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Svoju dusu i sva svoja tijela posvecujem Krsni, Najvisem Purusi,
najvisem utocistu i cilju svib biéa. Njemu, Najvisem, utjeCem se,
do kraja vremena i svim svojim bicem.

Krsna Duvaipayana Vydsi, koji je Bhagavad-gitu uoblicio i zapi-
sao, odajem ponizno postovanje. Njemu, koji je besmrinom duhu
svetih spisa dao tijelo, klanjam se, ponovo i ponovo.

Klanjam se pred stopalima svih prethodnib komentatora ovog
spisa. U skladu s potrebama vremena i svojim osobnim uvidom,
oni su iz neiscrpnog vrela mogucénosti, koje BoZansko sadriava,
klesali dragulje svojibh misli, i tim dodatkom obogatili izvornu riz-
nicu koju Bhagavad-gita predstavlja.

Od beskraja se ne moZe oduzeti, niti mu se moZe dodati. Bez
Zelje za dodavanjem ili oduzimanjem, pribvaéam se zadatka slav-
lienja Beskrajne BoZje velicine, koja se kroz Bhagavad-gitu izrazila
1 govori svijetu.

Mojim ucenicima, kao i ostalima koji su na razne nacine ucinili
moguéim moj rad na ovom i drugim poljima, dajem blagoslov Boz-
jeg Duha. Neka njibovi Zivoti postanu oltarima posveéenim Bogu,
i neka njihova svijest postigne oslobodenje od svih niskosti i veza-
nosti, i boravi u Njemu, zauvijek.

Neka BoZanska Stvarnost, koja je temelj i sustina sveg postoja-
nja, u svemu ocitovanom postane savrSeno vidljiva. Neka sva bi¢a
svih svjetova postignu ono, od cega nema viseg.

O Sri Visudevaya Mahda Parama Bhdgavate Namabh.






Uvod

Moj odnos s Bhagavad-gitom seze do u davna vremena mojeg
osobnog puta; iako ¢e se promatracu uciniti da je otada proteklo
tek nekoliko godina, te godine su u mojem osobnom iskustvu bile
do te mjere ispunjene zbivanjima, da mi se ¢ini kako se doista radi
o drevnim vremenima na pocetku postojanja.

Prvi moj dodir s Gitom bio je u okviru prijevoda Mahabharate
na hrvatski. lako je taj prijevod zbog velikog volumena djela skra-
¢en, na mene je ostavio dubok dojam; poruka Gite u tom je prije-
vodu neokrnjena, nje se skracenje nije dotaklo, pa iako je moja
svijest u to doba bila pregruba da bi shvatila beskrajnu suptilnost
Krsninih misli i Arjuninih pitanja, dubina i mo¢ bili su previse
vidljivi, a da me se ne bi duboko dojmili. Nakon tog trenutka,
uvijek sam Zelio domodi se prijevoda Gite koji bi bio potpun, a u
jednakoj mjeri kvalitetan i dubok.

Zelja mi se makar djelomi¢no ispunila kad sam u knjiZari nai§ao
na prijevod i komentar prvih 6 poglavlja, rad Maharishi Mahesh
Yogija. Od svih prijevoda i komentara koje sam do sada imao
prilike proéitati, njegov drzim po mnogo&emu najboljim. Cesto
sam znao Citati to djelo i promiSljati, meditirati, te opet Citati i
meditirati, pokuSavajuéi pratiti Krsninu oceansku svijest u dubine
koje je doticala, a u tome bih samo djelomice uspijevao. To je bilo
doba u kojem mi je nirvikalpa samadhi, stanje spoznaje Sebe kao
Jednog, bez drugoga, bilo u iskustvu, BoZjom milo$c¢u. Ipak, una-



Bhagavad-gita

to¢ tome, Krsna mi je izmicao negdje nakon Cetvrtog poglavlja, i
nisam ga mogao slijediti ma koliko se trudio. To mi je, izmedu
ostalih stvari, bilo poticaj daljnjem duhovnom rastu; ako mi se
ikada nesto nije svidalo, onda je to bila moguénost da postoji nesto
$to je toliko duboko i suptilno, da to nisam u stanju dosedi. Koli-
ko god da sam Zelio proditati ¢jelovit prijevod preostalih dvanaest
poglavlja Gite, moje granice u razumijevanju bile su mi bolno jasne.
Jednom sam tako u antikvarijatu prelistavao srpski prijevod Gite
“kakva jest”, u prijevodu osnivaca dru$tva za svjesnost Krsne,
Abhaya Charanavinda Bhaktivedanta Svamija, poznatijeg pod ime-
nom Prabhupada. PoZelio sam kupiti tu knjigu, a ¢ak sam za divno
¢udo imao i dovoljno novaca, ali tada sam postao svjestan svojeg
ogranicenja — ja, naime, nisam bio u stanju pratiti Gitu iznad Cet-
vrtog od 3est poglavlja koje sam ve¢ posjedovao. Sto ée mi jo§
dodatnih dvanaest poglavlja spisa koji nisam u stanju razumjeti?
Citanje takvog teksta moglo bi, po mojem razmisljanju, samo iza-
zvati oholost i gomilanje neshvacenog materijala, §to u svakom
slu¢aju nije put k prosvjetljenju, nego bi se prije dalo opisati kao
njegovanje zabluda. Tako sam odloZio knjigu na policu, i obratio
se Bogu: umjesto da ovo ¢itam, bavit ¢u se yogom, a ako ikada
budem u stanju razumjeti taj spis u cijelosti i kad ga budem dosto-
jan, Ti ¢e$ mi ga ionako dati, kao $to mi dajes i sve ostalo. Hvala
Ti.

U tom sam raspoloZenju zadovoljan napustio antikvarijat.

Proslo je neko vrijeme, nekoliko godina. Jednog sam se jutra
probudio ispunjen osje¢ajem da ce se uskoro dogoditi nesto po-
sebno, osjeéajem velikog blagoslova koji na mene silazi. Nisam
imao blagoga pojma o ¢emu bi se imalo raditi, ali bio sam posve
siguran da Ce se desiti nesto izvanredno, neko ¢udo. U tom raspo-
loZenju oti$ao sam s roditeljima na trznicu. Dok je moj otac parki-
rao automobil, jedan mladi pripadnik pokreta Hare Kri$na prisao
nam je i pokusao nam prodati knjige. Bududi da ga je ovaj ometao
u parkiranju, moj se otac na njega nervozno otresao, ali ja sam mu
zainteresirano prisao. Mladi¢ je u ruci imao primjerak prijevoda
Gite, i inzistirao je na tome da ga uzmem. Buduéi da nisam kod
sebe imao dovoljno novaca, prakticki sam ja njega uvjeravao da
mi je ne bi trebao prodati po tako niskoj cijeni, ali buduéi da je
ustrajao, prihvatio sam, i osjetio taj posebni osjecaj blagoslova —
to je bio uistinu BoZji dar, taj primjerak Gite sa svih osamnaest
prevedenih poglavlja.



Uvod

Da budem iskren, ni do dana danasnjeg nisam posve uvjeren da
sam u stanju pojmiti ¢itavu dubinu Bhagavad-gite, ali BoZja poru-
ka bila je nedvosmisleno jasna, ne toliko u opisanim dogadajima
koliko u neopisanim, u mojim unutarnjim prozivljavanjima koja
su ih pratila. Imao sam sposobnost razumijevanja Gite.

Istini za volju, primjerak Gite u prijevodu osnivaca Hare Krisni
nije imao drugih dobrih osobina do lijepih korica, kvalitetnog
uveza, cjelovitosti, i vjere ¢lanova pokreta u njegovu vrijednost.
Zapravo, radi se o materijalu koji nazalost mogu ocijeniti jedino
bijednim, buduéi da svijest autora prijevoda i komentara tek rije-
tko nadilazi astral i dotiCe se mentala, ali zato obiluje svim vrsta-
ma Zelja, strasti i frustracija koje svijest njegovog autora sprecava-
ju ¢ak i u pravilnom prevodenju teksta; u silnoj Zelji da Gitu iznese
u svjetlu u kojem ju je shvatio, autor iskrivljuje prijevod, pretvara-
juéi ga iz teksta BoZanske Svjetlosti u reklamni pamflet svoje sekte.
Citanje tog teksta prili¢no me rastuzilo. Doduse, &ni se da je to
izniman slucaj. Primjerice, Maharishi u svojem komentaru dodu-
Se pokuSava navesti vodu Gite na mlin nauka transcendentalne
meditacije, ali ni u jednom trenutku ne zadire u prijevod, ograni-
Cavajudi svoje intervencije na komentar, ¢ak i na mjestima za koja
mi se ucinilo da govore upravo suprotno od onoga $to bi njemu
odgovaralo. Zbog tog postenja ga izuzetno cijenim.

Zbog Cega se ja, dakle, prihvacam teskog i zahtjevnog zadatka
komentiranja jednog od najdubljih i najsvetijih spisa? Ja ne znam
gotovo niSta od izvornog jezika u kojem je pisan — sanskrt je meni
nepoznanica, a vjerojatno Ce tako i ostati.! Isto tako, ja nisam ro-
den u Indjiji, nisam tamo Zivio niti sam $kolovan u indijskoj tradi-
ciji, ne pripadam niti jednom uéeni¢kom naslijedu Indije, i sva je
prilika da ¢e ovaj moj komentar biti a priori proglasen “krivovjer-
nim”.

Neka.

Gita, naime, nije tehni¢ka dokumentacija nekog traktora ili ka-
miona, da bi u njenom prevodenju od sustinskog znacenja bile
takve stvari. Gita je sveti spis, a bit svetog spisa je u tome da se u
njemu govori o prirodi Boga, a Boga ja vidim kao svoju najvisu

' U prijevodu ¢u se koristiti ve¢ postojeéim prijevodima, kao i rije¢ po rije¢
prevedenim stihovima iz Prabhupadinog prijevoda. Moj prijevod dakle nece biti
prijevod znalca sanskrta, ali ionako veéina prijevoda Gite nije takva, ve¢ se radi o
prijevodima s engleskog.
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stvarnost. Yogini, ljudi koji su svoje biée posvetili Bogu i pobo-
Zanstvili, ¢ija svijest boravi u Bogu, oni su ti koji su sposobni ra-
zumjeti i tumaditi svete spise, a ne sanskrtski skolastici, panditi.
Uceni umovi u svojoj oholosti u stanju su jedino glodati kosti
svetih spisa, dok se mistici hrane njihovim mesom. Neéu reéi da
Gitu u cijelosti razumijem; Krsna osobno u Mahabharati, kad ga
je nakon bitke Arjuna zamolio da mu ponovi ono o ¢emu mu je u
bitci govorio, buduéi da je velik dio zaboravio, bio je nesposoban
ponoviti veliCanstvenost izvornog djela; priroda I$vare, najviSeg
Gospoda, nije bila nesto $to bi ¢ak i on mogao pozivati kad se
kome ushtjedne, ¢ak ni po vlastitu nahodenju, nego samo u po-
sebnim trenucima kad je to istinski potrebno i u skladu s Dhar-
mom. Istina o tome poznata je yoginima: Bog nije nikad u sluzbi
Covjekovog ega, ¢ak i kad je ego u sluzbi Boga. Bog je rijeka koja
kroz nas ima teéi, i mi nismo ovdje da bismo joj odredivali tok,
ve¢ da bismo se s njim uskladili. Zbog toga, molim C(itatelje za
razumijevanje: moj komentar nije ovdje da bi zamijenio izvorni
tekst, niti da bi ga nadopunio ili ispravio, niti da bi ga prilagodio
nekoj mojoj manje-vise skrivenoj Zelji. Moj komentar treba shva-
titi na jednak nacin na koji ja shvaéam svoj Zivot. Ja sebe vidim
kao poosobljene Bozanske kvalitete, kao liniju neprekidnih izbo-
ra kojima sam iz beskrajne riznice postojanja, iz temelja svih stva-
ri, kristalizirao sebe, u svim situacijama odlucujuéi $to Zelim, a $to
ne Zelim biti. Moj komentar, stoga, govori viSe 0 meni i mojim
izborima, nego o bilo ¢emu drugom. Gita koju Cete imati prilike
proditati predstavlja uvid u moje razmisljanje i moju svijest, u moj
uvid u Gitu, moj pogled na Boga. Ja nemam pretenzija napisati
“Gitu kakva jest” — Gita kakva uistinu jest kratak je tekst na sanskrtu,
koji tesko da moze napuniti sto stranica. Oni kojima je do auten-
ti¢nosti jamacno e Citati upravo tu i takvu Gitu, a na prijevode
teSko da e se obazirati.

Ovo, dakle, nije “prava” Gita. Ovo je moje naucavanje, moj
uvid, a Gita mi svojom dubinom daje priliku da se iskusam, igra-
juéi se lovice s Bogom: mogu li Te pratiti, Genije, mogu li shvatiti
i opisati Tvoja djela i Tvoje misli? Hoé¢u li Te modi gledati u dusu,
tamo gdje si uistinu, kakav si uistinu?

To ¢emo ubrzo ustanoviti.
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[ako je Bhagavad-gita po mnogo¢emu zasebno djelo, i Cesto se
o njoj u tom kontekstu i govori, treba imati u vidu kako je ona, u
svom izvornom obliku, dio Sestog pjevanja indijskog epa Ma-
habharata, pri¢e o velikom plemenu Bharata, $to ga je sastavio
Krsna Dvaipayana Vyasa, a zapisan je njegovim kazivanjem u pero
Ganese.

To o Mahabharati govori tradicija. Cini se da je istina daleko
bliza onome $to govore moderni indolozi — Mahabharata naime
nije djelo sastavljeno od jednog autora, nego se radi o skupu prica
koje su se prepricavale i dopunjavale prepri¢avanjem, gdje je u
osnovnu radnju utkano mnostvo poucnih pric¢a, basni i sli¢nih
dijelova, koji po mnogo¢emu mogu stajati i kao samostalna djela.
Cini se da je Vyasa bio kompilator Mahabharate, osoba koja je od
svih tih segmenata prenosenih usmenom predajom nacinila jedin-
stveno, pisano djelo.

Sto se tice Bhagavad-gite, za nju vaZi isto to i za druge svete
spise: kriterij njene autenti¢nosti nije u neprekinutosti linije zapi-
sivanja te autoritetu autora, nego u dubini svijesti koja se ogleda u
njoj; jednako kao $to krsc¢anski vjernik ne drzi da je Isus sin Bozji
zbog toga $to tako piSe u evandelju koje je ljudima dano od Boga,
nego naprotiv zaklju¢uje, zbog dubine i snage samog teksta evan-
delja, da je Isus jamacno bio sin Bozji, jer takve rije¢i nitko drugi
ne bi mogao izredi. Iz tog su razloga u cijelosti promasene kritike
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koje ciljaju na nepouzdano porijeklo obaju djela: jednako kao $to
se evandeljima moZe zamjeriti to $to su nastala bitno nakon Isuso-
ve smrti, pa se moze nagadati o tome da je prolaskom vremena
velik broj ¢injenica iskrivljen, a nije sigurno ni u kakvom su odno-
su bili autori evandelja prema Isusu, i koliko je njihovo kazivanje
pouzdano, tako se Bhagavad-giti moZe zamjerati nehomogenost
Mahabharate, te nepoznatost stvarnog autora i stvarne ¢injeni¢ne
osnove u pozadini djela. Iz takve analize dvojbeno je jesu li uopce
Dhrtarastra, Safnjaya, Arjuna i Krsna postojali, a kamoli jesu li na
nekakvom bojnom polju Krsna i Arjuna razgovarali o dubokim
temama.

Kao odgovor na takve kritiare javljaju se uznemireni vjernici
obiju tradicija, koji pokusavaju na takve, prividno znanstvene na-
padaje, odgovarati prili¢no fanati¢nim izjavama o autenti¢nosti
tradicionalnih iskaza o porijeklu spisa.

Meni se pokusaji obrane autenti¢nosti spisa na toj osnovi ¢ine
jo$ besmislenijim i smje$nijim od pokuSaja napadaja na njih na
istoj osnovi, jer je napadaj na toj osnovi nesto §to se moze oceki-
vati. Nevjernik e, naime, kritizirati formu nekog spisa, napadat
¢e ono $to bi se metafori¢ki moglo nazvati “kostima” spisa, ne-
kakvom formom u kojoj je ¢itava stvar iznesena, i dakako da ce
nevjernik, ako iznese dovoljno stvari na temelju kojih je s povije-
sno-znanstvene perspektive o Isusu dvojbeno sve osim ¢injenice
da su njegovi ucenici u njega vjerovali, ili da je o Krsni dvojbeno
sve osim Cinjenice da ga se u Mahabharati spominje, zadovoljno
drzati kako je priglupom stadu vjernika “pokazao svoje”, kako
sada nece imati argumenata za svoju vjeru, a ¢ini se da je velik broj
takvih “analitiCara” motiviran vi§e potrebom da obrani svoju ne-
vjeru, nego Zeljom za otkrivanjem stvarne istine (na $to se bez
razlike svi takvi pozivaju).

Ako se nevjernika koji tako napada spis moze razumjeti, situa-
cija u kojoj ga vjernik iz te pozicije brani mene sablaznjava. Naime,
vjernik time odaje kako je njegova vjera u spis u stvari posljedica
vjere u tradiciju, te da samoj dubini misli svetog spisa pridaje naj-
manje paznje. Od kakve vaznosti moZe biti napadaj na nekakvu
formu vjerniku koji je ¢itao Isusove govore, i ponirao u njihovu
dubinu? On e se na te napadaje nasmijati. Onaj, naime, tko je
uistinu shvatio dubinu Isusovog nau¢avanja, znat ¢e bez svake sum-
nje da je takvu dubinu mogude postié¢i samo dubokim utemelje-
njem u stvarnosti. Ako je sadrzaj takav, onda je posve svejedno

12
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kakva je forma: onaj tko je izrekao “Prije nego je Abraham bio, Ja
Jesam” jamacno mora biti ili Bog ili njegov sin, a je li to bio Isus ili
Ivan, posve je svejedno. Ako je, naime, te rije¢i izrekao Ivan, onda
je on taj koji je utemeljen u najvisoj stvarnosti, a ne Isus. Buduéi
da Ivan govori kako je te rijeci izrekao Isus, a nije pretjerano vje-
rojatno da bi osoba koja je u tolikoj mjeri utemeljena u stvarnosti
morala svoje rijeci pripisivati drugome, logicki slijedi da je te rije-
¢ morao izreéi Isus. Time je stvar rijeSena, iz toga automatski
slijedi da je Isus bio taj koji je sebe opazao kao najvisu stvarnost, te
da je i sve ostalo $to je o njemu reCeno u evandeljima po svoj
prilici u cijelosti istina.

Jednako tako, mozZe se spekulirati je li rije¢i koje se pripisuju
Krsni doista izrekao Krsna ili pak Vyasa, ili mozda netko tredi.
Ostaje Cinjenica da je netko te rijeci izrekao, a dubina tih rijeci
razvidna je iz Cinjenice da je samo na temelju tih rije¢i u Indiji
prevladalo uvjerenje da je Krsna Bog osobno, i jedina sporna toc-
ka izmedu razli¢itih $kola je u tome je li Krsna sam Bog ili njegovo
utjelovljenje. To uvjerenje nastalo je na temelju dubine Bhagavad-
gite, a ne obratno, jednako kao $to je uvjerenje da je Isus BoZji sin
nastalo na temelju dubine evandelja. Ja sam, stoga, osobno ne-
sklon bavljenju razglabanjima na temu formalne autenti¢nosti Bha-
gavad-gite, koju zbog dubine samog teksta nemam nikakve potre-
be dovoditi u pitanje.

Nakon $to smo ovo rijesili, vratimo se Mahabharati.

Jednako kao i Bhagavad-gita, Mahabharata se sastoji od osam-
naest poglavlja, odnosno knjiga. Ovdje ¢u prepricati, u najvecoj
mogudcoj mjeri citatima?, sadrzaj epa.

2 Svi citati Mahabharate uzeti su iz knjige Mahdbharata, izdanje ITRO August
Cesarec, ISBN 86-393-0155-7, izdano 1989., u prijevodu Gorana Andrijasevica
i Slobodana Vlaisavljeviéa, te recenziji i obradi Mislava Jezi¢a. Radi stjecanja uvida
u Mahibharatu dubljeg od onog koji moze pruziti moj sazetak, svakako prepo-
rucujem citanje ove knjige.

13
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1. Knjiga o pocetku (Adiparvan)

Prva knjiga, Knjiga o pocetku, govori o sloZenim rodbinskim
odnosima u plemenu Kurua, kao i o nastanku djela i sloZenoj na-
rativnoj strukturi. Pojednostavnjeno, ona glasi ovako:

Jednom je kralj Pariksit’ u Sumi lovio jelene. Ranjeni mu je
jelen pobjegao i on ga je bezuspjesno progonio Sumom. Tako,
umoran i Zedan, naide na jednog munija*, te ga zapita je li vidio
jelena kako prolazi. Buduéi pod zavjetom Sutnje, isposnik ne od-
govori.’ Na to srditi i umorni kralj uze nekakvu mrtvu zmiju te
mu je prebaci preko vrata, i ode dalje. Mudrac je imao sina po
imenu Sringin koji je jo§ bio mlad i prijeke naravi, te vidjevsi
stanje svoga oca smjesta prokle kralja: “Tog gresnog bijednika
koji je mojemu nejakome i starom roditelju objesio mrtvu zmiju
na ramena poslat ée Taksaka, kralj zmija, u obitavaliSte Yamino®,
za sedam dana.” Otac time nije bio zadovoljan, drzeéi kako je
kralj inace bio pravedan, a svoje je djelo pocinio iz neznanja i
umoran, te da su stanovnici zemlje duzni kralja postovati, budu-
¢i da on brine o njihovoj sigurnosti.” Bez obzira na to, kletva
brahmane je ostala, i kralj se, ¢uvsi za to, vrlo razalosti, vise zbog
spoznaje da je uvrijedio isposnika pod zavjetom nego zbog vije-
sti o vlastitoj smrti, te okupi oko sebe savjetnike da mu kazu $to
mu je Ciniti. Usprkos svim mjerama opreza, kletva se obistinila i
za sedam dana kralj umrije.

3 Pri¢a s kraljem Pariksitom i brahmaninim prokletstvom ista je ona s kojom
pocinje i Bhagavata purana, pa je ovdje navodim ne toliko stoga $to bi bila bitna
za radnju, nego zbog razumijevanja konteksta. Pariksit je naime sin Arjuninog
sina Abhimanyua, jedini potomak Pandava nakon bitke na Kuruksetri, te tako i
nasljednik kraljevstva, kojeg je nakon nesretne epizode s Asvatthamanovom klet-
vom sam Krsna uskrsnuo iz mrtvih. Pri¢a o Pariksitu na neki nacin zaokruzuje
Mahabharatu; njome ona pocinje, a na izvjestan nacin i zavrsava.

4 Isposnik koji se zavjetovao na Sutnju.

5 Zavijeti se u Indiji ozbiljno shvaéaju, kao neka vrsta posvecenja istini. Drzanje
zavjeta jedan je od temelja osobne &asti, i mjera necije odlu¢nosti u prianjanju uz
istinu, kao najvisi princip svijeta.

®Yama je vedsko bozanstvo smrti, a isto tako i personifikacija dharme, univer-
zalnog zakona pravednosti pod kojim se bi¢a radaju i umiru. Iz te pozicije Yama
u Katha upanisadu govori Naciketi.

7 U vedskoj Indiji kralj, pripadnik kaste ksatriya, bio je zaduZen za zastitu svih
svojih podanika. Kralj je ¢esto znao sam ili sa svojom pratnjom obilaziti zemlju i
istrebljivati razbojnike koji su lutali Sumama. Buduéi da su ksatriye, a posebno
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Na njegovo prijestolje tada bijase postavljen njegov sin Janame-
jaya, koji se, kad je saznao za sudbinu svoga oca, jako razljutio na
Taksaku, kralja zmija, okrivivsi ga za ¢itavu zgodu, i pozvao brah-
mane da prirede obred zmijske Zrtve kojim ¢e nagnati Taksaku u
smrt. Tako su se na toj Zrtvi sakupili svi velikodostojnici, i nakon
§to je Janamejaya ipak postedio Taksaku smrti, priredeno je veli-
ko slavlje, na kojem je Vyasa naredio svojem uéeniku VaiSampayani
da recitira veliki spis o povijesti Bharata, Mahabharatu.®

U drevno doba zemlja bijase blagoslovljena svakojakim obiljem
i na njoj su ljudi i Zivotinje Zivjeli u savrS§enom skladu. Tada, na
vrhuncu obilja, poceSe se na njoj u kraljevskim lozama radati asure’.
Tako je porastao broj nasilnih moénika koji su ¢inili sve vrste
naopakih djela, dok naposljetku Zemlja'® ne zavapi Stvoritelju'!
za pomo¢. Brahma tada zaduzi sve deve da olak$aju Zemlji breme
tako $to Ce se i oni roditi na Zemlji i poCeti zametati boj s asura-
ma. Tako naredi i gandharvama'? i apsarasima'® da ucine isto.

Kralj deva, Indra, tada se stade savjetovati s Narayanom oko
toga kako ce si¢i na Zemlju. Posto se dogovorise, Indra izdade

oni mo¢niji medu njima u koje su kraljevi svakako spadali, vladali osim obi¢nim
takoder i mantrickim oruzjima, obi¢ni im se razbojnici nikako nisu mogli odu-
prijeti, bez obzira na njihovu brojnost, te su tako kraljevi bili znacajan ¢imbenik
sigurnosti u drustvu. Iz tog razloga su pravedni kraljevi, kakav je Pariksit zasigur-
no bio, bili jako cijenjeni medu svojim podanicima, a raskos u kojoj su Zivjeli nije
bila posljedica tlacenja naroda, ve¢ je proizlazila iz dobrovoljnih darova kojima
su ih stanovnici iz zahvalnosti obasipali. Cini se da je drevna indijska ekonomija
bila zasnovana na posve drugacijem principu od nase — u nasoj ekonomiji je co-
vjek po sebi nevoljan nesto uciniti, a kad ga se novcem podmiti, on ipak pristane,
protiv volje; u Indiji, ¢ovijek je bio po sebi voljan uciniti nesto $to je u skladu s
njegovim prirodnim sklonostima, za §to ga se iz zahvalnosti nagradivalo.

8 Ovime zavrsava prili¢no opsezan uvod.

° Asure su u vedskoj mitologiji protivnici deva (bogova, ili to¢nije receno polu-
bogova ili andela), nadljudska duhovna bi¢a znatne modi, ali ¢ija je priroda naj-
Celce pod utjecajem srdzbe i strasti, te su zbog toga skloni nasilnickim djelima i
protivljenju dharmi. Utjelovljenje asura na Zemlji stoga je lo§ znak i predznak
svakojakih nevolja.

10 Odnosno, boginja Zemlje

' Brahmi, odnosno Prajapatiju (praocu). U vedskoj mitologiji Brahma se drzi
bozanstvom koje je stvorilo ovaj na$§ svemir, ali ne i tvorcem svega postojeceg.
Brahma je, naime, sin Narayane, roden je iz lotosa koji je Narayani izrastao iz
pupka.

12 Vrsta nebeskih bi¢a koja se najc¢esce spominju kao nebeski glazbenici, a rjede
i kao ratnici.

13 Apsarasi su nebeske vile, neka vrsta Zenskog pandana gandharvama.
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ostalim boZanstvima zapovijedi, te se ona malo-pomalo pocese
radati u zemaljskim tijelima na propast asurama, a na dobrobit
svih triju svjetova.'*

Zivio je tada kralj Cedija po imenu Vasu. Dogodi se jednom da
Vasuova supruga Girika dode kralju nakon zavrSenih obreda od¢is-
¢enja nakon mjese¢nice®, ali istog dana javiSe se Vasuu i njegovi
preci'® i zatraZiSe od njega da ubije jelena njima za Zrtvu. Buduéi da
je postovao pretke, Vasu pode u lov, ali se usput ¢itavo vrijeme
prisje¢ao voljene Girike. Opijen Zudnjom, a prisjecajuéi se svoje
duzZnosti, zamoli sokola da ponese njegovo sjeme supruzi.'” Dok je
letio, drugi sokolovi su pomislili da se dokopao mesa pa su mu ga
pokusali oteti, na$to on ispusti kraljevo sjeme koje padne u vodu.
Tamo ga je progutala apsaras koja je zbog kletve rodena kao riba.
Prode otada nekih desetak mjeseci, i jedan ribar uhvati ribu, i na
njegovo ¢udo iz njezina rasporena trbuha izade dvoje djece, musko
i Zensko. Ribari odose kralju i sve mu rekose, a Vasu tada uze k sebi
musko dijete i tako ono postade vrli vladar kraljevine Matsya.

4 “Tri svijeta” je pojam koji se znade svakojako tumaciti. Najcesée se pod tim
misle zemlja, zra¢no podrudje i nebo. Klasifikacija razina postojanja u Vedama
nije bila pretjerano detaljna; drzalo se da osim zemlje postoje i raj i pakao, te da
tjelesnici nakon smrti, a u skladu sa svojim djelima za Zivota, borave ili u jednom
ili u drugom. Ako se ponovo radaju na Zemlji, to bude najcesée zbog nekog
razloga kakav je primjerice ova Indrina naredba devama i ostalim nebeskim bici-
ma, ili pak zbog nekakvog prokletstva, kakvo se zna desiti nebesnicima kad ne-
koga nepromisljeno uvrijede pa ih taj prokune. To se zna desiti ¢ak i Indri, kao
primjerice u legendarnoj epizodi u kojoj je roden kao svinja.

1S Za vrijeme mjeseCnice Zene su drZane nelistima, te su morale pro¢i obred
ocis¢enja. Nakon toga, prilazile su svojim supruzima kako bi s njima vodile lju-
bav.

16 Pitri, odnosno praoci ili duhovi predaka, drze se nekom vrstom nebeskih
bica, &iji boravak u rajskim predjelima ovisi o redovitom prinoSenju Zrtava od
strane njihovih potomaka. To vjerovanje ostatak je primitivhog razmisljanja; u
kasnijoj fazi indijske misli drZi se kako svacija sudbina ovisi prvenstveno o njego-
vim djelima, a njegova djela da ovise o stanju njegove svijesti, ali buduéi da se u
Indiji jako drzi do tradicije &iji su dio Vede, povremeno se i u kasnijim tekstovima
mozZe naiéi na reminiscencije starijih vjerovanja, koje nitko nece otvoreno odba-
citi, nego ¢e ih radije na neki nacin zaobiéi. Iz tog razloga ¢emo u Indiji rijetko
nadi revolucionare, ali zato sve vrvi od “reformatora”, koji starija vjerovanja od-
bacuju po svemu, ali ipak odrzavaju formalnu vezu s tradicijom.

17 Osim ocito mitoloskog elementa, ovdje mozemo vidjeti koliko se drzalo do
duznosti: duznost muza je da redovito vodi ljubav sa Zenom kako bi zaleli djecu;
bududi da je Zelja Zene zatrudnjeti, dri se dijelom zastitnicke uloge muza brinuti
se o tome da joj se omogudi radanje djece.
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Rodivsi ove blizance, apsaras bi razrijeSena kletve, a njena kdi,
koja je mirisala na ribu, bi dana ribarskome kralju da mu bude
kéerka. Djevojcica dobi ime Satyavati. Voljela se druziti s ribari-
ma i vozila je ¢amac preko rijeke Yamune. Naide tuda glasoviti
rsi!® Parasara, kome se probudi Zudnja za Satyavati. Kad ju je
upoznao sa svojom namjerom, ona se zabrinula da ¢e izgubivsi
nevinost okaljati dom svoga oca, nasto joj mudrac obeéa da Ce,
nakon $to vodi ljubav s njim, ostati nevina, a osim toga da ¢e joj
ispuniti i jednu Zelju. Ona pozelje da joj tijelo uvijek odiSe naj-
ljep$im miomirisom, i to se smjesta ostvari. Tada se djevojka
silno razveselje i primi mudraca u zagrljaj. Tako se desilo da
Satyavati rodi glasovitog Parasarinog sina, mudraca Vyasu. Nakon
$to se rodio, Vyasa spali pogledom uvida sve svoje prosle grije-
he, pretvori se u odrasla muskarca te ode u Sumu baviti se ispos-
nistvom'.

Na zemlji bijase kralj Pratipa, koji je dobio sina po imenu San-
tanu. Santanu je oZenio djevojku koja bijase utjelovljena Ganga®,
ali pod uvjetom da joj se ne protivi bez obzira na to $to ¢inila.
Desilo se da je ona udavila sedmero njihove djece u rijeci, a kad
je namjerila u&initi isto i s osmim, Santanu ne izdrZa, ukori je i
spasi dijete. Oni se tada rastadose, a kralj nazva dijete Gangadat-
ta?!, ali majka ga odvede sa sobom. Jednog dana kralj Santanu
Setao je pored Gange, i ¢udio se $to rijekom tece izuzetno malo
vode. Hodajuéi uzvodno, vidio je mladi¢a koji strijelama pre-
graduje tok rijeke, ali nije prepoznao svojeg sina, jer ga je vidio
tek po rodenju. Tada mu se ukaza Ganga, te ga oslovi: “O kra-
lju, ovo je osmi sin kojeg sam ti rodila. Vodi ga svojemu domu.
Ovaj je junak kod Vasisthe?? proucio svete knjige, a vjest je u

18 Mudrac

1 Isposnistvo, odnosno tapasya, Cest je sinonim za yogu, iako se ponekad kori-
sti i u starijem znacenju samomucenja da bi se ugodilo nekom boZanstvu, valjda
stoga §to se Bog sazali nad bijednikom te ¢e mu sve Zelje ispuniti samo da se
prestane mucditi, $to je netko valjda krivo shvatio.

20 Bozanstvo svete rijeke Gange. Pojednostavnjeno receno, vjerovanje Indijaca
kretalo se izmedu personifikacije prirodnih pojava: rijeka, planina i sli¢nog, do
vjerovanja kako fizicki aspekti postojanja imaju svoj pandan u visim aspektima,
te je recimo fizicka rijeka fizicko tijelo nekog boZanstva, jednako kao §to je ¢itava
Zemlja kao planet utjelovljenje nekog jo§ viseg bozanstva. Takvu hijerarhijsku
podjelu posebno je razvila teozofija.

21 “Koji je dan od Gange”

22 Poznati mudrac
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svakome oruzju i u boju je i samome Indri ravan. Znana su mu i
sva oruzja kojima vlada slavni i nepobjedivi Jamadagnijev sin
Parasurama?, kao strijelac ne promasuje, a kraljevske su mu duz-
nosti dobro poznate.”

Santanu ucini kako mu je Ganga rekla i uze sa sobom svojega
sina blistava kao sunce i vrati se u svoju prijestolnicu. Jednom se
kralj zaputi u Sume i u $etnji obalom osjeti zamamni miomiris koji
je dolazio odnekud iz gustare. Kao njegov izvor nade prelijepu
crnooku ljepoticu nalik na boginju, koja ne bjese nitko drugi nego
ribareva kéi, i Santanu ode ravno njenu ocu i zaprosi je. Ali ribar
postavi zahtjev: dat ¢e mu kéer za Zenu ako njezin sin postane
nasljednikom kraljevstva. Santanu mu nije bio sklon ispuniti Zelju,
buduéi da bi kraljevstvo imalo pripasti Devavrati*, ali ga je sve-
jedno morila misao o ljepotici. Jednog dana Devavrata pride ocu
i upita ga §to ga muci, a on mu odgovori da ga more brige: Deva-
vrata mu je jedini sin, i ako se njemu $togod desi, $to Ce biti s
lozom Bharata? Njegov sin se nato zamisli, te ode po savjet sta-
rom ministru, koji mu kaza sve o ribaru, njegovoj kéeri i njegovu
zahtjevu. Devavrata odmah ode kralju ribara, koji mu ponovi svoj
zahtjev. U Zelji da ugodi ocu, Bhisma daje strasan zavjet: odreci e
se prava na kraljevstvo u korist Satyavatinog djeteta, i $toviSe dat
e zavjet celibata. Tako isprosi Zenu za svoga oca, i proslavi se
medu nebesnicima, koji ga prozvase Bhisma?. Kralj Santanu tada
blagoslovi sina: “Sve dok budes Zelio Zivjeti, Smrt neée doéi po
tebe. Priéi e ti tek kad od tebe dobije dopustenje.”

Satyavati rodi kralju dva sina, a Santanu umrije prije nego $to je
njegov drugi sin dostigao zrelost. Nazalost, oba Santanuova sina
rano su umrla bez potomaka, i kraljevstvo je ostalo bez nasljedni-
ka. U toj situaciji, Satyavati predlozi Bhismi da oZeni Zene svoga
brata i vlada drzavom, te tako podari kraljevstvu nasljednika. On
to odbije, podsjetivsi je na svoje zavjete. Na to mu ona, postidena,
odgovori da je u mladosti rodila mudracu Parasari sina Dvaipaya-
nu, koji je glasoviti isposnik, i koji ¢e zacijelo, ako ga zamole,
podariti djecu udovicama njegova brata.

I doista, Vyasa pristade, tek nakon $to se godinu dana budu
drzale zavjeta koje im on propise, jer nema Zene koja bi mu mogla

2 “Rama sa sjekirom”, brahmana koji je dvadeset i jedan put istrebljivao ksat-
riye s lica zemlje, i kojeg drZe utjelovljenjem Visnua.

2* Drugo ime Gangadatte

2 “Stra$ni”, jer je straSan onaj tko se prihvati takvih zavjeta i odrzi ih.
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priéi a da nije izdr7ala strogu pokoru.?® Satyavati se tome usproti-
vi: kako ée kraljevstvo bez vladara? Udovice moraju smjesta zace-
ti. Vyasa joj odgovori: “Ako veé moram, ovako u nevrijeme, po-
dariti potomke svojemu bratu, onda neka kraljevne podnesu moju
ruznocu. To ¢e im biti najveca pokora.?” Ako budu podnijele moj
jaki zadah, strogo i ruzno lice i moju odjecu i tijelo, zacet ée od
mene i dobiti prekrasnu djecu. Neka me kraljevna iz Kosale ¢eka
odjevena u ¢iste haljine i ukraSena nakitom, a ja ¢u doéi u njezinu
loznicu”. Rekavsi to, rsi nestade.

Uz dosta muke, Satyavati privoli Ambiku da uéini $to joj duznost
nalaZze. Kad je vidjela uzasan Vyasin izgled, zaklopila je o¢i od uzasa
i nije ih otvarala za vrijeme spolnog odnosa. Zbog toga ée, Vyasa je
kasnije objasnio, sin Dhrtarastra biti u svemu savr$en, ali ¢e njenom
krivnjom biti roden slijep. Buduéi da kralj ne smije imati tjelesnu
manu, Vyasa je pristao le¢i i s drugom udovicom Ambalikom, koja
je od uZasa problijedjela, pa ée zbog toga dijete biti blijede puti, i
prozvat ¢e ga Pandu.?® Kad je ¢ula za to, Satyavati stade moliti Vyasu
da im podari jo$ jedno musko dijete, i on pristade, ali Ambika zbog
sje¢anja na uzasan izgled mudraca posla svoju sluskinju, koja je po-
naSanjem jako zadovoljila Vyasu — odmah ¢im ga je vidjela, stala ga
je dvoriti, a kad ju je pozvao, ona mu dode. Njoj ¢ée se, prorekao je
Vyasa, roditi sin Vidura koji ée biti prvak medu umnima i vrlima, a
to bijase bog pravde? koji se zbog kletve morao roditi na Zemlji.

Dhrtarastra se, iako stariji, nije mogao prihvatiti kraljevstva zbog
sljepoée, a Viduru je rodila Zena niska roda. Tako za kralja bi
postavljen Pandu, iako mladi.

Bhisma je Dhrtarastri isprosio za Zenu Gandhari, koja je, kad je
vidjela da joj je suprug slijep, u znak ljubavi i suosjeéanja s njim
stavila povez na odi.

26 Sva je prilika da se ovdje radi o nekoj yogijskoj tehnici ¢is¢enja. Vyasa je
naime mudrac neizmjerno Ciste svijesti i velike modi, i moguce je da je njegovo
fizicko tijelo bilo posebno nabijeno energijom, $to bi doista moglo nauditi pro-
sje¢noj Zeni koja bi s njim stupila u seksualni odnos. Zbog toga je Vyasa propisao
udovicama ciséenje.

¥ Test s ruzno¢om ima dvojaki u¢inak: ako ruznoca odbije djevojke, njihov ener-
getski sustav se za vrijeme seksualnog odnosa nece spojiti s neizmjerno moénijim
Vyasinim, te im on nece nauditi. Ako pak prozru kroz ruznocu, to ée znaciti da su
nadisle necistocu svoje duse i vezanost za nize stvari kakva je vanjski izgled, te ¢e
biti u stanju podnijeti i Vyasinu unutarnju &istoéu i mo¢ koju ona sa sobom nosi.

28 “Bljedoliki”; otac petorice Pandava

? Yama, odnosno Dharma
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Sira, vlastelin medu Yadavama, koji bijae Vasudevin®® otac,
imao je takoder i kéer po imenu Kunti, odnosno Prtha, kojoj po
liepoti ne bijase ravne. Sarin necak po imenu Kuntibhoja nije imao
potomaka pa mu Siira da svoju prvorodenu kéer, kao $to su se jo§
prije dogovorili. U domu svojeg poo¢ima Kunti je imala duznost
brinuti se o brahmanama i ostalim gostima, pa se tako svojom
paznjom jako omiljela pustinjaku po imenu Durvasas, koji je zauz-
vrat nauci mantri kojom moze prizvati bilo kojeg nebesnika da joj
podari dijete. U¢inio je to predvidjevsi da ¢e se ona jednom naéi u
nevolji.

Bududi da je Kunti bila radoznalo djevojce, nije se mogla odupri-
jeti iskuSenju, te pozva boga Stryu.’! Istog Casa kad je izgovorila
mantru, boZanstvo se pojavi i re¢e: “Evo me, crnooko djevojce, reci
§to da ucinim za tebe!” A Kunti ¢e nato: “O pogubitelju neprijate-
lja, jedan brahmana dade mi ovu mantru na dar, a ja te, o gospode,
prizvah tek da iskusam njezinu djelotvornost. Klanjam se pred tvo-
jom milod¢u i molim da mi oprosti§ uvredu. Zeni uvijek treba op-
rostiti, ma kakvu uvredu ucinila.” Sarya joj odgovori kako zna za
mantru, ali da ta mantra ne smije biti uzaludna, nego da ona mora
s njim zaceti. “Ali neka te to ne plasi, nego me primi u svoj zagrljaj”
reCe bog sunca, i tako Kunti zace i rodi sina. Tako je doSao na svijet
glasoviti junak po imenu Karna, roden s nau$nicama i bozanskim
oklopom, sjajan kao sunce, blistav i lijep kao njegov otac. Potom
Surya vrati Kunti njeno djevi¢anstvo i ode natrag na nebesa.

Princeza Vrsnija*? gledala je svog netom rodenog sina ne znaju-
¢i $to bi s njime udinila. U strahu od rodbine ona odlu¢i sakriti
ovaj dokaz svoje nepromisljenosti. Stoga baci svojega snaznog sina
u vodu. Dobro poznati Adhiratha, Radhin muz, iz kaste stata®,
nasao je dijete, i njih dvoje, on i njegova Zena, podigose ga i ot-
hranise kao da je njihovo rodeno i nadjenu$e mu ime Vasusena.
Djecak bijase obdaren velikom snagom, a kad je malo poodrastao,
postade vjest svakovrsnu oruZzju.

Silni je Vasusena obi¢avao obozavati Sunce stojeci licem prema
Istoku sve dok mu njegovi zraci ne bi obasjali leda. U toku tih
predanih molitvi ne bijase ni¢eg na Zemlji $to bi junacki i hitro-

3" Vasudeva je otac Krsne.

31 Stirya je boZanstvo sunca.

32 Vrsniji su rod Yadava kojem su pripadali Krsna i Kunti.
33 Suite su kasta kocijasa.
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umni Vasusena odbio pokloniti brahmanama ako bi oni to zatra-
zili od njega. Tako gospod Indra uze na sebe obli¢je brahmane i
jednom dode Vasuseni u takvu ¢asu pa zatrazi od njega njegov
prirodni oklop. Vasusena isjeCe sa sebe svoj oklop i dade mu ga, a
glavar nebesnika bijase prekomjerno zadovoljan, te mu zauzvrat
dade koplje kojim moZe ubiti bilo kojeg neprijatelja, bio on deva,
asura, raksasa** ili bilo koje drugo bice, ali koje moZe ubiti samo
jednoga protivnika. I tako Vasusena dobi ime Karna, jer je odsje-
kao sa sebe svoj prirodni oklop.

Kad je doslo vrijeme da se za Kunti odabere mladoZenja, Kun-
tibhoja priredi svayamvaru® na koju pozove sve okolne kraljeve.
Izmedu uzvanika ona uodi silnog Pandua koji se medu svima isti-
cao, te ga odabere sebi za muza. Bhisma je isprosio za Pandua jo$
jednu nevjestu, Madri, kéer naroda Madra, glasovitu po svojoj
liepoti. Tako proslavise Panduovu Zenidbu.

Gandhari je u to doba rodila stotinu sinova, vrlo ¢udnim tije-
kom dogadaja. Naime, kad je jednom s puno paznje i postovanja
podvorila vrlog Vyasu, on joj dade blagoslov da moze roditi sto-
tinu sinova od kojih nijedan neée zaostajati za svojim ocem. Kad
je zaCela, Gandhari je pune dvije godine nosila teret u svojoj utro-
bi i ne mogaSe se poroditi. Kad do nje dopre glas da je Kunti
rodila sina blistava kao sunce, ona krenu pamecu od nestrpljenja i
svom se snagom udari po trbuhu. Uto se porodi i iz njezine utrobe
izade tvrda gruda mesa, nalik na gvozdenu topovsku kuglu, koja
je u njoj rasla pune dvije godine. Bas kad je htjede baciti, stvori se
pokraj nje Dvaipayana koji je svojim duhovnim mocima ve¢ do-
kudio $to se zbilo. On upita Gandhari: “Sto to u&ini?”, a ona mu
otkri cijelu istinu, o tome kako je ¢ula da je Kunti rodila sjajnog
sina, kako joj je Vyasa obecao da ¢e roditi stotinu sinova, a ona je,
eto, rodila ovu kuglu. Nato ée Vyasa: “O Gandhari, ono §to sam
rekao, to ¢e se i zbiti. Ne izrekoh nikada neistinu, ¢ak ni u $ali.
Neka brzo donesu stotinu ¢upova napunjenih bivoljim maslom.
Kada ih donesu, poprskaj ovu grudu hladnom vodom.” Kako je
rekao, tako se i zbi. Kada poprskase grudu hladnom vodom, ona
se lagano razdijeli na stotinu i jedan komad veli¢ine palca. Svaki
od tih dijelova metnuse u zaseban kréag s bivoljim maslom i sve ih
staviSe na skrovito mjesto, a okolo postavise strazu da ih ¢uva.

3* Raksase su soj nizih demona, odnosno bjesova.
35 Svecanost prosnje s viteSkim igrama
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Sveti ¢ovjek tada re¢e Gandhari da ih smije otvoriti tek kada iste-
knu dvije godine. I posto je tako sve uredio i razdijelio im savjete,
sveti se mudrac otputi na Himalaju da se tamo posveti isposni-
¢kim podvizima.

Kada je doslo vrijeme, rodi se od komada mesa stavljena u ¢éup
kraljevi¢ Duryodhana. Po starjeSinstvu bijaSe najstariji kraljevié
Yudhisthira, prvijenac kraljevne Kunti, a u isti dan kad se rodio
oholi Duryodhana, i Kunti je rodila drugog sina, po imenu Bhima,
koji bjese silno jak i snaznih miSica.

Kad se rodio Duryodhana, kralj Dhrtarastra pozva Bhismu i
Viduru, a i sve ostale Kurue, dobronamjernike i brahmane pa im
rece: “Kraljevi¢ je Yudhisthira najstariji i on je nasljednik nasega
koljena. Vrlinom svojega rodenja on je kraljevstvo pridobio za
sebe. No moze li i ovaj moj sin koji je roden poslije njega postati
kralj? KazZite mi po pravdi $to je ispravno i posteno?”

Cim bjehu izgovorene te rije, ¢aglji i sve ostale grabljive Zivo-
tinje zloslutno zaurlase. Slusajudi to kobno pretkazanje, i brahma-
ne i mudri Vidura ovako mu odgovorie: “Cuj, o kralju, najjadi
medu ljudima, kada se tvoj sin rodio, pojavili su se zloslutni pred-
znaci i nema sumnje da e on postati istrjebitelj tvojega roda. Sud-
bina svih nas ovisi o tome hocemo li ga se odredi ili ne¢emo. Ako
ga zadrzimo, dogodit e se nesreca, a ako se njega odreknes, o
kralju, ostat Ce ti jo§ devedeset devet sinova. Re¢eno je da se radi
dobra porodice mora odbaciti pojedinac, a radi dobra sela poro-
dica, radi drzave mora se odbaciti selo, a da radi svoje duse Covjek
mora odbaciti i cijelu Zemlju.

Vidura i brahmane tako mu izloZiSe ovu stvar, ali zbog ljubavi
prema sinu Dhrtarastra ne bjese voljan pokoriti se tom savjetu. U
iducih mjesec dana rodise se i svi ostali Dhrtarastrini sinovi i jedna
kéi, a od sluskinje iz kaste vaiSya, koja je dvorila Dhrtarastru, rodi
se sin velike pameti i dobi ime Yuyutsu, i to se dogodi dok je
Gandhari jos bila trudna.

Jednom je Pandu lovio jelene u $umi, i ustrijelio jelena dok se
pario sa svojom Zenkom, a to ne bijahu jelen i njegova Zenka, vec
sin jednog rsija i njegova druZica, zaokupljeni igrom u jelenjim
obli¢jima. Rsi ga prokle, ne zbog ubojstva brahmane, buduéi da
kralj nije znao da je brahmana, nego zbog toga $to ga je prekinuo
u ljubavnom ¢&inu, kletvom da ¢e i on i Zena s kojom se bude
sjedinio trenutno oti¢i u Yamino kraljevstvo. Tada rsi umrije, a
Pandu ostade oZzalos$éen.
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Nakon tog nesretnog dogadaja, Pandu zamoli svoju suprugu
Kunti da zaéne s boljim od njega ili njemu ravnim, buduéi da joj
on ne moze dati dijete. Kunti mu tada rece za mantru kojom moze
zaleti s bilo kojim bozanstvom, a on je posavjetuje da zacne s
Dharmom, buduéi da je Zelio pravednog i vrlog sina. U povoljno
vrijeme ona rodi vrlog Yudhisthiru. U ¢asu kad dijete bi rodeno,
zalu se bestjelesni glas: “Ovo Ce dijete, nema sumnje, biti ponaj-
bolji medu donositeljima pravde, prvi od onih koji Zive u vrlini!
Prvi Panduov sin zvat ¢e se Yudhisthira. Bit ¢e kralj s prostranom
vla$éu, Cuven u trima svjetovima, obdaren sjajem i slavom i Cesti-
tim vladanjem.”

Pandu bjese blagoslovljen sinom koji je bio pun vrlina pa je
zazelio da mu Kunti rodi jo$ jednoga koji bi se odlikovao velikom
snagom. Ona opet poslusa svog muza pa prizva k sebi Vayua*® i
on joj podari sina snazna tijela, a pri njegovu rodenju ¢uo se opet
natprirodni glas koji rece: “Ovo Ce dijete biti medu svim snaznim
ljudima najsilniji!”.

Onda se Pandu posavjetovao s brahmanama pa nakon toga za-
moli Kunti da se na godinu dana obveZe posebnim zavjetom. Kunti
ucini kako je kralj molio i, kada je prosla godina, Pandu joj rece:
“O prelijepa gospo, svojim isposnistvom udovoljila si Indri, kra-
lju nebesnika, i zato sada pozovi njega i za¢ni s njime jo$ jednoga
sina.” Cestita Kunti ga poslusa i prizva svojom mantrom Indru,
gospodara nebesnika. On joj podari musko ¢edo kojemu dadose
ime Arjuna. Cim se kraljevi¢ rodio, iz vedra neba zatutnjio je glas
sli¢an grohotu olujna oblaka: “O Kunti, ovo e ti dijete imati snagu
Kartavirye i Sibija¥”, a u boju ¢e biti nepobjediv poput samoga
Indre. Sirom svijeta tvoje ¢e ime proslaviti i ovladat ¢e mnogovr-
snim nebeskim oruzjem.”

Kada Kunti izrodi Panduu sinove, dode mu jednom njegova
druga nevjesta, Madri, pa mu u povjerenju kaza: “Velika je moja
tuga, o kralju! Iako sam jednaka s Kunti, moj ¢e muz samo s njom
imati poroda. Ako mi Kunti pomogne da i ja dobijem kojega sina,
veliko ¢e mi dobro udiniti, a i tebi ¢e pokloniti potomke.” Tako je

3¢ Bozanstvo vjetra

37 Slavni kraljevi. Kartavirya je bio kralj koji je darezljivos¢u i isposnistvom nad-
masio sve kraljeve i stekao tisucu ruku i zlatnu kociju. Sibi je takoder kralj slavan
po dareZljivosti i nesebi¢nosti. Najpoznatija je pri¢a kako je spasio golubicu od
jastreba davsi jastrebu komad vlastitog mesa u naknadu. Ispostavilo se da je golu-
bica bio Agni, a jastreb Indra, i da se Sibi tim djelom proslavio pred bogovima.
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Kunti naucila Madri koristiti mantru, te ova prizove dvojicu Asvina,
te s njima zafe dvojicu sinova, blizance Nakulu i Sahadevu, pri
¢ijem se rodenju zacuo bestjelesni glas: “Ova ¢e dvojica nadmasiti
druge ljude ljepotom, bistrinom i vrlinom. Sjat ée presilnim sja-
jem, ljepotom, blagom i pristalosc¢u.”

Tako se Panduu rodi pet sinova koje zaceSe nebesnici, a bili su
obdareni velikom snagom i Zivjeli su da bi izvojevali veliku slavu i
da nasiroko razglase ime Kurua. Njihova se vrlina povecavala kako
su rasli, a glasoviti mudraci koji obitavahu na toj planini kojoj je
vrhunce pokrio snijeg gledali su to i divili se. Petorica Panduovih
sinova i stotinu sinova kralja Dhrtarastre, tog umnozitelja pleme-
na Kurua, rasli su brzo poput lopoca na jezeru.

Tada se desilo da je Pandu osjetio Zudnju za svojom mladolikom
suprugom Madri, izgubio pamet te se pozelio s njom sjediniti, te je
tako na mjestu umro. Madri, shrvana tugom, ostavi svoje sinove na
brigu Kunti, a sama pode za muZem u pogrebnu lomacu.

Kako su djeca rasla, ispostavilo se da su Panduovi sinovi u svemu
nadmoéni Dhrtarastrinima, a posebno Bhima, koji je usto obica-
vao kinjiti Dhrtarastrine sinove, ali viSe iz nezrelosti nego iz pa-
kosti. Gledajuéi to, u Duryodhaninu srcu zace se mrznja, i od tog
je dana gledao kako ¢e ubiti Pandave.

Kralj je vidio da Kurui odrastaju neodgojeni i da trate svoje
vrijeme, pa im je za ucitelja imenovao Krpu.

Na izvoru Gange Zivio je glasoviti mudrac Bharadvaja. Jednog
dana on ugleda prelijepu vilu Ghrtaci kako hodi obalom Gange i
upravo tada puhnu vjetar i rastvori skute njezine odjeée. Pustinja-
ka taj prizor toliko raspali da svoje sjeme ispusti u jedan krcag.
Tako se iz kréaga rodio mudri Drona.

Bharadvaja je imao prijatelja, kralja Prsatu, a njegov sin Drupa-
da svakoga je dana dolazio u Bharadvajino isposnicko staniste i tu
se igrao s mladim Dronom i ucio. Ubrzo je medu njima procvalo
prijateljstvo. Kada je umro kralj Prsata, na prijestolje sjede njegov
sin Drupada. Nekako u to vrijeme umrije i slavni Bharadvaja. Drona
je i sam Zelio potomka, pa uze za Zenu Saradvatovu kéer Krpi®.
Ona mu rodi sina, kojeg nazvase Asvatthaman.

Negdje u to vrijeme docuo je Drona da slavni kralj Jamadagnya
namjerava razdijeliti sve svoje blago brahmanama pa se odmah
zaputi u planine Mahendra. Do$avsi pred Ramu, on se pokloni

3% Sestru Krpe, ucitelja Kurua
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do zemlje pod njegovim stopalima i, vidjevsi da se ovaj sprema
krenuti u Sumu jer vec¢ sve blago bijase razdijelio, Drona mu rece:
“Ja sam Bharadvajin potomak, ali nisam iza$ao iz maternice. Brah-
mana sam od visoka roda i ime mi je Drona. Dosao sam po tvoje
blago.”

Kralj ga pozdravi i ree: “Sve blago i zlato $to bjese moje podi-
jelih brahmanama. Imam jo$ samo svoje tijelo i razno skupocjeno
oruZje. Spreman sam ti dati ili jedno ili drugo. KaZi $to ée$ od toga
dvoga?”

Drona mu odgovori: “O Bhrguov sine, pristoji ti da mi das sve
svoje oruZje i da me naudis tajnama njegova bacanja i vracanja!” |
tako mu kralj predade cjelokupnu nauku o oruzju, sa svim pravi-
lima i tajnama, a Drona se drzao prebogato obdarenim. Tako se
radosna srca otputi svome prijatelju Drupadi.

Nazalost, kralj, zatrovan oholos¢u zbog svojega bogatstva, prezre
Dronu i rece: “Kako se usudujes, brahmano, osloviti me kao pri-
jatelja? Kako krunjeni kralj mozZe drugovati s lutajuéim prosja-
kom? Mi bijasmo prijatelji dok smo bili djeca, ali vrijeme sve na-
griza, pa se i naSe prijateljstvo istrosilo. Zar se bogata$ moze druziti
sa siromahom, neznalica s u¢enim Covjekom i kukavica s juna-
kom? Samo jednaki mogu biti prijatelji.”

Okrete se Drona i ode iz Drupadina dvora dok mu je u srcu
plamtio gnjev. Stao je za tren razmisliti $to mu je initi, a onda
ode u Hastinapuru, prijestolnicu Kurua. Zudio se kralju Paficila
oduziti za njegovu bezobrastinu. Tako ode i nastani se kod Krpe,
brata svoje Zene Krpi, koji bijase ucitelj Kuruima. Tamo je prika-
zao takvu vjesStinu u baratanju oruzjem, da se Bhisma vrlo zainte-
resirao i doSao ga pozdraviti. Tada mu Drona ispri¢a svoju pricu.
BijaSe, naime, izuzetno siromasan. Jedva da je ¢ime imao nahrani-
ti sina A$vatthamana, koji nije pio mlijeko godinama. Tako se,
mucen tjeskobom siromastva, zakleo da nikad vise nece Zivjeti
takvim Zivotom. Tada ispri¢a kako se prema njemu ponio njegov
prijatelj iz djetinjstva. “O Bhismo, Drupada mi je nanio uvredu i
ja dodoh gnjevan Surjaku Krpi ne bih li dobio pod svoje okrilje
pametne i poslusne ucenike.”

Bhisma ga saslusa i rece: “Nategni svoj luk, o brahmano, i naci-
ni od kraljevi¢a Kurua vrsne poznavaoce nauke o oruzju. Budi
siguran da Ce ti se ispuniti svaka Zelja u srcu.” I tako Drona, prvi
medu strijelcima, veselo prihvati za ulenike Panduove i Dhrta-
rastrine sinove.
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Arjuna je volio nauk o oruZzju i zato bjese stalno uza svoga udi-
telja. Vjestinom, snagom miSica i ustrajno$éu sve je nadmasivao.
Doista, premda su pouke ucitelja bile za sve iste, Arjuna zbog svoje
umjesnosti bijase najbolji od svojih drugova. I tako nacini Drona
od Arjune prvaka medu strijelcima. A Dhrtarastrini sinovi sada
jo$ vise zamrziSe Bhimu zbog njegove pregoleme snage, a Arjunu
zbog vrline i sjajna uspjeha.’’

Kad Kurui ovladase vojnim vjestinama, pomisli Drona da bi bilo
vrijeme da zatraZi nagradu za svoj trud. On sazva sve svoje pitomce
pa im rece: “Zarobite u boju Drupadu, kralja Pancala, i dovedite ga
pred mene. To ¢e za mene biti najvrednija placa.” Mladi ratnici
pohitase, predvodeni Karnpom i Duryodhanom; Arjuna rece svo-
jem uditelju: “Mi ¢emo navaliti tek kad Dhrtarastroviéi pokazu $to
znaju i umiju. Nijedan od njih neée mod¢i uhvatiti na bojistu kralja
Pancala.” I doista, kralj Drupada bje$njase bojistem poput vatrenog
kotaca i pobijedi Duryodhanu i Vikarnu, pa ¢ak i silnoga Karnu i
druge hrabre kraljeviée, i tako ugasi njihovu Zed za bojem. Pandave
zacuSe lelek razbijene vojske pa s poStovanjem pozdravise Dronu i
popese se na svoje kocije. Bhima je topuzom tjerao slonove i kola
Drupadine vojske kao $to pastir tjera stado, a Arjuna krene strijela-
ma sjedi luk, kola i konje Drupadine. SavrSeno neustrasiv, skoci na
Drupadina kola sa sabljom te ga zarobi, a vojska se Pancala razbjezi.
Nato kraljevi¢i krenuse progoniti Pancale, ali Arjuna im rece: “Ovaj
je Drupada rodak Kuruima i ponajbolji medu kraljevima. Zato, o
Bhima, nemoj ubijati njegove vojnike. NaSe je da naSemu ucitelju
damo njegovu nagradu.”*®

I posto na bojistu pohvatase i Drupadu i njegove prijatelje i
ministre, kraljeviéi ih sve predadoSe Droni. Ovaj je podsjetio Dru-
padu na njegovo ponasanje, te mu je vratio polovicu kraljevine, a
polovicu je zadrzao, kako bi sada mogli biti ravni. Drupada mu
zahvali i poniZen ode. Nije bilo nade da ¢e svoj poraz modi osve-
titi silom, a ni snagom duha, pa se jedino nadao da ¢e dobiti sina

3 Ovdje je vidljiv mentalitet mrznje i zavisti koji stvara temelje kasnijeg velikog
sukoba na Kuruksetri. Plemeniti se, naime, dive necijem uspjehu i vrlini, i raduju
se tudem dobru, dok je osobina gresnika da tude dobro u njima izaziva mrznju i
zavist. Takav demonski mentalitet izvor je svih vrsta grijeha.

40 Vidi se kako Arjuna, iako velik ratnik, nema Zelje za bezrazloznim ubijanjem;
isto tako, usred bitke zadrzava objektivnost u procjeni necije vrijednosti, i tamo
gdje bi netko poZelio poniziti porazena protivnika, on mu odaje postovanje. Ar-
junina osobna veli¢ina ovdje dolazi do izrazaja.
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koji ¢ée biti oruzje njegove osvete. U tom raspoloZenju, zamolio je
brahmane da mu pomognu izvrsiti Zrtveni obred iz kojeg ¢e mu se
roditi sin koji ée modi poraziti uditelja Dronu. I doista, iz Zrtve-
nog ognja izadoSe mladi¢ i djevojka, Dhrstadyumna i Draupadi*.

Kralj Dhrtarastra odluci postaviti Yudhisthiru za kralja, a i narod
je bio na Yudhisthirinoj strani. Duryodhana i ostali pokvareni sa-
vjetnici tada stadoSe trovati um slijepome kralju, te ga savjetovati
kako da udalji Pandave, a na prijestolje postavi Duryodhanu.
Dhrtarastra se naposljetku pokoleba i popusti, te posalje Pandave
u udaljenu pokrajinu Varanavatu. Pokvareni se Duryodhana tome
vrlo obradovao, te uredi da se tamo sagradi palaca od lako zapa-
ljivog materijala, koju bi u prigodno vrijeme dao zapaliti zajedno
s Pandavama. Pandave su naslutili pogibelj te joj na vrijeme iz-
makli, ali postalo je vidljivo da im Duryodhana ozbiljno radi o
glavi. Tako su se, dok ne smisle nesto bolje, prerusili u prosjake i
lutali Sumom zajedno s majkom Kunti. Desilo se da je kralj Dru-
pada u to doba odrZavao svayamvaru za svoju kéer Draupadi, pa
su je Pandave isprosili za sebe. Ispalo je tako da je Draupadi po-
stala svoj petorici Pandava zajednicka Zena.*> Bududi da su se tako
otkrili, pridose im Krsna i njegov brat Balarama®, blagoslovise ih
te se otputiSe dalje. Kralj Drupada pozva Pandave, prerusene u
brahmane, kako bi pripravio vjencanje, a kad je saznao da su to u
stvari Pandave, ispunio se silnom rado$cu.

Do Dhrtarastre doprije vijest da su Pandave preZivjeli pokusaj
atentata, te da su se StoviSe zdruZili s uglednom rodbinom. Tada
Duryodhana, Karna i Dhrtarastra vije¢aSe o tome $to im je Ciniti,
a da Pandavama ne bi pripalo kraljevstvo a njihov rod bio zatrt.
Duryodhana je savjetovao da pokusaju unijeti razdor medu Pan-
dave, Karna da ih smjesta vojno napadnu, a Dhrtarastra je to odo-
bravao. Bhisma se svima usprotivi: “Ja nikada ne mogu odobrava-
ti razdor s Pandavama. A kao $to ti, Duryodhano, trazi§ pravo na
prijestolje, tako isto imaju i Pandave pravo na svoju ocevinu. Ako
slavni Panduovi sinovi ne dobiju vlast nad kraljevinom, kako je
moze$ dobiti ti ili bilo koji drugi potomak Bharata? Ako ti misli§

41 Poznati jo§ i kao Yajiasena i Yajnaseni, “koji su rodeni iz Zrtvenog ognja”.
Draupadi je poznata jo§ i pod imenom Krsna, jer je bila tamne puti.

42 Ta situacija je doduSe neuobicajena, ali je ubrzo prihvacena.

4 Krsna i Balarama se ovdje prvi put spominju u radnji, iako se oni i Pandave
ve¢ otprije dobro poznaju, a pogotovo Krsna i Arjuna, koji su obojica bili poznati
kao vrhunski ratnici, te su se jedan drugome jako divili.
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da si punopravno stekao kraljevinu, onda se, po mojemu sudu,
oni takoder mogu smatrati punopravnim nasljednicima ove kra-
ljevine, a njihovo je pravo starije. Zato im s mirom dajte polovicu
zemlje.” Drona se slozio s Bhismom, i savjetovao kralju da pozo-
ve Pandave nazad u Hastinapuru. Vidura je jo§ dodao: “Sto se
govori o nepobjedivosti Pandava, prava je istina. Oni koji imaju
Baladevu za saveznika, Krsnu za savjetnika i Satyakija** za pomoc-
nika, svakoga ¢e pobijediti u ratu. Prisjeti se toga, kralju, i imaj na
umu da je njihovo pravo na prijestolje starije od tvojega pa se
ponasaj prema njima onako kako to vrlina poucava. Znaj, tamo
gdje je Krsna, ondje su i Pandave, a tamo gdje je Krsna, tu je i
pobjeda! Duryodhana, Karna i Subalin sin Sakuni prionuli su uz
krivdu i izgubili pamet kao djeca, i zato ih ne slusaj!”
Dhrtarastra je te rije¢i primio na znanje i obznanio svoju naka-
nu: poslat ¢e Pandave u Khandavaprasthu i dati im polovicu kra-
ljevstva da njime upravljaju, a to bijase pusto§ na koju nitko ne
polagaSe pravo. Junaci se suglasise s time i odase pocast kralju te
se otputiSe u Khandavaprasthu. Junaci dodo$e onamo s Krsnom
na Celu i uljepsase to mjesto, a onda uz Dvaipayaninu pomo¢ odab-
rase i izmjeriSe podrudje koje bijase povoljno, posvetiSe ga propi-
sanim obredima i namijeni$e taj komad zemlje za podizanje grada.
Napravise naokolo opkop $irok kao more i zidove do neba visoke
i bijele kao runasti oblaci. Bio je ukrasen pala¢ama s mnogim vra-
tima, a na njima bijaSe ukras od dviju plo¢a nalik na Garudina®
krila. Zatvarale su ga dveri visoke kao gorje Mandara, a ulice su
bile Siroke i dobro izradene tako da nije bilo straha od bilo kakve
nesrece. Uljep$an bezbrojnim gradevinama, grad je sli¢io na Amara-
vati*® i zato dobi ime Indraprastha*’. Nalikovao je veliku oblaku
bremenitome blistavim munjama. Na prekrasnom mjestu pod dob-
rim znamenjem Pandave podigose dvorac prepun svakojaka blaga
i nalik na pala¢u nebeskoga rizni¢ara Kubere*. U gradu su se na-

# Krsnin vozar kola

4 Garuda je orao na kojem leti Visnu, njegov nositelj, jednako kao $to je bik
Nanda nositelj Sive.

46 Indrina nebeska prijestolnica

47 Znadi “Indrina visoravan ili ravnica”. Drzi se da se grad nalazio na podrucju
danasnjeg Delhija.

4 Kubera je ruzni patuljasti sin Visravasa ili Pulastye, ¢uvar blaga na sjevernoj
planini Meru ili Kailasa. U hinduisti¢ckoj mitologiji njegovo blago i raskos su si-
nonim za beskrajno obilje.
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stanili mnogi brahmane, znalci Veda, Zeleéi se tu nastaniti, kao i
mnogi drugi plemeniti Zitelji. Radost Pandava bivase iz dana u
dan sve veca jer su vidjeli da Zive u prostranoj kraljevini s poboz-
nim stanovnicima.

Pandave sastavi$e izmedu sebe pravilo da onaj od njih tko bi
gledao drugoga dok je ovaj s Draupadi ima otiéi u Sumu i Zivjeti
dvanaest godina pod zavjetom celibata. Dogodilo se da razbojnici
otjeraSe stoku nekome brahmani, a Yudhisthira je bio s Draupadi
u dvorani s oruzjem. Gledajuéi na dharmu, Arjuna ude po oruzje,
reCe sve Yudhisthiri, izade vesela srca i krene progoniti pljackase.
Nakon §to se vratio, zatraZio je od Yudhisthire da mu dopusti
ispuniti zavjet kojim se zavjetovao, buduéi da je pogazio pravilo
koje su utvrdili. Ozalo$¢en, Yudhisthira pristade, te Arjuna ode
provesti dvanaest godina u Sumi Zivotom hodocasnika. Obisao je
tako sva sveta mjesta i napokon stigao i do obala zapadnog ocea-
na, u sveto mjesto zvano Prabhasa. Docuo to Krsna pa dode vidje-
ti svoga prijatelja. Krsna i Arjuna pado$e jedan drugome u zagrljaj
i propitaSe se za junacko zdravlje pa sjedoSe razgovarati.

Ubrzo je zapocela velika svecanost na planini Raivataka koju su
proslavljali Vrsniji, bhoje i andhake®, i njih je dvojica podose vi-
djeti. Dok su lutali naokolo, spazise lijepu Vasudevinu kéer, a Krsni-
nu sestru Bhadru®® okruzenu njezinim sluskinjama i ukrasenu sva-
kakvim nakitom, i onoga ¢asa kada je Arjuna opazi, ovlada njime
bog Zzudnje. Silni je Krsna primijetio da Arjuna promatra Bhadru
utonuo u misli pa rece: “Kako to? Moze li boZanstvo Zudnje pod-
Ciniti srce onoga koji luta Sumama? Blagoslovljen mi budi, njezino
je ime Bhadra i najmilija je kéi mojega oca. Ako ti se srce uz nju
privilo, reci mi, a ja ¢u govoriti s ocem.” Arjuna ¢e nato: “Koga
neée ocarati kad je ovako lijepa? Reci mi, Janardano, kojim je
na¢inom mogu dobiti?” Vasudeva mu savjetova da je otme, i tako
Arjuna i ucini, te ubrzo bude uprili¢ena i svadba. Subhadra rodi
Arjuni prekrasnog sina Abhimanyua, koji je ubrzo postao vrsni
znalac Veda, a od svojega je oca primio cjelokupnu nauku o oruz-
ju, i ljudskom i nebesni¢kom. Kao $to Indra gledase na Arjunu,
tako je i Arjuna gledao na Abhimanyua i srce mu bijase prepuno
radosti. Tako su prolazili dani i jednom rece Arjuna Krsni: “Krsno,
doslo je ljetno doba. Hajdemo na obalu Yamune da se tamo

4 Razni rodovi plemena Yadava
50 Takoder poznata kao Subhadra
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zabavljamo sa svojim prijateljima.” 1 tako se Partha i Govinda®!
dogovorise pa se oprostiSe od Yudhisthire i odose okruZeni prija-
teljima.

Dok su sjedili na nekome ljupkom mjestu, sreto$e Agnija’? u
obli¢ju brahmane stamenog poput drveta §ala, koji ostavljase iza
sebe tragove nalik topljenom zlatu. Kad ga ugledase, njih dvojica
ustadoSe pred njim, a on ih oslovi: “Vi ste najveéi junaci na zemlji,
a Khandava nije daleko odavde. Ja sam proZzdrljivi brahmana &iji
su obroci obilati. Dajte mi obilje hrane pa ¢ete mi silno ugoditi.”
Za hranu pozelje prozdrijeti Sumu Khandavu, koja bijase prepuna
svakojakih zlih stvorenja, ali koja bijase pod Indrinom zastitom,
te je stoga do tada ne mogaSe prozdrijeti. Suma Khandava uvijek
bijase skroviste onih $to se protive devama, a sada je opet postala
dom bezbrojnim stvorenjima. Kada je Arjuna ¢uo da Agni namje-
rava progutati Sumu Khandava koju je Indra branio, on mu ovako
odgovori: “O preuzviSeni, ja nemam luka koji ¢e izdrzati snagu
mojih miSica i moju Zestinu u boju. Lako¢a mojih ruku zahtijeva
mnogo strijela, a moja ¢e kola teSko podnijeti tezinu svih tih stri-
jela koje ¢e mi biti potrebne. Ni Krsna nema oruZzja koje bi bilo
dostojno njegove modi i kojim bi mogao ubijati nage i pisace.”* O
Pavaka’*, mi smo voljni uciniti sve §to muskost i neustrasivost
mogu udiniti, a na tebi je da nam pribavis sredstva.”

Tada Agni pozva gospodara voda Varunu i re¢e mu: “Daj mi
$to prije taj luk i tobolce koje bijase dao kralj Soma** i tu kod¢iju sa
zastavom na kojoj je lik majmuna. Arjuna ¢e lukom Gandivom, a
Krsna kolutom izvrsiti velik pothvat.’® Stoga ih mene radi daj!”

I tako Arjuna dobi taj dragulj medu lukovima u kojemu bijase
golema snaga, a Varuna mu dade i dva neiscrpna tobolca i kola
opremljena nebeskim oruZjem te ukrasena zastavom na kojoj sta-
jaSe veliki majmun. U zaprezi bjehu Zdrijepci bijeli poput srebra ili

51 Partha znaci “Prthin sin”, Arjuna, a Govinda “nalazac¢ goveda”, $to je atribut
Krsne.

32 Bozanstvo vatre

53 Nage su pleme zmija, odnosno kobri, a pisace su pleme bjesova gorih od
raksasa.

4 «Qdistitelj”, pridjevak Agnijev

55 Soma je bog tijestenog Zrtvenog pica u vedskim obredima. Ujedno je i vladar
nad svim tekuéinama i raslinjem.

¢ Ovdje se Krsna i Arjuna opremaju oruzjem i kolima s kakvima ée nastupiti u
bici na Kuruksetri i s kakvima se obi¢no u ikonografiji prikazuju.
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poput runastih oblaka, a brzi kao vjetar ili misao. Ta je kola posli-
je duboka i naporna razmisljanja nacinio Visvakarman®’, graditelj
svemira. Ona bijahu nalik na oblak obasjan Suncem na zalazu.
Agni dade Krsni kolut koji je na sredini imao otvor i u njemu
osovinu. BijaSe to stra§no oruZje i ubrzo mu postade milije od
svega ostalog.

Onda Pavaka rece Krsni: “S ovim oruzjem bit ¢e$ u boju nad-
mocan i ljudima i devama. O Madhava, kad ga u boju baci$ na
neprijatelje, ono Ce ih pobiti i nitko mu neée mo¢i odoljeti, a onda
Ce se vratiti u tvoje ruke.”

Tada Agni na Arjunin poziv plane i stade prozdirati Sumu
Khandavu, opkolivsi je sa svojih sedam plamenova i razbukta se u
svoj svezatiruéi oblik kao da je dosao kraj yuge®®, a prvaci ksatriya
stadoSe na suprotne strane vozeci se na svojim kolima i otpocese
pokolj svih Zivih bi¢a koja u njoj obitavahu. Dok je Suma gorijela,
na tisuce Zivih stvorenja bjezalo je ispustajuéi uzasnute krikove.
Jezera i ribnjaci prokljucase i u njima pogibose sve ribe i kornjace.
Probodene Arjuninim strijelama ptice su s kricima padale u zapa-
ljenu Sumu. Mo¢ni plamenovi blistavoga ognja dosegnuse i samo
nebo i zaplasiSe ¢ak i nebesnike.

Ubrzo Indra prekri nebesa gomilajuéi oblake svih vrsta i pusti
dazd na Sumu u plamenu. No pljusak ne stize do vatre ve¢ ga, jo$
u visini, popi vrelina plamena. Tada se Indra naljuti na Agnija pa
pokupi i nagomila ogromne obla¢ine pa nacini pravu poplavu.
Strasno je bilo i pogledati taj okrsaj vatre i vode nad kojim su se
valjale gomile oblaka izmije$ane s dimom i blistavim munjama.

U taj ¢as Panduov sin prizva svoja vrsna nebeska oruzja i njima
rastjera Indrin dazd. Nebo iznad praSume prekrise Arjunine strijele
i nijedno Zivo bi¢e ne mogase odozdo umaknuti. Tada glavesina
nebesnika zaZeli ogledati se sa svojim sinom, srditim Arjunom, i
zasu ga svojim oruzjem prekrivajuéi njime itava nebesa. Razulareni
vjetrovi uzburkaSe sve oceane gonedi goleme skupine oblaka bre-
menitih olujama a ti oblaci, pomamno tutnjeéi, prosuse svoje munje
i gromove. Tada dobro pouceni Arjuna izrece za to odredene man-
tre i posla svoje vrsno oruZje zvano Vayavya’’, a ono ponisti silu
Indrinih gromova, isusi potop iz oblaka i ugasi munje.

57 “Onaj Cije je djelo sve”, jedno od imena za boga stvoritelja.
58 Yuga je razdoblje svijeta.
% Vayuovo, odnosno vjetrovo, oruzje elementa zraka.
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Brojne ptice iz plemena Garudina ponosno se obrusise iz gor-
njih nebesa u namjeri da napadnu Krspu i Arjunu gromovitim
krilima, kljunovima i pandZama. I bezbrojne zmije, kojima lica
bljuvahu oganj, dodose iz visina neprestano lu¢eéi svoj otrov. Ar-
juna ih sve sasijeCe svojim strijelama koje bijahu natopljene njego-
vim gnjevom. SabraSe se tu nebrojeni asure, gandharve, yakse,
raksase i nage, Zeljni boja, pustajuéi zastrasujuce urlike. U uzdig-
nutim su rukama drzali Zeljezna oruzja, kolute, kamenje i razno-
vrsne metnje, i svi oni dodose na megdan Arjuni i Krsni. [ premda
su ga obasipali neprobojnim pljuskom svakojaka oruzja, Arjuna je
sjekao njihove glave svojim oStrim strijelama. Silni Krsna, pogubi-
telj zlotvora, napravio je grdan pokolj u vojskama daitya i danava.

Dvojica neustraSivih i nepobjedivih junaka vidjese tada da se i
Indra i svi nebesnici spremaju za boj pa stadoSe pred njih mirno
drzeci lukove u rukama. I vjesti bojovnici bijesno nasrnuse na voj-
sku koja im se primicase i zasu$e je svojim gromovitim strijelama.
Tek kada ih Krsna i Arjuna vise puta razbise, nebesnici napustiSe
bojiste i potrazise Indrino okrilje.

Indra se osvjedocio u neustraSivost dvojice junaka, ali poZelje
posto-poto nadbiti svojega sina, no tada se zacu bestjelesni glas,
dubok i jak: “Vasavo®, u boju nitko ne moze pobijediti Krsnu i
Arjunu jer su oni Nara i Narayana glasoviti u nebesima jo§ od
drevnih vremena! Propast Khandave sudbinom je odredena!” Go-
spodar se nebesnika uvjerio da su te rijeci istinite pa se odrece
svojega gnjeva i ljubomore i vrati se u nebo.®!

Krsna opazi kako se iz zapaljena Taksakina boravista bijegom
spasava neki asura pa diZe svoj kolut i zavitla ga, ali u taj ¢as asura
povika: “Pohitaj amo, Arjuno, i izbavi me!” Zacuvsi njegov prepla-
Seni glas, Arjuna odgovori: “Ne boj se!” I posto milosrdni Prthin
sin rece asuri da se nema Cega bojati, Krsna odustade od svoje na-
mjere, a ni Agni ga ne htjede viSe progutati. I tako je mudri Agni za
petnaest dana spalio Sumu dok su ga Krsna i Arjuna branili od Indre.¢?

0 Vasava je voda osmorih bogova vasua, a to je Indra.

! Ovdje je naveden lijep primjer samokontrole: koliko god je Indra dopustio
gnjevu i ljubomori da vode njegovo ponasanje, njegov diskriminativni intelekt
nad njima ima potpunu vlast, i on moZe, kad procijeni da treba, te stvari jedno-
stavno iskljuciti, odreci ih se kao suvisnih. Osoba bez kontrole postupa supro-
tno: umjesto da se zbog razumske odluke odrekne gnjeva i ljubomore, prije ¢e se
zbog gnjeva i ljubomore odreéi zdravog razuma, i tako srljati u grijeh.

2 Qva prica je bitna za kasniju radnju iz nekoliko razloga. Prvi je taj da pokazu-
je porijeklo naoruzanja kojim ¢e se Arjuna i Krsna koristiti u kasnijim bitkama.
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Eto, tako se, uz pomo¢ Krsne i Arjune, ojacalo slavno bozan-
stvo, Zestoko i sjajno, i progutalo Sumu Khandava na dobrobit
svijeta. Onda s nebesa side Purarhdara® okruzen marutima® i rece
Arjuni i Krsni: “Vi ste ucinili pothvat koji ni nebesnici ne mogase
udiniti!”

Drugi je taj da ih oslikava kao velike ratnike — osobito to volim naglasiti u slu¢aju
Krsne, bududéi da je njegov aspekt velikog ratnika u tradicijama najce$ée zanema-
ren do te mjere da to postaje smijesno.

% Indra

¢4 Olujni pratioci Indre

65 Tako zavr$ava Adiparvan, prva knjiga Mahabharate, koju sam ovdje u velikoj
mjeri prenio, bududéi da je u njoj dana veéina informacija nuznih za razumijeva-
nje situacije u Bhagavad-giti.
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2. Knjiga o sabornici (Sabhaparvan)

Tada danava Maya iskaza Arjuni svoje poStovanje, sklopi ruke
pa mu pred Krsnom rece: “O Kuntin sine, spasio si me od Krsni-
na bijesa i od ognja koji me umalo nije progutao. Reci mi mogu li
iSta udiniti za tebe? Ja sam znamenit umjetnik, Vis§vakarman medu
danavama, sine Panduov, i doista Zelim udiniti nesto za tebe.”

Bududi da Arjuna nije od njega niSta traZio, a asura ustrajase u
tome da ucini nesto iz zahvalnosti, Krsna ga nakon trena razmi-
§ljanja zamoli da ucini nesto za pravednoga kralja Yudhisthiru:
“Sagradi prijestolnu palacu kojoj, ma koliko je proucavao, nitko
iz svijeta ljudi ne¢e modi stvoriti ravnu. Nacini, Mayo, takvu gra-
devinu na kojoj Ce se vidjeti i umjetnost deva i asura i ljudi.”

Maya se na to vrlo razveseli, i doista ubrzo sagradi palacu kojoj
ne bijase ravne. UkraSena skupocjenim predmetima i draguljima,
prekrasno izradena, budila je zavist svih okolnih kraljeva.

A posebno je to bio slu¢aj s pokvarenim Duryodhanom.

Nagledao se kralj Duryodhana basnoslovna blagostanja Panda-
va i obuze ga gorcina, a srce mu se prikloni grijehu i on se dade na
put u Hastinapuru, ali ono $to je vidio nikako mu nije davalo
mira. Dhrtarastrin sin bijase se usput toliko udubio u misli da ne
rece ni slova u odgovor Subalinu sinu koji mu se nekoliko puta
obracao. Vidjevsi ga tako zamisljena Sakuni ga upita: “O Duryod-
hana, zasto tako tesko uzdiSes?”

Duryodhana mu nato odgovori: “Ujace, vidjeh svekoliku zemlju
u Yudhisthirinoj vlasti, pod¢injenu Arjuninim oruzjem. Vidjeh i
Zrtveni obred® Kuntina sina koji bijase poput Indrine Zrtve i dan
i no¢ me ljubomora sazize. Susim se kao plitki ribnjak na ljetnome
suncu. Bacit ¢u se u oganj ili ¢u se udaviti u vodi. Meni vie Zivota
nema!”

Sakuni ¢e nato: “Duryodhano, ne smije§ biti ljubomoran na
Yudhisthiru. Panduovi sinovi uZivaju darove svoje dobre srece.
Oni samo sre¢om umakoSe svim tvojim smicalicama. Dobili su,
kralju, svoj dio kraljevine i sve $to su postigli, osvojili su svojim
naporom. Veliki su ratnici i strijeljaju najve¢im lukovima, a bitka
im ¢ini radost. Ali ja znam nacin kako se Yudhisthira moze pobi-
jediti: Kuntin se sin voli kockati. On je nevjest u baratanju koc-

% Obred rajasuya, carsko posvecenje.
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kom, a bude li pozvan na kocku, tesko ¢e moéi odbiti izazov. Ja
sam vjest u kockanju i nema mi u tome ravna u svim trima svjeto-
vima. Zato ga, sine Kurua, pozovi na kocku. Ja ¢u u tvoje ime
osvojiti kockom sve njegovo sjajno blagostanje. Samo, Duryodha-
no, o tome mora znati i kralj Dhrtarastra. Ako mi tvoj otac nare-
di, ja ¢u uzeti na kocki sve $to Yudhisthira posjeduje. Ne sumnjaj
u mene.”

Pod utjecajem varalice Sakunija i zlog Duryodhane, povodljivi
se Dhrtarastra slozi, te dade sagraditi palacu sa stotinu vrata i
tisuéu stupova, u kojoj ée se odrzati svecanost s kockama.®’

Tako se desilo da Sakuni i Yudhisthira zaigraju. Sakuni je stalno
varao a Yudhisthira stalno gubio. Kako su ulozi rasli, Yudhisthira
je prijevarom na kocki izgubio ne samo zlato i dragulje, nego i
svoju palacu, kraljevstvo, te naposljetku i svoju braéu, sebe i Drau-
padi. Pijani od oholosti, Duryodhana, Karna, Dus$asana i ostali
gresnici zlostavljali su tako Draupadi i Pandave, a Bhisma, Drona
i ostali stajahu pognutih glava i ne uciniSe nista. U tim tjeskobnim
i uZzasnim trenucima Dhrtarastrini sinovi poc¢inili su takve uvrede,
da je postalo posve jasno kako im se svima bliZi propast; Bhima se
zakleo da nede imati mira dok u boju ne ubije Dus$§asanu i Du-
ryodhanu, pa je rat postao gotovo izvjesnim. Pojavili su se svako-
jaki nagovijestaji zle kobi.

Slijepi kralj Dhrtarastra, uzasnut djelima svojih sinova, vrati
Draupadi i Pandavama njihovu slobodu i imanje, te oni napustise
Hastinapuru. Ali, na nagovor svojih gresnih sinova popusti, i do-
pusti im pozvati Pandave nazad da opet bacaju kocku, kako bi
prijevarom isposlovali da Pandave budu prognani u Sumu na dva-
naest godina. Trinaestu godinu imali bi provesti medu ljudima,
ali tako da ih nitko ne prepozna. Kolebljivi kralj pristade, i doista
tako i bude.

Pred kralja Dhrtarastru, koji je, obuzet sumornim mislima, sje-
dio gorko uzdiSuéi, dode Sanjaya pa ga upita: “O zemaljski go-
spodaru, osvojio si Citavu zemlju i sve njezino blago. Poslao si
Pandave u progonstvo. Zbog Cega sada toliko tugujes?”

Nato ée Dhrtarastra: “Zar nemaju za ¢ime Zaliti oni kojima pred-
stoji okrsaj sa silnim Pandavama na njihovim velikim kolima i sa

7 Kocka se drzala znakom BoZjeg suda, jednako kao i bitka. Zbog toga je kocka
kao nacin raspodjele dobara bila razmjerno uobicajena, ali je zato varanje na
kocki drzano iznimno necasnim.
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svim njihovim saveznicima?” Safijaya ¢e nato: “Kada bogovi ne-
koga Zele upropastiti i obes¢astiti, oni mu najprije uzmu pamet.
Kada propast naide, razum zatrovan grijehom prihvaéa zlo kao
dobro i ¢vrsto prione uz njega.”

Dhrtarastra reCe nato Safijayi: “Sanjayo, pogled ojadene Dru-
padine kéeri moze spaliti Citav svijet. Ne znam ima li nade da mi
makar jedan sin ostane Ziv?”

¢ Tako zavrsava knjiga o sabornici, mozda najuzasnija i najtjeskobnija knjiga
Mahabharate, s tjeskobnim i zloslutnim tonom.

36



Mahabharata Sabhaparvan-Vanaparvan

3. Knjiga o Sumi (Vanaparvan)

Cim je saznao §to se dogodilo Pandavama, Krsna im smijesta dode.
Dodose i bhoje, Vrsniji, andhake, a stigoSe tamo i rodaci kralja
Pancila, i Dhrstaketu, kralj Cedija, a i mo¢na i slavna braca Kekaye.
Svaki od njih se zgrazao i osudivao nec¢asno djelo Dhrtarastrinih
sinova. Tuzna Draupadi izade pred Krsnu i stade mu pripovijedati
muke i sramotu kojima je bila izvrgnuta, a on se, duboko dirnut,
trudio da je utjesi i umiri pa joj onda rece: “Milolika kraljevno, svi
koji su te zlostavljali leZat ¢e u samrtnim mukama sred krvave kalju-
Ze na bojistu izgubljene bitke. Svecano ti se zaklinjem da ¢ée tvoje
nezasluzene patnje dostojno biti osveéene. Obrisi o¢i! Moze se Hi-
malaja raspuknuti, mogu se nebesa srusiti, a zemlja razdrobiti i bez-
dano more presusiti, moja se rije¢ nece opovréi.”®

Krsna je ispri¢ao kako nije mogao sprijeciti zlodjela u Hastina-
puri jer se upravo za to vrijeme borio s neprijateljima, tako da je
zakasnio. Oprostivsi se s njima, Krsna ih napusti, a s njim i ostali
kraljevi i brahmane, te tako Pandave ostadose sami u Sumi. Tada
Yudhisthira, slute¢i buduéu bitku, naputi Arjunu da se krene bavi-
ti isposni$tvom kako bi od bogova dobio nebesnicka oruzja, koji-
ma ¢e modéi poraziti Duryodhaninu vojsku u buduéem ratu.

Tako Arjuna krenu na sjever prema vrhovima Himalaje, i tamo
se krene baviti isposniStvom. Na prekrasnom mjestu u Sumi Arju-
na se svom Zestinom preda najtezim pokorama. Odjeven u prnje
od trave i koZe crne sajge, sa Stapom u ruci, jeo je uvenulo lisce
popadalo po tlu. Prvih mjesec dana jeo je voée svake trece nodi,
drugog mjeseca jeo ga je svake Seste, a treCeg mjeseca jeo je samo
svakoga Cetrnaestog dana. Kada poce Cetvrti mjesec, moénoruki
Panduov sin odrzavao se na Zivotu samo zrakom. Podignutih ruku,
stoje¢i samo na vrhovima prstiju bez ikakva drugog oslonca, na-
stavio je svoje isposnistvo, a kosa mu je od Cesta pranja poprimila
boju lopoca ili munje. Tada se okupise svi veliki mudraci, odose
pred Sivu, gospodara bogova, poklonise mu se pa rekose: “Onaj
silni Kuntin sin upustio se u najteZa isposnicka isku$enja na padi-
nama Himalaje. Zemlja se oko njega pocela pusiti zagrijana njego-
vim Zzarom. Ne znamo kakva mu je namjera, ali nam on zadaje
bol. Ti ga moze$ odvratiti od toga.”

¢ Usporedba s Lk 21,33: “Nebo i zemlja ¢e prodi, ali moja rije¢ neée proci.”
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Umin”® muZ mirno je sasluao mudrace, a potom im gospodar
stvorenja kaza: “Ne brinite zbog toga! Ja znam Zelju Arjunina srca.
Ne 7udi on ni za nebesima ni za blagostanjem, a ni za dugim Zivo-
tom. Ono za ¢ime 7udi jo§ ¢u mu danas ispuniti.”

I slavni vlasnik luka Pinaka uze na sebe lik Kirate”!, blistava i
golema kao planina Meru’?, pa odmah side na padine Himalaje.
Primakavi se Kuntinu sinu, Siva opazi kako jedan od danava,
po imenu Mika, smjera ubiti Arjunu pretvorivsi se u divljega
vepra. Arjuna u taj ¢as uze Gandivu i nekoliko strijela nalik na
otrovne zmije, a onda odapnu tetivu koja ispuni zrak svojim bru-
janjem pa rece nerastu: “Nikakva ti zla nisam ucinio, a ti nava-
ljuje$ na mene da bi me ubio! Zato ¢e$ danas oti¢i u Yamino
boraviste!”

Kad Siva vidje da ¢e Arjuna ubiti vepra, viknu mu da ne strijelja
jer je to njegov plijen, ali se Arjuna ne osvrnu na to, nego otpusti
svoju strijelu. U isti tren kao oganj munje sijevnu i Sivina strijela
pa obje istodobno pogodiSe golemo Miukino tijelo, tvrdo poput
adamanta. Tada Muka opet poprimi svoj grozni lik raksase i is-
pusti dusu.

Potom Arjuna pogleda onoga koji ga je pokusao sprijeciti da
ubije vepra i vidje blistavo bice, sjajno poput zlata u lovackoj odje-
¢i. Pratila ga je Zena jednako odjevena. Arjuna se nato osmjehnu
pa upita: “O zlatno stvorenje, tko si ti i zaSto luta$ s tom Zenom
ovim pustim gorama? Zar se ne bojite u ovoj pustosi? Zasto si
gadao ovoga nerasta kada sam ga ja prvi uzeo na niSan?”

Lovac se nasmija pa mu odgovori: “Ova Suma bogata divljaci
pripada nama koji u njoj Zivimo. Ne mora$ se brinuti za mene.
No ti mi ne izgleda§ dovoljno ¢vrst da bi mogao biti jedan od
njezinih Zitelja. Vidim na tebi tragove udobna i mekusna Zivota.
Prije bih ja tebe trebao pitati §to trazi$ ovdje. Vepra sam ja prvi
ugledao i moj ga je hitac oborio tako da je moje i pravo prven-
stva.”

Rije¢ po rije¢, i izbi prepirka. Kirata na kraju podviknu: “Haj-
de, ¢uvaj se! Pustit ¢u na tebe strijela poput gromova, a ti priberi
svu svoju snagu pa mi uzvrati!” Arjuna se naljuti na te rijeci i zasu

70 Uma je Sivina supruga Parvati.

7! Kirate su bili planinsko lovacko pleme.

72 Meru je neka vrsta hinduistickog Olimpa, planina u sredistu svijeta na kojoj
pociva nebo.
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lovca strijelama, ali se ovaj samo smjeskao dok su padale po njemu
ne nanijevsi mu nikakvo zlo. Arjuna se silno zacudi. “Izvrsno, izvr-
sno!” govorase on, a u sebi se pitao tko bi to mogao biti. “Ili je
bozanstvo ili je yaksa, a mozZda je i Indra, a mozZe biti da je i sam
Rudra!””, govorio je sam sebi. “Ta, bogovi obi¢avaju katkad luta-
ti ovom plemenitom planinom.” Premisljajuéi u ¢udu tko bi to
mogao biti, Arjuna se nastavljao boriti sve dok je imao strijela, a
onda stade udarati Kiratu lukom, ali mu ga ovaj ote. Potom nasr-
nu na lovca ma¢em kojemu ni tvrda stijena nije mogla odoljeti. Ali
mac se polomi i od o$trice ostade samo batrljak. A lovac se samo
smijao. Arjuni ne preostade drugo nego da ga napadne golim ru-
kama. Jaki Prthin sin napadao je Kiratu dascudi od srdzbe. Udarci
su padali na obje strane i cijeli je kraj odzvanjao od praska njiho-
vih $aka, ali to ne potraja dugo. Bog u liku Kirate i Arjuna uhvati-
Se se u kostac. Onda se Bog naljuti i udari Arjunu svom svojom
snagom. Tada Arjuna onemoca i onesvijesti se. Nije dugo potraja-
lo, a on dode k sebi, i sav krvav usta sa zemlje i spopade ga ljuti
jad. Tada u mislima pade nicice pred gospodom bogova, milosti-
vim Sivom, napravi njegovo oblige od gline i okiti ga vijencem
cvijeéa odavsi mu postovanje, kad u taj Cas spazi taj vijenac na
Kiratinoj glavi i odmah mu laknu oko srca. Pade nidice pred Sivi-
nim stopalima, a Bog bijase vrlo zadovoljan njime. Vidio je da je
Arjunino tijelo iscrpljeno isposni$tvom pa ga oslovi glasom dubo-
kim kao grmljavina: “Phalguno, vrlo si mi udovoljio svojim nepo-
redivim pothvatom. Nema tog ksatriye koji ti je ravan u neustra-
Sivosti i ustrajnosti. Tvoja snaga i neustra$ivost, bezgrjesnice,
gotovo su ravne mojima.”

Tada silni Bog, kojemu je znamenje bik, uze Arjunu u zagrljaj i
reCe mu: “Sve sam ti oprostio!” Sine Panduov, poklonit ¢u ti svoje
najbolje oruzje zvano Pasupata.” Ti ée§ jedini modéi rukovati njime,
baciti ga a da ti se ono vrati!”® Cak ga ni Indra ne poznaje. To se
oruZje ne smije upotrijebiti bez valjana razloga jer, baci$ li ga na
slabijeg protivnika, ono moze razoriti cijeli Svemir. U svim trima

7 Ime Sive u njegovom unistiteljsko/isposnickom aspektu.

7* Arjunu je mucdila tjeskoba glede toga §to se tukao s Gospodom, misle¢i da je
time podinio uvredu, ali Siva je odagnao njegovu bojazan.

75 Pasupatastra, “Pasupatino oruzje”, “oruzje gospodara Zivotinja”.

76 Zapravo, tim su oruzjem takoder raspolagali Drona i njegov sin A$vattha-
man, ali je jedino Arjuna imao snagu duha potrebnu za cjelovitu vlast nad tim

oruzjem; on ga je jedini mogao, jednom bacenog, povudi.
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svjetovima nema nikoga tko bi mu mogao odoljeti. MoZe$ ga po-
slati na neprijatelja mislju, okom, rije¢ju i lukom.”

Usredotocen i paZljiv, Arjuna tada pride Sivi i rece: “Poudi
me!” I Gospod mu rece sve tajne rukovanja njime. Otada je to
oruzje stajalo na usluzi Arjuni i Sivi. U tom &asu uzdrhta sva
Zemlja sa svojim planinama, Sumama, morima, selima i gradovi-
ma i zacuSe se tisuce bubnjeva i truba. Duhnuse olujni vjetrovi i
zracni vrtlozi, a bogovi i danave ugledase to oruzje kako stoji uz
Arjunu.

“Podi sada u nebesa!” re¢e mu trooko bozanstvo”’, a Arjuna
stajaSe pred njim i gledase ga netremice odajué¢i mu duzno posto-
vanje. Tada mu Gospod svih nebeskih stanovnika vrati veliki luk
Gandivu poguban za sve danave i piSace, a potom nestade pred
Arjuninim o¢ima ra$irenim od ¢uda.

Silni pobjednik zlotvora stajase i dalje tu i udivljen govorase
samome sebi: “Doista, ja sam vidio veliko bozanstvo bogo-
va!”®Kakav li sam ja sretnik kada sam svojim rukama mogao do-
dirnuti trookog Sivu, vlasnika Pinike, i vidjeti ga u njegovu dob-
rociniteljskom obli¢ju?”

I dok je silni Kuntin sin tako razmisljao, dodose onamo bogovi
Varuna, Kubera i slavni Indra sa svojom kraljicom te sva njihova
mnogobrojna pratnja. Pojavi se i prekrasni Yama, moéni unistitelj
biéa, osvijetlivsi nebesa svojim sjajem, a za njim su i8li pitri, go-
spodari radanja.

Yama mu ovako kaza: “Arjuno, pogledaj nas, zastitnike svjeto-
va! Omogudit ¢emo ti da nas vidi§ svojim duhovnim oc¢ima jer ti
to i zasluzujes. U tvojemu prethodnom Zivotu bio si rsi neizmjer-
na duha, znan kao veliki Nara. Po Brahminoj zapovijesti roden si
u svijetu ljudi i pobijedit ¢e$ u boju najvrlijeg djeda Kurua, Bhismu
koji je roden od Vasua. Tvoja je duznost da pobijedis silne ksat-
riye koje vodi Bharadvajin sin Drona. Sine Kuntin, poubijat ¢e$
zemaljska obli¢ja nebesnika, danava i raksasa koji su se utjelovili
na Zemlji i oni ¢e se otputiti onamo kamo e ih odvesti zasluge

77 Siva se tradicionalno prikazuje s otvorenom ajna cakrom, “tre¢im okom”.
Uvid u najvi$u stvarnost i odricanje od svijeta temeljni su atribut Sive.

78 Gospod Siva dakako ne spada u nizu kategoriju bozanstava u kakvu spadaju
vedski bogovi Indra, Agni, Varuna, Vayu i njima sli¢ni, ve¢ prije u istu s Vis-
nuom, kao sinonim za utjelovljenje najvise stvarnosti, bice koje u sebi utjelovljuje
tako visoke kvalitete Neocitovanog Jednog, da se bez ikakve zadrske o Njemu
moze govoriti kao o Gospodu Bogu.
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njihovih djela, a tvoje ¢e ime zauvijek trajati na svijetu. Ti ée$ uz
Visnua olaksati Zemlji teret. Primi od mene ovu palicu” kojom
¢e$ pociniti velika djela.”®°

Poslije Yame dodoSe i ostali nebesnici i svi mu davahu svoja
nepobjediva oruzja strasna poput gromova. Kada odose zastitnici
svjetova, Arjuna uputi svoje misli prema Indrinim kolima kojima
upravljase Matali, Indrin kocijas, i ona dodose prosijecajuci nebo
i tutnjeéi poput golemih olujnih obla¢ina. Sva nebesa sinuse od
njihova bljeska. Tada se Arjuna pope na kola, i, oprostivsi se od
planine, odjezdi preko neba u Indrin nebeski grad Amaravati te,
boravedi tamo neko vrijeme, naposljetku se vrati braéi, koja ga
radosno pozdraviSe. Tako im u razgovoru s rsijima i raznim zgo-
dama prode dvanaest godina boravka u $umi, te se preruseni za-
putise u zemlju kralja Virate, gdje e provesti i trinaestu godinu
progonstva.

7 Yamina palica je znak vlasti nad Zivotom i smrcu bica.
80 Ovdje Arjuna i formalno postaje instrumentom provedbe dharme na Zemlji,
kojem bozanstva daju ovlasti da ih zastupa na svijetu.
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4. Knjiga o Virati (Virataparvan)

Tako se junaci prerusiSe i stupiSe u sluzbu kralja Virate. Yud-
histhira se prerusi u brahmanu po imenu Kanka, koji ¢e na dvoru
bacati kocke. Bhima se prerusi u kuhara i mesara po imenu Balla-
va. Arjuna se prerusi u eunuha po imenu Brhannada, koji ¢e uciti
Zene u Viratinoj paladi lijepu plesu i pjevanju®', dok ¢e Nakula i
Sahadeva biti konjusar i goni¢ goveda. Draupadi e, pak, postati
kralji¢inom sluskinjom. Za to vrijeme, sakrit ée svoje moéno oruzje
na veliko drvo koje raste pokraj groblja.

Tako im je, prerusenima, proslo gotovo godinu dana, kad je
zlosretni Duryodhana, koji nije imao mira ako nije snovao neko
zlodjelo, po savjetu Susarmana, kralja Trigarta, odlucio sakupiti
svoju vojsku i kralju Virati ukrasti stada goveda, i ne sluteéi da se
tamo skrivaju Pandave, te je prva vojska pod vodstvom Su$arma-
na porazena od Pandava predvodenih Bhimom. Upravo je tada
Duryodhana udario sa sjevera sa svom vojnom silom i opkolio
mnoge tisuce goveda koja pripadahu kralju Virati. Upravitelj stada
jedva pobjeZe i donese vijest u prazan grad, mladome kraljeviéu
Uttari, jer su svi ostali bili na drugome bojistu. Tada se mladi i
nesmotreni Uttara stade junaciti kako e zaustaviti neprijatelje,
samo da mu je nadi vozara kola, za $to mu se prijavi Arjuna, preru-
$en u Brhannadu. Kada stigoSe Duryodhaninu vojsku, kraljeviée-
vo junastvo naglo okopnje pri pogledu na Bhismu, Dronu, Karnu
i ostale velike ratnike, te on poZelje pobjeci. Uloge se okrenuse, te
sada Brhannada stade bodriti Uttaru, koji od straha pobjeze s kola.
Arjuna vidje da tako nece daleko dospjeti, uhvati ga i nekako pri-
voli da se vrati u kola.

Gledali su taj prizor Kurui s Bhismom i Dronom na ¢elu i sa
zebnjom u srcu slutili da bi taj ¢udni pridoslica mogao biti
Dhananjaya, a Drona stade uocavati loSe znamenje, te savjetova
povlacenje, ali mu se Karna usprotivi.

Za to vrijeme su Arjuna i Uttara dospjeli do drveta na kojem
bijase sakriveno oruZje. Kraljevi¢ skide odatle oruzje i razvi omote

81 Ima podosta ironije u ovoj podjeli uloga: gubitnik na kocki Yudhisthira glumi
majstora kockara, krvozedni ratnik Bhima glumi mesara, a junacki Arjuna u-
Skopljenika. Osim svega toga, vidljiva je Arjunina svestranost: on nije samo naj-
bolji ratnik i znalac svetih spisa i yogijske discipline, on je takoder u stanju Zene
poucavati plesu i pjesmi. Ta blaga strana velikog ratnika ocrtava sloZenost i tro-
dimenzionalnost njegove osobnosti.

42



Mahabharata Virataparvan

te ugleda, sjajne kao sunce, Gandivu i ostala Cetiri luka pa upita
Arjunu: “O Brhannado, kojemu slavnom junaku pripada ovaj luk
sa stotinom zlatnih okova i blistavim vrhovima?” Brhannada mu
odgovori: “Luk je za koji pita$ Sirom svijeta proslavljeni Gandiva
i pripada Arjuni, a moZe unistiti svu neprijateljsku vojsku.” “Kakva
li ¢uda, Brhannado”, nato ée Uttara, “ti kaZze$ da su ovi lukovi,
macevi i strijele vlasni$tvo Pandava, a o njima se niSta nije ¢ulo
otkada su izgubili kraljevinu na kocki premda su mogli unistiti
svakog protivnika!”

Arjuna mu tada rece: “Ja sam Arjuna, Uttaro, ja sam Prthin sin,
a Kanka, dvoranin tvojega oca, to je Yudhisthira. Snazni Ballava,
spretni dvorski kuhar, to je Bhima. Nakula je konjusar, a Sahade-
va nadzire vasa stada. A znaj da je i Sairandhri, kralji¢ina sluskinja,
glavom kraljevna Draupadi. Ovo je mojih deset imena: Arjuna,
Phalguna, Jisnu, Kiritin, Svetavahana, Bibhatsu, Vijaya, Krsna
Savyasacin i Dhananjaya.”

Kada je to saslusao, Uttara ga pozdravi kako to dolikuje pa rece:
“Moje je ime Bhuminjaya, a prozvan sam i Uttara! Velika je moja
sreca, Partho, $to te mogu gledati vlastitim o¢ima. Budi nam dob-
rodosao, Dhananjayo! Snaznoruki i crvenooki junace, tvoje su mi-
Sice poput slonovske surle! Doli¢i ti da mi oprostis sve $to rekoh u
svojemu neznanju!3? Tvoji ¢udesni i nedostizni pothvati rastjeruju
sve bojazni iz mojega srca i ispunjavaju ga ljubavlju! O junace, popet
¢u se na ova odli¢na kola i sam ¢u upravljati njima! Reci mi na koji
¢e§ odred najprije udariti? Naredi i ja te tamo vozim!”

“Omilio si mi, tigre medu ljudima”, nato ¢e Arjuna. “U tebi viSe
nema straha. Razbit ¢u u boju sve tvoje neprijatelje! Brzo veZi na
kola tobolce i iz toga oruzja uzmi mac uglacane ostrice i ukrasen
zlatom.”

Tada Arjuna skide narukvice i navuée divne rukavice protkane
zlatom pa potom poveza svoju crnu i kovréavu kosu bijelom tkani-
nom. Sjedeci na svojim kolima, silni junak obavi obred ociséenja i
ovlada svojim duhom lica okrenuta k istoku pa prizva u sjeanje sva
svoja oruzja i ona mu sva dodose i rekoSe kraljevskome Prthinu
sinu: “Mi smo tu, o proslavljeni! Mi smo tvoji sluge, Indrin sine!”
A Arjuna im se pokloni pa kaza: “Budite sva u mojemu duhu!”*

82 Arjunina je slava tolika, da se mladi Uttara pred njim morao osjecati kao
Arjuna pred Gospodom Sivom.
8 Ovo je Arjuna u najvecoj modi i slavi, kao sunce koje je izronilo iz oblaka.
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I dobivsi uza sebe sve svoje oruZje, Arjuna se razveseli i odape
tetivu na Gandivi. Zacu se strasan zvuk od kojega se ptice potre-
soSe u letu, a drvece se zanjiha. Po tome zvuku nalik na prasak
groma Kurui sazna$e da je to Arjuna odapeo tetivu na najboljemu
medu lukovima. Onda silni junak krenu s Uttarom kao kocijasem
i razvi nad svojim kolima svoj zlatni barjak na kojemu bijase maj-
mun s lavovskim repom, nebesnic¢ko prividenje koje je smislio sam
Visvakarman. NezadrzZivi unistitelj neprijatelja snazno duhnu u
svoju veliku $koljku gromovita glasa od kojega se duSmanima dize
kosa na glavi. Brzi konji popadase na koljena od toga zvuka, a
kraljevi¢ Uttara sjede od straha.

Za to vrijeme Drona je govorio Kuruima: “Sve mi to sluti na
zlo! Gledajte onoga ¢aglja koji tréi kroz nase redove i zloguko
zavija! Pobjegao je a da ga nitko nije stigao pogoditi! Sve ovo
pretkazuje veliku nevolju!”

Duryodhana se usprotivio, govoreéi kako trinaesta godina jos$
nije istekla i kako ¢e Pandave morati po dogovoru opet u progon-
stvo, a s njim se slozZio i Karna, oholedi se. Krpa i A§vatthaman su
se slozili s Dronom, dodavsi: “Koji se ksatriya veseli pred svima
zato §to je stekao kraljevstvo varajuéi na kocki, kao $to to ¢ini
bestidni Dhrtarastrin sin? Tko se, ako ima pameti, hvasta da je
stekao blago prijevarom na kocki kao da je prodava¢ mesa? U
kojem si dvoboju ti pobijedio Arjunu, Nakulu ili Sahadevu? A
opljackao si njihovo blago! Vidimo da ljudi, pa ¢ak i insekti i mravi,
mogu oprastati u granicama svojih modi, ali Panduovi sinovi ne
mogu oprostiti poniZenja kojima je bila izloZena Draupadi. Posa-
lji sada, Duryodhano, svog mudrog ujaka koji tako dobro poznaje
duznosti ksatriye!s* Poalji sada toga kockara i varalicu Sakunija
da se bori s njima. Ali Gandivom se ne bacaju kockice, nego se
odapinju ostre Siljate strijele na protivnike!”

Tada Bhisma pribra vojsku i razmirice prestadose. Tada Bhis-
ma iznese teoriju po kojoj zbog neto¢nosti kalendara svakih pet
godina nastaje visak od dva mjeseca®, stoga je sve §to su Panduovi
sinovi obecali ispunjeno. Duryodhana, pak, ustvrdi kako nece
Pandavama vratiti njihovu kraljevinu, i tako bitka otpoce. Dury-

84 Sakunija, koji je prevario na kocki. Vidimo da ratnici koji se bore s Duryod-
hanom to ¢ine vise iz duznosti, nego iz ljubavi prema njemu, buduéi da ga otvo-
reno grde i drZe zlikovcem.

8 Nekako ne vjerujem da je indijski kalendar bio toliko neprecizan, bududi da
primjerice gregorijanski kalendar ima korekciju od jednog dana u ¢etiri godine.
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odhana ne bijase s ostalim ratnicima, nego je, bududi slab borac i
kukavica, krenuo tjerati Viratina stada. Arjuna ga dostiZe i vrati
stada, a potom se namjeri na velike ratnike. Karpa i Arjuna podi-
jelise megdan. Dvanaest Karninih strijela ranilo je Arjunu, Uttaru
i njihove konje, ali je Arjuna uzvratio®® i zasuo Karnu silom strijela
koje ga izbodose po cijelome tijelu, tako da se morao povudi.

Kad Radhin sin uteknu s bojista, ostali ratnici s Duryodhanom
na Celu udariSe jedan po jedan na Arjunu pradeni svojim Cetama,
ali, kao $to obala podnosi nalete plime, tako je i Arjuna odolije-
vao bijesu te nebrojene vojske postrojene za boj koja ga je zasipala
rojevima strijela. Potom prvak medu ratnicima napadne na nepri-
jatelja poslavsi na njega svoja nebeska oruZja. I nebo i sve strane
svijeta zastrijeSe bezbrojne strijele odapete iz Gandive, kao $to
Zemlju prekrivaju Sunceve zrake. I nitko od protivnika ne moga-
$e podici o¢i na Arjunu koji je blistao silnom svjetlos¢u. Bezbrojne
Arjunine strijele kao da pod nebom nisu imale dovoljno mjesta.
Protivnici bi ga uspijevali samo jednom izbliza ugledati jer bi veé
idudega trena bili na putu za onaj svijet zajedno sa svojim konji-
ma. Kao $to su njegove strijele neometano prolazile kroz tijela
njegovih protivnika, tako su i njegova kola jezdila kroz njihove
redove. Njegove strijele uvijek su nalazile cilj kao $to i oko uvijek
pociva na onome §to mu se mili gledati. Trag koji je ostajao za
njim sli¢io je na trag krda slonova kroz praSumu.

Tada navaliSe na Arjunu svi veliki ratnici Kurua i napregose sve
svoje sile, a Dhananjaya, Kuntin sin, pogodi staroga gospodara

36 Cini se da su ratnici bili iznimno otporni na pogotke, te da ih se moglo ubiti
jedino tako da im se glava odvoji od tijela. Sve ostale rane lako su zacjeljivale,
vjerojatno zbog djelovanja moénih mantri. Zbog toga je glavni oblik napada na
velikog ratnika izvoden tako $to se prvo pobilo njegovu zapregu i kocijasa te tako
onesposobila kola, a njemu se ogranicilo kretanje. Potom bi protivnik napao
oruzje, te mu strijelama sasjekao luk, a tek nakon toga bi napao samoga ratnika.
Koliko god je izvjesno da u pricama o sposobnostima ksatriya ima puno pretjeri-
vanja, ¢ini mi se prili¢no izvjesnim da su ta pretjerivanja temeljena na istini, te da
je jedan veliki borac morao predstavljati vojnu silu koja je mogla zdrobiti sve
osim drugog takvog borca. Slikovito receno, veliki borci poput Arjune, Bhisme i
Drone bili su ekvivalent ¢itavim dana$njim armijama s nuklearnim arsenalom.
Iako su na prvi pogled oruZja kojima su se ratnici koristili primitivna (luk i strije-
la, topuz, mac i sl.), udari takvih oruZja bili su u toj mjeri pojac¢ani mantrama, da
je Gandivu mudrije usporediti sa Sesterocijevnim Gatlingovim topom s eksplo-
zivnom municijom, nego s lukom kakav bi ¢itatelj bio sklon zamisliti, buduéi da
je fokus misli borca igrao toliku ulogu da je sama fizi¢ka materija oruZja postajala
marginalnom. Iz tog razloga strijele slabijeg borca nisu u stanju nauditi jacem.
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Bhismu s deset strijela u grudi iako se ovaj borio kako je najbolje
mogao. Neodoljivi i jakoruki Gangin sin klonu od ljuta bola i
dugo ostade tako naslonjen na rudo svojih kola.

Tada Arjunu okruzise sa svih strana s nebeskim oruzjem u ruka-
ma zasipajuci ga nepresusnom bujicom strijela. On je svojim oru-
Zjem suzbijao njihovo, a onda vlasnik Gandive zazva jedno od
Indrinih nepobjedivih oruzja zvano “izbezumljivalo”. Svojim os-
trim strijelama potpuno prekri sve Cetiri strane svijeta. Brujanje
Gandive potpuno zaglusi osjetila protivnika®’, a potom Arjuna
uze objema rukama svoju veliku $koljku moéna zvuka i silovito
duhnu u nju ispunjavajuéi njezinom rikom nebeski svod. Od zvuka
te Skoljke junaci Kurua zastadosSe osupnuti, a lukovi od kojih se ne
razdvajahu u boju poispadase im iz ruku. Kad je vojsku Kurua
tako skamenio, Arjuna rele sinu kralja Matsya: “Idi medu Kurue
dok su jo§ osamuéeni i donesi ovamo bijele odore $to ih nose
Drona i Krpa i onu lijepu, Zutu, $to pripada Karni, a donesi i
plave haljine kralja i Dronina sina.®® Rekao bih da Bhisma nije
omamljen jer on zna kako da se suprotstavi ovome oruZju i zato
njega obidi!”

Nato slavni sin Matsya sko¢i s kola ostavivsi uzde i pokupi od-
jeu ratnika pa se vrati natrag na svoje mjesto. Onda podbode
konje i odveze Arjunu s bojista.

Kad Bhisma vidje da Arjuna odlazi, pogodi ga svojim strijela-
ma, ali mu Arjuna pobi zapregu i kocijasa i sa svojim lijepim lukom
u rukama izroni iz toga mnostva kola kao $to sunce izranja iz
oblaka. Dhrtarastrin sin® dode k sebi i spazi Prthina sina kako
sam stoji na boji$tu nalik na gospodara nebesnika pa uzrujano
upita Bhismu: “Kako se ovaj spasio od tebe?”*°

A Santanuov mu sin odgovori smijeSedi se: “Gdje bijahu tvoja
osjetila i tvoja hrabrost? Zasto si odbacio luk i strijele? Arjuna nije
sklon krvolo¢nosti, niti mu du$a naginje grijehu. Ni za sva tri svi-
jeta nece zaboraviti svoje starije. Samo nas zato u ovome boju nije

%7 Da podsjetim, Gandiva je oruzje koje je prije gradeno od astralne nego od
fizicke supstancije, te je zbog toga u stanju podnijeti enormna naprezanja koja bi
trenutno skrsila bilo koji materijalni luk. Strijele Arjuna dobiva iz nepresusnih
tobolaca koje je zajedno s lukom dobio od Agnija.

8 Arjuna je naime djevojkama na dvoru obecao donijeti haljine iz boja.

8 Duryodhana

% Tipi¢no za gresnike i zlikovce, Duryodhani mora netko drugi biti kriv za
njegove propuste.
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sve pobio. Prvace medu junackim Kuruima, vrati se u svoj grad i
pusti Arjunu da mirno ode preotevsi stada. Ne odbacuj uludo svaki
put svoje dobro!”

Saslu$ao je Duryodhana te rijeci staroga gospodara, rijec¢i koje
bijahu za njegovo dobro, pa se razbjesnje, ali izgubi volju za dalj-
nju bitku, duboko uzdahnu i usutje.

Razdragani Arjuna vidje kako Kurui kre¢u k svojemu gradu pa
pode za njima i glavom pozdravi staroga Bhismu i ucitelja Dronu
da im iskaZe svoje postovanje. Na jednak nacin pozdravi i Droni-
na sina i ucitelja Krpu i ostale ¢asne osobe medu Kuruima. Potom
Prthin sin jednom strijelom razbi u komadi¢e Duryodhaninu krunu
ukrasenu dragim kamenjem, a brujanje njegova luka ispuni sva tri
svijeta.

Tada se Arjuna i Uttara vratiSe u prijestolnicu, i, nakon $to im je
istekao rok progonstva, razotkriSe svoju narav, a kralj Virata dade
svoju kéer Arjuninom sinu Abhimanyuu za Zenu.”

°1 Sin Abhimanyua i Uttare bit ¢e poznati Pariksit.
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5. Knjiga o pripravama (Udyogaparvan)

Svi proslavise Abhimanyuovu svadbu, i, posto se odmorise, Kr-
sna rece: “Svi vi koji ste ovdje znate kako je u igri kockom kralj
Yudhisthira bio prevaren, kako mu je oteta kraljevina i kako je prihva-
tio progonstvo. Panduovi sinovi, koji mogu silom svojega oruzja
pokoriti i svijet, ispunjavali su taj stra$ni zavjet trinaest godina i
nisu odstupili od zadane rije¢i. Ovi slavni junaci proveli su godinu
dana sluze¢i drugima. Na vama je da sad odlucite $to ée biti praved-
no i dobro i za Yudhisthiru i za Duryodhanu i $to ée biti podobno
i prihvatljivo i za Kurue i za Pandave. Casni kralj Yudhisthira ne bi
bespravno pozelio ni nebesko carstvo, a ako to pravda trazi, pri-
hvatit ¢e da vlada i samo jednim selom. Dhrtarastrovié¢i ne mogu
nadvladati Arjuninu mo¢. Mi ne znamo $to je Duryodhana naumio
niti znamo §to Ce se dalje zbivati. Zato je tesko odluditi $to da ¢ini-
mo. Ja kazem da bi trebalo poslati izaslanika, ¢ovjeka dobra roda,
puna vrlina i sposobna privoljeti Duryodhanu da Yudhisthiri preda
polovicu kraljevine koja mu pripada”.

Tako je kralj Pancila poslao Kuruima svog vlastitog sveéenika
kao pregovaraca.

Bududi da nije bilo vjerojatno da ée Duryodhana vratiti Panda-
vama zemlju, pocele su pripreme za rat, te su sukobljene strane
krenule okupljati saveznike. Tako su Duryodhana i Arjuna dosli
zamoliti Krsnu da im bude saveznik, i zatekoSe Krsnu kako spava.
Duryodhana je usao prvi u njegovu spavaéu sobu, a Arjuna ude za
njim i obojica pri¢ekase da se probudi. Duryodhana bjese sjeo na
stolac kraj Krsnina uzglavlja, a Arjuna osta stajati kraj podnozja
postelje sklopivsi ruke u znak postovanja. Kad se Krsna probudio,
on najprije ugleda Arjunu, a onda ih upita kako su putovali i po-
zdravi ih kako dolikuje pa ih zatim upita za razlog njihova posje-
ta. Duryodhana mu odgovori smijeseéi se: “Krsno, svi su izgledi
da ¢e medu nama biti rata, i to vrlo skoro. Ako se to dogodi, ti mi
mora$ pomodéi. Tvoje prijateljstvo sa mnom jednako je kao i s
Arjunom, a i na$e srodstvo podjednako je blisko. Jedina je razlika
§to sam ja danas do$ao prvi, a nasi su dobri praoci uvijek postova-
li pravo prvenstva.”

Krsna ¢e nato: “Ni najmanje ne sumnjam da si ti dosao prvi,
Duryodhano, ali kada sam otvorio o¢i, moj je pogled najprije pao
na Arjunu. Bududéi da si ti dosao prvi, a ja sam najprije ugledao
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Arjunu, ja ¢u vam pomoéi obojici. Pravo prvenstva vam je podjed-
nako. Kada se ispunjavaju Zelje, obi¢aj nalaze da se uvijek po¢ne
od najmladega molitelja i zato ¢u najprije ponuditi da bira Arjuna.
Tu je milijun mojih pastira i svaki mi je ravan po snazi. Zovu ih
Narayane. Svaki se od njih umije boriti i u najzes¢em boju. Ti
vojnici, nesavladivi u boju, bit e na strani jednoga od vas, a ja ¢u,
sasvim sam i ne ladajuéi se oruzja jer sam odlucio ne boriti se, stati
na stranu drugoga. Ti, Kuntin sine, moZe$ birati prvi jer prema
zakonu ima$ na to pravo.”

Tada Arjuna odabra Krsnu®?, Narayanu glavom, pogubitelja svih
zlotvora koji rece da nece biti na bojistu.

Duryodhana dobi nebrojenu vojsku Narayana, i bjeSe izvan sebe
od radosti dobivsi tih tisuc¢u tisuc¢a vojnika iako Krsna ne bijase na
njihovoj strani.”

Kada je Duryodhana oti$ao, Krsna se osmjehnu pa zapita Arju-
nu: “Dhananjayo, zasto si tako nerazumno postupio?** Odabrao
si mene umjesto moje dobro opremljene i mnogobrojne vojske.”
Arjuna mu odgovori: “Zelio bih, Krsno, steéi slavu koja ¢e biti
ravna tvojoj. Ti ima$ snage suprotstaviti se svim zemaljskim kra-
ljevima i njihovim mnogoljudnim vojskama. Osje¢am da sam i ja
sposoban za nesto takvo. Zelim da mi ti bude§ kocijas. Odavno
sam za time Zudio!”

Vasudeva ¢e na to: “Rekao bih, Kuntin sine, da si odlucio mjeriti
se sa mnom. Neka ti Zelja bude ispunjena! Bit ¢u vozar tvojih kola.”

Mnogo je kraljeva okupilo svoje vojske oko Hastinapure. Bilo
je tu jedanaest aksauhini®® vojske. Cio taj kraj bijase prekriven voj-
skama.

2 Obi¢no komentatori Bhagavad-gite iz ne znam kojeg razloga pogresno navo-
de kako je Duryodhana prvi odabrao vojsku, a da je Arjuni preostao Krsna, iako
u epu pise drugadije.

% Ovdje je vidljiv tipi¢an primjer plitkog svjetovnog rasudivanja, po kojem mi-
lijun ratnika koji se bore vrijedi vise od Boga koji se ne bori. Duryodhana ne
uvida da Arjuni viSe vrijedi njegov prijatelj, nego bilo koji broj bilo kakvih vojni-
ka, bududi da je sam u stanju skrsiti snagu bilo kakve vojske, a prijatelja mu nista
ne moze nadomjestiti. Arjuna, naime, drzi Krsnu samo prijateljem, buduéi da mu
se ovaj jo$ nije razotkrio kao Gospod Bog, ali unato¢ tome mu pristupa s instin-
ktivnim postovanjem, dajuéi mu najvecu vrijednost u svojem Zivotu.

% Arjuna je postupio uistinu “nerazumno”. Ali, razumno nije sinonim za is-
pravno.

% Aksauhini je, po klasi¢noj teoriji, vojska od 21870 slonova, 21870 bojnih
kola, 65610 konja i 109305 pjesaka.
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Dvorski svecenik kojeg je Drupada poslao promatrao je putuju-
¢i sve te legije. Kad je stigao u Dhrtarastrin dvor, ugledao je tamo
sve velmoze i vojskovode Kurua i njihovih prijatelja i saveznika.
Docekali su ga s dobrodoslicom i postovanjem kakvo i pripada
poslaniku. On im nakon dobrodoslice po¢e ovako govoriti: “Kra-
ljevi, dobro se zna da su Pandu i Dhrtarastra braca po ocu i da,
nesumnjivo, kraljevina njihova oca pripada obojici podjednako.
Hrabri Panduovi sinovi ne Zele se upustati u rat s Kuruima da bi
povratili svoju kraljevinu da ne pustose svijet. Zato vratite, Kurui,
ono §to se mora vratiti, jer doslo je vrijeme za vracanje i vrlina to
od vas zahtijeva. Ne dopustite da ova prilika uludo propadne!”

Bhisma brahmani dade za pravo, ali u rije¢ mu drsko upade
Karna stalno gledaju¢i Duryodhanu: “U Duryodhanino ime Sa-
kuni je svojedobno pobijedio Pandave na kocki. Panduov sin se
ne pridrzava dogovora, ve¢ se uzda u pomoé Matsya i Pancala. O
veleuleni, ako pokusas zastrasiti Duryodhanu, on nece dati ni stopu
zemlje, a ako je po pravdi i zakonu, dat ée i cijelu zemlju, pa makar
i neprijatelju. Ako Zele da im se vrati njihovo naslijedeno prijesto-
lje, neka prozive u Sumi dogovoreno vrijeme, a onda mogu Zivjeti
pod Duryodhaninom vla$¢u u zdravlju i miru. Ako odbace put
vrline, odluce se za rat i napadnu ove uzorite Kurue, sjetit e se
ovih mojih rijeci!™?®

Starina Bhisma nije se slagao s time: “Sine Radhin”, rece on,
“govori$ ludo! Sjeti se da je Prthin sin sam pobijedio Sestoricu
velikih ratnika Kurua. Ne u¢inimo li ono $to glasnik od nas trazi,
izbit Ce rat i bit ¢e nam sudeno da poginemo i mi i Duryodhana.”

Tada kralj Dhrtarastra krene smirivati strasti, i posalje Sanjayu
kao glasnika Pandavama, koji preklinjase Pandave neka nastoje na
mirnom rjeSenju, jer kakav ¢e im biti Zivot ako na bojistu pobiju
svoje rodake? Yudhisthira mu, presretan, odgovori da on i ne Zeli
nista osim mira: neka mu Duryodhana vrati njegovu prijestolnicu
Indraprasthu i pola kraljevine, i vladat ¢e mir. On tada prepusti
Krsni da odludi $to je najbolje, a ovaj se odluc¢i sam otputiti u

% Qvakav govor, lazljiv, drzak i neutemeljen u stvarnosti uzrok je propasti onima
koji se njime koriste, i odlikuje teske zlo¢ince, koji Zele govorom stvoriti privid
razli¢it od istine. Bududi da se temelje u lazi, istina im se na kraju razbije o glavu,
i oni nestaju sa svijeta, tonuéi u pakao svoje oholosti. Takvi se prisjete pravedno-
sti jedino kad im je osobni interes ugrozen, a inace neprekidno krse prava dru-
gih, a s pravednosti se izruguju. Tako su dakle gresni Duryodhanini poklonici
razgovarali, drzeéi kako je njihova vojna sila premo¢na.
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Hastinapuru i pokusati pronaéi rjeSenje. Yudhistira pak Duryod-
hani porudi ovako: “Pandave ¢e strpljivo prijeci preko svih uvre-
da nanesenih Draupadi i preko svega ostaloga jer ne Zelimo sve
Kurue vidjeti pobijene. Dovoljno smo moéni da se moZemo osve-
titi. Mi ipak Zelimo mir i bit éemo zadovoljni ako nam da$ svako-
me po jednu pokrajinu. Cak ¢e i to dostajati da se dovrie nase
razmirice. Suyodhano®”, daj petorici bra¢e makar po jedno selo i
neka se braca s bra¢om izmijesaju i stariji s djecom i neka se u
smijehu i veselju mijeSaju Kurui i Pancale.”

I tako Sanjaya prenese poruku Dhrtarastrinu dvoru, ali nakon
vije¢anja Duryodhanin odgovor bijase sljedeéi: “Ili ¢u ih pobiti i
vladati ovom zemljom, ili ¢u poginuti, a oni ¢e na njoj uzivati
svevlast! Mogu zaloZiti i blago i kraljevinu, pa i sam Zivot, ali s
Panduovim sinovima ne mogu Zivjeti u miru! Di¢ni gospodaru,
neéu prepustiti Pandavama ni onoliko zemlje koliko se moze po-
kriti vrhom igle!”

Unato¢ o$trim rije¢ima Dhrtarastre, Bhisme, Gandhari i osta-
lih, taj bezumnik ustraja u svojoj odluci, a tada Krsna osobno ode
u Hastinapuru, u posljednjem pokusaju mirotvorstva.

Duryodhani padne na um bezboZna zamisao: zarobit ée Krsnu,
svezat Ce ga i baciti u podrum, i Vrsniji i Pandave ¢e mu se poko-
riti. Na to se svi sablazne, a Bhisma izade iz prostorije, ne hoteci
viSe slusati pogubne rije¢i toga pokvarenog i grje$nog lupeza.

Krsna je tako dosao i rekao stav Pandava, a Duryodhana se tu
imao prilike naslu$ati jo§ mnogocega $§to mu nije bilo ugodno
slusati, a $to mu rekose razni veliki mudraci, ali on ustrajase u
svojoj nerazumnosti: “Izgubili su svoj dio na kocki i ja im ga odbi-
jam vratiti. U svemu tome ja sam potpuno nevin. Ali im ne dam ni
pedalj zemlje! Ne dam ¢ak ni toliko koliko moze stati na vrh igle.”
Tada Duryodhana, zajapuren, napusti palacu i stade smisljati neko
zlodjelo: kako da zarobi Krsnu.

Tada se javi Krsna, istrebitelj neprijateljskih ¢eta: “Obmanjujes
se, Suyodhano, ako misli§ da stigoh ovamo sam. Zato me, nera-
zumniCe, namjerava$ savladati silom i udiniti suznjem. Pa ipak,
nisam sam! Evo ih uz mene i Pandave i Vrsniji i andhake. Tu su
sve i aditye, rudre i vasui®®, a s njima i svi veliki mudraci!” I re-
kavsi to, Krsna prasnu u smijeh.

%7 Jedno od Duryodhaninih imena
% Skupine deva
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A dok se tako smijao, iz njegova tijela koje je blistalo poput
ognja pojavise se bezbrojna bozanstva bljestava kao munje i ne
veca od palca. Na ¢elu mu se pojavi Brahma, a na grudima Rudra,
na rukama se pojaviSe Cuvari smjerova svijeta, a iz usta njegovih
izade Agni, a s njime aditye, vasui, ASvini, maruti i Indra i vi§ve®.
Iz dviju njegovih ruku izadoSe Arjuna i Baladeva. Arjuna mu staja-
Se zdesna, a Baladeva slijeva, Arjuna s lukom, a Baladeva s ralom u
rukama.!® U svakoj od njegovih ruku mogla se vidjeti skoljka ili
kolut ili topuz ili luk zvan Sarnga, ralo, koplje i sva druga oruzja,
a svako podignuto na udarac. Iz njegovih usta, usiju, ociju, iz sva-
kog dijela njegova tijela, vrcale su iskre pomijesane s dimom a
nalik na sunceve zrake. Ugledavsi to strahotno Krsnino oblije,
svi kraljevi zatvori$e o¢i uzdrhtalih srdaca, a gledali su ga samo
Drona, Bhisma, veleumni Vidura, blagoslovljeni Sanjaya i rsiji koji
bijahu bogati blagom isposnistva. Bozanski Janardana bjese im do-
pustio gledati taj bozanski prizor. ZagrmjeSe nebeski bubnjevi i
cvjetna se kiSa stade kruniti na taj predivni lik. U taj tren uzdrhta
svekolika zemlja, oceani se uzgibase, a stanovnici zemlje nadose se
u ¢udu. !

Potom Krsna opet uze na sebe svoj prvobitni lik i ruku pod
ruku sa Satyakijem i Krtavarmanom izade odatle nakon §to to
prisutni mudraci dopustise.

Tako rat postade posve izvjesnim. Pandave postaviSe Dhrsta-
dyumnu za zapovjednika, po Arjuninom i Krsninom savjetu, bu-
dudi da je on roden iz Zrtvenog ognja da donese propast Droni, i
da moze stati i pred Bhismu, kojeg je za zapovjednika postavio
Duryodhana. Vojske se kona¢no sretose na bojistu.

% Svi ostali deve

100 Balarama, odnosno Baladeva, Krsnin brat, koristio se plugom kao oruzjem,
te se s njim prikazuje u tradicionalnoj ikonografiji.

101 Ovdje se Krsna po drugi put ocituje kao Bog osobno. Prvi put se to desilo
kad je kao dijete jeo zemlju, pa mu je majka Yasoda otvorila usta Zeleéi iz njih
izvaditi zemlju. U njima je tada ugledala sveukupnost svih svjetova. (Izvor: Sri-
mad Bhagavata purana, 10. pjevanje)
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6. Knjiga o Bhismi (Bhismaparvan)

Tada Kurui, Pandave i Somake utvrdise medu sobom pravila
ratovanja i dogovorise se kako e se boriti: trebali su se sukoblja-
vati samo oni koji su jednaki i trebali su se boriti posteno.

Tada sveti rsi Vyasa pokloni Safijayi nebeski vid, kako bi mogao
iz Hastinapure pratiti zbivanja na bojistu, te o njima obavjeStavati
kralja Dhrtarastru. Vyasa kaza kralju o mnos$tvu zlog znamenja
koje prorice propast svih Kurua te velik pokolj, i rekavsi to, ode.

Zapovjednici postrojiSe vojske na svetom polju Kuruksetri, pri-
pravne za boj. Krsna i Arjuna popese se u kola i zaputiSe se na ¢elo
vojske Pandava.!*

122 Ovdje pocinje Bhagavad-gita.
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Prvo poglavlje”

1 Dhrtarastra rece:
O Sanjaya, okupljeni na polju dharme, na polju Kuruskom,
$to uciniSe moji sinovi i Pandave, Zeljni borbe?

Kao $to je iz sazetka Mahabharate vidljivo, vojske Kurua koju
vodi Bhisma, te Pandava koju vodi Dhrstadyumna sretose se na
Kuruksetri, kako bi u otvorenoj borbi razrijesile spor oko nasljed-
stva. Jednako kao i kocka, bitka se drzala oblikom BoZjeg suda;
buduéi da zakon pravednosti upravlja svim stvarima, te daje snagu
pravednima a slabi nepravedne, drzalo se kako ¢e pravedna strana
uvijek pobijediti.

Safijaya, kojeg je rsi Vyasa blagoslovio sposobno$¢u uvida u
stvari na daljinu, a takoder i u proslost i buduénost, u svojstvu
savjetnika stoji kraj slijepog kralja Dhrtarastre u prijestolnici Ha-
stinapuri, te se sada stari kralj prvi put kod njega propituje o sta-
nju na bojistu.

2 Sanjaya rece:
Vidjevsi vojsku Pandava postrojenu u bojnom poretku, kralj
Duryodhana pristupi svom ucitelju i izgovori ove rijeci:

103 Poglavljima Gite u raznim se tradicijama daju imena, ali buduéi da mi se ¢ini
kako su ta imena proizvoljna (naime, razlikuju se od komentara do komentara),
odlucio sam ih ispustiti.
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Duryodhana je lazac, kukavica i podlac. Jedina njegova vjestina
sastoji se u tome da nekako uspije stvoriti dojam da je laz istina a
istina laz, i to tamo gdje je to bitno i gdje se donose odluke, te
tako uspijeva upravljati boljima od sebe, ako oni nisu izuzetno
odlu¢ni u tome da mu se suprotstave, makar i po cijenu svojeg
dobra. Iako mudar i ugledan, uditelj Drona je vezan za obilje u
kojem Zivi na Duryodhaninu dvoru, i, iako po rodenju brahmana,
bavi se duznostima ratnika. Na rije¢ima, Drona Ce, zajedno s Bhis-
mom, prvi ostro osuditi Duryodhanino ponasanje i nedjela, ali
kad dode do potrebe za djelovanjem kako bi se zlikovca zaustavi-
lo, njih ée dvojica, umjesto da ga svezu i predaju Yudhisthiri, kako
su prijetili, po svoj prilici samo oboriti pogled. Posljednji susret
velmoza u Hastinapuri zavrsio je o$trom i Zu¢nom kritikom Du-
ryodhane, te slutnjom teSkog pokolja koji ée nastupiti njegovom
krivnjom, a zamisao da se Duryodhana ubije ili preda Yudhisthiri
jo$ je Ziva u umovima istaknutih ratnika. Stoga se Duryodhana
koristi laskanjem i ulizi$tvom, svojim najmo¢nijim oruZjima; la-
skat ¢e velikim ratnicima, pocevsi od Drone, i tako ih vezati uz
sebe, te ih natjerati da zaborave na strahotu bitke i njen nepo-
sredni uzrok.

3 Gle ovu silnu vojsku Panduovih sinova, koju je u bojne redove
postrojio tvoj umni ucenik, sin Drupade.

Duryodhana cilja na Dronino svojstvo ratnika: obraéaju¢i mu
pozornost na vojsku i njenu strukturu, odvratit ¢e mu pozornost
od uzroka bitke: Duryodhanina vlastoljublja i nepravednosti. Ako
ratnik vidi samo vojsku koja mu se suprotstavlja, on ¢e razmisljati
o tome kako se s njome boriti i pobijediti je. Ako, pak, razmislja o
uzroku predstojeCeg krvoproli¢a, koji je Duryodhana, mogle bi
mu pasti na um razne zamisli o tome kako da pravednije i korisni-
je upotrijebi svoju ratni¢ku vjestinu i moé, nego $to bi to bilo u
sukobu s pravednim Panduovim sinovima. Duryodhana, dakako,
ne moze dopustiti da do toga dode.

Spominjanjem Dhrstadyumne kao Drupadinog sina takoder
podsje¢a Dronu na davne uvrede koje mu je Drupada, prijatelj iz
djetinjstva, nanio, te na Citavu pri¢u o Droninoj osveti i poniZenju
kralja Pancila, koji je u Zelji da dobije sina koji ¢e biti oruZje nje-
gove osvete Droni nacinio Zrtveni obred u kojem je iz ognja ro-
den Dhrstadyumna na propast Droni. Podsje¢anjem na tu zgodu,
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Duryodhana u Droni izaziva tjeskobu i Zelju za samoobranom, te
tako posve uspijeva skrenuti njegov gnjev sa sebe.

4 Tu su junaci, mo¢ni strijelci, u boju ravni Bhimi i Arjuni:
Yuyudhana'®, Virata, a takoder i Drupada, veliki borac s

kola.

Iako se na prvi pogled ¢ini da je proglasavanje ovih ratnika
ravnima Bhimi i Arjuni kompliment njihovoj vjestini, to je zapra-
vo pokusaj stvaranja laznog dojma kako su Bhima i Arjuna daleko
slabiji nego $to doista jesu. Duryodhana dakle hrabri Dronu laga-
njem: nakon $to je u njemu probudio ratnicki poriv, te zle slutnje
glede Drupadinog sina, sada pak u njemu stvara dojam kako ce
vojsku Pandava biti razmjerno lako pobijediti. Naime, ako su Sa-
tyaki, Virata i Drupada, koji su ve¢ znali biti poraZeni i koji jed-
nom Droni ne predstavljaju nikakav problem na bojistu, ravni
Bhimi i Arjuni, onda je bitka unaprijed dobivena, samo se treba
malo obodriti, odraditi posao i problem je rijeSen.

Istina je, pak, da stvari stoje sasvim drugadije. Citava vojska
Kurua pod Bhismom ne moZe se mjeriti ni sa samim Arjunom,
koji je svoju mo¢ pokazao braneéi stada kralja Virate, gdje je bez
ikakvih teskoéa do koljena porazio sve najvece ratnike Kurua. Osim
toga, Arjuna raspolaZe takvim bozanskim oruZjima, da bi mogao
njima unistiti ¢itavu protivni¢ku vojsku u jednom trenutku ako bi
to pozelio. Da je Duryodhana podsjetio ucitelja Dronu na te ¢i-
njenice, sva je prilika da bi Dronin gnjev ponovo poceo prebivati
na njemu, a to se dakako nije moglo dopustiti.

5 Takoder Dhrstaketu, Cekitana i junacki kralj Kasijski, pa Pu-
rujit, Kuntibhoja i Saibya, junak medu ljudima.

6 Tamo je i odvazni Yudhamanyu, i silni Uttamauja, i Subha-
drin sin'® i sinovi Draupadini. Sve su to silni borci, moé¢ni na
bojnim kolima.

Dakako da nabrajanje tih imena nije moglo u duhu majstora
oruzja Drone izazvati nista do predosjecaja lake pobjede.

104 Satyaki
105 Abhimanyu
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7 Pocuj, prvate medu dvaput rodenima: reéi ¢u ti imena zapo-
vjednika nad mojom vojskom. O njima ti govorim da ih bolje
upoznas.

8 Ti si prvi medu njima, zatim Bhisma, Karna i Krpa, pobjednici
u bitkama; takoder i A§vatthaman, Vikarna i sin Somadatte.

Laskavac znade svoj posao. Pocinjuéi niz velikih ratnika s njim
osobno, stvara u Droni dojam da je on osobno odgovoran za po-
bjedu nad Pandavama, a nabrajanjem velikih ratnika kakvi su Bhis-
ma i Karna taj dojam samo se u¢vrs¢uje. Glavni ratnici na strani
Duryodhane su Bhisma, Drona, Karna i A$vatthaman. Oni su je-
dini u stanju zadati ozbiljne glavobolje Arjuni i Bhimi. Svi su ostali
manje-vise kulise.

9 Mnogo je jo§ drugih junaka, vi¢nih mnogobrojnom oruZzju,
znalaca vojnog umijeéa, spremnih u boju dati Zivot za mene.

Nakon $to je Dronu naveo da se identificira s vojskom i uplete
u razmisljanje o neposrednoj opasnosti bitke, umjesto o stvarnoj
opasnosti Duryodhane, ovaj zavr$ava svoje izlaganje navodenjem
sebe kao onog kome je vojska odgovorna. Ironi¢no bi se moglo
napomenuti da nigdje sebe i svoju braéu nije naveo kao autoritete
za ratovanje, bududi da njihovi talenti leze u drugim sferama: koc-
kanja, laganja, ubojstava u potaji, manipulacija i vrijedanja posto-
vanja vrijednih osoba. Sada im ostaje nadati se da ih ti talenti nece
napustiti dok se drugi bore u ratu koji su oni svojom nepraved-
no$cu izazvali i poveli.

10 Neizmjerna je nasa vojska kojom zapovijeda Bhisma, dok je
snaga vojske Pandava kojom zapovijeda Bhima ogranicena.

Vodedi se svojim svjetovnim umovanjem, Duryodhana drzi kako
je brojnija vojska nesto $to treba ulijevati sigurnost. U tom umo-
vanju mu, dakako, promice mnostvo stvari. Jedna od njih je da u
borbi velikih ratnika brojnost ne igra nikakvu ulogu. Druga stvar
koju zaboravlja je Gospod Krsna, koji je na strani Pandava, a kojeg
on, bududéi da je bezboznik, ne prepoznaje u njegovoj izvornoj
naravi. Kad bi mu to uspjelo, shvatio bi da za njegovu stranu nema
nikakve nade.
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Bhimu kao zapovjednika vojske Pandava sada moze navesti, bu-
duéi da se Drona ne boji toliko Bhime koliko Arjune, a pod utje-
cajem laskanja ve¢ se dostatno ojunacio.

11 Postavite se sad svi u bojne redove, na raznim polozajima nase
vojske, Stite¢i ponajprije Bhismu.

Laskavac ne propusta priliku dotaéi Bhismu, naglasavajuéi nje-
govu vaznost i vodeéu ulogu, obracajuéi se Citavoj grupi velikih
ratnika koja je stajala pored Drone i slusala ovaj Duryodhanin
monolog.

12 Uvecavajuéi radost Duryodhane, hrabri Bhisma, djed Kurua,
tad riknu poput lava i puhnu u svoju skoljku.

Buduéi da je stavljen pred takav oblik ocekivanja, Bhisma se
poceo ponasati poput vojskovode, unato¢ svojem ¢vrstom uvjere-
nju da se Pandave nikako ne mogu pobijediti, te da je Duryodha-
na pogani zlikovac. Vezan duzno$éu, Bhisma tako, iako prave-
dan, postaje orudem u rukama poremecene zle budale. To govori
o tome kako duZnost nije nesto ¢ega bi se trebalo apsolutno pridr-
Zavati, nego da valja Citavo vrijeme prosudivati svojim umom, te
donositi svoje odluke, nevezane tradicijom, obic¢ajima i konvenci-
jama. Takve stvari su put u propast, pa ih stoga treba izbjegavati.
Da su Bhisma i Drona slusali svoju savjest, davno bi ubili gresnoga
bijednika Duryodhanu i tako sprijecili veliki pokolj vojski.

Doduse, da svijet nije bio pun zlih dusa u tijelima ljudi iz kaste
ksatriya, ne bi Zemlja morala vapiti Stvoritelju da je od njih oslo-
bodi, i ne bi se Krsna, deve, gandharve i apsarasi morali radati
njima na propast, ali to je ve¢ druga prica. Siri, globalni plan ne
daje ispriku za osobne propuste i pogresne odluke. U ovom svjet-
skom sukobu dobra i zla, svatko je imao moguénost stati na stranu
ili dobra ili zla, a oni koji su stali na stranu zla zbog obicaja i
duZnosti, opet su na strani zla, a to je daleko veéi grijeh s njihove
strane, nego bi to bilo krSenje obicaja i drustvenih konvencija.
Bhisma i Drona su zaboravili da ¢ovjek duguje zahvalnost ponaj-
prije Bogu, potom univerzalnom zakonu pravednosti koji uprav-
lja svijetom, a tek potom kralju ili nekom drugom obliku zemalj-
ske vlasti, pa ako je kralj u sukobu s Bogom ili zakonom
pravednosti, nitko mu nije duZan poslusnost, nego ga se naprotiv
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moZe mirne savjesti svrgnuti. Da su, dakle, Bhisma i Drona postu-
pili po svojoj savjesti, te Duryodhanu dobro izmlatili, zavezali i u
vredi odnijeli pravednome Yudhisthiri, pokazali bi svoju usklade-
nost s Bogom i dharmom, a ako bi rata i bilo, oni ne bi bili na
strani prokletih nego na strani blagoslovljenih. Njihov grijeh dakle
ostaje, i nije nikako opravdan duzno$c¢u. Najvisa duznost ¢ovjeka
je predanost Bogu i sklad s Bozanskim zakonom, dharmom. Sve
ostalo mora biti u skladu s time i tome je podredeno.

13 Tada se odjednom oglasise skoljke, veliki i mali bubnjevi, tim-
pani, rogovi, te se zacu zaglu$an zvuk.

14 Sjededi na bornim kolima sa zapregom konja bijelaca, Madha-
va'® i Panduov sin'”” puhnuse tada u svoje nebesnicke skoljke.

15 Hrsikesa'®® trubljase u Pancajanyu, a Dhanafijaya u Devadattu.
Veliki Bhima vudjeg trbuha puhnu u veliku $koljku Paundru.

16 Kuntin sin, kralj Yudhisthira, puhnu u svoju $koljku Ananta-
vijaya, a Nakula i Sahadeva u Sughosu i Manipuspaku.

17 Veliki strijelac, kralj Kasija, i Sikhandin, veliki borac, Dhrsta-
dyumna, Virata, a takoder i nepobjedivi Satyaki,

18 Drupada, Draupadini sinovi i Subhadrin snainoruki sin, te
mnogi drugi puhnuse takoder u svoje $koljke, o gospodaru
zemlje.

19 Strahovit zvuk, glasno odjekujuéi nebom i zemljom, razdirase
srca Dhrtarastrovica.

Junacenje se vojsci Kurua obilo o glavu, jer se iluzija o njihovoj
snazi, koju je pazljivo ispredao Duryodhana, razbila o tvrde hridi
vojne mo¢i Pandava, predvodene Krsnom, Arjunom i Bhimom, te
je sad vojska Kurua osjetila zebnju u srcu i sa strahom gledala u
buduénost.

106 Krsna
107" Arjuna

108 Krsna
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20 Vidjevsi Dhrtarastrine sinove poredane za boj, s oruzjem koje
samo $to nije poletjelo, Panduov sin'®, stojeci na bojnim koli-
ma sa zastavom s likom Hanumana, podize svoj luk na borbu.

21 Tada, o kralju, on ovako refe Hrsikesi: O stameni, potjeraj
moja kola izmedu vojski,

22 Da pogledam one, koji tamo stoje Zudeci za bitkom, i s kojima
mi se ogledati u boju.

23 Daj da vidim one koji se okupiSe ovdje, spremni za borbu,
zeleéi dobro opaku Dhrtarastrinu sinu.

Prije pocetka bitke, Krsna je Arjuni savjetovao da molitve uputi
Durgi, boginji koja, recimo to tako, predstavlja energiju svih deva
objedinjenu u ratni¢kim naporima, te mu je ona, ukazavsi mu se,
pozeljela srecu i pretkazala pobjedu. Nakon tog dogadaja, ¢ini se
da se Arjuna nalazi u prili¢no odlu¢nom ratni¢kom raspoloZenju.

24 Sanjaya rece:
O Bharato, Hrsikesa poslusa Gudakesu, te poveze prekrasna
kola i zaustavi ih medu vojskama.

25 Ispred Bhisme i Drone i svih onih zemaljskih vladara on rece:
Partha, pogledaj ove Kurue, koji se ovdje okupise!

Sudeéi po blagom tonu kojim se Krsna obraca prijatelju, jasno
je da sada za njega ima u vidu nesto posve drugacije od jacanja
ratni¢ke odlu¢nosti molitvama Durgi. Naime, jedno je boriti se
protiv obi¢nih neprijatelja, primjerice tudina koji dolaze pljackati
i ubijati, a drugo je boriti se protiv vlastite porodice i udlitelja.
Stoga sada Krsna Zeli upozoriti Arjunu i na taj aspekt situacije.
Blagim tonom prijatelja, gotovo kao na porodi¢nom skupu u pri-
sutnosti Arjunine majke Prthe, djeda Bhisme i ucitelja Drone, Kr-
sna govori: “evo nase porodice!” Dakako da to mora imati ucinak
na Arjunino raspoloZenje.

26 Prthin sin vidje tamo stajati svoje oleve, djedove, ucitelje, ujake,
bracu, sinove, unuke, mnoge prijatelje,

109 Arjuna
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27 Tastove i dobronamjernike u obje vojske.
Tada Kuntin sin, vidjevsi sve te rodake prisutne,

28 Obuzet suosjeCanjem, u velikoj tuzi rece:
Kad vidjeh ovaj svoj rod, o Krsna, okupljen ovdje radi boja,

29 Odmah klonuse svi moji udovi, a usta mi se suse!
Tijelo mi drhti, koza mi se jezi,

30 A Gandiva mi klizi iz ruke. Cini mi se da gorim u ognju!
Noge me vise ne drze i, rekao bih, razum me ostavlja.

Arjunino se raspoloZenje vidljivo promijenilo, od stanja odluc¢-
na ratnika koji odlazi izvidjeti stanje neprijatelja, do stanja briz-
nog rodaka koji brine za svoju bracu. Iz te pozicije Arjuna ne moze
ni zamisliti da bi pocinio nekakvo nasilno djelo protiv tih ljudi —
ta, on ih je ¢itav Zivot branio i sluZio im, a sad bi ih trebao ubijati?
Nezamislivo. Arjuna je stoga u takvoj nedoumici da mu otkazuju i
um i tijelo. Borba mu se ¢ini posve pogresnim rjeSenjem, i on
porodi¢ne razmirice, ¢ak i teSke uvrede i zlostavljanja drzi posve
zanemarivim sitnicama u usporedbi s djelom koje bi sada imao
podiniti.

Dakako, radi se o stanju svijesti koje je nesto vise od prethodnog,
kad bi bez razmisljanja bio spreman ubijati ljude a da se ne osvrne
na to kakvi su to ljudi i kakve ¢e biti posljedice njihovog ubijanja, ali
opet je to stanje ispod zadovoljavajuceg. Naime, kad bi pravedni na
taj nacin popustali, nitkovi poput Duryodhane neometano bi vla-
dali svijetom i svi bi imali Zivjeti u paklu koji bi tako nastao. Ako ne
Zelimo da se to dogodi, trebamo se pobrinuti da na svijetu neprav-
da ne prevlada, a u nekim situacijama je nuzno i nasilje kako bi se to
osiguralo. Doduse, u ovakvoj situaciji bilo bi dostatno i ograni¢eno
nasilje usmjereno protiv Duryodhane da se pokolj izbjegne, ali kao
$to smo veé prije vidjeli, problem je viseslojan.

31 O Kesava, zla znamenja slutim i ne vidim nikakva dobra ako u
boju ubijem svoje rodake.

Arjuna ide iz pozicije da je ubojstvo rodaka zlo, i da bi jedino

dobro koje bi iz toga proizaslo bilo vrac¢anje kraljevine Yudhisthi-
ri. Ali, kakva bi to bila kraljevina ako bi svi ljudi iz nje, pocevsi od
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njima najmilijih, izginuli na putu do toga? Zato Arjuna ima pravo
kad kaze da ne vidi nikakvo dobro koje bi imalo izaéi iz takve
situacije.

32 Ne zelim pobjedu, o Krsna, niti carstvo, niti zadovoljstva.
Sto nam vrijedi carstvo, o Govindo, zadovoljstva pa ¢ak i sam
Zivot?

33 Oni zbog kojih Zelimo kraljevstvo, radosti i zadovoljstva ovdje
su na bojnom polju, odricuéi se Zivota i bogatstva:

Arjuna, bududi veliki svetac, ne Zivi radi sebe nego radi drugih,
kojima je posvetio Citav Zivot, a zadovoljstvo nalazi u vrienju svo-
jih duznosti na na¢in na koji ¢e povecavati srecu na svijetu. Cak i
u velikoj bici kod Viratinih stada sjetio se uzeti slavnim ratnicima
haljine kako bi ih poklonio djevojkama na dvoru, te ih obrado-
vao. Sjetimo se samo da u toj bici nije ubijao velike ratnike kad je
mogao, nego ih je samo onemogudio u kradi, te potom pustio.
Arjuna nije okrutan, ne teZi nasilju, a njegova vojnicka veli¢ina
samo je jedna strana njegove veli¢ine kao cjelovite osobe, i u sluz-
bi je te cjeline. Ta ¢jelina, pak, u sluzbi je dobra na svijetu, i najve-
¢e zadovoljstvo nalazi u skladnom druZenju s prijateljima. Jasno
je, dakle, da Arjuna nije bezumni vojni automat koji ¢e na poziv
izvrsiti nevideni pokolj, nego drago i dobro ljudsko biée koje je u
stanju Stititi druge nevidenom snagom ako zatreba.

34 Uitelji, oCevi, sinovi, kao i djedovi, stricevi, ujaci, tastovi, unuci,
Surjaci i ostali rodaci;

35 Njih, o Madhustidana, ne Zelim ubiti, ¢ak i da me ubiju, ni za
vlast nad sva tri svijeta, a kamoli nad samo ovim!

Buduéi da Arjuna u ratnim pohodima neprestano izlaze sebe
pogibelji zbog svojih rodaka i prijatelja, on dakako ne vidi zasto bi
sada za promjenu trebao izlagati njih pogibelji zbog sebe. Ako veé
treba Zrtvovati nediji Zivot, Zrtvovat ¢e ponajprije svoj vlastiti.

36 Kakvo zadovoljstvo mozemo steéi ako ubijemo Dhrtarastrine

sinove, o Janardana? Samo grijeh mora pasti na nas ako ubije-
mo te napadace.
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37 Nije dakle pravo ubijati naSu bracu, sinove Dhrtarastrine.
Kakvu sre¢u mozemo postiéi ubijanjem vlastita roda, o
Madhava?

Arjuna sada razmislja iz pozicije zadovoljstva: kakvo ce steéi
ako ubije napadace, a kakvo ako ih ne ubije? Kad ubije obi¢ne
napadace, stjeCe zadovoljstvo zbog toga $to je satuvao uvjete za
normalno funkcioniranje svoje porodice i prijatelja. On na taj na-
¢in doprinosi njihovoj zajednickoj radosti i svi Zive u sredi i zado-
voljstvu. Ako, pak, ubije svoje rodake kao napadace, tada iz toga
ne proizlazi nikakvo dobro: umjesto da stiti okruZenje srece, on
ga razara i umjesto njega stvara pakao kojim odjekuje naricanje
zena i pla¢ djece. Iz pozicije ostvarenja sreCe dakle za taj rat nema
opravdanja. Tako bar, naime, umuje Arjuna.

38 Iako oni, zaslijepljeni pohlepom, ne vide nepravde u unistenju
obitelji, niti grijeha u izdaji prijatelja,

39 Zar se ne bismo mi, koji jasno vidimo nepravdu u uni$tenju
obitelji, znali odvratiti od grijeha?

Sad se Arjuna sam domislio mogucem prigovoru: njegovi roda-
ci ratuju protiv njega zbog pohlepe, nepravde i izdaje Duryodha-
nine. Zbog tih su se razloga okrenuli protiv njega i njegove brace,
te ih sada na bojnom polju Zele ubiti.

Ako su veé oni odludili pociniti takav grijeh, misli Arjuna, zbog
toga S$to su zaslijepljeni i zaludeni, ne moram onda i ja, koji vidim
i razumijem, &initi takva zlodjela. Covjek je, naime, odgovoran za
svoja djela, a ne za tuda; njega odreduje nacin na koji ¢e se u toj
situaciji, koju su drugi stvorili, on postaviti.

Gledano iz yogijske perspektive, Arjuna sada razmislja kori-
ste¢i se sréanom cakrom, dok se prije koristio nizim trima
cakrama, kojima su svojstvene reakcije teritorijalnosti, samoza-
Stite i agresije. Sada se koristi cakrom promisljanja na osnovi
ljubavi i blagosti, i sve njegovo razmisljanje proZeto je njeznoscéu
srca. To je prili¢no nezgodno u njegovu polozaju, bududi da je
poziciju ratnika nadi$ao, a poziciju mudraca duboka uvida jos$
nije dostigao, a nalazi se na bojnom polju izmedu vojski koje
samo §to nisu udarile jedna na drugu. Ta situacija morat ée se na
neki nadin rijesiti.
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40 Vjekovne obiteljske dharme nestaju uniStenjem obitelji. Kad se
izgubi dharma, adharma prevlada u &itavoj obitelji.

Obiteljska dharma je princip po kojem se u odredenoj porodici
utjelovljuju duse sa sklonostima kakve prevladavaju u toj porodi-
ci. Primjerice, u porodici tesara radat e se tesari, u porodici ratni-
ka ratnici, u porodici sveéenika svecenici. Princip obiteljske dhar-
me osnova je sustava kasta: taj princip jam¢i nasljednost odredenih
osobina ljudi. On jamdi da ée se u porodici brahmana radati brah-
mane, u porodici ksatriya ksatriye, u porodici vaiSya vaisye, a u
porodici sudra $udre. Kad ne bi bilo tog principa, sustav pripad-
nosti kasti prema kriteriju rodenja bio bi neizmjerno nepravedan,
kao $to on to i jest u danas$njoj Indiji, gdje je taj sustav ruglo i
velika smetnja napretku. U idealnom slucaju, taj bi sustav bio samo
konstatacija zateCenog stanja u dru$tvu: prema razini duhovnog
razvoja, naime, postoji nekoliko osnovnih grupa ljudi, koje imaju
odredene sklonosti.

Postoje ljudi koji imaju teznju bavljenju duhovnom disciplinom,
proucavanju svetih spisa i slicnom; postoje oni koji imaju teznju
braniti druge od nasilja i odrzavati red na svijetu; postoje oni koji
imaju teznju proizvoditi razli¢ite naprave i predmete kojima ce
povecavati dobrobit u svijetu, a postoje i oni koji su u stanju pri-
donijeti svijetu fizi¢kim radom, ali za ne$to viSe im nedostaje spo-
sobnosti. U idealnom slu¢aju porodi¢nih dharmi, sli¢ni se radaju
medu sli¢nima, i tako nema trzavica unutar porodica zbog toga
$to bi dijete rodeno u porodici ratnika Zeljelo studirati medicinu,
ili zato $to bi se dijete iz porodice pravnika Zeljelo baviti slikar-
stvom. Takve situacije znatno smanjuju uc¢inkovitost drustva i jako
otezavaju obrazovanje ljudi, bududi da je iskustvo roditelja u nji-
hovu zanimanju prakticki posve beskorisno djeci. Znanje i isku-
stvo tako propadaju i moraju se uvijek nanovo stjecati u svakoj
generaciji; buduéi da djeca ne Zive vie s roditeljima, moraju od
nicega sebi izgraditi uvjete za egzistenciju, kao $to su kuéa i izvor
prihoda.

Sve to stvara situaciju poput danasnje, u kojoj ljudi moraju tes-
ko raditi poput robova u industriji u kojoj i ne vide neposredne
rezultate svoga rada; Zene moraju naporno raditi kao i muskarci,
jer nikada nema dovoljno novaca, a kad dodu s posla, moraju jos
obaviti i kuc¢anske poslove i odgajati djecu. Takav kaoti¢an Zivot
ravan je paklu, i takvo je stanje tesko izdrzati.
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41 Kada prevlada adharma, o Krsna, Zene u obitelji postaju po-
kvarene, a s pokvarenos$cu Zena, o Varsneya, dolazi do mijesa-
nja kasta.

DuzZnost je muskaraca da se brigom o vanjskom svijetu pobrinu
da unutarnji krug obitelji moZe ostati domena Zene, u kojoj ona
moze neometano funkcionirati. Muskarac se dakle treba pobrinu-
ti za financijske potrebe obitelji, kao i za zastitu od potencijalnih
prijetnji. Kad se dharma poc¢ne gubiti, unutarnja jezgra obitelji u
sve vecoj mjeri postaje izloZenom svijetu, i na kraju Zena postane
prinudena brinuti se i o financijama, i o prehrani obitelji, a i o
zastiti. U takvoj situaciji, Zena biva izloZena svakojakim iskuSenji-
ma, a bududéi da vedina Zena, kao ni veéina muskaraca, nije toliko
¢vrsta i postojana da im odoli, jasno je da se u Zenama koje bivaju
izlozene takvim pritiscima gubi unutarnja jezgra neduznosti i ne-
vinosti, te njihova dusa postaje povrijedenom i iskvarenom. Takva
zena Ce djecu odgajati na pogresan nacin te ih izloziti svakojakim
traumama, a djeca ¢e kad odrastu manifestirati pobunu protiv au-
toriteta roditelja, tako $to ¢e izmedu ostalog pokazivati zanimanje
za sva podrudja djelatnosti osim onih kojima se bave roditelji. Tada,
dakako, porodi¢na dharma posve nestaje, a takva djeca odrastaju
u problemati¢ne roditelje, koji svoje disfunkcionalne obrasce pre-
nose dalje svojoj djeci.

42 Mijesanje kasta vodi i obitelj i njene unistitelje u pakao, a nji-
hovi praoci propadaju bez prinosenja Zrtava.

Jasno je da takve disfunkcionalne obitelji predstavljaju pakao i
svojim ¢lanovima, a u pakao pretvaraju i svijet, u kojem se mnoze
sve vrste frustracija, nasilja, nepravdi i prljavstina.

43 Zlodjelima unistitelja obitelji, koji uzrokuju mijesanje kasta,
gase se bezbrojne dharme kasta i obitelji.

Propast obiteljske tradicije krivica je njenog unistitelja. Primje-
rice, onaj tko ubije oca obitelji prisiljava Zenu da se ili sama pobri-
ne za egzistenciju Citave obitelji, ili da potrazi drugog muza. Ako
sama na sebe preuzme sve duznosti, izlozit ¢e se velikom pritisku,
jako Ce patiti i zivot Ce joj biti pakao ispunjen teskim radom i
brigama. Ako pak pronade drugog muza, to moze biti veliki Sok i
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za nju i za djecu, a takoder je i kr$enje zavjeta vjernosti koji je dala
svojem prvom muZzu. Sve te stvari povreduju nevinost duse i ra-
njavaju je, ostavljajuéi duboke oziljke.

44 Culi smo, o Janirdana, da propa$cu obiteljske tradicije ljudi
moraju zivjeti u paklu.

Krivci za to stanje teski su gresnici, ije je stanje svijesti pakao, a
oni Cije su obiteljske tradicije nestale, Zive u kaoti¢nom svijetu
ispunjenom sukobima i nesigurnos$¢u, te tako i oni Zive u paklu
jos za Zivota.

45 Jao! Velik grijeh namjerismo po¢initi jer smo spremni ubiti
rodake iz pohlepe za uzicima kraljevstva.

46 Bolje bi mi bilo da me naoruzani sinovi Dhrtarastrini ubiju,
nenaoruzanog i bez otpora u boju.

Arjuna stoga zaklju¢uje da bi posljedica ubijanja rodaka na boj-
nom polju bila opéa propast Citavog drustva, i ¢ini mu se da nema
toga ¢ime bi se to moglo opravdati. Nakon $to su mu na um pale
sve vrste tragedija koje bi izazvao ratovanjem, odlucio je da ¢e se
radije dati ubiti nego da u takvom zlu sudjeluje.

47 Sanjaya rece:
Rekavsi to uoci bitke, odbacivsi od sebe luk i strijele, Arjuna
sjede na sjediste bornih kola, shrvan tugom.

Arjuna tako donosi odluku, ali je duboko ispunjen tjeskobom,

buduéi da u njenu ispravnost nije uvjeren, te sad ¢eka $to ée na
njegov monolog imati reéi njegov prijatelj.
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1 Sanjaya rece:
Vidjevsi ga tako shrvana samilo$¢u, punog tuge, Zalosnih ociju
punih suza, Madhusiidana prozbori ove rijeci.

Arjuna je govorio iz stanja duha koje je svojstveno sréanoj cak-
ri. Razmisljajuéi srcem, kako se to pjesnicki kaze, dosao je do
zakljucka da bilo kakvo njegovo djelovanje u funkciji ksatriye, ubo-
jice neprijatelja, predstavlja krajnju nepravdu, te da ¢e na svijetu
izazvati pakao.

Po imenima, cakre su sljedece:

Mula-adhara, “korijen-potpora”, korijenska je cakra, smjeste-
na u podru¢ju medice i anusa, i u energetskom tijelu vrsi procesi-
ranje prane onog tipa koji je odgovoran za upravljanje fizickom
materijom, te ¢ovjekovo poimanje sebe kao tijela i njegov osjecaj
tjelesnosti. Toj cakri pripadaju osjecaji sigurnosti, posjeda i terito-
rijalnosti, i ako je njeno funkcioniranje naruseno, ¢ovjek ima pro-
blema s osjecajem sigurnosti, koji pokuSava ponovo uspostaviti
razli¢itim vrstama kompenzacija, od uzimanja prekomjerne koli-
ine hrane i debljanja, do pokusaja vladanja drugima i posjedova-
nja velikih koli¢ina stvari, kojima se pokuSava ispuniti unutarnji
osjecaj nesigurnosti i praznine.

Sva-adhisthana, “vlastiti oslonac”, druga je po redu cakra, smje-
Stena u predjelu ispod mokraénog mjehura, i odgovorna je za
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upravljanje pranom, odnosno ezoteri¢nim elementom vode. Njoj
pripada osjecaj Zivotnosti, vitalnosti, Zivotne energije, te upravlja-
nje tekuéinama u tijelu. Kao $to maladhara upravlja izlu¢ivanjem
izmeta, tako svadhisthana upravlja izlu¢ivanjem mokrace, a tako-
der i svim seksualnim funkcijama. Kao cakra prane, ona upravlja
takoder i protokom energije od ¢ovjeka prema vanjskom svijetu,
barem na niZoj razini, a tom podrudju pripada i govor; to je stoga
cakra istine, odnosno lazi. Laganje, odnosno nevjera u seksual-
nim odnosima rezultiraju zaprljanjem te cakre i poremedajima u
njezinu funkcioniranju.

Mani-pura, “biserni grad”, cakra je smjestena u podrudju solar-
nog pleksusa, i odgovorna je za upravljanje astralom, ezoteri¢nim
elementom vatre, odnosno supstancijom misli i osje¢aja nizeg reda.
Ona predstavlja domenu umovanja, intelekta, te svih misaonih i
osjecajnih aktivnosti okupljenih oko vlastitog ega. Svi aspekti po-
stojanja u kojima je “ja” u sredini nalaze svoj fokus u ovom ener-
getskom centru. Razliciti filozofski sustavi koji su temeljeni na
sebi¢nosti i nebrizi za druge vode porijeklo iz ove cakre.

Vidimo, dakle, da su u slu¢aju Arjune sve ove nize cakre savrse-
no Ciste i u savrSenom stanju, te da njegovim razmisljanjem ne
dominira njegova vlastita fizi¢ka egzistencija, bududéi da je spre-
man odredi se svojeg Zivota, imanja i dobrobiti radi drugih i radi
viSih interesa, te da nije sklon gomilanju bogatstva i vladanju radi
vladanja. Sklon je istini i izbjegava laZ, a seksualno funkcioniranje
mu je savrSeno Cisto. Misli i osjeéaji nisu mu utemeljeni na sebic-
nosti, i sam je sebi prili¢no nebitan, te ¢itavo vrijeme promislja $to
bi bilo dobro za druge, a sebe vidi jedino kao slugu, odnosno kao
instrument provedbe dharme na svijetu. Takva Cisto¢a omogucuje
mu funkcioniranje iz sréane cakre.

Anahata, “neozljediva”, cakra je smjeStena u podrudju prsnog
kosa, i upravlja strujanjem mentalne supstancije, te ezoteri¢nim ele-
mentom zraka. Osjecaji ljubavi, zaljubljenosti, nesebi¢nosti, dava-
nja sebe, Sirenja vlastitog bi¢a prema svijetu, te brige za druge, imaju
temelj u ovoj cakri. Ovo je cakra koja ne opaza sebe, ve¢ misli jedi-
no na drugoga i njegovo dobro. Ona ne kritizira, ne povrjeduje, ne
Zeli nanositi bol, a uziva jedino u blagosti, ljubavi i mislima okrenu-
tim sveopéem dobru. Ovo, dakako, nije cakra uvida u najvisu isti-
nu, kao ni cakra izgovaranja najviSe stvarnosti. Ti centri nalaze se
viSe. Anahata je dostatna za izbjegavanje niZe ljudske prirode i bo-
ravak u vi$oj, ali ljudsku prirodu jo$ ne nadilazi, te, nesvjesna dub-
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ljih BoZanskih zakonitosti koje stoje u pozadini dogadaja, ¢esto bude
povrijedena i prozivljava stanje patnje zbog dogadaja i stanja koji su
naizgled zli, i koji naruSavaju blagi svijet srca.

Visuddha, “savr§eno prociséena”, cakra je koja se nalazi u pod-
rudju grla, i odgovorna je za dodir sa supstancijom kauzala, od-
nosno uzro¢nosti, duboke svijesti koja razumije uzroke i temelje
stvari, i svjedo¢i njihove posljedice bez vlastite prosudbe i uplita-
nja. Ovo je cakra govora, ali onog govora koji predstavlja svjedo-
Cenje Bozje volje u svijetu, “rijeci koja je tijelom postala i nastanila
se medu nama”. Covjek visuddhe ne procjenjuje §to je za njegovo
dobro, kao ni za tude. On jednostavno svjedo¢i Bozanski plan i
djeluje s njim u skladu. Bilo kakvo umovanje, sebi¢no ili nesebic-
no, ovdje je posve suvi$no, bududi da je vidljivo kako se veé sve
dogodilo u Bozjem duhu, i da je svijet BoZjom prisutnoséu savr-
Sen. Tako samo opazajuéi Bozje stvaranje svijeta, yogin koji Zivi u
grlenom centru Zivi u sreéi koja nadilazi ljudsko poimanje.

Ajia, ¢eona cakra, nalazi se nesto ispod tocke dodira obrva, na
korijenu nosa, a njeno zracece podrudje mozemo osjetiti po Cita-
voj povrsini Cela. To je cakra uvida u najvi$u stvarnost, cakra Bo-
zanskog vida. Njome se vidi svijet onako kako ga Bog vidi, savrse-
nog u svim aspektima, i u njoj prestaju sve bojazni, gase se sve
nesigurnosti i preostaje samo nevjerojatna ¢istoca, mo¢, ljepota i
stvarnost.

Sahasra-ara, “tisuculati¢ni lotos”, cakra je koja se nalazi djelo-
mi¢no na tjemenu a djelomi¢no iznad njega, i predstavlja stanje u
kojem promatranje Bozanske stvarnosti ustupa mjesto bivanju te
stvarnosti. Zapravo, u duhovnoj se simbolici razlika izmedu pod-
ru¢ja djelovanja Ceone i tjemene cakre opisuje razlikom izmedu
stanja duha indigoplave, te ljubicaste boje, gdje “boja” oznacava
dubinu svijesti. Bez izravnog iskustva tih stanja, njihove opise nije
mogude shvatiti.

Iznad glave fizickog tijela nalaze se jo$ viSe cakre, o kojima u
ovom kontekstu nema smisla ni govoriti. Najve¢i yogini pomocu
identifikacije s razinama koje cakre dodiruju, te njihovim nadra-
stanjem spoznaju sve suptilnije BoZzanske aspekte, te od nizih, Zi-
votinjskih bi¢a gonjenih frustracijama, strahovima, tjeskobom,
mrznjom i pohlepom najprije postaju istinskim ljudskim bi¢ima,
kakvo je primjerice Arjuna, a potom nadrastaju to stanje kako bi
postali mudracima. Nadrastajuéi i stanje mudraca, dugotrajnom
zeljom za BoZanskim i predano$éu Bogu poprime toliko od kvali-
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teta neocitovanog Apsoluta, da postaju Bozanskim osobama. Takva
BoZanska osoba je Krsna, ¢ija je svijest nedostizna i predstavlja
najveéi doseg; onaj, tko uspije Krsnu osjetiti, dokuciti njegovu
istinsku narav, te mu se posve i bez ostatka predati, postiZe njego-
vu narav, dostizuéi tako u predanosti Najvisem savrSenstvo po-
stojanja, te zatvara krug evolucije: od nesavr§ene emanacije iz sa-
vrSenog, ali neocitovanog Apsoluta, preko razli¢itih gradacija
suptilnosti ocitovanja, do posve ocitovanog najviSeg savrsenstva,
koje je Najvisi Purusa, Gospod Krsna. Njemu, Najvisem od veli-
kih, koji je utoc¢iste mudrima i pravednima, koji ispunjava sve Zelje
i zauvijek ih gasi, Njemu takvom ja odajem svoje najdublje posto-
vanje, i pred Njegovim se stopalima klanjam.

On, Najvisi od velikih, tada se obratio svome prijatelju. Tesko
je i shvatiti ogromnu razliku u njihovu polozaju; Arjuna se mudi s
teSkodama na sr¢anoj cakri, a Gospod Krsna ostvaruje najvisi Bo-
zanski plan na Zemlji, i u svojoj osobi utjelovljuje i fokusira najvi-
Se kvalitete bica, koje su drugima samo cilj nejasno postavljenih
teznji. Njemu se, dakle, Arjunina tjeskoba mora ¢initi prili¢no smi-
jesnom, ali mu je jasan njen izvor. Kad bi Arjuna ratovao iz pozi-
cije nizih cakri, iz nizih motiva koji pripadaju vise Zivotinjskom
carstvu nego domeni ljudskosti, pocinio bi tezak grijeh i udaljio se
od ideala savrienstva. Kako bi ga sa¢uvao od te pogibelji, Krsna je
prijatelja najprije pazljivo smiSljenom intervencijom doveo u do-
menu anahate, a sada ga, ako Zeli da ovaj sudjeluje u njegovom
planu, mora odatle izvuéi jo$ viSe, u sferu duboke spoznaje. Tada
¢e i Arjuna modi gledati na predstoje¢u bitku ne kao na porodi¢ni
sukob u kojem se rodaci medusobno istrebljuju zbog niskih pobu-
da, nego kao na instrument provedbe Bozje volje, u jednom dale-
ko Sirem kontekstu i smislu.

2 Svevisnji Gospod'!® rece:
Odakle dode ta mana, strana ¢asnim ljudima, $to ne vodi ne-

110 $ri Bhagavan, kako stoji u izvorniku, moZe se prevesti i kao “blazeni Gos-
pod”, kao “blagoslovljeni Gospod™, “Svevisnji” ili tome sli¢no, ali pri prevodenju
sam imao na umu sljedece: iako se rije¢ “Bhagavan” ponekad rabi u oslovljava-
nju velikih uglednika, kombinacija Sri Bhagavan se u duhu onoga tko je cuje
prevodi sa “Gospod Bog”, pa nisam htio uvoditi zabunu umanjujuéi snagu ovog
oslovljavanja. Jednako kao $to se i rije¢ I§vara ponekad moze upotrijebiti za mo¢-
nog vladara, ona doslovno znaci “Gospod”, a njome se oslovljava Bog, najcesce
u aspektu Sive, dok se Bog u aspektu Visnua najéeiée oslovljava kao Bhagavan.
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besima veé donosi sramotu, na tebe, o Arjuna, u ovom presud-
nom casu?

3 O Partha, ne podlijezi malodu$nosti, koja te nije dostojna! Otre-
si sa sebe jadno malodusje! Ustani, o unistitelju neprijatelja!

Gospod Krsna sada zapravo provjerava Arjuninu utemeljenost
u domeni srca; laganim podbadanjem Zeli provjeriti njegovu od-
lu¢nost i razmisljanje.

4 Arjuna rece:
Kako ¢u se ja boriti s Bhismom i Dronom, vrijednima oboZava-
nja, strijelama na bojnom polju, o Madhusiidana?

Arjuna ostaje nepokolebljiv: osobe vrijedne oboZavanja ne treba
ubijati, jer je to besmislica i ludost, te izvor nesrece.

5 Zasigurno je bolje Zivjeti od milostinje u ovome svijetu, nego
ubiti ove velikane. Neka su oni i Zeljni dobiti; ubivsi njih uzivao
bih samo u krvlju uprljanim zadovoljstvima na ovome svijetu.

On takoder potvrduje i svoju nevezanost za nize tri cakre, odri-
Cudi se vlastitog dobra radije nego da naskodi drugima. Zadovolj-
stvo postignuto naustrb tude patnje on drZzi umrljanim krvlju, ne-
Cistim, i odrice ga se.

6 Ne znamo §to je bolje, pobijediti ili biti pobijeden. Ako ubije-
mo sinove Dhrtarastrine, Zivot ée nam omrznuti. Ipak, oni stoje
pred nama na bojnom polju.

Ipak, Arjuna je svjestan ¢injenice da je suoen s naoruzanim
ratnicima, a ksatriyi se s takvima duZznost boriti, bez obzira na to
jesu li mu rodaci ili nisu. Tako je on suocen s teskom dilemom iz
koje doista ne vidi izlaz.

7 Pogoden slabo$¢u, ne znam vise $to mi je duznost. UtjeCem se
stoga tebi: reci mi §to mi je Ciniti. Ja sam tvoj ucenik, poudi me,

jer u tebi nalazim utociste.

Izlaz mu se neocekivano ukazuje: nakon $to je vlastitim snaga-
ma pokusao nadi rjeSenje i nije uspio, predat ¢e se svome mudrom
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prijatelju da ga uputi u to §to je ispravno. Na taj ¢e nacin izadi iz
situacije u kojoj ne zna $to mu je ¢initi, i u kojoj bi mogao i mimo
svoje volje neaktivno$¢u napraviti neko zlo.

8 Ne vidim, zaista, §to moze odagnati Zalost §to mi susi osjetila,
makar dostigao na Zemlji kraljevstvo bez premca, a takoder i
vlast nad bogovima.

9 Sanjaya rece:
Rekavsi tako Hrsikesi, Gudakesa, pokoritelj neprijatelja, rece
jos: “Govindo, ja se boriti neu!”, i zasutje.

Nakon §to je iscrpio sve stvari kojima se mogao domisliti, on
prepusta Krsni da ga poudi, ne pokusavajudi se vise sam domisliti
rjeSenju.

10 O Bharato, njemu koji tugovase tamo medu vojskama, Hrsi-
kesa sa smijeSkom prozbori ove rijedi.

Arjuna se nalazi u poziciji problema, njega je problem savladao
i on je stoga shrvan tugom. Onome tko je u poziciji problema
dakako nije moguce doéi do rjeSenja, buduéi da rjeSenje zahtijeva
radikalan iskorak iz onog razmisljanja koje je dovelo do paradok-
sa. Arjuna je iznio zaokruZeni sustav razmiSljanja, koji u sebi nije
proturjecan, koji sve obja$njava na zadovoljavajuéi nacin, koji je
visoko moralan i iz pozicije kojeg rjeSenje nije vidljivo. Zbog vjere
u valjanost njegova promisljanja, Arjuni se ¢ini da za njegovu dile-
mu ne postoji rjeSenje, ali on je dovoljno mudar da u toj situaciji
ne kaze “rjeSenja nema”, nego naprotiv govori ono $to doista jest
istina: “ja rjeSenje ne vidim”, te ono §to doista jest pravi izlaz:
“tebi se utjeCem; reci mi §to je ispravno”. Buduéi da se nasao u
poziciji u kojoj on sam ne vidi rjeSenje, najpametnija stvar koju je
mogao napraviti jest posavjetovati se s mudrijim od sebe kako bi
mu on pokazao izlaz.

Krsna, pak, govori iz pozicije onoga koji je slobodan od dvojbi.
On nastupa sa smijeskom — problem za njega na postoji. Problem
je za njega beznacajan.

11 SveviSnji Gospod rece:

Ti zali$ one koje ne treba zaliti, a govori$ rije¢i mudrosti.
Mudri ne Zale ni Zive ni mrtve.
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Krsna u cijelosti zanemaruje ¢itavo Arjunino izlaganje, bududi
da nije vjerojatno da Ce se rjeSenje problema nadéi u sferi u kojoj je
problem nastao. On pomice ¢itavu perspektivu na nacin da Arju-
nini argumenti postanu bespredmetnima. Arjuna se, naime, toli-
ko upleo u svjetovno razmisljanje, u kojem je Covjek tijelo koje
Zivi 1 umire na ovom svijetu, i u kojem su od najveée vaznosti
dogadaji u tom njegovom svjetovnom Zivotu, da mu je posve pro-
maklo ne$to od beskrajne vaznosti: Zivot u tijelu samo je mali,
beznacajni djelié¢ Sireg Zivota duse. Krsna ovdje govori: “ti ne go-
vori$ iz pozicije onoga tko posjeduje istinski uvid u stvarnost”.
Arjunino umovanje je naizgled mudro, ali buduéi da mu promice
dublji smisao i red stvari, njegova mudrost je samo prividna, te
ono zapravo predstavlja zabludu koju treba odbaciti.

12 Nikad ne bijase vremena u kojem ja nisam postojao, ni ti,
ni svi ovi velmoze,
niti ¢e biti vremena u kojem ¢emo prestati biti.

13 Kao $to tjelesnik u tijelu prozivi djetinjstvo,
mladost i starost,
tako zadobiva i drugo tijelo.
Mudroga to ne zbunjuje.

Tjelesni Zivot ima pocetak u rodenju i kraj u smrti. Dusa nije
odredena vremenom i prostorom, nema pocetka i nema kraja. Iz
subjektivne pozicije tjelesnika, odnosno stanovnika tijela, njegov
stan se mijenja od rodenja do smrti, prolazedi razlicite faze razvo-
ja. Jednako kao $to su te razli¢ite faze razvoja dio Zivota tijela,
tako je i ¢itava tjelesna egzistencija samo dio jednog Sireg plana, te
je smrt jednog tijela samo korak do novog rodenja, a rodenje je
samo korak do smrti.

Osoba koja gleda na Zivot kao na nesto $to pocinje rodenjem a
zavrSava smréu padat Ce u svakojake zablude. Pokusavajudi urediti
svijet prema svojem videnju dobra, iz pozicije u kojoj je Zivot ljudi
kratak i prolazan, ostat ¢e frustrirana ¢injenicom da je svijet naiz-
gled ureden kao izvor svih moguéih vrsta patnje i izvora smrti za
bica, te Ce iz toga izvudi zakljucak da je tvorac tog svijeta ili ravno-
duSan prema Zivotu i dobrobiti ljudi, pa dopusta patnju i prekid
egzistencije bica, ili je pak zao, ako je namjerno stvorio takav svi-
jet koji je izvor svih vrsta patnje. Moguce je i da je nemocan pred
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prirodom svijeta, pa ga ne moze bolje urediti? U svakom slucaju,
Covjek koji na takav nacin umuje ne moze biti pomiren s Bogom,
on ¢e s njim biti u zavadi, zamjerat ¢e mu i u svakom ¢e slucaju
drzati kako bi on napravio bolji posao. Napravio bi svijet bez pat-
nje, u kojem bi ljudi Zivjeli vje¢no.

Hajdemo pogledati kako bi takav svijet izgledao. Recimo da ljudi
zive vje¢no. Ljudsko tijelo i um ograniceni su, i nakon nekog vre-
mena postali bi izvorom patnje, buduéi da bi se tijelo pocelo raspa-
dati, a um bi oslabio, pa bi produljenje takve egzistencije, ako bi ¢ak
bilo i moguée, predstavljalo samo produljenje patnje i pakao. Vije-
¢an zivot, u ljudskom tijelu kakvo imamo sada, predstavljao bi, dakle,
ili nemogucnost, ili noénu moru. Trebalo bi, dakle, izmijeniti tijelo
na takav nacin da traje vje¢no, da ne bude sklono propadanju, a i
um bi trebao biti daleko mo¢niji, jer um koji zaboravlja stvari koje
su se dogodile i nije neka premija, bududi da ¢ée bice koje vje¢no Zivi
teZiti samousavrsavanju, teZit ¢e tome da postane boljim. Tesko je
napraviti fizicko tijelo koje Zivi vje¢no. Zakoni fizike, primjerice
drugi zakon termodinamike koji kaze da uredeni sustavi teze kaosu,
protive se svakom pokusaju stvaranja vje¢nog organiziranog susta-
va. Tesko je zamisliti takav sustav koji bi trajao i milijun godina, a
kamoli vje¢no. Tehnoloski proizvodi ljudske civilizacije, strojevi i
ratunala, imaju fiksno postavljen raspored molekula i vecih eleme-
nata, i zbog toga je njihova trajnost mala; zbog drugog zakona termo-
dinamike mikroskopske komponente elektroni¢kih uredaja prije ili
kasnije ¢e postati neupotrebljivima; zbog kretanja atoma i molekula
u materijalu Cipova, elektri¢ni vodovi ée se prije ili kasnije pomije-
Sati ili prekinuti, a veéi stupanj integracije komponenti na sve manji
prostor &ini problem sve veéim. Sto je takav sustav sloZeniji, njego-
va trajnost je manja. Tesko da je moguée zamisliti racunalo onog
tipa kakvim se danas koristimo, a koje bi trajalo dulje od ljudskog
7ivotnog vijeka, a bez perioditke zamjene dotrajalih dijelova. Cini
se, stoga, da fiksni sustavi, koji su od pocetka stvoreni u kona¢noj
formi, predstavljaju slabo rjesenje, te da predstavljaju jo$ propadlji-
vije rjeSenje od Zivih bica. Ideja o tome da se ljudsko tijelo zamijeni
nekom vrstom stroja na prvi pogled izgleda suvisla, ali se ¢ini da bi
takav stroj zahtijevao neprekidno odrzavanje i veliku tehnolosku
bazu koja je za to potrebna.

Alternativa lezi u drugacijem pristupu. Za razliku od nase teh-
nologije koja stvara stvari u kona¢nom i fiksnom obliku, Ziva bic¢a
se stvaraju neprekidnim nizom promjena: ne samo $to evoluiraju
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od samo jedne stanice kod zace¢a do bilijuna stanica u odrasloj
dobi, nego i neprekidno razmjenjuju materiju s okolnim svijetom,
te se tako gradevni materijal tijela neprekidno zamjenjuje i nado-
graduje. Takav organizam u stanju je u odredenoj mjeri nado-
mjestiti vlastite istroSene dijelove novima, a prirodnu teZnju slo-
zenih sustava kaosu neutralizira na izuzetno uc¢inkovit nacin svojom
prilagodljivoséu. Doduse, takav sustav s vremenom postaje sve
manje efikasan u popravcima vlastitih istro$enih dijelova, te u tak-
vom procesu starenja ucinkovitost sustava postupno opada sve
dok ne nastupi smrt zbog toga $to je neki vitalni dio u cijelosti
otkazao. U odnosu na fiksne sustave, takvi, dinamicki sustavi, imaju
i prednosti i nedostataka. Primjerice, racunala se mogu razmnoza-
vati samo putem izuzetno sloZenog industrijskog procesa, dok se
Ziva bi¢a mogu razmnozavati na vrlo jednostavan nacin i bez ikak-
vih vanjskih sredstava. Racunalo je moguée popraviti opet samo
vanjskom intervencijom, dok Ziva bi¢a imaju ugraden sustav po-
pravljanja manjih povreda. Mali kvar jednog dijela fiksnog susta-
va najcesée dovodi do potpunog otkaza ¢itavog sustava, dok pri-
mjerice mali kvar jednog dijela Zivog organizma moze biti ili
izlijeCen, ili njegovu funkciju moze preuzeti drugi dio sustava.

S druge strane, Zivi organizmi zbog svoje kaoti¢ne organizacije
imaju manje precizno odredenu funkciju; njihov razvoj je podlo-
Zan evoluciji genetskog materijala, dok je razvoj strojeva daleko
brzi jer ovisi ponajprije o razvoju umnih koncepata. Jedan mlazni
zrakoplov leti daleko brze od bilo koje ptice ili insekta; trkace
vozilo razvija daleko vecu brzinu od bilo kojeg Zivog trkaca. Sve-
mirski brodovi mogu letjeti u prostoru u kojem sloZeni Zivi orga-
nizmi ne mogu preZivjeti, a racunala mogu obradivati podatke
daleko brze i u veéoj koli¢ini od bilo kojeg zamislivog Zivog bica.

Ipak, i Zivim organizmima i strojevima zajednic¢ka je neumitna
propadljivost. Iako neke jednostavne biljke Zive i po nekoliko ti-
su¢a godina, nakon tog vremena neumitno propadaju. Sva ostala
bica Zive daleko kraée. Zbog svega toga, moze se zakljuciti da
sami zakoni po kojima je fizicki svemir ustrojen onemoguéuju stva-
ranje organiziranog sustava koji bi trajao vjeno; ¢ak i zvijezde
nakon nekoliko milijardi godina prestaju postojati kao takve. Svi
organizirani sustavi su propadljivi, buduéi da je i sama materija
organizirana kroz niz neprekidnih promjena stanja, i u svemiru
nema niceg ¢vrstog i nepromjenjivog; u svakom atomu fizic¢ke tvari
neprekidno se dogada ogroman niz procesa i medudjelovanja
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raznih sila odbijanja i privlacenja. Ta promjena, kao konstanta
svijeta, ¢ini nemoguéim vjecno trajanje sustava. Onaj, tko bi po-
kusao u fizickom svijetu kao takvom ostvariti besmrtnost, suocen
je s nemogucim pothvatom.

Besmrtnost tijela je dakle neostvariva. Fizi¢ki svemir je taj koji
je ¢ini nemogucom. Ali, ako ve¢ ne moZemo udiniti tijelo besmrt-
nim, za$to ne bismo nadinili sustinu bi¢a, dusu, besmrtnom kako
bi mogla nadZivjeti promjene stanja fizickog tijela koje privreme-
no nastanjuje? Takva dusa dakako ne moZe biti dijelom fizickog
svijeta, jer se on protivi trajnosti i vje¢nosti, ali ako za trenutak
po¢nemo razmiSljati, past ¢e nam na um da ovaj fizi¢ki svemir nije
jedina stvar koju je Bog mogao odluditi stvoriti. Ako je mogao
stvoriti svemir s jednim skupom zakonitosti, zasto ne bi stvorio i
proizvoljan broj drugih svemira s razli¢itim zakonitostima? U
jednom svemiru temeljni gradevni elementi mogu biti materija,
energija i razli¢iti oblici sila. U drugom, gradevni element mogu
biti misli i osjeéaji. U tre¢em, sve moze biti izgradeno od Ciste
spoznaje. U BoZzjem duhu, koji odrZava sve stvari, svi ti svjetovi
zauzimaju isti “prostor”, jednako kao $to razli¢iti programi koji se
istodobno izvravaju na racunalu zauzimaju isti “prostor”. O pro-
storu je i u jednom i u drugom slucaju tesko govoriti i misliti, ali
to je analogija koja nam je najbliza. Ako su svi ti svjetovi istodob-
no prisutni u Bozjem duhu, onda je jamac¢no Bozji duh taj koji
predstavlja temeljnu stvarnost u svim tim svjetovima; jednako kao
§to je u snu jedina objektivna stvarnost onaj koji sanja, kao $to je u
racunalnim programima jedina objektivna stvarnost racunalo, tako
je jedina objektivna stvarnost u svemu stvorenom Bog. Svaki osje-
¢aj stvarnosti koji je bice u stanju doZivjeti, svaki pozitivni ele-
ment u svemu, sve je to nekakav aspekt BoZje stvarnosti koja ¢ini
sve ostale stvari mogucima, jednako kao $to sve stvari u snu pred-
stavljaju nekakav aspekt sanjaca. MoZemo reci da postoji ljudsko
tijelo koje je smrtno i prolazno. MoZemo reéi i da postoji ljudska
dusa koja nadZivljava Zivot tijela. MoZemo govoriti o tome da
du$a mijenja tijela, da nastanjuje tijela, i da tijela predstavljaju samo
prolazne epizode u vje¢nom Zivotu duse. Ali, ako je dusa vjecna,
onda je jama¢no Bog sustina njene vjecnosti, jer kako su svi svje-
tovi dani i odrzavaju se u BoZjem duhu, jedino je Bog stvaran i
doista vjecan, i tako moramo zakljuciti da je vje¢na dusa zapravo
samo nacin kako gledamo na Boga. Bog je bit duse, njena nepro-
lazna i vije¢na jezgra.
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Znajuéi sve to, Gospod Krsna govori prijatelju sa smijeSkom:
zali§ tamo gdje ne treba Zaliti, a tvoja mudrost je plitka. Mudri,
koji znaju istinu, ne Zale ni Zive ni mrtve. To su sve samo igre, nizi
dogadaji, prolazni, a bit stvari ne nalazi se u njima.

14 Osjetilni podrazaji, o Kuntin sine,
donose toplinu i hladno¢u, radost i patnju.
Nestalni, oni dolaze i prolaze.
Svjedodi ih postojano, o Bharato!

Osjetilno opazanje sastoji se od nekoliko koraka, u kojima se
fizi¢ki svijet preslikava na duh promatraca. Uzmimo za primjer
osjetilo vida. Najprije imamo izvor svjetlosti, neki fizicki objekt
koji ili zradi svjetlost (kao primjerice Sunce ili elektri¢na rasvjeta),
ili od sebe odrazava svjetlost nekog svijetleéeg objekta (kao pri-
mjerice Mjesec koji od sebe odrazava svjetlost Sunca, ili stol koji
vidimo kad ga obasja svjetlost elektri¢ne rasvjete). Takvi predmeti
isijavaju elektromagnetsko zracenje u spektru koji ljudsko oko moze
opazati, te to zralenje kroz prozirnu materiju oka i njegove optic-
ke komponente dolazi do mreZnice, koja je po svojoj strukturi
vrlo sli¢na senzorima $to se nalaze u videokamerama. Na mreZni-
ci se, jednako kao i u kameri, svjetlost fotoelektri¢nim efektom
pretvara u niz elektri¢nih impulsa; mreznica se sastoji od ogrom-
nog broja vidnih stanica, koje u dodiru sa svjetlos¢u proizvode
slabu elektri¢nu struju, koja se potom vidnim Zivcem prenosi do
vidnog centra u mozgu. Tamo se, nizom procesa, elektri¢ni im-
pulsi pretvaraju u sliku koju opaza ljudski um. Tu sliku opaza
svijest, te na osnovi nje stje¢e predodzbu o fizickom svijetu. Opa-
Zanje svijeta nije nuzno uzrok uznemirenja duha; duh moze opa-
Zati svijet bez identifikacije sa svojom ulogom u njemu, ali jedna-
ko tako moze se u cijelosti poistovjetiti s tom ulogom, gdje ce
osjetilni dojmovi izazivati neprekidan niz uznemirenja na koja ée-
mo neprekidno odgovarati.

Malo dijete opaza svijet na nacin koji u najveéoj mjeri sli¢i opa-
Zanju kamere. Dijete vidi zlato, ali nema pojam o njegovoj vrijed-
nosti. Ono opaza samo sjajni zuti predmet. Kad dode lopov i ukra-
de zlato, dijete se ni u najmanjoj mjeri ne uznemiruje tim
dogadajem. Ono samo svjedo¢i da je dosao ¢ovjek i uzeo sjajni
predmet. Ako je rado gledalo sjajni predmet, mozda e osjetiti
7aljenje zbog toga §to je predmet nestao i zaplakati. Zaljenje, dakle,
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nastupa zbog vezanosti duha za stanje u fizickom svijetu. Predmet
je najprije bio na jednom mjestu, a sad je na drugom. Razlog za
zaljenje nije dakle u predmetu, nego u nasoj zelji da predmet bude
u nekoj vezi s nama, ili da bude na jednom mjestu radije nego na
drugom. Ali, u osnovi, posve je svejedno na kojem je mjestu Zuti
sjajni predmet. On, kao takav, jednostavno jest, a mi svjedo¢imo
njegovo postojanje, promjenu i nestanak. U svemu tome, veza-
nost za stvari uzrok je i radosti i patnje. Dijete se veseli kad Zuti
predmet svjetluca, a pati kad ga neki ¢ovjek odnese. Tako je u
osnovi sa svim osjetilnim opazanjima.

15 Uistinu, onaj kojeg oni ne uznemiruju,
postojan u patnji i radosti,
dostojan je besmrtnosti, o najbolji medu ljudima.

Krsna savjetuje Arjuni nevinost djeteta, koje u dodiru s pred-
metima osjetila zadrzava mir duha. Dijete o stvarima nema pred-
uvjerenja, niti im pripisuje svojstva koja one po sebi ne posjeduju.
Oni, koji u stvarima vide ne stvari kao takve, nego niz znacenja
koja su im s vremenom i zbog raznih uvjetovanja pripisali, skloni
su patiti kad svemir iznevjeri njihova oc¢ekivanja i ugrozi njihove
vezanosti za vlastito poimanje svijeta. Onaj tko nema ocekivanja,
ne moZze biti razocaran. Stoga treba svjedoditi istinu svijeta kao $to
platno u projekcijskoj dvorani svjedodi film; filmovi pocinju, traju
i prestaju. Platno nema slike, ono je bijelo i jednoli¢no, i na njemu
se filmovi u cijelosti odrazavaju. Ono, pak, ne namece filmovima
svoje slike, nego svjedo¢i njihovo odvijanje. Kad film prestane,
platno ne zadrzava na sebi niti jednu sliku, ve¢ ostaje bijelo i jed-
noli¢no. U svim filmovima, platno ostaje svjedokom njihova od-
vijanja, i ne prosuduje njihov sadrzaj.

Covijek koji sviedodi Zivotna dogadanja kao 3to platno svjedoci
filmove, bez vezanosti za objekte koje promatra, koji ostaje vjeran
svojoj istinskoj prirodi $to ostaje postojanom u svim dogadajima i
stvarima, koji uranja u mocvaru svijeta ali iz nje izranja poput
cvijeta lotosa, Cist i nedirnut blatom i vodom, koji ¢itavo vrijeme
u svim stvarima ostaje svjestan najdublje stvarnosti, uistinu je do-
stojan besmrtnosti.

Besmrtnost je svacija istinska priroda, ali $to vrijedi ta istinska
priroda ako je nikada nismo svjesni, ve¢ pod utjecajem razli¢itih
dogadaja u svijetu neprestano mijenjamo svoj stav o sebi i svijetu,
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ako zudimo i Zalimo za prolaznim stvarima, ako se identificiramo
s prolaznim stvarima, te ako smo u zabludi da je nase trajanje
omedeno tijelom i njegovim ogranienjima, te da je to isto slucaj i
s drugima? Dogadaji u svijetu, koji se na na§ duh prenose putem
osjetila, prijete u cijelosti pomutiti i zamagliti naSe opaZanje istin-
ske stvarnosti, te mi svoje istinske prirode kao vje¢nog i neprola-
znog temelja svekolike stvarnosti nikada, ili gotovo nikada nismo
svjesni. Stoga Krsna kaZe da je nismo dostojni: onaj tko prezre
blago i kraljevstva da bi Zivio u stracari na vjetrometini nije dosto-
jan kraljevstva. Jednako tako, onaj tko prezre besmrtnost duse
radi smrtnog svijeta nije dostojan svoje istinske prirode, jer joj
nije uistinu vjeran. Tek kad, okruZen svijetom, bude postojano
boravio u besmrtnosti svoje istinske naravi, bit ¢e je dostojan.

16 Nezbiljsko ne postoji;
zbiljsko nikada ne prestaje postojati.
Istinu o tome dokudili su vidioci krajnje zbilje.

Ovo je jedna od najmoc¢nijih izjava uopde, i sadrzi u sebi znanje
o prirodi najviSe stvarnosti. Ni§ta od onoga $to je stvarno nije
podlozno prolaznosti. Ono, pak, $to je nestvarno, toga uopce i
nema, to je poput fatamorgane u pustinji. Istinu treba traziti u
onome §to je stvarno. Promatrajuéi prolaznost predmeta, opaza-
mo da oni ne predstavljaju sustinu stvarnosti, jer su utemeljeni u
ne¢em drugom. Sve $to je prolazno, nije vrhovno, nego ima te-
melj u ne¢em drugom. Vrhovno je ono $to ni u ¢emu nema teme-
lja, ve¢ je samodostatno i samostvoreno, vje¢no i neprolazno. Oni,
koji su svoj Zivot posvetili traZzenju onoga $to se ne mijenja, $to je
uvijek postojano u svemu, $§to ne ovisi o okolnostima, i koji su to
pronadli te se u tome ¢vrsto utemeljili, vidioci su krajnje zbilje,
mudraci postojanog uvida.

Gledajudi svaku stvar, trebamo pitati: “je li ova stvar vrhovni
princip, ono na ¢emu je sve sazdano, ili je pak dana u ne¢em dru-
gom, ovisna o ne¢em drugom?”. Tako, u potrazi za vrhovnim,
najprije ustanovljavamo da su sve stvari koje opazamo osjetilima
zapravo samo slike koje se projiciraju na na$ duh. Odbacujuéi ih
kao varke, koje imaju temelj ne u stvarima nego u nasem duhu,
trazimo dalje. Otkrivamo tada misli, lance misli i osjecaja koji se
medusobno poti¢u; jedna misao tvori drugu, a umiranjem jedne
stvara se materijal za nastanak sljedeée. Misli su utemeljene u osje-
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¢ajnom naboju, u onome §to se naziva vasanama i samskarama.
Vasane su, u osnovi, suptilne Zelje zbog kojih dajemo prednost
jednoj stvari pred drugom. Samskare su impresije, utisci pohra-
njeni u nasoj svijesti, a pravilno ih je oznaciti i kao predrasude.
Iskustva stvaraju dojmove koji ostaju pohranjeni u nasoj svijesti.
Primjer samskare je narodna poslovica koja kaze: “koga su zmije
grizle, i gustera se boji”. Ugriz zmije stvara utisak, sjeanje na neu-
godno iskustvo, i takvo sjecanje boji sva sadasnja i buduca isku-
stva; pogled na gustera priziva u svijest iskustvo zmije, te izaziva
osjecaj straha koji je povezan s tim iskustvom. U potrazi za najvi-
§im, u sebi ¢emo naéi goleme koli¢ine takvih samskara i vasana,
koje neprekidno boje sva nasa iskustva, dajuéi interpretacije sa-
dasnjosti na temelju proslog iskustva. Tako, umjesto da dozivlja-
vamo ono $to zapravo jest, mi dozivljavamo tesko iskrivljenu i
obojenu sliku toga, uvijenu u bezbroj slojeva interpretacije, koji
na kraju u cijelosti onemogucavaju opazanje istine o ne¢emu kao
takvom. Zbog toga se potrebno razli¢itim yogijskim tehnikama,
kakve su recimo tehnike rezonancije, up-stream kriye i unutarnjeg
prostora, koje sam osmislio u svojem sustavu yoge, probijati kroz
naslage takvih stvari, sve dok ne dopremo do &iste stvarnosti koja
je temelj svih iskustava. Ta stvarnost je mirno platno Ciste svijesti,
na kojem se sve stvari odraZzavaju, ali na kojem nema niceg od
njih. Ta stvarnost je ono §to ne moZzemo iskusiti, jer predstavlja
iskusitelja u pozadini svih iskustava. To ne mozemo odbaciti, jer
predstavlja onog koji odbacuje. Ne mozemo ga vidjeti ni Cuti, jer
je on taj koji predstavlja temelj vida i sluha. Oko ne vidi samo
sebe. Jednako tako, jastvo, najdublja stvarnost bi¢a, uvijek je isku-
sitelj a nikad iskustvo. Stanje u kojem iskusitelj iskusava sebe, u
kojem jastvo postaje svjesnim sebe, naziva se u yogi stanjem sjedi-
njenja, stanjem samadhija. U tom stanju prestaje podvojenost iz-
medu onog koji opaZa, procesa opazanja te onog $to se opaza, jer
Ja Jesam. U tom stanju, iskusitelj je predmetom iskustva, te se
razlika izmedu njih gubi; svijest se saZima u sebi, umjesto u svijetu
privida, te iz svijeta mnos$tva prelazi u svijet jedinstva, iz relativ-
nog, u kojem postoji mnostvo stvari, prelazi u svijest Apsoluta,
koji je Jedan i nepodijeljen, jedan u svim stvarima, temelj svih
stvari, koji je jastvo svih bica, jezgra i temelj svih bica, i stvarnost
kao temelj svih stvari. Jednako kao $to je materija temelj svim
materijalnim stvarima, tako je Apsolut temelj svemu bez razlike. U
svem mnos$tvu, On je jedini koji jest, jedina stvarnost. To je istin-
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ska poruka ovog stiha: ono $to nije Apsolut uopée ne postoji,
nikada ne postoji. Ono $to jest, ono S$to jedino jest, Apsolut, koji
Ja Jesam, Jastvo svih bica, temelj svekolike stvarnosti, On, koji
jedini Jest, nikada ne prestaje postojati, jer nikad nije ni nastao.
On je temelj svega, a utemeljen je jedino sam u sebi.

17 Neunistiv je, znaj,
Onaj S$to sve prozima.
Njega unistiti ne moze nitko.

Temelj svekolike stvarnosti, koji je jedina zbilja, ne moze biti
uni$ten. Ono $to nije u njemu utemeljeno ne postoji, jer nema
temelja u stvarnosti. Ono, pak, $to je stvarno, ne moze ga unistiti
jer ako pokusa, samo e sebe udaljiti od najvise stvarnosti. Poku-
Sajem borbe protiv stvarnosti sebe ¢e udaljiti od stvarnosti, te e
ili nestati u nezbiljskom ako se u cijelosti odrekne stvarnosti, ili ¢e
se pokajati, obratiti i prigrliti stvarnost. Sto god da ¢&ini, temelj
stvarnosti ne moze ugroziti niti ono §to je stvarno, niti ono Sto je
nestvarno. Sto jace i silovitije netko prianja uz stvarnost, to stvar-
nijim i moénijim postaje, a $to joj se jace protivi, to vise blijedi i
nestaje u domeni nezbiljskog. Stvarnost je, dakle, neunistiva. Oni
koji pokusaju ubiti Boga, ubit ¢e na kraju sebe, jer ée se protivlje-
njem Bogu udaljiti od stvarnosti, i tako nestati. Oni, pak, koji se u
Bogu utemelje, postat ¢e mo¢nijima i stvarnijima. To se moZe us-
porediti s Isusovim naucavanjem: Sotona je laZac i otac laZi, i ne
stoji Cvrsto u istini jer u njemu nema istine.''! Isto tako, onaj tko
liubi svoj Zivot, izgubit ée ga, a tko mrzi svoj Zivot na ovome svije-
tu, sacuvat ée ga za Zivot vjecni.''? Naime, onaj tko se u sebi teme-
lji, nema &vrstog temelja u Bogu, koji je jedina stvarnost, nego u
prividu vlastite osobnosti koji je nadinjen od razli¢itih iluzornih
stvari, kakve su strahovi, Zelje, kriva uvjerenja i ostalo. Onaj, pak,
tko sve te stvari odbaci radi Boga, te se ¢vrsto u njemu utemelji,
taj ée imati vode istinskog Zivota i neée nikada oZednjeti.'"> Kao
Sto sveti Augustin u djelu “O drzavi Bozjoj” kaze, uzrok propasti
palih andela bijase taj $to su se utemeljili u sebi, koji nisu bitak, a
ne u Bogu, koji jest bitak, dok uzrok slave dobrih andela bijase u

Iy 8,44
2 Iy 12,25
15 Iy 4,10
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tome $to su se oni ¢vrsto drzali Boga te ga slavili, i svoju slavu
dobivali ne od sebe, nego od Boga.

18 Sva su tijela uniStiva;
Vje€an, kazu, neunistiv i beskonacan
Stanovnik je tijela.
Stoga se bori, o Bharato!

Stanovnik u svim tijelima jedan je. Jastvo je Apsolutni Subjekt,
jedan i nepodijeljen, on svjedo¢i svijet u svim bi¢ima. Rodenje,
odrastanje, zrelo doba, starost i smrt projiciraju se na njega. Na-
stanak i nestanak tijela njemu su kao svitanje i sumrak: samo pro-
lazni dogadaji koji se ponavljaju. Nema mu ni pocetka ni kraja.
Nepodijeljen, sve proZzima i odrzava. Tko ga moze ubiti i kako?
Zacijelo ne Arjuna strijelama.

19 Ni onaj tko misli da je ubojica,
ni onaj tko misli da je ubijen
ne vide istinu.

On niti ubija niti je ubijen.

U relativnom polju, bi¢a bez spoznaje Apsolutnog Subjekta, koji
je temelj svekolike stvarnosti, opaZaju smrt bica, te iz toga izvlace
zakljucke o prolaznosti egzistencije. Bez uvida u stvarnost, oni su
u zabludi. Jastvo je, naime, nedirnuto dogadajima u svijetu; ono
Zivi u svim tijelima, svima daje stvarnost i postojanje, jednako kao
§to platno u projekcijskoj dvorani daje potporu svim filmovima
koji se na njega projiciraju. Ali, jednako kao $to dogadaji na filmu
ne mogu nauditi platnu, tako ni zbivanja u svijetu, u kojima igraju
uloge tijela u kojima Zivi Jastvo, ne mogu nauditi Jastvu.

20 On se ne rada, niti On umire;
Niti ikada nastaje, niti prestaje postojati.
Neroden je i vjeCan, uvijek postojeéi, drevan,
Nikada ubijen smréu tijela.

Atman, Jastvo, nije sudionik procesa reinkarnacije, nego nje-
gov svjedok. Jastvo nije odredeno tijelom, niti je njime omedeno.
Tocnije bi se moglo reéi da tijelo odreduje jedan moguéi pogled
na Jastvo. Jastvo je transcendentalno polju relativnog, a opet daje
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tom polju postojanje i stvarnost. Ono je zbilja koja daje svim stva-
rima stvarnost, ali je u cijelosti izvan dosega stvari, njima neodre-
dena. Atman svjedoci Zivot i smrt tijela, ali sam je neroden i be-
smrtan. On svjedo¢i nastanak i prestanak stvari, ali sam je vjecan i
neprolazan; bez tvorca i unistitelja. Ne samo, dakle, da nije ubijen
smrcu tijela, nego se i ne rada rodenjem tijela. On je s one strane
polja smrti i ponovnog rodenja, i spoznajom o tome bice postize
oslobodenje od okova radanja i umiranja.

21 Onaj tko razumije da je neunistiv i vjecan,
Neroden i besmrtan, o Partha,
Kako taj moze ubiti ili uzrokovati ubijanje?

Jedno znacenje ovog stiha je sljedece: ljudi se pokusavaju me-
dusobno ubiti upravo zbog pogresne pretpostavke o tome da su
smrtni. Kad bi se oslobodili takve zablude, trenutno bi prestali s
takvim djelima, vidjevsi da su uzaludna. Drugo znacenje je da onaj
tko je utemeljen u svijesti Jastva, koje je Apsolut sam, opaza da
sam Ja Jedan u svim bi¢ima. Znajuéi Moju istinsku prirodu kao
nerodenog i besmrtnog, neée biti u zabludi da Ja umirem smréu
tijela, niti da se rodenjem tijela radam.

22 Kao $to ¢ovjek odbacuje iznoSenu odjeéu i uzima novu,
Tako i tjelesnik odbacuje staro i istroseno tijelo
I prelazi u drugo, novo.

Moze se redi da je Jastvu tijelo ono $to je Covjeku odjeéa; odjeca
moze propasti, nakon ¢ega je Covjek svladi i oblaci novu. Jednako
tako se tijela trose i zamjenjuju, a tjelesnik ostaje isti. Kao $to odje-
¢a prekriva tijelo Covjeka, tako i tijelo prekriva Jastvo, stvarajuci
povrsan dojam o sebi kao o stvarnosti bi¢a. Jednako kao $to odje-
¢a govori o ¢ovjeku koji je nosi, te stvara njegovu sliku usmjerenu
k vanjskom svijetu, jednako tako i tijelo baca sjenu odredenih kva-
liteta na Jastvo, stvarajuci o njemu odreden dojam. Jastvo, pak, u
sebi nema takvih preferencija, bududi da predstavlja zdenac iz kojeg
se crpe sve kvalitete, ali u kojem nema kvaliteta. Tijela ima svako-
jakih, ali je Jastvo u njima jedno.

23 Oruzje Ga ne moze sasjeci, ni vatra spaliti, ni voda smo¢iti, ni
vjetar sasusiti.
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24 Nesalomljiv je On i nesagoriv, ne moze Ga se otopiti ni osusiti.
Vje€an je i sveprozimajuéi, nepokretan i nepromjenjiv, uvijek isti.

Igre elemenata od kojih je nacinjen svijet nemaju nikakva utje-
caja na ono §to je onkraj elemenata. Jednako kao $to oblaci mogu
prividno sakriti Sunce, tako i elementi mogu prividno utjecati na
Jastvo, tako $to e utjecati na tijelo. Ali uistinu, oblaci ne prekri-
vaju Sunce, nego o¢i promatraca. Tako se u duhu promatraca stvara
dojam da je Sunce prekriveno, jer zrake svjetlosti ne dopiru do
njegovih o¢iju. Na jednak nacin, zbog promjena stanja tijela, kao
§to su bol, zadovoljstvo, san, budno stanje, sreca, nesreca i ostale,
bi¢a zbog identifikacije Jastva s elementima svijeta drze kako je
Jastvo upleteno u te dogadaje i kako je njihov dio. Ali bez obzira
na sve te stvari, istina je da je Jastvo svim tim dirnuto u onoj mjeri
u kojoj je projekcijsko platno dirnuto filmom. Prividno, ono po-
prima kvalitetu filma i predstavlja nuzan uvjet za prikazivanje fil-
ma; bez platna, projekcija bi bila nemoguéa. Ali, u svemu tome,
nista od kvalitete filma ne dodiruje kvalitetu platna. NoZ na slici
ne moze prorezati platno. Pucnjava tisué¢a pusaka ne moze ga pro-
busiti, slike Sumskog poZara nece ga spaliti, niti ée ga prikaz ocea-
na smociti. Platno je u cijelosti transcendentalno filmu. Tako je i
Atman transcendentalan svijetu.

25 On se naziva nevidljivim, nepojmljivim i nepromjenjivim.
Znajudéi ga takvim, nece§ tugovati.

Kao $to je i platno, iako nevidljivo za trajanja filma, temelj filmu
kao takvom, tako je i Jastvo, iako skriveno i naizgled nevidljivo,
temelj postojanju svih bi¢a. Onaj, tko ga kao takvog prepoznaje,
nece biti dirnut promjenama tijela: niti ¢e se radovati zbog ugod-
nog, niti ¢e Zzaliti zbog neugodnog.

26 Ako, pak, o njemu misli§ kao o nekom
Tko se uvijek ponovo rada i ponovo umire,
Opet ti, 0 moéno naoruzani, ne prili¢i Zaliti.

Postoji i razli¢ita perspektiva, koja na reinkarnaciju ne gleda
kao na dogadaje na filmskom platnu, kojima je platno svjedok,
nego kao na glumca koji u raznim filmovima igra razli¢ite uloge.
U jednom je filmu ubojica a u drugom dobrocinitelj. U jednom je
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policajac a u drugom zloc¢inac. U svemu tome, iako prividno Zivi i
umire s likovima koje glumi, glumac ostaje nedirnut time. Tako se
moze gledati i na Jastvo, ako o njemu mislimo kao o dusi pojedi-
na¢nog bica. Dusa se rada i umire u tijelu, ali nadzivljava smrt
tijela. Ta perspektiva je pli¢a od perspektive sveobuhvatnog trans-
cendentalnog Jastva, ali predstavlja upotrebljiv radni model za
objasnjavanje svijeta. I iz te pozicije, ako drzimo da je Jastvo ono
koje se reinkarnira, opet nemamo razloga za bojazan, buduéi da
du$a nadzivljava smrt tijela.

27 Izvjesna je, naime, smrt Zivih,
Kao i ponovno rodenje umrlih.
Stoga ti nad neumitnim ne prili¢i Zaliti.

Iz te perspektive, Jastvo koje je rodeno u tijelu mora u tom
tijelu i umrijeti, bududi da je smrt izvjesna rodenima. Krsna uvje-
rava Arjunu da je njegova bojazan, koja mu govori da ¢e doista
ubiti svoje uditelje i rodake, suvisna: rodivsi se, oni su osudeni na
smrt. Njihova smrt je neumitna stvarnost, a samo je pitanje vre-
mena kad ¢e nastupiti, te hoce li do toga do¢i na bojnom polju, ili
zbog neumitnog propadanja tijela. Zbog toga, Arjuna bi trebao
promijeniti perspektivu, te se umjesto smréu ucitelja baviti pita-
njem dharme, odnosno opravdanosti svojeg sudjelovanja u ratu.

28 Sve §to je stvoreno u pocetku je neocitovano,
U sredini oditovano, o Bharato,
A po uniStenju se vraca u neocitovano.
Cemu, stoga, zaliti?

Na pocetku bijase jedino Apsolut. Ne dodavsi nista Apsolutu
niti od njega iSta oduzevsi, relativno je nastalo ne uzro¢no-poslje-
di¢nom vezom, tako $to bi Apsolut stvorio relativno ili se u njega
pretvorio, buduéi da je Apsolut jedina i temeljna stvarnost uz koju
nista drugo ne postoji, nego na¢inom koji predstavlja misterij.
Nista osim Njega uistinu ne postoji. Kako je moguée postojanje
necega $to naizgled nije Apsolut, tajna je. Postojanje mnostva,
naime, rezultat je privida koji prekriva stvarnost. Taj privid je
takoder stvaran, buduéi da postoji, jer da ne postoji, ne bi mogao
prekriti stvarnost niti stvarati razli¢ite dojmove. Ali to je privid, i
to ne postoji, buduéi da je Apsolut i dalje jedina, nepodijeljena
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stvarnost u svemu. Kako je to mogude, tajna je koju nije moguce
spoznati umom, jer objedinjuje suprotnosti koje se logi¢ki ne mogu
objediniti. Jednako kao $to dijeljenje nulom predstavlja paradoks
u matematici, jer daje neodredeni rezultat, tako i pokusaj razumi-
jevanja kako je moguce da istodobno postoji jedino Apsolut, a da
je 1 egzistencija relativnog moguda, dovodi do paradoksa.

U svemu tome, relativno polje predstavlja temelj igrama na-
stanka i nestanka stvari. Prividno stvari u njemu nastaju, i privid-
no u njemu nestaju, nakon $to neko vrijeme prividno postoje. To
je slucaj sa svim stvorenim stvarima, od ¢itavih svemira do Zivih
bica. Razloga za Zaljenje u tome nema, bududéi da je to sluc¢aj samo
sa stvorenim, koje ima pocetak i kraj u vremenu. Ono $to je on-
kraj stvaranja, $to je neocitovani temelj svega, nedirnuto je vreme-
nom i prolaznoscu.

29 Netko to vidi kao ¢udo;
Drugi, pak, o tome govore kao o ¢udu,
Ili o tome tako slusaju.
I ¢uvsi o tome, ne mogu ga pojmiti.

Oni koji izravnim uvidom motre Apsolut i relativno, vide po-
stojanje relativnog kao ¢udo. Oni znaju da je tome tako, ali budu-
¢i da to nadilazi moguénost misljenja i govora, mogu jedino reéi
kako se radi o ¢udu. Neki, pak, ¢uju o tome, ali ne razumiju kako
je to moguce. U svakom slucaju, to nadilazi moguénost spoznaje
ljudskog uma, buduéi da ljudski um ne moze pojmiti da nesto
istodobno jest i nije; on je nau¢en na medusobno iskljucive su-
protnosti, pa mu se ¢ini da pomirenja suprotnosti ne moze biti.
Ipak, istodobno postoje i Apsolut i relativno, iako jedno naizgled
isklju¢uje drugo. Jedno bez drugoga temelj je mnostva i dvojno-
sti; a ipak, jedino on jest, a drugoga nema.

30 Onaj, koji je vjecan i ne moze se ubiti, boravi u tijelu svakog biéa,
O Bharato.
Stoga ni za jednim bi¢em ne trebas Zaliti.

Atman - vje¢an, besmrtan, jedan i nepodijeljen — boravi u svim
bi¢ima. On je svima njima temelj. Zaljenje za bi¢em simptom je
neznanja istinske stvarnosti koja je temelj svih bi¢a. Tako Krsna
zakljuCuje ovo izlaganje.
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31 Ako pogledas na vlastitu dharmu, nemas se razloga dvoumiti,
Jer za ksatriyu nema niceg boljeg od boja u skladu s dharmom.

Sada Krsna, nakon §to je zakljucio izlaganje koje u osnovi po-
nistava Arjuninu bojazan da ¢e ubijanjem rodaka i ucitelja pociniti
teSko zlo, mijenja perspektivu i vraca pogled na Arjuninu duznost
ratnika. Nema za Covjeka bolje i prirodnije stvari od slijedenja
vlastite dharme, a Arjunina dharma je ona ratnika.

32 Sretni su ksatriye, o Partha,
kojima se tako sama otvaraju vrata nebesa.

U ksatriyskoj predaji, smrt u bici drZi se velikim blagoslovom,
jer ratnici koji poginu u boju smjesta dolaze u Indrino nebesko
kraljevstvo.

33 Ako odbijes sudjelovati u bici,
koja je u skladu s dharmom,
Odbacit ée$ svoju dharmu i, izgubivsi ugled,
takoder pociniti grijeh.

Oni, pak, ratnici koji odbiju bitku, ili pokazu kukavi¢luk, bivaju
osramodeni, te osim sramote na zemlji takoder bastine pakao posli-
je smrti.

34 O tvojoj e sramoti vjecno govoriti ljudi,
A za Casna je ¢ovjeka sramota gora od smrti.

35 “Iz straha je pobjegao s bojista” mislit ée ovi veliki borci,
A oni koji su te cijenili, prezret e te.

36 Mnoge ¢e se loSe rijeéi Cuti o tebi od tvojih neprijatelja,
koji ée se rugati tvojoj snazi.
Sto je bolnije od toga?

Krsna sada Arjuni govori o posve konkretnim i neposrednim
posljedicama njegove odluke da se ne bori. Arjuna je ¢astan ¢o-
vjek na glasu najboljeg borca svog doba, pobjednik mnogih bita-
ka. Nepravedna sramota, koju bi zadobio odlukom da se ne bori,
vece je zlo od smrti u boju.
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37Ili ¢e$ pasti i zadobiti nebo,
ili ¢e§ pobijedivsi uzivati na zemlji.
Stoga ustani, o Kuntin sine, budi odlucan i bori se!

Ako dakle Arjuna pogine u boju, dobar ¢e mu glas ostati, a
zavrsit e u raju. Ako, pak, odbije duznost ratnika i odstupi, osra-
motit ¢e se i zavrsiti u paklu.

U slucaju da pobijedi, bastinit ¢e zemlju, i steéi veliku slavu zbog
pobjede nad slavnim neprijateljima. U svakom slu¢aju je na dobiti.

Nakon $to je u cijelosti otklonio Arjunine metafizi¢ke dvojbe
glede ispravnosti, pozivanjem na daleko dublju perspektivu besmrt-
nosti Jastva, Krsna vraca raspravu u posve konkretnu sferu ratnic-
ke duznosti. Ratnik se moze boriti ili ne boriti. Ako se bori, vrsi
svoju duznost, te je svejedno pogine li ili ne, a ako se odbije boriti,
tada ne vr$i duznost i ¢ini grijeh.

38 Jednak u radosti i patnji,
dobitku i gubitku, pobjedi i porazu.
Takav budi u borbi, i bori se.
Na taj nacin nece$ pociniti grijeh.

Bez vezanosti za rezultat, jednostavno slijede¢i duznost vidljivu
iz vlastite naravi, Covjek bi trebao djelovati u svijetu.

Sto pak znad&i nevezanost za rezultat? Ako se Arjuna bori s udi-
teljima iz mrZnje ili pohlepe, tada je njegova borba rezultat tih
nizih pobuda, i on ostaje vezanim za te rezultate. Rezultat takvih
pobuda je vezanost za sferu niskosti.

Tesko je, pak, razumjeti $to znadi biti jednak u radosti i patnji,
te ostalim parovima suprotnosti. Cesto se to tumadi kao ravno-
dusnost; onaj kome je posve svejedno je li sretan ili nesretan, taj je
navodno dostigao stanje mudrosti. Ja bih pak rekao da je takva
osoba bijednik i licemjer. Onaj, tko gusi radost i povrijedenost
kako bi ostvario dojam kako ga te stvari ne diraju, stvara u sebi
frustraciju koja prije ili kasnije iz njega izbija, $to je slucaj sa svim
pripadnicima sekti koje se temelje na krivo shvacenim stihovima
Gite i sli¢nih spisa, te na posve pogre$an nacin shvacaju $to bi
imala znaditi ravnoteza u dobru i zlu.

Zapravo, radi se o tome da onaj, ¢iji je uvid utemeljen u visoj
sferi, tko vidi da je Jedan temelj svih stvari, tko razumije istinu o
tome da je nemogude ubiti ili biti ubijen, taj ée dakako biti urav-
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notezen: njegovo blaZenstvo nije utemeljeno u prolaznim stvari-
ma kakve su dobitak i gubitak, pobjeda i poraz, Zivot i smrt, nego
u besmrtnoj i neprolaznoj naravi Jastva, koje je Apsolut. Onaj,
pak, koji se u cijelosti identificira sa svojim smrtnim bi¢em, i tko
dozivljava stvari koje se deSavaju tijelu kao stvari koje se desavaju
Jastvu, taj ée dakako biti uznemiren gubitkom i razveseljen dobit-
kom. Takvome ¢e goditi ugodno, a odbijat ée ga neugodno. Po-
ku$ajem suzbijanja takvih osjecaja neée napraviti nista, osim $to ce
na sve ostale slojeve svoje zablude nanijeti i jo$ jedan, onaj lice-
mjerja. Takvim licemjerima obiluju razliciti religijski pokreti, i takve
pojave tragaoci za najviSom stvarno$cu trebaju uociti, kako njiho-
ve greske ne bi ponavljali. Nakon $to uoce kako ne treba raditi,
trebaju zaroniti u dubine vlastite prirode u potrazi za besmrtnim
temeljem, kojeg ne uznemiruju valiéi plitkog mora prolaznosti.
Kad njihova svijest postane tako uc¢vrséenom, nece ih dirati po-
bjeda ni poraz, dobitak ni gubitak, ugodno ni neugodno. To je
istinsko znacenje ovog stiha.

39 Ovdje ti rekoh ucenje sankhye.
Slusaj sad $to o tome govori ucenje yoge.
Njome uévr§éena uma, o Partha,
odbacit Ce$ vezujule svojstvo djelatnosti.

Sankhya se ovdje spominje u znacenju teoretskog svjetonazo-
ra, za razliku od yoge koja predstavlja prakti¢an pristup djelova-
nju. Krsna misli na cjelovitu yogu, onu koja najprije postize sa-
vrenu spoznaju, a zatim je kroz razli¢ita agregatna stanja djelatnosti
— savrSena svijest, savrSene misli, savrSene rijeci i savr$ena djela —
dovodi do fizi¢kog plana, ¢ime prenosi kvalitete transcendental-
nog stanja Apsoluta do najnizeg manifestiranog plana, plana dje-
latnosti u svijetu materije. Istinsko stanje svijesti bi¢a ono je, za
koje moze posvjedoditi svojim djelima. Najlakse je stanje prosvjet-
ljenja doZivjeti — to uspije mnogima. TeZe je o njemu suvislo misli-
ti, a jo$ teze neSto suvislo redi. Zbog toga neki, koji u takvim
pokusajima naidu na granice svojih sposobnosti, znaju reéi kako
to nadilazi ljudske sposobnosti. NajteZe je, pak, djelovati iz stanja
prosvjetljenja. Ipak, to je mogude, ali zahtijeva sveobuhvatno sa-
zrijevanje li¢nosti poosobljavanjem kvaliteta Apsoluta. U takvom
procesu, misli, rije¢i i na kraju djela postaju savr§enima, posve
uskladenima s najvisim BozZanskim, prije neocitovanim, stanjima.
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Vezanosti su svojstva nize prirode pod utjecajem neznanja. Kako
udio spoznaje Apsoluta u ¢ovjekovom funkcioniranju raste, tako
u njegovu djelovanju ima sve manje osobnih pobuda, kakve su
primjerice Zelje i strahovi. Zelje dolaze od osjecaja oskudice, te
prirodne potrebe da se ta oskudica okonca. Onaj, tko nije uteme-
ljen u beskrajnom oceanu Apsoluta, prirodno ¢e biti ispunjen Ze-
ljama, krivo drZeéi kako ¢e ispunjenjem Zelja postiéi ispunjenje
svoje unutarnje praznine. Jednako tako, strahovi dolaze kao pri-
rodna posljedica opazanja sebe kao prolaznog i smrtnog bica, koje
prirodne sile mogu ubiti ili povrijediti. Spoznajom istinske naravi
Jastva bica kao samog Apsoluta, u beskrajnom obilju bitka-svije-
sti-blaZenstva koje je Apsolut okoncava se svaka Zudnja, ispunje-
njem onkraj svake nade. Takoder, spoznajom vlastite sveprozi-
majuce i neuniStive, besmrtne naravi, prestaje svaki strah.
Djelovanjem, dakle, iz pozicije neuvjetovane Zeljama i strahovi-
ma, okoncavaju se sve vezanosti. Tako je mogude djelovati u svije-
tu na savrSen nacin, koji jednostavno odrazava u sebi savrSenu
narav Apsoluta, a bez nizih kvaliteta koje inace boje djelatnost,
¢inedi je nesavrsenom i vezujuéom.

40 U ovoj yogi nijedan napor nije izgubljen,
niti u njoj ima prepreka.
Cak i malo ove dharme oslobada velike bojazni.

U yogi, prvi je korak spoznaja istinskog Jastva. Tek iz te pozici-
je postupno se ta spoznaja prenosi u djelovanje, pretvarajuéi obic-
no ljudsko bice u svjetionik BoZzanske prisutnosti u svijetu. Samim
pocetkom yoge, dakle, postize se u spoznaji vlastite naravi kao
Apsoluta sloboda od velikih strahova koji ispunjavaju egzistenciju
biéa koje, u zabludi glede vlastite prirode, drZi sebe malim, bezna-
¢ajnim, propadljivim i ograni¢enim. Ve¢ i sam pocetak yoge, dakle,
jam¢i veliki mir, nedostizan neprosvijetljenim bi¢ima.

Postigavsi jednom to savrSeno stanje, svako djelovanje bica
usmjereno je na pravi na¢in. Cak i kad radi greske, bice je isprav-
no usmjereno i iz tih greaka optimalno udi. Cineéi pogreske, udi
o ispravnom. Cvrsto utemeljeno u svojoj najvisoj prirodi, radi na
odraZavanju te prirode u svijetu.

Naizgled nema razlike izmedu djelovanja yogina i djelovanja
neprosvijetljenog: i jedan i drugi u svojem djelovanju nailaze na
zapreke, grijeSe i suoCavaju se s problemima. Razlika nije toliko
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olita izvana, koliko iznutra. Neprosvijetljeni ¢ovjek je neispunjen
iznutra, i nalazi se u neprestanoj potrazi za ispunjenjem. Zbog te
potrebe djeluje, najcesée tesko frustriran, i u svojim je namjerama
uvijek osujecen, bududi da se ispunjenje ne nalazi u svijetu, u kojem
ga traZi, nego u Jastvu. Yogin je, pak, ispunjen iznutra, i iz svojeg
unutarnjeg obilja djeluje, pokusavajuéi izraziti svoju puninu u svi-
jetu, trazeéi optimalan, savrSen nacin izraza savrSenstva. Jedan,
dakle, djeluje iz pozicije unutarnje praznine, te se Cesto srece s
preprekama, i sav je njegov napor izgubljen, jer se uvijek na kraju
suoCava s porazima, na koje je od pocetka osuden. Drugi, pak,
djeluje iz pozicije unutarnje punine, i za njega zivotne tragedije ne
postoje. Sve zapreke njemu su bezazlene, a buduéi da djeluje bez
Zelja za osobnim probitkom, jer sve $to mu je bitno ve¢ posjeduje,
ne postoji za njega svrha truda, a ako ne postoji svrha, onda tu
svrhu nije mogude ni osujetiti, pa tako ne postoji ni uzaludan trud.
Zivot za njega nije borba, nego igra. Igra nije svrsishodna. Njen
ishod je nebitan, jer se igra radi igre, a ne radi necega $to bi se
njome imalo postiéi.

41 U toj yogi, o sine Kurua, odlu¢an um sazet je u jedno;
um neodlu¢nog razgranat je i raznolik.

Um yogina prebiva jedino u Jastvu. SaZet tako u sebi, on zradi iz
sebe svjetlo prosvjetljenja u svijet. Um obi¢nog ¢ovjeka, pak, usmje-
ren je prema mnogim stvarima u svijetu relativnog, za kojima ili
zudi ili ih se boji, pokusavajuéi neprekidno ispuniti Zelje i odagna-
ti strahove, i tako nikada nema mira. U svom tom mno$tvu pro-
mice mu bit stvari, te ne zna kamo bi se okrenuo. Naizgled mu se
¢ini da ¢e gomilanjem bogatstva ili slicnom metodom postiéi sre-
¢u, a u tom pothvatu ga osuje¢uju mnoge stvari. Ako ipak uspije
ostvariti takav cilj, njegovim ostvarenjem ostaje neispunjen, a neis-
punjenost dovodi do zbunjenosti i frustracije. Vjeciti strah od smrti
i prolaznosti, te neprekidna neispunjenost koja razdire biée iznu-
tra poput Zive rane, uzrok su raznolikih patnji bic¢a. Niti jedan
pojedinacni cilj u sferi relativnog, kao ni svi ciljevi uzeti zajedno,
ne mogu donijeti ispunjenje bicu. Cak i kad bi bice posjedovalo
Citav svemir i sve stvoreno, te bilo besmrtno i s kapacitetom neogra-
ni¢enog uZivanja u svim tim stvarima, neispunjenost bi ga i dalje
izjedala. Citav svemir, kao i sve stvoreno, naime, predstavljaju tek
beznacajan i neznatan dio manifestacije beskrajnog Apsoluta koji
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je temelj svega, i za spoznaju krajnje istine ne mozZe biti nadomje-
staka. Jedino temelj i izvor svih stvari moze pruZiti potpuno ispu-
njenje i zadovoljstvo, te ugasiti razne Zelje. Zbog toga je tek um
yogina uistinu saZet u jedno. Cak i kad neprosvijetljeni pokusa
sazeti svoj um u jedno, ostaje razlika izmedu njega, njegova uma,
misli unutar uma te predmeta misli. Ako te stvari nisu sjedinjene,
i dalje postoji mnogostrukost uma. Tek kad izmedu Jastva, proce-
sa opazanja i objekta opazanja nestane razlika, um je sjedinjen u
Jastvu i postiZe najvis§i mir. Buduéi da je nemir inherentno stanje
uma, koji poku$ava stvoriti vezu izmedu Jastva i svijeta, gubitkom
razlike izmedu Jastva i svijeta prestaje i kretanje uma, i stoga
Patafjali u svojem djelu “Yoga Sutra” kaZe da je yoga umirenje
fluktuacija uma, odnosno prestanak vrtloZzenja misaone supstan-
cije. Do takva stanja dolazi se odbacivanjem svega $to se moze
odbaciti, odnosno svega $to se moze promatrati izvana, jer to nije
Jastvo. Odbacivanjem svega $to se moze odbaciti, “neti, neti”'*4,
postupno se uklanjaju identifikacije Atmana (Jastva) s razli¢itim
slojevima prividnih stvari (maya), odnosno ograni¢enja (upadhi-
ja). Cesta je identifikacija Jastva s razli¢itim tijelima. Ta identifika-
cija se razrjeSava opaZanjem tijela kao promjenjivih, a Jastva kao
nepromjenjivog, iz Cega slijedi da Jastvo nije tijelo, nego da je
tijelo prolazna ovojnica na Jastvu. Tako se lomi identifikacija s
fizickim tijelom, koje prolazi razli¢ite razvojne faze od rodenja do
smrti, zdravlje, bolest, umor i ¢ilost, te se u promjeni svih tih
stanja svjedo¢i nepromjenjivost subjekta tih stanja. “Ja jesam” ostaje
sviedokom svih tih promjena. Jednako je sa Zivotnom energijom
tijela (prana), koja raste i pada, te s umom, koji je prvo nerazvijen,
potom se razvije u nekoj mjeri, u jedno je doba dana sposobniji
nego u drugo, njegovo funkcioniranje ovisi 0 mnogim stvarima, a
konstanta mu je jedino promjenjivost. Sve misaone organe mogu-
e je promatrati s distance, kao stvari koje su u vlasnistvu bica, a
nisu njegov neotudivi dio. Radi potvrde o tome dovoljno je pro-
Citati neki udzbenik logike, gdje su misaoni organi prili¢no detalj-
no ras¢lanjeni. Jastvo, nepromjenjivo i uvijek postojani i vje¢ni
svjedok svih dogadanja, nije dakle dano niti u umu, energiji niti
tijelu, nego ga sve te stvari prekrivaju, kao $to oblak prekriva sunce.
Sunce se u toj situaciji ne vidi neposredno, ali ipak difuznom svje-
tlos¢u osvjetljava i oblake i zemlju. Vjetrom diskriminacije treba-

114 “Nije to, nije to.”
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mo rastjerati guste oblake iluzije, te spoznati krajnju istinu o svo-
joj istinskoj naravi.

Sve, dakle, $to posjedujemo, $to mozemo imati ili nemati, nije
Jastvo. Jastvo nije nesto $to imamo, nego naprotiv Ja Jesam. Biva-
njem sebe u sada$njosti spoznajemo istinsko Jastvo, a kad ga uisti-
nu spoznamo, lome se zidovi iluzije koji nam stvaraju dojam da
smo samo jedno tjelesno, ograni¢eno bi¢e. Tada se zaustavlja i
um, a biée spoznaje istinu: postoji samo Jedan. Apsolutni Subjekt
jedina je objektivna stvarnost.

42 Oni koji ne razlucuju, i,
usmjereni na rije¢i Veda,
govore da nema viSe niceg, o Partha,
govore kicene rijeci.

U svemu §to se tice sfere duha postoje dvije vrste ljudi. Prva
vrsta u rije¢ima gleda njihovu sustinu, pokusava uvidjeti o ¢emu
rije¢i govore i doseéi ono na $to one upucuju. Druga vrsta ljudi
¢ini posve suprotno: bavi se memoriranjem rijeci svetih spisa, paz-
ljivim izvrSavanjem obreda i moljenjem bezbrojnih molitvi koje
ponavljaju kao $to to ¢ine papige, ni u kojem trenutku ne razmi-
$ljajudi o istinskom znacenju i smislu tih rije¢i. Takvi, koji nemaju
uvida, koji zbog svoje lijenosti, samodopadnosti i vezanosti za
nistavno usmjeravaju svoju paznju na rijeci i formu, borave u sferi
ispraznosti, i ne dosezu istinsku bit duhovnosti.

Dobar primjer takvog mentaliteta brahmanska je kasta u Indiji,
ili farizejska sekta u Isusovo doba. Takvi ¢e davati desetinu od
metvice!’®, a propustat ¢e ono najvaznije u duhovnosti: ¢vrstu ute-
meljenost u Bogu, najviSoj istini, te Zivot te najvise istine u svijetu.
Zato se u upanisadima Cesto kritizira licemjerje onih koji u¢e Vede
napamet, usporedujudi ih s papigama, koje jednako tako nauce
rije¢i, a da im ne znaju znacenje.

Ucenje spisa napamet i blebetanje ispraznih molitvi samo je jako
oCigledan primjer, ali malo je ljudi imuno na suptilnije varijacije
na temu. Svaki oblik nadomje$tanja sustine formom mogao bi se
svrstati u tu grupu. Tamo, gdje se prljavi elementi li¢nosti brane
od svjetla istine poku$avajuci ¢ovjekov osjecaj vrijednosti izgradi-
ti od forme i vanjstine, umjesto od neprolazne najvise stvarnosti,

15 Mt 23,23
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tamo postoji mentalitet “govorenja kicenih rije¢i”. Treba stoga
prouditi svete spise, o njima duboko razmisliti, a onda se posvetiti
yogijskoj praksi s ciljem postizanja onoga, od Cega nema viSeg, a
sve nize stvari na tom putu treba odbaciti. Odbacujudi tako i rijeci
Veda, treba prionuti uz njihovu sustinu, koja je besmrtni i nepro-
lazni brahman, Apsolut, kojeg bi¢e prepoznaje kao svoje Jastvo.
Tako uvijek treba raditi.

43 Ispunjeni Zudnjom, u Zelji za nebesima
¢ine djela namijenjena povoljnom rodenju i dobrobiti.
Radi postignuca obilja i uzitka, propisuju razne obrede.

Na uzlaznoj putanji duhovnog razvoja bi¢e treba nastojati na
profinjenju definicije vlastitog identiteta, te na profinjenju vlasti-
tih Zelja koje iz takvog identiteta slijede.

Covijek, koji sebe dozivljava kao tijelo, ima teZnju za produlje-
njem tjelesnog oblika postojanja. Ako ve¢ sebi ne moZe osigurati
vje¢nu egzistenciju u jednom ljudskom tijelu, a vjeruje u ponovno
rodenje, usmjerit e svoje Zelje k novom rodenju, koje bi bilo suk-
ladno njegovim Zeljama i sklonostima. Velik broj projekcija ideal-
nog buduceg tijela nalinjen je od Zelja za uZivanjem na ovaj ili
onaj nacin. Tome je uzrok sadas$nja neostvarenost bica, koje toj
neostvarenosti ne uvida istinski uzrok, nego u svom neznanju misli
da je u svojoj Zelji za ispunjenjem osujeéeno nekim aspektom svo-
jeg sadasnjeg stanja, koje bi poZeljelo promijeniti, drzeéi kako ée
tako njegova buduca egzistencija biti savr§enom, te omoguditi sa-
vrieno ispunjenje i zadovoljstvo. Zene ¢e tako poZeljeti roditi se
kao muskarci, drzeéi kako muskarci vise uZivaju u seksu i Zivotu
opéenito, te kako im je Zivot laksi. Muskarci Ce, pak, pozZeljeti
roditi se kao Zene, drzeéi kako Zene vise uZivaju u seksu te kako
im je Zivot daleko ljepsi. Siromasni e se pozeljeti roditi kao boga-
ti, dok ée bogati, osujeceni u svojoj teznji ispunjenju, drzati kako
siromasni Zive bolje, jer nisu optereéeni brigama koje donosi bo-
gatstvo. Ruzni Ce se pozeljeti roditi kao lijepi, dok e lijepi drzati
kako zbog njihove tjelesne ljepote nitko ne obraca paznju na nji-
hovu osobnost, te e se poZeljeti roditi u tijelu liSenu ljepote. Tako
neprestano projicirajuci idealnu egzistenciju, bi¢a produzuju svoju
zabludu. Sreca i ispunjenost, naime, nisu stvari koje se mogu do-
biti promjenom oblika tjelesne egzistencije, jer nisu utemeljeni u
tijelu i njegovoj egzistenciji.
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Porastom suptilnosti razmisljanja, bica se oslobadaju okova tje-
lesnosti, te sebe doZivljavaju ne vise toliko kao fizi¢ko tijelo, nego
viSe kao ono astralno. Tada kao idealnu egzistenciju vide onu u
astralnom svijetu, gdje bi mogli slobodno i neograni¢eno postoja-
ti kao umna i osjecajna biéa, gdje bi njihove misli i osjecaji, te
teznja za ljepotom i stvaranjem imali bolju podrsku nego $to je to
slucaj s fizickim planom, koji se Zestoko opire utjecajima duha.
Bice drzi kako ée u astralu doZivjeti ispunjenje u svojim stvaralac-
kim nastojanjima, koja neée imati grubih granica; svaku zamisao
modi ¢e ostvariti, modéi Ce stvarati sloZene predmete, umjetnicka
djela, savrSenu glazbu, modéi ¢e razmisljati neometano zahtjevima
tijela. Takvo bice, iako naprednije od onog koje robuje koncepciji
tijela, i dalje drzi sebe vrlo ograni¢enim, i zadovoljava se prili¢no
sitnim stvarima. Definirajuéi svoju egzistenciju kao onu uma i krea-
tivne svijesti, takvo bice uziva u radosti stvaranja i razmisljanja, te
njegove teznje s vremenom postaju sve dublje.

Nadrastajudi i takav oblik egzistencije, bice se vise ne zadovolja-
va stvaranjem lijepih slika i zvukova, nego u svojem poniranju u
dubinu stvari u razmisljanju ima sve manje imena i oblika, a sve
vie sustine s one strane tih stvari. Tako iz astrala, koji je svijet
ocitovanih slika, prelazi u dublji svijet kauzala, u kojem boravi u
dubokim, neprekinutim stanjima velike svijesti i blaZenstva, bez
potrebe da te stvari prenosi u slike i vanjstinu. Takvo biée sebe
dozivljava kao duh, i zadovoljstvo nalazi iznutra. Unato¢ svoj visi-
ni i suptilnosti svog poloZaja, bice nema Zelje samo sebe nadidi.
Ono Zeli sebe udiniti boljim, Zeli svoju svijest uciniti dubljom i
moc¢nijom, uziva u velikoj snazi i ljepoti koju dostize onkraj forme,
ali zadrzava svoju individualnost.

U jednom trenutku, bice spoznaje da nadrastanje njegove indi-
vidualnosti ne znaci negaciju osobnosti, ve¢ naprotiv njeno istin-
sko ostvarenje. Gubitkom sebe kao toc¢ke u srediStu ne zadobiva
nistavilo i nepostojanje, ve¢ naprotiv uvida da je svaka tocka sre-
diste, da sredistu nema kraja niti postoji iSta $to bi bilo izvan njega.
Kao $to je prije dusa sebe dozZivljavala kao to¢ku u sredini oko
koje se nalazi njen djelatni raspon, tako sada sebe dozivljava kao
sve uopce, kao srediSte koje je samo sebi djelatni raspon, i nema
viSe lokalizacije u samo jednom tijelu jednog bica, sitnog ili uzvi-
Senog, nego sada Zivi Zivot sveobuhvatnog bica koje je brahman,
za kojeg uvida da je ¢itavo vrijeme bio ovdje, kao najdrazi i najbli-
71, teznja kojoj se nije usudilo teZiti jer je nadilazila sve nade i
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teznje, ono §to je davalo srecu sretnim trenucima, spoznaju trenuci-
ma spoznaje, te stvarnost trenucima stvaranja. U svim trenucima
modi To je doslo do izrazaja, u maloj i neznatnoj mjeri u usporedbi
sa sada$njim, beskrajnim, neograni¢enim, sveobuhvatnim stanjem
koje se moze opisati kao bitak, svijest i blazenstvo, stanje koje nije
ni jedno od toga, ali koje sve to obuhvaca i nadilazi; sat-cit-ananda,
bitak-svijest-blazenstvo rije¢ je koju su samospoznati mudraci sko-
vali kako bi njome objasnili stanje brahmana. Bice koje je tako spoz-
nalo svoju najvisu prirodu, odbacivanjem okova vlastite osobnosti,
vrada se u relativnu egzistenciju, a njegova spoznaja istine nikada se
ne gubi. U svim dogadajima, ono razumije istinski temelj stvari, te
Zivi ne kao onaj tko se pokusava ispuniti, nego kao onaj tko je
ispunjen iznad svake nade, tko prepoznaje besmrtnu narav istine u
svakom bi¢u, u svemu stvorenom, i tko tu narav Zivi.

44 Cvrsto usmjerenje ne rada se u zbunjenim umovima onih
koji su vezani za uzitak i obilje.

Bica, ¢&iji je fokus na vanjskom svijetu, koja pomoéu stvari iz
vanjskog svijeta pokusavaju sebe upotpuniti, nikada u tome ne
uspijevaju, te su njihovi umovi neprestano u stanju promjene. Takvi
su privremeno odusevljeni dobitkom, a potom razocarani gubi-
tkom. Ugodne i neugodne stvari, o kojima ovisi njihovo stanje
duha, neprekidno pokrec¢u njihovu svijest, jednako kao $to mor-
ski valovi bacaju maleni ¢amac. Zbog toga u umu takvih nikad
nema ¢vrste usmjerenosti.

45 Vede se bave trima gunama.
Budi bez guna, o Arjuna!
Osloboden dvojnosti,
utemeljen u istinskoj ¢istoci duha,
neovisan o posjedovanju,
budi u vlasti Jastva.

Tri gune su sattva, rajas i tamas. Gune su sile koje pogone sve
stvoreno, u kojem postoje vrlina i sklad (sattva), djelatnost i kre-
tanje (rajas), te inercija i mirovanje (tamas). Pod utjecajem tih sila
sva su biéa, kao i sve stvorene stvari, a Vede, koje se bave stvara-
njem i odnosom medu stvorenim stvarima, takoder su nacinjene
od guna i pod njihovim su utjecajem.
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Ono, pak, $to je nestvoreno, u ¢emu nema svojstava, a $to je
temelj svim svojstvima, jedino To moze biti temelj na kojem je
mogude izgraditi postojanost duha. Tesko je izgraditi postojanu
gradevinu na temeljima Zivog pijeska. Ako se temelj neprestano
kreée, ako nije ¢vrst i postojan, sve $to je na njemu izgradeno
propast ¢e. Duh ljudi, koji grade na moc¢varnom tlu vlastite ogra-
ni¢ene osobnosti, te Zelja i strahova koji iz nje izviru, grade vlastiti
zivot koji nalikuje na kosi toranj u Pisi: zbog losih temelja on se
naginje i teZi propasti. Stoga Krsna savjetuje Arjuni neka se ute-
melji u vje¢nom i neprolaznom, s one strane svojstava i utjecaja, u
onome §to vjecno jest, $to se nikada ne mijenja u svojoj postoja-
nosti. Gradevina osobnosti nacinjena na neprolaznom temelju Ap-
soluta nikada se ne naginje i ne koleba; pod utjecajem vjetrova i
potresa ona ostaje postojanom. Ne treba se, dakle, utemeljiti u
sebi ili u svijetu, nego u Bogu, u onom $to je nestvoreno i nepro-
lazno. Kad prepozna tu najviSu stvarnost kao sebe, sve bojazni
bi¢a nestaju.

46 Od kakve je koristi mali zdenac
Covjeku koji Zivi na mjestu koje obiluje vodom?
Jednako tako, od kakve su koristi sve Vede onome
tko je spoznao vrhovni brahman?

Spoznaja najviSe stvarnosti ispunjava sve Zelje i gasi sve straho-
ve. Nadilazi sve ciljeve i nadmasuje sve nade. Postignu¢em Toga,
ne ostaje nista $to bi se jo§ imalo postiéi.

Svi izvori zadovoljstva, vrline, ljepote i ostalih stvari, takvi su
zbog toga $to imaju negdje svoj temelj u brahmanu. Ljudi zbog
toga teZe tim stvarima. lako brahman tim stvarima daje ono po
Cemu su one vrijedne, niti jedna stvar za sebe, kao ni sve one
zajedno, ne moZe sadrzavati sve Njegovo obilje. U usporedbi s
neiscrpnim oceanskim blazenstvom brahmana, blazenstvo koje do-
lazi od svijeta, kao i svih svetih spisa i rije¢i koje o Njemu govore,
podsjeca na malu lokvu ustajale Zabokre¢ine. Onome tko Zeda u
pustinji mala lokva vode moze se ¢initi velikim blagom, jednako
kao $to se dusi izmucenoj raznim nedaéama i malo utjehe koja
dolazi od svetih spisa ¢ini velikim blagom. Onaj, pak, tko se kupa
u velikoj, Cistoj rijeci, izbjegavat ¢e blatnu lokvu u kojoj stanuju
zabe. Tako ¢e i mudrac, koji je spoznao najvisu stvarnost, izbjega-
vati svete spise i religijske obrede koji, iako u sebi sadrze istinu i o

101



Bhagavad-gita

njoj govore, najcescée tu istinu predstavljaju u obliku koji je uka-
ljan krivim tumacenjima, zabludama i besmislicama, kao $to je i
voda u lokvi ukaljana blatom i Zabama. Oni koji teZe najviSoj spo-
znaji trebaju spise, religije i obrede izbjegavati u najveéoj mjeri.
Nakon $to su ustanovili da brahman postoji i da ga je moguce
dosedi, trebaju odbaciti spise i prionuti uz yogu, jer ée jedino
tako postiéi Cistu i neokaljanu spoznaju. Ako treba imati vod-
stvo, onda to vodstvo treba predstavljati ucitelj koji je savrSen u
spoznaji brahmana i u njemu u cijelosti utemeljen. Svako drugo
vodstvo i usmjerenje nece voditi najvi$oj spoznaji, nego ¢e na-
protiv ¢ovjeka od nje odvlaciti, kao $to morski psi odvlace utop-
ljenika u dubinu, gdje ga ubiju i prozderu. Ocean iluzije moze se
preplivati, i to doista nije tesko. Onome, tko spoznaje da besmr-
tni temelj stvarnosti predstavlja ono $to je najbliZze i najdraze
njegovu bi¢u, njemu ocean iluzije postaje poput malene lokve
koju ¢ée s lakoéom prekoraditi. Onaj, pak, tko najvisu stvarnost
trazi drugdje, u kipovima, obredima i crkvama, njemu sustina
stvarnosti postaje dalekom i nedostiznom, i obale oceana gube
mu se na horizontu, te on iscrpljen neda¢ama svijeta tone u du-
binu i biva unisten.

47 Tebi pripada djelatnost, ali nikada njeni plodovi.
Ne drzi sebe uzrokom plodova djelatnosti,
niti prianjaj uz nedjelatnost.

Ljudi drze po sebi razumljivim djelovanje radi zadobivanja plo-
dova djelovanja. Citava danasnja ekonomija zasnovana je na prin-
cipu djelovanja radi plodova, odnosno radi isplativosti. Ako netko
radi nesto neisplativo, gotovo da ée ga drzati ludakom. Tako ce
“ozbiljni ljudi” proglasavati “neozbiljnima” one koji na prvo mjesto
stavljaju moralna nacela ili neku visu svrhu, a korist drze spored-
nom. Kako li ée tek ismijavati one, koji radi visih nacela Zrtvuju
svoju korist. Takav mentalitet dovodi do toga da Covjek ¢ovjeku
neée dati ¢asu vode ako mu se ne isplati. Takav mentalitet je de-
monski, pakleni, i iz toga je razvidno da je djelovanje radi plodo-
va, iako se na prvi pogled ¢ini ocito smislenim, zapravo posve
pogres$no i naopako.

Djelovati treba uvijek iz visih pobuda, a nikad radi stjecanja
neposredne koristi. Covjeka treba u radu motivirati zadovoljstvo,
radost zbog vlastite korisnosti svijetu. Treba ga motivirati ljubav
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prema drugim ljudima, iz koje ¢ini sve $to moze kako bi im sluzio
na najbolji nacin. U svojem djelovanju Covjek treba izrazavati svoju
kreativnost, bljestavilo svoje svijesti, a nakon pocinjenog djela
jedina nagrada treba mu biti unutarnje zadovoljstvo zbog izvrse-
nog djela, koje je skladno, dobro i lijepo, i koje predstavlja njego-
vu sluzbu Bogu i svijetu.

Na drugima je, pak, da iz zahvalnosti djelatnika nagrade, da
svoju ljubav prema njemu i $tovanje njegova doprinosa svijetu i
svojoj dobrobiti nagrade na nacin na koji mogu. Trebaju ga tako
obasuti obiljem, kako bi njegovo djelovanje u svijetu dobilo po-
drsku. Tako ¢e on, vidjevsi zahvalnost i sre¢u ljudi, uoditi kori-
snost vlastitog postojanja, i tako Ce sretan slaviti Gospodina i nje-
gove darove, kojima ga neStedimice obasipa.

Djelatnik treba ostati vjeran svojem osjecaju za ispravnost ¢ak i
kad se citav svijet uroti protiv njega. Ako ga nitko ne nagradi, on
mora nastaviti djelovati na najbolji moguéi nacin. Velika djela,
naime, nisu nikad bila proizvod duha vezanog za plodove; izumi
velikih umova kakvi su Tesla i Einstein nisu bili rezultat Zelje za
obiljem niti vezanosti za plodove djelovanja, nego rezultat Zelje za
izrazom vlastite kreativnosti, u kojoj se odrazava BoZzanska stvara-
lacka snaga. Takva stvaralacka snaga tvorac je velikih djela, dok
djela koja se ¢ine radi koristoljublja predstavljaju samo moralno
izopacenje, i veliku prijetnju ¢ovjeCnosti i dobrobiti svijeta.

Nedjelatnost, odnosno lijenost, druga je velika zamka koja vreba
ljude. Oni, koji su vezani uz plodove djela, nevezanost uz plodove
drzat ¢e povodom za neaktivnost. “Zasto bih”, takvi kazu, “djelo-
vao u svijetu, ako od toga nemam nikakve koristi? Radije necu
raditi nista.” Takvi su u velikoj zabludi. Ne djeluje se, naime, zbog
vlastite koristi, nego zbog koristi drugih. Zbog drugih ¢ovjek u
svijetu djeluje. Majka sluZi djecu ne zbog sebe, nego zbog njih.
Muz sluzi Zenu ne zbog sebe, nego zbog nje. Kovac kuje ne zbog
sebe, nego zbog onih kojima je njegov rad potreban. Poljodjelac
proizvodi hranu ne zbog sebe, jer njemu tolika hrana ne treba.
Graditelj ne gradi zbog sebe, jer njemu za stanovanje nije potreb-
na velika gradevina. Svi oni rade zbog drugih, zbog radosti koju
osjecaju kad su korisni, kad ¢ine vrijedna djela na dobrobit svijeta.
To je istinska placa radniku, taj osjeéaj korisnosti i veli¢ine u kojoj
sudjeluje. Nije novac njegova placa, novac koji prima duznost je
onih koji imaju korist od njegova rada. Njihova je duznost zahva-
liti se svome dobrocinitelju, koji posjeduje vjestinu vecu od njiho-
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ve, i njome se koristi za njihovo dobro. Njemu oni zahvalnost
trebaju izraziti obasipajuéi ga obiljem. Tako e svi, djelujuéi jedni
za druge, postic¢i najveée dobro, a mentalitet oskudice i vezanosti
za plodove djelovanja posve ¢e nestati. Velika djela nikad nisu
proizvod onih koji djeluju zbog vlastitog probitka. Oni, pak, koji
djeluju zbog djelovanja, zato $to djela treba ¢initi, iz Zelje da se
vlastite sposobnosti, kao Bozji dar, podijele s drugima, ti bastine
raj u ovom Zivotu i nakon njega, jer oni su uistinu zadovoljni.
Njihova djela, utemeljena u zadovoljstvu i pravednosti, uzdizu svijet
i sluze na cast svima.

48 Ulvrséen u yogi, odbacujuéi vezanosti djeluj, o Dhananjaya!
Jednak u uspjehu i neuspjehu budi,
jer takva jednakost zove se yoga.

Nasavsi temelj u besmrtnom i neprolaznom, ¢ovjek gubi svaku
motivaciju za djelovanje, osim one nesebi¢nog sluzenja. Naime, svi-
jet Covjeku vise nema $to dati; kako moze siromasan dati bogatom?
U svijetu takav, beskrajno bogat blagom brahmana, ne moze doista
nadi nista $to bi svojem beskrajnom blazenstvu dodao, niti mu pak
iSta iz svijeta moZe nesto od tog blaZenstva oduzeti. Sve Zelje i stra-
hovi, koji su jedine pobude u djelovanju obi¢nih ljudi, nestaju tako
iz njegove svijesti, te se on povla¢i u unutarnju samodostatnost.

Ipak, on ne prestaje djelovati. Koliko god se nize pobude gube,
toliko one ustupaju mjesto visima. Kako viSe nema $to dobiti od
drugih, napetost u njegovu odnosu s njima nestaje. Buduéi da je
njegov jedini motiv dati, podijeliti svoje obilje s drugima, posve je
neovisan o reakcijama drugih. Covjek, koji od drugih nesto treba,
moZe biti nesretan ako u pokusaju zadovoljenja svojih potreba
bude osujeéen. On e osjetiti razocaranje ili bijes, koji dolaze od
osujeéenih Zelja, ili pak tjeskobu i beznade, ako osujeéenje Zelja
otkrije gomilu unutarnjih strahova, koje pazljivo sakriva od svije-
ta. Doista, takav ¢ovjek, iako prema drugima odrzava privid zdrav-
lja, srece i blagostanja, nalikuje pokvarenom zubu, ¢ija je vanjstina
naizgled zdrava, dok mu je pak unutra$njost trula i bolesna, te e
se prvom prilikom urusiti. Yogin, pak, koji pije iz unutarnjeg iz-
vora blazenstva, iz kojeg teCe nektar — za razliku od radosti svijeta
koja teCe iz izvora osjetila, u kojima je nektar pomije$an s otro-
vom, i koji izaziva bolest i slabost duha — bez obzira na sve, zadr-
Zava savrSenu unutarnju ravnotezu. On djeluje zbog izraza svojeg
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obilja, u skladu s dharmom, bez oc¢ekivanja uzvrata ili straha od
posljedica. Djelovanje, dakle, ostaje, ali onakvo kakvo je djelova-
nje kise, koja pada bez Zelje za vlastitim probitkom, i tako omogu-
¢uje rast bilja i Zivot. Jednako kao $to Sunce sije bez Zelje za vlasti-
tom dobiti, tako i prosvijetljen Covjek djeluje na dobrobit svijeta,
iako posve nevezan svijetom. Njegova djelatnost, za razliku od
djelatnosti iz nizih pobuda, kakve vre neprosvijetljeni ljudi, sa-
drzi veli¢inu i sklad, i daleko po svojoj kvaliteti nadilazi djelova-
nje iz vezanosti. Takva djelatnost nije dakle traljavo i aljkavo dje-
lovanje iz ravnodusnosti, koja je samo slabost duha i rada slabost,
nego je pak blistavo isijavanje beskrajne snage koja, poput Sunca,
koje od Zemlje ne dobiva i ne Zeli dobiti nista, ipak ¢ak i djeli¢em
svoje snage daje toplinu, svjetlost i Zivot na Zemlji.

49 Djelatnost liSena veli¢ine daleko je, uistinu,
od yogom udvr$éena duha, o Dhanafjaya.
Nasavsi uto¢iste u duhu, djelu;.

Sazaljenja vrijedni su oni,
koji zive za plodove djelatnosti.

Kad sam prolazio Indijom, vidio sam svojim o¢ima svjedoc¢an-
stvo o krivo shvaéenoj poruci svetih spisa, koji govore o neveza-
nosti za materijalno. Tamos$nje neznalice shvatile su to tako da u
materijalnom treba djelovati povr$no, traljavo i lijeno, te da po-
vrino i preko volje izvrSena djela svjedoce na neki nacin o neveza-
nosti duha djelatnika za materijalno.

Da je Bog stvarao svijet onako kako oni grade svoje domove,
s armaturom koja viri iz betona, s fasadama nedovrsenim ili prek-
rivenim blatom, te sli¢nim stvarima, vjerojatno bi zvijezde radile
poput dvotaktnih motora isto¢nonjemackih automobila, dimeéi
i proizvodeéi jadan zvuk. Zbog gre$aka u prora¢unu gravitacij-
ske konstante Citav bi se svemir ubrzo urusio, ali ne do kraja,
bududéi da bi zakon gravitacije prije toga otkazao, te bi takva
jadna rusevina ostala kao svjedocanstvo o slaboumnosti njezina
tvorca.

Sto drugo, naime, moze pokazati djelo, ako ne kvalitetu svijesti
djelatnika? Svemir je savr$eno ureden, njegove zakonitosti su sa-
vr§eno precizne i u ravnotezi. Tome je tako stoga $to je njegov
tvorac savrien, savr$eno uskladen u sebi, te su i njegova djela takva.
Nevezan za plodove svoga rada, Stvoritelj je stvorio ovaj, kao i
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mnostvo drugih svemira, s precizno uredenim zakonitostima, te
nevjerojatnim obiljem divota. Potpuno nevezan svojim radom,
stvorio je savrSenstvo.

Vezani, pak, lijeno$¢u i neznanjem, u zabludi da tako pokazuju
svoju nevezanost, lijeni neznalice vrSe povr$na, nepotpuna i ruzna
djela, svjedoceéi tako o stanju svoga duha. Zaljenja su vrijedni,
kao i oni koji vide takve stvari, a zbog svoje ih zablude ne prezru,
nego ih naprotiv stanu uzdizati kao proizvod vrline i duhovnosti.
Nikada djelatnost lisena veli¢ine nije proizvod duha uévrséena yo-
gom; naprotiv, samo veli¢ina, mo¢ i slava zrace iz takve djelat-
nosti. Ona djelatnost, koja je plod zraenja unutarnjeg savrsen-
stva, koja je plod Zelje za sluzenjem bez dobitka, ta djelatnost u
sebi sadrzi veli¢inu. Oni, pak, koji djeluju radi plodova, vrijedni
su Zaljenja. U svojim Zeljama uvijek su osujeceni, svoje ciljeve ne
postizu, a djela su im obojena Zeljama, strastima i strahovima, te
tako nesavr$ena i Cesto bijedna.

Nijedna, pak, pobuda ne proizvodi toliko bijedna djela, kao
pobuda ravnodu$nosti i “nevezanosti”. Ako su djela, koja su
proizvod strasti, u sebi nesavrSena, uvijek su beskrajno bolja od
djela koja su proizvod lijenosti i inercije. Zastras¢en djelatnik
obojit ¢e djelo svojim Zeljama i strahovima, te ée ono izgubiti na
velidini, i nece biti odrazom savrSenstva. Unatoc¢ tome, Cesto Ce i
takvo djelo biti vrijedno i korisno. Ono, pak, djelo, koje je proiz-
vod neznanja ili lijenosti, ne sadrzi ni u kojem svom aspektu
veli¢inu i vrijednost. Od pocetka do kraja ono je promaseno.
Ako djelatnosti yoge proizvode djela neokrnjene veli¢ine, ako je
djelatnost iz vezanosti uzrok okrnjene veli¢ine djela, onda djela
iz neznanja i lijenosti ne sadrze veli¢inu ni u kojem svom dijelu
ili aspektu. Ta djela posve su bezvrijedna i sluZe samo na sramo-
tu svojem tvorcu.

50 Onaj ucvrséena duha oslobada se ovdje i dobra i zla.
Stoga se posveti yogi. Yoga je umjetnost djelovanja.

Dobro i zlo samo su posljedice vezanosti duha za polje djelova-
nja. Kakvu nagradu ili kaznu moze bastiniti kamen, ako svojim
padanjem napravi ne$to $to ¢e ljudi ocijeniti kao dobro ili kao
lose? Kamena lavina moZe se urusiti i tako napraviti branu, koja
Ce sprijeciti poplavu, te tako spasiti Zivote mnogih ljudi. Jednako
tako, kamena lavina ili vulkanska erupcija moze zatrpati grad ili
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selo, te tako ubiti mnoge ljude. U svemu tome, kamenje pada, i to
mu je jedina “karma”. Kamen nije kaZnjen ako padne na mjesto
koje ljudi drze krivim, niti je nagraden ako padne na mjesto koje
ljudi drze pravim. On djeluje bez vezanosti, a u skladu s njemu
nadredenim zakonitostima prirode.

Covijek je daleko nadreden kamenu, i posjeduje slobodnu volju,
posjeduje svijest koja je sposobna odlucivati. Ako ta svijest djeluje
u skladu s visim zakonitostima, pridonosit ¢e skladu u svijetu.
Takav ¢ovjek ne vrsi svoju, nego Bozju volju, “ne moja, nego Tvoja
volja neka bude”.''* Kako Isus kaze: “Ja sam od sebe ne mogu
uciniti nista: kako cujem, sudim, i sud je moj pravedan jer ne tra-
Zim svoje volje, nego volju onoga koji me posla.”” To je istinsko
djelovanje iz nevezanosti, djelovanje iz stanja yoge. Jednako kao
$to je kamen nevezan ljudskim pojmom dobra i zla, nego odgova-
ra jedino prirodnim zakonitostima, tako je i prosvijetljen ¢ovjek
ovisan jedino o Bogu, slobodan od ljudskih ograni¢enih poimanja
dobra i zla. Njegovo djelovanje instrument je u ruci dharme, a ne
njegove slobodne volje, te tako, kao i u slu¢aju kamena, nema
onoga tko bi bio kaznjen ili nagraden, ali za razliku od kamena to
nije stoga S$to svijesti i volje nema, nego stoga §to svijest i volja
borave u Bogu, i nista ih odatle ne moze ukloniti.

51 Mudraci uévrséena duha, odri¢uéi se rezultata djelatnosti,
doista postizu oslobodenje od okova rodenja,
zadobivajudi stanje bez patnje.

Svako djelovanje, koje je vr$eno iz osobnih pobuda, iz vezano-
sti za plodove djelovanja, nosi u sebi vezujuéu kvalitetu. U mjeri u
kojoj djelatnik prianja uz plodove djelatnosti, jednako i plodovi
djelatnosti prianjaju uz djelatnika, jer je svakoj akciji pridruzena
reakcija jednakog iznosa a suprotnog smjera. To je jedan od fun-
damentalnih zakona prirode, i ne vaZi samo za mehanicke odnose
kako je to definirao Isaac Newton u svojem treéem zakonu, nego
i daleko Sire, i proteze se na suptilno podrudje uzro¢nosti. Veza-
nosti za plodove vezu svijest uz polje plodova, i te vezanosti odre-
duju ponovno rodenje djelatnika, u skladu s njegovim Zeljama i
teznjama. Oni, koji su vezani za plodove fizickog plana, radaju se

16 Lk 22,42
7 Iy 5,30
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u materiji. Oni, koji su vezani za plodove astralnog plana, kakvi
su recimo osjecajna i misaona stanja, takvi se radaju u astralu, dok
se oni koji su vezani za vlastito postojanje kao jezgru djelatnosti
radaju ponovno u kauzalu. Oni, pak, koji su se odrekli sebe, koji
su privid ograniene osobnosti rasprsili, uvidajuéi kako je jedina
stvarnost beskrajni i sveprozimajuéi brahman, oni nemaju ni smrti
ni ponovnog rodenja, jer $to se ima ponovno radati? Jastvo je
vje¢no s one strane radanja i umiranja. Onaj, ¢ije su sve vezanosti
sazete u Jastvu, koje su se posve povukle iz domene svijeta, taj
bastini vjecitu slobodu koja je kvaliteta Jastva. Tada sva patnja,
kojoj je uzrok vezanost uz prolazno i nesavrieno, prestaje u Onom
§to je s one strane najsmionijih nada.

52 Kad tvoj duh napusti gustu Sumu iluzije,
tada Ce$ postati ravnodusan i prema onome §to si ¢uo
kao i prema onome $to Ce§ Cuti.!’®

Sveti spisi, objave, govor mudrih i manje mudrih, sve to zbu-
njuje duh onog, tko nije osobno iskusio istinu. Covieku, koji se
nalazi u poziciji iluzije, istina moZze zvucati jednako vjerojatno kao
i bilo koja laz. On iz svoje pozicije ne moZe ispravno procijeniti;
Cak je moguée da ¢e mu se, zbog uvjetovanosti zabludama, laz
Ciniti smislenijom od istine, bududi da je blize onome $to on ¢esto
dozivljava kao sebe, jer je davla prihvatio kao svoga oca, i ¢vrsto
drzi rije¢ njegovu.'” U takvom stanju obmanutosti, ¢ini se da se
nalazi u za¢aranom krugu iz kojeg nema izlaza: istinu ne vidi zato
§to je u zabludi, a zbog obmanjujuéeg djelovanja zablude ne moze
prepoznati istinu i tako odbaciti zabludu.

Sre¢om, tome nije posve tako. Postoje nacini kojima se taj zaca-
rani krug moZe razbiti, a to su tehnike prociséenja, tehnike yoge.
Tim tehnikama, ¢ovjekova svijest se postupno utemeljuje u stvar-
nosti, razbijanjem obrazaca zabluda, krivog funkcioniranja, te osta-
log smeca koje salinjava veéinu svijesti prosje¢nog covjeka. Jedina
zabluda koja je toliko teska da je se yogom ne moZe pobijediti, ona
je koja uvjeri ¢ovjeka da se yogom ne treba ili ne moze baviti, te da

18 Tgra rijeci, koja znadi istodobno i “svemu §to si ve¢ ¢uo” i “svim Vedama”.

Vede se, naime, nazivaju $ruti, odnosno ¢uvenje, objava. Krsna dakle govori o
ravnodu$nosti prema Vedama, objavama i ostalim stvarima.
9y 8,44
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je bavljenje yogom beskorisno. Takav Covjek ostaje prepusten na
milost i nemilost raznim silama, i njegov duhovni razvoj ¢e jama¢no
biti spor, ovisan o ucenju iskustvom, te procesu ponovnih rodenja.

Onaj, pak, tko je istinu otkrio, nije viSe ovisan o pri¢ama i upu-
tama Sruti, odnosno “Cuvenja”, objave, raznih svetih spisa, jer takve
spise sada i sam mozZe sastaviti radi drugih. On sada uistinu razu-
mije njihovo znacenje, i nije zbunjen estim dvosmislenostima. U
svemu §to Cuje, njegov budni duh u stanju je razlikovati zbilju od

zablude.

53 Kad tvoj um, zbunjen Cuvenjem,
postane postojano sjedinjen,
tada Ce$ postiéi stanje yoge.

Stanje yoge dakle predstavlja stanje istinske spoznaje. Ovdje nije
rije¢ o uputama za postizanje cilja; naprotiv, radi se o opisu cilja.
Ali, kvalitete cilja moraju odredivati kvalitetu puta, jer ako put
nema u sebi kvaliteta cilja, tada nece ni odvesti cilju. Put se sastoji
od pribliZzavanja cilju: najprije nejasnim nasluéivanjem, potom sve
jasnijim razumijevanjem, te na kraju jasnom spoznajom s one stra-
ne dvojbi. Cesto na tom putu sveti spisi mogu vise zbuniti i stvo-
riti krivi dojam, nego §to ¢e biti od koristi. Zbog svega toga, mudro
je u najvecoj mjeri baviti se yogom, kako bi se nejasna uvjerenja i
stavovi $to prije zamijenili izravnim znanjem i uvidom u istinu, jer
tek tada um postaje postojanim, sabranim u jedno. Cesto religij-
ska uvjerenja predstavljaju toliku smetnju, da se zbog pogresnih
uvjerenja stvorenih na temelju krivo shvacenih spisa ¢ovjek do-
slovno odbije spasiti yogom, nego naprotiv usprkos svemu srlja u
propast. U njegovoj pomuéenoj svijesti, u kojoj dobro izgleda kao
zlo a zlo kao dobro, nezbiljska predodzba o Bogu stvorena na
temelju zablude ¢ini se vrhovnim ciljem, te on, Stujuéi svoju zablu-
du, sve dublje tone u propast, umjesto da se prianjanjem uz stvar-
nost spasi. Bavedi se licemjerjem, koje drZi svetom duzno$¢u pro-
pisanom spisima, on, $tujuci tako zabludu, pripadne svijetu iluzije
i u njoj se ¢vrsto utemelji. Pitanje je koliko ¢e takvome Zivota
trebati da popravi Stetu koja je tako nastala, i hoée li mu to uopce
uspjeti.

Treba dakle sve teoretske stvari, kao $to su primjerice religijsko
i sva ostala uvjerenja, staviti na stranu, i prepustiti iskustvu da
pokaze njihovu istinitost. Te stvari su mozda istinite, ali ako mi
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nista o tome zasigurno ne znamo, od kakve nam je to koristi?
Mozemo jedino pasti u dublju zabludu od one u kojoj se nalazi-
mo. Treba se, naprotiv, drzati prakse, yogijskih tehnika procisée-
nja i profinjenja duha, koji ¢e tako prociséen i suptilan biti u sta-
nju shvatiti daleko vise, te ¢vr§ée prionuti uz istinu. Kako moze
prljav duh ljubiti ¢istoéu istine? Nikako. Ili e je mrziti, ili ée je se
bojati. Potrebno je dakle distiti duh, pa ée on zbog svoje Cistoce
ljubiti istinu i uz nju prionuti, temeljeci se tako ¢vrsto i nepoko-
lebljivo u stvarnosti. Tek ¢ista dusa moze uistinu ljubiti Boga, jer
posjeduje njegovu narav.

54 Arjuna rece:
Koje su oznake ¢ovjeka postojanog uvida,
koji je sabran u jedinstvu, o Kesava?
Kako on govori, kako sjedi, kako hoda?

Arjuna je u jednakoj zabludi kao i veéina ljudi: da se duhovna
snaga mora ocitovati kroz neku standardnu formu. Ljudi tako oce-
kuju da duhovna osoba jede odredenu vrstu hrane, da se odijeva
na odredeni nacin, da na odredeni nac¢in hoda i na odredeni nacin
sjedi, kako bi se time isticala medu drugima. Doista, postoje i uvi-
jek su postojali takvi, ali upravo medu onima koji su razapeli Isusa
i koji bi ga i danas razapeli da ga kojim slu¢ajem uspiju prepozna-
ti. Takvi postoje medu onima koji njeguju laznost u odori duhov-
nosti, koji sustinu pokusavaju nadomjestiti formom, medu farize-
jima svih vrsta, u odorama sveéenika, svamija, redovnika svih
religija, koji mole u hramovima svih religija.

Kakvu odoru i posebnu prehranu ima Bog, koji je temelj svih
stvari, i u svemu se ocituje? On ne pravi razliku izmedu distog i
nedistog, izmedu duhovnog i neduhovnog, izmedu jedne i druge
vrste forme. Sve vrste forme neka su vrsta ocitovanja beskrajne
neocitovane riznice koja je Apsolut. Sve te stvari nesavrSene su, i u
njima ne prebiva najviSa stvarnost, a opet sve one prebivaju u
Bozjem duhu, koji ih neprekidno u sebi odrzava, dajuéi im posto-
janje. Onaj, tko se bavi stvarima, dajuéi jednima prednost pred
drugima, ne spoznaje istinu o stvarima, a ona je da je jedina istin-
ska stvarnost Bog. Onaj tko to ne opaza, drzat ¢e do privida i
forme duhovnosti, drzeci jedan oblik nadredenim drugome. Onaj
tko vidi sve te stvari kao iste, odnosno jednako beznacajne i lisene
suStine, nee uopce drzati do izgleda. Tako ¢e u jednom hramu
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Cesto najveca duhovna veli¢ina biti utjelovljena u &ista¢u hrama ili
vrtlaru, dok ¢ée sveéenici, pocevsi od najviSeg, biti prazne figure
bez sustine. Dok se farizeji pridrZavaju subote, yogini se pridrza-
vaju brahmana i u njemu borave. Pred svijetom farizeji mogu po-
kazivati svoju duhovnost, jer je njihova duhovnost upravo svje-
tovna, nacinjena da bi je svijet vidio i o njoj posvjedocio, dok je
duhovnost yogina takva da o sebi sama svjedo¢i pred Bogom, i
Bog svjedoci za nju, a svijet, ne znajuéi Boga, takvu duhovnost
rijetko prepoznaje. Takva duhovnost, ravnodus$na prema formi,
izaziva mrznju i neprijateljstvo ljudi farizejskog mentaliteta, koji-
ma obiluju sve religije, te oni uvijek ponovo, u sva vremena, ubi-
jaju i progone ljude istinske duhovnosti, koje vide kao ogledalo, u
kojem opazaju vlastitu rugobu i ispraznost.

55 Svevi$nji Gospod rece:
Napustivsi u cijelosti sve Zelje koje borave u duhu, o Partha,
u Jastvu zadovoljan samo Jastvom,
on postize stalnost duha.

Arjuna pita o vanjstini, dok Gospod odgovara o nutrini. Arju-
na pita “kako hodaju”, a Krsna odgovara “njihova svijest je sazeta
u Jastvu”. Tako Gospod Krsna porucuje: okreni pogled s nebit-
nog na bitno, s forme na sustinu. Kad je sustina postignuta, oblici
njenog ocitovanja mogu biti raznoliki. Jednako tako, ako sustina
nije postignuta, razlikovat ¢ée se pokusaji njenog nadomjestanja.
Neki ée se prejedati, neki ée teziti zadovoljenju osjetila, neki ce
pokusati napuniti um znanjem, neki ¢e pokusavati ¢initi dobra
djela, a neki ¢e na sebe stavljati simbole religije. Oblik kompenza-
cije moze se razlikovati od slucaja do slu¢aja. Jednako tako, oni
koji su utemeljeni u stvarnosti, ¢iji duh je stalan, mogu svoju unu-
tarnju ispunjenost ocitovati na razli¢ite nacine, ili je ne ocitovati
uopde, ostajudi u stanju mirovanja. Kako god bilo, prosudba o
necijem duhovnom stanju, a na osnovi opazanja vanjskog ponasa-
nja, u najmanju je ruku dvojbene smislenosti. Naj¢escée ée, naime,
lazni svetac izgledati svetije od pravog, a osoba marginalne du-
hovne snage stavljat ée na sebe viSe simbola duhovnosti od jednog
avatare. Primjerice, u Krsnino doba postojao je velik broj isposni-
ka koji su lutali Sumama baveéi se nekim oblikom duhovne disci-
pline. Svi oni stavljali su na sebe simbole odricanja, i po vanjskom
izgledu nije bilo moguée odrediti tko je od njih uistinu odbacio
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poriv za zadovoljenjem osjetila, a tko se samo pretvara, i njegove
slabosti samo ¢ekaju na priliku da dodu do ocitovanja. U sazetku
Mahabharate imali smo prilike vidjeti kako rsiji i isposnici ¢esto u
pogledu na lijepu Zenu izgube kontrolu, ili pod utjecajem neugod-
nih okolnosti izgube kontrolu, te nekoga prokunu. Covjeku, koji
je u cijelosti utemeljen u najvisem zadovoljstvu, takvo nesto ne
moZe se desiti. Ipak, oni su bili na glasu kao veliki uglednici duha.
S druge strane imamo Krsnu i Arjunu, koji su naizgled samo ratni-
ci, bez nekih velikih duhovnih pretenzija, a Krsna je cjelovita Bo-
Zanska inkarnacija, ptarnavatara, a za Arjunu on sam kasnije u
Mahabharati kaZe da predstavlja utjelovljenje treine njegova bica.
Unato¢ prividu koji govori da je Krsna samo kralj Yadava, mudra-
ci poput Vyase i Narade klanjaju mu se i odaju mu najdublje po-
Stovanje. To je, pak, stoga $to njihova svijest nije obmanuta privi-
dom, te se oni ne daju zbuniti vanj$tinom, koja bi govorila da je
onaj tko se obladi poput sveca uistinu utemeljen u svetosti, te da je
onaj tko se oblaci poput kralja samo politi¢ar.

Kriterij za onog tko je spoznao Atman, dakle, njegova je svijest.
On je napustio sve Zelje, odbacivsi ih radi Jastva. Njegov duh je
tako ¢vrsto utemeljen i postojan.

56 Uma neuznemirena nedadama,
slobodan od veza srece, straha i srdzbe,
naziva se mudracem postojana duha.

Na duh koji nije posve utemeljen u Atmanu i dalje mogu djelo-
vati razliCite veze, poput Zelje, straha, srdZbe i ostalih. Duh, koji
unato¢ zbivanjima u svijetu osjetila zadrZi unutarnju ravnotezu, te
ne skrece pogled s Jastva u svijet osjetila, naziva se postojanim.

Sto to doista zna&i? Cesto se takva postojanost poistovijecuje s
ravnodus$noséu, koja se dakako doZivljava iz pozicije ega. Ego,
buduéi da nije samodostatan, moze postiéi jedino ravnodu$nost,
ali time ne nadilazi svoju ispraznost, ve¢ naprotiv boravi u njoj.
Tek kad covjek nadide sebe kao ograni¢eno bice, koje Zudi za
sitnicama i sitnica se boji, moZe u moru svijeta posti¢i postojanost
duha. Ta postojanost ne znaci ni neaktivnost, ni ravnodu$nost, ni
izolaciju od svijeta. Isto tako ne znaci ni bezosjeéajnost, ni hlad-
nocu, veé naprotiv onu vrstu topline i ljubavi kakva je nemoguéa
ljudima koji su posve proZeti vezanostima, a teSko da je mogu i
shvatiti.
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Primjerice, ako avatara ili yogin razgovara s lijepom Zenom, on
neée poput laznoga proroka u odori sveca pokusavati prema njoj
pokazati hladnoc¢u, ravnodusnost ili pak gadenje, kakvo takvi ¢esto
pokazuju, pokusavajuéi istaknuti farsu celibata, koju Cesto teskom
mukom i protiv svojih Zelja i sklonosti odrzavaju. Takvom laz-
nom proroku Zena je bolan podsjetnik na sve njegove vezanosti i
prljavstinu koji u dodiru s njom izlaze na povrsinu, te on Cesto
reagira mrznjom i gadenjem. Zbog obilja takvih osoba u raznim
“religijskim” grupama, tamo cesto vlada Zenomrzacki mentalitet,
koji je Cesto toliko ekstreman da se u takvim grupama Zene drze
doslovno nizim bi¢ima, te ih se poniZava i na razli¢ite druge nadi-
ne zlostavlja. Yogin koji razgovara sa Zenom naprotiv uopée nije
dirnut njenim fizickim tijelom, veé razgovara neposredno s nje-
nom dusom. On njeno tijelo uvaZzava i daje mu ljubav i podrsku,
ali njegov fokus usmjeren je k dusi, koju dodirom svoje svijesti
budi i uzdiZe. Yogin, naime, nema nikakve druge pobude u djelo-
vanju osim odanosti unutarnjoj, vrhovnoj stvarnosti. Ovisno o
potrebama, te o zakonu dharme koji upravlja stvarima, yogin mi-
jenja svoje djelovanje u svijetu, a to djelovanje, koje neprosvijet-
ljeni mogu objasnjavati ovako ili onako, ostaje uvijek izvan njiho-
ve mogucnosti shvacanja. Yogin, dakle, u svijetu ne djeluje kao
ravnodusni kip, nego kao bice koje zra¢i ogromnu ljubav i svijest
u svijet. Druga bica tu ljubav najce$ce nisu uopée u stanju pojmiti,
nego naprotiv smisljaju razne smijeSne racionalizacije na svojoj
razini razumijevanja. Ispravan pristup, pak, znacio bi predanost
takvom yoginu, kao utjelovljenju BoZzanske stvarnosti, znacio bi
prepustanje vlastite volje njegovoj, i ponizno ucenje pred njegovim
stopalima. Umjesto da pokusavaju takvog yogina objasniti, ljudi bi
ga trebali pokusati shvatiti, a razlika izmedu tih dviju stvari je ogro-
mna. Objas$njavanje, naime, znadi stvaranje prosudbe o nekome iz
vlastite nepromijenjene pozicije. Shvadanje, pak, zna¢i mijenjanje
vlastite pozicije kako bi se spoznalo nesto novo i razlicito.

57 Onaj, tko se oslobodio takvih utjecaja,
koji se u dobru ne oholi niti u zlu jadikuje,
njegov je uvid postojan.

Svijest Covjeka ponasa se poput kameleona, koji poprima boju

okoline u kojoj boravi. Tako i um poprima karakteristike onoga
na ¢emu boravi. Uvid predstavlja dodir izmedu svijesti i stvarno-
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sti. Ako svijest ¢ovjeka boravi u Jastvu, koje je najvisa stvarnost,
tada je uvid Covjeka postojan, jer su svijest i stvarnost u neposred-
nom dodiru, oni su sjedinjeni. Ako je, pak, svijest u dodiru s prolaz-
nim i promjenjivim svijetom osjetila, te u vlasti privida koji joj
govori da je odvojena od sustine stvarnosti, tada svijest poprima
osobine svojeg promjenjivog i nestalnog okruZzenja, buduéi tako
promjenjiva i nestalna. Uvid tada, ako se o njemu uopcée moze
govoriti, nije stalan, ve¢ je naprotiv kolebljiv i u njemu nema ¢vr-
stoce, bududi da svijest, umjesto u stvarnosti, boravi u podrudju
nestalnog i nezbiljskog. U odnosu nezbiljskih stvari i ega, koji je
takoder nezbiljski, postoji mnogo neizvjesnosti, te neprekidnost
promjene stanja. Ego, uplaSen i u Zelji za osiguranjem vlastitog
postojanja, u okolnostima koje prividno pogoduju njegovu odr-
Zanju, teZi sebe drzati vladarem svijeta te se beskrajno oholi i na-
puhuje, a samo mala igla neugodnih okolnosti, koje ga podsjecaju
na njegovu prolaznost i krhkost, dostatna je da ga naglo ispuse i
baci u drugi ekstrem jadikovanja i plakanja nad vlastitom sudbi-
nom. U tome dakako nema postojanosti, a iz pozicije ega bilo bi
licemjerno i pokusati je postiéi. Jedini nacin, kojim ¢ovjek moze
postiéi postojanost u okruZenju svijeta, jest transcendencija svije-
ta, odnosno usmjerenje svijesti prema istinskoj stvarnosti, koja
vje¢no svjedodi svoju postojanost i trajnost. Prepoznajuéi tu
nepromjenjivu stvarnost kao sebe, ¢ovjek automatski postaje smi-
ren i pun pouzdanja u buduénost. Ne strahujuéi za vlastitu egzi-
stenciju, nema se ni potrebe uzdizati nad drugim bi¢ima, koja ta-
koder vidi kao oblike vje¢nog i bezobli¢nog Atmana/brahmana.
Tako Zivi u skladu i sa sobom, i sa svijetom, i s drugim bi¢ima, i sa
sudbinom. Sav taj sklad dolazi od postojanosti uvida, koji ima
temelj u prepoznavanju sebe kao Jastva, koje je apsolut, umjesto
kao ogranicene prividne osobnosti, nacinjene od projekcija osje-
tilnih dojmova na um.

58 Kada povuce svoja osjetila od osjetilnih objekata,
kao §to kornjaca uvlaci udove u oklop,
njegov je uvid postojan.

Svijest ¢ovjeka grana se od svoje jezgre prema vanjskom svijetu
kroz vrata osjetila. Uvlacenjem osjetila unutra, svijest se smiruje,
te se kretanje Zivotne energije, koje je inae usmjereno prema van,
usmjerava unutra i prema gore. U tehnici up-stream kriye, koju
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sam formulirao u svojem sustavu yoge, osnovni je dio upravo uvla-
Cenje osjetila, te povlacenje tako internalizirane energije prema gore.
Povlacenje energije prema gore dogada se automatski, kao poslje-
dica predanosti i odustajanja od kontrole. Uvlacenje osjetila, pak,
posljedica je voljne odluke i svjesnog napora. Tek nakon $to je yogin
uvukao osjetila u sebe i tako odustao od svijeta, mozZe prakticirati
yogijsku tehniku ¢iSéenja i razvoja svojeg energetskog sustava. Tek
odustajanjem od utjecaja na svijet putem svojih djelatnih organa, te
opazanja svijeta putem osjetila, yogin dobiva moguénost usmjere-
nja fokusa svijesti na vlastitu nutrinu, te u predanosti Bogu kriyom,
odnosno spiralnim uzlaznim kretanjem kundalini, povecava brzinu
svojeg duhovnog razvoja, dopustajuéi iscjeliteljskoj Zivotnoj sili da
Cisti 1 profinjuje njegov energetski sustav.

Kad govori o postojanosti uvida, Gospod Krsna misli na uspo-
stavljanje vertikalne linije protoka energije od korijenske cakre
kroz centralni energetski kanal (susumna nadi), gdje prolaskom
kroz sve cakre energija/svijest naposljetku izlazi van kroz krunsku
cakru. Bududi da cakre korespondiraju s odredenim razinama svi-
jesti, gdje porast dubine svijesti odgovara povecanju fizicke visine
cakre, takav uspravan tok energije oznacava budnost svijesti yogi-
na, te njenu sazetost u NajvisSem. Uvid, njegovim povladenjem iz
objekata osjetila, boravi u unutarnjem svijetu ¢ovjeka. Kako se u
tom unutarnjem svijetu ne bi nastavio baviti osjetilnim slikama iz
pamcenja, te razli¢itim projekcijama buduénosti i proslosti, treba
se najprije prisjetiti Boga, te svijest usmjeriti na Njega i tamo je
zadrzati. U tu svrhu preporucujem bilo koju sliku ili rije¢, frag-
ment svetog spisa, sjeCanje na prijasnje iskustvo, kojim e se pri-
zvati stanje predanosti Bogu. Postizanjem predanosti Bogu, svije-
st se postupno smiruje. Cak i u izravnoj viziji NajviSeg, svijest se
zbog nagomilanih podsvjesnih, odnosno nesvjesnih sadrzaja na-
stavlja kretati i po inerciji procesirati ostatke misli, odnosno osje-
¢aja. Zbog toga treba mirno zadrzati svijest na Bogu i njime posve
zaokupiti svoju paznju, a aktivnost uma e se ubrzo izgubiti, nakon
nekoliko minuta do najvise nekoliko sati. U viziji Boga treba pro-
misljati svoje kvalitete, te ih usporediti s BoZzanskima, Cisteéi ih
sve dok Bog ne uzmogne posve neometano i cjelovito sjati kroz
vrata tijela. Zbog toga, svoj sustav yoge nazivam dar§ana yogom.!?°

120 Sustav izmedu ostalog sacinjavaju tehnike yoge koje je moguce naci u knjizi
Pristup Yogina, te na Internetu na adresi http://www.danijel.org.
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Dars§ana na sanskrtu znadi uvid, blagoslov pogleda na Boga, Bo-
zansku viziju. Yoga oznacava sjedinjenje, jedinstvo. DarSana-yoga
stoga znadi sjedinjenje s Bogom putem BoZanske vizije, odnosno
usvajanje BozZanskih kvaliteta putem uvida.

Ustrajnom praksom yoge, dakle uzlaznim tokom energije/svijesti
povucene od osjetila, te postupnim navikavanjem sustava na po-
vecani protok, Sirenjem i ¢iS¢enjem energetskih kanala i organa
svijesti, svijest postaje sve sposobnijom u sebe primiti BozZanske
kvalitete, te ih iz sebe ocitovati. Takav razvoj kulminira u posti-
gnucu stanja potpune prociséenosti, koje je krajnji cilj evolucije, i
u kojem se najviSe kvalitete postojanja mogu u cijelosti osjetiti i
izraziti. Unato¢ ogranicenjima fizicke razine, praksom ove yoge
svijest se moze toliko profiniti, da postaje sposobnom osjetiti i
samog I$varu, Boga u smislu osobe koja je utjelovljenje i fokus
svih najvisih svojstava. Veé i samo jednim trenutkom takvog uvida
biée postize cilj evolucije i tako potpunu slobodu od razvojnog
ciklusa radanja i umiranja. Nakon smrti, naime, s bi¢a postupno
otpada sve, osim najviSeg dosega koji je u svojem iskustvu za Zivo-
ta ostvarilo. O tome mogu osobno posvjedoditi, iz promatranja
procesa umiranja tijela, te oblika zagrobne egzistencije ljudi koje
sam poznavao. U svim slu¢ajevima, njihovu egzistenciju odrediva-
le su samo najvise kvalitete, koje su uspjeli dotaknuti i ostvariti za
Zivota; sve ostalo nestalo je, kao posve nebitno. Nakon $to sam
shvatio princip evolucije, Bog je to moje razumijevanje potvrdio.
Velika je utjeha bi¢ima znati da se od njih ne o¢ekuje nemoguce,
te da ih Bog ne sudi po njihovim slabostima, nego po vrhuncima
njihove snage. Oni, koji za Zivota uspiju osjetiti Boga samog, imaju
svoj vrhunac dakle u vrhuncu svih vrhunaca, te njihovo ponovno
rodenje radi daljnjeg razvoja postaje suvisnim. Oni tako postizu
slobodu od ponovnog rodenja. Velika je to utjeha i radost znati,
da se toliko malo od nas traZi, i da je toliko malo dovoljno za
takvo veliko postignuce. Veé i sama spoznaja o tome trebala bi
potaknuti ljude da se, oslobodeni straha od pakla i kazne, posvete
svim srcem yogi, kako bi za ovog Zivota uspjeli spoznati Boga, i
time ostvariti slobodu od ponovnog rodenja.

Covijeka ¢e mnoge stvari koje govorim zbuniti: kako je moguce
da govorim da yoga pocinje Bozanskom vizijom, a da istodobno
vizija Boga jamc¢i oslobodenje, koje je cilj yoge? Ta zabuna dolazi
od terminoloske zbrke. Zamislimo, primjerice, kako Sunce otapa
blok leda. Najprije ono led otapa u vodu. Potom vodu pretvara u
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paru. Nakon toga, zamislimo da se para u toj mjeri grije, da po-
stupno preuzme na sebe sve kvalitete sunceve svjetlosti — njenu
toplinu, boju i sjaj. Bog je ovdje kao Sunce: ono grije led potenci-
jalnog bica, i njegovim otapanjem daje Zivot. Potom se voda Zivo-
ta pretvara u paru svijesti. Para svijesti potom se grije u sve vecoj
mjeri, dok se njena temperatura ne izjedna¢i s onom Sunca.!?!
Tako i biée, ostvarujuci po¢etkom prakse yoge dodir sa stvarnos-
¢u, sli¢i bloku leda koji je obasjalo Sunce. On tada pocinje u sebe
primati toplinu i svjetlost stvarnosti, istine, ljubavi i svijesti. Dodi-
rom s tom stvarno$cu, led neznanja i vezanosti se otapa, sve dok
biée, poprimanjem sve suptilnijih BoZanskih kvaliteta, i samo ne
postane BoZanskim, odnosno, dok ne uspije osjetiti najviSu “tem-
peraturu” svijesti, onu koja je svojstvena Bogu samome, u njego-
VOj unutarnjoj naravi.

Jednako kao $to Sunce otapa blok leda, jednako tako i neosob-
ni brahman, vrhovna stvarnost, prividno na sebe preuzima oblik
mnostva, te tako, u relativnom, pod utjecajem Sunca koje je brah-
man isparava led koji je brahman. Iako neocitovan, u ocitovanju
izrazava svoju prirodu. Bice, kao relativna lokalizacija Atmana/
brahmana, predstavlja onog koji se ocituje. Kako bice u sve vecoj
mjeri poprima kvalitete Svevisnjeg, tako se u njemu Atman sve
viSe ocituje. Kad biée uspije u svojem razvoju dotaknuti SveviSnjeg,
ono zatvara krug ocitovanja relativnog. Takvim profinjenjem svi-
jesti bica postize se daleko visi cilj nego samo spoznajom Atmana.
U spoznaji Atmana, bice spoznaje da sam Ja doista vje¢an, nepro-
lazan i sveprozimajuéi, da sam temelj i suStina u svim bi¢ima, nji-
hovo jastvo. Ipak, preklapanje iz svijesti relativnog bica u svijest
Apsoluta iz pozicije relativnog bica nesto je Sto ima svoj pocetak u
vremenu, pa u vremenu dakako mora imati i svoj kraj. Nakon $to
takvo iskustvo samadhija prestane, bie ostaje na jednakom stup-
nju razvijenosti na kojem se nalazilo prije ulaska u samadhi, iako
sada posjeduje besmrtnu perspektivu. Ta besmrtna perspektiva,
dakako, neée puno vrijediti ako ostane ne$to u $to se u vremenu
ulazi i izlazi. Tek kad se relativno bice toliko procisti da u relativ-
nom ne postoji nesto u $to Ce se vradati, kad u relativnom svojim
prociséenjem dotakne Najviseg Gospoda, koji je nacin na koji se

121 Molio bih gospodu fizi¢are da me postede komentara o raspadanju moleku-
la vode na atome kisika i vodika; ovo je ipak analogija, a svaka analogija ima
svoje granice.
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savrSeni Atman/brahman opaza iz pozicije relativnog, tada bice
postiZe najvise savrSenstvo i dostize krajnji cilj, i ne rada se ponovo.

59 Onaj tko se suzdrzava od osjetilnog uzitka
osjeca i dalje teznju prema zadovoljstvima osjetila.
U iskustvu NajviSeg, ta teznja nestaje.

Covjekovo djelovanje motivirano je teznjom zadovoljstvu. Sve
S$to ljudi rade, rade da bi postigli ispunjenje. Iz tog je razloga
uzaludno pokusavati kontrolirati osjetila tako §to ée ih se obuz-
davati, tako §to ¢e Covjek sebi uskradivati osjetilne uzitke. Nije,
naime, problem u osjetilnim uZicima, nego u unutarnjoj prazni-
ni bi¢a, a posezanje za uzicima osjetila nije bolest, nego lijek, ali
manjkav i nesavrSen. Nazalost, to je ponekad lijek koji jo$ do-
datno pridonosi bolesti: Covjek se u teznji za osjetilnim uZicima
jos dodatno upleée u razli¢ite vezanosti, koje rezultiraju dodat-
nim pomuéenjem ogledala uma, te se tako ¢ovjek dodatno uda-
ljava od unutarnjeg mira, koji je nuzan preduvjet bilo kakvog
uvida u stvarnost, a time i postignuéa stvarne srece. RjeSenje
dakle nije u tome da se duhu odreZe i tako mali izvor zadovolj-
stva, kao $to je to zadovoljstvo koje dolazi od osjetila, nego u
tome da mu se pokaze vece, dublje zadovoljstvo, ono koje dolazi
od unutarnjeg ispunjenja duha i pronalazenja svrhe njegova pos-
tojanja, a ta svrha nije ni$ta drugo nego Bog sam. Uvidom u
Boga gase se sve Zelje i ispunjavaju nade s one strane svake nade.
Nitko se, ma koliko neskroman bio, nikada ne usuduje ni masta-
ti 0 onome, §to se lako i bez napora zadobiva uvidom u Boga.
Koliko god umujemo, ne mozemo to pojmiti, i kako god visoko
postavili svoje ciljeve, On ih sve beskrajno nadmasuje. Stoga se
treba okaniti lazne skromnosti, te pokusSaja ostvarenja vlastitih
zelja, i okrenuti se Bogu, kako bismo se njime ispunili. Umjesto
pokusaja da vlastita osjetila sputavamo, odric¢uéi se zadovoljstva,
kako se to Cesto pogresno savjetuje, trebamo se odreéi nizih ci-
ljeva, a odbacivanjem niZih ciljeva postupno ¢emo pronadi onaj
cilj, od kojeg visi ne postoji. Vidjevsi njega, nestat e teznja za
svim niZim oblicima zadovoljstva.

Cak i u viziji Boga um se jo§ neko vrijeme nastavlja baviti obra-
dom zaostalih osjetilnih dojmova, sje¢anja i ostalog misaonog ta-
loga kojim se obi¢no bavi. Produljenjem vizije Boga, um se po-
stupno smiruje i gasi, te u potpunoj obuzetosti Bogom postaje
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savrSen; jednako kao $to se automobil, nakon $to prestanemo doda-
vati gas, nastavlja neko vrijeme kretati po inerciji, prije nego $to
sam od sebe stane, tako i um, nakon $to ga prestanemo hraniti
gorivom Zelja za osjetilnim predmetima, nastavlja jo§ neko vrijeme
po inerciji obavljati svoju zadadu, prije nego $to se sam od sebe
zaustavi. Proces tog zaustavljanja moze biti prili¢no dug ako smo u
svom Zivotu nataloZili velike koli¢ine raznog neobradenog materi-
jala Zelja, strahova, frustracija i ostalog smeca u nesvjesni dio svoje
li¢nosti.

Radi ubrzanja tog procesa, smiljene su tehnike yoge, koje rasta-
paju i uklanjaju taj podsvjesni talog. Za razliku od tehnika medita-
cije koje smeée samo uklanjaju iz svjesnog podrudja, kako bi omo-
gudile brzo postizanje meditativnog stanja, $§to se postiZe
komprimiranjem sve vece koli¢ine smeca na sve manji prostor, moj
sustav yoge ne vidi nikakve prednosti u tome da se postignu raz-
mjerno veliki rezultati u prvih tjedan dana, a da se potom to stanje
bez poboljsanja produljuje tijekom iduéih pedeset godina. Veée pred-
nosti vidim u zaranjanju u talog koji boravi u nesvjesnom, te njego-
vu razgradivanju i uklanjanju tehnikom yoge, makar to uklanjanje
zbog suocavanja s traumama podsvijesti bilo tesko i bolno.

Onaj yogin koji se tako krene distiti, te bez straha, oboruzan mo¢-
nim oruzjima yoge, pogleda u stvari kojima se bojao pogledati u
odi, oslobodit ¢e se tereta koji ga pritisée, te e tako, nakon nekoli-
ko mjeseci ili godina provedenih u samoanalizi i ¢iséenju li¢nosti,
postiéi stanje u kojem je duboka meditacija nesto spontano, a uvid
u sve dublje Bozanske aspekte, te zadobivanje sve viih stanja svijes-
ti, nesto $to normalno dolazi vjezbom. Takvo stanje, pak, ne posti-
zu oni kojima je do jeftino zadobivenih rezultata. Takvi ée se baviti
nekom tehnikom koja im omogucuje rad s pranom ili brzo postiza-
nje meditativnog stanja, laskajuéi pritom njihovim slabostima kako
ih ne bi previ$e uznemirila. Bolno je, doista, iskustvo dodira s vlas-
titim slabostima, i ljudi o njima ne Zele ni slu¢ajno slusati. Zbog tog
razloga Ce radije iskuati sve metode instant-prosvjetljenja i duhov-
nog fast-fooda. Dakako, sve to vodit ¢ée neizbjeznom razocaranju.
Neki ¢ée ustanoviti da od duhovnosti nema nista, te da je Citava
prica s prosvjetljenjem izmisljena kako bi se prevarili lakovjerni, te
im se uzeo novac. Drugi ¢e pak progutati gorak lijek, i prestati
traziti brza i laka rjeSenja. Put u raj vodi najprije kroz pakao vlastite
podsvijesti. Tamo su pohranjeni razlozi, zbog kojih nam je vizija
Boga nemoguda. Tek uvidom u te stvari, koje su u nesvjesnom
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podrudju upravo stoga $to se nasa svijest nije u stanju s njima suoci-
ti, mo¢i éemo postici istinski mir duha.

60 Neobuzdana osjetila, o Kuntin sine,
kovitlaju i odvlate um ¢ak i razborita Covjeka,
unato¢ njegovu trudu.

Vatru nije mudro gasiti dolijevanjem goriva, buduéi da je gori-
vo nesto $to veé ionako sudjeluje u procesu gorenja. Umjesto tra-
Zenja rjeSenja problema na razini na kojoj je problem nastao, treba
napraviti kvalitativni skok u razmisljanju, te rjeSenje potraZiti tamo
gdje ga prije nismo trazili. Vatru treba gasiti onim ¢ega u procesu
gorenja nema. Tek to ¢e ugasiti vatru. Jednako tako, veliki faktor
neobuzdanosti osjetila kretanje je uma, koji gonjen razli¢itim osje-
tilnim podraZajima neprestano mijenja objekte usmjerenja. Poku-
$aj kontrole uma umom, dakle, nece postiéi rezultat mira uma,
jednako kao $to Covjek sam sebe ne moze izvudi iz Zivog pijeska
povlaceéi se za kosu. Potreban mu je oslonac koji ga nadilazi, za
koji e se uhvatiti i kojim e se izvudéi iz propasti.

61 Obuzdavajuéi osjetila,
treba se utemeljiti u Meni.
Tada ée jamacéno njegova osjetila biti savladana,
a uvid postojan.

Takav oslonac ¢ovjek nalazi u Bogu. Bog se nalazi u sferi koja
nadilazi sferu u kojoj se krece ¢ovjekova svijest. Umjesto da pokusa
kontrolirati osjetila zahvatom uma, te se tako jo§ samo jace utemelji
u sferi uma i osjetila, baveéi se dodatno njima, ¢ovjek se treba od-
vratiti od Citave te sfere zajedno, te umjesto u kontroli uma potrazi-
ti utociste u Bogu. Osjetila i um u vjecitom su stanju kretanja. Mir
nije mogude posti¢i poku$ajem umirenja sfere kretanja, nego tek
transcendencijom te sfere, te utemeljenjem u sferi mira. Zadovolj-
stvo nije mogude postiéi u sferi osjetila, jer se stanje osjetila mijenja,
pa Ce i zelja za zadovoljenjem biti tek djelomi¢no ispunjena. Tek
transcendencijom sfere promjenjivosti, utemeljenjem u nepromje-
njivom i vje¢nom Apsolutu, u Apsolutnom subjektu, tek takvom
utemeljeno$¢u u Meni, postiZe se trajan mir i ispunjenje.

62 Razmisljanje o predmetima osjetila stvara vezanost za njih.
Od vezanosti nastaje Zudnja, a od Zudnje srdzba.
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63 Iz srdibe javlja se obmana,
a iz obmane dolazi pomracenje pamdenja.
Kad je paméenje pomraceno, nestaje razum.
Gubedi razum, Covjek propada.

Okretanjem uma prema osjetilnim objektima um se okreée prema
svijetu objekata. PokuSavajuéi postiéi zadovoljenje, doZivljavajuci
sebe u odnosu sa stvarima, razvija vezanost za odredeni poredak
stvari, jer, sudedi stvari u odnosu na sebe, prosuduje jedne kao dobre
a druge kao loSe. Iz toga se rada vezanost za dobre i odbojnost
prema loSima. Odbojnost je samo vezanost s drugim predznakom.
Iz vezanosti, odnosno odbojnosti, dolazi 7zudnja za dobrim, odno-
sno strah od loSeg. U takvom pokusaju javlja se moguénost da dobro
izostane, odnosno da se lose desi. Tada se javlja frustracija, koja
dovodi do srdzbe — ili nemilosrdnog gazenja preko leSeva u nasto-
janju ostvarenja osobnog probitka, ili pak mrZnje i bijesa usmjere-
nih prema stvarima i bi¢ima koje predstavljaju suparnike, odnosno
prijetnju. Tako pod utjecajem srdzbe bice gubi objektivnost, te postaje
toliko zaludeno razmisljanjem o svojoj ulozi u svijetu stvari, da posve
gubi sjecanje na stvarno stanje. Cak i sjecanje kod takva ¢ovjeka nije
pouzdano — ono, naime, postaje u sve vecoj mjeri selektivno, obo-
jeno slikom koju ¢ovjek gradi o sebi i stvarima; Cesto Ce sjeanje na
vlastite misaone procese u tijeku nekog dogadaja toliko zasjeniti
sje¢anja na stvarni dogadaj, da bice vise ne moze zasigurno redi je li
se neki dogadaj uistinu odigrao u stvarnosti, ili samo u njegovoj
masti. Jednako tako, bice obuzeto strastima posve gubi dodir sa
stvarno$cu, pa je Cest slucaj da takav i ne opaza niSta osim onoga $§to
se zbiva u njegovoj svijesti. Ekstremni primjeri takvog stanja u toj su
mjeri odvojeni od stvarnosti da s njom ne zadrZavaju nikakav dodir,
pa stvarne dogadaje uopce ne primjecuju, nego naprotiv svijet do-
zivljavaju samo kao pozornicu svojih subjektivnih, suludih dogada-
nja, a sve stvari i bica dozivljavaju kao objekte, sa sobom u centru.
Takvi pak predstavljaju temelj prouc¢avanja psihijatrije, znanosti o
psihickim poremecajima. Cesto je takvima, zbog njihove potpune
odvojenosti od stvarnosti, posve nemoguée pomodi. Takvi najéesce
posve propadaju, tonudi sve dublje u ludilo, dok se u njemu posve
ne izgube.

Razlika izmedu takvih teskih bolesnika i onog $to se obi¢no
naziva normalnim ¢ovjekom nije dakle u kvaliteti, nego u kvanti-
teti. Vecina ljudi je u nekoj mjeri luda, s tim da one, koji u svojem
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ludilu izadu izvan granica koje odreduje prosjek, nazivaju ludima,
te ih lijece u psihijatrijskim ustanovama, dok manje ludi primjerci
hodaju ulicama ili pak vladaju svijetom. Jedino oni koji su slobod-
ni od vezanosti za svijet objekata uistinu su uravnoteZeni, te ih se
moze nazvati psihi¢ki zdravima. Oni, liSeni vezanosti, opaZaju stvar-
nost onakvom kakva ona uistinu jest, bez obojenosti vlastitim te-
7njama ili strahovima. Cim dode do pojave vezanosti, dolazi i do
gubitka objektivnosti, dakle do gubitka veze sa stvarno$cu.

64 No onaj tko se kreée medu objektima osjetila,
bez vezanosti i odbojnosti, s osjetilima u vlasti Jastva,
taj dostize milost.

Onaj tko ne okrece pogled od najviSe stvarnosti da bi djelovao
u svijetu, veé naprotiv okruzen svijetom i u njemu djelujuéi zadr-
zava perspektivu najvise stvarnosti, opazajuéi istinsku zbilju svih
stvari, on u djelovanju svjedoci za Jastvo. Da bi u svijetu osjetila
ostao nepomudcenim, svijesti posve u Jastvu, mora izmedu svih
stvari koje su mu tu ponudene uvijek iznova birati Jastvo. Tako
potvrdujuéi i u najtezim iskuSenjima kona¢nost svojeg izbora, po-
stize milost, odnosno krajnje ispunjenje. Covjek uvijek dobiva po-
tvrdu tek nakon $to je donio odluku; prije toga, potvrda bi ga
mogla jedino oslabiti, oduzimajué¢i mu slobodu izbora u kojoj kali
svoju svijest. Nakon $to ¢ovjek donese odluku, osjetit Ce ili griznju
savjesti 1 osjecaj pogreske, ako je odabrao krivo, ili pak srecu i
sklad, ako je izabrao ispravno. Covjeku, koji je odabrao ostati &vrst
u Jastvu unato¢ okruZenju osjetilnih objekata, dolazi tada potvrda
u vidu milosti, ogromnog oceana blazenstva koji potvrduje isprav-
nost njegova izbora. Onaj tko bi odabrao Jastvo samo radi veceg
zadovoljstva nego $to je ono koje se dobiva od osjetila, bio bi
zapravo nezreo. Zbog toga e Covjeka koji nastoji na oslobodenju
Cekati mnoge teske ku$nje, u kojima Ce istinu trebati odabrati samo
istine radi, bez ikakva koristoljublja, i dapace unato¢ prijetnji
patnje i smrti. Onaj, tko tako odludi, postojan je i savrsen, i on
dobiva beskrajno blazenstvo kao potvrdu ispravnosti svoje

odluke.

65 Stekavsi tako milost, svi njegovi jadi prestaju.
Tako ispunjen sre¢om,
njegov um ubrzo postaje posve ucvrséen.
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Nakon takve potvrde, iako je ve¢ nadvladao sva iskuSenja i is-
pravno odludio, iz ¢ovjekove se svijesti gubi svaki trag sumnje
koja nuzno ostaje prisutna i nakon $to je donesena ispravna odlu-
ka. Mudar ¢ovjek, naime, ne vjeruje sebi previse, te neprekidno
preispituje svoje odluke i razmisljanje, te iako svojim Zivotom i
dobrobiti stoji iza svoje odluke, u njemu uvijek postoji ono propi-
tivanje koje govori: “Sto ako sam u krivu, $to ako sebe obmanju-
jem?”. Potvrdom milosti nestaje i taj trag sumnje, i svijest postaje
posve ucvrséena, bududi da ¢ovjek koji donosi odluku nije vise
sam, nego iza njega vidljivo staje &itava stvarnost. Covjek koji je
utemeljen u Bogu, koji predaje ¢itav svoj Zivot Bogu, vjerujudi
kako ¢e se Bog za njega pobrinuti, moze iza te odluke stati posve
¢vrsto, odbijajudi se osloniti na bilo koji drugi oslonac osim Boga.
Unatoc tome $to je njegova odluka ¢vrsta i nepromjenjiva, u njemu
ostaje tjeskoba: je li on to sebi samo umislio, i hoce li Bog doista
stati iza njega i podrzati ga? Mozda je on ipak tek obican gresnik
pod utjecajem iluzije, koji je sebi ne$to umislio, pa Bog dakako
neée imati nita s tim, te ée on bijedno propasti? Takve misli uvi-
jek su mu uzrok tjeskobe, dok Bog ne posvjedodi za njega, ukaze
mu se i da mu nedvosmislenu potvrdu: “Da, pravo si odlucio, ti si
svjedocio za mene i ja svjedo¢im za tebe, odabrao si me kao svoj
temelj i ja to doista jesam.” Kada takvoga nakon raznih ku$nji
obaspu slava i obilje u svijetu, on ostaje postojan u Bogu, znajudi
odakle dolazi sve njegovo obilje, ostajuéi prema njemu ravnodu-
$an, kao prema ne¢emu $to dolazi i odlazi, jer on posjeduje njegov
neprolazni i besmrtni izvor.

66 Onaj, tko nije u¢vr§éen, ne moze imati ravnotezu uma.
Bez ravnoteze uma, ne moze postojati mir,
a bez mira, kako moze postojati sreca?

Bez temelja u kraljevstvu Jastva, dakle, ravnoteza uma i kontrola
osjetila nisu mogudi. Ako nema ravnoteze uma, nije mogué mir, a
bez mira nije moguca sreca. Sreca je dakle moguca jedino u ¢vrstoj
utemeljenosti u neprolaznom i vje¢nom, u kojem se nalazi istinsko
zadovoljstvo neovisno o trudu. Tamo gdje postoji potreba za ula-
ganjem napora kako bi se postigla sreca, postoji mogucénost osuje-
¢enja napora, a takvo stanje neizvjesnosti rada neprestani nemir u
kojem vlada konstantna tjeskoba i napetost, te se mozZe reci da sve
osim ¢&vrste utemeljenosti u NajviSem rezultira stanjem patnje.
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67 Kao $to vjetar nosi ladu na vodi,
tako ¢ak i jedno nemirno osjetilo
kojim je um zaokupljen
odnosi Covjekov uvid.

Uvid predstavlja vertikalnu liniju kojom prolazi energija/svijest.
Ako uvid boravi u Bogu, protok je vertikalan, duz kraljeznice, te
neometano prolazi susumnom od korijenske do krunske cakre.
Ako uvid Covjeka skrene s Boga na um, koji tezi obradi osjetilnih
podrazaja, tada svijest skrece s Boga u nize svjetove osjetilne spo-
znaje i zadovoljstva, te tako, izgubljenog fokusa, Covjekova svi-
jest biva bacana olujnim morem svijeta, poput malog ¢amca u
oluji. Bilo koje osjetilo je dovoljno da skrene uvid ¢ovjeka sa
spoznaje ako se njime dade obmanuti, te njime bude u cijelosti
zaokupljen.

68 Stoga je postojan uvid onoga, ija su osjetila
tako povucena od objekata osjetila, 0 moénoruki.

Postojan je uvid onoga tko je povukao svijest od osjetila, kome
je tok energije svijesti uzlazan, prema gore, i koji ima svoj fokus u
Bogu, kojeg prepoznaje kao svoje istinsko Jastvo. Onaj, pak, tko
poklanja paznju svijetu osjetila, kojim vlada um, kao organ koji
objedinjuje sve osjetilne podrazaje, i koji padne u zabludu da je on
um, odnosno da je um njegovo jastvo, bit ¢e bacan nestalno$éu
uma u svijetu u kojem su bol i zadovoljstvo prolazni i nestalni,
jednako kao i egzistencija bi¢a. Onaj yogin koji povlaci svoju svi-
jest unutra, postupno time Cisti naslage osjetilnih dojmova kojima
je svijest obi¢no zagusena, te tako slobodan od tog tereta postup-
no postaje sve sposobnijim pojmiti beskrajnu veli¢inu, mo¢, svi-
jest i radost istinske stvarnosti Jastva.

69 Sto je svim bi¢ima no¢,
onome tko je ovladao sobom dan je.
Tamo gdje su sva bic¢a budna,
no¢ je prosvijetlenom mudracu.

Onaj tko je utonuo u unutarnji mir, boravi u stanju koje je izvan

dosega obi¢nih ljudi; on svoje ispunjenje nalazi u povlacenju u
unutarnju prazninu, u savrSeni mir Apsoluta, $to obi¢na bi¢a do-
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7ivljavaju jedino kao nistavilo i prazninu, od koje strahuju. Cesta
su stoga tumacenja neprosvijetljenih ljudi, koji u svojem neznanju
prianjaju uz ime i oblik, pokusavajuci ¢ak i Boga definirati kao
jednu stvar pokraj drugih stvari, s kojom ¢ée biti u odnosu. Ne
shvacaju da Bog nikada ne moze biti jedan pokraj drugoga, nego
jedino temelj svega, jedan bez drugoga. U svojem neznanju misle
kako sluze Bogu dokazujuéi kako Apsolut posjeduje osjetila i osob-
nost, te svako drugacije dozivljavanje drZe uvredom tom svojem
zamisljenom boZanstvu.

Kako moZe Apsolut imati osjetila? Sto bi njima iskugavao? Ja-
macno jedino sebe, buduéi da u Apsolutu ne postoji jaz izmedu
iskusitelja i predmeta iskustva, koji bi trebalo premostiti osjetilima,
koja bi omogucavala iskustvo. Kakva su osjetila potrebna nekome
tko vec sve zna, tko je temelj svega znanja? Osjetila su potrebna
onome tko ne zna, a tek treba doznati. Jednako tako, osobnost je
svojstvena svim osobama. Apsolut, pak, nije osoba, da bi trebao
posjedovati osobnost, jer je On upravo ono $to u sebi sva bi¢a do-
zivljavaju kao svoju osobnost i svijest. Sva osobnost ima svoj temelj
u Njemu. Onima koji takve stvari ne znaju, koji su obmanuti svije-
tom osjetila, u kojem caruju ime i oblik, istinsku spoznaju Boga
drze mrakom nistavila; njima spoznaja krajnje istine predstavlja no¢,
od koje oni bjeze u svijet koji im je poznat, ali kojim vlada iluzija.

Oni, pak, koji su spoznali istinsku narav Apsoluta, kao bes-
krajnog, sveprozimajuceg, sveprisutnog, kao temelj spoznaje, isti-
ne, svijesti, stvarnosti, blaZenstva i ostalog, koji Ga vide kao Jas-
tvo u svim bi¢ima, koji Sebe tako Jesu Sobom, bez dvojnosti, vrsto
zadubljeni u izvoru svih kvaliteta, koji sam po sebi ne posjeduje
kvalitete, tako borave u savrS§enom zadovoljstvu i potpunom is-
punjenju. Spoznaju osjetilnog svijeta, kojom caruju ime i oblik,
koja je dana u svojstvima, u kojoj je sve prolazno i privremeno,
nju mudraci istinskog uvida napustaju kao no¢ i mrak, u kojem
nema stvarnosti i istine, i kojem ne treba teZiti.

70 Onaj, u kojeg se zZelje ulijevaju
kao rijeke u uvijek puni i postojani ocean,
taj dostiZze mir, a ne onaj tko njeguje Zelje.

Ako neizmjerno bogat Covjek dobije na lutriji, njegova radost

bit ée zanemariva, bududi da taj dobitak, iako u odnosu na imanje
prosje¢nog Covjeka predstavlja pravo bogatstvo, njegovu imanju
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nista bitno ne doprinosi. Jednako tako, ako bogatu ¢ovjeku poli-
cajac naplati kaznu zbog pogresnog parkiranja, njega to nece ni-
malo uznemiriti, jer taj nov¢ani gubitak uopcée ne umanjuje njego-
vo bogatstvo. Ocean je toliko velik, da se u njega neprekidno
ulijevaju rijeke, a Sunce ga neprekidno isparava, a da obilje vode u
njemu time nikad nije dotaknuto. Jednako tako, ¢ovjeku dije je
unutarnje obilje beskrajno, ¢ije blaZenstvo je ono beskrajnog brah-
mana, osjetilni dojmovi nista ne pridonose, niti od njegovog bla-
Zenstva iSta mogu oduzeti.

Cesto ljudi u zabludi pokusavaju podrazavati takvo stanje urav-
noteZenosti, a bez postignuc¢a unutarnjeg blazenstva koje ga omo-
gucuje. Kako Sankaracarya kaze!2:

“Bez pobjede nad neprijateljem,
bez gospodarstva nad blagom velike zemlje,
same rijeci ‘Ja sam kralj’ ne ¢ine ga takvim.”

Jednako tako, bez zadobivanja blazenstva brahmana, onaj tko
glumi uravnoteZenost osjetila i uma, te nedirnutost dobicima i
gubicima, poput glumca je koji glumi yogina. Osim toga, takvi
glumci, bududéi da posve krivo shvadaju spise, a osim toga nisu
nikad imali prilike sresti istinskog yogina utemeljenog u brahma-
nu, ne znaju ni kako bi to imalo izgledati, pa glume krivo, i tako
od sebe prave ruglo u o¢ima onih koji znaju. Yogin ¢e se ponasati
u svemu poput obi¢nog ¢ovjeka, ali skladno, uravnotezeno, i nje-
gova svijest ne boravi na staklenim nogama. Takav ne mora glu-
miti da je neSto posebno, jer njemu i nije do posebnosti, on se i ne
zeli isticati medu drugima, nego naprotiv Zeli dati drugima sve $to
sam posjeduje, Zeli ih pouciti kako bi i sami zadobili veliko blago
kojim on obiluje. Umjesto da sebe pokusava izdiéi iznad drugih,
kako bi svojem povrijedenom egu dao vaznost, yogin, koji uistinu
jest iznad drugih, radije ¢e se ponasati kao da se ni po ¢emu ne
razlikuje od obi¢nih ljudi, ali u prikladnom trenutku pokazat ce
svoju snagu, kako bi omogudio drugima da ga nasljeduju. Tako ce
se, primjerice, Gospod Krsna ponasati poput obi¢na ¢ovjeka; naiz-
gled ¢e biti dirnut i razljuéen istim stvarima kao i obi¢ni ljudi;
zbog nekih e stvari jadikovati a zbog nekih se radovati. On svoju
beskrajnu svijest, koja se iznad obi¢nih ljudi uzdize poput planine

122 Vivekactidamani 66
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iznad polja, ne pokazuje tako $to e se postaviti na pijedestal po-
kazujudéi tako svoju transcendenciju, nego naprotiv silazi medu
ljude i samim svojim primjerom, samim svojim funkcioniranjem u
koje je utkana najvisa ljepota SveviSnjeg Gospoda pokazuje ljudi-
ma najvisi cilj, kako bi ga oni mogli ostvariti. Tako djeluje istinski
prosvijetljena osoba, utjelovljenje oceanske svijesti. Oni, koji tjeSe
svoj ego stavljanjem na sebe znakova duhovnosti, a bez istinske
veli¢ine u pozadini, nalik su na ludake koji vi¢u “ja sam Napo-
leon”, ili pak na varalice koji kupuju sveucilisne diplome, misleci
da sama titula, bez znanja koje bi je pratilo, iSta znadi. Jednako
kao $to bilo tko ne moze reéi “ja ¢u biti predsjednik drzave”, a da
se to samo zbog njegove jake Zelje ostvari, nego naprotiv mora
imati kvalitete koje odlikuju jednog predsjednika, a narod ga zbog
tih kvaliteta mora cijeniti dovoljno da ga izabere medu svim osta-
lim kandidatima, jednako tako nitko ne moze reéi “ja sam prosvi-
jetlien”, pa da zbog njegove Zelje i usmjerenja uma to postane
istina. On mora imati kvalitete prosvijetljenog, dakle utemelje-
nost u Apsolutu, profinjenje li¢nosti, slobodu od vezanosti i grije-
ha, te posve pobozZanstvljenu osobnost i djelovanje. Tada on ne
mora ni reéi “ja sam prosvijetljen”, jer to je istina koja sama za
sebe svjedoci, makar on $utio.'?

71 Odbacujudi zelje, onaj, tko Zivi bez Zzelja,
bez osjecaja “ja” i “moje”,
dostize najvi$i mir.

Stanja “ja” (ahankara) i “moje” (mamata) svojstvena su ograni-
¢enoj osobnosti koja sebe dozivljava kao toc¢ku u sredistu, okruze-
nu s “ne-ja”, dakle stvarima razli¢itim od sebe. U takvom stanju,
bi¢e drzi svoju egzistenciju neizvjesnom, strahujuéi da ¢e i ono
malo “ja” postati “ne-ja”, odnosno, gledano iz njegove perspekti-
ve, da Ce prestati postojati, te utonuti u niStavilo. PokuSavajudi
izmedu “ja” i “ne-ja” stvoriti neko utjeSno podrudje, stvara kate-
goriju “moje”, odnosno stvari koje nisu “ja”, ali su pod njegovim
utjecajem, odnosno u njegovu vlasniStvu, te ga tako Stite od nista-
vila. Ahankara i mamata su dakle nuzna posljedica stanja relativ-
nosti bi¢a, odnosno opazanja sebe kao odvojenog od svega dru-
gog, te ogranienog. Onaj tko spoznajom vrhovne stvarnosti

123 Usp. Lk 19,40: “Kagem vam, ako ovi usute, kamenje ce vikati!”
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nadide takvo poimanje sebe, uistinu je slobodan, i njegovo stanje
je skladno. Bez Zelja za postizanjem, vidjevsi da nema nicega $to bi
se imalo postidi, jer je sve veé postignuto, on ostvaruje najvisi mir.

72 To je stanje brahmana, o Partha.
Stekavsi ga, ¢ovjek nije obmanut.
Utemeljen tako, makar i u samrtnom casu,
on postize utrnue u brahmanu.

Stjecanjem, dakle, stanja brahmana, ¢ovjek opaza istinu s one
strane iluzije. Onaj, tko uspije tako se utemeljiti, postiZe stanje
koje se na sanskrtu zove “brahma-nirvanam”. Nirvana je termin
koji je budizam preuzeo iz naprednog hinduizma, a slobodno pre-
vedeno znadi “utrnuce”. To je mjesto na koje vatra odlazi kad se
ugasi, odnosno, prestankom identifikacije sa svojim relativnim bi-
¢em, spoznajom sebe kao Atmana, odnosno brahmana, spozna-
jom da je on uistinu brahman, te da je to ¢itavo vrijeme bio, da je
brahman jedina svijest u svim bi¢ima, postiZe najviSe ostvarenje.
Pogresno bi, pak, bilo smatrati da sva karma relativnog bica tada
prestaje postojati; naprotiv. Nikad se ponovo ne rada Atman, nego
karman, djelatnost i njeni plodovi. Radaju se vezanosti i Zelje, te
posljedice vezujuéih djela. Atman samo svjedoci njihovu reinkar-
naciju kao druge “osobe”. Tek poboZanstvljenjem tih stvari na-
stupa razrjeSenje svih vezanosti koje tvore ponovno rodenje, a ne
samo iskustvom Jastva. Sve dok je samadhi samo iskustvo jednog
relativnog bica, koje u njega ulazi i izlazi u vremenu, dotle postoji
i ponovno rodenje, pa je stoga uzaludno veselje onih, koji su us-
pjeli dozivjeti stanje Apsolutnog Subjekta, a ¢ija je osobnost u svim
ostalim pogledima neprofinjena i nebozanska. Vidao sam cak i
takve bolesnike koji su vikali na druge “ja sam Bog, ja sam Apso-
lut, pokloni mi se!”, a sve zbog iskustva samadhija koje je doZivje-
la nezrela i neprofinjena niza osobnost. U takvom slucaju, nakon
napustanja stanja samadhija, ego na neki nacin ono $to ga u cije-
losti negira uspije proglasiti sobom, misleé¢i da “Ja” iz pozicije
Apsolutnog Subjekta znaci “ja” iz pozicije ahankare, odnosno ni-
Zeg ega koji sebe dozivljava odvojenim od svega ostalog. Takvo
nezrelo bice u svojem hvastanju i ludilu stvara jedino sablazan,
dovodedi naucavanje o nedvojnosti Atmana i brahmana na zao
glas, buduéi da je upravo takva situacija, u kojoj neka zaludena
osoba govori “ja sam Bog”, ono §to neprosvijetljeni dozivljavaju
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kao nauk nedvojnosti. Kritizirajuéi takvo nesto kao besmislicu,
oni su istodobno u pravu i grijeSe. U pravu su kad misle da je
besmisleno kad jedno po svemu ogranic¢eno biée za sebe govori da
je Bog, jer Bog nikako i ni po ¢emu nije ogranicen. U pravu su kad
drze da se Bog nikako ne bi hvastao i oholio, jer Bog nije jedna
stvar medu drugim stvarima, pa da bi iSta drzao do odnosa medu
njima; $to bi, naime, sve-ispunjeni Bog imao dobiti ako mu se
netko klanja? Nista. Bogu niSta ne moze dodati necije poklon-
stvo, kao $to mu niSta ne moze oduzeti necija bezboznost. Bududi
da je onaj tko svima daje ispunjenje i postojanje, ne moZe nista
dobiti ni od koga, ali zato bi¢a poklonstvom Njemu mogu uvedati
svoju stvarnost i ispunjenje. Oni koji Ga slave temelje se u stvar-
nosti, dok oni koji Ga odbacuju nalaze temelj u iluziji. Poklonstvo
Bogu dakle ne daje nista Bogu, ali zato daje sve nama. Razlika
izmedu prociséene, prosvijetljene li¢nosti, te bolesnog ega psiho-
pata, koji je silovanjem li¢nosti ili drogama “ukrao” samadhi, vi-
dljiva je u ponasanju nakon iskustva. Procisceni svetac klanjat ce
se tada svima, slaveéi u svima Gospoda, koji se tamo nalazi. Kla-
njat e se pred svacijim stopalima, i svima e sluziti, vidjevsi u
svima brahman. Cak i kad nekoga odludi kritizirati, to ¢ni tako
$to u njemu afirmira brahman, a napada iluziju. Takav se nikad
neée hvastati govoreéi “ja sam Bog”, nego ¢e naprotiv govoriti
“moj ljubljeni Gospod je doista Sve”, a u najveéoj ekstazi govorit
¢e kako Ja Jesam, bez drugoga, kad se divljenjem i ljubavlju stopi
s Jastvom, koje opaza kao predmet svojeg divljenja, oboZavanja i
ljubavi. Svetac je dakle utjelovljenje svih BoZzanskih kvaliteta, on
se ponasa na nacin koji je dostojan onoga, tko opaza Boga kao
Sve, kao temelj svih stvari, od zrnca pijeska do biéa najvise svi-
jesti. Onaj, pak, tko je nezreo, ¢iji je ego slab, i koji, umjesto da se
pozeli svima pokloniti, Zeli da se drugi poklone njemu, tko nije
siguran u sebe, tko strahuje za vlastitu egzistenciju koju dozivljava
kao slabu, jadnu, ugrozenu i ogranic¢enu, taj ¢e zaboraviti sve pouke
iskustva Jastva, posve obmanut zahtjevima ega. Iskustvo Jastva
najprije govori “to je On, sve je On”, u savikalpa samadhiju, a
potom, u nirvikalpa samadhiju, spoznaje “On je moje Jastvo, Ja
sam On, On je sve §to Jest: Ja Jesam”. Zreloj li¢nosti izlazak iz
stanja samadhija daje razloge sluZiti svima, jer spoznaje jedinstvo
svega. Onaj, pak, tko nije usvojio istinsku pouku, ¢ija je osobnost
nezrela, taj Ce se hvastati i pokusati vladati drugima, kao da i nije
vidio da nema drugih.
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Kad Krsna dakle kaZe da onaj tko stjece stanje brahmana, makar
i u samrtnom c¢asu, postize krajnju slobodu, utrnuée u brahmanu,
i ne rada se ponovo, on misli na zrelu li¢nost sveca, koji se rastapa
u svom Ljubljenom, koji posve gubi sebe u Bogu, te dakle nalazi
utrnuce u brahmanu. Onaj, pak, tko sebe Zeli zadrzati, tko se Zeli
u sebe vratiti, taj se rada ponovo, jer on cilj savrSenstva nije dosti-
gao.
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1 Arjuna rece:
Ako drzi§ spoznaju boljom od djelatnosti, o Janardana,
zasto me onda tjera$ na ovaj uzasni ¢in, o Kesava?

Nacinimo sada malu rekapitulaciju: najprije je Arjuna iznio svoje
videnje borbe kao bezboinog bratoubilackog pokolja, te ustvrdio
kako on u tome ne Zeli sudjelovati, a zbunjen konfliktom duZznosti
i ispravnosti zamolio je Krsnu da ga poudi i uputi. Krsna mu je
tada iznio ucenje o besmrtnoj naravi Jastva, uzdizu¢i na kraju trans-
cendenciju nad djelovanjem. Arjuni se iz toga ¢ini da je mudar
onaj, tko u spoznaji sve odbaci, te da dakle treba teZiti spoznaji; ni
u kojem dijelu Krsninog izlaganja ne vidi se zbog ¢ega bi se uboji-
ce svoje brace i rodaka imali odlikovati visokim kvalitetama i spo-
znajom. U svjetlu toga, razumljivo je da Arjuna, iako poucen izu-
zetno bitnim stvarima, ne vidi kako bi borba protiv rodaka imala
predstavljati njihovu primjenu.

2 Tim ocito opre¢nim tvrdnjama zbunjuje$§ moj um.
Stoga te molim, reci mi jasno

¢ime Cu steéi najveée dobro.

Krsna s jedne strane govori kako treba vrsiti svoju duznost i
boriti se, a s druge kako se treba ostaviti svih vezujucih i gresnih
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djelatnosti, te utonuti u brahman. S jedne strane govori kako se
transcendentalno Jastvo niti rada niti umire, ve¢ je vje¢no nerode-
no i besmrtno. S druge strane govori kako oni, koji obmanuti ¢ine
greSna djela, propadaju, dok oni, koji su nevezani, stje¢u najvise
dobro. Dakako da u svemu tome Arjuna nije uspio razabrati jasne
upute glede smjera djelovanja.

3 Svevisnji Gospod rece:
Kao $to prije rekoh,
na ovom svijetu dvije su staze, o bezgre$ni:
yoga spoznaje za ljude od misli,
te yoga djelatnosti za ljude od djela.

Radi se o spominjanju sankhye i yoge u stihu 39. drugog pjeva-
nja. Moze se, pak, reéi da, buduéi da misli predstavljaju samo sup-
tilniji vid djelovanja, i yoga spoznaje predstavlja odredeni vid yoge
djelovanja. Svako djelovanje, naime, pocinje od misli. One tada
poprimaju sve odredeniji oblik, te se kona¢no izrazavaju kroz ri-
jeci (izgovorene ili neizgovorene) kao jasnu konkretizaciju pravca
kretanja misli, i djela.

4 Niti suzdrzavanjem od djelovanja Covjek postize nedjelovanje,
niti se samim odricanjem mozZe postiéi savrSenstvo.

Nedjelovanje, odnosno transcendencija polja djelovanja, nije
sinonim za suzdrZzavanje od djelovanja, gdje Covjeka njegova pri-
roda nagoni na djelovanje, ali joj se on opire i tako se ¢ini da ne
djeluje. Takav Covjek i te kako djeluje, ali u suptilnom podruéju
misli, u kojem ulaze veliki napor u protivljenje vlastitoj prirodi.
Za razliku od ljudi koji su pogresno shvatili bit stvari, te pokusa-
vaju mir duha ostvariti njegovom nasilnom kontrolom, te protiv-
ljenjem vlastitoj prirodi, pa tako postizu veliki unutarnji nemir i
samo privid vanjskog mira, yogini postizu mir povlacenjem svi-
jesti iz sfere djelovanja, tako $to se odreknu svojeg utjecaja i inte-
resa u svijetu, povuku osjetila i djelatne organe u svijest, te se tako
predaju Bogu. Ovo izgleda kao tesko i veliko postignuée, ali
zapravo je nesto $to svaki dar§ana-yogin svakodnevno radi u praksi
up-stream kriye. Povlacenje osjetila od svijeta i internalizacija svi-
jesti elementarni su korak u kojem uspijevaju i pocetnici. Takvo
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stanje istinsko je nedjelovanje, u kojem je ¢ovjek “usnuo za svi-
jet”, kako to kaze Krsna u stihu 2.69.

S odricanjem stvar stoji isto; postoje oni koji su ga ispravno
shvatili, te se odri¢u svoje vezanosti za svijet, predajuci se Bogu.
Oni, pak, koji su ga krivo shvatili, pokusavaju se, boravedi i dalje
u sferi svijeta svojim osjetilima i djelatnim organima, odricati ovog
ili onog. Odricanje unutar svijeta je beskorisno i licemjerno; treba
se odredi svijeta kao takvog, u cijelosti. Samo je jedno osjetilo,
koje boravi u podrudju svijeta, dostatno da veze duh za izvanjsko.
Tek povlacenjem osjetila i svijesti u cijelosti iz svijeta, te preda-
no$¢u Bogu, postize se istinsko odricanje, koje vodi savrienstvu.
Odricanje ¢ovjeka vezanog svijetom nalikuje na odricanje $krca
od dijela njegova novca; ostajuéi prividno bez njega, on ¢itavo
vrijeme o njemu misli, te ga tako zadrZava u svom duhu. Tako se
njegova svijest neprekidno kreée u sferi novca. Isto tako, ¢ovjek
koji se radi nekakve umisljene duhovnosti odri¢e nekih stvari, mora
ulagati toliko snage volje, fokusa i misaone snage u to odricanje,
da se predmetom odricanja bavi deset puta vise nego oni koji ga
se ne odricu, te tako u osnovi samo povecava svoju vezanost za tu
stvar. Sreo sam jednom jednu takvu osobu, koja se u svojoj dubo-
koj zabludi pozeljela igrati odricanja od govora, odnosno zavjeta
Sutnje. Kad yogin Suti, njegova je Sutnja proizvod umirenja misli,
te povlacenja svijesti iz svijeta imena i oblika. U takvom stanju, on
nema o ¢emu misliti i §to govoriti, te tako njegova Sutnja pred-
stavlja spontani izraz unutarnjeg stanja. Doti¢na je osoba, pak,
naizgled ne izgovarajuéi rijeci, toliko glasno u sebi mislila i govo-
rila, da je to predstavljalo mjesavinu smijesnog i zalosnog. Goto-
vo sam mu pozZelio reéi neka se ne dere toliko glasno. Upravo
takvim krivim shvaéanjima odricanja i nedjelovanja namijenjene
su ove Krsnine rijeci.

5 Nitko, zaista, ne moze opstati ni trena, a da ne djeluje.
Svakog, naime, na djelatnost gone svojstva same Prirode.!**
Teoreticari sankhye sistematizirali su prakti¢no iskustvo stvar-

nosti na sljede¢i nacin:

Sve stvoreno, dakle ¢itavo relativno podrudje postojanja, dijeli
se na dva osnovna principa: Purusu i Prakrti. Oba ta principa

124 Odnosno, gune rodene iz Prakrti: sattva, rajas i tamas.
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temelje se na neocitovanom brahmanu, i predstavljaju ocitovanje
neoditovanog. Purusa predstavlja princip duha, aktivni princip
svijesti, dok Prakrti predstavlja pasivni princip prirode, odnosno
razli¢itih agregatnih stanja suptilnosti ocitovanja, temeljenih na
tri osnovne kvalitete, odnosno gune: sattva, odnosno vrlina i sklad,
rajas, odnosno strast i dinamika, te tamas, odnosno inercija, tro-
most. U svim stanjima Prakrti postoje te kvalitete, pomijeSane u
razli¢itim omjerima. To je, dakako, pojednostavnjenje, model tu-
macenja stvarnosti koji se moze naciniti i drugacije, ali pruza do-
voljno dobru teoretsku osnovu za tumacenje iskustva.

Cesto se Prakrti krivo prevodi kao “materijalna priroda”. U
jako Sirokoj definiciji materije, to bi mozda i bilo istina, ali mate-
rija, kao fizi¢ka tvar, zajedno sa svim suptilnim varijacijama na
temu koje sve zajedno sacinjavaju ovaj na$ fizicki svemir, pred-
stavlja samo najnizZe, ili jedno od najnizih agregatnih stanja Prakr-
ti. Prakrti se, ovisno o suptilnosti, odnosno podjeli guna, dijeli na
nekoliko temeljnih razina, od kojih se svaka pak dijeli na podrazi-
ne. Tesko je govoriti o razinama kao o ¢vrsto odvojenim; one su
odvojene poput frekvencija u elektromagnetskom spektru — jedna
se pretapa u drugu kroz bezbroj nijansi, ali je ipak moguée uociti
glavne boje, koje se u tom spektru isticu.

Materija, odnosno fizi¢ka tvar. Od ove razine su nacinjeni ma-
terijalni svemiri, poput ovog naseg. U ovu grupu spada takoder i
prana, odnosno suptilna materija, koja je toliko blisko povezana s
fizickom tvari da je Cesto teSko ustanoviti gdje jedna prestaje a
druga pocinje. Analogno vidljivom EM spektru, materija bi bila
predstavljena crvenom, a prana naran¢astom bojom. Jednako kao
§to je na prijelazu crvene i narancaste tesko ustanoviti gdje jedna
prestaje a druga pocinje, tako je slucaj i s materijom i pranom. U
bi¢ima postoje tocke korespondencije, odnosno rezonancije s tim
razinama, koje se zovu cakrama. Tako gruboj materiji odgovara
korijenska cakra, odnosno muladhara, koja je crvene boje, a prani
odgovara narancasta cakra iznad nje, svadhisthana.

Astral, odnosno suptilna razina misli i osje¢aja, odnosno razina
kama-manasa, “um Zelja”. Kao $to materiju opazamo kao vlastito
fizi¢ko tijelo, a pranu kao njegova energetska stanja, tako astral
opazamo kao vlastita misaona i osjeéajna stanja. NiZi astral, onaj
koji tezi gruboj materiji i spustanju, bliZi je prani i s njom dolazi u
dodir. Zivot bi¢a nastaje tako §to astralna supstancija dode u dodir
s viSom pranom, koja se stapa s astralom onako kako se naranca-
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sta boja EM spektra stapa sa Zutom, te nije moguce utvrditi to¢nu
toCku prijelaza. Spajajuéi se tako s pranom, supstancija misli,
osjecaja i Zelja u svojoj se teznji oCitovanju u svijetu materije preko
suptilne prane spaja s grubljom, niZom, te preko nje dalje s fizi-
¢kom materijom. U fizickoj materiji ona tako povecava stupanj
koherencije, odnosno organiziranosti fizi¢ke tvari, te u pogod-
nim uvjetima, tamo gdje je materija ve¢ i sama podloZnija prom-
jeni, kao §to je to bio slucaj s primordijalnom juhom aminokise-
lina i proteina, stvara sve sloZenije organizirane sustave, te tako
nastaju prvi jednostavni Zivi organizmi. Pretapanje razina Prakr-
ti, te teznja visih razina k olitovanju u niZima, dakle, odgovorna
je za nastanak Zivota te njegovu evoluciju od nizih formi k visi-
ma.

Jednako kao $to se materija pretapa s pranom, a prana s astra-
lom, tako se i astral, kao razina forme, pretapa s razinom sustine,
odnosno spoznaje: mentalom. Kao $to Zuta boja prelazi postupno
u zelenu, tako i astral, kao razina misli, postupno poprima uzdiza-
njem sve viSe stvarnosti i istine, $to nalazi kulminaciju u potpu-
nom prijelazu iz stanja misli 0 neCemu u stanje izravne spoznaje
necega. Mental je dakle razina razumijevanja. Kad mental, u svo-
joj teznji za ocitovanjem, prozme sobom astral, koji pak prozima
pranu i materiju, koja postupnim dodirom s mentalnom supstan-
cijom postaje sve sposobnijom izraziti njene kvalitete, bi¢e ocituje
svojstva spoznaje, ljubavi, istine, osjecaja za viSe, za religijsku misao,
koja kulminira predano$éu Bogu, koja pak vodi i daleko vis§im
razinama. Mental se ocituje ve¢ i u naprednijim Zivotinjskim vr-
stama, te tako postoje Zivotinje koje osim fizickog, pranickog i
astralnog posjeduju takoder i mentalno tijelo. U takvim bi¢ima
postoje cakre koje predstavljaju to¢ku dodira, odnosno korespon-
dencije/rezonancije s tim razinama, a to su Zuta manipura cakra,
zaduZena za astral, te zelena anahata, koja tvori vezu s menta-
lom.

Kao §to se prana poveéanjem suptilnosti pretapa u astral, a on
pak u mental, tako se i mental poveanjem suptilnosti pretapa u
kauzal, odnosno razinu duboke stvarnosti koja je temelj uzro¢no-
-posljedi¢nih veza. Za razliku od mentala, koji predstavlja razinu
dubokih ljudskih osjeéaja, misli i stanja, kao $to su plemenitost,
nesebi¢nost, razumijevanje, suosjecanje i ostale, kauzal daje dubo-
ki uvid u porijeklo stvari i njihove medusobne odnose. Kauzal u
sebi nosi kvalitetu duboke mudrosti, uvida u stvarnost te spozna-
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je. Bica koja krasi mentalno tijelo na ovoj Zemlji razmjerno su
Cesta; ona, pak, koja se odlikuju kauzalnim tijelom prili¢no su
rijetka. Ona, pak, koja iz kauzala djeluju, kojima je to primarno
tijelo, izuzetno su rijetka u ovom svijetu, i predstavljaju velike
svjetionike svijesti. Kauzal se mozZe podijeliti na nekoliko glavnih
razina, kao $to u EM spektru u prijelazu izmedu svjetloplave i
ljubicaste postoji nekoliko boja koje se opaZaju kao znacajne. Tako
se 1 razliciti slojevi dubine kauzala u tijelu bi¢a ocituju kroz neko-
liko cakri, od kojih su najvaznije viSuddha, plava cakra grla, ajna,
indigoplava cakra Cela, te ljubicasta sahasrara, krunska cakra. Osim
njih, postoji i nekoliko velikih cakri tog podrudja, kao $to su ona
u jeziku, te nekoliko njih u podrudju glave, za koje uglavnom ne
postoje tradicionalna imena, ali koje yogini iskustvom neizbjezno
pronalaze.

Iznad kauzala postoje jo§ dvije razine stvarnosti. Prva od njih se
negdje zove atmic¢kom, a negdje nirvanickom. Moje je misljenje
da su oba naziva pogresna, ali ih radi konvencije zadrzavam. Na
toj razini postoje dva odvojena principa, bijela Sakti i pepeljasti,
odnosno crni Siva. Ta dva Bozanska arhetipa nalaze se u nepre-
kidnoj igri medusobnog oboZavanja te njegovog ocitovanja. U tom
ocitovanju, oni na sebe oblace odore nizih razina stvarnosti, kao
§to je to ljubicasta, indigo, plava, ili pak bijela (tako se naime opa-
7a mental), a mogu se spustiti i nize, sve do fizi¢kog plana. Cesto
tako ljudi dolaze u dodir s bicem koje je po svemu posve ocigled-
no Bog, iako je nadinjeno od materije nizih razina, kao $to su
mental, astral, prana, ili ¢ak i fizicka tvar. Najto¢niji izraz kojim se
takva pojava moze opisati je “andeo Gospodnji”, odnosno Bozja
projekcija na materiju niZeg plana, a u svrhu komunikacije s bicem
koje tamo Zivi.

Iznad atmicke razine postoji jo§ paranirvanicka razina, Ciji je
naziv podjednako promasen kao i onaj atmicke. To je razina na
kojoj su Siva i Sakti sjedinjeni, odnosno nerazdvojeni: svijest,
odnosno stvarnost te razine prikazuje se kao Siva Nataraja, od-
nosno Siva Plesa, koji plese ples stvaranja i unistenja. Ovo je dakle
temeljna razina Prirode, a njen silazni aspekt, prema manifestaciji,
prikazuje se u liku Sive Plesaca. Drugi njen aspekt, onaj uzlazni,
koji teZi potpunom umirenju, prikazuje se kao zlatni kip Buddhe
u meditaciji; zlatna je naime “boja” ove razine. Potpunim umire-
njem, zlatni Buddha prelazi iz sfere prirode u sferu ¢istog duha, u
sferu Puruse, uzdizuéi se iznad “zida” koji ih dijeli.
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Sve razine, od Sive Plesaca do najgrublje fizicke tvari, tek su
pasivno sredstvo ocitovanja duha Puruse. Onaj tko istinski vidi,
Cija se svijest toliko profinila da mozZe sebe opazati kao bice pro-
gresivno sve visih razina, spoznaje da je sve to tek tijelo istinske
duse, koja je Purusa. Mnostvo biéa, svi svjetovi, sve razine Prakrti,
ozivljeni su stoga i stavljeni u pokret silaskom duha Puruse; on je
taj koji svemu daje Zivot, istinski pokretacki moment. Kad Purusa
pogleda na Prakrti, u njoj se pokreée proces nastanka bica. Njego-
va se beskrajna veli¢ina ocituje kroz raznolikost svega tako stvore-
nog.

Jednako kao $to unutar Prakrti postoji gradacija i hijerarhija,
tako je isto slu¢aj i s Purusom. Yogin koji se uzdize prema Najvi-
Sem, te tako nadide Prakrti, najprije opaza sebe samo kao Purusu.
Potom opaza da je to samo Purusa ove nase Zemlje, koji je poznat
i pod imenom Sanat Kumara, odnosno i kao kralj svijeta. Tamo
gdje se govori o Kristu, o Kralju svijeta, misli se na Sanat-kumaru,
na Purusu Zemlje (odnosno, ako bas trebam biti precizan, sustava
Zemlja/Mjesec). Postoji takoder i njemu nadredeni Purusa, koji
obuhvaca ¢itav Suncev sustav, pa onaj koji obuhvaca lokalno zvi-
jezde, pa onaj koji obuhvaca ovu galaksiju, pa ¢itav ovaj svemir, te
na kraju Najvis§i Purusa, Gospod, I$vara, koji predstavlja temelj
svega, utoCiSte svih ostalih Purusa, i iz kojeg hijerarhijski potjece
sve stvoreno.

Sve ovo §to ovdje opisujem osobno sam iskusio u zadubljenju u
sve dublje razine stvarnosti, a rje¢nik kojim to iskustvo izrazavam
sakupljen je iz literature razli¢itih tradicija, tako da sva ta termi-
nologija ne predstavlja ni$ta obvezujuce, nego samo simboliku.
Bitno je da je sve to moguce iskusiti i da je to iskustvo moguce
postiéi praksom yoge.

Promotrimo sada sve to zajedno. O¢ito je kako se o svemu stvo-
renom moze govoriti iz dviju pozicija: iz uzlazne i silazne. Silazna
je pozicija I$vare, koji pogledom svojeg bica stvara svjetove, od
vis§ih prema niZima, u Citavom rasponu kvaliteta, od onih koji u
najvecoj mjeri nose Bozanska stanja, do onih koji im pruZaju naj-
vedi otpor. Uzlazna je pozicija bic¢a, koja je nama s prakti¢ne stra-
ne najzanimljivija. Bie sebe najprije opaza kao tijelo, kao cisto
fizi¢ko bi¢e. Duhovnim rastom, njegov fizicki aspekt se margina-
lizira, a bie se pocinje identificirati sa svojim umom i osje¢ajima.
Daljnjim razvojem, opaza sebe kao biée sve dublje stvarnosti, te
tako rastudi postupno doseZe sve viSe razine, sve dok na kraju ne
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nadide i najsuptilniju razinu Prakrti. Tada sebe dozivljava kao
potpunu ispunjenost, stanje bez Zelja, stanje Puruse, koji svoju
potpunu ispunjenost i savrSenost zradi, stvarajuéi od nje svijest
mnostva bica, ozivljavajuéi tako sve slojeve Prakrti. Rastom u
predanosti i sluZenju, takav Purusa na kraju dostize Najviseg Puru-
su, i spoznaje sebe najprije kao Njegovog slugu i bhaktu, a potom
i kao samoga sebe. Tako bi¢e zaokruzuje krug emanacije, te u
NajviSem Purusi postiZe najvisi cilj, otkrivajuéi isto tako u njemu
svoje porijeklo.

To je sve iz pozicije relativnog. Neocitovano je, pak, temel;
svega toga, i svemu tome predstavlja temelj i sustinu. Neocitovani
brahman temelj je svega ocitovanog. Cesto ljudi, koji imaju isku-
stvo samadhija, u kojemu prepoznaju sebe kao brahman, ali nisu
dovoljno duhovno napredni da bi svojom svijes¢u dosegli stanje
Puruse, ne razumiju o ¢emu piSu Bhagavad-gita i drugi sli¢ni spisi,
pa pokusavaju Purusu prevesti kao drugi naziv za brahman. Naza-
lost, neki takvi sebe ¢ak nazivaju i avatarama, bozanskim utjelov-
ljenjima, ne znajuci uopce §to bi sama rije¢ trebala znaditi. Avatara
nije, naime, onaj tko sebe prepoznaje kao brahman, jer postoje i
narkomani i ludaci koji su pod utjecajem droga sebe prepoznali
kao brahman, a to je mogude spoznati i slu¢ajno. Naprotiv, ava-
tara je onaj koji predstavlja dodir BoZzanskih aspekata Puruse s
materijom, i koji te aspekte u materiji nosi. Razlika je, dakle, $to
znalac brahmana ne mora imati razvijene BoZzanske kvalitete, a
jedan avatara ih ima razvijene u cijelosti. Nemajuci pojma o svemu
tome, neznalice koje se predstavljaju kao avatare upadaju u para-
doksalne situacije, kad ih ljudi upitaju: “Ti kaze$ da je sve Bog. Po
¢emu si onda ti avatara, a ja nisam? Onda smo jamacno svi avata-
re.” Avatara, dakle, nije onaj tko predstavlja utjelovljenje brahma-
na, pa ¢ak ni onaj tko je to spoznao izravnim iskustvom, nego
samo i jedino onaj tko u sebi nosi kvalitete Puruse, tko predstavlja
BozZansku osobu. Takav avatara je primjerice Krsna. Njegov govor,
stoga, zbunjuje ljude koji ne shvac¢aju da njegov govor o sebi pred-
stavlja mjeSavinu perspektive znalca brahmana, kao i perspektive
Boga samog. Dio njegovog govora moze, stoga, ponoviti svatko
tko je usao u samadhi i spoznao Jastvo; drugi pak dio mogu po-
noviti samo oni koji su ostvarili najvisi cilj, koji su sebe pretvorili
u cjelovito Bozansko utjelovljenje.

Sve ovo nema neposredne veze s ovim stihom, ali je nuzno za
ispravno razumijevanje dijelova Gite koji slijede. Bez te pozadine,
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koja se implicitno podrazumijeva, tesko bi bilo ispravno shvatiti
znalenje kasnijih stihova. Vratimo se sada ovom stihu.

Bic¢e predstavlja samo lokalizaciju supstancija razli¢itih slojeva
Prakrti. Ti slojevi neprestano medudjeluju, ovisno o svojim svoj-
stvima. Takvo djelovanje bi¢a moze biti skladno ili neskladno,
ovisno o tome u kolikoj mjeri je bice uskladeno s visim zakonito-
stima i Bozjom voljom, ali djelovanje nikad ne prestaje. Ve¢ i sam
stani¢ni metabolizam fizickih biéa, koji je osnovni znak Zivota,
predstavlja djelovanje, neprekidnu interakciju molekula i stanica.
Pokusaj bi¢a da ne djeluje suprotan je samoj naravi bi¢a, samom
njegovom postojanju: bice koje ne djeluje istog ¢asa prestaje po-
stojati. Prirodne kvalitete su, dakle, te koje odreduju bice kao dje-
latno.

6 Onaj tko obuzdava djelatne organe,
a u mislima se bavi predmetima osjetila,
obmanjuje sam sebe i naziva se licemjerom.

Kada sam se tek poceo baviti yogom, nakon neizmjerno sna-
znog iskustva inicijacije!®, pod utjecajem procitane literature na
tu temu (Hare Kri$na pamfleti i Sai Babine knjige) bio sam sklon
smatrati kako su u duhovnosti najvaznija stvar rezultati, odnosno
simptomi prosvjetljenja. Jednako tako, pod utjecajem takve litera-
ture, zaklju¢io sam da je najbolje odmah regulirati ponasanje na
nacin propisan spisima, te tako odmah na razini ponasanja dostici
ponasanje prosvijetljenog. Stvarno prosvjetljenje, mislio sam, bit
e rezultat ispravnog ponasanja. Tako sam postao vegetarijanac
(Sto mi je doista popravilo zdravstveno stanje), prestao sam piti
kavu i alkohol, igrao se celibata, poc¢eo sam misliti i govoriti na
standardiziran, shematiziran nacin svojstven svim sljedbenicima
sli¢nih gluposti, tako da sam vjerojatno svima u okolini neizmjer-
no iSao na Zivce, meditirao sam barem dva sata dnevno, i tako
sam se u roku od nekoliko mjeseci uspio pretvoriti u sjenu i kari-
katuru vlastite prijasnje osobnosti. Naravno, bududi da su svi aspek-
ti moje li¢nosti pruzali otpor takvom silovanju, zaklju¢io sam da
su u pravu sveti spisi kad ¢ovjekovu nizu prirodu drze neprijate-
liem u duhovnom razvoju, i tako sam jo§ pojacao pritisak kon-
trole.

125 O tome jednom drugom prilikom.
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Negdje u tom trenutku, stao sam i zapitao se o nekim stvarima.
Prvo, kako je moguée, ako tom praksom trebam “duhovno na-
predovati”, da sam u gotovo svemu duhovno nazadovao? Krea-
tivnost mi je pala u odnosu na prije, Zivotna snaga mi je pala,
izgubio sam smisao za humor, postajao sam u sve ve¢oj mjeri suh
i neprestano prosudivao druge ljude po mjerilima takve svoje “du-
hovnosti”, a od istinskoga duhovnog iskustva ni traga. Osim toga,
na meditaciju jedva da sam se mogao koncentrirati sat vremena u
komadu, dok sam programirajuéi mogao provesti desetak sati u
neprekinutom radu, koji zahtijeva veliku koncentraciju. Po¢eo sam
na svoje prijasnje stanje, na koje sam prije, kao i svi sljedbenici
sekti, bio sklon gledati kao na “gresnu svjetovnu proslost”, gleda-
ti kao na dobra stara vremena, jer ono je, zaista, bilo to koje je
dovelo do trenutka inicijacije, do trenutka Bozanske vizije, dok
me je ova “yoga” gotovo posve upropastila. Tada sam, dakako,
promijenio Citav pristup, $to je u konacnici rezultiralo razumije-
vanjem istinskih principa yoge, budenjem kundalini, te razvojem
i sistematizacijom istinskih yogijskih tehnika.

Je li, dakle, moguée da indijski “uglednici”, koji savjetuju dis-
ciplinu i kontrolu osjetila, doista nemaju elementarnog pojma, da
njihova “duhovnost” predstavlja dijametralnu suprotnost Bogu, i
da njihova preporucena praksa predstavlja varijaciju na temu “cargo
culta”, obi¢ne simulacije simptoma prosvjetljenja koje su negdje
vidjeli, a 0 kojem niita ne znaju? I te kako je moguce. Covjek koji
se tek pocinje baviti takvim stvarima tesko da ce biti sklon i sposo-
ban prepoznati takvog kao obi¢nog $arlatana i neznalicu, bududi
da ti ljudi predstavljaju prave riznice znanja raznih spisa, a imaju i
mnogo sljedbenika koji ih redom smatraju ili BoZanskim inkarna-
cijama, ili svecima. Ipak, godinama prakse i postupnim razumije-
vanjem principa yoge ustanovio sam da najveéi broj indijskih “gu-
rua” doista nema pojma ni o emu, te da su njihovi savjeti obi¢ne
budalastine, nastale vjekovnim pogre$nim shvacanjem stvari, $to
je jo§ dodatno obojeno slojem tradicionalisti¢ckog licemjerja. Nji-
hovi sljedbenici, stoga, gube svaki dodir sa stvarnos¢u, te, stavlja-
juéi na sebe formu duhovnosti, postaju prakticki najmanje du-
hovnim primjercima ljudske vrste, koji prije slice bezumnim
automatima, nego oceanima svijesti i modi. Postoje, dakako, u
¢itavom tom cirkusu iznimke, ljudi koji doista shvacaju principe
yoge i Ciji primjer mi je u velikoj mjeri pomogao u koncipiranju
mojeg yogijskog sustava, i ¢ije je naucavanje potvrdilo moje slutnje.
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Iz te perspektive, poceo sam se pitati kako mi je u svemu tome
uspjelo promaknuti posve nedvosmisleno, bjelodano jasno upo-
zorenje Bhagavad-gite o takvom licemjerju? Ocito stoga $to tradi-
cionalni komentatori ve¢ imaju gotove odgovore kojima vjesto
prebacuju fokus s tih dijelova na one u kojima se govori o potrebi
za kontrolom osjetila, te one u kojima se kritizira sve, osim nji-
hovog neznanja i licemjerja. Obuzdavanje djelatnih organa i osje-
tila, naime, bez istinske transcendencije, bez fokusa duha u Bogu,
bez yogijskog pristupa koji posjeduje jednostavne, elementarne
tehnike kojima se prakticki trenutno duh internalizira i izvladi iz
osjetila i njihovih objekata, predstavlja samo Cisto licemjerje, u
kojem se duh, boravedi Citavo vrijeme u svijetu osjetila i njihovih
objekata, sputava, te tako Covjek sam sebi stvara iluziju bavljenja
duhovnom praksom, dok zapravo ne postize nista. Takva kontro-
la duha je posve neprirodna i prije ili kasnije puca, za $to dakako
uvijek postoji objasnjenje — nedovoljna disciplina, osjetila neo-
buzdana poput vjetra, vezanost za svjetovno... — §to se, dakako,
lije¢i povecanjem kontrole nad umom 1 osjetilima, sve do potpu-
ne propasti ¢ovjeka koja iz toga neumitno slijedi, prije ili kasnije.
Istina je sasvim drugacija: od samog pocetka treba se odmah po-
Ceti baviti Bogom, povuéi se unutra i predati Bogu. Osjetilima i
umom uopce se ne treba baviti, jer ono na $to se koncentriramo
dobiva fokus nase energije i tako se intenzivira, raste. Ono, pak, s
Cega mi¢emo pozornost, slabi i nestaje. Ako, dakle, tehnikom up-
-stream kriye, te naprednijim tehnikama kao $to je ona unutarnjeg
prostora, jednostavno promijenimo tocku fokusa, te na taj nacin
“umremo za svijet”, rezultat ¢e biti ne samo pobozanstvljenje li¢-
nosti, nego i sve one famozne stvari poput kontrole uma i osjetila,
kakve neznalice ne preporucuju kao plodove prakse, nego kao
tehnike koje treba prakticirati. Mir duha ve¢ je tu, u njegovoj nu-
trini. Njega ne treba postizati poku$ajem umirenja osjetila, nego
upravo okretanjem duha od osjetila prema nutrini. Tada se ¢ovjek
suocava sa svom silom oneci§¢enja nastalih razli¢itim stresnim do-
gadajima, koja uzrokuju sve vrste uznemirenja uma. Tehnikom
yoge treba se otvarati prema svakom takvom uznemirenju (takve
se strukture u tradiciji yoge zovu “samskare”, $to je opéa odredni-
ca za sve ometajuce strukture nastale prijasnjim iskustvima), suo-
Citi se s njime i pustiti ga da prode, proZivjeti ga, pri emu se
aktivira mehanizam up-stream kriye, kojim se yogin takvog smecéa
oslobada. To treba ponavljati dok se ¢itav duh ne isprazni od uz-
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nemirenja, a potom s o¢ito vidljivih treba prijeéi i na one sarnska-
re koje su presle u nesvjesno podrudje, tehnikom unutarnjeg pro-
stora, kojom ih se pronalazi po njihovoj rezonantnoj tocki, koja
odreduje njihov smjestaj u energetskom sustavu. Samskare se,
naime, grupiraju po energetskim tijelima, pa sukladno tome i cakra-
ma, te Citavoj vertikalnoj osi tijela koja korespondira s vertikalom
razina stvarnosti. Tako ¢emo imati samskare vezane za materijal-
nu razinu i odnos s materijom; samskare pranicke razine, koje
ometaju Cist protok energije i na§ odnos prema energiji, njenom
kretanju i raspodjeli; samskare astralne razine, koje remete Cist
tok osjecajnih i misaonih stanja, te uzrokuju nepravilno i nepro-
to¢no funkcioniranje astralnog tijela bica; samskare mentalne ra-
zine, koje ometaju spoznaju i duboke osjeéaje ljubavi, koceéi ih i
prljajudi; te, dakako, i samskare visih razina i visih tijela. Svako
zaprljanje, svaki osjecaj nesavrSenosti neke razine ili nekog tijela
treba tehnikom yoge ukloniti, opazanjem u tom tijelu savrSenog
stanja sklada i proto¢nosti. Takvo &iséenje dovest e do stanja pot-
punog savrSenstva ¢ovjeka u svim aspektima. Nikakva nasilna kon-
trola u tom pristupu nije potrebna, a moze samo smetati. Put yoge
put je prirodnosti i spontanosti, iskrenosti i suoavanja sa stvar-
no$¢u. Nakon §to sebe prodisti, te postane sposoban suoditi se s
vlastitom, osobnom stvarnos$éu, yogin takoder stje¢e uvid u glo-
balnu stvarnost, te stvarnost drugih bi¢a. Vjezbom u pronalaZzenju
vlastitih slabosti i necisto¢a yogin stjee takvo savrSenstvo uvida,
da mu je dostatan ovlasni pogled na neku osobu za shvaéanje svih
mehanizama njenog funkcioniranja. Dakako, s tom mo¢i dolaze i
svijest i ljubav, koji ¢ine posve nemoguc¢om njenu zloupotrebu, te
¢e pogled yogina biti pogled razumijevanja i pomodi, a ne pogled
osude.

7 Daleko ga nadmasuje onaj,
ija su osjetila pod kontrolom uma,
tko aktivnim osjetilima bez vezanosti
vr$i yogu djelovanja.

Onaj, pak, ¢iji je duh nadisao sferu osjetila, te u sferi objekata
ne pokuSava nadi ispunjenje, uspostavio je istinsku kontrolu osje-
tila tako $to se usmjerio na daleko vedi izvor zadovoljstva, koji se
nalazi u nutrini, i koji donosi istinsko ispunjenje. On ne mora
pokusavati kontrolirati ni um, ni osjetila, ni djelatne organe. On u
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svijetu jednostavno radi ono §to treba raditi, odgovarajuéi napro-
sto potrebama situacije, umjesto da na situaciju neprekidno projici-
ra sloj svojih o¢ekivanja i strahovanja. Neometeno tim stvarima,
njegovo djelovanje je uskladeno s objektivnom stvarnoséu i ispravno,
a njemu ne donosi razli¢ite frustracije, koje nuzno slijede iz veza-
nosti za rezultate, te neminovnog razocaranja. Covjeku, koji nad
svojim osjetilima pokuSava uspostaviti nasilnu kontrolu, osjetila i
njihovi objekti predstavljaju neprijatelje protiv kojih se treba grce-
vito boriti, i u toj borbi njegova snaga neminovno biva iscrpljena, a
on porazen. Onaj, tko ne vidi svijet i osjetila kao izvor potencijal-
nog ispunjenja, nece ih takoder vidjeti ni kao potencijalnu opasno-
st. Opasnost od osjetila dolazi od pokusaja da se osjetilima postigne
ispunjenje, $to je nemogude, a proizvodi umjesto ispunjenja sve vecu
vezanost, upletenost i odmak od stvarnosti. Yogin svoje ispunjenje
crpi iz izvora daleko dubljeg nego $to je to svijet osjetila. Osjetila i
djelatni organi njemu mogu predstavljati jedino sredstvo izraza tog
ispunjenja, a ako u tom izraZzavanju bude osujecen, to osujeéenje
nece ni na koji nacin poremetiti njegovo unutarnje ispunjenje. Zbog
toga ¢e se vezanom Covjeku ¢initi da je yogin ravnodu$an prema
svijetu, ali tome nije tako, i to znaju svi koji su vidjeli makar jednog
istinskog yogina. Takav izgleda barem jednako upleten u svijet, ako
ne i viSe, kao i bilo koji drugi Covjek; on obavlja svoje duznosti s
neumornim Zarom i intenzitetom. Njegova duboka utemeljenost
vidljiva je iz drugih stvari, a ne iz povlacenja iz djelovanja i ravno-
dusnosti; osjecajni kapacitet yogina, njegova sposobnost dozivlja-
vanja i osjecanja, dijametralna je suprotnost ravnodus$nosti, jer su
osjecaji yogina beskrajno dublji, finiji i snazniji od osjecaja obi¢nih
ljudi, a to je slucaj i sa suptilno$éu njegovih misli. Upravo je njegova
nevezanost, neometenost Zeljama, oCekivanjima i frustracijama,
klju¢ni faktor njegove dubine i moéi. Ravnodu$nost je, pak, smrt
zivota i duha, ona je daleko vece zlo od mrinje, i ako bismo govo-
rili o podjeli na gune, mrznja bi dolazila od rajasa, dok bi ravnodus-
nost dolazila od tamasa, te tako predstavlja daleko nepovoljnije
stanje. Ravnodusna prisutnost u svijetu, te ravnodusno djelovanje
nisu dakle oznake moénog duha koji je nadiSao svijet, nego pak
slabog duha koji je obmanut najniZzom kvalitetom svijeta, onom
tromosti, inercije i lijenosti.

8 Vrsi stoga svoju duznost.
Uistinu je rad bolji od nerada.
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Bez aktivnosti, doista,
nije moguée ni odrzanje tvoga tijela.

Sva su bica, dakle, po svojoj prirodi aktivna. Neaktivnost nije
nikakav znak transcendencije ni duhovnog postignuéa, a duhov-
no postignuée, pak, ne dovodi do nerada, nego do ispravnog i
savrSenog rada. Sklad u djelovanju, naime, posljedica je sklada
duha, odnosno prosvjetljenja.

9 Izuzev djelatnosti yajne'?®,
sve su djelatnosti svijeta vezujude.
Stoga, o Kuntin sine,
djeluj u svrhu yajie, bez prianjanja.

Zrtveni obred, odnosno yajiia, esto se shvaca kao obred u kojem
Covjek daje nesto Bogu, odnosno bogovima. Pazljivije gledajudi,
obred u kojem ¢ovjek u vatru izlije malo masla tesko da bi se mogao
protumaciti kao neki veliki dar, ali njemu i nije svrha uciniti Boga
bogatijim, ni ¢ovjeka siromasnijim, nego je to simboli¢an ¢in kojim
Covjek kaze Bogu: “Ti si meni vazan”. Kad ¢ovjek dio onoga sto je
stekao ponudi Bogu kao Zrtvu, on time govori Bogu: “Od Tebe
sam dobio sve. Sve §to imam, imam Tvojom milos¢u. Stoga Ti
nudim to $to sam od Tebe dobio, kako bi znao da prepoznajem
izvor svoga blagostanja. Tebi ja odajem poStovanje i izrazavam
zahvalnost.” Zrtva, stoga, nije izraz koristoljublja, nego predstav-
lja suprotnost koristoljublju: prepoznavanje, zahvalnost i neveza-
nost. Onaj, tko toliko prianja uz stvari, da se ne usuduje niti naj-
manjeg dijela tih stvari odredi, time pokazuje nedostatak vjere u
izvor svojeg obilja, te se tako odsijeca od tog izvora, te na kraju
njegovo obilje presusuje. Cest je slucaj da bogati ljudi postanu
izuzetno $krti, te paze na svaki nov¢i¢ u daleko vecoj mjeri nego
§to je to slucaj sa siromas$nima. Takva njihova vezanost za bogat-
stvo, te strah da bez njega ne ostanu, na kraju dovode upravo do
toga da ih bogatstvo napusti. Jednako tako, kad je ¢ovjek siroma-
$an i u nevolji, sklon je utjecati se Bogu, ali kad se obogati, ¢esto se
osili i po¢ne govoriti “kakav Bog, sve sam ja to svojom snagom
stekao”. Tako se on odvaja od izvora obilja, te Cesto bez njega
ostane. Onaj, pak, tko stekavsi bogatstvo ostane velikodusan, tko

126 Vedski zrtveni obred
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daje i prima s jednakim veseljem, ne stvarajuéi ograni¢enja proto-
ku energije u vidu bogatstva, taj umjesto da osiromasi postaje sve
bogatijim. Zrtva je upravo taj faktor, koji u Zivot ¢ovjeka uvodi
obilje, buduéi da spremnost na odricanje od dijela vlastitog bogat-
stva znaci uvidanje neiscrpnosti njegovog izvora, te takvom afir-
macijom vrijednosti svog izvora jo$ jaa svoju povezanost s njime.
Djelovanje u svrhu yajne, dakle, predstavlja djelovanje koje oslo-
bada, djelovanje slobode, dok prisvajanje plodova rada jaca veza-
nosti, te uzrokuje siromastvo i slabost.

10 Stvorivsi davno yajhu istodobno s Covjekom,
Praotac'®” mu rece:
“Ovime ¢e§ napredovati
i postiéi ispunjenje svih Zelja.

11 Zadovoljni Zrtvom,
bogovi Ce ti ispuniti Zelje.
Tako se medusobno potpomazudi,
postiéi Cete najviSe dobro.”

Bogovi su ovdje simbolika za prirodne zakonitosti i elemente,
kao $to su zemlja, voda, vatra, zrak i drugi. Onaj tko Zrtvuje bogo-
vima, dakle, tko ostaje proto¢an prema prirodnim silama, i ne
zatvara se u sebe i svoju samodostatnu malenkost, ostaje dijelom
prirode. Tako prirodni elementi u njemu nalaze izraz, te se kroz
njega u jo$ veéoj mjeri olituju, a on se, u zahvalnosti, sve jace
otvara prema njima. Tako u medusobnom skladu bogovi i ¢ovjek
napreduju u blagostanju. Covjek je tada blagoslovljen obiljem, a
obilje pak sluZi sveopéem skladu, buduéi da ga protocan ¢ovjek ne
zadrzava samo za sebe, nego mu dopusta teéi tamo gdje je potreb-
no. Zrtva bogovima, naime, znadi i zadovoljavanje potreba ele-
menata; tamo, gdje osjeti nedostatak, plemenit ¢ovjek ¢e usmjeriti
svoje bogatstvo. Tamo gdje uodi siromastvo, ulit ée bogatstvo,
sluzedi tako Kuberi, rizni¢aru bogova. Ako vidi neznanje, uvest e
sustav obrazovanja, sluze¢i tako boginji u¢enosti, Sarasvati. Gdje
vidi su$no podrudje, uvest ¢e navodnjavanje, sluzeéi tako Indri,
bozanstvu kiSe, Varuni, boZanstvu vode, te Prthivi, boginji zem-
lje. Iz ovog primjera postaje jasnijim simbolizam boZanstava i eleme-

127 Brahma
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nata. U takvom medusobnom potpomaganju vidljivo je kako ¢ov-
jek postaje instrumentom sklada elemenata, dobivajuéi od eleme-
nata s druge strane sve $to mu je potrebno, ne samo za njega, nego
i za sluzenje 8iroj cjelini. Takvim rastom u sluZenju veli¢ina ¢ovje-
ka raste, dok se pak sebi¢no$¢u ona smanjuje.

12 Zadovoljni Zrtvom,
bogovi Ce ti dati svako obilje.
Ali onaj, tko njihove darove uziva
a da ih ne ponudi njima,
taj je jamacno lopov.

Onaj, tko toliko prianja uz plodove, da se u njemu javlja strah
od njihovog gubitka, te mu se uslijed tog straha i nesigurnosti
javlja potreba da $to vise stvari zadrZi za sebe, u mentalitetu “to
sam ja stekao, ne dam to nikome!”, odvaja se od izvora svog obi-
lja, te se ponasa kao netko, tko je sa stola ukrao mrvice, te, u
strahu da mu ih netko ne otme, ponavlja “to je moje, to je moje”.
Takav je doista lopov, koji Zivi odvojen od ¢jeline, ne uvazava
potrebe ¢jeline, i nema vjere u BoZju milost. Ako vlasnik bogate
kuce nekoga pozove na rucak, taj ¢e s dopustenjem vlasnika u
njegovoj kudi obilno objedovati, i, zahvaliv§i se svom domacdinu,
zadovoljan otiéi kudi. Tako, ostavsi u dobrim odnosima s domadi-
nom, ne strahuje hode li ostati gladan. Onaj, pak, koji nema vjere,
odaziva se pozivu domadina, te osim $to objeduje, trpa stvari sa
stola u svoju torbu. Zbog griZnje savjesti ne zahvaljuje domacdinu,
ve¢ brze-bolje odlazi. Domadin dakako otkriva njegovo djelo i
njegove uzroke, i ne poziva ga viSe. Jednako je tako i s prirodnim
silama. Onaj, tko ima vjere, nece trpati u dZepove kako bi imao za
sutra, jer vjeruje kako ée se te zakonitosti za njega pobrinuti.'?
Lisen mentaliteta oskudice, on doista bude obasut obiljem. U svom

128 Mt 6,25-33: “Zato vam kaZem: Ne budite zabrinuti za Zivot svoj: $to Cete
jesti, §to Cete piti; ni za tijelo svoje: u $to Cete se obuéi. Zar Zivot nije vredniji od
jela i tijelo od odijela? Pogledajte ptice nebeske! Ne siju, ne Zanju niti sabiru u
Zitnice, pa ipak ibh hrani vas nebeski Otac. Zar niste vi vredniji od njih? A tko od
vas zabrinutoséu moze svome stasu dodati jedan lakat? I za odijelo $to ste zabri-
nuti? Promotrite poljske ljiljane, kako rastu! Ne muce se niti predu. A kaZem
vam: ni Salomon se u svoj svojoj slavi ne zaodjenu kao jedan od njih. Pa ako
travu poljsku, koja danas jest a sutra se u pec baca, Bog tako odijeva, nece li jos
vise vas, malovjerni? Nemojte dakle zabrinuto govoriti: ‘Sto éemo jesti?” ili: “Sto
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obilju, on dijeli drugima, pusti obilje te¢i dalje, kamo je potrebno,
i tako postaje ¢imbenikom obilja. Onaj, pak, tko strahuje, taj ¢ak i
u obilju $tedi, nemajudi vjere u dobrohotnost visih sila, i tako ga
obilje doista ubrzo i napusta. Ispravno je, dakle, biti u svemu veli-
kodusan, velikodusno primati i davati, te izraziti zahvalnost na
primljenom. U toj zahvalnosti on se uskladuje sa zakonitostima
koje daruju, te se tako njegova Casa prelijeva.

13 Pravednici,
koji jedu ostatke yajne,
oslobadaju se svih vrsta grijeha.
Oni pak gre$nici,
koji pripremaju hranu samo za sebe,
jedu samo grijeh.

Onaj, tko izrazi zahvalnost na primljenom, te ponudi svojem iz-
voru primljeno, misleéi: “Samo s Tvojim dopustenjem ovo uZivam,
Ti si taj koji odlucuje hoce li mi dati ili ne, i niSta nisam zavrijedio
svojom snagom, nego samo Tvojom milo$¢u”, taj je istinski slobo-
dan od vezanosti uz plodove. Tako djelujuéi u svim aspektima Zivo-
ta, Covjek ostaje posve protocan, a njegovo je djelovanje savrseno.
Onaj, pak, tko drzi sebe izvorom, misleéi “Ja sam svojom snagom
ovo zavrijedio, i nitko drugi na to ne polaze pravo, ovo je moje”,
taj jaCa svoju vezanost uz stvari, a slabi svoju vezu s izvorom svih
stvari. Time, dakako, na kraju gubi i same stvari, kao $to i rijeka
prestaje teci ako joj izvor presusi. Osim §to sve gubi, takoder zbog
svoje vezanosti ostaje upleten u sferu stvari, prisvajajuci uz zaslugu
takoder i grijeh pocinjen u procesu zadobivanja stvari, kao $to su
primjerice ubijanje biljaka i Zivotinja za hranu. Onaj, tko na sve u
svom Zivotu gleda kao na BoZzju milost, prihva¢a ono §to mu je
dano, i buduéi da ne drzi sebe djelatnikom, nego Boga, vezanosti
proistekle iz djelatnosti ne hvataju se za njega i ne uzrokuju njegovo
ropstvo. Tako onaj koji kaze “ja sam ucinio” prisvaja sebi i zaslugu
i grijeh, te tako ostaje vezan u sferi stvari, dok onaj koji kaze “Bog je
ucinio” pridaje i zaslugu, a i krivnju Bogu, te tako ni grijeh ni zaslu-
ga ne prianjaju uz njega, nego samo Bog, kojem pripada, i koji pri-

Cemo piti¢’ ili: “U §to cemo se obudi?’ Ta sve to pogani istu. Zna Otac vas nebeski
da vam je sve to potrebno. TraZite stoga najprije Kraljevstvo i pravednost njego-
vu, a sve ée vam se ostalo dodati.”
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pada njemu. Gresnici su, dakle, vezani za sebe i za stvari, dok su
pravednici vezani jedino za Boga, te tako postizu oslobodenje.

14 Iz hrane se stvaraju bica;
iz kiSe dolazi hrana.
Iz yajiie nastaje kisa,
a yajna se rada iz djelovanja.

15 Znaj da djelovanje ima porijeklo u Brahmi.
On, pak, ima svoj temelj u Neunistivom.
U yajiii se, stoga, olituje vje¢na narav brahmana.

Bica za svoju egzistenciju trebaju hranu. “Kisa”, iz koje nastaje
hrana, sinonim je za povoljne prirodne uvjete koji omoguéuju stva-
ranje okoline pogodne za Zivot. Povoljni uvjeti dolaze pak iz skla-
da, koji se postize proto¢no$cu bic¢a za prirodne zakonitosti, dakle
iz yajie. Yajna se pak rada iz djelovanja, odnosno dinamike stva-
ranja, koja je temelj sklada svih stvari. Taj temelj ima pak svoj
temelj u stvoritelju svijeta, Brahmi, koji je pak utemeljen u neodi-
tovanom brahmanu. Tako yajha predstavlja o¢itovanje dubljeg skla-
da u ¢ovjekovu zZivotu i djelovanju.

16 Tko ne sudjeluje u krugu djelovanja tako pokrenutom,
Ciji Zivot, ispunjen grijehom,
protjee u zadovoljenju osjetila,
njegov je zivot uzaludan, o Partha.

Ciklus ocitovanja, temeljen u Apsolutu, ciklus je neprekidnog
izraza Neoditovanog. Covijek, koji se otvara prema svom izvoru,
koji je uvijek u krajnjoj liniji Apsolut, koji taj izvor u svojem Zivo-
tu priznaje i uvazava, koji od njega sve prihvaca i njemu sve daje,
taj Covjek predstavlja dio Sireg plana manifestacije Bozanskog. Taj
je Covjek dio Sire cjeline, koja svojim postojanjem pjeva himne u
slavu Bozju.

Onaj, pak, tko drZi sebe centrom svega, tko za sve $to ima drzi
sebe zasluznim, tko sve stjeCe i trosi radi sebe, taj je poput jalova
drveta, koje nikad ne donese ploda. Postojanje takvog drveta je
uzaludno, od koristi jedino njemu samom. Covijek koji tako Zivi
lisen je smisla, on Zivi iz svoje ispraznosti i oholosti, a sebe nikad
ne nadilazi. Da bi ¢ovjek nadiSao sebe, mora se otvoriti prema
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vecem od sebe, mora u sebe primiti ono $to ga nadilazi. Svoje
ostvarenje Covjek, dakle, postiZe nadrastanjem sebe, jer ogranice-
ni [judski ego, ako se ne nadide, ne moze nikad postiéi ni$ta osim
stagnacije ili pak nazadovanja.

Covijek se treba neprekidno pitati: “Kako mogu biti od najveée
koristi svijetu?” Nakon §to osjeti odgovor na to pitanje, treba su-
kladno tome djelovati. Ljudi u svijetu Cesto djeluju rasipno, odno-
sno troSe velike koli¢ine svjetskih resursa, $to ¢e na dulji rok ja-
macno dovesti do propasti, ako se ne§to ne promijeni. Stednja,
odnosno uskradivanje stvari sebi, slabo je rjeSenje. Nema nikakva
zla u velikom trosenju i obilju, ako zauzvrat Covjek daje viSe nego
$to uzima. Covjek koji puno daje smije puno i uzimati. Covjek
koji puno daje poput je velika drveta koje daje mnogo plodova.
Moida drvo trosi mnogo vode, ali to nikome nije vazno, sve dok
drvo daje mnogo plodova. Ako je drvo jalovo, ¢ak i mala potro-
$nja vode moze biti razlog da ga se posijece, ali nitko neée posjeéi
drvo koje obilno rodi. Jednako tako, siromasan ¢ovjek, koji nista
ne pridonosi svijetu, makar dobrim rije¢ima i mislima, predstavlja
samo teret, bez kojeg bi svijetu bilo bolje, a ¢ak i ono malo svjet-
skih resursa $to trosi za produljenje svojeg postojanja potro$eno
je uzalud. Bogat Covjek, pak, koji uziva u velikom obilju, ali koji
djeluje kao blagotvorna, uzdizuéa sila u svijetu, ¢ovjek plemenitih
misli i djela, veliki je blagoslov svijetu, i ni$ta $to on za svoga
Zivota potrosi nije potroSeno uzalud. Jedno plemenito djelo brise
bezbroj opakih. Zbog toga uvijek trebamo djelovati kao sila bla-
goslova u svijetu. Djeca smo BoZja, bio bi red da tu ¢injenicu uva-
Zimo, te da se tako i ponasamo.

17 No onaj, tko zadovoljstvo nalazi u Jastvu,
obasjan sjajem Jastva,
u Jastvu samom posve zadovoljan,
za njega nema djela koje bi trebao diniti.

Onaj, ¢iji temelji nisu u sebi, nego u sveprozimajuéem i svebla-
Zenom Jastvu, taj ne djeluje iz nuzde ili koristi; nema, naime, u
svijetu tog zadovoljstva, koje bi njegovo zadovoljstvo moglo uve-
Cati, niti ima necega, ¢ega bi se on imao plasiti. Njegovo kraljev-
stvo nije od ovoga svijeta.'?’

29 Iy 18,36
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18 Nikada on ne djeluje radi koristi,
niti pak svoje duznosti zanemaruje.
U ovom svijetu nema bica,

u kojem bi on morao nadi utodiste.

Korist je takvome nebitna, i ona nikad ne motivira njegovu dje-
latnost. Duznost, pak, predstavlja njegovu ulogu u svijetu, razlog
njegova tjelesnog postojanja, te on svoju duznost obavlja savrse-
no, zraceéi kroz takvo djelovanje svoje unutarnje ispunjenje u svi-
jet. Njegovi oslonci nisu od ovoga svijeta, jer on se oslanja na
temelj svijeta.

19 Stoga djeluj uvijek bez vezanosti,
vrsedi svoju duznost.
Djelujuéi tako,
Covjek zasigurno doseze Najvise.

Covijek, koji djeluje noseéi u sebi kvalitete izvora svih stvari,
neocitovanog Apsoluta, profinjuje djelovanjem kvalitete svoje lic¢-
nosti, te uspijeva dotaknuti, osjetiti i u svoju li¢nost integrirati sve
suptilnije razine o¢itovanja, sve dok tako ne dostigne Najvise, pu-
ninu oc¢itovanja svih BoZanskih kvaliteta. U svojoj manifestaciji
on tako zatvara krug, od neocitovane punine do punine ocitova-
nja. Takvo stanje najlakse se postize djelovanjem, jer djelovanje
uistinu predstavlja probu usvojenog znanja. Istinsko je znanje ono,
na temelju kojeg se usudujemo djelovati, i na kojem se usudujemo
temeljiti svoj Zivot. Ono, §to smo u stanju ne samo misliti i o tome
govoriti, nego smo u stanju to i provoditi u djelo, odrazava istin-
ske kvalitete nase osobnosti. Jednako tako, djelovanje stvara po-
trebu za usvajanjem sve visih kvaliteta, kako bi se djelovalo uspje-
$no: “Istite i dat ée vam se! TraZite i naci Cete! Kucajte i otvorit ée
vam se! Doista, tko god iste, prima; i tko traZi, nalazi; i onomu
koji kuca otvorit ée se.”'° Onaj, dakle, tko svojim djelovanjem
pokaze potrebu za nedim visim, taj ée to vise i dobiti, jer: “Cinite
kao da ste primili, i bit ée vam.”'' Ako nekome u njegovim djeli-
ma ne uzmanjka volje, vjere i dobre namjere, nego snage, povecat
¢e mu se snaga, jer stvari idu onome kome su potrebne, mo¢ ide

130 Mt 7,7
131 Mk 11,24
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onome tko je treba i koristi. Tako se usudujuéi ¢initi stvari koje
nadilaze njegovu mod, ¢ovjek neprestano nadilazi svoja ogranice-
nja, te daleko nadrasta sebe, te na kraju postize najvisi cilj. Ne
treba, dakle, u laznoj skromnosti teZiti nizim ciljevima, nego od-
baciti naprotiv niZa ograni¢enja i vinuti se u visine.

20 Tako su radom, uistinu,
savrSenstvo postigli kralj Janaka i drugi.
Gledajudéi takoder i na dobrobit svijeta,
prili¢i ti djelovati.

Janaka je Cesto spominjani kralj koji je postigao savrSenu spo-
znaju. Spoznaja, dakle, nije posljedica povlaenja iz djelatnosti,
nego je posve spojiva s kraljevskim duznostima, odnosno potpu-
nom uklju¢eno$éu u upravljanje drzavom. Onaj, tko drZzavom uspije
upravljati na savrSen nacin, za postignuée toga morat ¢e zadobiti
osobine savrSenstva, jer savr$eno djelovanje ne moze biti posljedi-
ca neskladnog duha. Postoje, dakle, oni, koji su u svojoj teznji za
savrsenstvom u djelovanju doista postigli savrsenstvo. Krsna tako
zakljuCuje razmatranje usavrSavajuéeg aspekta djelovanja u svije-
tu. ZavrSivsi s tim, on svraa Arjuni pozornost na drugi aspekt:
dobrobit svijeta. To slijedi iz nesebi¢nosti: Covjek, naime, koji ne
djeluje radi sebe, djeluje radi dobrobiti drugih, pa mu prili¢i svo-
jim djelovanjem pruZiti savrSen primjer, te na druge ljude djelova-
ti uzdizuéi. To je vidljivo recimo na primjeru Isusa: bududéi savr-
Sen, nije morao nista Ciniti, niti je djelovanjem u svijetu mogao
iSta zadobiti. Ipak, on je neprestano djelovao, uzdizuéi svijest ljudi,
¢ak i po cijenu vlastitog Zivota. Njegovo djelovanje primjer je isto-
dobno i djelovanja iz nevezanosti, kao i djelovanja na dobrobit
svijeta, te tako daje smjernice tragaocima za savr§enstvom.

21 Sto veliki Eovjek &ini,
ostali slijede.
Kakav god primjer da postavlja,
svijet ide njegovim stopama.

Vrlo mali broj [judi misli svojom glavom i donosi vlastite odlu-
ke; vedina, po inerciji, slijedi drustvene norme, te misli, govori i
ponasa se na drustveno prihvatljiv i uobicajen nacin. Rijetko se
pojavi netko, tko uspjesno izazove konvencije, i tko uspije dovesti
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sustav do promjene. Tada veéina opet krene stazom koju je on za
njih prokréio. Zbog takvog mentaliteta ljudi velika odgovornost
le7i na vodama, na onima koji pruzaju primjer. Cak i ljudi koji dois-
ta misle svojom glavom trebaju primjer, kako bi na osnovi njega
mogli prosuditi Zele li nesto ili ne. U duhovnom razvoju ¢ovjeku je
najvaznije od svega vidjeti primjer istinski prosvijetljenog ¢ovjeka.
Na tom primjeru mogu se vidjeti kvalitete cilja, i eliminirati razli¢i-
te krive ideje o prosvjetljenju, te si tako Covjek moze ustedjeti godi-
ne zabluda i krivih izbora. U krajnjoj liniji, prosvijetljenog ¢ovjeka
koristi vidjeti i jednostavno zato da bi se vidjelo kako je prosvjetlje-
nje moguce i ostvarivo, jer kad takvih primjera ne bi bilo, postojala
bi moguénost da je Citava ta pri¢a o duhovnom razvoju i yogi nesto
$to su ljudi izmislili za utjehu pred ruznom stvarnos$éu. Primjer
prosvijetljenog yogina jasno pokazuje da to nije tako. I u drugim
aspektima djelovanja ljudi se ugledaju na one, koji se po ne¢emu
isti¢u: primjerice, Arjuna je bio uzor ratnicima, po svojoj vjestini,
hrabrosti, odlu¢nosti, plemenitosti i ostalim vrlinama. Kad bi on
svojim primjerom propustio stati na kraj zlu, tada bi i sam smisao
postojanja ratnicke kaste dosao u pitanje. Ako bi se to desilo, ¢itavo
bi drustvo postalo ranjivim pred razli¢itim vrstama neprijatelja. Na
njemu, stoga, lezi odgovornost postavljanja smjernica.

22 Nema, o Partha, u sva tri svijeta ni¢ega
$to bih ja imao Ciniti,
niti za mene postoji nesto
$to bih imao stedi.
Ipak, ja neprestano djelujem.

Krsna, Najvisi Gospod, nadilazi svojom svije$¢u sve stvorene
stvari. Od svih relativnih stvari, s kojima bi¢e moze dodi u dodir,
I$vara, Gospod, nadilazi sve ostale. Njegova je kvaliteta takva, da
samo videnje Njega odmah dovodi bi¢e u dodir s Apsolutom, sa
sveprozimajuéim i sveprisutnim Jastvom. Tako nema istinske ra-
zlike izmedu iskustva Gospoda i utonuéa u najvece dubine vlastite
prirode; sam dodir svijesti Gospoda ima za rezultat samospoznaju
biéa. Stoga treba u svakom slucaju teZiti Njemu, jer se tako ostva-
ruju svi ciljevi vrijedni teZnje.

Buduéi da predstavlja cilj duhovnog razvoja, te sustinu svega
dobrog i velikog, On nema $to zadobiti, jer su u odnosu na Njega
sve ostale stvari samo nevazne mrvice. On, koji je ispunjenje svih
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Zelja, nema Zelja koje bi imao ispuniti. Stoga je jedini razlog Nje-
govu djelovanju jamacno jedino zralenje Njegove punine, kojom
ispunja sve svjetove.

23 Doista, $to bi bilo da ja, o Partha,
makar jednom propustim savrSeno djelovati?
Svi ljudi slijedili bi moj primjer.

24 Ako ja ne bih djelovao,
sve bi svjetove snasla propast.
Ja bih bio uzrokom zbunjenosti i propasti tih bica.

Kad bi sam Bog pruZio manjkav primjer, ta manjkavost bi se ja-
macno drzala ispravnoséu, ili bi pak bi¢a posumnjala u Bozje savr-
Senstvo. Kad bi do toga doslo, svi bi izgubili smjernice ispravnosti,
te, izgubljeni, prionuli uz krivo misleéi da je pravo. Tako bi ih usko-
ro snasla propast. Bez NajviSeg koji pokazuje put, ¢itav duhovni
razvoj postaje gotovo nemogucéim pothvatom. Naime, u yogi se
Covjek neprekidno preispituje u odnosu na Boga, te sa sebe uklanja
sve §to nije BoZansko, dok Bozanske kvalitete koje mu nedostaju
usvaja. Bez Boga kao predloska, ili pak s Bogom kao manjkavim
predloskom, kako bi bilo moguée postici savrsenstvo? Takav pot-
hvat bio bi moZda posve nemogué, i vjerojatnije je da bi sve bez
razlike snasla propast, nego da bi se netko uspio spasiti.

Osim toga, Bog djeluje prvenstveno svracanjem svog pogleda
na Prakrti. Tako neZivo, pod dodirom blaZzenstva Njegove svije-
sti, oZivljuje, te poprima oblik bezbroja bi¢a, koja se neprekidno
stvaraju od pasivne tvari, te evoluiraju ponovnim rodenjima kroz
bezbroj Zivota do krajnjeg savrSenstva, u kojem ée Njegov pogled
Njemu modi uzvratiti, noseéi u sebi istu kvalitetu. Kad bi Bog od-
vratio svoj pogled s Prakrti, sav Zivot i svijest bi¢a bi potpuno
nestali, njihova dusa bi se ugasila i ona bi sva redom istog ¢asa
propala. To se doista i deSava u trenutku pralaye, kona¢nog uni-
Stenja Kreacije na kraju velikog kozmickog ciklusa. Dovoljno bi,
dakle, bilo da Bog samo na trenutak prestane davati Zivot svijetu,
pa da svijet trenutno, zajedno sa svim bi¢ima, nestane.

25 Kao $to neznalice djeluju iz vezanosti, o Bharato,

tako mudri moraju &initi bez vezanosti,
kako bi pruzili primjer.
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26 Neka mudar ne stvara zbunjenost u duhu neznalica,
koji prianjaju uz djelovanje.
Neka ih radije, ispravno ulvrséen,
vlastitim primjerom potice.

Djelovanje je konstanta svijeta. Ljudsko drustvo odrzava se ne-
prestanim djelovanjem ljudi, i tako funkcioniranje civilizacije po-
staje mogucéim. Covjek mora obaviti duZnosti njemu namijenjene,
bez obzira na to kakav je njegov odnos prema njima; netko, pri-
mjerice, radi svoj posao zbog frustracija, koje ga tjeraju da doka-
zuje svoju vrijednost pred drugima i pred sobom, a dodatna moti-
vacija mu je novac. On je dakle vezan, ali ipak dobro obavlja svoj
posao, iako ga na djelovanje gone niZe pobude. Netko, pak, nema
takvih nizih pobuda u djelovanju, veé djeluje jednostavno zbog
zadovoljstva koje iznutra osjeca, i koje u djelovanju izrazava. On
nije za djelovanje vezan, ali djeluje savrSeno, jo$ bolje od onog
koji je vezan, a osim toga djeluje s velikom lako¢om i bez napora.
Prosvijetljeni tako trebaju pruZiti svojim djelovanjem primjer ne-
prosvijetljenima, koji ¢e u njima tada vidjeti uzor koji treba slijedi-
ti, te na kraju i sami postiéi savrSenstvo.

27 Kvalitete prirode one su,
koje uistinu djeluju.
Zbunjena egom'*?; dusa misli:
”ja djelujem”.

Purusa nikad ne stupa u izravan dodir s Prakrti. Purusa baca
pogled na Prakrti, usmjeravajuéi fokus svoje svijesti na nju. Tada,
pod utjecajem toga njegovog “pogleda”, odnosno oZivljujuéeg utje-
caja Njegove svijesti, svojstva prirode po¢nu poprimati nesto od
Njegovih kvaliteta. Tako nastaju najprije Zivot, a potom i gruba
svijest, koja se s vremenom i evolucijom profinjuje, te na kraju
uspije u sebi ponijeti sve kvalitete Purusinog pogleda, dostizuci
tako vrhunski stupanj profinjenosti. Ono $§to mi opazamo kao svoju
dusu u osnovi predstavlja dvije stvari. Iz perspektive Apsoluta,
nasa dusa je zapravo beskrajni Apsolut, a mi opazamo sebe kao
ograni¢enu dusu pod utjecajem obmanjujuce kvalitete Kreacije,
koja stvara privid postojanja mnostva. Taj privid je, pak, u funk-

132 Ahankara
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ciji o¢itovanja neocitovanog, i ne predstavlja patolosku strukturu,
kako su to neki skloni vjerovati, ako kojim slu¢ajem prihvate uvje-
renje da je jedino Apsolut od vaznosti, gdje im je jedino objasnje-
nje stvarnosti relativne kreacije smijesna tvrdnja o Bozjoj podije-
ljenoj li¢nosti. Takvo videnje samo je rezultat njihove zbunjenosti,
te nedovoljne razvijenosti njihove relativne osobnosti. Oni, koji
istinski vide, razumiju da relativno nije nikakav poremecaj, niti da
bi se trebalo sjediniti s Apsolutom, jer to je jama¢no nemogude:
Apsolut je Jedan bez drugoga. On je u sebi sjedinjen i u njemu
nema podjela. Kako se nesto moze s Njim sjediniti? Nikako, to je
posve nemoguée. Moguce je prepoznati da sam Ja Jedan. Ali spo-
znajudi da je tako, spoznaje se takoder i da citavo relativno polje
predstavlja pogled na Mene, da Meni nista ne dodaje niti od Mene
nista ne oduzima, i da mno$tvo u relativnom ne stvara podjelu u
Jednom. To je misterij koji je moguce shvatiti jedino izravnim
uvidom i nikako drugacdije, jer je ljudski um posve jadno sredstvo
razumijevanja takvih stvari. U perspektivi relativnog, $to je dakle
nasa dusa? Mi svakako posjedujemo individualnost, ali ta indivi-
dualnost proizvod je naseg poimanja sebe kao tijela, odnosno kao
niza ogranicenja i lokalizacija, zbog kojih neke stvari opazamo
kao sebe, a neke kao ne-sebe. Jedan od takvih sustava je i ahanka-
ra, odnosno ego. Zbog utjecaja ega, dusa za odredene nakupine
supstancije u Prakrti kaZze “to sam ja”, te iz tog uvjerenja djeluje.

28 Ali onaj, tko zna istinu o prirodnim kvalitetama
i njihovu ponasanju, o Moénoruki,
te vidi da to svojstva prirode medudjeluju,
taj ne podlijeze vezanosti.

Istina o prirodnim kvalitetama i njihovom ponasanju jest ta da
je Citavo kretanje u Prirodi samo posljedica BoZjeg pogleda na
pasivnu Prakrti, ¢ime je pokrenut ¢itav lanac zbivanja. Zbog pro-
zetosti Njegovog pogleda s tim svjetovima, mrtva materija oZiv-
ljuje, pokreée se na razli¢itim razinama suptilnosti, te u odrede-
nom trenutku dolazi do stupnja samosvijesti, gdje takvo jedno
ozivljeno bi¢e moze reéi “ovo sam ja”. Tako se stvara ego. Njego-
VO stvaranje nije negativna pojava, jer je individualnost jedan od
vaznih BoZanskih aspekata, i stvaranjem individualnosti Bozan-
sko se izrazava u velikoj mjeri. Rastom kvalitete te individualnosti
ona pocinje naslucivati povezanost svih stvari, te se oslobada se-
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bi¢nosti i ostalih nizih svojstava. Rastvaranje ega ne postize se,
dakle, negacijom ega, nego njegovim poveclavanjem i Sirenjem.
Kad spozna dublje zakonitosti i smisao stvari, prestaje njegova
identifikacija s ulogom i poloZajem samo jednog tijela. Rastom
uvida, bie spoznaje da je samo refleksija Puruse na Prakrti, te
okretanjem pogleda u vecu dubinu vlastite svijesti spoznaje sebe
kao Purusu, koji ozZivljuje ne samo to njegovo tijelo, nego Citav
svijet u kojem Zivi. Kad tako gleda, bez upletenosti u ograni¢enu
perspektivu i identifikacije s njom, opaza kako to samo sile Priro-
de djeluju, potaknute pogledom Puruse, a niti u jednoj od tih
stvari, niti u njihovom medudjelovanju, ne postoji “ja”, ne postoji
Zivot i svjesnost, nego se oni pod utjecajem istinskog Zivota i svi-
jesti Puruse pokrecu, jednako kao $to jedan ventilator, koji radi,
okrece elisu drugog, iskljucenog ventilatora, te se ¢ini kako se oba
jednako okrecu, iako je istina da okretanje jednog predstavlja samo
refleksiju okretanja drugog. Tako u relativnom postoje dva osnovna
aspekta: jedno je stvoritelj, a drugo je polje stvaranja. Purusa je
stvaratelj, on je svjesna, Ziva sila koja pokrece, a Prakrti je polje
njegova djelovanja i stvaranja, ono $to on moze pokrenuti i stva-
rati. To je sve teSko spoznati, i malo je onih koji su u tome uspjeli,
ali yogom je to moguée posti¢i. Uvidom u to rjeSavaju se neki
paradoksi, kao §to je onaj je li Bog odvojen od svijeta, te kako ga
moZe stvarati. Naime, ako je odvojen od svijeta i stvoritelj svijeta,
onda je Bog relativan a ne apsolutan, jer svijet predstavlja neo-
visni princip odvojen od Boga. Ako je, pak, svijet dan u Bogu,
kako je onda uopcée moguce govoriti o stvaranju; svijet tada nema
nikakvu objektivnost, nego predstavlja samo neku vrstu BoZjeg
sna. Istina je oboje. Iz pozicije Apsoluta, sve je brahman, najvisa
stvarnost. Ne postoji niSta drugo. Ali u relativnom, koje predstav-
lja izraz tog neizrazenog, postoji Stvoritelj i postoji Stvoreno, po-
stoji dinamika stvaranja, i Bog je posve razli¢it od svijeta. Zbog
nerazumijevanja toga, ljudi koji su u stanju razumjeti samo jedan
od ta dva aspekta ne mogu pojmiti valjanost drugog aspekta, te
zbog nerazumijevanja nastaje nesnosljivost. Oni, koji drze kako
jedino brahman postoji, drzat ée Stovatelje Boga odvojenog od
svijeta ljudima u zabludi, na niZem stupnju uvida, dok ée pak Sto-
vatelji osobnog Boga one, koji tvrde da je sve Bog, drzati suludi-
ma, jer je ta ideja ocito besmislena: nije, naime, sve Bog, niti sve
posjeduje Bozanske kvalitete, pa je ocito da Bog, koji posjeduje
sve BoZanske kvalitete, ne moZe biti identi¢an neCemu $to ih go-
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tovo uopce ne posjeduje. Takvo nerazumijevanje posljedica je ljud-
skog uma, koji tezi iskljucivosti, te zanemarivanju svih drugih mo-
guénosti osim jedne, koju drZi istinom. Duhovnim razvojem ¢o-
vjek pocinje uvidati da je istina jako sloZena stvar, i da je Cesto
moguce da dvije medusobno suprotstavljene stvari budu samo raz-
liciti aspekti videnja jedne daleko Sire stvarnosti, te da afirmacija
jedne ne znaci nuzno negaciju druge. Ogranicavajuce teologije
proizvod su ljudskih ogranicenja, a spoznaja stvarnosti ne postize
se tako $to ¢emo stvarnost klasificirati i strpati u ladice koje razu-
mijemo, nego tako $to ¢emo nadrasti svoja ograniCenja, te sebe
prilagoditi stvarnosti, umjesto obrnutog, $to ¢esto pokusavamo.

29 Oni, koji su obmanuti djelovanjem svojstava prirode
vezani su za njihovo djelovanje.
Onaj, tko zna istinu, neka ih ne zbunjuje.

Onome, tko sebe drZi ograni¢enim bicem, te iz pozicije tih svo-
jih ogranicenja djeluje, nema smisla govoriti kako je u zabludi, te
mu obja$njavati stvari koje on nikako ne moze razumjeti. Oni koji
istinu razumiju nisu do tog stanja dospjeli tako $to im je netko
nesto objasnio, pa su oni to objasnjenje prihvatili, nego tako $to
su praksom yoge stjecali uvid u sve suptilnije aspekte stvarnosti,
sve do postizanja savr$enstva. Bolje je, dakle, ljudima objasnjavati
stvari iz pozicije koju oni mogu razumjeti, te ih uditi kako da po-
stupno i sami postignu savr$eni uvid, nego im samo opisivati stvar-
nost i o¢ekivati da je oni shvate. Kad se takvom ¢ovjeku govori o
nevezanosti, on je nuzno, zbog svojih ograni¢enja, razumije ili
kao ravnodusnost, ili kao traljavost i nemarnost u vr§enju duzno-
sti, ili kao lijenost, ili kao sve nabrojeno. Jedino $to on nikako ne
mozZe shvatiti je istinsko stanje nevezanosti u djelovanju, jer takvo
shvacanje pripada razini svijesti vi$oj od one na kojoj se on nalazi,
pa do njega nije moguce doéi mijenjanjem sadrZaja sada$nje svije-
sti, nego profinjavanjem i uzdizanjem svijesti na viSu razinu, iz
koje razumijevanje nevezanosti slijedi samo od sebe. Mudrije je,
dakle, savrseno djelovati iz pozicije nevezanosti, te svojim primje-
rom pokazivati kako to izgleda, nego nekome pricati nesto, za $to
je izvjesno da nede biti ispravno shvaéeno.

30 Meni sve djelovanje predajudi,
posve utemeljen i svjestan u Jastvu,
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bez zelje za dobitkom i osjecaja “moje”,
oslobodi se malodusnosti i bori se.

Onaj, tko je utemeljen u najvisoj stvarnosti svog biéa, u svepro-
Zimajuéem Jastvu, tko iz tog temelja raste i crpi snagu, i tko ne
prisvaja zasluge takvog djelovanja, predajudi i sebe i sve svoje dje-
lovanje Bogu, taj djeluje slobodno, i ne razvija slabosti i vezanosti.

31 Oni, koji ovo moje ucenje slijede
uvijek s vjerom i predano$cu, bez prigovora,
oslobadaju se ropstva djelovanja.

32 Oni, pak, koji ovo moje ucenje ne slijede, koji prigovaraju,
liSeni svake mudrosti, obmanuti,
u svojem bezumlju, znaj, nalaze propast.

Cini se da u odnosu na svako spasonosno naucavanje postoje
dvije vrste stava. Prvi je stav ljudi koji Zeljno ocekuju istinu, kao
§to Zedan u pustinji o¢ekuje vodu. Takvome je dovoljno istinu
redi, pa da on uz nju prione svim srcem, drzeéi sebe sretnikom
zbog prilike da o njoj ¢uje. Tako razmisljaju ljudi koji imaju isku-
stvo. Oni su, naime, ve¢ iskusali razne pogre$ne pristupe, i zbog
tog su iskustva skloni intuitivno prepoznati istinu, jer su osjecaj za
prepoznavanje istine stekli u svojoj dugotrajnoj teznji dobru. Takvi
se doista ubrzo prosvijetle.

Druga vrsta ljudi neprestano nalazi zamjerke svemu; oni mo-
zda govore kako bi Zeljeli vidjeti Boga i ¢uti Njegovo uclenje, te
kako bi ga odmah prihvatili, ali kad do toga dode, oni ¢e smjesta
smisliti nekoliko primjedbi: Bog im neée biti onakav kakvog bi
si oni zami§ljali; oni bi, naime, napravili boljeg i boZanskijeg
Boga; istini koju govori smijat ¢e se kao hrpi naivnih gluposti,
jer oni dakako znaju bolje. Stvarno znanje o stvarnosti odbacit
¢e kao nerealno, jer im se njihovo umovanje ¢ini boljim. U sva-
kom slucaju, jedine stvari koje se od njih ne mogu ocekivati su
predanost i vjera, a to je stoga $to u sebi ne teze dobru i istini, te
su im te kvalitete odbojne. Oni lutaju mo¢varom neznanja, ¢vr-
sto upleteni u puzavice pogre$nog uvida, tonuéi u Zivi pijesak
samozivosti. Tako neprestano dozivljavaju neuspjehe, a ako se
ne pokaju i ne obrate, jamac¢no ih ¢eka potpuna propast. Prigo-
varanje, naime, nije znak snaznog duha, nego naprotiv slabog
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duha posve obojenog neznanjem i frustracijama. Takav Zeli sve
podrediti iluziji svoje osobnosti, i u takvom stanju nalazi zamjer-
ke svemu, jer u svemu vidi odraze vlastite manjkavosti. Istina, i
pravedan Covjek ¢e ponekad prigovarati; on e izraziti svoju zbu-
njenost i zamolit ¢e da mu se objasni, ali on to ¢ini u dobroj
vjeri, Zele¢i objasnjenje prihvatiti, i kad ga dobije, ¢vrsto prione
uz njega. Prljav duh, pak, nikada ne prihvaca istinu i neprestano
trazi dokaze, ne da bi povjerovao, nego da bi izbjegavao povje-
rovati. Takvi ée, okruzeni dokazima, zatvarati o¢i, neprestano
govoredi: “mi imamo najbolju namjeru vjerovati, ali nazalost za
to ne postoje dokazi”. Mudar ¢e Covjek, pak, i s vrlo malo opa-
Zanja stvarnosti izvuéi sve ispravne zakljucke, jer $to je um moc-
niji, manje mu dokaza treba da bi stvorio ispravan zakljucak;
slaboumni su oni, koji ne Zele razumjeti ni kad ih istina bode u
oci. Nije, stoga, problem ljudi nikada u nedostatku dokaza o
prirodi stvarnosti, nego u njihovoj nevoljnosti ili nemoguénosti
njihovog shvaéanja.

Pogresno je, pak, prihvacati sve nekriticki, jer se zajedno s isti-
nom nalazi pomije$ana i zabluda. Jednostavna pravila, poput “treba
sve prihvatiti” ili “treba sve odbaciti” ne vode nikamo; jedino
rjeSenje lezi u razvijanju sposobnosti diskriminacije, kojom ¢emo
iz mjeSavine koja nas okruZuje biti u stanju izdvojiti ono $to je
stvarno i $to vodi ostvarenju, te uz to prionuti, odbacujuéi ono
$to je nezbiljsko i $to vodi u propast.

33 Sva su bica podlozna Prirodi.
I mudrac nastoji djelovati
u skladu s vlastitom naravi.
Sto se moZe posti¢i uzdrzavanjem?

Djelovanje je konstanta prirode, a sva su bi¢a njen dio. Djelova-
nje je, stoga, svim bi¢ima neizbjezno, samo je pitanje kakvo ¢e ono
biti: ispravno ili neispravno. U naravi mudraca teZnja je savrSen-
stvu, te Zelja za izrazom savrSenstva. Kad on, dakle, djeluje u skla-
du s vlastitom naravi, njegova su djela savrSena, odnosno pred-
stavljaju refleksiju njegove svijesti u prirodi, koja se zbog Cistoce
njegove prirode savr§eno odrazava, te se tako savrSenstvo savrSe-
no odlituje. Suzdrzavanje od djelovanja nije znak prosvjetljenja;
nedjelovanje zapravo o ¢ovjeku ne govori ama bas nista. Tek djela
govore; u djelima se moze uoditi necija veli¢ina.
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Prirodne kvalitete te su, koje djeluju, istina. Ali bi¢e kao takvo
dio je prirode, i prema tome predstavlja izraz tih kvaliteta u dje-
latnosti. Postoji, dakako, i vrijeme za povlacenje od djelatnosti,
vrijeme za meditaciju, u kojem bice stupa u dodir s vlastitom istin-
skom prirodom, iz koje crpi ispunjenje i nadahnucée. Ali to ispu-
njenje Zeljet Ce se izraziti u svijetu djelovanjem, jednako kao $to je
neocitovani Apsolut pozelio pronaéi polje vlastitog izraza, te je
tako nastalo relativno u svoj svojoj mnogostrukosti i sloZenosti.
Ako Apsolut nije ni$ta izgubio takvim djelovanjem, ¢ega se onda
mi imamo bojati, ako izraz svoje prirode potrazimo u djelatnosti?
Necéemo, naime, izgubiti vje¢nost i besmrtnost nase istinske nara-
vi, jer ona nije nesto $to se gubi ili postiZze, nego vje¢no jest. Nasa
istinska priroda uvijek ¢e nas ¢ekati. Zasto, dakle, kad nam je ona
ve¢ zajamcena, ne bismo u relativnom djelovali, oslobodeni pri-
tiska, bez strahova i Zelja, igrajuéi se na nacin koji izrazava nasu
istinsku prirodu? Tako ¢emo je samo dodatno potvrditi kao svoj
vjecni izbor.

34 U osjetilima su dani
i privla¢nost i odbojnost
prema predmetima osjetila.
Onome, tko dode pod njihov nadzor,
predstavljat ¢e kamen spoticanja
na njegovu putu.

Nedjelatnost je dakle s jedne strane nemoguda, a s druge be-
smislena; kad bi bi¢e i moglo postojati bez djelatnosti, a ne moze,
takva egzistencija ne bi ni¢emu sluZila, jer su sva bi¢a dio Prirode,
koja je pak sredstvo BoZjeg izraza, a djelovanje bica je u funkciji
tog izraza, pa ispravnim djelovanjem, uskladenim s BoZjom vo-
ljom, biée sudjeluje u BoZjem planu, i tako savr$eno ispunjava svrhu
svojeg postojanja. Pogresno bi bilo, dakle, pokusavati obuzdavati
osjetila i djelatne organe od veze sa svijetom, jer je njihova namje-
na upravo stvaranje veze sa svijetom. Treba jedino paziti da osje-
tila ostanu u sluzbi o¢itovanja svijesti, te da svijest ne postane robom
osjetila, koja mogu stvoriti zbunjenost, te tako izazvati skretanje
biéa s njegovog puta.

Primjerice, osjetila mogu stvoriti raskorak izmedu ugodnog i
korisnog, te neugodnog i Stetnog, te se za nesto Stetno moze pri-
¢initi da je korisno samo zbog toga $to je ugodno, dok se pak za
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nesto korisno moze priciniti da je Stetno samo zbog njegove neu-
godnosti. Primjerice, slatkis$i imaju ugodan okus, ali $tetno djeluju
na organizam, dok neki ¢ajevi gorka i neugodna okusa mogu jako
koristiti zdravlju i djelovati iscjeljujuée. Sli¢no je i s drugim stvari-
ma; laskanje je ljudima obi¢no ugodno, dok im je kritika najcesce
neugodna. Iz tog e razloga Cesto postati plijenom laskavaca, koji
govore ljudima ono §to ovi Zele ¢uti samo zato da bi njima mogli
lak$e upravljati, nakon $to se izgubi njihova budnost. S druge stra-
ne, ostra kritika mudraca rijetko ¢e naiéi na zahvalnost; naprotiv,
vjerojatnije je da ¢e se mudrac suoditi sa smrtnom opasno$cu ako
ljudima kaze istinu.

35 Bolje je vlastitim putem koracati lose,
nego tudim putem dobro.
Bolja je i smrt na vlastitom putu,
jer u tudem putu lezi opasnost.

“Vlastiti put”, odnosno “vlastita dharma”, nesto je $to se Cesto
spominje, a rijetko razumije. Cesto ljudi pri susretu s prvom te-
skocom kazu “ovo jamac¢no nije moj put”, te krenu ciniti nesto
drugo, na jednako plitak i povr$an nacin. S druge strane, postoji
suprotni ekstrem, gdje se drzi da Covjek treba po svaku cijenu
ustrajati u onome $to ¢ini, iako to mozZe predstavljati samo izvor
patnje i njemu i drugima; Cesto se ovim stihom opravdava rigid-
nost kastinskog sustava u Indiji; naime, necija “dharma” je navod-
no odredena varnom (kastom) i yatijem (rodenjem), i sad je treba
slijediti do smrti, a to $to nekome to ne odgovara, to je njegov
problem. O¢ito je da se tu radi o neCem prili¢no slozenijem, i da je
“vlastita dharma” ono u ¢emu se Covjek osjeca “kod kuce”, u Ce-
mu najbolje izrazava svoju prirodu. Primjerice, ratnik poput Arju-
ne svoju prirodu izraZava s jedne strane ratni¢kim duZnostima,
boredi se protiv nepravde, a s druge strane prijateljstvom s Krs-
nom i drugima. Njegova dharma je viseslojna i sloZena, i tesko je
o njemu redi “on je samo ratnik” ili pak “on je samo Krsnin prija-
telj”. Ipak, njegov put je vrlo jasan i jednoznacan, jer je u svemu
$to on ¢ini temelj vrlina, i to dinami¢na vrlina, ona koja svoj izraz
nalazi u djelovanju. Kad bi on, pod utjecajem dojmova i razmislja-
nja, zakljucio da je taj njegov put neispravan, kao primjerice onda
kad je odlucio ne boriti se, jer mu se ucinilo da ée time podiniti
nedjelo, tada bi skrenuo s tog svog puta prirodnih plemenitih
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djelatnosti na stranputicu prisilne neaktivnosti, pri kojoj se nika-
ko ne bi osje¢ao dobro. Nekome je prirodno ne boriti se u ratu,
nego se naprotiv sablazniti nad njegovom okrutnos$cu, ali Arjuni
kao ratniku i poglavaru vojske to nije prirodno. Njemu je prirod-
no potraziti najjaleg neprijatelja kako bi se s njim borio, jer on
svoju ljubav prema istini i pravednosti najbolje izrazava na taj na-
¢in.

Jednako kao i Arjuna, svaki ¢ovjek sukladno svojem stupnju
duhovne razvijenosti ima takav svoj put, na kojem ¢ini ona djela
za koja svim srcem osjeca da su ispravna, koja prirodno proizla-
ze iz njegovog funkcioniranja, a kretanje prema naprijed mogu-
¢e je jedino uvazavanjem sada$nje pozicije. Ako bi se, naime,
sadasnja pozicija Covjeka zanemarila, njegova djela ne bi vise sli-
jedila prirodno iz strukture njegove osobnosti, nego iz sadrzaja
uma, odnosno uvjerenja o tome $to bi trebalo a $to ne bi trebalo
Ciniti. Grijesiti na vlastitom putu je dobro. Greske odaju prisut-
nost problema, pa je po obliku gresaka mogudée pronadi proble-
me i rijesiti ih. Ako, pak, djelovanje nije proizvod Covjekovog
prirodnog stanja, nego uvjerenja temeljenog u umu, tada je posve
svejedno je li takvo djelovanje dobro ili loSe; ono ¢ovjeka vodi u
propast. Uzmimo kao primjer glumca, koji ¢itav dan u kazalisnoj
predstavi igra neki vrlo plemenit lik, primjerice Gospoda Sivu.
On se u toj predstavi ponasa poput Sive, ali to ponaSanje ne
slijedi prirodno iz njegove osobnosti, i predstavlja nes$to nauce-
no, dodano na osobnost glumca poput odjeée i obuce. Koliko
god on glumio, njegove misli neée postati misli Sive, niti ¢e nje-
gova mo¢ biti takva. Njegova svijest bit ¢e svijest obi¢nog Covje-
ka, i njegov razvoj kao osobe mogu¢ je jedino ako ostane svje-
stan da je on samo glumac. Ako uistinu povjeruje da je Siva,
mogao bi s razlogom zavrsiti u ludnici. To bi predstavljalo tesko
skretanje s njegovog puta.

Primjer toga da je bolje koracati svojim, makar manje zasluznim
putem, nego tudim, uzviSenim, pruzaju nam takozvani duhovni
tragaoci, kakve ¢esto imamo priliku vidjeti. Oni znaju da je dobro
biti svetac i duhovna osoba, a imaju i neku predodzbu o tome
kako bi se taj svetac trebao ponasati. Umjesto da to jednostavno
konstatiraju kao takvo, te da iz svoje nesavrSene pozicije nastoje
raditi na samousavr$avanju s ciljem postizanja kvaliteta svetosti,
oni Cesto pozele preskociti nekoliko stepenica, te se odmah krenu
ponasati poput svetaca. Dakako da je takva osoba svetac u jedna-
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koj mjeri, u kojoj je glumac koji u kazali$noj predstavi glumi Isusa,
Isus. Takvo preskakanje stepenica moze dovesti jedino do toga da
Covjek slomi vrat. Neée, naime, time postiéi svetost, ali e zato
izgubiti svoj put iskrena ¢ovjeka, i Cesto ¢e mu biti ogroman pro-
blem ponovo u svemu tome prepoznati sebe. U takvom gubitku
sebe, u svijetu obmana i privida, ¢ovjeka vreba propast, vrlo stvar-
na i opipljiva. Jednako kao $to se Bogu priblizavamo dodirom sa
stvarnos$¢u, te putem od manje stvarnosti prema vecoj, tako se
isto moguce od Boga udaljiti dodirom s prividom, krecuéi se od
manjeg privida prema vecem, $to nalazi vrhunac u stanju potpune
zablude, u kojoj nema nikakvog dodira sa stvarnoséu. Jednako
kao sto glumac, koji doista po¢ne vjerovati da je lik kojeg glumi,
moze zbog toga zavrsiti u ludnici, tako moze i duhovni tragalac
pod utjecajem dugotrajnog samozavaravanja posve izgubiti dodir
s vlastitom stvarno$cu, §to predstavlja njegovu propast. Bolje je,
stoga, biti posve iskren prema sebi, i prihvatiti realne teskoce koje
sa sobom nosi nasa stvarna pozicija, nego neugodnu realnost za-
mijeniti ugodnom fikcijom. Bolje je i umrijeti rjeSavajuéi vlastite
probleme, jer ¢e tako nasa smrt biti u funkciji njihovog rjeSavanja,
koje smrt neée prekinuti, nego zavaravati sebe umi$ljanjem da
problemi ne postoje, jer je tako nas$ Zivot uzaludan. Tako u najbo-
ljem sluc¢aju gubimo vrijeme, a u najgorem se mozemo posve upro-
pastiti.

36 Arjuna rece:
Sto to tjera Eovjeka da pocini grijeh,
i nehotice,
kao da ga na to tjera neka sila, o Varsneya?

Ponekad se ¢ini da ljudi ¢ine djela gotovo nesvjesno, poput lu-
taka na koncu, primorani silama koje na njih djeluju; vecina ljudi
djela vrsi gotovo instinktivno, i ne razmisljajuéi, a Cesto od toga
ispadne veliko zlo. Tako Arjuna ima prilike vidjeti kako velika
propast vreba njegov rod, a zbog nerazumnih djela ljudi. Jednako
tako, on o sebi misli da ée ratovanjem pociniti grijeh, a opet ga
nesto u njemu tjera na ratovanje, izazivajuéi u njemu pomutnju.
Zbog svega toga, njemu je od Zivotnog znacenja saznati uzrok
toga stanja, kako bi se mogao odvratiti od grijeha, jer ako ne razu-
mije princip po kojem se te stvari odvijaju, teSko da ¢e modi nesto
promijeniti.
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37 Svevis$nji Gospod rece:
To su zelja i srdzba, rodeni iz gune strasti.
Sveprozdiruéi su uzrok grijeha, i znaj,
najvedi su ti neprijatelj na ovom svijetu.

133

Zelja i srdzba uzrok su Duryodhanina vlastohleplja, koje je
uzrok sadasnje neumitne propasti ksatriya. Oni su jednako tako
uzrok Arjunine Zelje da u boju porazi vojsku Kurua. To su meha-
nizmi rajasa, gune aktivnosti i strasti, zbog koje dolazi do in-
stinktivnog djelovanja, gdje reakcija bez razmisljanja slijedi akci-
ju, te tako ni aspekti duSe ne stizu djelovati. Ako nas na ulici
neki neznanac udari, u nama e se instinktivno roditi gnjev, koji
¢e teziti svom oclitovanju kroz nasilnu reakciju. U takvoj situaciji
u nama se nece roditi duboko promisljanje istinske prirode si-
tuacije, ve¢ ¢emo na nasilje poZeljeti automatski odgovoriti nasi-
liem. Zbog takvih se stvari koli¢ina zla u svijetu ne smanjuje,
nego ostaje konstantna ili raste. Takva kvaliteta rajasa predstav-
lja neprijatelja duse, jer moZe posve omesti ocitovanje njenih
visih aspekata; ta kvaliteta nalazi se u nizim slojevima ocitova-
nja, blize samoj fizickoj materiji, i samim time moze se isprijeciti
na putu oditovanja duse; dodatni je problem taj, §to su takve
reakcije u domeni ahankare, odnosno ega, autonomnog sustava
upravljanja osjetilima i djelatnim organima, tako da ahankara
pod utjecajem rajasa preuzima kontrolu nad ¢ovjekom, te se tada
Covjek ponasa poput bezumnog automata ili nize Zivotinje. Zbog
takvog mehanizma reakcije, na fizickom planu se u tijelu ¢ovjeka
stvaraju supstancije poput kortizona (hormon stresa) ili adrena-
lina, koje pak sa svoje strane dodatno ojacaju mehanizam sr-
dzbe, istodobno uznemirujuéi stanje tijela, ¢ime ometaju sudje-
lovanje duse u ponasanju ¢ovjeka, buduéi da je za ocitovanje
duse potrebno umiriti niza tijela. Zbog svega toga, vidljivo je
zasto Gospod Krsna taj mehanizam zove sveprozdiruéim uzro-
kom grijeha i najveéim neprijateljem.

38 Kao $to dim prekriva vatru,
kao $to prasina prekriva zrcalo,
kao $to je zametak prekriven posteljicom,
tako strasti zastiru objektivnost.

133 Rajas
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Takvi mehanizmi uznemirenja, dakle, zastiru vezu izmedu visih
aspekata Covjeka i fizickog plana, zastiruéi s jedne strane objektiv-
nost, stvarajui s druge strane tendenciju k odredenom obliku dje-
lovanja. Zbog takve situacije, gdje je Covjek s jedne strane zbog
strasti neobjektivan, a s druge strane je zbog istih strasti sklon
djelovati nasilno i ¢initi grijeh, dusa postaje posve zastrta tim do-
gadajima.

39 Mudrost je prekrivena
tim vjecitim neprijateljem mudrih
u vidu Zudnje, o Kuntin sine,
koja je nezasitna poput ognja.

Morsko dno ne moze se vidjeti ako je povr§ina valovita. Jedna-
ko tako, suptilni aspekti svijesti ne mogu dod¢i do izraZaja u situa-
ciji kad je svijest ispunjena grubim dogadajima, kao $to su to stra-
sti ili gnjev. Za djelovanje iz pozicije mudrosti nuzan je mir duha,
te sloboda od vezanosti. Kombinacija nemira duha i vezanosti re-
zultira potpunim pomracenjem svake objektivnosti, gubitkom sva-
kog traga plemenitosti i ljubavi, a svaki oblik povladivanja tim
nizim mehanizmima vodi samo do njihovog ja¢anja. Ako Zudnji i
srdzbi dademo prst, prozdrijet ¢e nam ¢itavu ruku, a potom i tije-
lo. Tim osobinama nikada, dakle, ne treba povladivati, niti iz njih
djelovati. Naprotiv, ako se one jave, treba se distancirati od Citave
situacije, pricekati da uznemirenje nizih razina prode, a tek tada
govoriti ili djelovati. Ako treba nekome reéi nesto neugodno, re-
cimo mu to radije hladne glave, nego pod utjecajem strasti. U
protivnom, eskalacija neobjektivnosti i strasti dovest ¢e do svih
vrsta nevolja, i najvjerojatnije odvesti ¢ovjeka u propast.

40 Osjetila, um i razum toj su Zudnji sjediste.
Preko njih prekrivajuéi mudrost,
ona obmanjuje tjelesnika.

Zudnji je sjediste u astralnom tijelu, dakle tijelu uma i osjecaja,
koje koordinira osjetila i osjetilnu spoznaju. Kad se poveca aktiv-
nost astralnog tijela, ono se nade na putu ocitovanja visih tijela u
fizi¢ckom, te, ako mu se dopusti, ono posve preuzme kontrolu nad
¢ovjekom, bududi da se tu ionako radi o mehanizmima Zivotinjskog
carstva, namijenjenim brzom djelovanju u situaciji ugroZenosti,
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gdje su nuzni obrana ili bijeg. U takvoj situaciji je od Zivotne va-
Znosti reagirati trenutno, te su stoga ti mehanizmi toliko brzi. Koli-
ko god da su efikasni i smisleni u Zivotinjskom carstvu, gdje vladaju
teritorijalnost i pravo jacega, u svijetu ljudi oni dovode upravo do
toga da se ljudi pozZivinle, te da se spuste u svom djelovanju do
razine ¢opora zvijeri koje se tuku oko komada mesa. Tako poreme-
eni niZi sustavi dakako ne mogu biti sredstvom ocitovanja suptilne
svijesti, nego jedino izvorom obmanjujuc¢ih dojmova, koji dusu ve-
likom silinom poku$avaju uvjeriti u objektivnu realnost necega, $to
je samo rezultat popustanja pred Zivotinjskim naslijedem covjeka.

41 Sredujudi stoga najprije osjetila, o najbolji Bharato,
obuzdaj taj izvor grijeha,
koji uni§tava mudrost i spoznaju.

Jedini pravi nacin za obuzdavanje automatizma rajasa jest ne-
prestana prisutnost svijesti u osjetilima, odnosno, dovodenje osje-
tila i nize prirode ¢ovjeka pod potpunu vlast duha, koji mora biti
neprestano budan i Ziv. Covjek koji tako funkcionira nece pasti
pod utjecaj nizih sila, koje s lako¢éom dominiraju uspavanim duhom.
Lijek protiv srdzbe i strasti je dakle budnost duha u osjetilima,
¢ime se sprjeCava aktiviranje autonomnih mehanizama, koji stu-
paju u akciju ako nema budnog duha koji bi djelovao u osjetilima,
u situaciji kad su osjetila prepustena sama sebi, besciljno lutajudi
medu privla¢nim i odbojnim objektima. Kad duh ima jasan cilj na
koji je usmjeren, i taj cilj ostvaruje kroz osjetila i djelatne organe,
tada su svi ti organi podredeni duhu, nisu neovisni. Primjer toga
je kirurg u operacijskoj dvorani, koji moze desetak sati nepre-
kidno operirati, ne obaziruéi se na zahtjeve tijela, posve usredoto-
¢en na zadatak koji obavlja, obavljajuci ga s velikom precizno$cu.
Takva je istinska kontrola niZe prirode; kad duh u njoj djeluje, sve
mu je drugo podredeno, ali kad si duh dopusti da osjetila naredu-
ju njemu, umjesto da on nareduje njima, te kada nije snazno foku-
siran na zadatak, tada ga osjetila neprekidno obasipaju svojim pro-
htjevima, kojima nikad nema kraja.

42 Kaze se da su osjetila suptilna.
Od njih je suptilniji um,
kojeg nadvisuje suptilnost duha.
Preostaje Ono, $to i njega nadilazi.
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Osjetila su suptilna, odnosno nalaze se u astralnom tijelu, u
onom njegovom dijelu koji se veZze s pranom. Fizicka osjetila samo
su posrednici do astralnog tijela, u kojem dolazi do prepoznava-
nja i razumijevanja opazenog. Um je, pak, taj koji na osnovi opa-
zenog prosuduje, i svojom suptilno$¢u nadilazi osjetila, jer se na-
lazi u viSem dijelu astrala. Duh, pak, predstavlja jo$ dublji ¢ovjekov
aspekt, onaj istinskog razumijevanja stvari, na osnovi kojeg se od-
reduje dugoro¢no usmjerenje Covjeka, za razliku od uma koji up-
ravlja kratkoro¢nim zbivanjima u svijetu osjetila. Um prosuduje
svijet pomocu osjetila, ali duh odlu¢uje o dubljim smjernicama
egzistencije. Sve su to, pak, samo organi, pomocu kojih Jastvo
ostvaruje svoju prisutnost u svijetu. Postoji, dakle, vertikalna lini-
ja oCitovanja Jastva: od objekata, preko osjetila i uma, do duha, te
na kraju do samog Jastva. Ta linija je dvosmjerna; u jednom smje-
ru Jastvu govori o svijetu, a u drugom smjeru pruza Jastvu moguc-
nost djelovanja u svijetu.

43 Tako znajuéi onog,
koji je iznad duha,
obuzdaj Jastvo Jastvom,
te savladaj tako, o Moénoruki,
neprijatelja u obliku Zudnje,
kojeg je tesko savladati.

Istinska kontrola osjetila postize se dakle usmjerenjem duha na
Najvise. Kad je tako svijest saZeta u najdubljoj stvarnosti, osjetilni
dojmovi, jednako kao i djelovanje nize prirode, bit ée posve ne-
bitni, i neée upravljati ¢ovjekom. Tek kad se ¢ovjek izgubi, kad
izgubi svoju istinsku perspektivu, kad zaboravi svoju stvarnu pri-
rodu, tada moZe pasti pod obmanjujuéi utjecaj razli¢itih nizih sila.
Vjetar raznosi oblake s lako¢om, ali planinu ne moze pomaknuti,
zato $to su temelji planine &vrsti. Jednako tako, ¢ovjek utemeljen
u svojoj istinskoj prirodi najviSeg Jastva neée biti pomaknut vje-
trom osjetilnog opazanja, ve¢ ¢e u svim okolnostima ostati ¢vrst i
postojan. Gospod Krsna, dakle, savjetuje ¢vrsto uspostavljanje ver-
tikale izmedu svijeta i Jastva, u oba smjera, gdje e Jastvo usposta-
viti sebe kao vrhovnog gospodara osjetila, kao njihov temel;j i smi-
sao, te tako niZi aspekti ¢ovjeka nece nikada imati priliku isprijeciti
se na njegovu putu.
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Cetvrto poglavlje

1 Svevi$nji Gospod rece:
Ja sam objavio ovu neunistivu yogu Vivasvanu.
On ju je predao Manuu,
koji ju je kazao Iksvakuu.

Bojim se da su danas sva imena koja se ovdje spominju u dome-
ni legende, odnosno da ne postoji nista $to bi nas s njima povezi-
valo, pomocu ¢ega bi ih se moglo pribliZiti ¢itatelju. Razlog je
tome veliki protok vremena, zbog kojeg danas ne mozemo sa si-
gurnoséu redi jesu li spomenute osobe doista postojale, ili se radi
jednostavno o simbolima ili mitskim bi¢ima, poput Herakla ili
Adama. Sto bismo, analogno, mogli reci da je Krsna ustvrdio kako
je on na pocetku svijeta objavio ovo znanje Adamu, ocu ¢ovje¢an-
stva, koji ga je pak objavio svojim sinovima, Kainu i Abelu, a da se
to znanje u drevnim vremenima prije Potopa izgubilo? Mogli bismo
jama¢no samo slegnuti ramenima.

Neki govore da je Vivasvan samo drugo ime Siurye, boga Sunca.
Drugi pak govore, vjerojatno s vise osnova, kako se radi o uteme-
ljitelju sunceve ratnicke dinastije. Sto je od toga istina, nama je
posve svejedno, budué¢i da nam ni u jednom slucaju to ne znaci
ama bas nista.

2 Tako je u ueni¢kom naslijedu primivsi,
kraljevski su je mudraci poznavali.
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No u dugim vjekovima
ova se yoga izgubila.

Kako god da su se spomenuti uglednici zvali, i tko god da su
bili, poanta je savr§eno prenesena: u dugom vremenskom razdo-
blju moze se izgubiti ne samo uceni¢ko naslijede, kojim se prenosi
neki nauk, nego i samo sjecanje na osobe i dogadaje u njegovom
pocetku. Nakon doista dugog vremena, sve prelazi u domenu le-
gende. Svi dogadaji s pocetka civilizacije spadaju danas u nejasne
legende, ¢iju je ¢injeni¢nu osnovu danas tesko ili nemogude usta-
noviti. Ti dogadaji i nisu bili toliko davni, povijest drevnih civili-
zacija pocinje negdje oko petog tisucljeca prije Krista. Cak i u tom
razdoblju, zapisi i iskopine su nepouzdani. Sto je bilo prije tog
razdoblja? To je doista tesko znati. Dovoljno je, dakle, sedam ti-
suca godina da posve izgubimo povijesno sjecanje na nasu proslost;
ako je civilizacija i postojala prije toga, $to mi o tome znamo?
Nista. Mozemo se jedino tjesiti mislju kako drevne povijesti nije
ni bilo, te da su nasi preci tada kamenim sjekirama lovili mamute.
Moida je to i istina, moZda se doista radi o obi¢nim pretjerivanji-
ma i drevnim mitovima, pogotovo u Indiji, gdje je gotovo stvar
prestiza datirati spise i dogadaje u $to drevniju proslost.

Sto je u svemu tome istina? Istina leZi u sljedecoj &injenici: u
Indiji tesko da je moguée pronadi ucenicko naslijede koje se nepre-
kinuto proteze kroz vise od petsto godina. Sto su onda oni popisi
imena, koji se protezu do samog Stvoritelja? Samo falsifikati, utje-
ha onima koji nisu u stanju sami ponijeti odgovornost za svoje
naucavanje, veé Zele odgovornost i zaslugu prenijeti na tradiciju.
U tradiciji, nazalost, ima malo utjehe. Kao $to Krsna kaze, tradici-
je se gube, u dugom tijeku vremena one nestaju, te se gubi c¢ak i
sjeCanje na njih. Svaka tradicija traje samo dotle, dok ucitelj uspi-
jeva u cijelosti obuciti barem jednog ucenika. U trenutku kad udi-
telj umre bez sposobnog nasljednika, naslijede istog trena postaje
farsa, koja Cesto radi puke tradicije nastavlja postojati, iako je njena
suStina mrtva. Takvo naslijede moguée je reformirati, ali ono tada
viSe nije izvorno, jednako kao $to Katoli¢ka crkva primjerice nije
nasljednica Krista i Petra; ona je nasljednica reformatora koji su
gradili na ruSevinama koje su ostale nakon mra¢nog razdoblja Avi-
gnona 1 Borgia.

Prema onome $to sam imao prilike vidjeti, vrijeme potrebno za
pucanje ucenickog naslijeda najcesce je negdje oko tri generacije,
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jer intenzitet samog ucenja ima tendenciju slabljenja sa svakom
generacijom. Prva generacija je sam utemeljitelj, Cesto istinska Bo-
zanska inkarnacija ili veliki svetac. On svojom karizmom i modi
postavlja temelje u vidu ucenika. Najces¢e ni jedan od tih uéenika
nema snagu utemeljitelja, iako su sami Cesto veliki sveci; primjer
moZzemo nadi u Isusovim ulenicima. Svi oni su jamac¢no osobe
prili¢ne duhovne snage, ali daleko zaostaju za jednim Isusom. Nji-
hovih ucenika, pak, danas se vise nitko i ne sjeca; treca je genera-
cija, dakle, ta u kojoj je istinska snaga izgubljena, a prenosi se
samo forma, okviri naucavanja bez previse veze sa sustinom. Zbog
svega navedenog, posezanje za autenti¢nim ucenic¢kim naslijedi-
ma samo je trik, kojim se varaju neupuceni.

Sto je to, dakle, §to &ini jedno ucenitko naslijede postojanim i
neprekinutim? To jamacno nije intelektualno znanje; mnostvo ljudi
danas ima znanje o Isusu, a opet malo njih mozZe dizati mrtve i
hodati po vodi. Samo prenosenje podataka nije, dakle, ono $to
¢ini ucenicko naslijede. Istinski ¢vrst lanac naslijeda mogud je je-
dino preno$enjem sustine, a ne forme kroz koju se ona ocituje. Ta
suStina je jedino ¢vrsta utemeljenost u BoZanskom, u stvarnosti
koja je temelj svega. Tek oni, koji su uvid u tu stvarnost primili,
koji se u toj stvarnosti temelje i iz nje rastu, i koji su uvid u tu
stvarnost u stanju prenijeti drugima, mogu se drzati istinskim ka-
rikama u lancu u&eni¢kog predanja. Cest je, pak, slucaj da uéenici
tek djelomi¢no nasljeduju ucitelja, te da ono, $to je on posjedovao
u cijelosti, oni imaju tek djelomi¢no, te da im nedostaju neke bitne
stvari. Takvim lancem pokvarenog telefona utemeljenost u stvar-
nosti pada geometrijskom progresijom sa svakom iteracijom, $to
daje i objasnjenje za moje opaZanje o tri generacije. Naime, nadi-
nimo za primjer jedan mali grafikon korijenske funkcije. Neka os
x predstavlja korake ucenickog naslijeda, a os y numericku vrijed-
nost snage ucitelja, na skali od 1 do 10. Uzmimo da utemeljitelj
naslijeda na toj skali ima vrijednost 10. Uzmimo da je snaga nje-
govog nasljednika kvadratni korijen prethodnika. Njegov nepo-
sredni nasljednik ima po tome vrijednost 3.16, §to se prili¢no
dobro uklapa u opazanje; Isusovi nasljednici, naime, tesko da su
nosili vise od trecine njegove snage, ako i toliko, ali je veé i to
dostatno da ih se s pravom drZi svecima. Njihovi nasljednici, pak,
prema toj funkciji imali bi vrijednost 1.77, $to je ve¢ prili¢no slabo,
i razlog je recimo tome $to se jednog Timoteja sje¢amo tek po
spominjanju u Pavlovim poslanicama. Njihovi nasljednici, pak,
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imaju vrijednost 1.33, a vrijednost dalje nastavlja padati, tezei
vrijednosti 1. Recimo da je upravo ta vrijednost, jedinica, ona na
kojoj je posve svejedno ima li u¢enickog naslijeda ili ne. Uo¢imo,
isto tako, da u korijenskoj funkciji sama veli¢ina prvog uditelja ne
igra veliku ulogu; razlika izmedu pocetne vrijednosti 1000 ili 10
odgada kolaps naslijeda tek za dvije do tri generacije, ne vise. Sve
se to savrSeno uklapa u opaZanje, i stoga nam daje prili¢no mate-
rijala za razmisljanje.

Zakljucak ostaje sljededi: jedino pouzdano ucenicko naslijede
ono je, u kojem svaka karika lanca ima vezu neposredno s Bogom,
kao bitnim temeljem naslijeda, i tek tada, kad je prosvjetljenje ne-
posredno prisutno u svijesti i Zivotu svakog ucenika lanca, tada je
njegovo prenoSenje zajamceno. Sve ostalo igra je pokvarenog te-
lefona kojem to¢nost pada s kvadratom udaljenosti od izvora.

Uzmimo za primjer te situacije Suncev sustav. Jedini istinski
izvor svjetlosti u njemu je Sunce. To je zbog toga $to se u njegovoj
jezgri odvija termonuklearna fuzijska reakcija, kojom se laki ele-
menti stapaju u teZe, uz zracenje viska energije u vidu elektromag-
netskog zracenja. Oko Sunca orbitira nekolicina planeta, koji bi-
vaju osvijetljeni Suncem obrnuto proporcionalno svojoj udaljenosti
od njega, odnosno, $to su mu bliZe, to vise svjetlosti i topline
primaju. To podsje¢a na ucenike velikog ucitelja: oni koji su mu
bliZe, obasjani su s vise topline i svjetlosti. Oni, koji su dalje od
njega, dobivaju manje. Uenici tih uc¢enika usporedivi su s mjese-
cima koji orbitiraju oko tih planeta. Ako ih obasjava samo planet
od kojeg se odrazava Sunceva svjetlost, imamo opet primjer kori-
jenske funkcije, gdje svjetlost eksponencijalno pada sa svakom ite-
racijom. Ucenicka naslijeda, koja tako propadaju i degeneriraju
se, govore nam kako trebamo biti $to blize Suncu, kako trebamo
upiti $to viSe njegove svjetlosti i zraciti je u svijet. Naizgled je to
to¢no, ali zapravo je beskrajna glupost, podlozni¢ki mentalitet i
uzrok propasti svake duhovnosti na svijetu. Ne treba nam, naime,
vrazje Sunce, nego moramo u sebi razviti termonuklearnu reakci-
ju fuzije, a to moZemo uciniti tek ako prestanemo biti planeti, te
postanemo zvijezde. Tek tada ¢emo ostvariti istinski izvor snage,
i imat ¢emo §to zraditi. Tada éemo biti samoobasjanima, svijetlit
¢emo i grijati sami od sebe, a ne kao komadi ugljevlja, koji u vatri
siju, a kad ih odatle izvadimo, hlade se i ostaju crni, pokazujuci
tako svoju istinsku prirodu tame i hladnoée. Tamnu i hladnu dusu
mozemo koliko god hoéemo izlagati drustvu svetaca i avatara;
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ona ¢e u njihovu drustvu doista i pokazivati nekakve vrline, ali
kad se iz tog drustva ukloni, ona se hladi i vraca na svoje. Zbog
toga se razlikuju naslijeda religije i naslijeda yoge. Naslijeda religi-
je ona su, koja pokusavaju od ljudi naciniti pasivne sljedbenike
koji ¢e samo prikupljati i odrazavati svjetlost onih iznad njih. Na-
slijeda yoge, pak, ona su koja nimalo ne drze do tradicije, veé
naprotiv neumorno ustraju na takvoj transformaciji bi¢a pojedin-
ca, kakva ¢e dovesti do toga da on sam od sebe zasja, poput nu-
klearne peci Sunca. Takav, koji je sam po sebi utemeljen u Bogu,
koji je sam po sebi ostvaren, koji u svojoj istinskoj prirodi vidi
temelj svakog ucenickog naslijeda, taj je istinski temelj duhovno-
sti u svijetu, a ne naslijeda podloznika, molitelja i $tovatelja tradi-
cija.

3 Tu drevnu yogu,
koja je najvise otajstvo,
ja danas govorim tebi,
jer moj si prijatelj i bhakta.

Uoc¢imo kako Krsna Arjunu udi yogu, odnosno princip isprav-
nog utemeljenja. Kad bi Zelio da Arjuna postane ovisan o njemu,
on bi mu dao samo finalni rezultat, odnosno Zeljeni obrazac po-
nasanja kojeg bi se ovaj imao pridrzavati. Umjesto toga, Krsna ga
udi ispravno se utemeljiti, a sve ostalo samo Ce iz toga slijediti.

Arjuna je Krsnin prijatelj; ¢ak i viSe od toga, on je njegov bhak-
ta. Zadrzimo se sada malo na tom pojmu, toliko zloupotrebljava-
nom da je postao ruglo.

Bhakti je stupanj iznad prijateljstva. Bhakti je stanje predanog
divljenja, poStovanja, uvazavanja i obozavanja. Bhakti je stanje u
kojem se nekome divimo zbog njegovih vrlina, u kojem Zelimo
biti poput njega, ali ne tako $to ¢emo njega skratiti za glavu kako
bismo ga spustili na nasu razinu, nego tako $to ¢emo pogledati u
visinu prema njemu i uskliknuti: “Slava Tebi!”. Takvo spontano
divljenje i Stovanje je bhakti. Tim $tovanjem mi razvijamo u sebi
upravo te vrline kojima se divimo; mi ne Stujemo radi toga da
ostanemo mali i slabi, nego posve nemotivirano; izrazavamo div-
lienje prema onome tko je divljenja dostojan, samo zato $to tako
treba ¢initi, zato $to se zbog toga osje¢amo dobro i ispravno. Onaj
tko se dobru klanja, raste u dobru. Onaj, pak, tko se klanja zlu, u
zlu i raste. Nemotivirano S$tovanje, dakle, predstavlja ve¢ i kao
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takvo na$ rast u dobru, a da se oko tog rasta previse ne trudimo.
Stovanjem i divljenjem mi se otvaramo prema onome koga tuje-
mo, te slavedi njegova svojstva istima priznajemo prvenstvo u vla-
stitom Zivotu. Cesto ljudi u zabludi misle kako ¢e kritizirajuci nesto
pokazati svoju nadmo¢ nad time, te sebe tako nad time uzdiéi.
Naprotiv, kritiziranjem ¢e samo sebe odvojiti i udaljiti od pred-
meta kritike, jer ono $to kritiziramo udaljavamo od sebe. Ono,
pak, ¢emu se divimo, to privla¢imo u sebe i tome se priblizavamo.

Krsna i Arjuna su u odnosu medusobnog postovanja i divljenja;
obojica su ¢asni ljudi i veliki ratnici, i svatko od njih se raduje kad
se ovaj drugi proslavi. Osim svega toga, Arjuna je svjestan toga da
je Krsna Bozansko biée, te mu spontano odaje postovanje, kao
primjerice onda kad su on i Duryodhana posjetili Krsnu dok je
spavao, gdje je Arjuna ostao stajati kraj kreveta sklopljenih ruku,
u znak postovanja. To su sve posve spontane manifestacije njego-
vog unutarnjeg stava. Ocito je, dakle, kako takav stav predstavlja
plodno tlo za usvajanje najviSeg znanja, jer u Arjuni ne postoji
sumnja niti u Krsnu i njegovo znanje i veli¢inu, kao ni u njegove
namjere, te zbog takvog stava moze s lako¢om usvojiti sve cemu
ga Krsna naudi. Zbog toga Krsna naglasava kako je upravo taj
Arjunin stav razlog, zbog kojeg mu otkriva najvisi nauk.

4 Arjuna rece:
Kasnije je rodenje tvoje
a ranije rodenje Vivasvana.
Kako mi je shvatiti to
da si ga ti poucio na pocetku?

To, $to se Arjuna divi Krsni, ne znadi kako je njegov kriticki um
otupljen, te da poput papige usvaja neprobavljeno znanje kako bi
ga kasnije ponavljao bez razumijevanja. Naprotiv: izraz je posto-
vanja prema ucitelju paZzljivo slusati njegov govor, i kad se naide
na dio koji zvudi proturje¢no, nerazumljivo ili besmisleno, to
odmah napomenuti, kako bi se stvar razjasnila. U protivnom, uce-
nik &ije kriticke sposobnosti nisu djelatne dok slusa uditelja jed-
nostavno nije dostojan biti u¢enikom, buduéi da ne prihvaca pouku
na ispravan nacin.

Uo¢imo formulaciju kojom Arjuna ukazuje na proturjeénost:
“Kako to trebam shvatiti?” Pogre$na primjena kritickog uma ona
je, koja djeluje iz pozicije ega. Ego tada neprestano ocekuje nesto,
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¢ime bi mogao sebe uzdiéi, a drugoga poniziti. Kad ¢ovjek koji
djeluje iz takve pozicije ¢uje nesto $to njemu zvudi proturjecno ili
besmisleno, on ¢e odmah napasti sugovornika, rugajuéi mu se,
misledi da je ono $to on nije u stanju razumjeti glupost, te da ono,
u Cije znacenje on nije sposoban proniknuti, uopée nema znace-
nja. Bududi da neprestano misli kako je u pravu, svako neslaganje
sa svojim misljenjem dozZivljava kao pogresku onog drugog. Posve
je, dakle, jasno kako takav nikada ne moZe napredovati, i kako ¢e
teSko nadiéi svoje zablude.

Arjuna je daleko mudriji; njemu uopce nije bitno da bude u
pravu, nego da se dozna istina. Biti u pravu nesto je $to je od
vaznosti nesigurnim ljudima, kojima je stalo do toga $to drugi
misle o njima, kako bi mogli odrzavati privid o sebi, kojim poku-
Savaju kompenzirati nedostatak sustine. Arjuna dakako nije jedan
od tih ljudi, on je ¢astan Covjek koji teZi istini i vrlini, i svoj osjecaj
vrijednosti crpi iz sklada s istinom i vrlinom. Zbog toga je njegov
um dist i jasan, i ako ne$to ne razumije, on odmah kaze: “Ja ovo
ne razumijem i zbunjen sam; molim te, objasni mi kako bih shva-
tio”.

Kaze se kako su najinteligentniji ljudi oni, koji postavljaju puno
pitanja. To je stoga $to se oni ne boje da Ce ispasti glupima, jer
znaju da to nisu. Budale, pak, znaju da su budale, te neprestano
strahuju od toga da ¢ée ih netko razotkriti. Zbog toga se ne usudu-
ju postavljati pitanja, misle¢i kako pitanja razotkrivaju neznanje,
pa “mudro” Sute, ostajuéi tako budalama.

Arjuna je uocio kako je Krsna rekao nesto $to zvudi proturjec-
no, naime da je poucio nekoga tko je umro davno prije njegovog
rodenja. On dakako ne misli ni da je Krsna lazac, niti da je budala
koja govori besmislice. On moze jedino ustanoviti da se tu krije
nesto $to mu je nepoznato, pa se 0 tome raspituje, jer se upravo u
doznavanju nepoznatog krije put do novog znanja.

5 Svevis$nji Gospod rece:
Mnoga su rodenja protekla
moja, a takoder i tvoja, Arjuna
Ja ih znam sva, a ti ih ne znas,
o pokoritelju neprijatelja.

Odgovor na dvojbu je, dakako, reinkarnacija; Gospod Krsna
nije govorio o ovoj svojoj inkarnaciji, nego o nekoj davnoj pret-
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hodnoj. Buduéi da se Arjuna ne sjeca svojih prethodnih utjelovlje-
nja, nije mu palo na um da bi se moglo raditi o tome, odnosno da
bi Krsni moglo biti svejedno o kojem svojem utjelovljenju govori,
te da on odrzava kontinuitet svijesti u svim rodenjima.

Ovdje postaje jasna razlika izmedu dvojice prijatelja. Arjuna nije
obican ¢ovjek; naprotiv, on se medu ljudima svog doba isti¢e po
svemu, i predstavlja ideal ljudskog bic¢a. Poput njega, i Krsna je po
svemu savrSen. Ipak, razlika medu njima je u tome $to Arjuna
djeluje ne znajudi, instinktivno; njemu njegova istinska priroda
nije poznata. Krsna, pak, ostaje suvereni gospodar svih stvari, posve
budan u najvi$oj spoznaji. Smrt i ponovno rodenje ni u kojem
aspektu ne mute Njegovu svijest, za razliku od ostalih bic¢a. To je
stoga $to je Gospod Krsna Najvisi. Ne postoji, naime, niti jedna
jedina sila u podrudju stvorenog, koja bi njemu bila ravna ili nad-
redena. Svojstva prirode njegove su sluge, a ne gospodari. Nezna-
nje, stoga, nad Njime nema nikakvu mo¢. On zna tko je, odakle
dolazi i kamo ide.

6 Iako sam neroden i neunistive naravi,
iako sam Gospod svih bica,
ostajudi u svojoj vlastitoj naravi
radam se svojom vlastitom stvaralacCkom modi.

Istodobno, Bog ostaje nestvoren, neocitovan i nedokuciv. On,
posve transcendentalan podrudju ocitovanog, istodobno se utje-
lovljuje usmjerenjem vlastite volje. Zbog paradoksalne naravi Nje-
govog utjelovljenja, po kojoj istodobno ostaje gdje jest i poprima
tjelesni oblik, vecinu ljudi Njegovo utjelovljenje zbunjuje. Naime,
ako se Bog rada u tijelu, tada sebe ogranicava, lokalizira. Ako se
Bog utjelovi kao ¢ovjek, mozemo pomisliti kako nebeski andeli
ostaju bez predmeta svoga Stovanja, barem za trajanja BoZjeg utje-
lovljenja. Ako, pak, ostaje neutjelovljen, ako se u visim sferama ne
desi nikakva promjena, Covjek e biti sklon pomisliti kako Bog i
nije doista utjelovljen, ve¢ da se tu radi prije o nekom obliku Nje-
gove djelatne sile. Ipak, tome nije tako.

Zamislimo radije sljedeée: Bog je izvor svjetlosti, a Citava priro-
da je staklena plo¢a umrljana bojom. Biéa predstavljaju razne blago
osvijetljene mrlje na ploci, koje nastaju kad Bog “pogleda” stakle-
nu plocu, a zbog djelomi¢no stanjene boje na staklu. Bozja inkar-
nacija mogla bi se opisati na sljedeé¢i nacin: Bog ukloni sa stakla
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boju na jednom mjestu, u cijelosti. Tada izvorna, ¢ista narav svjet-
la prolazi kroz staklo, posve neometena mrljama boje. Istodobno
je izvorna, posve Cista svjetlost vidljiva s druge strane, u fizickom
svijetu, a svjetlost istodobno ostaje u svojem izvornom, transcen-
dentalnom stanju s one strane stakla. Tako na$ paradoks nalazi
rjeSenje. Avatara, BoZje utjelovljenje, predstavlja rupu u iluziji, pro-
zor kroz svijet, kroz koji mozemo gledati Boga. Predmet $tovanja
svih vrlih i svetih tako poprima oblik ¢ovjeka, koji je sva slava
Bozja ulivena u ljudski oblik. Nikako nije moguce opisati svu Nje-
govu slavu, niti joj sagledati veli¢inu, ali je moguée pred njom se
ponizno pokloniti i zapjevati himne u Njegovu slavu. Neka je vjec-
no slavljen Gospod Bog u svoj Svojoj veli¢ini! Neka Ga vje¢no sva
stvorenja slave, jer tako je jedino pravo i dostojno! Sva slava
Njemu!

7 Kada se dharma pokoleba, o Bharato,
a adharma prevlada,
ja se tada utjelovljujem.

Svi konstruktori znaju kako je kvaliteta stroja obrnuto propor-
cionalna broju kvarova, odnosno nuzdi za naknadnim intervenci-
jama u njegovom radu. Zbog toga se najboljim konstruktorom
drzi onaj, ¢ije konstrukcije najmanje treba odrzavati, i koje same
po sebi rade savrseno.

Kako da onda shvatimo ovu izjavu? Naime, stvorenim svjetovi-
ma upravljaju precizne zakonitosti. U fizickom svemiru postoje
zakonitosti, poput gravitacije, elektromagnetizma, te slabe i jake
nuklearne interakcije. Postoje, takoder, precizne zakonitosti koje
ureduju kretanje i medudjelovanje Cestica na mikro i makro nivou,
koje tako stvaraju sloZenije strukture, koje pak omogucuju nasta-
nak sve sloZenijih oblika materije: od leptona i kvarkova do suba-
tomskih &estica, od subatomskih Cestica do atoma, od atoma do
molekula, od jednostavnijih molekula do sloZenijih, od slozenijih
molekula do Zivih biéa, te od jednostavnijih Zivih bi¢a prema slo-
zenijima. Takve sloZenije strukture podloZne su pak zakonima sila,
gibanja, razmjene energije i sli¢nima. Svim time upravlja savrSen
red, za koji su odgovorne fizikalne zakonitosti koje je Bog u samom
pocetku stvorio savrSenima, te nema nikakve potrebe za dodat-
nim intervencijama u funkcioniranje svemira, kako bi se one odr-
zale. Zbog svega toga, ¢ini se paradoksalnom izjava Gospoda Krsne
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o tome kako se on mora utjeloviti radi ispravljanja nesavrenosti
u redu koji upravlja svijetom. Ipak, stvar je nesto sloZenija, a u toj
sloZenosti krije se i odgovor na nasu dvojbu.

Bog je, stvarajuéi svijet, imao na raspolaganju dvije moguéno-
sti. Prva mogucnost znacila bi stvaranje posve deterministi¢kog
svijeta, u kojem je sve mogude savrSeno predvidjeti, i nad kojim bi
On imao potpunu kontrolu. Takav svijet, kao i sva bi¢a u njemu,
bio bi u cijelosti ovisan o Njegovoj volji, te bi je samo pasivno
odrazavao. Takav svijet bio bi savr§eno ureden, i nazalost savrse-
no beskoristan. Naime, od pasivnog automata koji samo odrazava
volju svoga tvorca, bez ikakve moguénosti iznenadenja i novosti,
nema pretjerane koristi. Stoga je Bog taj model stvaranja odbacio
kao uzaludan. Preostaje druga mogucnost: stvaranje dinamickog
sustava, u kojem Bog postavlja osnovne uvjete i pravila igre, te-
meljne zakonitosti koje onda poprimaju vlastiti Zivot, te ¢ak ni
Bog ne moze posve sigurno odrediti §to ¢e od svega toga ispasti, i
kako ¢e takav svijet izgledati u odredenoj tocki stvaranja. Doista,
Njemu sam rezultat i nije od tolikog znacenja, koliko sam proces
stvaranja. Naime, Bog je svijet stvarao tako $to je stvorio biéa ko-
jima je povjerio odredene aspekte Svoje li¢nosti, odnosno, tako
$to je pogledao odredeni, suptilni sloj Prirode, stvarajuéi u njemu
dinamiku kretanja, koja je dovela do daljnjeg lanca stvaranja. Osje-
tivsi svoju svijest NajviSeg Puruse, time je stvorio bezbroj Purusa
koji Ga obozZavaju opazajuéi svu Njegovu slavu. Tako je nastalo
mnostvo bogova, odnosno arhandela i andela. Ti bogovi nose u
sebi razlic¢ite aspekte Beskona¢nog, i u tim aspektima stvaraju, oci-
tuju se, slaveéi tako Gospoda. Njihova volja je slobodna, jer ih je
takvima nacinio njihov tvorac, i oni tu volju ocituju istrazujuéi sve
mogucnosti kojima ih je obdario Tvorac. Jedna od tih moguéno-
sti sastoji se u ograniavanju vlastite svijesti na razne nacine, kako
bi je bilo moguée konkretizirati u veéoj raznolikosti, u kojoj bi
razli¢iti aspekti unutarnje punine poprimili odvojene forme. Neki
aspekt takvog savrSenog bi¢a moze nadi olitovanje u ¢itavom
jednom svemiru ispunjenom bi¢ima i stvarima, dinamikom kreta-
nja i stvaranja, koja sva odrazava duh svojega tvorca.

U dodiru s Prakrti, Purusa najprije poprima oblik dinamike stva-
ranja, Sive Plesaca. U svojem silasku dublje u stvaranje, On se di-
jeli na muski i Zenski aspekt, na Sivu i Sakti. LiSeni unutarnje cje-
lovitosti i samodostatnosti, oni svoju teznju jednog k drugome, u
zelji za ponovnim sjedinjenjem, izrazavaju kroz beskrajno bogat-
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stvo svijesti, predanosti, struktura ¢istoce i istine, te razlic¢itih ener-
gija 1 razina svijesti, u kojima slavedi jedno drugo ocituju Bozju
slavu u svijetu. U daljnjoj konkretizaciji svojih namjera, oni stva-
raju najprije razinu uzro¢nosti, na kojoj se objekt dijeli od subjek-
ta, a uzrok od posljedice, te tako nastaje razjedinjenost stvari. U
toj razjedinjenosti spustaju se dalje, stvarajuéi spoznaju i razumije-
vanje, odnosno mentalnu razinu. U daljnjoj konkretizaciji, spo-
znaja/sustina se izrazava kroz razli¢ite forme, u kojima se ogleda i
odrazava. Tako nastaje astralni plan, ¢ije su zakonitosti veé bliske
onome $to dozivljavamo u materiji. U Zelji da se strukture i oblici
nastali na astralnom planu dalje ucvrste i konkretiziraju, te da se
jedno ¢&vrsce razlikuje od drugog, nastaje fizicki svijet, sa svojim
mnostvom bicéa i ¢vrsto odijeljenih formi. TeZnja je Boga, dakle,
da se kroz sve te stvari On proslavi, te da Njegova slava prosja
kroz sve tako stvorene razine, te da Mu stvoreno uzvrati pogled,
Njime ispunjen.

U takvoj konkretizaciji, u trenutku kad je definirana spoznaja,
definirana je i suprotnost spoznaji; ne zbog toga $to bi ona imala
temelj u Bogu i predstavljala dio Njegovog ocitovanja, ve¢ po pri-
rodi stvari. U trenutku kad se stvari po¢nu definirati u odnosu na
njihove suprotnosti, dakle na astralu, dolazi do pojava kao $to su
zlo, neznanje i nesklad. Ako se vratimo na gune, sattva, rajas i
tamas, tada konkretizacija stvaranja prema fizickom planu znadi
povecanje udjela tamasa u odnosu na sattvu, a potom i u odnosu
na rajas. To kulminira u stanju potpune teoretske nepomi¢nosti,
koja bi na skali o¢itovanja predstavljala stepenicu ispod materije,
u kojem bi dinamika i vrlina bili svedeni na nulu, a prevladavala
bi jedino sila inercije, neznanja i tromosti. Takvo stanje predstavlja
jedno veliko Nista, kao posvemasnju suprotnost Bogu, koji je jedno
veliko Sve.

Zbog sukoba sila vrline i ne-vrline, dobra i zla, sklada i neskla-
da, kao nuine posljedice konkretizacije BoZjeg ocitovanja u sve
grubljim slojevima Prirode, moguca je dakle situacija u kojoj zlo
prevlada a dobro bude ugrozeno. Tada, u toj velikoj igri, Bog
intervenira, dolazeéi u pomo¢ poput konjice u vesternima. Kad su
sile koje Ga slave i o¢ituju ugrozene, On im se ukazuje, postavlja-
juéi se pred njih kao predlozak, kako bi se slave¢i Ga ojacale u
svojoj biti, prisjetile se svojeg izvora i cilja, te tako potisnule nega-
tivnosti. Jednako tako, suprotne sile vide utjelovljenog Boga kao
neprijatelja, kao suprotnost vlastitim teznjama i bitku, te Ga pre-
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ziru, mrze i pokuSavaju unistiti. To je, dakako, besmisleno, jer
pokusavajudi unistiti sustinu stvarnosti samo sebe od nje odvajaju,
tonudi tako sve dublje u nistavilo, sve dok se ne pokaju i obrate, ili
pak posve nestanu u mraku potpunog nepostojanja.

8 Da bih izbavio pravednike i unistio zlotvore,
te ponovno uspostavio nacela dharme,
radam se vijek za vijekom.

Bog se dakle utjelovljuje kako bi bi¢ima ukazao na cilj njihovog
usmjerenja; vidjevsi Ga kao svoj cilj, pravedni Mu se klanjaju i
tako osnaZzuju unutarnju jezgru svoga bica, dok Ga zlotvori mrze i
od njega bjeze, udaljujudi se tako od stvarnosti prema potpunom
nistavilu, te tako ne stvaraju vi§e uznemirenje svojom prisutno$éu
na svijetu. Bog pravednike izbavljuje ve¢ i samom svojom nazoc-
no$¢u; naime, sama Njegova prisutnost pravedniku je najvisi bla-
goslov i spasenje, i on nema drugih Zelja. Kad tako vidi Boga, on
odbacuje sve niZe teZnje i time postiZe najviSe oslobodenje, te tako
zauvijek ostaje utemeljen u Gospodu. Dakako, na ¢ovjeku je da
svoje vezanosti odbaci i da svoje slabosti nadvlada, i to je ono $to
Bog ne moze za njega udiniti; kad bi ve¢ i samo BoZje utjelovljenje
bilo jedini ¢imbenik spasa bica, tada bi se netko mogao s pravom
zapitati za$to Bog nije neprestano utjelovljen na svijetu. To pak
otvara posve drugo pitanje: Bog, naime, dolazi onda kad Ga tre-
baju. Kad Ga nitko ne treba, On ostaje neocitovanim, jer su ljudi-
ma i nize sile dovoljne. Tek onda, kad ljudima sve niZe od Boga
bude nedostatno, kad budu neprestano Zedali samo za Bogom, bit
e razloga za Njegovu trajnu pojavu na svijetu. Kad je Bog prisu-
tan u srcima ljudi, On se pojavljuje i u svijetu. Kad Ga u srcima
ljudi nema, kad su ljudi ispunjeni Zeljama za niZim stvarima, tada
nizim stvarima i pripadaju, a Bog se u to ne mijesa.

Nize sile, poput dharme, koja odreduje pravila inkarnacije radi
ucenja i razvoja, posve su dovoljne u velikoj veéini slucajeva. One
zakazuju tek kad nedija Zelja za Bogom u toj mjeri naraste, da takav
razvoj vise nije optimalan; brZi bi se razvoj, naime, mogao ostvariti
Bozjom prisutno$éu. Tada Bog silazi, poprima oblik i djeluje. Sustav
je dakle dobro ureden: oni koji su od svijeta, pripadaju brizi svijeta,
i svijet njihove potrebe savrseno zadovoljava. Oni, pak, koji su Boz-
ji, koji Zele Boga i Njemu pripadaju, o njima brine sam Bog. Svatko
dakle dobiva ono $to uistinu Zeli, i $to mu je doista bitno. Metafo-
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ri¢ki je to u svetim spisima opisano na sljedeéi nacin: kad Covjek
umre, ako je za Zivota pripadao Bogu, ako je bio Njemu predan, po
njega dolaze BoZji glasnici, koji ga vode Bogu. Ako, pak, za Zivota
nije pripadao Bogu, nego nizim, vezujuéim silama, po njega poslije
smrti dolaze Yamini glasnici, i vode ga pred lice Dharme, boga
pravde, koji im pokazuje ogledalo u kojem vide svoja djela i njihove
posljedice, a od tih posljedica stvara se njihovo novo rodenje. Oni,
dakle, koji su za Zivota pripadali Bogu, poslije smrti dolaze Njemu
i nalaze mir, dok oni koji su pripadali svijetu, koji su svijetu tezili za
Zivota, svijetu ponovno pripadnu i u novom rodenju.

9 Moje rodenje i moje djelovanje bozanski su.
Onaj, tko to istinski razumije,
po napustanju ovog tijela ne rada se vise.
On dolazi meni, o Arjuna.

Onaj, tko je u stanju prepoznati sustinu Bozanske inkarnacije, u
stanju je dakle pogledati u samoga Boga, te Ga kao takvog pre-
poznati. Njegova svijest je stoga toliko profinjena, da je njegov
duhovni razvoj zavrsen, te on zauvijek pripada Bogu. Onaj, tko je
makar jednom u stanju svojom svije$¢u i uvidom dotaknuti Boga,
drzi se savrSenim, i svi se njegovi grijesi i propusti zaboravljaju: taj
pripada samo i jedino Bogu, u vje¢nosti. Bez takvog uvida u Boga
nije, dakako, moguée ostvariti istinsko razumijevanje Njegovog
rodenja i djelovanja, i stoga Gospod ovdje otkriva izuzetno bitnu
stvar, nuznu za razumijevanje ljudskog cilja, kao i plana reinkar-
nacije. Ponovna rodenja nuzna su bi¢ima sve dok ne uspiju dota-
knuti Najvise; svaki drugi cilj bi, produzen u vje¢nost, predstav-
ljao prokletstvo i patnju. Tek Svevisnji u vjenosti pruza beskrajno
blazenstvo i istinsko ispunjenje, i jedino On predstavlja krajnji i
konacan cilj, u usporedbi s kojim je sve ostalo beznacajno.

10 Oslobodeni vezanosti, straha i srdzbe,
potpuno utemeljeni u meni,
nasavsi u meni utodiste,
prociseni isposniStvom znanja,
mnogi su dosegli moju stvarnost.

Onome, tko najviSu stvarnost nije dosegnuo, ponovno rodenje
predstavlja blagoslov, drugu priliku u kojoj moZe nastaviti nasto-
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janje na postizanju savrSenstva. Onome, pak, tko je taj cilj posti-
gao, tko je sve niZe stvari iskusio i odbacio radi Najviseg, ponov-
no rodenje predstavlja samo suviSan i nepotreban izvor patnje.
Zbog toga se takvi i ne radaju ponovo: oni ponovnim rodenjem
nemaju $to zadobiti. Ako se i radaju, to je radi sluZenja drugima,
radi pomaganja u ostvarenju BoZjeg plana.

Bez odbacivanja nizih kvaliteta, pak, nikako nije moguée posti-
éi prociscenje, a bez prociséenja nije moguce spoznati Najviseg.
Stoga je CiS¢enje od niskosti imperativ, nuzan uvjet postizanja oslo-
bodenja, koji se ne moze nikako zanemariti, jer njegovo zanema-
renje znaci pad u niskosti, te udaljavanje od cilja kojem teZimo.

Netko ¢e pomisliti da je ¢injenica, koja kaze da veé i samo jedan
trenutak poimanja Najviseg jamci oslobodenje, razlog za opusta-
nje i “lako ¢emo” mentalitet. Takvo umovanje nije svojstveno
onima koji postizu oslobodenje. Naime, da bi doslo do tog jed-
nog trenutka spoznaje, potrebna je velika baza Cistoce, jednako
kao $to je za izgradnju visoke piramide nuzna Siroka i postojana
baza, te ¢vrsto tlo kao podloga. Onaj, tko tezi duhovnim visina-
ma, a da nije prethodno rijesio probleme na nizim razinama, naci
¢e se u situaciji u kojoj se nalazi voza¢ ¢amca, koji pokusava veslati
u ¢amcu privezanom uz kopno. Bez razrjeSenja takvih vezanosti
za niZe razine, on neée odmadi daleko, te ¢e unato¢ svom naporu
uloZzenom u veslanje ostati na mjestu. A gdje je tek daleka obala
Bozanske Stvarnosti! To uvijek treba imati na umu kod prakse
yoge: vezanosti i niskosti najve¢i su nam neprijatelji, i upravo oni
predstavljaju glavnu zapreku naSem napretku. Stoga je primjena
tehnika proci§éenja imperativ. Primjenom tehnika &iséenja, oslo-
bodenje se lako postize u kratkom vremenu; sve vezanosti se raz-
rjeSavaju, te se tako dusa diZe u sve suptilnije sfere uvida, dok na
kraju ne uspije ste¢i uvid u samog Gospoda. Bez tehnika ¢iséenja,
svaki poku$aj meditacije uzaludan je posao, $to mozemo vidjeti iz
primjera mnos$tva praktikanata brzopoteznih tehnika meditacije,
koji misle da e jeftino kupiti savrSenstvo. Koliko god da vjezbaju,
oni ne postizu nikakav napredak vrijedan spomena, osim Cestog
napretka u oholosti. Kako ¢e oni postiéi oslobodenje? Kako je
moguce nekome steé¢i makar i djelomican uvid u Najvise od najvi-
Seg, ako istodobno njeguje vezanosti za sve vrste niskosti? Zbog
toga, dakle, Gospod Krsna ovdje spominje slobodu od vezanosti i
strasti, te proci§¢enost istinskim znanjem, kao nuzne uvjete dola-
ska u Bozansku Stvarnost.
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Ipak, tu stvarnost dosegli su mnogi. Upravo u tome leZi utjeha:
to je moguée postici, i mnogi su to veé i postigli, te stoga svatko
treba nastojati na tome da im se pridruZi.

11 Na nadin na koji tko pristupa meni, ja mu uzvraéam.
Na svaki nacin, o Partha, ljudi slijede moj put.

Sukladno svojoj duhovnoj razvijenosti i sklonostima, ljudi raz-
vijaju razli¢ite nac¢ine kojima teze Bogu. U svakom tom nacinu,
Bog izlazi ljudima u susret.

Bog je, naime, sveprozimajuca stvarnost. On ne poznaje ogra-
ni¢enja. Kako god da Mu pridemo, On ¢e znati usmjerenje naseg
biéa i nasu istinsku Zelju, te ¢e nam tako i uzvratiti. Ali, Bog je u
svemu tome onaj, koji samo reagira. Nasa slobodna volja onaj je
¢imbenik, koji odreduje ¢emu éemo pripasti. Ako Boga ne Zelimo,
On ¢e pustiti neka nam bude po nasoj Zelji. Ako, pak, uz Njega
prionemo, On ¢e nam jednako uzvratiti. U svemu tome, bitno je
vidjeti da smo upravo mi presudan ¢imbenik: mi odluc¢ujemo $to
Zelimo. Bog nije ekskluzivno pravo nekih; On se nudi svima bez
razlike, i svatko, tko to pozeli, moZe Mu se predati i dosti¢i Ga.
Svacije prirodne sklonosti mogu u tome biti od koristi; kako god
da netko zamislja savrSenstvo, ako mu se s vjerom preda, Bog ce
mu se u tom obliku ukazati, i tako potvrditi njegovo usmjerenje.
Postupno, takav ¢ovjek e nadrasti sva ograni¢enja i postiéi savr-
Senstvo.

12 Oni, koji Zele ispunjenje u djelovanju,
oni oboZavaju boZanstva,
jer uspjeh roden iz djelovanja
brzo dolazi u svijetu ljudi.

Kako kaze Gospod, djelovanje u svijetu ljudi brzo donosi uspjeh,
ali taj je uspjeh “od ovoga svijeta”, to je blago koje nagriza hrda i
izjedaju moljci.’** Takvo djelovanje dakako donosi uspjeh, ono
brzo donosi plodove, ali ti plodovi nisu trajni. Ipak, djelovanje u
skladu s osobnom dharmom donosi drugu vrstu ispunjenja, onu

34 Mt 6,19-21: “Ne zgréite sebi blago na zemlji, gdje ga moljac i rda nagrizaju
i gdje ga kradljivci potkapaju i kradu. Zgréite sebi blago na nebu, gdje ga ni mo-
ljac ni rda ne nagrizaju i gdje kradljivci ne potkapaju niti kradu. Doista, gdje ti je
blago, ondje ée ti biti i srce.”
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koja dolazi od osjecaja sklada zbog vrSenja vlastite duznosti. Takav
rad, posveéen bozanstvima'?S, odnosno prirodnim elementima,
jer to samo svojstva Prirode medudjeluju'*®, bez prianjanja, dono-
si ispunjenje u djelovanju. Oni, koji Zele ispunjenje u djelovanju,
djeluju dakle iz yajiie, bez vezanosti.

13 Ja sam stvorio Cetiri staleza
prema podjeli svojstava i djelovanja.
Iako njihov tvorac,
znaj da sam nedjelatan i nepromjenjiv.

Cetiri staleza su Cetiri kaste: §adre, vaisye, ksatriye i brahmane.
Po podjeli svojstava (tamas, rajas i sattva) $udre djeluju primarno
iz tamasa, obojenog rajasom, odnosno njihov je um nerazvijen, a
djeluju iz neznanja i nizih pobuda, ponajprije onih za samoodrza-
njem, produljenjem vrste i zadovoljenjem osjetila. Vaisye djeluju
iz rajasa obojenog tamasom, odnosno oni djeluju radi zgrtanja
dobiti, stjecanja materijalne koristi i pribavljanja osjetilnog zado-
voljstva. Ksatriye djeluju iz rajasa obojenog sattvom, odnosno iz
strasti vladanja u vrlini. Brahmane pak djeluju iz sattve obojene
rajasom, odnosno pretezno iz vrline usmjerene prema djelovanju.
Svrhe djelovanja tradicija dijeli na kamu, arthu, dharmu i moksu,
odnosno uzivanje, korist, pravednost i oslobodenje. Prema takvoj
podjeli, sudre djeluju ponajprije radi osjetilnog uZivanja, vaisye
djeluju ponajprije radi materijalne koristi, ksatrijama je primarni
motiv u djelovanju pravednost, dok brahmane teZe ponajprije oslo-
bodenju, odnosno postignué¢u duhovnog savrienstva. Ova podje-
la je, dakako, gruba i velikim dijelom proizvoljna, ali govori o
tome kako svi ljudi nisu jednaki, nego medu njima postoje podje-
le po duhovnoj razvijenosti, a tu razlic¢itost u svakom slucaju treba
uvaziti u praksi. Veé je i na prvi pogled ocito kako razni ljudi teze
razli¢itim ciljevima, a svaku analizu koja pokusava takvu ¢injenicu
zanemariti trebamo odbaciti kao redukcionisti¢ku, odnosno kao
onu koja pokusava pretjerano pojednostavniti stvari zanemariva-
njem bitnih aspekata. MoZemo, dakle, vidjeti kako se Zivotne teZnje
fizi¢kih radnika te njihovi misaoni procesi u velikoj mjeri razliku-
ju od teznji i misaonih procesa studenata filozofije i teologije. Fi-

135 Vidi 3.10-13
3¢ Vidi 3.28
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zi¢ki radnici najéesée nisu uopde u stanju pojmiti ¢ime se studenti
fakulteta bave, koji je doseg njihovog razmisljanja, te i ne teZe
njihovom mjestu; oni ionako drze kako su fakulteti beskorisna
stvar koja sluzi ponajprije ispraznom umovanju dokoli¢ara koji
zive od tudeg rada. Bududi da su ljudi skloni suditi po sebi, fizic¢ki
radnici, koji ispunjenje nalaze u teSkom radu a zadovoljenje u hrani
i seksu, takoder projiciraju svoje motive na druge ljude, pa drze
kako svi dijele njihova ogranicenja, a buduéi da im je razmisljanje
izuzetno grubo i materijalno usmjereno, jedino fizicki rad na pro-
pravim radom. Tragediju koja nastaje kad tako primitivni umovi
dodu do vlasti nad drzavom imali smo prilike iskusiti u komuni-
stickim rezimima. Tada se doslovno desavalo da su takvi fizicki
radnici, nesposobni pojmiti vrijednost misaonog rada, obesprav-
ljivali intelektualce i tjerali ih na “posSteni rad” u tvornicama i na
poljima.

Jednako kao $to fizi¢ki radnici u ogranienjima svoje primitiv-
nosti sude sve po sebi, tako i neki intelektualci drze kako u svim
ljudima leZi potencijalni intelektualac, koji se ponekad zbog bo-
ljeg obrazovanja i uvjeta olituje, a ponekad zbog slabijih uvjeta
ne, pa je takav sklop vanjskih uzroka odgovoran za razlike izme-
du intelektualaca i fizi¢kih radnika. To je, dakako, jednako po-
gresno kao i umovanje fizickih radnika kako su svi u biti sli¢ni
njima. Kad takvi intelektualci dodu do vlasti nad drzavom, oni
pocinju donositi zakone koji pak stvaraju drugu vrstu problema,
jer pokusavaju sve uciniti intelektualcima, jednako kao $to bi se-
ljaci sve ucinili seljacima, jer oni pak jedino intelektualni rad drze
istinski vrijednim i korisnim, dok prebacivanje materije s jedne
hrpe na drugu drZe u krajnjoj liniji sredstvom, a nikad ciljem
funkcioniranja, vidjevsi jedini smisao fizi¢kog rada u provedbi in-
telektualne zamisli.

Vidimo, dakle, na ovom primjeru dvije grupe, koje se najcescée
spominju u zapadnjackim umovanjima na tu temu, kako postoje
jasne razlike izmedu ljudi, a kojima je uzrok razli¢iti stupanj du-
hovne razvijenosti. Indijci su podijelili stvar na Cetiri, umjesto na
dvije grupe, pa tako imamo fizi¢ke radnike kao prvu grupu, obrtni-
ke i trgovce kao drugu, vladare, vojsku i policiju kao trecu, te
duhovno usmjerene ljude kao Cetvrtu. Treba, pak, uociti da bi
odreden tip intelektualnih radnika bio uvrsten prije u vaiSye nego
u brahmane, iz jednostavnog razloga: inZenjer strojarstva zapravo
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je jako sofisticirana varijacija na temu kovaca, a inZenjer botanike
je obrazovana varijacija na temu vrtlara; brahmanama se mogu
drzati samo oni intelektualci viSeg usmjerenja, ¢iji je interes usmje-
ren spoznaji vise istine i stvarnosti, kao $to su to primjerice fizica-
ri koji istrazuju porijeklo i ustrojstvo Svemira u nadi da ée tako
doéi do znanja o smislu, ili oni koji se bave filozofijom ili teologi-
jom, pokusavajuci do¢i do krajnjih odgovora, te dokuciti stvari o
Bogu i svijetu.

Dakako, podjela na Cetiri staleza jednako je neprecizna kao i
podjela na samo dva, i predstavlja tek tradicijom uspostavljeni
radni model. Bilo bi bliZe istini kad bismo napravili klasifikaciju
staleZa po primarnim cakrama, naime prema cakri iz koje netko
pretezno djeluje moglo bi se odrediti kojem stalezu pripada, s tim
da bi tada staleza bilo daleko vise, a trebalo bi uvaziti i obilje pri-
jelaznih stanja. Sudre je moguce smjestiti na miladharu s primje-
sama svadhisthane. Vaisye bi bili pretezno na svadhisthani s dosta
manipiure. Ksatriye bi djelovali s manipure i anahate, dok bi brah-
mane djelovali s anahate s primjesama manipure i ostalih cakri.
Ljudi koji kao primarne cakre koriste viSuddhu, ajiu i vise toliko
su rijetki, da ih se u vedskim spisima oslovljava kao rsije, siddhe,
yogine i sli¢no. Oni izlaze iz kastinskog sustava na njegovom gor-
njem dijelu, jednako kao $to kriminalci i potpuni drustveni otpad
izlazi iz sustava na njegovom donjem dijelu.

Sustavom varni, odnosno “boja”, za $to je kasnije udomacen
portugalski naziv “kasta”, dolazi i sustav asrama, odnosno podje-
la na Zivotna razdoblja. Ta razdoblja su uceni¢ko (brahmacarya),
obiteljsko (grhastha), razdoblje napustanja obitelji i posveéenosti
duhovnom, koje je ekvivalent mirovini — sannyasa, te posljednje
razdoblje Zivota, razdoblje potpunog odricanja od svijeta, “povla-
Cenje u Sumu”, odnosno vanaprastha. Zamisljeno je, sukladno
tome, da bi vedski ¢ovjek trebao prvih dvadeset godina Zivota
posvetiti u¢enju i pripremi za kasnije duznosti; potom bi trebao
zasnovati obitelj i odgojiti djecu, brinuéi se istodobno za dobrobit
i blagostanje obitelji, a kad djeca odrastu, trebao bi otiéi u mirovi-
nu, gdje bi se trebao posvetiti studiju spisa i duhovnom radu. Pred
smrt, trebao bi presjeéi sve svjetovne vezanosti, te oti¢i u potpunu
osamu meditirati, te tako u prosvjetljenju napustiti tijelo. Ta po-
djela ostaje daleko vise u domeni teorije nego S$to je to slucaj s
kastama; naime, nije posve izvjesno na koje se sve kaste odnosi
princip asrama, jer je slabo vjerojatno da ¢e fizi¢ki radnik modi
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slijediti posljednja dva stupnja, pa se mozZe pretpostaviti da se to
odnosilo ili samo na kastu brahmana, ili jos i na kastu ksatriya, za
koje je bilo uobic¢ajeno da u poodmakloj dobi napustaju duznosti
vladara te odlaze u Sumu baviti se isposnistvom. Citav taj sustav
ima smisla, ali bilo bi pogresno duhovnu disciplinu reducirati na
poodmaklu Zivotnu dob. Naime, ¢ini se da najveéi uspjeh u yogi
postizu upravo mladi ljudi, ¢iji je energetski sustav jo$ svjeZ i pro-
to¢an, pa bih ja preporucio bavljenje yogom od razdoblja prije
puberteta pa sve do smrti, jer je jedino tako izvjesno odrzanje
ispravnog duhovnog stanja tijekom Zivota. Dugotrajno nagomila-
vanje necistoca tijekom Zivota moze dovesti do teskog zaprljanja
sustava, $to u starosti moze biti jako tesko ili nemoguée popraviti,
a za postignuée izuzetno visokih stanja duha esencijalno je dobro
stanje sustava, sposobnog podnijeti vrlo visoku razinu energet-
skog naboja i optereéenja. Ako se Covjekov sustav u tome vjezba
od mladosti, on ¢e zadrzati veliku vitalnost i kapacitet do u zrelo
doba, ali ako se u mladosti vjezba yoge zapostavi, kasnije Ce biti
jako tesko nadoknaditi zaostatke.

Tvorac sustava staleza, odnosno ¢itavog sustava evolucije iz kojeg
oni potjecu, kao razli¢iti stupnjevi na ljestvici razvoja, u svakom je
slu¢aju sam Gospod, koji daje Zivot i svijest svim bi¢ima, koji daje
prvobitni poticaj svakom rastu. lako on stvara bica, te iako se ona
razvijaju i djeluju samo Njegovom snagom, on ostaje neukljuce-
nim u djelovanje, jednako kao $to Sunce daje energiju koja ispara-
va oceane, stvara kiSu i vjetar, te tako stvara uvjete za Zivot i rast
biéa, a ipak ostaje posve nedirnuto svim tim djelovanjem. Kao $to
Sunce potice djelovanje samim svojim zracenjem, tako i Bog samim
svojim postojanjem daje poticaj i temelj svemu rastu i kretanju.

14 Ja nisam ukljucen u djelovanje,
niti sam Zeljan njegovih plodova.
Tko me takvim zna,
njega djela ne vezu.

Jednako kao $to Sunce, iako uzrok svem kretanju i Zivotu na
Zemlji, nije uklju¢eno u djelovanje na njoj, niti djeluje iz Zelje za
ne¢im $to bi tako moglo ostvariti, nego njegovo zracenje pred-
stavlja jedino odraz njegove unutarnje naravi, tako i Bog ne stvara
svijet djelovanjem, nego svojom prirodom. Svijet jednostavno sli-
jedi iz Bozje naravi, jednako kao $to zracenje topline slijedi iz na-
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ravi Sunca. Kad to BoZje zracenje padne na plodno tlo svijeta,
tada nastaje mnostvo bica, koja sva razvijaju Zivot, svijest, postoja-
nje, blaZenstvo i ostale kvalitete, ovisno o tome koliko upiju BoZjeg
svjetla. Tada svojim rastom u Bozanskim kvalitetama slave Go-
spoda, jednako kao $to mnostvo i raznolikost Zivota na Zemlji
slavi blagotvorno zracenje Sunca, koje svima daje Zivot.

Jastvo, sveproZimajuca stvarnost u svim bi¢ima, temelj je sveu-
kupnosti relativnog oc¢itovanja, a ni u ¢emu relativnom Ono ne
djeluje, niti $to relativno na Njega utjece.

Izjava Gospoda Krsne stoga je dvostruko valjana: iz pozicije
Jastva, kao i iz pozicije Najviseg Puruse. Sli¢nost tih dviju pozicija
trajan je izvor spora medu raznim $kolama u Indiji, jer svaka od
njih vjeruje kako je upravo njeno tumacenje jedino pravo, a svaka
u Giti nailazi na dijelove koji je posve zbunjuju, i koji se u svjetlu
njene perspektive ne mogu valjano protumaciti. Zbog svega toga
treba odbaciti jednostranost u proucavanju Gite, te prihvatiti vi-
Seslojnost govora Gospoda Krsne; On je, naime, istodobno i zna-
lac Jastva, i Najvisi Gospod. Zbog toga On u relativnom, ocitova-
nom podrudju stvarnosti o Sebi govori kao o I$vari, Gospodu, a u
apsolutnom govori o Sebi kao o sveproZzimajuéem Jastvu. Izuzet-
no je fina razlika koja dijeli to dvoje, i potreban je duh izostren
praksom yoge, koji posjeduje iskustvo svih aspekata Stvarnosti,
kako bi se dokucile tanahne razlike — izmedu punine bitka, kao
jedine stvarnosti u svemu, i temelja svega ocitovanog, krajnjeg
cilja teznji bi¢a. Niti je Bozji personalni aspekt I$vare manje vrije-
dan od impersonalnog aspekta vrhovnog Jastva, Apsolutnog Su-
bjekta, niti je obrnuto; oba su aspekta jednako Bozanska, i ljudi bi
trebali razumjeti oba; u sebi teZiti Jastvu, Apsolutnom Subjektu,
koji je jedan u svim bi¢ima, istodobno obozavajuc¢i Gospoda, kako
i prili¢i onome tko je spoznao sustinu svega, jer sva stvarnost Njega
slavi, i u slavljenju Njega nalazi ispunjenje.

Onaj, tko to uistinu shvaca: tko vidi kako Bog ni u relativnom
aspektu Gospoda, a ni u apsolutnom aspektu temeljne stvarno-
sti nikad nije uklju¢en u djelovanje, veé predstavlja svjedoka oci-
tovanja, te puninu koja se ocituje bez upletenosti; da Bog nikada
ne djeluje, ve¢ Njegova prisutnost pronosi Njegovu slavu stvara-
njem, odrzavanjem i uniStenjem biéa i svjetova, taj ima uvid u
sustinu sustine, i taj djeluje na jednak, Bozanski nacin. S apsolut-
ne strane on svjedo¢i transcendenciju Jastva svijetu, njegovu ne-
rodenost i besmrtnost, a s relativne strane djeluje poput ruze:
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svojim mirisom dotice svijet i ¢ini dobro. Pravednik je, stoga, u
svemu nalik Gospodu: jednako kao $to Gospod, poput Sunca,
osvjetljava sva bi¢a svojom svije$¢u i blaZzenstvom, tako i praved-
nik djeluje, poput ruze koja upija suncevu svjetlost, i svojim mi-
risom sluZi svijetu. Neupleten, savrseno lijep, on djeluje iz pozi-
cije oslobodenja.

15 Znajudi to, i drevni su trazitelji oslobodenja djelovali.
Stoga djeluj, kao $to su i oni onda ¢inili.

Oslobodenje ne podrazumijeva neaktivnost; trazenje oslobo-
denja ne podrazumijeva prestanak djelovanja, nego Ciséenje svi-
jesti od mehanizama koji uvjetuju pogresno djelovanje. Kad se
takvi mehanizmi uklone, djelatnost u Zivotu ¢ovjeka vise nije fak-
tor ropstva, jer je iz pozicije usmjerenja k slobodi svejedno djeluje
li ¢ovjek ispravno ili pak uopée ne djeluje. Dapace, ispravno dje-
lovanje u vecoj mjeri dovodi Covjeka u dodir s visim aspektima
stvarnosti, i ako ¢ovjek svojim djelovanjem potvrdi razumijevanje
stvari, tada napreduje daleko brze, nego bi mu to bilo mogucée kad
bi ostao nedjelatnim. Naime, nije dovoljno istinu samo znati. Treba
je posvjedoditi i djelima, jer je tek ono znanje, na osnovi kojega se
usudujemo djelovati, pravo znanje, ono koje smo u cijelosti usvo-
jili. Zbog nerazumijevanja te zakonitosti rije¢i svetih spisa u Zivo-
tu njihovih sljedbenika ¢esto ostaju tek rije¢ima, unato¢ njihovom
uvjerenju kako te spise vjerno slijede. Iz istog je razloga svijet u
tako jadnom stanju, unato¢ ¢injenici da u njemu prevladavaju vjer-
nici. Iz slabe podudarnosti uvjerenja i djelovanja vidljivo je, dakle,
kako se tu ne radi o usvojenom, prakticnom razumijevanju, vec
prije o povr$nom uvjerenju koje se uvijek pokoleba u dodiru s
“grubom realno$¢u”. Znajudi to, “drevni trazitelji oslobodenja”
su djelovali, dakako na ispravan nacin, na nacdin karma-yoge, u
kojoj djelovanje predstavlja odraz shvacenog, a ispravnost shva-
¢enog se provjerava po kriteriju plodova, gdje se nesavrenost spo-
znaje uocava u manjkavosti djela, te je tako mogude i poraditi na
tome da se tako uocene nesavrSenosti isprave.

16 Sto je djelatnost, a $to nedjelatnost?
To je pitanje koje zbunjuje i mudre.
Ja ¢u ti objasniti oblik djelatnosti
kojim ¢ée§ se osloboditi zla.

189



Bhagavad-gita

Covijek koji naporno radi, koji je naizgled posve upleten u svi-
jet djelovanja, a koji djeluje, shvacajuéi kako je njegovo djelovanje
tek sluzba, odraz njegovog shvacanja, namjera i stanja duha, a ne
sredstvo za pribavljanje koristi; tko djelujuéi daje, a ne djeluje da
bi dobio, taj je djelovanjem nevezan, taj ne djeluje. On ne stvara
vezujuce sile izmedu sebe i svijeta u kojem djeluje. Onaj, pak, tko
se suzdrzava od djelovanja, pokusavajuc¢i meditirati u nevezano-
sti, tko pokusava ostvariti ravnodu$nost prema svemu, taj je za-
pravo izuzetno vezan svijetom, jer da nije, bilo bi mu posve sve-
jedno djeluje li ili ne. To, $to mu je nedjelovanje toliko bitno,
znak je da se mora boriti protiv svoje vezanosti djelovanjem. U
svojem nastojanju na nedjelovanju, on ulaze veliki napor unutar
svoga duha kako bi obuzdao osjetila i djelatne organe, napor da-
leko vedi nego bi bio onaj uloZen u djelovanje. lako prividno neak-
tivan, on se nalazi u teskoj borbi protiv raznih sila, i tako ga nije
mogude drzati nedjelatnim.

Postoji tu mnostvo podjela; ¢ak i ljudi koji imaju veliki stupanj
uvida mogu podleci dvojbama i zabludama u pogledu djelovanja i
nedjelovanja - to je vidljivo iz toga $to duhovni tragaoci ¢esto mastaju
o napustanju svijeta, kako bi se posvetili spoznaji, obustavljajuci
djelovanje u svijetu. Oni su jamac¢no u zabludi, jer da su svijet i
djelovanje doista takvo zlo, i takva smetnja u potrazi za spasenjem,
zar bi Bog tada doista stvorio svijet takvim, da je djelovanje u njemu
nuznost? Takvi tragaoci za istinom naéi e se zbunjenima, i mozda
¢e pomisliti kako citav svijet predstavlja jednu veliku zamku, goto-
vo planski smiSljenu za oteZavanje duhovnih nastojanja. To nikako
ne moze biti tako, ukoliko vjerujemo da Bog Zeli spasenje ljudi, a ne
njihovu propast. I doista, uvidom u istinu spoznajemo da je tako;
svijet ne samo da nije smiSljen za otezavanje duhovnih nastojanja,
nego je upravo smisljen za njihovo olaks$avanje, gdje djelatnost
predstavlja izuzetan dijagnosticki alat, kojim mozemo lako ustano-
viti sve svoje mane, sve svoje propuste, i brzo provjeriti realnost
vlastitog duhovnog napretka. Dovoljna je samo proba u djelova-
nju; ako s lako¢om djelujemo ispravno, tada smo ovladali isprav-
nim znanjem. Ako nam, pak, djelovanje pri¢inja poteskoce, ako
djelujemo pogresno, razvijamo vezanosti i patimo, tada nasa spo-
znaja nije savrSena, a pogreske u djelovanju sluze nam kao putoka-
zi, koji neizmjernom to¢no$c¢u upucuju na stvari na kojima moramo
poraditi. Takvo gledanje daleko je bliZe stvarnosti, i daleko korisni-
je u teznji prema savrsenstvu.
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17 Treba, doista, razumjeti djelovanje.
I pogresno djelovanje treba shvatiti,
jednako kao i nedjelovanje.

Tesko je proniknuti u djelovanje.

Djelovanje nije mogude klasificirati kao puku promjenu stanja
objekta djelovanja; djelovanje, naime, pocinje ve¢ promjenom sta-
nja duha, kretanjem unutar uma koje nizom procesa u konacnici
dovodi do vidljivog djelovanja. Pogresno djelovanje je isto tesko
odrediti; netko ¢e kao pogresno klasificirati svako djelovanje koje
se ne uklapa u njegove predodzbe, jednako kao i svako djelovanje
koje ima za njega neugodne posljedice. Ipak, pogresno djelovanje
tek je ono, koje nema temelj u Bogu, i koje taj temelj ne ostvaruje
na ispravan nacin. Nedjelovanje, takoder, nije tek odsutnost vid-
ljivog kretanja i rada; vec i kretanje misli prema objektima djelo-
vanja jedan je oblik djelovanja, jer se svako djelo najprije rodi u
umu, a tek onda provede. Nedjelovanje onog, tko sjedi obuzdava-
juéi osjetilne i djelatne organe, dok se istodobno bavi predmetima
osjetila, samo je licemjerje.’”” Zbog svega toga, istinsko razumije-
vanje naravi djelovanja nije jednostavan zadatak, a upravo isprav-
no razumijevanje djelovanja onaj je dio mozaika duhovnosti, koji
¢ini razliku izmedu istinske duhovnosti provedene u djelima, i
neke vrste licemjerja temeljenog na krivom razumijevanju.

18 Tko vidi nedjelatnost u djelatnosti,
i djelatnost u nedjelatnosti,
mudar je medu ljudima.
On je sjedinjen u svom djelovanju.

Dakle, onaj tko vidi da djeluju samo prirodne kvalitete, da to
gune djeluju jedna na drugu i proizvode razne rezultate — on vidi
nedjelatnost u djelatnosti, jer nije obmanut mislju “ovo je moje” i
“ovo ja ¢inim”, ve¢ neprekidno svjedo¢i transcendentalnu narav
svojeg istinskog Jastva. Djelatnost u nedjelatnosti, pak, narav je
ocitovanja Gospoda, nacin na koji On stvara svijet: zraenjem vla-
stite prirode, a ne djelovanjem. Djelovanje veze djelatnika, dok
zralenje vlastite prirode ne proizvodi nikakve veze (vidi komen-
tar 4.14). Dakle, onaj tko je istodobno spoznao neocitovanu i

B7Vidi 3.6

191



Bhagavad-gita

transcendentalnu narav Jastva, i u njoj ostaje postojano ucvrséen,
te istodobno djeluje ne djelujudi, tko se ocituje svjedocenjem unu-
tarnjeg blaZenstva, poput samog Gospoda, taj je dostigao istinsku
mudrost i savr$enstvo djelovanja; njegovo djelovanje je sjedinje-
no, jer ostaje postojano u najvisoj Stvarnosti.

19 Onog, ¢ija su djela slobodna Zudnje,
ija su djela spaljena ognjem znanja,
znalci zbilje zovu mudrim.

Svako kretanje duha, koji drzi kako ne$to treba dobiti, jest neki
oblik Zudnje, manje ili vie suptilan. Zudnja nastaje kao rezultat
neispunjenosti, a neispunjenosti je uzrok odvojenost od temelja zbilje,
od Bozanske stvarnosti koja je svemu temelj, te izvor sve radosti i
ispunjenja. Slobodan 7udnje tek je onaj, tko je sebe spoznao kao
To, tko pije nektar ispunjenja s njegova izvora, koji je vje¢ni i
transcendentalni brahman. Njegove su Zudnje doista ugasene, a ne
7udnje onog tko ih obuzdava, dovodeci sebe do umjetno izazvane
ravnodusnosti, tako jo$ viSe gasedi vatru BoZanske prisutnosti u vlas-
titom bi¢u. Oganj znanja pali se razlikovanjem razli¢itih vidova stvar-
nosti, te razli¢itih vidova djelovanja. Onaj, tko misli da je Jastvo
djelatnik, te da Bog stvara svijet, jamac¢no ¢e u svom duhu misliti o
pobudama takvog djelovanja, misleéi kako one potje¢u od unutar-
nje neispunjenosti, odnosno nesavrsenstva bica, koje ne moze mi-
rovati postojano u sebi, ve¢ ispunjenje trazi u neCem drugom. Spoz-
najudi kako punina ostaje savr§eno ispunjenom'*, da Apsolut svim
ocitovanjem ni$ta ne gubi, niti mu iSta biva pridodano, te da Bog
stvarajudi svijet ne djeluje, kao $to ni Sunce stvarajuéi kretanje i
zivot na Zemlji ne djeluje, Covjek se oslobada svake prisile i motiva
u djelovanju, te ostvaruje djelatnu mudrost.

20 Odbacivsi vezanost za plodove djelovanja,
uvijek zadovoljan, bez ovisnosti,
iako posve zaokupljen djelovanjem
on jamac¢no ne djeluje.

Djelovanje je, dakle, stanje duha, stanje vezanosti za polje dje-
lovanja, u kojem duh misli: “ja ¢inim”. Za onoga tko misli da ¢ini,

138 J$a upanisad
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mora postojati razlog iz kojeg djeluje, a tada naravno postoji i veza-
nost za rezultate djelovanja. Ako nema onoga tko ¢ini, tada nema ni
vezanosti. Ako nema vezanosti, tada nema ni ovisnosti o okolnosti-
ma koje pogoduju ili $kode nasim namjerama. Takav pristup oslo-
bada Covjeka pritiska, nema viSe Zelja i strahova kojima je obojeno
Covjekovo promatranje svijeta. Osloboden pritiska, on djeluje u skla-
du sa svojom naravi, te biva posve zaokupljen djelovanjem. Iako je
njegov um posve obuzet onim §to treba uraditi, njegov unutarnji
mir ostaje nepomuden, neovisno o okolnostima i dogadajima, jer
on ne djeluje radi postignuéa; on se viSe ne nastoji upotpuniti djelo-
vanjem u svijetu objekata, jer je njegova punina zadobivena iznutra,
i neovisna je o stvarima i njihovim mijenama.

21 Bez vezanosti, sredenog uma i duse,
napustivsi svaki osjecaj vlasniStva,
djelujuéi samo tijelom,
uvijek je slobodan od grijeha.

Zbog takvoga, ispravnog stava, ne postoji potreba za posjedo-
vanjem, za utjchom dobivenom od stvari, te pojmom “moje”, stvo-
renim da bi se zastitilo malo “ja” od neprijateljskog nistavila za
koje drzi da ga okruzuje, te stvorila nekakva zona utjehe. Onaj,
tko je spoznao istinu o sebi, nema straha ni od kakvog dogadaja u
svijetu, a isto tako je slobodan od Zelja za bilo ¢im iz svijeta. Nje-
gov duh je slobodan, on svjedodi i spoznaje njegovu vjecnu slobo-
du i nevezanost, i tako slobodan nastavlja djelovati u svijetu, bez
pritisaka i tereta, “samo tijelom”. Djelujuéi tako, bez prianjanja uz
plodove, takoder ne prianja ni uz grijeh, jer grijeh nastaje kao
posljedica stava “ja djelujem”.

22 Tako zadovoljan, nadisavsi dvojnost,
osloboden zavisti, postojan u dobru i zlu,
i dok djeluje ne podlijeze vezanosti.

Tek onaj, tko je spoznao stvarnost, tko je nadiSao koncept dvoj-
nosti koji odvaja “ja” od “ne-ja”, tko je ispunjen beskrajnim bla-
Zenstvom Jastva, moZe biti slobodan od niZih vezanosti, te posto-
jan neovisno o dogadajima. Tek njegovo djelovanje moze biti doista
nevezano; svi ostali mogu nevezanost pokusati nadomjestiti rav-
nodusnoséu, koja je tako jadna zamjena, da je ¢ak i grijeh bolji.
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23 Djela nevezanog, slobodnog,
u mudrosti uévricenog,
koja se vrse samo iz yajiie,
ona nestaju bez traga.

Mudar misli: “Bog mi daje, i Bogu vra¢am; niSta nije moje”.
Djelujuéi tako, sva njegova djela predstavljaju ¢in yajiie, Zrtveni
obred. On ne djeluje i ne prisvaja, nego promatra sve djelatnosti i
stvari kao BoZje. Ne misle¢i da mu nesto pripada, ne stvara veza-
nosti uz stvari. Sve, doista, pripada Bogu, ¢ak i kretanja u Prirodi.
Onaj, tko vidi da Priroda pripada Bogu, a sebe vidi kao dio Priro-
de, djeluje u skladu s vlastitom naravi, drzeéi kako u toj naravi
prirodne sile vr$e BoZju volju. Tako njegova djela ne uzrokuju
lance uzro¢no-posljedi¢nih veza, koje bi kasnije zahtijevale razrje-
Senje. Njegovo djelovanje je kao vatra koja gori na kamenu; kad
se potrosi gorivo, ona se gasi, za razliku od vatre koja gori u Sumi,
koja trazi novo gorivo i nakon §to je staro ugaseno, te se §iri pro-
zdiruéi sve pred sobom. Djelovanje iz vezanosti je takvo: sila ulo-
zena u djelovanje ne utro$i se u samom djelovanju, nego stvara
vezanosti i za druge stvari; hrani se frustracijama i nadama, te se
tako §iri i stvara sve veéu upletenost i vezanost. Vatra djelovanja
gonjenog Zeljama za ispunjenjem $iri se poput Sumskog pozara, i
tako izaziva vje¢iti nemir u svijesti koja pokusava nadéi ispunjenje u
vjedito promjenjivom svijetu stvari, te uvijek ponovo, a uzaludno,
pokusava djelovati kako bi to ispunjenje postigla. Takav misli “ja
djelujem” i “ja trebam posjedovati”, misleci se posjedom povecati
i prosiriti, a zapravo samo $iri svoju zabludu, te se na kraju srece s
razoCaranjem: u smrti tijela, sav njegov posjed nestaje, prestaje
biti njegovim, a utjeha koju mu je pruzao pokazuje se laznom.
Istinska utjeha dolazi od spoznaje onog, $to nije ovisno o djelova-
nju, posjedu i strastima. Takvu utjehu pruza mudrost, a onaj tko
je u njoj ucvricen, djeluje kad treba i koliko treba, a to &ini na
nacin koji je ispravan, dobro odmjeren i primjeren situaciji. Nakon
$to izvrsi djelo, vise se ne bavi njime. Tako njegovo djelovanje,
odnosno vezanost njegove svijesti za djelovanje i njegove pred-
mete, nestaje bez traga, kao $to se i vatra ugasi kad joj nestane
goriva.

24 Brahman je Zrtveni Cin,
kojim Zrtveni prinos koji je brahman
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brahmana prinosi u oganj koji je brahman.
Brahmanu zacijelo dolazi onaj
Cije su djelatnosti u brahmanu sjedinjene.

Kr$¢anskom terminologijom, reklo bi se da je ispravni Zrtveni
¢in, koji je utemeljen u Bogu, takav u kojem se sve opaza kao
Bozje: Zrtveni prinos koji pripada Bogu prinosi se na oltar koji je
Bozji, a prinos vrsi Covjek svjestan svoje pripadnosti Bogu. Tim se
¢inom osvjeStava BoZja prisutnost i BozZje vrhovno mjesto u vlasti-
tom Zzivotu. Takva djelatnost sjedinjena je u Bogu, jer je Bog pro-
Zima u svim aspektima.

Pojam “brahman” ovdje dakako oznac¢ava Apsolut, transcen-
dentalnu vrhovnu stvarnost, neocitovanu, vje¢nu i sveproZimaju-
¢u — vrhovni pozitivni princip u svemu. Onaj, tko taj vrhovni
princip opaza kao takav, i ne Zivi u iluziji u kojoj sebi pokusava
dati vrhovno mjesto, Zivjet ée slobodno i savrSeno; ispunjen Co-
vjek nalazi jedinu radost u slavljenju Boga — svojim mislima, svi-
jeséu, rije¢ima i djelima. Takve djelatnosti, posvecene Bogu, vode
samo i jedino Bogu.

25 Dok neki yogini yajiiu prinose bogovima,
drugi pak savreno prinose Zrtve
u vatru vrhovnog brahmana.

Neki yogini prepoznaju vlast prirodnih elemenata nad stvari-
ma, te Zrtvom uvazavaju njihov polozaj. Drugi, pak, koji su spo-
znali Onog, koji je iznad prirodnih elemenata, koji je njihov izvor
i temelj, Onog, koji je onkraj svih stvari, koji sve stvari proZima i
koji svemu daje stvarnost, oni Njega slave kao vrhovni izvor i
temelj, tako vrsedi savrSeniju Zrtvu. Istina je da su prirodni ele-
menti zasluZni za sva stanja stvari koje su od njih stvorene, i da
treba uvaziti njihovu ulogu kao zasluznu; bez kise, zemlje, topli-
ne, svjetlosti i sli¢nih prirodnih uvjeta ¢ovjek ne bi mogao Zivjeti i
funkcionirati. Koliko, pak, treba slaviti Svevisnjeg, u kojem su i
elementi prirode utemeljeni, i kojem duguju svoje postojanje i stvar-
nost? Jednako kao $to ¢itava biljka bude zadovoljena zalijevanjem
korijena, tako je savrSena i ona Zrtva koja prepoznaje i slavi temelj
svih stvari. Zbog toga se kaze da je takvo prino$enje Zrtve savrseno.
Vatra vrhovnog brahmana je spoznaja krajnje istine; onaj, tko kraj-
nju istinu spoznaje, tko je posve budan u Najvisem, izvrsio je savr-
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Senu 7rtvu, jer je prepoznao Boga kao svoj temelj, kao i temelj
svih drugih stvari. On ne prisvaja ni grijeh ni zaslugu, ve¢ ostaje
utemeljenim jedino u Bogu.

26 Neki prinose sluh i druga osjetila
u oganj nadzora;
drugi prinose zvuk i druge predmete osjetila
u oganj osjetila.

Nadzor predstavlja kontrolu osjetila; osjetilima se ne dopusta
da lutaju, vec ih se podvrgava kontroli. Tako ¢ovjekov um uvijek
boravi na onome na ¢emu treba boraviti, i ne luta okolo, besciljno
mijenjajuéi predmete opazanja. Onaj tko tako drzi osjetila u foku-
su, prinosi ih kao Zrtvu, i zbog takvog zadubljenja produbljuje
svoju svijest. Ona tako ne ostaje viSe u povrsnoj sferi, u kojoj bi je
drzala osjetila kad bi im se dopustilo da nekontrolirano vladaju
Covjekom, nego krece dublje, u sferu dubljeg umnog promisljanja,
gdje osjetila ne upravljaju vise ¢ovjekom, nego ¢ovjek upravlja
osjetilima. To je stanje budenja za stvarnost, u kojem covjek kao
svjesno biée bira predmete svoga opazanja, a ne luta viSe svijetom
kaoti¢no, pod utjecajem sila privla¢nosti i odbojnosti, kojima su
njegova osjetila podlozna. Takav ¢ovjek, obuzdanih osjetila, moze
otrpjeti ¢ak i duga neugodna razdoblja, ili odoljeti mnogim pri-
vla¢nim iskuSenjima, ako dubljim prosudivanjem ocijeni kako je
to potrebno. Nadzor je ovdje oganj, koji predaje osjetila Bogu;
oganj se, naime, u vedskoj mitologiji drzi onim boZanstvom, koje
prenosi Zrtve ostalim bogovima, i tu sliku treba imati u vidu; ono
§to je badeno u Zrtveni oganj predano je bogovima, i na to ¢ovjek
ne polaze pravo; njemu je duznost to prinijeti.

Drugi, pak, iskusavaju osjetilne predmete, ali osjetila su ovdje
oganj, koji dojmove predaje Bogu. Onaj, dakle, tko sve osjetilne
dojmove sagorijeva osjetilima, i stoga Zivi u sadasnjosti, umjesto
da ¢itavo vrijeme procesira slike iz proslosti ili zamislja idealnu
buduénost, vrsi Zrtvu predmeta osjetila.

Jedni, dakle, kontroliraju osjetila na ispravan nacin, kako ne bi
djelovali prema sklonosti osjetila, koja teZze ugodnom a izbjegava-
ju neugodno, a radi vece srece u buducnosti; tako ée netko dugo
trpjeti neugodnu situaciju kako bi drugome omoguéio uspjeh, ili
na drugi nacin odgadati ispunjenje, poput ucenika koji dugo uci
protiv prohtjeva svojih osjetila, a radi stjecanja znanja i vjestine
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koji ¢ée mu trebati u kasnijem Zivotu; on je dakle yogin. Takav je i
Covjek koji ne ugada svojim prohtjevima, ve¢ ¢ini ono §to dubljim
uvidom osjeca kao istinito. Na primjeru ucenika, oni koji ugadaju
svojim osjetilima i pustaju ih nekontrolirano lutati mozda uZivaju
u sadasnjosti, ali ¢e ostati neobrazovanima, i u buduénosti vjero-
jatno Zivjeti u bijedi. Oni, pak, koji marljivo uce kako bi stekli
znanje i vjeStinu, mozda ne uZivaju u sada$njosti, ali ¢e u budué-
nosti dobiti dobar posao i napredovati.

Drugi, pak, ne djeluju iz promisljanja buduénosti, nego djeluju
neposredno u sadasnjosti na idealan nacin, ne brinuéi o proslosti
i buduénosti. Ovaj pristup je lako pomijesati s hedonizmom, koji
brine samo o neposrednom zadovoljenju, a koji nastupa kad su
osjetila nedista i neobuzdana; osjetila koja su ¢ista i u sebi mirna
mogu u sadasnjosti djelovati optimalno, jer u sebi ne zadrzavaju
slike, koje bi potom prekrivale buduée dogadaje, i tako stvarale
slojeve predrasuda. Ovo je djelovanje svojstveno zen-majstorima,
koji Zive u sadasnjosti, te u njoj djeluju optimalno, ne zadrzavajuci
u svijesti sliku o uc¢injenom; kako Isus kaze, “Ne budite dakle za-
brinuti za sutra. Sutra ée se samo brinuti za se. Dosta je svakom
danu zla njegova.”'>

27 Neki, u Zelji za mudroséu,
prinose djelatnosti osjetila
i kretanja Zivotnog daha
u oganj yogom savladana duha.

Dubh savladan yogom dakle dovodi do obustavljanja djelatnosti
osjetila i kretanja prane. Postoje razliciti nacini na koje se takvo
stanje moZe postiéi, u raznim tehnikama yoge. U dar$ana yogi to
se postize up-stream kriyom, koja prazni energetski sustav od ne-
Cistoca, te tako dovodi do spontanog obustavljanja djelovanja osje-
tila i uma, u stanju mira i ravnoteze koje slijedi. Moze se reé¢i da
darsana yogin predaje svoj um, misli i ostala energetska stanja, te
usmjerenost prema vanjskom svijetu osjetila, usmjerava svoju svi-
jest prema nutrini, te se tako predaje Bogu. Tako on ovladava
svojim duhom, jer ako u tome ne uspije, ne¢e moéi ispravno prak-
ticirati tehniku. To, dakako, nije pretjerano tesko postici, i uspije-
va i potpunim pocetnicima, te ne predstavlja neki veliki doseg ili

19 Mt 6, 34
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cilj, ve¢ prvu stubu na visokom stubistu. Covjek mora moéi povu-
¢i svoju svijest iz svijeta i povuéi se unutra, ako Zeli prakticirati
ovu tehniku yoge; svijest koja je usmjerena prema van zaustavlja
moguce procese ¢iS€enja i uravnoteZenja sustava, tako da je jedino
razdoblje, u kojem se obican ¢ovjek uspijeva koliko-toliko odvoji-
ti od svijeta osjetila, razdoblje sna. Cak i tada, um koji je ispunjen
raznim nabojima iz dnevnog djelovanja uzrokuje snove, koji su
naj¢e$ce samo spontano praznjenje nasumi¢nih osjetilnih i osje-
¢ajnih stanja. Metoda praZnjenja sustava u snu spora je i Cesto
neucinkovita, nesposobna nositi se s povecanim optereéenjem su-
stava, te su tako razliciti sustavi yoge razvili razli¢ite metode raste-
reenja, u manjoj ili vecoj mjeri u¢inkovite. Nuzan preduvjet tak-
vog praznjenja jest transcendencija osjetilnog polja; svijest se mora
povudi iz osjetila, ne smije u njima boraviti, jer ¢e inace pokusaj
praznjenja uma od osjetilnih naboja biti jednako uzaludan kao
pokusaj ¢ovjeka da sam sebe podigne povlaceéi se za kosu. Stroj
koji radi nije moguée popravljati. Potrebno je stroj zaustaviti, i tek
tada je mogude rastaviti ga i otkloniti kvar, te ga potom ponovo
sastaviti i ukljuciti. Tehnike yoge koje doista djeluju zasnovane su
na tom nacelu. Da bi se svijest povukla od osjetila potrebna je
odredena radnja svijesti, pomak fokusa. U tehnici up-stream kriye
to se postize na nekoliko moguéih nacina. Jedan je kontrakcija i
uvlacenje medice, koja predstavlja neku vrstu ru¢ne kocnice za
sustav; takvo uvlacenje dovodi do zaustavljanja energetskih obrta
koji hrane osjetila, te usmjerava svijest od vanjskog svijeta prema
nutrini, na jednak nacin na koji do toga dolazi kad se ¢ovjek za
vrijeme seksualnog uzbudenja okreée unutra u pripremi za doziv-
ljavanje orgazma. U takvom stanju svijesti, kad je svijest posve
odvojena od osjetila, Covjek se predaje Bogu, ili odredenom rijec-
ju — mantrom, koja ga na Boga podsjeca, primjerice “Boze!”, “Isu-
se!”, “Krsna!” ili sli¢no, ili pak nekakvom slikom koja u njemu
otvara vrata predanosti Bogu, dok u svojoj nutrini trazi Boga kao
temelj kojem se Zeli predati. Predanost Bogu otvara vertikalni ener-
getski kanal, susumna nadi, te kad ¢ovjekova kontrola nad vlasti-
tom svije$¢u popusti i bude predana Bogu, na jednak nacin na koji
se Covjek pocetkom orgazma odri¢e kontrole i predaje vlastitu
svijest, energija sukne vertikalno kroz susumnu, te djeluje snazno
proci§¢ujuée na svojem spiralno-uzlaznom kretanju kroz sustav.
Takav “propuh” sa sobom odnosi razlifite vrste nemira i stresa
koje pokrecu um i drZe ga u neprestanom stanju uznemirenja.
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Orgazam je, u osnovi, jedna vrsta plitkog energetskog kretanja
koje djelomi¢no sli¢i up-stream kriyi, ali “udara” odredena moz-
dana tkiva, izazivajudi tako energetsko praznjenje u zadovoljstvu.
Kriya prolazi kroz druge dijelove sustava, i tako pokrenuta ener-
gija ne skrece i ne razlijeva se sustavom, nego zatvara krug izmedu
Covjeka i Boga, tako Cisteéi Covjeka i ¢ineci ga u vecoj mjeri svje-
snim 1 Zivim.

28 Neki, pak, Zrtvuju svoj imetak,
neki Zrtvuju isposni§tvom i yogom,
dok drugi tragaoci strogih zavjeta
prinose svoje znanje spisa i ucenost.

Zrtva imetka predstavlja raspolaganje imetkom u skladu s dhar-
mom, odnosno na takav nacin da Covjek drzi kako je imetak
nesto, $to mu je dano na raspolaganje kako bi njime mogao dje-
lovati kao instrument opceg dobra; onaj, tko drzi kako nista nije
njegovo vlasni$tvo, nego da je njegova duznost sukladno svojim
mogucénostima sluziti opéem dobru, vrsi Zrtvu imetkom. On dje-
luje kao instrument pravilne i pravedne raspodjele dobara u svi-
jetu, i ne drZi sebe posjednikom ni zasluznim, nego tek sred-
stvom.

IsposniStvom i yogom Zrtvuju oni, koji se odri¢u svoje svjetov-
ne uloge, drzeéi kako je ispravna uloga ¢ovjeka ona tragaoca za
istinom; u potrazi za istinom oni se tako odri¢u svake vezanosti i
posjeda, te se predaju Bogu, ¢ime njihova Zrtva postaje savrSe-
nom.

Zrtva znanjem i uéeno$¢u ona je, u kojoj ovjek znanje koristi
za dobrobit sviju, a ne kao sredstvo kojim hrani vlastitu oholost.
Takav znalac teZi uzdizanju drugih, te nesebi¢no djeluje za dobro-
bit svijeta, ne trazeci zasluge ni hvale. On svojim znanjem sluzi
Bogu, jer je istinsko znanje i u¢enost sredstvo ocitovanja duboke
mudrosti, koja je Bozanski aspekt. Takvi su istinski znalci i uce-
njaci, a ne oni koji znanjem ponizavaju druge, koji slu¢ajno ne
raspolazu nekom trivijalnom informacijom koja je njima poznata.
Istinski znalac se uzdiZze nad drugima svojom predanoséu i sluze-
njem, a ne arogancijom i samoljubljem.

29 Drugi, koji se posveéuju pranayami,
u apanu prinose pranu, a u pranu apanu,
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zaustavljajuéi tako kretanje pranapane.
Neki, pak, ograni¢avajuéi svoju hranu
prinose dah u dah.

Pranayama znaci disciplinu daha, tehnike disanja kojima se preko
pranic¢kih tokova i daha utjeCe na stanje duha. Brzina disanja i
povrsnost misli nalaze se u proporcionalnom odnosu; $to su misli
pli¢e, §to um brZe mijenja smjer, $to je manja koncentracija, to
brze disemo. Obrnuto, ¢ovjek koji se intenzivno fokusira na to¢no
odredeni zadatak na neko ¢e vrijeme prakticki prestati disati. Iz
toga je vidljivo kako izmedu daha i duha postoji neki oblik veze, a
na osnovi produbljivanja takvih opaZanja nastao je itav niz tehni-
ka disanja, zbirno poznatih kao pranayame.

Prana i apana dva su osnovna oblika prane, odnosno energije;
naziv je zbunjujudi, jer prana istodobno oznacava sve oblike Zivot-
ne energije i energetskih kretanja, kao i samo jednu podvrstu takve
energije. U tom znacenju, prana oznacava “vruéu”, suncevu pranu,
koja prolazi desnom stranom tijela, kroz pingala nadi, odnosno
sirya nadi, “suncev kanal”, koji pocinje u podrudju korijenske
cakre, prolazi kraljeznicom i zavrSava u desnoj nosnici. Taj oblik
energije ubrzava fizicki metabolizam i kretanje uma, i simbolicki
mu se pridjeljuje guna rajas. Tom energetskom obliku svojstveno
je usmjerenje uma prema buduénosti, planiranje buducih dogada-
ja, ekstrovertiranost, djelatna kreativnost, te razli¢iti oblici strasti.
Prana je energetski tok zaduZen za asimilaciju tvari u organizmu,
za “vatru” probave i metabolizma.

Apana je drugi osnovni oblik energije: “hladna”, mjeseceva
prana, koja prolazi lijevom stranom tijela, kroz ida nadi, koji jed-
nako kao i pingala pocinje u podrudju korijenske cakre, prolazi
kraljeznicom i zavr$ava u lijevoj nosnici. Apana usporava metabo-
lizam i zaduZena je za neaktivnost, hladenje sustava, tromost i
odmor, i simbolic¢ki joj se pridjeljuje guna tamas. Usmjerenje uma
prema proslosti, introvertiranost i nedjelatnost, te razli¢iti oblici
lijenosti i depresivnih stanja, svojstveni su energetskom sustavu
koji je pretezno pogonjen apanom, i usmjeren kroz idu. Apana je
zaduZena i za eliminaciju, odnosno izlu¢ivanje tvari iz sustava.

Energija u sustavu krece se obilazeéi os hrptenjace, izmjenjujudi
u odredenim vremenskim intervalima strane; takvu izmjenu stra-
na mozemo pratiti po tome koja nam je nosnica u vecoj mjeri
otvorena. Kad je viSe otvorena desna, funkcioniramo iz pingale,
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odnosno sustav nam je u fazi asimilacije i djelatnosti; to je pravo
vrijeme za uzimanje hrane, bududi da probava tada najbolje funk-
cionira. Isto tako, to je pravo vrijeme za rad usmjeren prema
van, te za planiranje buduénosti. Kad je viSe otvorena lijeva, mi
funkcioniramo iz ide, odnosno sustav je u fazi eliminacije. To je
pravo vrijeme za izlu¢ivanje mokrace i izmeta, odnosno sve druge
oblike cis¢enja sustava, te za razmisljanje o proslosti i proslim
dogadajima. U to vrijeme probava je spora, pa tada nije mudro
uzimati hranu, buduéi da ée zbog sporosti probave hrana dugo
stajati u probavnom sustavu neprobavljena, $to mozZe izazvati
razne Stetne procese truljenja u hrani, te sukladno tome trovanje
organizma.

Sustav obilazenja energije oko osi kraljeznice osnovni je motor
ljudskog djelovanja u svijetu, i ¢ini ga mogucim. Ipak, taj meha-
nizam veliki je neprijatelj meditacije i okretanja svijesti prema
nutrini, buduéi da drZi svijest u stanju procesiranja svjetovnih
iskustava. Zbog svega toga, yogini su od davnih vremena smis-
ljali metode kojima bi obustavili takva kretanja energije, i usmje-
rili energiju/svijest u treéi, centralni energetski kanal, susumna
nadi.

Susumna, odnosno brahma nadi (“brahmanov kanal”) vertikal-
na je os inkarnacije duse kroz tijelo, i veza duse s Bogom. Kad se
energija krece tim kanalom, Covjek Zivi u stvarnosti i u sadasnjo-
sti; uzdizanje energije naviSe kroz susumnu ekvivalentno je dub-
ljoj predanosti Bogu, odnosno vecoj utemeljenosti u stvarnosti.
Kretanje energije kroz susumnu mogucée je tek kad se obustavi
kretanje kroz idu i pingalu, odnosno rotacije energije oko susum-
ne. Dakako, to nije moguce samo tako postiéi, buduéi da okreta-
nje energije kroz idu i pingalu zapravo predstavlja tok nasih misli,
koje su uvjetovane svim mogucim natalozenim iskustvima i bloka-
dama. Zbog svega toga, pokusaj da se energija obi¢nog Covjeka
jednostavno zaustavi i usmjeri u susumnu slic¢ila bi na pokusaj vo-
zaa automobila da pri punoj brzini naglo zako¢i. On bi tada izgu-
bio kontrolu nad vozilom, te po svoj prilici stradao. Jednako tako,
pokusaj da se po principu dizanja ru¢ne koc¢nice obustavi kretanje
energije i postigne njeno usmjerenje u susumnu po svoj bi prilici
doveo do teskih ostecenja uma i energetskog sustava ¢ovjeka, osta-
vivi u njegovu umu posljedice sli¢ne onima, koje bi pad s desetog
kata ostavio na njegovu tijelu. Zbog svega toga, smirenje uma treba
postiéi na posredan, daleko blazi nadin.
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Jedan takav nacin je klasi¢na purvaka-kumbhaka-recaka pra-
nayama, odnosno regulirani omjer udisaja, zadrZavanja daha i
izdisaja. Osnovni preduvjet takve pranayame je prociséenje orga-
nizma tehnikama ¢i$éenja (kao $to su nauli, neti, kapalabhati, baghi,
basti, sankhapraksalana i sli¢ne) i ispravno reguliranom prehra-
nom, a jo$ je vaznije od svega toga regulirati Zivot u skladu s mo-
ralnim nacelima (yama i niyama). Kad je postignut razuman stu-
panj prociséenja, potrebno je posti¢i mir, odnosno nepomi¢nost
tijela (asana). Tek tada moguce je pristupiti pranayami, jer poku-
$aj upravljanja suptilnim kretanjima energije u stanju uznemirenja
sustava, kakvo bi bilo neizbjezno bez prethodnih priprema, ne bi
mogao voditi ni¢emu dobrom, a same tehnike pranayame dosle
su na zao glas upravo stoga, $to se praktikanti nisu obazirali na
tradicionalna upozorenja, misle¢i da oni znaju bolje. Cini se da
ipak nisu znali.

Nakon takvog stabiliziranja sustava, potrebno je najprije urav-
noteZiti energetska strujanja ide i pingale, kako bi ona postala
ravnomjernima i ujednacenima, bez nasumi¢nih vrtloZenja koja
se neizbjezno javljaju u prani¢kom sustavu. To se postize kon-
troliranim reZimom udisaja kroz lijevu nosnicu, te izdisaja kroz
desnu. Bududi da je to tesko postiéi voljno, praktikanti zatvore
prstom desnu nosnicu kod udisaja, a lijevu kod izdisaja. Potom
treba na isti nac¢in udahnuti kroz desnu nosnicu a izdahnuti kroz
lijevu, i tako ponavljati proces. Ukoliko pritiskanje nosnica pr-
stom odvladi paznju, a $to je najcesCe slucaj, Citava vjezba se mo-
Ze 1 pojednostavniti, obracanjem paznje na lijevu odnosno na
desnu nosnicu za vrijeme udisaja, ¢ime se Cesto postizu ¢ak i
bolji rezultati.'*°

Vremenski omjer izmedu udisaja i izdisaja tradicionalno se od-
reduje kao 1:2, odnosno izdisaj treba trajati dvostruko dulje od
udisaja. Vremenska mjera kojom se to odreduje zove se matra'*!.
Izuzetno je vazno kod takvih vjezbi zapamtiti sljedecu stvar: um

140 Ovaj oblik vjezbe tradicionalan je, i moZe se zamijeniti kombinacijom tehni-

ka rezonancije i up-stream kriye. U stanju mira koje nastupa nakon kriye, kad su
nedistoée i nemir nestali iz sustava, yogin moze izravno asimptoti¢kim udisajem
udi u stanje kevala kumbhake, po Zelji. To, dakako, preporucujem tek izuzetno
naprednim praktikantima s velikim iskustvom, jer neispravno vrsenje ove vjezbe
moze dovesti do svakojakih problema.

1 Usp. gré. metron, “mjera”. Matra moze biti primjerice jedan otkucaj srca, ili
jedna sekunda.
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nikada, ni pod kojim okolnostima ne smije biti obuzet brojenjem
matri, odnosno vremenskim intervalom. Razmisljanje o brojevi-
ma i omjerima stvara takav oblik kontrole disanja, koji umjesto da
puni sustav pranom i revitalizira ga, ¢ini upravo obrnuto, pa prak-
tikant nakon nekog vremena mora prestati s vjezbom i trzavo,
duboko uzdahnuti, $to je prirodna, prava pranayama koju vrsi
Covjekov sustav kako bi se napunio energijom. Takva pojava ne-
pogresiv je znak da pogresno radimo, i tada trenutno treba pre-
stati s praksom, jer daljnje ustrajanje u pogre$nom pristupu moze
dovesti jedino do o$tecenja pranickog sustava.

Kako, dakle, treba prakticirati pranayamu? Prvo i osnovno pra-
vilo jest da uklju¢enost uma u proces mora biti najmanja moguca,
a po moguénosti nikakva. Svi pokreti disanja moraju biti posve
prirodni. Drugo je pravilo da ne treba pokuSavati odmah postiéi
savrSene omjere; dovoljno je samo uravnoteZiti disanje, i to ne
naglo, jer ovo je vijezba za pocetnike, a za naglo napredovanje ne
dijele se nikakvi pozitivni bodovi. Naprotiv, kod pranayame je
pravilo da treba Zuriti polako. Treée, najvaznije pravilo jest da se
energetski sustav ispunjava onime, na $to je um usmjeren za vrije-
me udisaja. Ako mislimo na omjere daha, ograni¢avamo kretanje
energije. Ako, pak, mislimo na nesto lijepo, ako udisemo punim
plu¢ima, tada se punimo pranom. Moguce je uociti kako duboko
i polako disemo u okruZenju lijepog, okruzeni mirom i skladom.
U okruZenju nemira, Zurbe, zagadenja i stresa, pak, diSemo plitko
i brzo. Iz toga mozemo vidjeti korelaciju izmedu stupnja stresa
unutar uma, i obrasca disanja. Zbog svega toga, naprednije oblike
prandyame ne treba ni pokuSavati sve dok se u tolikoj mjeri ne
opustimo, da nam disanje postane duboko, mirno i ravnomjerno.
Takvo uravnoteZenje uma i daha najlakse se postize tehnikom re-
zonancije, u kojoj se prilikom izdisanja rezonira nazalni ton,
“nnnnnn”, “mmmm” ili sli¢an, obojen na$im trenutnim osjecaj-
nim stanjem. Kad taj ton postane duboki i ravhomjerni “ommmm?”,
bez emotivnih oscilacija, tada i nase disanje postaje mirno i dubo-
ko, gré¢ misica se gubi, i tada moZemo poceti s ozbiljnijom, du-
bljom praksom yoge.

Purvaka/recaka pranayama, odnosno uravnotezenje udaha i iz-
daha, predstavlja pocetni¢ku pranayamu u yogijskim okvirima,
§to znali da za zapadnjake predstavlja naprednu tehniku, kojom
moraju u cijelosti ovladati prije nego i pomisle na prelazak na
naprednije tehnike, koje uklju¢uju kumbhaku, odnosno zadrzava-
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nje daha. Svi su, naime, skloni misliti kako su upravo oni ti, za
koje su smisljene napredne tehnike; one “za pocetnike” svi igno-
riraju i traze “nesto jace”, ne uvidajuci kako su oni daleko ispod
statusa pocetnika u bilo kakvom ozbiljnom yogijskom sustavu. U
sustavu dar§ana-yoge pocetnicima drzim i ljude koje bi neki susta-
vi drzali majstorima yoge, jer nije poanta u spusStanju kriterija pro-
svjetljenja kako bi se laskalo necijem egu, nego u dizanju svijesti
ljudi kako bi ona dosegla vise kriterije. Zbog svega toga, onaj tko
se bude disciplinirano pridrzavao uputa, te duboko promisljao
svaki detalj, ¢itavo vrijeme uvidajudi i ispravljajuéi svoje nedosta-
tke, ima sve Sanse postiéi savrSenstvo, dok oni koji srljaju ne mi-
sledi, i teze jedino lako ste¢enim pohvalama, najcesce zavrse posve
jadno.

Dakle, poanta nije u srljanju u napredne vjezbe i preskakanju
koraka, kako bi se povr$no izvodile napredne vjezbe, nego u istin-
skom razumijevanju funkcioniranja vlastitog sustava. Stoga se vise
isplati potrositi nekoliko tjedana ili mjeseci eksperimentirajudi s
tehnikom uravnoteZenja daha bez velikih pretenzija, nego Zuriti,
ne napraviti niSta i povrijediti se. Naime, s progresivnim smire-
njem duha, te praznjenjem stresnih naslaga, dolazi do porasta sta-
nja zadovoljstva i blaZenstva, koja se vrlo brzo po¢nu osjecati u
vidu opéeg uzbudenja i radosti. To je znak da se na$ sustav isprav-
no puni pranom, te da se bliZimo uravnoteZenju i umirenju ener-
getskih struja. Progresivno, kako osje¢amo vece blazenstvo, udah
postaje produZen na specifican nacin: $to blize dolazimo punom
udahu, to sporije udi$emo, dok naizgled udah posve ne prestane,
ali zapravo mi nastavljamo udisati blaZenstvo predanosti i boravi-
mo u ekstazi beskrajnog udaha. Tada spontano dolazi do khecari
mudre, koja se sastoji od podizanja jezika unazad, tako da dotak-
ne nepce; “pijenjem” nektara on se slijeva i ispunjava Citavo tijelo.
Taj nektar posve je realan, iako ga yogin osjeca uglavnom kao
duhovno stanje, i zove se soma, odnosno soma rasa, nektar bla-
Zenstva i besmrtnosti, amrta. Tako yogin pije ocean nektara bla-
zenstva predanosti, bhakti rasa-amrta sindhu'*?. Takvo stanje zove
se kevala kumbhaka, spontano zadrZavanje daha, bez ikakvog na-
pora, i bez potrebe za udahom i izdahom. Produljeno stanje pije-

142 §to je, ne slucajno, naslov knjige Sti Ripa Gosvamija, ucenika Sri Caitanye
Mahaprabhua, koji je vrlo dobro znao za simboliku ovih rijeci i njihovu mantri¢-
ku snagu.
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nja nektara dovodi do fizioloskih promjena, od kojih je najuoclji-
vija ugodan, gotovo cvjetni miris, koji zradi iz yoginovog tijela.
Druga, daleko bitnija promjena je olakSavanje ulaska u duboka
meditativna stanja, te neprekidno stanje ekstati¢nog predanog uz-
budenja. U tom stanju duh je spontano okrenut unutarnjem bla-
Zenstvu, $to je vidljivo i po o¢ima koje su okrenute prema gore. U
tom stanju, yogin “udi$e” blaZenstvo predanosti kroz susumnu,
centralni energetski kanal, dok se s “mjeseca” (svod lubanje) slije-
va nektar, koji prociséuje tijelo i um u cijelosti, regenerira sve
sustave i dovodi do pojave natprirodnih sposobnosti, siddhija.

Dakako, da bi se yogin uopée i priblizio takvom stanju, mora
prethodno proéi dugotrajan proces proci§éenja Citavog bica, jer
se u tako silovitom stanju sustava sve necistoe bude i pojacavaju,
te svracaju na sebe pogled duha, prekidajuéi tako proces pranaya-
me.

Ovdje, ponovo, dolazimo do tehnika ¢iSéenja iz sustava dar$a-
na yoge: one nisu namijenjene svecima, nego gresnicima: onima,
koji ne mogu ni sluc¢ajno poceti prakticirati pranayame zbog svo-
jeg loseg stanja, koje bi jamacno izazvalo njihovu propast ako bi
se njima krenuli baviti. Dakle, te tehnike namijenjene su svima bez
razlike. Tehnikom rezonancije i up-stream kriye, a potom i tehni-
kom unutarnjeg prostora potrebno je podistiti Citavo biée, i do-
vesti ga u stanje u kojem je ono uopée sposobno pojmiti istinsko
blazenstvo, i tek tada ima smisla prakticirati druge tehnike, one
namijenjene izvlacenju snage iz sustava, budenju svih kapaciteta i
potencijala ljudskog bica.

Gospod Krsna ovdje objasnjava tehniku pranayame u malo ri-
jeci, tako da je tek nekolicina yogina s iskustvom moze shvatiti;
on to ¢ini stoga §to su stvarne tehnike uglavnom drzane u tajno-
sti. “PrinoSenje prane u apanu” i obrnuto znaci spajanje udaha s
izdahom i izdaha s udahom. Zaustavljanje kretanja tako spojenog
daha je taj asimptoticki udah i kevala kumbhaka.

POZOR! Osnovno pravilo kod svih ovih vjezbi jest da se nika-
ko i nikada ne trebaju provoditi bez prethodne konzultacije s
guruom, koji je struénjak za energetski sustav i tehnike, i moze
izravno svijes¢u popraviti eventualnu $tetu ili ispraviti kriva kre-
tanja energije do kojih moze doéi u praksi, i koji moze izravno
vidjeti, odnosno osjetiti kretanje energije unutar ucenikova susta-
va, te tako vidjeti vjezba li ovaj ispravno ili ne, te mu savjetovati
specificnu tehniku prilagodenu posebnostima njegovog sustava,
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odnosno uvesti ga u ispravno stanje duha i tako mu izravno po-
kazati sve §to je potrebno. Onaj tko odluéi prakticirati ove tehni-
ke samostalno i bez sposobnog ucitelja, izlaze se velikoj opasnosti
za fizi¢ko i mentalno zdravlje i Zivot, a to upozorenje nikako ne
treba olako uzeti. Bez vodstva i usmjeravanja od strane gurua,
prakti¢ki nitko ne moze uspjesno identificirati potrebne energet-
ske kretnje i stanja svijesti koja razlikuju ispravnu vjezbu od neis-
pravne.

Bez vodstva ucitelja moguce je prakticirati “samo” temeljne teh-
nike dar$ana-yoge: temeljnu meditaciju, rezonanciju, up-stream
kriyu, a potom i tehniku unutarnjeg prostora. Napredni ucenici,
koji su postigli visok stupanj prociséenja, mogu zbog svojeg veli-
kog iskustva i poznavanja energetskog sustava i sami lako otkriti
zakonitosti pranayame, i njima ¢ak i ovakve, pisane upute mogu
biti posve dostatne da ispravno shvate principe po kojima treba
vjezbati. Pocetnici, pak, nikako ne mogu ispravno shvatiti pisane
upute, jer im za to nedostaje prakti¢nog iskustva. Oni ¢e sve shva-
titi naopako i na najgori moguéi nacin, a posljedice mogu biti
teske, i stoga im je neophodno stru¢no vodstvo.

30 Svi su oni znalci yajiie,
njome oci§éeni od grijeha.
Jedudéi ostatke yajne,
koji su nektar besmrtnosti,
oni dosezu vjeni brahman.

Gospod Krsna je ovdje naveo razne nacine kojima je mogude
postiéi slobodu od vezanosti, u raznim nacinima djelovanja, od
onih okrenutih prema svijetu, do onih posve povucenih u ¢ovje-
kovu nutrinu. Ne postoji, dakle, samo jedan “odobreni put”; pu-
tevi mogu biti razni, ali nacela ostaju. Bitan je osnovni princip
koji je svima njima zajednicki, a to je traZenje zadovoljstva u Ja-
stvu, u temelju stvarnosti, a ne u svijetu oc¢itovanog, jer ofitovano
nikad ne sadrzi puninu stvari. Punina uvijek ostaje u sferi neocito-
vanog, i tamo je treba traziti. O¢itovano je dobro kao polje izraza
te punine, ali onaj, tko u njemu pokusa pronadéi ispunjenje, ostat
e vjecito gladan i Zedan.

Ispravan pristup svijetu je dakle yajna, Zrtveni obred. U Zrtve-
nom obredu ¢ovjek ne prisvaja, ve¢ priznaje zaslugu Bogu. Svoj
zivot daje Bogu u ruke, jer zna da ga je od Njega i primio. Ako
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Bog uzme njegov Zivot sebi, njegovo djelovanje je sretno okonca-
no. Ako mu, pak, vrati njegov Zivot, um, tijelo, energiju i hranu
koje Mu je ponudio kao Zrtvu, on ih koristi kao Bozji dar, kao
ne$to povjereno mu na brigu, te takve ostatke yajne uzima kao
Bozju milost, i koristi ih sukladno BoZjoj volji. Takav stav neveza-
nosti i neprekidan Zivot u BoZjoj milosti predstavljaju nektar
besmrtnosti, jer $to je smrt onome tko umire prije svakog obroka
nudedi svoj zivot Bogu? Takav nema u sebi nicega $to bi moglo
umrijeti, a ako nema u sebi toga, onda jama¢no nema ni onoga $to
bi se moglo ponovo roditi. To je dakle Zivot oslobodenja, Zivot u
stanju vje¢nog brahmana.

31 Ni na ovom svijetu nema mjesta
za onog koji ne Zrtvuje,
a kamoli na drugom,
o najbolji od Kurua.

Djelovanje iz stanja yajiie nuZan je uvjet ispravnosti djelovanja;
onaj, tko djeluje vezano, i drzi sebe posjednikom i djelatnikom,
djeluje odvojeno od Sirih zakonitosti svijeta u kojem Zivi, i funk-
cionira prije kao bolest svijeta, nego kao njegov djelatni organ.
Stoga se kaze da njemu ni na ovom svijetu nema mjesta. Visi svje-
tovi pripadaju onima, koji sebe u sve dubljoj mjeri osjecaju kao
dio Bozanskog, a rast u dubini svijesti postize se ve¢om dubinom
zrtve 1 predanosti.

32 Sve ove vrste yajiie navedene su u rije¢ima Veda.
Znaj da su sve one rodene iz djelovanja.
Tim znanjem postiéi ¢e$ oslobodenje.

Vede se nazivaju jos i karma-kanda, zbog toga $to se bave po-
najprije oblicima djelovanja nuznim za postizanje savrSenstva. Zbog
toga Gospod Krsna govori kako i autoritet svetih spisa koji govo-
re o ispravnom djelovanju stoji iza oblika Zrtvovanja koje je naveo,
jer Zrtva je rodena upravo iz djelovanja.'* Onaj, tko vidi Zrtvu
kao ispravan i transparentan izraz dinamike stvaranja, taj ¢e opa-
Zati Stvoritelja kako stvara i djeluje, a sebe kao slobodnog od dje-
lovanja i veza koje iz njega proizlaze. Tako ¢e postici oslobodenje.

43 Vidi komentar 3,15
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Sankaracarya tvrdi'* kako djelovanje nije suprotno neznanju
pa ga ne moZe ni ponistiti, te da nikakvim djelovanjem nije mogu-
e postici oslobodenje, jer je djelovanje nuzno utemeljeno u sferi
relativnog, u sferi objekata, a oslobodenje se tamo ne nalazi. Da-
kako, ovdje treba imati u vidu da i Gospod Krsna govori kako je
onaj, tko djeluje bez vezanosti, iz transcendencije, u sebi nedjela-
tan. Izmedu njihovih tvrdnji, dakle, nema proturjedja: onaj tko
djeluje bez vezanosti, iz yajne, opaza kako to samo gune medudje-
luju u prirodi, u svijetu ocitovanog, a Ja sam nedjelatan. Zbog
toga Gospod Krsna takoder govori kako se oslobodenje postize
znanjem, a ispravno djelovanje samo je posljedica ispravne pri-
mjene znanja, istinske spoznaje i uvida, na sferu objekata, te pred-
stavlja posljedicu oslobodenja, a ne njegov uzrok.

33 Yajna znanja bolja je od yajne imetka,
o pokoritelju neprijatelja.
Sve djelovanje, bez razlike, o Partha,
doseze vrhunac u znanju.

Bolje je Zrtvovati svoje zablude, nego lijevati maslac u oganj.
Stoga je dakako ona Zrtva, koja dovodi do odbacivanja pogres-
nog videnja i miSljenja, najbolja. Djelovanje svake vrste moze u
najboljem slucaju voditi ispravnoj spoznaji i transcendenciji, i to
je njegova krajnja svrha. Svako daljnje djelovanje je samo sluga
tako postignute mudrosti; djelovanje znanju daje sredstvo izra-
za.

34 Stovanjem, propitivanjem i sluZenjem, znaj,
od znalaca zbilje primit ¢e$ takvo znanje.

Izmedu znalca i tragaoca mora postojati takav odnos, koji ée
znalca potaknuti na objas$njavanje dubokih istina i bitnih stvari;
nista nije moguée nauditi od nekoga, prema kome ne osje¢amo

44 Vivekacudamani 7: “Besmrtnost ostvarena ostvarenjem bilo koje objektivne
vrijednosti jednom se prekida jer se u spisima jasno tvrdi da karma (djelovanje)
nije nikada uzrok oslobadanja.”

Vivekactdamani 11: “Djelovanja su za &iséenje srca, a ne za ostvarenje biti. Bit
se moZe ostvariti pravilnim razlikovanjem, a ne moZe nikakvom karmom.”

Atmabodha 3: “Djelovanje ne moze razoriti neznanje jer mu nije suprotno. Samo
znanje suzbija neznanje, kao sto svjetlo suzbija duboki mrak.”
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divljenje i poStovanje. Znalac u sebi utjelovljuje znanje, pred-
stavlja ocitovani oblik mudrosti. U onoj mjeri u kojoj cijeni zna-
nje, ucenik Ce cijeniti ucitelja koji znanje u sebi nosi i utjelovlju-
je.

Sluzenje ucitelju iz predanosti znak je posveéenosti onome §to
ulitelj kao takav predstavlja. Tada znanje, koje je u ucitelju, spon-
tano prelazi onome tko ga cijeni i prihvaca, te tako sam predani
ulenik postaje znalcem i mudracem. Primjer takvog odnosa ne
moramo daleko traziti; on je jasno vidljiv u odnosu Gospoda Krsne
i Arjune. Arjuna je iskren, predan i pun poStovanja, i tako pristu-
pa Krsni. Takav njegov pristup poti¢e Gospoda da mu otkriva
najviSe tajne, iako se nalaze na neprikladnom mjestu i u nepri-
kladno vrijeme: na bojistu, usred vojski koje samo $to nisu zapo-
djenule boj. Posredno, ovime Gospod govori Arjuni kako je pravo
odlucio i ispravno se ponio: na pravi je nain prisao uditelju i
ispravno prima znanje.

35 Znajudi tako, neée$ viSe pasti u takvu zabludu,
o sine Panduov,
jer vidjet Ce$ sva bica u Jastvu,
odnosno u Meni.

Buduéi da je ispravno postupio, te da na pravi nacin udi od
najboljeg medu uciteljima, Arjuna ¢e se uskoro osloboditi obma-
ne; Gospod mu ovdje posredno obedava postignuce spoznaje, te
uspjeh.

36 Cak i da si najbjedniji medu gresnicima,
ladom mudrosti prebrodit ¢e§ ocean bijede.

Mudrost, odnosno sposobnost razlikovanja zbiljskog i nezbilj-
skog, te teznja zbiljskom, beskrajno su moéno sredstvo spasenja.
Naime, onaj tko te osobine posjeduje, lako ¢e se osloboditi svih
necistoca svijesti te postiéi savrenstvo, veé i time $to izmedu stva-
ri koje ga okruZuju uvijek bira ispravne. Tako on brzo postize
savr$enstvo. Problem je u tome $to takve osobine krase tek gresni-
ka koji se pokajao i obratio od grijeha; onaj, tko se grijeha ¢vrsto
drzi, te mu svim srcem robuje, taj je istinski gresnik, i taj boravi
daleko od spasenja. Zbog toga treba takoder napomenuti kako je
obradenje i spoznaja vlastite gresnosti prvi korak do istinske mu-
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drosti. Postignuéem mudrosti, ubrzo se postize savrsenstvo. OCi-
to je, dakle, da se ovdje pod “gresnicima” ne misle oni koji ¢vrsto
prianjaju uz grijeh te ga se u sebi ne odri¢u, nego oni koji su puno
grijesili, ali su se pokajali, a posljedice grijeha su im unato¢ tome
ostale: razli¢ite nevolje i sve vrste bijede, koje obi¢no snalaze ljude
koji djeluju na pogresan nacin. Takvo stanje je tesko, ali je lako
savladivo ispravnim stavom, pri ¢emu se sve posljedice proslih
gresnih djela brzo rjeSavaju i nestaju, te ¢ovjek ubrzo postaje Ci-
stim 1 savrSenim.

37 Kao $to plamteca vatra sagorijeva ogrjev u pepeo,
tako i plamen znanja, o Arjuna,
pretvara sve djelovanje u pepeo.

Rije¢ “jhana” tesko je prevesti na bilo koji jezik, jednako kao i
vecinu sanskrtskih rije¢i; ona s jedne strane znadi znanje, a s druge
zna¢i mudrost. Jiidna je ono znanje, koje dolazi od uvida u bit
stvari, razumijevanja njihove suStine i poznavanja stvari onakvi-
ma kakve jesu, te razlikovanja svih finesa u odnosima zbiljskog i
nezbiljskog, jer jiana implicira viveku, razluc¢ivanje. Takvo je zna-
nje o kojem govori Gospod: to nije znanje u onom smislu, u kojem
ga rabi danasnji Covjek, gdje se veé i poznavanje informacija drzi
znanjem, ve¢ prije onakvo znanje, kakvo mikroprocesor ima o
kodu koji se u njemu izvr$ava: neposredno, izravno, savrseno toc-
no, i prije svega djelatno. Mikroprocesor nije, poput korisnika
racunala, obmanut slikama koje se prikazuju na ekranu; on te slike
razumije iznutra, on ih vidi kakvima one jesu, te upravo stoga ima
mo¢ nad njima, mozZe Ciniti s njima $to god Zeli. Onaj koji na takav
nadin spoznaje stvarnost, boravi u miru, promatrajuéi stvari iz
njihove biti, i sve vezanosti koje remete ispravnost djelovanja ne-
staju.

38 Nema u ovom svijetu ni¢eg uzvi§enog poput znanja;
onaj, tko je savrSen u yogi,
s vremenom to pronalazi u sebi.

Takva spoznaja stvari iz njihove nutrine dolazi kao posljedica
dugotrajne prakse yoge, u kojoj se Covjek temelji u istini, te nepre-
kidnim nizom odluka uvijek odbacuje nezbiljsko i prividno. Tako
mu ostaje jedino ¢vrsta i nepokolebljiva jezgra stvarnosti.
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39 Znanje stjeCe onaj, tko je ispunjen vjerom,
tako usmjeren u djelovanju i ovladanih osjetila.
Dosegavsi znanje, ubrzo dostize najvisi mir.

Vjera je nuzan preduvjet znanja, a ne obrnuto, kako to ljudi
Cesto pogresno misle. Naime, vjera je stanje duha otvorenog is-
kustvu, za razliku od sumnje koja stvara prepreku iskustvu. Vjera
potice ¢ovjeka na djelovanje koje je od kvalitete onoga ¢emu teZi,
¢ak i onda kad jo$ uvijek nema neposredno i savrSeno iskustvo.
Takvim rastom u vjeri on povecava stupanj podudarnosti izmedu
svojeg osobnog znanja i stvarnosti, sve dok na kraju ne postane u
cijelosti ispunjen znanjem, te se potreba za vjerom, kao takvom,
izgubi. Koliko god osjetila mogu pridonositi iskustvu stvarnosti,
toliko mogu pridonijeti i zbunjenosti ¢ovjeka; u situaciji kad ¢o-
vjek pokusava nadrasti stari svjetonazor zasnovan na niZzem razu-
mijevanju, te usvojiti visi, osjetila naizgled potvrduju sve ono pro-
tiv Cega se bori, i $to ga ometa u njegovu rastu. Zbog toga Ce,
paradoksalno, ¢ovijek bolje “vidjeti” zatvorenih ociju. Kasnije, kad
se Covjek dugotrajnim uvidom u stvarnost u punoj mjeri u stvar-
nosti utemelji, osjetila vise nece predstavljati neprijatelje; osjetila
e svjedociti stvarnost osjetilnog svijeta, koji ¢e duh opazati bez
vezanosti i sklonosti bilo koje vrste; on kona¢no razumije nacela
po kojima svijet djeluje, i u njegovu duhu viSe nema zbunjenosti
koje bi osjetila mogla prizvati i pojacati. Ipak, za pocetnika je od
neizmjerne vaznosti ovladati svojim navikama, osjetilima i pona-
Sanjem, kako bi uopée doSao u priliku steci iskustvo, koje ¢e u
njemu ojacati vjeru, te ga naposljetku dovesti do punine spoznaje.
Kad takvu spoznaju postigne, u olaksanju velikog postignuéa po-
stize mir onoga, tko zna da mu zadobiveno nitko ne moze oduze-
t1.

40 No onaj bez mudrosti,
bez vjere, koji sumnja,
on nalazi propast.
Za sumnji¢av duh nema srece
ni na ovom, a ni na drugom svijetu.

Sumnja Cesto zna biti prili¢no korisna kvaliteta, koja ¢ovjeka

moze spasiti od svakojakih zabluda. Takva sumnja predstavlja u
osnovi kvalitetu razlikovanja zbiljskog i nezbiljskog, nitya-anitya

211



Bhagavad-gita

viveka. Koliko god da je takva sumnja korisna, postoji i patoloska
sumnja, koja ¢ak i stvarnost dovodi u pitanje, i od nje odvaja duh
Covjeka. Ovo, pak, zahtijeva dodatno obrazloZenje.

Cesto vlada povrino uvjerenje o tome da Coviek prosuduje na
osnovi argumenata i dokaza. Istina je, pak, da nije svakome sve
argument, a pogotovo nije svakome sve dokaz. Ono, $to ¢e neko-
me biti jasan argument, nekome ¢e biti posve nejasno i nerazu-
mljivo. To je stoga $to ljudi imaju ve¢ otprije stvoren svjetonazor
i fond znanja, i ovisno o tom svjetonazoru neke ¢e stvari drzati
prihvatljivima, a neke neée. Jedan fizi¢ar ¢e drzati posve prihvat-
ljivim marginalni statisticki dokaz o postojanju neke elementarne
Cestice dobiven u akceleratoru, ali ée mu ¢ak i daleko bolji dokaz
o postojanju telepatije biti posve neprihvatljiv, jednostavno stoga
$to u njegovom svjetonazoru ima mjesta za mezone i kvarkove, ali
nema mjesta za Boga, duSu i povezanost svih stvari, koja nadilazi
materijalno. Nekome, pak, tko ima drugacdiji svjetonazor, nece biti
problem prihvatiti postojanje Boga, ali ¢e mu biti problem shvati-
ti kako su ljudi mogli Setati po Mjesecu, jer u Bibliji ne pise nista o
hodanju po Mjesecu.

Vidljivo je, stoga, kako svjetonazor u velikoj mjeri ograni¢ava
logicke procese ljudi, te da u prihvaéanju istinitosti nekog argu-
menta nije primarna smislenost i logi¢nost samog argumenta, nego
spremnost ¢ovjeka da ga na osnovi svojeg svjetonazora prihvati.
Zbog nekih oblika svjetonazora ljudi ée biti skloni vjerovati u sva-
kojake gluposti, dok ée s druge strane sumnjati i u posve elemen-
tarne istine. Pretpostavljam da smo svi imali priliku vidjeti pri-
mjere takvog funkcioniranja.

Drugi vazan aspekt, koji treba imati u vidu prilikom pokusaja
obrazlaganja, jest stupanj stru¢nosti, odnosno znanja pojedinca,
kojem nesto pokusavamo objasniti. Ljudi naime nisu ni priblizno
jednaki po sposobnosti shvacanja, a ¢itav skolski sustav svjedoci o
istinitosti toga: gradivo matematike za prvi razred osnovne skole
nema previSe zajednickog s gradivom prve godine studija mate-
matike. To je stoga $to je u obrazovni sustav utkana ispravna pre-
misa da je za stjecanje odredenog oblika stru¢nog znanja ljudima
potrebno dugotrajno, postupno obrazovanje koje kreée od samih
osnova, iz kojih se gradi sve sloZenije razumijevanje, koje napo-
sljetku vodi do stupnja sposobnosti nuznog za razumijevanje fa-
kultetskog gradiva. Prilikom iznoSenja neke tvrdnje treba najprije
ustanoviti iznosimo li je prvoskolcu ili studentu matematike. Isti-
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na je da znanstveni dokaz mora biti takav, da ga svatko moze
razumjeti, te ispravnim zakljucivanjem ponoviti iz danih premisa.
Ipak, “ispravno zaklju¢ivanje” Cesto implicira nekoliko desetljeca
visokostru¢nog obrazovanja. Dokaz iz podrudja fizike predstavlja
dokaz tek jednom fizi¢aru; prosje¢nom Covjeku s ulice taj dokaz
neée znaditi nista. Jednako je i u slucaju matematike, biologije i
bilo koje druge visokospecijalizirane znanstvene discipline. Dok
jedan fizi¢ar smije i treba sumnjati u dokaz koji iznosi drugi fizi-
Car, traziti u njemu nedostatke i pomno ga ispitivati, obi¢nom
Covjeku bilo bi bolje da u¢i od bilo kojeg od dvojice fizi¢ara u
raspravi. Naime, iako oni mogu o$tro polemizirati o nekom deta-
lju, obojica u toj raspravi podrazumijevaju veliki fond znanja osnov-
nih stvari, koje obi¢nom ¢ovjeku nedostaju, te zbog toga on ne
moze steéi ¢ak ni osnovni pojam o predmetu rasprave. Najbolja
stvar koju ¢ovjek u takvoj situaciji moZe napraviti, naravno ako ga
zanima fizika, jest da uzme stru¢nog fizi¢ara za uditelja i od njega
polako naucdi osnove fizike i matematike. Da bi to napravio, nuz-
na je vjera; Covjek koji ne zna, a sumnja u znanje i znalca, uvijek e
ostati u neznanju. Obican ¢ovjek ne moZe znati je li ono ¢emu ce
ga fiziar nauditi istinito ili nije, jednostavno stoga $to jo§ ne po-
sjeduje dovoljno znanja da bi stvorio takav sud. On se nalazi u
poziciji neznanja, a jedino $to ga iz tog neznanja moze izvudéi jest
vjera. Ako posjeduje vjeru, vjerovat e uditelju i marljivo uditi, te
usvojiti znanje koje ¢e ga ulvrstiti u vjeri da udi ispravno, te e jo$
marljivije uditi i na kraju postati istinskim znalcem. Tek tada Ce si
modi priustiti luksuz dovodenja stvari u pitanje; tek tada ¢e modi
iz pozicije znanja dovoditi u pitanje sporna misljenja njemu rav-
nih stru¢njaka, jer u toj poziciji motiv sumnje nije tama neznanja,
nego Zelja za znanjem. Sve to, $to vazi za fiziku, vazi u barem
jednakoj mjeri i za sferu duhovnosti. Jednako kao i u fizici, bez
vjere i predanosti nema nikakvog napretka; jednako kao i u fizici,
sumnja je svrhovita samo ako iza nje stoji znanje, a ne ako ona
stoji izmedu znanja i Covjeka. Jednako kao i u fizici, dokaz je shvat-
ljiv jedino znalcima, dok se drugima moze prenijeti jedino
pojednostavnjena teorija i metoda dolaska do stupnja stru¢nosti
nuzne za istinsko razumijevanje. I jednako kao i u fizici, vrijeme
provedeno u uenju nije jamac postignuda.

Zbog svega nabrojenog, jasno je zasto Gospod Krsna toliko uz-
diZe vjeru, a sumnju proglasava uzrokom propasti i nesrece.
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41 Yogom odbacivsi djelovanje,
znanjem sasjekavsi dvojbe,
utemeljen u Jastvu,
nikada on nije vezan u djelovanju,
osvojitelju bogatstva.

Ovdje Gospod opisuje onoga, tko je postigao savr§enstvo spo-
znaje, odbacujuéi vezujuée kvalitete djelatnosti praksom yoge, vje-
rom prigrlio znanje i odbacio sumnju i neznanje, tko je spoznao
Mene kao temelj. Takav ¢ovjek je s jedne strane ispravno uteme-
ljen, a s druge ispravno ocitovan, jer se temelj njegova bica u nje-
govu djelovanju ocituje posve transparentno.

42 Stoga oruzjem spoznaje Jastva sasijeci
tu sumnju rodenu iz neznanja
koja ti se ukorijenila u srcu, o Bharato.
Utemelji se u yogi, te ustani i bori se!

Gospod poziva Arjunu da postigne spoznaju, te ispravnim uvi-
dom odbaci neznanje, koje je temelj njegove neodlu¢nosti. Kao
rjeSenje Arjunine dileme Gospod preporucuje stjecanje ispravnih
temelja u Apsolutu, $to ¢ée dovesti do ¢istoée u djelovanju; Arjuna
e se tada modi boriti, vrieéi tako svoju duznost, ali ispunjen spo-
znajom o naravi Jastva, te o naravi BoZjeg djelovanja u svijetu.
Znajudi to, ispravno utemeljen, postat ¢e instrumentom provedbe
Bozje volje, i svaki trag sebi¢nosti i neodlu¢nosti nestat ée iz nje-
gova duha.
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1 Arjuna rece:
Ti hvalis, o Krsna,
prvo odricanje od djelatnosti
a potom i yogu djelatnosti.
Reci mi stoga jasno
$to je od tog dvoga bolje.

Doista nije ocigledno $to je Gospod Krsna mislio pod odrica-
njem od djelatnosti; u nekim stihovima se ¢ini da govori o fizickoj
nedjelatnosti, kao i nedjelatnosti uma, te o potpunom obustavlja-
nju ¢ak i disanja; s druge pak strane neprekidno uzdize ispravnu
djelatnost utemeljenu u yajni, odnosno u transcendenciji. Neja-
sno je, stoga, je li istinsko stanje transcendencije moguce postici
tek potpunim obustavljanjem svakog oblika umne i tjelesne akti-
vnosti, te utonucem u dubinu vlastite istinske prirode, ili je takva
transcendencija samo stanje duha, koji nevezan moze djelovati ili
ne, a u tom slucaju bi bilo bolje da radi dobrobiti svijeta djeluje.
Arjuna se nalazi u osjetljivoj situaciji, i nije sklon upustiti se u
nagadanje o tom pitanju.

2 Svevisnji Gospod rece:

I odricanje od djelatnosti,
a i djelovanje iz yoge

215



Bhagavad-gita

oboje vode savrsenstvu.
Ipak, od tih dvaju,
djelovanje iz yoge je bolje.

Odricanje dakle postoji u dva agregatna stanja, koja su oba naj-
viSe dobro. Prvo stanje je odvojenost duha od kvaliteta prirode,
postignuce transcendencije te mirovanje u spoznaji najvise zbilje.
Drugo stanje nastaje kad upustanje u djelatnost ne prekida stanje
spoznaje, jer djelatnost nije utemeljena u vezanosti nego u slobo-
di. Takvo djelovanje s jedne strane ne ometa savr$eno zadublje-
nje, a s druge strane prenosi kvalitete transcendentnog podrudja u
sferu stvorenog svijeta. U oba stanja savrSenstvo je prisutno i duh
boravi u vje¢noj slobodi, ali yoga djelatnosti je bolja, jer u sebi
posjeduje sve kvalitete meditativnog zadubljenja, a osim njega po-
sjeduje jos$ i kvalitete savr$enog djelovanja u svijetu. To ne znaci
kako je meditativno zadubljenje inferiorna duhovna disciplina;
naprotiv, ono je toliko savr$eno da predstavlja onu jezgru iz koje
raste djelatna duhovnost. Ipak, djelatna duhovnost pravi jedan
korak viSe, dajuéi savrSenstvu meditacije sredstvo izraza.

3 Znaj da se istinski odri¢e onaj,
tko nikada ne prezire niti Zeli;
osloboden dvojnosti,
on se lako oslobada vezanosti,
o mo¢énoruki.

Odricanje nije stanje siromastva, nego stanje nevezanosti posje-
dom. Izvanjsko odricanje moze sakrivati sve vrste vezanosti; ¢esto
mozemo posvjedoditi kako siromasni kritiziraju bogate ispunjeni
“pravednim gnjevom”; ipak, kad sami postanu bogatima, budu
jednako losi ili gori od onih koje kritiziraju. OCito je stoga, na
primjeru bogatstva, da samo neposjedovanje nekog predmeta ne
jam¢i nevezanost njime; nevezanost je moguéa jedino tada, kad
duh nade daleko veéi izvor zadovoljstva od onoga koji mu moze
pruziti neki predmet. Takav izvor zadovoljstva daje visa perspek-
tiva. I[demo pronadi primjer takve perspektive. Zamislite, primje-
rice, da vam se danas desio nesretan slu¢aj u kojem ste izgubili
zivot. Vase tijelo je mrtvo, jedino vasa duSa nastavlja postojati.
Smr¢éu tijela gubite sav posjed, sve rodbinske veze i duznosti, sve
nebitne stvari koje vam se u ovom trenutku mozda ¢ine toliko
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bitnima. Ne morate sutra biti na poslu, ne morate niSta uraditi,
nista se od vas ne ocekuje. Shvacate da je kona¢no sve u redu. Kad
to znadete, vratite se u tijelo i nastavite svoj zivot. Uvidate kako je
on prolazan, kako su sve brige i Zelje od tijela, i stoga prolazne.
Sve ¢e to jednom prodi, a istinski mir e ostati. Taj mir je od
kvalitete vje¢nosti; koliko god trajao Zivot tijela — jo$ jedno, dva,
tri, pet desetljeca, to je sve kao trenutak. Svoj Zivot mozete pro-
Zivjeti bez prisile, mirno i skladno, bez moranja i tjeskobe. U tak-
vom miru i “ne moranju”, koji vas ispunjaju u trenutku kad to
shvatite, moZete osjetiti odsjaj mira koji uziva istinski yogin. To je
ono $to se misli pod nevezano$cu, a ne ravnodu$nost onoga kome
je svejedno. Nevezanost je Zivot slobode, Zivot radosti bez pri-
nude, Zivot sigurnosti i spoznaje da e sve biti u redu, a da su sve
nedace i problemi prolazni, nebitni, da nemaju temelja u nasoj
najvisoj stvarnosti, i da na nju nemaju utjecaja.

4 Samo neznalica drzi razli¢itima
sankhyu i yogu, a ne mudrac.
Tko uspije u jednom,
uziva plodove obaju.

5 Ono $to se moze posti¢i sankhyom
moze se postiéi i yogom.
Onaj, tko doista vidi,
zna da su sankhya i yoga isto.

Bududi da se sankhya, kao disciplina diskriminacije i zadublje-
nja, temelji na jednakom obliku transcendentalne svijesti kao i
yoga djelatnosti, razli¢itima ih moze drzati jedino onaj tko ne vidi
dalje od povrsine, dakle neznalica. Znalac, koji vidi jezgru bica,
vidi jednako zadubljenje u yoginu koji meditira, kao i u yoginu
koji neprestano djeluje na sve nacine. Onaj, tko postigne savr§eno
zadubljenje, mod¢i ¢e savreno djelovati, jer je njegova dusa Cista.
Jednako tako, onaj tko uzmogne savrseno djelovati postigao je i
savrseno zadubljenje, jer nema savrienih djela bez savrene svije-
sti. Ta su dva puta stoga ista, a jedina je prednost djelatne yoge u
tome $to uzdize svijet, te djeluje na ocitovanju BoZzje naravi, $to i
jest osnovna svrha stvaranja.

Cesto se ljudi pitaju treba li najprije meditacijom i yogijskom
praksom postiéi savrSeno prociséenje bi¢a, pa tek onda eventual-

217



Bhagavad-gita

no djelovati, ako tako bude BoZja volja, ili trebaju djelovati od
samog pocetka, makar nesavrSeno, i tako uditi na greskama i usa-
vriavati djelovanje. Ne vidim zasto bi te dvije stvari bile suprot-
stavljene. Covijek treba djelovati, a istodobno budnim okom dis-
kriminacije motriti vlastito djelovanje i njegove pobude. Kad uoci
nesavr$enosti, meditacijom i praksom yoge treba nastojati na nji-
hovom uklanjanju, tako da ucenje na samim greSkama nije nuzno;
takvo nesto bilo bi uistinu sporo, i teSko da bi se moglo u cijelosti
ostvariti u samo jednom Zivotu. Uz pomo¢ yoge, pak, ono $to bi
inace bilo tesko, postaje lako, a ono $to je bilo nemoguée, postaje
dostizno. Tako yoga i meditativno zadubljenje predstavljaju kamen
mudraca koji ¢isti djelovanje i duh, te ih ¢ini savr$enim. Ona spaja
introspektivnu disciplinu sankhye s djelatnim duhom karma-yoge,
na takav nacin da se razlika medu njima ubrzo posve gubi. U ta-
kvom pristupu nije mogude razaznati Cisti li se Covjek vise samoa-
nalizom, ili djelima i iskustvima koja proizlaze iz djelovanja. Isku-
stva, naime, vode introspekciji, a introspekcija pak vodi do spoznaje
Cija se valjanost provjerava djelima, koja opet proizvode iskustva,
i tako se uzlazna spirala nastavlja sve do postignuca savrSene Ci-
stoce.

6 Samo odricanje bez yoge vodi nesredi,
o moénoruki.
Onaj mudrac, koji je u yogi usredotocen,
bez odlaganja dolazi brahmanu.

Ovdje yoga oznacava spoznaju krajnje zbilje. Odricanje je sta-
nje u kojem Covjek koji je postigao vise odbacuje nize; onaj, tko je
spoznao istinu nece teZiti nebitnostima i prolaznim stvarima, jer
one mogu jedino narusiti savrSenstvo njegova ispunjenja, a ne mogu
mu ni na koji na¢in pridonijeti. Onaj, pak, tko nije postigao ispu-
njenje, a odrice se nizih stvari, koje drzi vrijednima i bitnima za
svoju srecu, samo pridonosi svojoj nesredi, jer viSe nije postigao, a
ostao je i bez nizeg. Ako se, pak, sabere u Najvisem, uskoro posti-
Ze potpuno savrenstvo. Djelomi¢na vizija savrenstva na koju se
Covjek u cijelosti usredotoci uskoro postaje dominantnom kvali-
tetom njegova Zivota, i njegova svijest se u cijelosti povladi iz svih
nizih stvari. Kad se dakle govori da put mora biti od naravi cilja,
misli se na ovo: od uvida u stvarnost yogin napreduje do savrse-
nog uvida u najvi$u stvarnost, kako se njegova dusa Cisti i postaje
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sve sposobnijom primiti velike tajne koje leze u dubokom i bes-
krajnom oceanu brahmana.

7 Usredotocen u yogi, pro¢iséene duse,
u cijelosti ovladavsi sobom,
savladavsi osjetila,

Cije je jastvo Jastvo svih bica,
iako djeluje, nikada se ne vezuje.

Onaj, tko je praksom yoge, odnosno utemeljenja u stvarnosti,
postigao stupanj potpunog prociséenja, tko sebe vidi jedino kao
beskrajni Bozanski duh, Apsolut bez premca, koji je doista sve,
koji je duh Zivota i svijest “ja jesam” u svim bié¢ima, kako razvije-
nim tako i nerazvijenim, on ne vidi stvari u odnosu sa sobom. U
njemu nema ideje o sebi u odnosu na nesto, koja je istinski uzrok
vezanosti. On sebe, naime, spoznaje kao Onog, u kojem nema
odnosa, i koji nije ni u kakvom odnosu, na kojeg zakonitosti
prostora, vremena i posjeda nisu primjenjive. Ako takav mudrac
djeluje, ne djeluje da bi nesto zadobio, jer on je uistinu sve, a
ideja posjeda daleko je podredena stvarnosti bitka. On djeluje
jedino iz motiva nesebi¢nog sluzenja, a sluZenje je djelatnost iz
yajne, djelatnost slobodna motivacije i vezanosti koje iz nje proi-
zlaze.

Uzmimo za primjer Isusa. Sto je on uopée mogao zadobiti svo-
jim djelovanjem? Jedino progone i smrt, nista drugo. Ipak, una-
to¢ svemu tom, on je neprekidno djelovao na uzdizanju ljudi, na
Sirenju ispravnih pogleda na stvarnost i vr$enju BoZje volje na sve
nacine. Kad je BoZja volja bila da ga se proslavi, bio je proslavljen.
Kad je Bog htio da bude osramoden i ubijen, dao se osramotiti i
ubiti, ne zamjerajuéi ni u kojem trenutku svojim zlotvorima, jer
sve je volja Gospodnja. Takvo njegovo djelovanje, kao i stav u
kojem je utemeljeno, istinski je smisao ovog stiha.

8 Onaj, tko je sjedinjen i poznaje istinu,
misli: “ja uopée ne djelujem”.

Onaj tko je sjedinjen je onaj, tko ne opaza dvojnosti, ve¢ napro-
tiv boravi u svijesti nepodijeljene naravi najviseg Jastva. Gledajudi
tako, on sebe vidi kao transcendentalnog svim aspektima dvoj-
nosti, pa dakle i djelatnosti. Djelatnosti su moguce samo u pro-
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mjenjivom svijetu, jer u Jastvu nema promjena. Jastvo je sam Ap-
solut, vjecan i nepromjenjiv. U njemu nema podjele na pocetno
stanje i konac¢no stanje, te djelovanje koje tvori vezu medu njima.
U Jastvu postoji jedino stalnost savrSenstva, kojemu ni$ta nije mo-
guée ni dodati ni oduzeti.

9 Dok gleda, slusa, dodiruje, mirise, jede,
hoda, sanja, dise, govori, pusta,
hvata, otvara i zatvara odi,
on drzi da to samo osjetila djeluju
medu osjetilnim predmetima.

Onaj, tko se tako utemeljio u transcendenciji, svjedo¢i promje-
ne prolaznih relativnih stvari, te njihove medusobne odnose. On
opaza relativno kao povrsnu i nezbiljsku igru sjena, $to ono iz te
perspektive doista i jest. Boraveéi u punini blaZzenstva i ostvare-
nja, ne diraju ga igre relativnog, koje u najboljem slucaju sadrze
djelomi¢no i u maloj mjeri ono §to Ja Jesam u punini. Takva rela-
tivna kretanja postoje u svijetu objekata, gdje postoje predmeti i
njihovi odnosi, te osjetila koja o tim odnosima svjedoce. Tamo,
pak, gdje je nepodijeljena, vrhovna Stvarnost, koja je tome svemu
temelj, koja je svemu tome transcendentalna, gdje nema dvojno-
sti, gdje postoji Jedan bez drugoga, takve igre opaZaju se na nacin
na koji sanja¢ opaza svoj san, istodobno znajuéi da sanja. U snu
nema nicega, $to ne bi bilo odraz naravi sanjaca; ni u kojem doziv-
ljaju, koji smo u stanju iskusiti, nema nicega $to veé ne bi postoja-
lo u nama. Vanjski dogadaj predstavlja tek poticaj, koji mijenja
svijest na na¢in da dovede jedan ograniceni aspekt nase unutarnje
naravi u vezu sa svijetom objekata. Stoga je svaki aspekt ljubavi,
srede, znanja i sli¢nog samo ograni¢ena manifestacija necega $to u
sebi ve¢ posjedujemo: takav osjecaj nismo dobili od nekoga izva-
na, nego je naprotiv netko izvana samo potaknuo nesto $to smo
uvijek nosili u sebi. Stoga svijet sluzi tek tome, da nas podsjeti na
nas same, te da u nama u punini probudi kvalitete Jastva. Onaj
tko uvidi izvor svih stanja svijesti u sebi samome, okrenut ée se od
svijeta osjetila u nutrinu, gdje ¢e s vremenom uistinu i pronadi
Mene kao temelj svega. Tako ée postiéi trajan mir i ispunjenje.

10 Tko sva djela prepusta brahmanu,
te tako napustajuéi vezanosti djeluje,

220



Peto poglavlje 8-1

nedirnut je grijehom, poput cvijeta lotosa
nedirnuta vodom.

Onaj, tko se na takav savrSeni nacin utemeljio, tko je spoznao
da je brahman, Apsolut, vrhovna i nepodijeljena stvarnost, i da
osim Njega nema niceg drugog, tko je spoznao istinu o tome da je
Apsolutni Subjekt jedina objektivna stvarnost, u iluzornom svije-
tu objekata zadrzava takvu perspektivu transcendencije, te iz te
pozicije djeluje, zadrzavajuéi unutarnji mir ¢ak i u potpunom iz-
vanjskom kaosu. Njega svjetovni darovi ne diraju, i ne stvaraju u
njemu vezanost, a tko djeluje utemeljen na taj nacin, taj nije sklon
odstupiti od puta savrSenstva i ispravnosti. On, stoga, nikada ne
¢ini grijeh, jer grijeh je tek posljedica odstupanja osobne volje od
Bozanske volje, te linije ispravnosti, dharme, koja povezuje sve
stvari u ocitovanom svijetu.

11 Djelujuéi tijelom, duhom, umom,
pa ¢ak i samim osjetilima,
yogini, napustajuéi vezanosti,
rade na samoprociséenju.

Savr$eno djelovanje je cilj. Djelovanje koje tezi savrSenstvu pred-
stavlja put do tog cilja. U svakom se djelu, naime, odrazava nesto
od naravi djelatnika. Djelatnik stoga moZe promatranjem vlastitih
djela, te nesavrSenosti vlastitih misli i djela, uociti istinsko stanje
svoga duha, jer nema nikakve koristi od samozavaravanja, od u-
vjeravanja samog sebe u vlastitu Cistocu, ako ta Cisto¢a nema os-
nove u stvarnosti. Yogin e stoga sebe promatrati krajnje objektiv-
no, jer cilj mu nije biti u pravu, nego postati savrsenim. On
neprekidno preispituje glas svoje savjesti, traze¢i propuste u svo-
jem djelovanju, osluskujuéi kako bi mogao djelovati bolje, ¢isce i
transparentnije. Kad nade svoj propust ili manu, sretan je, jer je
moze ukloniti. Velika je zahvalnost koju ée takav yogin osjecati
prema svemu §to mu moze pomodi u otkrivanju i uklanjanju vla-
stitih slabosti i mana. Nikad se on nece ljutiti na onoga tko ga na
njegove mane upozori; naprotiv, on Citav svijet drzi darom od
Boga, koji mu je dan kako bi mogao u njemu pronadi sve svoje
slabosti, djelovanjem ih ukloniti, i postati savr$en i Bogu sli¢an.
Umjesto da osjeca frustraciju svijetom, kako to ¢ine oni koji su
vezani i1 koji u svijetu traZe ispunjenje, on ¢ak i u najgorim okol-
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nostima osje¢a samo zahvalnost zbog prilike za ucenje, koja mu je
Bozjom beskrajnom milo$¢u darovana. To je istinski put savrSen-
stva.

12 Onaj, tko je sjedinjen,
tko je napustio plodove djelovanja,
doseze savrSeni mir.
Onaj, pak, tko je razjedinjen,
tko djeluje iz Zudnje,
tko prianja uz plodove djela,
évrsto je vezan.

Znalac pristupa svijetu kao kamenu mudraca, koji ée mu pomodi
da postigne savrSenstvo; u okruZenju svijeta on e Cistiti vlastitu
narav, uklanjat ¢e pogresne identifikacije i zablude, pravit e izbore
kojima ¢e odbacivati manje i birati vise, i na takav na¢in u konac¢nici
postiéi to, da njegova narav postane u cijelosti Bozanska. Takvo
postignuée moguce je jedino rastom u neprekidnim izborima, $to
ga omogucuje svijet objekata. On nam omogucuje da beskrajni po-
tencijal naSe istinske prirode izbrusimo u dragulj nase ocitovane,
relativne osobnosti, te tako postanemo bogovima, $to svi mozemo
biti ako to odaberemo. Stoga na svijet treba gledati kao na nepro-
gjenjivi dar BoZji. Onaj, tko tako gleda, djeluje iz pozicije nevezano-
sti 1 pristupa svijetu onako kako mu doista i treba pristupati. Onaj,
pak, tko se u svijetu izgubi, i tko ne shvaca da je svijet tek zrcalo u
kojem mozZe vidjeti vlastitu nutrinu kao objektivno ocitovanu, taj
dozivljava svijet kao ducan, u kojem se nalaze stvari koje bi on Zelio
posjedovati. U takvoj zabludi, on ¢e teZiti posjedovanju tih stvari, i
bit ¢e ometen svim stvarima koje ga u tome sprec¢avaju, ne uvidajuci
kako je svaki takav posjed jednako iluzoran kao i posjed u snu. Sto
nam vrijedi ako u snu sagradimo kuéu, kad ¢e ona nestati ¢im se
probudimo? Jednako tako, od kakve je koristi sakupljati stvari, kad
one predstavljaju tek apstrakciju? Najveca korist koju mozemo steci
od sna jest upoznavanje sebe i u¢enje. Jednaka je i korist koju moze-
mo imati od svijeta, i ta trajna korist daleko nadilazi svaku prividnu
i prolaznu koju mozemo steéi posjedovanjem stvari i ostvarenjem
utjecaja nad njima.

13 Odricuéi se u duhu svih vezanosti,
stanovnik tijela uziva srecu
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u gradu s devet dveri.
Niti djeluje niti uzrokuje djelovanje.

Ispravno djelovanje je dakle ono iz pozicije transcendencije.
Onaj, tko tako gleda na svijet, vrednovat ée stvari po tome koliko
je iz njih moguce nauditi. One, iz kojih se moze uciti, dobre su,
dok su one koje ne vode znanju beskorisne. Buduéi da uvida kako
se iz bilo ¢ega nesto moze nauditi, te da su ¢ak i loSe stvari dobre
kao primjer onoga §to treba izbjegavati, on u svijetu nece opazati
nista loe, niSta Sto bi mu predstavljalo teskoc¢u ili problem. On
djeluje, ali ne radi postignuéa, nego radi provjere znanja. Iz takve
pozicije, slobodan od svake potrebe za postignuéem, on uziva sre-
¢u i mir, koji je posljedica unutarnjeg sklada.

Uzmimo, primjerice, smrt. Obi¢nom ¢ovjeku smrt je nesto stra-
$no, negacija Citava njegova bica, kraj njegova osobnog svijeta.
Yoginu, koji je svjestan vlastite besmrtnosti, smrt znaci nesto ne-
pozeljno tek u slu¢aju kada ga prekida u procesu uéenja, primora-
vajudi ga da ponovo u iduéem Zivotu prolazi ciklus ucenja, kako
bi stigao do tocke na kojoj je u prekinutoj inkarnaciji stao. Smrt
njemu ne predstavlja negaciju egzistencije niti i$ta sli¢no; ona mo-
Ze u najgorem slucaju biti laganom smetnjom. Na jednak ¢e nacin
taj yogin gledati na Zivot i smrt drugih biéa; razalostit e ga smrt
bica koje je Zivot potratilo ne naucivsi u njemu nista bitno; smrt
Covjeka koji je Zivot iskoristio za ucenje i rast ispunit ¢e ga ra-
do$¢u, jer je njegov brat Zivio dobro i ispravno. Koliko je to samo
razli¢ito od umovanja svjetovnih ljudi, koji ée se veseliti kad umre
Covjek &iji je zivot bio porocan i beskoristan, a jadikovati i naricati
kad umre plemenit ¢ovjek, “jer ga vise nema”. Dakako, to $to
netko nije fizicki medu nama moze biti izvor Zalosti, ali ta Zalost
ima smisla samo na razini tijela, a ne i na razini dublje stvarnosti.
Zato je moguce da se netko istodobno raduje zbog zavrsetka plo-
donosne inkarnacije svoga brata, a da istodobno tuguje stoga $to
ga vise nece sresti u tijelu. To je prirodno, i nikako ne znadi ne-
dostatak perspektive i uvida. Upravo na tom primjeru mozemo
toliko jasno uoditi razliku izmedu istinske transcendencije i rav-
nodusnosti. Yogin nikad nije ravnodusan, njega sve stvari duboko
diraju i on ih intenzivno prozivljava, ali diraju ga na posve razlicit
nacin nego vezana ¢ovjeka, i iz posve drugacijih razloga. Yogin ce
osjecati i radost i Zalost, ali rijetko iz istih pobuda kao ljudi oko
njega.
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14 Gospod ne stvara djela i njihove plodove,
niti poti¢e bi¢a na djelovanje,
niti je on odgovoran za vezu
izmedu djelatnika i plodova djela.
To ¢&ini Priroda.

Ljudi ¢esto Zive u zabludi da Bog kaznjava ili nagraduje ljude
zbog njihovih djela. Do te zablude dolaze stoga §to drze kako je
Bog najvisi princip u svemu, te da sve dolazi od njega, a bududi da
je savrSeno pravedan, u skladu sa svojom pravednosc¢u sudi.

Istina je posve drugacija.'* Naime, stvorenim svjetovima, stvo-
renom Prirodom, upravljaju zakonitosti sklada i reda, koje imaju
svoj temelj u savrSenstvu Apsoluta, Ciju refleksiju predstavljaju.
Buduéi da se sklad opire neskladu, onaj tko svojim djelovanjem
stvara nesklad naici ée na protivljenje prirodnih sila, te biti sprije-
Cen ili unisten. Jednako tako, onaj tko predstavlja silu sklada bit
¢e ojacan silama Prirode. Buduéi da Priroda ima svoj temelj u
Bogu, mogude je pojednostavnjeno reéi kako Bog nesto kaznjava
a ne$to pak nagraduje, ali uistinu takve uzro¢no-posljedi¢ne veze
imaju svoj temelj u prirodnim zakonitostima. Onaj, tko je vezan
za svijet, suden je po zakonitostima svijeta. Onaj, pak, tko je vezan
jedino za Boga, slobodan je svakog suda, jer sudenje Bogu nije
svojstveno. Stoga se kaZze, s punim pravom, da je onaj tko &ini
grijeh rob grijeha'*®, a Bog ne Zeli da ljudi budu robovima, nego
naprotiv da budu u Njemu slobodni.

15 Svevi$nji ne prihvada niciji grijeh,
pa ¢ak ni zaslugu.
Mudrost je prekrivena plastem neznanja.
Zbog toga su bica u zabludi.

Bog je u cijelosti transcendentalan svijetu, iako predstavlja naj-
viSe dobro. Bog nije sudac koji nagraduje ili kaznjava. Uistinu, mi
smo ti koji izmedu mnostva stvari biramo sukladno vlastitim sklo-
nostima, a nasi izbori odreduju nasu sudbinu; ako grijesimo, pati-
mo, a ako ¢inimo dobro, Zivimo u miru. Djelima je mogude posti-

S Iv 3, 17: “Ta Bog nije poslao Sina na svijet da sudi svijetu, nego da se svijet
spasi po njemu.”
146 Iy 8, 34
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¢ samo onu dobrobit koja je od kvalitete Prirode, ali tako nije
mogude ostvariti transcendenciju. Boga mozemo postici ne djeli-
ma u svijetu, nego nadilaZzenjem svijeta u duhu. Tako, okrecudi
pogled prema nutrini, ostvarujemo stanje koje je nedirnuto svje-
tovnim postignu¢ima, koje transcendira raj i pakao podjednako.
Boga, dakle, nije moguce kupiti djelima, niti ga je djelima moguce
naljutiti. Jedino $to tako moZemo udiniti jest pribliZavanje svoje
svijesti i volje Bogu, ili udaljavanje od Njega. Mi smo, dakle, ti
koji odredujemo smjernice vlastite egzistencije i sudbine, a ne Bog.
Bog je savr$eno pun i ¢jelovit u svojoj naravi, i sobom proZzima sve
stvari. Ukoliko to pozelimo, moZemo mu u svakom trenutku pri-
pasti, prepoznavajuéi Ga kao sustinu vlastitog bica, kao njegov
izvor i smisao; odbacujuéi odsjaje Mjeseca na vodenim povrsina-
ma, okrec¢emo pogled k Mjesecu, spoznajuéi ga kao njihov izvor i
zbilju. Onaj tko je u tome uspio, vidi Jastvo kao jedinu zbilju u
svemu, a sve ostalo vidi kao odsjaje, dobre u tome $to potjecu od
savrSenog izvora, ali nestalne, prolazne i prividne, tek podsjetni-
ke na stvarnost koju na nesavrSen nacin predstavljaju i na koju
svojim kvalitetama upuduju.

16 Ali u onima,
koji su neznanje unistili znanjem,
znanje poput sunca na izlasku
otkriva SveviSnjeg.

Onaj, tko je spoznao Jastvo, gleda na svijet objekata kao na igre
sjena i nestalnosti, kao na tanku koprenu paradoksa, iluzije koja i
jest i nije, jer je sve doista brahman. Spoznajuéi narav toga sjeno-
vitog svijeta, nikada vise nije obmanut njime. Takvo znanje moze
se izraziti uzvikom “to si Ti!”, ili “to je On!”, odnosno “Om tat
sat”, “on je ta stvarnost”, uvidom u puninu osobnosti temeljnog
principa, koji je ¢ovjeku bliZi nego bi mu to mogao biti i najdrazi
prijatelj i ljubavnik. On kona¢no prepoznaje onaj glas u dubini
vlastite duse, koji je uvijek bez prestanka bio ovdje, nikad nije
nestao, iako je ¢esto bio posve prigusen i utisan ¢ovjekovim usmje-
renjem prema drugim stvarima.

17 Umom utemeljenim u Tome,

duse utemeljene u Njemu,
usmjereni na Njega,
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posve predani Njemu,

mudros$éu posve oci§éeni
postizu konacno savr$enstvo.

Jedno je steci uvid u savrSenstvo, a posve drugo u njemu se u
cijelosti utemeljiti. Takvo utemeljenje zahtijeva prociséenje, $to
uma, $to opazanja, $to djelatnosti. Od svega toga, najteze je posti-
¢i savrSenu Cistocu djelatnosti, i stoga ona oznacava krajnje po-
stignuée. Djelatnost je osnovna kvaliteta ovoga svijeta; on je u
cijelosti namijenjen upravo ocitovanju, odnosno djelovanju. Dje-
lovanje je dakle upravo ono, ¢ime moZemo na najbolji nacin steci
korist od svijeta; ovaj svijet nije namijenjen meditaciji u neaktiv-
nosti. Djelatno$¢u se mozemo prodistiti, i djelatno$éu mozemo
posvjedociti svoju Cisto¢u. Onaj, ¢iji cjelokupni Zivot odrazava
Boga, tko ¢itavim svojim Zivotom za Boga svjedodi i Boga slavi,
uistinu je postigao krajnje savrSenstvo, jer je i u svijetu djelovanja,
kao najtezem iskuSenju, zadrzao sve kvalitete Bozanske naravi.

18 U u¢enom i poniznom brahmani,
u kravi, slonu, psu,
pa ¢ak i u najnizem otpadniku
prosvijetljeni vide isto.

Jastvo je sveprisutna stvarnost svih bica; koliko god se njegovo
ocitovanje razlikovalo u raznim bi¢ima, kao $to je to slucaj s gore
nabrojenima, njihov temelj je isti, Ja sam u svima njima jedan.
Razlike postoje u stupnju ocitovanja; razlike postoje takoder i u
usmjerenju bica, ali temeljna stvarnost je u njima jedna.

19 Jo$ za zivota pobijedili su rodenje i smrt oni,
¢iji um je tako utemeljen.
Besprijekoran, uistinu sveprisutan je brahman.
Stoga su oni utemeljeni u brahmanu.

Oni, koji su jos$ za Zivota prekinuli identifikaciju sa svime, osim
jedinom istinskom stvarnos$¢u, postigli su stanje jivanmukti, oslo-
bodenje za Zivota. Brahman, vrhovna stvarnost, sveproZimajuc je
i sveprisutan. Onaj, tko sebe zna kao takvog, boravi u stanju istin-
ske spoznaje, koja predstavlja stanje slobode. To je izuzetno viso-
ko postignuce; nije dovoljno imati samo prolazno iskustvo jedin-

226



Peto poglavlje 17 - 22

stva. Nuzno je da jedinstvo postane istinski, djelatni temelj bica,
koji nadjacava svaki oblik privida i identifikacije s prolaznim.

20 Znalac brahmana,
¢vrsto utemeljen u brahmanu,
niti se raduje ugodnom
niti ga uzbuduje neugodno.
Njegov um je postojan,
slobodan od iluzije.

21 Onaj, ¢iji duh je nedirnut izvanjskim zadovoljstvima,
nalazi srecu koja je u Jastvu.
Jastva u ¢vrstom jedinstvu s brahmanom,
on uziva najviSu srecu.

Onaj, ¢iji je um utemeljen u Apsolutu, misli i djeluje na nacin
koji odrazava stanje Apsoluta bez dodavanja i oduzimanja, posve
besprijekorno. Takav savrSeni mudrac sebe doZivljava jedino kao
sveprozimajuée Jastvo, koje je temelj svakog oblika zadovoljstva,
ispunjenja i blazenstva. Svako drugo postignuce drZi se velikim
veé i ako odraZava malo zrnce stanja brahmana. Sto dakle reéi o
ispunjenju duha onoga, tko u cijelosti uziva sam brahman? Takvo
blaZenstvo nemogude je pojmiti, i tu ne pomaze nista osim izrav-
nog iskustva. Duh koji je tako ispunjen ne luta, ne mijenja toc¢ku
fokusa niti usmjerenje, jer nema nicega $to bi sa svojim stanjem
mogao i usporediti, a kamoli se tome prikloniti. Njegov je um
stoga postojan, posve nedirnut nizim oblicima zadovoljstva, a da
i ne govorimo o neugodnom, koje je u tom stanju posve smijesan
pojam. Sto bi, naime, moglo ugroziti takva znalca, mozda prije-
tnja njegovu tijelu? Kako je moguée naskoditi onome, tko sebe
zna kao temelj i izvor svih stvari? Ve je i sama zamisao smije$na.
Um takva Bozanskog bica posve je ist, postojan, i u njemu nema
ni traga bilo kakvog oblika neznanja ili zablude. Osloboden svih
dvojbi, on boravi u najvisem ispunjenju i miru.

22 Sva zadovoljstva
koja nastaju iz dodira osjetila
samo su izvor patnje, o Kuntin sine.
Ona imaju pocetak i kraj.
Mudar se njima ne zadovoljava.
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Svijet osjetila ima svoj temelj u neprolaznom i besmrtnom
brahmanu. Ipak, bududi iluzoran, ne sadrzava u sebi puninu bitka,
i ni na koji na¢in ne moze nadomjestiti brahman, i stoga mu ne
predstavlja zbiljsku alternativu. Onima, koji u takvom prolaznom
svijetu sjena pokusaju naéi ispunjenje, predstavljat ¢e beskrajnu
riznicu razocaranja i boli. Ranjeni nozem iluzije, jedini lijek mogu
naéi u nektaru brahmana. Tek u njemu, koji u punini posjeduje
ono Cega Citav svijet predstavlja tek blijedu sliku, mogude je naci
trajno zadovoljstvo. U uvidanju ne objekata osjetila, nego unutar-
njeg dozivljavanja koje osjetilni doZivljaji prizivaju, mozemo ot-
kriti smjer kojim treba i¢i; unutarnji osjecaj zadovoljstva, ljubavi,
istine, spoznaje i drugih veli¢anstvenih ljudskih iskustava uteme-
ljen je na nepodijeljenom blaZenstvu istinske zbilje, koja predstav-
lja puninu onoga, $to smo navikli opazati u djeli¢ima, pogresno ih
drzeéi uzrokovanima osjetilnim iskustvima.

23 Onaj, tko je sjedinjen,
moZe se i za Zivota u ovom tijelu
oduprijeti poticajima Zelje i bijesa.
On je sretan Covjek.

Onaj, tko je prepoznao stanje sat-cit-ananda, bitak-svijest-bla-
Zenstvo, odnosno puninu ispunjenja koja je brahman, boravi u
stanju koje predstavlja nesto o ¢emu se bica ni u svojim najludim
snovima ne bi usudila mastati, jer bi ga drzala predobrim i stoga
nemogudim. Bi¢a izranjena patnjama iluzornog svijeta navikla su
da ugodne i neugodne stvari dolaze u mjesavini, te da se nepre-
kidno izmjenjuju, po pravilu “svako dobro za neko zlo” i obrnu-
to. U sferi zbilje, pak, takve stvari nemaju temelja. Sat-cit-ananda
ne spada u sferu dualnosti, i nema ekvivalentnog stanja suprotnog
predznaka, kakvo imaju sva relativna iskustva. MozZe se reéi da
mu Citavo polje relativnog predstavlja protutezu; u onoj mjeri u
kojoj u svijetu vlada dualnost svih stvari, toliko u Apsolutu nika-
kve dualnosti nema, do te mjere da ¢ak ni relativni svijet nema
postojanja odvojenog od Njega, nego je naprotiv u Njemu uteme-
ljen i od Njega nacinjen. To je misterij, stanje koje je moguce isku-
siti, ali 0 njemu nije moguce misliti niti govoriti, moguce je nave-
sti tek osnovne smjernice kako bi ga tragalac Zeljan spoznaje mogao
pronadi. Onaj, pak, tko ga je nasao, boravi u stanju koje ne mogu
narus$iti stvari koje bi u nesjedinjenom bic¢u izazvale ili Zudnju,
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koja ima uzrok u neispunjenosti, ili pak bijes, kojem je temelj fru-
stracija, takoder utemeljena u neispunjenosti. Na ispunjena ¢ovje-
ka takve stvari nemaju nikakva ucinka.

24 Onaj, tko nalazi sre¢u u nutrini,
tko u nutrini nalazi ispunjenje,
tko je u sebi ispunjen svjetlom,
taj yogin, ¢ija je duSa brahman,
postize utrnuée u brahmanu.

Ljudi poku$avaju pronadi “nesto” $to ¢e im donijeti ispunjenje.
Zapravo, oni traze iskustvo koje ¢e dovesti do budenja odrede-
nog stanja u njihovoj nutrini. Ne vjerujuci kako se to stanje nalazi
u njima i da njima pripada, oni pokuSavaju stjecati i ponavljati
ugodna iskustva, i pritom se suocavaju sa svim vrstama osujeenja
i razoCaranja. U trenutku kad odustanu od lova na sjene, te okre-
nu pogled prema nutrini, po¢inju otkrivati suptilne zakonitosti
vlastitog duha, te na kraju spoznaju izvor sveg zadovoljstva kao
temelj vlastite duse. Takav yogin, koji je spoznao Sebe, postize
nirvanu, odnosno utrnude, jer u takvoj predanosti svojoj najdu-
bljoj naravi gubi svaki trag ega, kojeg je prije toga drzao sobom.
Cak i kad se iz tog stanja vrati u relativni svijet, te nastavi u njemu
djelovati, on predstavlja samo utjelovljenje besmrtnog brahmana,
a nikako obmanuto bice. Utrnuce, odnosno mjesto na koje odlazi
vatra kad se ugasi, nije dakle negacija ¢ovjekove biti, nego napro-
tiv njegovo potpuno ostvarenje.

25 Takvo savrSenstvo postizu oni rsiji,
koji su slobodni od grijeha,
koji su odbacili dvojnost,
obuzeti spoznajom,
koji uzivaju &initi dobro svima.

26 Sabrani ljudi, oslobodeni Zelje i srdzbe,
koji su sabrali misli i postigli ostvarenje,
uskoro postizu takvo, krajnje savrSenstvo.

Postignude savrienstva nije mogude ukrasti forsiranjem ili dro-

gama; ono je posljedica sveobuhvatnog razvoja li¢nosti, profinje-
nja Zelja, uzdizanja svijesti, moralnog savrsenstva i predanosti Bogu.
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Oni, koji nemaju te kvalitete, mogu posti¢i samo kratkotrajna is-
kustva brahmana, koja pak nece imati nikakve trajne veze s njiho-
vim relativnim bi¢em, te ¢e naj¢e$ée umjesto mostova koji spajaju
nebo i zemlju postati ludacima koji vriste “ja sam Bog”. Istinski
savrSen Covjek spoznaju brahmana dozivljava kao kona¢nu ne-
dvojbenu objavu njegova ljubljenog Gospoda, kojem se tada u
cijelosti predaje. Takav Covjek, koji je i inace plemenite i savrSene
naravi, prosvjetljenjem postiZe puninu svoga savrsenstva i potpu-
no ostvarenje.

Tek zreo plod sam otpada s vocke. Jednako tako, tek plemenit
¢ovjek, uman, ispunjen dobrim osobinama, koji predano teZi Bogu,
takvog Boga i dosiZe, te u njemu prepoznaje ispunjenje svih svojih
teznji i Zelja. On prirodno teZi prosvjetljenju, i u njemu nalazi
krajnji cilj. Onaj ¢ovjek, koji teZi predanosti, u viziji Boga postize
potpuno ispunjenje, te tako doseze krajnje savrsenstvo. Boga kao
krajnji cilj postizu tek oni, koje niSta manje ne moze zadovoljiti.

27 Napustivsi vanjske veze,
pogleda usmjerena medu obrve,
uspostavivsi ravnotezu prane i apane
koje struje kroz nosnice

Prilikom odvajanja svijesti od osjetila, odnosno od vanjskog svi-
jeta (svijest naime moZe boraviti u vanjskom svijetu i kad su osje-
tila neaktivna), kad yogin uvuce svijest koja boravi u osjetilima i
djelatnim organima onako kako kornjaca uvla¢i udove u oklop,
o¢i se automatski okrec¢u prema gore, $to izgleda otprilike onako
kako bi izgledalo usmjerenje pogleda u korijen nosa ili u toc¢ku
medu obrvama ($to je u osnovi isto). Tada se smiruje i disanje,
prestaju obrti energije kroz idu i pingalu, i yogin diSe susumnom.
Unutarnje stanje svijesti koje odgovara takvom energetskom sta-
nju je stanje potpunog mira, ravnoteze, sklada, potpuna jasnoca
svijesti 1 prisutnost u sadasnjem trenutku. Dakako, uvijek postoje
ljudi koji misle da ¢e imitacijom simptoma postici takvo stanje, pa
pokusavaju istodobno namjerno okretati o¢i prema gore i zadrza-
vati dah, dakako ¢itavo vrijeme usmjeravajuéi paznju na takve stvari
i ne postizuéi transcendenciju. Takvi pokusaji, kakve je moguce
sresti u raznim $kolama yoge, posve su beskorisni, i mogu jedino
proizvesti zamor. Istinsko stanje koje ima te simptome mogude je
postiéi tehnikom up-stream kriye, koja u opisu tehnike ne sadrzi
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potrebu za uravnoteZenjem daha i okretanjem ociju prema gore,
ali to su upravo stvari koje se prilikom prakse spontano desavaju,
veé 1 pocetnicima.

28 Mudrac koji tezi oslobodenju,
ovladanih osjetila, uma i duha,
koji napusta zelje, strah i srdzbu,
uistinu je vje¢no slobodan.

Onaj yogin, koji je postigao transcendenciju (simptomi koje su
navedeni u stihu 27), koji vjeZbom ¢iséenja uklanja iz svoje svijesti
sve oblike niZih svjetovnih reakcija, koji takvom praksom posti-
gne potpuno oc¢is¢enje duse i njeno savrSeno utemeljenje u Najvi-
Sem, postigao je oslobodenje za Zivota.

Nije dovoljno samo privremeno napustiti Zelje, strahove i osta-
la uznemirenja i strasti, primjerice za vrijeme meditacije. Postoje
mnogi kojima takvo nesto s lako¢om uspijeva, a opet je dovoljno
da izadu iz meditacije, da se nadu u nekoj kriznoj situaciji, pa da
sve naizgled rijeSene stvari naglo izbiju na povrsinu. Nije stoga
dovoljno samo posti¢i mir, potrebno je trajno ukloniti uzroke ne-
mira, a to se postize prozimanjem svih elemenata li¢nosti u svim
njihovim aspektima BoZanskom prisutnoséu. To se postize tako
§to se meditacijom ude u BozZansko stanje, jednom kad smo ga
uspjeli dostiéi, i tada se iz te perspektive okreée pogled prema
nizim elementima li¢nosti, kojima dajemo tu savr$enu perspekti-
vu kao “lijek” za njihove nesavr$enosti. “Natapanjem” svih aspe-
kata naSe osobnosti, te organa opaZanja i djelovanja, takvim sta-
njem BoZanskog nektara, mi prociséujemo citavo svoje bice, te
tako uklanjamo sve mogude uzroke pada iz skladnog stanja, koji
bi se jamac¢no probudili u situacijama u kojima meditativna svijest
nije moguca, a koji bi probudili stare, zapamcene odgovore na
takve situacije. Boravak u BoZanskoj nazo¢nosti i natopljenost ¢i-
tavog bi¢a Bozanskim jedini je jamac savr$enog djelovanja i svije-
sti. Onaj, tko je jednom takvo savrSenstvo postigao, ¢ak i kad ga
Bog udalji iz svoje nazo¢nosti kako bi obavio neke stvari koje jedi-
no tako moze obaviti, nastavlja funkcionirati optimalno, buduéi
da su stare, pogresne reakcije u cijelosti nestale. Takvo udaljenje
iz Bozanske nazo¢nosti, iz stanja dar§ana, istodobno je i jako dobar
test postignuca; ako imamo nesavrienosti, nakon takvog udalja-
vanja one ¢e dodi na vidjelo. Tek ako se i tada, nakon duge odvo-
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jenosti, ne pojavi nista (osim dakako neutazive ¢eZnje za Bogom),
to je jamac postignuéa savrsene Cistoce i slobode. Takav yogin se
ne rada ponovo, jer se nema u njemu $to ponovno radati; on u
cijelosti pripada Bogu, u njemu nema nista od svijeta, $to bi mora-
lo trazZiti rodenje u svijetu; poput analogije s lotosovim cvijetom
koji uronjen u vodu i blato ostaje ¢ist, tako i jivanmukta boravi u
svijetu, a ne poprima njegove kvalitete.

29 Spoznajuéi Mene
kao uzivatelja Zrtvi i isposni$tva,
kao najviSeg Gospoda svih svjetova,
kao dobro¢initelja sviju bica,
on doseze mir.

Yogin, koji ima jedini smisao u Bogu, koji je praksom procisée-
nja nadi$ao svaku teZnju za nizim stvarima, koji nalazi Boga kao
izvor nektara koji natapa svjetove, dajuéi Zivot i svijest, baca se u
sam izvor toga nektara i postaje takvim nektarom, nalaze¢i u njemu
smirenje 1 ispunjenje.
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1 Svevisnji Gospod rece:
Onaj, tko vrsi svoje duznosti
bez vezanosti plodovima rada,
on je sannyasin, a takoder i yogin,
a ne onaj tko je bez vatre i ne djeluje.

Sannyasa, odnosno “odbacivanje”, jest red odricanja, u kojem
se sadhu'*” u cijelosti odrice svih svjetovnih ciljeva i duznosti, te
Zivi od milostinje, a bavi se jedino duhovnim razvojem i naucava-
njem. Sannyasin je, stoga, onaj tko je odbacio svijet i okrenuo se u
cijelosti sferi duha.

Yogin je onaj, tko se posvecuje duhovnoj praksi transcendenci-
je svijeta, te povlacedi svijest iz osjetila i organa djelovanja postize
oslobodenje od svih vrsta vezanosti i grijeha, te tako postize oslo-
bodenje, iz kojeg djeluje na dobrobit svijeta, liSen svake vrste se-
bi¢nosti i osobnih ciljeva.

Odito je, stoga, da je yogin ujedno i sannyasin; iako njemu nije
formalnim pravilima zabranjeno vlasni$tvo i svjetovno djelova-
nje, nevezanost tim stvarima slijedi ve¢ iz same definicije njegove
duhovne prakse. Onaj, tko uspije djelovati nevezano, ovladao je
stoga yogom, a samim tim je postigao sannyasu. Naime, neveza-

147 Onaj tko prakticira sidhanu, odnosno duhovnu disciplinu.
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nost u djelovanju nije moguca bez nevezane svijesti, a nevezana
svijest nemoguca je bez unutarnjeg ispunjenja, koje ¢ini suvisnim i
nepotrebnim okretanje prema svijetu objekata radi stjecanja zado-
voljstva i postignuca ispunjenja.

Ognjiste u kojem je neprekidno upaljena vatra simbol je ved-
skog doma, odnosno porodi¢nog Zivota. Jednako tako, vatra je
simbol vedskog Zrtvenog obreda. Onaj tko je bez vatre stoga je
onaj tko nije ukljuen ni u porodi¢ni, a ni u formalno religijski
Zivot, a to su osobine sannyasina. Gospod govori kako je istinska
nevezanost u djelovanju oznaka postignuéa, a ne puko suzdrzava-
nje od djelatnosti. Kad je postignuta transcendencija, djelovanje
kao takvo nikad nije vezujule, te je stoga iz duhovne perspektive
posve svejedno djeluje li ¢ovjek tijelom i umom, ili ne. Djelovanje
i posjed predstavljaju smetnju duhovnom razvoju tek kad je ¢o-
vjek njima odreden i vezan.

2 Znaj da je ono
§to zovu sannyasom
takoder i yoga, o Panduov sine,
jer yoginom ne postaje onaj
tko ne odbaci temelj Zelje.

Yoga u sebi sadrZi sve bitne aspekte sannyase, jer praksa yoge
implicira transcendenciju, koja je bit sannyase. Temelj Zelje je neis-
punjenost, odnosno pogre$no usmjerenje teznje za ispunjenjem
prema vanjskom, umjesto prema unutarnjem svijetu. Zbog takve
pogreske Covjek se zapleée u bezbroj vezanosti i ¢ini mnostvo po-
gresaka koje ga dalje uvjetuju i vezu karmickim vezama, te se on
tako posve izgubi. Uvidajuéi narav tog obrasca ponasanja, mudri
su ljudi ustanovili kako je za bilo kakvo nastojanje u smjeru traj-
nog oslobodenja nuzno odbacivanje takvog ponasanja, a radikal-
ni rez, u smislu presijecanja svih veza sa svjetovnim Zivotom i na-
¢inom funkcioniranja, nametnuo se kao ocigledno rjesenje. lako
takvo rjeSenje ponekad bude idealno, jer pocetnika slabe volje na
pocetku duhovne prakse ¢uva od podlijeganja starim svjetovnim
obrascima, ono nikako nije idealno kao takvo. Naime, nakon $to
se Covjek oslobodi robovanja nizu svjetovnih navika koje su veéi-
nom beskorisne ili Stetne, ostaje osnovni uzrok zbog kojeg se na
prvom mjestu i poceo upletati u takve stvari, a to je neznanje vla-
stite istinske prirode, te pogre$no usmjerena teznja k ispunjenju.
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Ako se taj izvorni problem ne ukloni, odnosno ako sannyasin ne
postane yoginom, te ne usmjeri svoj duh prema Najvisem, koji ¢e
ga zasigurno i u cijelosti ispuniti, ne ostavljajuéi mjesta Zeljama,
tada ¢e Covjek prije ili kasnije pokleknuti pred nekim iskusenjem,
jer je puko odricanje bez ispunjenja cesto lijek koji je gori od bo-
lesti, koji ostavlja Covjeka u gorem stanju nego $to ga je izvorno
zatekao. Bududi da istinski sannyasin, koji Zeli ustrajati u praksi te
postiéi istinsko, a ne samo formalno odricanje, nuZzno mora na-
predovati prema stanju yoge, jasno je da vazi i suprotno, odnosno
da istinski yogin, koji je napredovao u praksi, nuzno mora postici
istinsko odricanje, jer ispunjen blazenstvom Svevi$njeg gubi svaki
interes za niZe radosti koje dolaze iz svijeta osjetilnih objekata, te
svakog oblika izvanjskog prozivljavanja. Vidimo, dakle, kako su
sannyasa i yoga medusobno jako povezane discipline koje imaju
zajednicki smisao i sustinu.

3 Za mudra tragaoca na putu yoge, kaze se,
djelovanje je put.
Onome, tko je dostigao yogu,
put je obustavljanje djelovanja.

Yoga je stanje upotpunjenja bi¢a ispravnim prepoznavanjem sebe
kao Atmana. Tek postignuéem takvog stanja obustavlja se svaki
oblik Zelje za postizanjem boljeg stanja, koja je temeljni motiv dje-
lovanja bic¢a. Tako, u stanju slobode, bi¢e ne djeluje; djeluje jedino
Bog u njemu, jer kona¢nim sjedinjenjem s temeljem stvarnosti pre-
staje svaka identifikacija s nezbiljskim. Za one, pak, koji jo§ nisu
uspjeli postié¢i potpuno ispunjenje, put lezi u slijedenju njihove
unutarnje teznje veéem zadovoljstvu, jer ih takva teznja vodi od-
bacivanju svega $to nije najviSe, a najvisi od svega je zasigurno
Bog.

Takva teznja boljem pogon je svakog oblika ljudskog djelova-
nja; nikakva dobrobit ne stjeCe se guSenjem te teZnje, a jo§ manja
se dobrobit stje¢e zadovoljavanjem niskim ciljevima. Boga nikada
ne dosezu oni, kojima su i manje stvari dovoljne. Oni koji su skro-
mni u ciljevima, ostaju skromni i u dosezima. Istinska skromnost,
koja predstavlja vrlinu, ne lezi dakle u zadovoljavanju malim stva-
rima, te poniZavanju sebe, nego tek u stanju u kojem se sva slava
pridaje Bogu: to je ona istinska skromnost, koja predstavlja najvi-
Su vrlinu, i kojoj treba teziti.
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Treba teziti velikim stvarima i velikom dobru, jer teZe¢i tomu i
uzivajuéi u tome, koliko éemo tek vise teZiti izvoru tih stvari, i
kolikim ¢emo ga tek Zarom slaviti! Treba, stoga, teziti dobru, a
teznja proizvodi djelovanje ¢ije su kvalitete obojene promisljanjem
cilja. Promisljanjem velikih i plemenitih ciljeva nastaju velika i ple-
menita djela, koja sluze na slavu svijetu i njegovu tvorcu, dok pro-
miSljanje niskih ciljeva stvara bijedna, sebi¢na i zla djela obojena
neznanjem i nisko$c¢u. Imajuéi to u vidu, zamislimo kakva moraju
biti djela, ¢injenjem kojih se promislja Bog? Jamacno ta djela mo-
raju u sebi sadrzavati najviSe dobro i vrlinu, i vrhunski su dopri-
nos bica svekolikom dobru. Takva su djela, dakle, put ne samo
prema osobnom savrSenstvu tragaoca koji tako djeluje, nego Sto-
viSe 1 savrSenstvu svega stvorenog.

Tek u postignuéu Bozanskog, koje je najvisi cilj, biée prestaje
djelovati; to nije stoga $to u njegovim djelatnim organima nema
aktivnosti, nego stoga $to u njemu nema vizije djela razli¢ite od
djelovanja samog; u njegovoj viziji beskona¢nog gubi se zamisao
o djelovanju kao procesu. Umjesto stava “ja djelujem”, dolazi do
stava “stvari se ¢ine”, koji ustupa mjesto stavu “sve se dogada u
Bogu”, $to kona¢no kulminira u ekstazi koja govori “Bog jest™.
Stoga tragalac neumorno djeluje trazedi, dok onaj tko je nasao u
pronadenom miruje.

Takav mir, te nepostojanje stava o sebi kao o djelatniku, dovo-
di do djelovanja koje je u cijelosti BoZansko, netaknuto bilo kakvim
nizim utjecajem. Zato Gospod kaze kako je smirenost put onoga,
koji je spoznao.

4 Tek kad Covjek ne prianja
uz zadovoljenje osjetila i plodove djela,
nakon $to je odbacio temelj svih Zelja,
kaze se da je dostigao yogu.

Yoga je stanje sjedinjenosti, stanje prosvjetljenja. U tom stanju
nema razlike izmedu iskusitelja, iskusavanja i predmeta iskustva.
Jednako tako, u Onome, $to u sebi sadrzi sve §to se obi¢no poku-
Sava postiéi osjetilnim iskustvima i djelovanjem, u cijelosti se gube
sve pobude za djelovanjem i osjetilnim iskustvima. Temelj svih
Zelja jest opazanje sebe kao odvojenog od Boga. Kad se takvo opa-
Zanje uvidi kao iluzorno, a Bog kao jedina stvarnost, tada plamen
7elje biva ugasen. Sto, naime, preostaje Zeljeti onome, tko ve¢ u
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punini posjeduje sve $to bi mu predmeti Zelja mogli pribaviti tek
nesavr$eno i djelomi¢no?

5 Covjekova dusa sredstvo je njegova izbavljenja.
Neka ¢ovjek ne ponizi svoju dusu;
ona mu moze biti prijatelj, ali i neprijatelj.

Covijek se, u osnovi, sastoji od dviju komponenata: od onoga
§to on stvarno jest, dakle duse, te od onoga $to trenutno, suklad-
no svojem stupnju duhovne razvijenosti, drzi sobom. To je u
upanisadima ilustrirano slikom o dvjema pticama na drvetu. Je-
dna ptica miruje i zradi postojanim sjajem. Druga ptica jede plo-
dove s drveta, neke slatke a neke gorke. Kad pojede sladak plod,
raduje se, a kad pojede neki posebno gorak plod, osjeti gadenje
prema drvetu i njegovim plodovima, te pogledava prema onoj
drugoj, sjajnoj ptici, koja ne jede plodove drveta a uziva postoja-
nu srecu. Tako se ptica postupno uzdize prema vrhu drveta, na
kojem boravi zlatna ptica. Kad postigne najvisi poloZaj na stablu,
uvida ne da se toj ptici pribliZila, nego da ona jest ta ptica, te da je
to bila ¢itavo vrijeme. Naime, ta sjajna, Bozanska ptica predstavlja
njenu dusu, njenu istinsku prirodu, koja je neokaljana boravila u
transcendenciji, dok je ona, odnosno ono s ¢ime je sebe identifici-
rala u nekom pojedinom trenutku, jela plodove iskustava s drveta
svijeta.

Uzdizanje bica koje se poistovjecuje s nezbiljskim moguce je je-
dino teZznjom prema uzviSenom cilju. Iako bi se ¢inilo logi¢nim
savjetovati ¢ovjeku neka trazi svoje istinsko Jastvo, razmislimo za
trenutak $to bi on uopée mogao prepoznati kao svoje Jastvo? Ja-
macno tek svoje zablude, pogresna poistovjecenja s razli¢itim pri-
rodnim stanjima, odnosno agregatnim stanjima prirodne energije
i njenih kvaliteta. Re¢i takvom ¢ovjeku neka teZi vlastitoj prirodi
dovelo bi do pojave Ceste u nekim “duhovnim” krugovima, gdje
svi neprekidno ponavljaju “svi smo jedno” i “Bog je u nama”,
postajuéi ¢vrsto utemeljenima u samoljublju, neznanju, te svim
vrstama vezanosti, umjesto da postignu transcendenciju tih kvali-
teta. Naprotiv, ¢ovjeku koji je toliko poistovjeéen s laznostima
pametnije je reci da u njemu uopce nema Boga, te da se on protiv
Boga pobunio i od njega se udaljio. Bog, naime, predstavlja kvali-
tete kojih u takvom ¢ovjeku ili nema uopde, ili ih je moguée naslu-
titi tek u potencijalu i u tragovima. Takav ¢e Boga prije prepozna-

237



Bhagavad-gita

ti u onome ¢emu tezi, ili se ¢ak tome ne usudi ni teZiti, nego u
onome $to on sada jest. Zamislimo primjer navedene ptice koja
jede plodove s drveta. Ako njoj kazemo da ona sada jest ona savr-
Sena, sjajna ptica, Sto ¢emo postiéi? Ona sebe takvom ne dozivlja-
va; to Ce spoznati tek nakon Sto se iskustvom dovoljno razvije za
takvo nesto, kad takva spoznaja dode sama, prirodno. Nitko nije
doista spoznao da je brahman zato §to mu je netko drugi to rekao,
pa je on to znanje usvojio, nego zato S$to se njegova svijest promi-
jenila na takav nacin da to postane mogude.

Kako dolazi do takve promjene? Kako Covjek od biéa zaoku-
plienog ugodnim i bolnim iskustvima postaje bice svjesno svoje
potpune i transcendentalne naravi? Zasigurno tek poprimanjem
kvaliteta te istinske naravi. “Svjetovna” ptica mora se uzdiéi prema
poloZaju “nebeske” ptice; mora joj se diviti i teZiti njenom stanju.
Mora u svojem Zivotu cijeniti njene kvalitete viSe od svojih, te ih u
sve ve¢oj mjeri poprimati i ocitovati. Svoju dusu ¢ovjek treba dakle
Stovati, uzdiéi je na primarno mjesto u vlastitom Zivotu. Tako ée u
njegovu djelovanju i stanju biti sve viSe BoZanskih kvaliteta duse,
a sve manje svjetovnih kvaliteta neznanja i vezanosti, dok na kraju
nista osim najvise zbilje ne preostane, a ¢ovjek uvidi da on doista
jest sve ono divno i veli¢anstveno, ¢emu je ¢itavo vrijeme teZio.
Ako, pak, to prezre, te kvalitete duse drZi nevrijednima i od njih
se udalji, postupno e tonuti sve dublje u propast. Za prvi slucaj
se kaze da predstavlja prijateljstvo ¢ovjeka i njegove duse: Covjek
se s duSom sprijatelji, s njom se zbliZi te na kraju uvidi svoju isto-
vjetnost s njom. U drugom slucaju Covjek je u neprijateljstvu sa
svojom duSom, od nje se udaljava te u njemu ima sve manje njenih
kvaliteta. Ukoliko tako nastavi, posve e se od nje odijeliti, pasti u
najdublji pakao te tamo nestati u niStavilu. Ptica duse ¢ée, dakako,
sve to promatrati u svome sjaju na vrhu drveta, nedirnuta u svom
blazenstvu.

6 Onome, tko je ovladao sobom,
njegova je dusa prijatel;j,
ali onome tko nije,
ostat e neprijateljem.

Covjek koji je ovladao sobom jamacno je onaj, tko je u sebi

sjedinjen, tko teZi kvalitetama vlastite najviSe naravi, tko u sebi
zivi i zeli Zivjeti BoZzanske kvalitete, a izbjegava sve njima suprot-
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ne. Takav je sa svojom dusom u odnosu prijateljstva: on ¢ini ono
$to njegova dusa Zeli, slusajudi glas svoje savjesti, kroz koji mu se
ona obrac¢a. On sa svojom duSom djeluje u skladu, i teZi tome da
sklad preraste u potpuno jedinstvo. Onaj, pak, tko ne slusa glas
svoje duse, doZivjet ée svakojake problemati¢ne situacije, koje ce
njegova dusa izazvati kako bi ga trgnula s krivog puta, kako bi se
probudio i prestao srljati u propast. Velik broj stvari koje se obi¢no
zovu karmom predstavlja upravo takve “cigle”, kojima dusa po
glavi udara bezumni ego koji se poistovjecuje s besmislicama i tako
&ni sve vrste grijeha. Cesto sam imao situacije u kojima je dusa
Covjeka toliko odvojena od njegovog nizeg bi¢a, da mi se dusa tog
Covjeka ispricavala zbog nacina na koji se njegovo tijelo ponasa,
bespomoéno Sireéi ruke nad budalom koja je uopée ne slusa, i nad
kojom je izgubila svaki utjecaj.

7 Onome, tko je ovladao sobom,
tko boravi u najviSem miru,
tko je u cijelosti obuzet Najvis$im Jastvom,
jednaki su hladno¢a i toplina,
sreCa i nesreda,
slava i sramota.

Vanjski utjecaji, odnosno stanja u kojima se nalaze tijelo i um,
posebno su vazni onome, tko svoju egzistenciju u cijelosti doziv-
ljava kroz ta, nizZa tijela. Tada ¢e hladnoc¢u koju osjeéa tijelo doziv-
ljavati kao “meni je hladno”, odnosno “meni je toplo”; drustveni
ugled njegovog nizeg bica dozivljavat ¢e kao “ja sam slavan”, od-
nosno “ja sam osramocéen”, te tome sli¢no. Identificirajuéi se s tim
stanjima, jedna Ce drZati boljima od drugih. Ali, ¢ovjeku koji je
napustio tijelo svejedno je kakva je temperatura u grobu; stanja u
kojima se nalazi tijelo koje je napustio nemaju za njega vie nika-
kva znalenja. Jednako tako, srecu i nesreéu, te slavu i sramotu
vie ni uz najbolju namjeru ne mozZe poistovjecivati sa stanjima u
kojima se nalazi tijelo, u kojem njegova dusa vise ne boravi. Sli¢no
je i s Covjekom koji je za Zivota u tijelu spoznao svoju istinsku
narav, koja je narav besmrtne i sve-blazene duse, koja stanuje u
tijelu, ali se s njim ne poistovjecuje vise nego se Covjek obi¢no
poistovjeti s koSuljom koju dulje vrijeme nosi. Jednako kao $to on
pouzdano zna da se njegova priroda neée nimalo promijeniti ako
promijeni kosulju, tako i samospoznata osoba zna da je njena narav
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neovisna o stanju tijela, odnosno njegovu nastanku, promjeni i
nestanku. Dakako, jasno je da takav neée s vlastitim tijelom postu-
pati lakomisleno, te ga izlagati pogubnim utjecajima ako to nije
nuzno, jednako kao $to ¢ovjek nece lakoumno isprljati lijepu ko-
Sulju samo zato §to se njegova narav neée promijeniti ako je stavi
na pranje ili baci i uzme drugu, novu. On ¢ée ko$ulju pomno ¢uvati
i 0 njoj brinuti, ali ako se desi da se unato¢ njegovu trudu i dobroj
volji ona isprlja, neée previse jadikovati, nego Ce slegnuti rameni-
ma i presvudi se. Postignuce ljudskog tijela nije lako, a tim je tije-
lom moguce ¢initi puno dobra, te ¢e Cesto ¢ak i prosvijetljeni ¢o-
vjek dugo godina odrZavati svoje tijelo u funkciji barem jednako
brizno kao i bilo tko drugi, kako bi njime mogao sluZiti ucenici-
ma, ili na neki drugi nacin biti koristan svijetu.

8 Yogin, ¢ija je dusa
ispunjena znanjem i spoznajom,
osjetila postojano utemeljenih u duhu,
jednak je u iskuSavanju
zemlje, kamena i zlata.

Covijeku, koji iz svijeta objekata pokusava dobiti ispunjenje, neki
e se objekti ¢initi vrednijima od drugih, u smislu da drzi kako ce
njihovim posjedovanjem postiéi neku vrstu srece. Zbog neke nji-
hove kvalitete, kao $to je npr. nepromjenjivost pod utjecajem vre-
mena u slucaju zlata, ili pak rijetkost i ljepota dragog kamenja,
Covjek im pripisuje vecu vrijednost nego nekim drugim stvarima,
iako su mozda te stvari vaznije za njegovu dobrobit; tako ée pri-
mjerice ljudi teZiti zlatu, a zagadivat Ce rijeke, mora i atmosferu,
iako zlato nije nuzno za njihov Zivot, a zrak i voda i te kako jesu.

Prosvijetljeni ¢ovjek ne razmislja na takav nacin. Buduéi da je
ispunjen iznutra, ispunjenje ne trazi u svijetu stvari, a time nema
ni potrebe pripisivati stvarima kvalitete koje one ne posjeduju, te
ih stoga sve gleda jednakim oc¢ima; zlato je samo metal, dijamant
je samo prozirni $ljunak. Te stvari on gleda kao stvari, a ne kao
duhovne apstrakcije, kako to ¢ine ljudi kojima ée rije¢ “zlato” u
duh prizvati razli¢ite slike obilja i zadovoljenja; prosvijetljeni ¢ovjek
vidjet ¢e samo zlato. Sli¢an pristup imaju i neki znanstvenici, ko-
jima zlato predstavlja samo vodi¢ bolji od bakra i stoga vrlo kori-
stan u elektronici i sli¢nim poljima, a dijamant vrlo korisnu sup-
stanciju u industriji, zbog svoje tvrdoce i optickih svojstava. Oni,
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za razliku od ljudi koji takve stvari vide ili kao nakit, ili kao znak
obilja, takoder te stvari vide kao korisne, ali na posve razli¢it
nacin. Zbog toga je vidljivo da se vrijednost stvari ne nalazi iz-
vorno u stvarima, nego tek u ljudskom duhu koji im pridaje vri-
jednost. Naime, Zeljezo je takoder nevjerojatno korisno, ali ga
ima puno i lako se proizvodi, pa mu je trzi$na vrijednost mala.
Cini se da ljudi vrijednost netega definiraju tek kroz oskudicu,
kroz nedostatak necega, tako da ¢e nerazumno prezirati vrijed-
ne stvari koje posjeduju u obilju, a jednako nerazumno uzdizati
one stvari koje im nedostaju. Cini se da takav stav dolazi od
nezahvalnosti, od neuvidanja blagoslova koje ve¢ posjedujemo,
te od neprekidne teZnje za posjedovanjem stvari s ciljem postig-
nuéa savrS§enog upotpunjenja na materijalnom planu. Onaj, tko
uvida da materijalni plan nikada ne moze osigurati takvo ispu-
njenje, i koji ga tamo i ne traZzi, ve¢ naprotiv teZi blagu duha, sa
zahvalno$¢u primajuéi njegovu beskrajnu sveprisutnost, umjesto
da tezi propadljivim tri¢arijama, na ispravnom je putu i uskoro
postiZe savr$enstvo.

9 Plemenit je onaj,
tko dobronamjernike,
prijatelje i neprijatelje,
nepristrane i posrednike,
zlobnike i rodake,
svece kao i gresnike
gleda jednakim ocima.

Jos je visi stupanj postignuca onoga, tko druge ljude ne gleda u
odnosu na sebe, odnosno kao objekte koji na njega na odredeni
nacin utjecu, ve¢ kao samostalna bica, jednaka njemu, koja u je-
dnakoj mjeri kao i on predstavljaju utjelovljenja beskrajnog i savr-
Senog Duha. Takav nece Covjeka prezirati ili veli¢ati samo zato
§to je trenutno u nekakvom stanju, i u nekakvom odnosu s njim,
nego ¢e naprotiv gledati Covjeka objektivno, onakvog kakav on
doista jest, te ¢e se tako prema njemu i postaviti.

10 Neka se yogin uvijek zadubljuje
u skrovitosti, sam,
budna i ovladana duha,
bez zelja i posjeda.
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Ovdje pocinje opis yogijske prakse, onakve kakvom je obi¢no
vidi tradicija.

Yogin, dakle osoba koja se odlucila posvetiti samospoznaji, pre-
kida sve ometajuce veze, te se uklanja od svih vanjskih izvora uz-
nemirenja. Naprednom yoginu vanjski utjecaji nee smetati; bu-
dudi da zna $to trazi, moZe se na to koncentrirati i to prepoznati
¢ak i u okruZenju svih mogudcih vrsta uznemirenja. Kao primjer
toga mozemo zamisliti ¢ovjeka koji slusa poznatu pjesmu koja tiho
svira u izuzetno bu¢nom mjestu; ¢ak i ako ne ¢uje sve dijelove, on
zna o kojoj se pjesmi radi i moze je bez teSkoca pratiti, te rekon-
struirati ¢ak i one dijelove koji su zbog buke bili posve nerazaznat-
ljivi. Za razliku od njega, ¢ovjek koji nikad nije ¢uo tu pjesmu
nece je uspjeti pratiti. Zbog toga je savr$eni mir nuznost za tra-
gaoca, koji pokusava prvi put osjetiti nesto §to mu je do tada bilo
nepoznato; kada jednom u tome uspije, modi ée to prizvati u bilo
kojim okolnostima, te izolirati to stanje u gomili smetnji. Yogin,
koji tek nastoji na postignucu spoznaje, mora se dakle povuéi na
osamu, daleko od svih vrsta smetnji, te povuéi svoj duh iz vanj-
skog svijeta, usmjerivsi pogled u nutrinu.

11 Na distom i svetom mjestu,
postavivsi sjediste
niti previsoko niti prenisko,
postavivsi kusa travu na tlo,
prekrivsi je jelenjom kozom i mekom tkaninom,

Mjesto na kojem yogin meditira mora biti ¢isto, ne samo u fi-
zi¢kom smislu, nego i u smislu ¢istoce suptilnih energetskih razi-
na. Jednako kao $to postoje manje i viSe prosvijetljeni ljudi, po-
stoje i mjesta koja su manje ili vise “prozirna” za odredene suptilne
supstancije; takva mjesta zovu se mjestima mod¢i, odnosno cakra-
ma Zemlje. Mudri ljudi su prilikom odabira mjesta na kojima ce
graditi samostane i mjesta posvecena meditaciji i duhovnim pot-
hvatima birali upravo takva mjesta; Cesto se iz tog razloga crkve
nalaze upravo na najmoénijem i najistijem mjestu u nekom krajo-
liku. Takvo mjesto na ¢ovjeka djeluje tako da mu u velikoj mjeri
olaksava postignuce odredenih stanja, jer ne samo da mu ne smeta,
nego ga i sa svih strana okruZzuje poZzeljnim stanjem, kojem se samo
treba otvoriti da bi ga zadobio. Zbog toga je duhovni napredak
daleko olaksan; ¢ovjek se moze posvetiti isklju¢ivo svojim nedo-

242



Sesto poglavlje 10-12

stacima, a da se dodatno ne opterecuje stvarima koje na njega
lijepi negativna okolina. Zbog toga su dobro drustvo i ispravan
izbor mjesta za meditaciju neizmjerno bitne stvari.

Kusa trava i jelenja, odnosno tigrova koza predstavljaju vjero-
jatno neki tradicionalni oblik energetskog izolatora, kojim se tije-
lo yogina odvaja od zemlje, kako zemljina energetska kretanja ne
bi remetila suptilne energetske struje koje se stvaraju u yogino-
vom sustavu; takva izolacija, jednako kao i asane, odnosno po-
voljni stavovi tijela, smanjuje vjerojatnost slucajnih energetskih
izboja te adekvatnih poremecaja u svijesti. Dakako, majstora nece
ometati ni posve nepovoljne okolnosti, ali u tako nepovoljnim
okolnostima te$ko da je moguce postati majstorom. Na pocetku
prakse potrebno je poduzeti sve mjere opreza, koje ¢e smanyjiti
vjerojatnost neuspjeha, odnosno skretanja na krivi put.

12 Tako se smjestivs$i, usmjerena uma,
neka ovlada svije$éu, osjetilima i djelatnim organima,
te tako Cisti svoju dusu yogom.

Na pocetku, dakle, treba stvoriti preduvjete za meditaciju; od
povoljnog okruZenja, do povoljne usmjerenosti duha. Nakon toga,
slijedi ono $to se u Patanjalijevim Yoga Sttrama naziva yama i
niyama. Radi se o nizu propisa, odnosno, to¢nije re¢eno, moral-
nih kvaliteta koje mora imati praktikant yoge kako bi uspio u
vjezbi, a te kvalitete mora brusiti i usvajati dok njima ne ovlada u
cijelosti. Te su kvalitete vrlo sli¢ne onima u deset zapovijedi; ¢o-
vjek ne treba teziti tudem, ne smije krasti ni varati, ne smije lagati,
ni ¢initi djela nasilja na bilo koji na¢in, pa ¢ak ni mislju. Treba biti
predan Bogu, odvojen od svijeta i ispunjen Zeljom za oslobode-
njem. Treba biti plemenit, uZivati u ¢injenju dobra drugima, niko-
me ne zamjerati i ne smije stvarati nikakve vrste vezanosti. Treba
biti umjeren u jelu, picu, snu i svim drugim aspektima djelovanja.
Tako stvara ispravne preduvjete, odnosno Zivotni sklad koji moze
predstavljati dobru podlogu za oslobadajucu praksu yoge. Onaj
tko svojim Zivotom pokazuje da mu se nije cilj zapletati u niskosti,
ve¢ naprotiv ¢itavim svojim bidem teZi viSem, taj nalazi yogu kao
logi¢an nastavak svojih teznji. Onome, pak, tko Zivi nemoralnim i
poro¢nim Zivotom, yoga pristaje kao Zabi sedlo.

To, dakako, ne znaci da bi se yogom trebali baviti samo &isti i
savreni; naprotiv, ona je namijenjena upravo onima koji Zele po-
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stici to stanje. Ipak, jasno je kako osoba koja tvrdi kako Zeli oslo-
bodenje od niskosti, dok istodobno teZi upravo tim niskostima,
nije idealni primjer potencijalnog praktikanta yoge. Zbog toga su
zahtjevi za moralnom ¢istoom od izuzetnog znalenja, jer veé na
njima otpadaju oni neozbiljni; za nastojanje na moralnoj istodi te
vrste nije nuzna neka posebna duhovna savrSenost — pripadnici
svakojakih religija spremni su na sve vrste odricanja kako bi udo-
voljili Bogu o kojem imaju samo misaonu predodzbu; ako yogin,
koji je ispunjen vjerom u moguénost postizanja krajnjeg savrsen-
stva, koji tezi NajviSem, nije u stanju ponoviti ¢ak ni njihove dose-
ge, tada jamacno nije nakanio ozbiljno ustrajati u praksi i bilo bi
dobro da se nad sobom ozbiljno zamisli.

13 Nepomican, drzedi tijelo, glavu i vrat uspravnima,
neka usmjeri pogled na korijen nosa,
ne odvradajuéi pogled ni na koju stranu.

Ovdje su navedeni sljedeéi koraci u yogi; najprije dolazi ispra-
van stav tijela, koji omogucuje neometanu meditaciju. Kao pri-
mjeri polozaja tijela koji posebno pogoduju budenju svijesti i nje-
nom uzdizanju navode se padmasana i siddhasana. Oba stava su
izuzetno “moéna”, jer pogoduju budenju velike snage u sustavu,
te su stoga idealni za izvlacenje maksimuma iz sustava. Kad ¢ovjek
pokusava doseci ono, u ¢emu tesko uspijeva, ili ono, $to jo$ nika-
da nije dosegnuo, preporucujem upravo te stavove tijela. Ipak,
upravo zbog intenzivnosti energije koju bude, ti stavovi mogu biti
¢ak i smetnja u situaciji kad ¢ovjek pokuSava postiéi stanje mira.
Kod takvih meditacija preporucujem neki polozaj u kojem je tijelu
udobno, u kojem yogin gotovo i ne osjeca vlastito tijelo, pa se
moZze posvetiti opazanju vlastite nutrine bez smetnji. Dakako, ne
treba odabrati neki polozaj u kojem e zaspati.

Korijen nosa, odnosno to¢ka medu obrvama, mjesto je na koje
se o¢i automatski usmjeravaju kad ¢ovjek povuce svijest iz vanj-
skog svijeta, te je okrene prema unutra. Gasenjem osjetila oci se
automatski okrecu prema gore, bez ikakva voljnog truda. Go-
spod Krsna ovdje, dakle, savjetuje yoginu da zauzme ispravan
polozaj tijela, uspravne kraljeznice (takav poloZaj se sam ostva-
ruje kad je svijest budna i spremna), te da povuce svijest od osje-
tila, te ostane tako, odrzavajuéi transcendentno stanje. Odrzava-
njem tog stanja postize se nekoliko stvari. Prvo, energetska
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strujanja u sustavu se smiruju. Drugo, takvo stanje se produblju-
je ostankom u njemu.

Jedna velika zapreka koju yogin mora nadvladati je Zelja za na-
pustanjem meditativnog stanja ¢im pocne osjecati rezultate; Cesto
se to pravda mislju “dobro, postigli smo rezultate, dosta za da-
nas”. Naprotiv, tek tada meditacija pocinje, i tek tada treba u njoj
ostati.

14 Ispunjen dubokim mirom, bez straha,
utemeljen u celibatu, obuzdana duha,
svijesti usredotocene na Mene,
neka tako sjedeéi
ostvari Mene kao NajviSeg.

Strah o kojem se ovdje govori je, paradoksalno, strah od stvar-
nog uspjeha u yogi, koji svi praktikanti u nekoj mjeri osjeéaju.
Neki ga osjecaju u tolikoj mjeri da ée ¢ak i podsvjesno Ciniti sve,
kako bi uopce izbjegli prilike za meditaciju. Drugi e zavrSavati
meditaciju ¢im pocnu osjecati rezultate. Treéi ¢e osjetiti strah i
toliko se uznemiriti da ¢e im svijest napustiti podrucje duhovnog
iskustva. Cetvrti Ce, pak, osjetiti veliko uzbudenje nepoznatog i
novog, ali ¢e se predati i nastaviti sa zadubljenjem, $to ¢ée dovesti
do Cesto izuzetno mocnih iskustava, ¢ak i iskustva Bozje nazoc-
nosti, dar§ana, koje nastavkom predanosti dovodi do nirvikalpa
samadbhija, ili sli¢nih uzviSenih stanja.

Takav strah posljedica je inercije, kvalitete tromosti, koja je svoj-
stvena svim bi¢ima, a ima svoj temelj u neznanju, zbog kojeg bice
misli da je bolje njegovo stanje, koje mu je poznato, od nepozna-
tog, nad kojim nece imati nikakve kontrole, iako ovo drugo moze
biti daleko bolje. Svaki yogin teoretski razumije kako je ono ¢emu
teZi bolje od onoga $to ve¢ posjeduje, ali taj strah se moze u cije-
losti ukloniti samo dugotrajnim iskustvima i dugotrajnom prak-
som, koja reprogramira odredene fizi¢ke reakcije koje se ne daju
samo tako “uvjeriti” u nesto. Sli¢na je situacija i sa smréu tijela;
koliko god ¢ovjek znao $to ga ¢eka nakon smrti, on ¢e u nepo-
srednom suocenju sa smrcéu osjecati zebnju i neki oblik tjeskobe,
jednostavno stoga $to tijelo na smrt reagira jo§ gore nego na ne-
poznato; i jedno i drugo doslovne su negacije njegove biti, i ono
im se snazno opire. Dakako, i to se lije¢i dugotrajnim iskustvom.
Ispunjen takvim iskustvom, yogin ¢e prilikom ulaska u meditaciju
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osjecati duboki mir i ispunjenje; nikakva Zurba i htijenje nece do-
vesti do takvog ucinka, bududi da se ovdje ne radi o racionalnom
problemu koji bi se dao rijesiti racionalnim sredstvima.

Celibat, odnosno brahmacarya, sinonim je za ucenicko Zivotno
razdoblje, u kojem je Covjek seksualno neaktivan. Poanta takve
seksualne neaktivnosti je u povlacenju energije koja bi se inace
utro$ila u spolnom odnosu, te njeno usmjerenje prema visim, in-
telektualnim i duhovnim funkcijama. Na taj se nacin postizu dvije
stvari: vie energije ostaje na raspolaganju za duhovne aktivnosti,
a istodobno se energija sustava harmonizira na viSoj razini, budu-
¢ da niza frekvencija Cisto seksualne energije ne ometa energije
viSeg reda. Dakako, kad se govori o celibatu, treba imati u vidu da
snazno duhovno doZivljavanje rezonira i s fizi¢ko-seksualnom “ok-
tavom”, tako da je Cisto fizicko uzbudenje redoviti pratilac du-
hovnih iskustava viSeg reda. Tome je tako stoga $to visa energija
znaci vedi dodir sa Zivotom i stvarno$éu, $to uzbuduje podjedna-
ko i duh i tijelo. To Cesto uznemiruje yogine, koji seksualno uzbu-
denje dozivljavaju kao znak da nesto rade krivo, ili da nisu “do-
voljno duhovni”. Drugo moguée uznemirenje nastaje kad yogin
pogresno shvati takvo uzbudenje, pa se po¢ne samozadovoljavati
ili stupi u seksualni odnos. To treba pomno izbjegavati, buduéi da
Ce se tako zaustaviti iskustvo i izgubiti dubina; seksualno uzbude-
nje je posve u redu i zapravo znaci da radimo ispravno, ali po tom
pitanju nije potrebno nista poduzeti, nego treba nastaviti medita-
ciju, shvacajuéi seksualno uzbudenje kao normalnu stvar.

Svijest u takvom stanju treba biti usmjerena na Boga, a gore
opisani simptomi znace da smo mu jako blizu. Yogin se tako treba
usmjeriti jedino na Boga, te mu se u cijelosti predati i oboZavati
ga. Takvim usmjerenjem na Gospoda yogin spoznaje kako sam Ja
uvijek ovdje, kako sam Ja jedan u svim bi¢ima, vrhovna, najvisa,
jedina stvarnost, Jedan bez drugoga.

15 Stalno tako vjezbajudi,
ovladavsi svojom dusom,
yogin postiZe mir,
te u posvemasnjem utrnuéu
dostize Moje boraviste.

Jednokratno iskustvo viSeg stanja teSko da ée biti dovoljno za
uklanjanje svih mogudih i nemoguéih necistoéa iz svijesti, te je stoga
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potrebno privikavati sustav na sve ¢e$¢a i dulja razdoblja jedinstva s
Bogom. Tada, kad ¢itav sustav poprimi BozZanske kvalitete, nestaje
bilo kakva posebnost koja bi ga razlikovala od stanja u kojem bora-
vi, te stoga nestaje potreba za povratkom u prijasnje stanje; nema
viSe prijas$njeg stanja. Za takvog Covjeka kaze se da je postigao para-
nirvanu, najvise utrnude, jer nestaje sve $to nije Bog. Tako on dosti-
ze Bozje stanje, jer tamo jedino Bog moze boraviti, i nista drugo.

16 Yoga nije za onog,
tko previse ili premalo jede,
tko previse spava ili neprekidno bdije,
o Arjuna.

UravnoteZenost svih sustava preduvjet je bilo kakve naprednije
yogijske prakse; iako neuravnoteZeni ljudi mogu pocetnickim teh-
nikama yoge posti¢i uravnotezenost, oni se ne bi trebali baviti
naprednijim oblicima prakse, zbog toga $to neuravnotezena Co-
vjeka vrebaju svakojake opasnosti.

17 Onaj, tko je umjeren u jelu i odmoru,
umjeren u svojim djelatnostima,
umjeren u spavanju i bdijenju,
yogom se oslobada patnje.

Yoga je sredstvo koje ¢e sredenog Covjeka dovesti do prosvijetlje-
nja, ali nije svemogudi ¢arobni $tapi¢ koji ée potpuno rastrojena
Covjeka pretvoriti u sveca preko noéi. Da je to mogucée, ne bi posto-
jao sustav karme i reinkarnacije kojim se bi¢a duhovno razvijaju i
usavrsavaju, jer bi ga yoga udinila suvisnim. Tek oni, koji su se tim
temeljnim sustavom duhovnog razvoja dovoljno procistili i profili-
rali u dobru, da mogu svoj duhovni napredak jo§ dodatno ubrzati
svjesnim uvidom u mehanizme duhovnog razvoja, koji se inace od-
vijaju nesvjesno, mogu yogom nadomjestiti u¢enje kroz Zivotne lek-
cije, te tako znatno ubrzati svoj duhovni razvoj. Dakako, sustav
karme je fleksibilan, te se takvoj pozitivnoj promjeni prilagodava i s
njom suraduje. Tako Covjek dobiva upravo ona iskustva koja ce
unaprijediti i pravilno usmjeriti njegova yogijska nastojanja.

18 Umirivsi svoj duh,
zasigurno biva utemeljen u Jastvu.
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Za onog, tko se tako oslobodi svake &einje,
kaze se da je istinski sjedinjen.

Potpuna stalnost duha, te njegova postojana i nepomicna ute-
meljenost u Jastvu posljedica je sustavne yogijske prakse, koja Cisti
duh i uklanja sve moguée uzroke odvradanja paznje.

19 Poput plamena svijece
koji ne treperi na mjestu bez vjetra,
takav je um yogina
utonulog u zadubljenje,
neprekidno obuzetog spoznajom Jastva.

Jednako kao $to plamen svije¢e miruje kad nema vjetra koji bi
ga remetio, tako i um yogina miruje u Jastvu, jer se njegova svijest
povladi iz sfere u kojoj postoje uznemirenja, pa ona i ne djeluju na
njega. Sva uznemirenja, naime, djeluju na ¢ovjeka koji sebe vidi
kao tijelo i um, odnosno ograniceni ego, koji se nalazi u situaciji
kad su mu neke stvari potrebne, a neke $tetne. Tako se on prikla-
nja jednima a druge pokusava izbjedi, $to sve stvara neprekidan
niz uznemirenja koji je moguce trajno prekinuti tek transcenden-
cijom. U takvom stanju, u kojem postoji jedino izvjesnost vjecitog
blaZenstva, vlada nepomi¢nost savrienstva.

20 To je stanje u kojem prestaju misli,
smirene praksom yoge,
u kojem jastvo motrenjem jastva
ostaje zadovoljno jastvom.

Stanje brahmana je stanje samodostatnosti, stanje u kojem pre-
staje podjela na objekt, subjekt i relaciju, odnosno promatraca,
promatrano i proces promatranja. U takvom stanju, brahman do-
zivljava, brahman je iskustvo i predmet iskustva, blazenstvo i bla-
Zeni, spoznaja i spoznato. Zbog tog jedinstva spoznaje i spozna-
vatelja to se stanje zove stanjem samospoznaje, jer Ja Sobom Sebe
Jesam.

21 Spoznajuéi takvu beskrajnu radost,

koja nadilazi osjetila, a doseze se mudro$éu,
tako utemeljen on se ne koleba.
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Stanje brahmana nije moguce postiéi osjetilima, buduéi da osje-
tila djeluju u svijetu objekata, tvoreci veze izmedu objekata i isku-
sitelja. Iskusitelja samog, dakle, nije mogude iskusiti osjetilima,
nego jedino mudro$¢u, koja vodi svijest prema nutrini, gdje se
spoznaje sustina onoga §to se pogre$no drzalo iskustvima; blazen-
stvo koje dolazi od osjetila, naime, predstavlja tek djelomi¢no bu-
denje unutarnjeg, sveobuhvatnog blazenstva Atmana. Nalazeci To,
vidi Ga kao sustinu svega, te u Njemu ostaje utemeljen.

22 Postigavsi to,
vidi da ne postoji vi§e postignudée;
tako utemeljenog ne potresaju
ni najteze nedace.

Nije mogucée postiéi vise od onoga, $to daje stvarnost svim obli-
cima iskustva. Onog, tko je takvu zbilju dokudio, i tko tako boravi
u stanju samospoznaje, ne diraju iskustva u svijetu objekata; on ce
u tom svijetu igrati ulogu koju treba igrati, ali njegov unutarnji
mir ostat ¢e nedirnut dogadajima. Kakve god da su nedace, one
ne mogu dirnuti jezgru besmrtnog blazenstva koja je Moja priro-
da. Kakve god da su radosti, one ne mogu nista dodati izvoru, iz
kojeg sve radosti crpe svoju stvarnost. Kako god, svijet samospo-
znatome ne moze niSta ni ponuditi ni oduzeti.

23 Takvo prekidanje sjedinjenja s boli
znaj pod imenom yoge.
Takva yoga neka se vjezba
s ¢vrstom odluénoséu i nepokolebljivo.

Usmjerenje duha prema svijetu objekata, te pokusaj stjecanja
zadovoljstva ostvarenjem nekog objektivnog stanja predstavlja sta-
nje sjedinjenosti s boli, buduéi da je bol nuzna posljedica nedo-
statka samospoznaje. Tek onaj, tko je nasao izvor svih stvari, tko
se u njemu utemeljio i u njemu nalazi ispunjenje, tek takav yogin
ostaje slobodan od patnje. U takvom stanju treba neprekidno bo-
raviti.

24 Posto napusti svako promisljanje

zelja 1 njihovih predmeta,
i umom ovlada svim aspektima osjetila
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25 Korak po korak treba se povuéi
strpljiva duha
te, utemeljivsi duh u Jastvu,
ne Ciniti niSta drugo, ¢ak ni mislju.

26 Kamo god da uznemiren
i kolebljiv duh odluta,
vratiti ga treba pod nadzor Jastva.

Ovdje je opisan proces povlacenja duha iz svijeta prema nutri-
ni, odnosno izvlacenje svijesti iz domene iluzije u domenu stvar-
nosti. Naime, prvi korak u tome je “smrzavanje” djelatnosti svi-
jesti, $to se svodi na manje-viSe nasilno prekidanje i zaustavljanje
svih djelatnosti i Zelja usmjerenih prema vanjskom svijetu, te po-
vlacenje energije svijesti iz uzaludnih pokusaja postizanja ispunje-
nja na takav, pogresan nacin. Nakon tog zaustavljanja zamasnjaka
pogresno usmjerenih djelatnosti slijedi povlacenje svijesti unutra,
odnosno prema gore, kako bi se duh utemeljio u Jastvu, umjesto u
svijetu. Takvu usmjerenost prema unutra treba odrzavati, jer ce
duh pod utjecajem navika teZziti promjeni tocke usmjerenja, $to
nepazljivog yogina moze ponovo vratiti u svijet iluzije, ako skre-
ne pogled sa stvarnosti; to je pogotovo vjerojatno ako imamo u
vidu ¢injenicu da je na pocetku opaZanje stvarnosti gotovo u pot-
punosti zaguseno ogromnom koli¢inom $uma koji nastaje od ra-
zlicitih izvora smetnji kojima necist duh obi¢nog ¢ovjeka obiluje.
U takvoj situaciji, Covjeka spaSava kombinacija smirenja duha i
¢vrstog usmjerenja prema unutarnjoj zbilji. Pocetniku yoginu je
od velike vaznosti kontinuitet prakse. Za razliku od iskusnog maj-
stora, koji je dugotrajnom praksom stekao veliko iskustvo razlici-
tih dubokih stanja svijesti, u koja se moZze vratiti manje-vise jedno-
stavnim tehnikama ¢ak i u teskim vanjskim okolnostima — kao $to
su primjerice zagu$ljivi i bu¢ni kafi¢, ili prometna gradska ulica —
pocetniku, koji nema iskustva, i koji jo§ ne zna “kljuceve” po ko-
jima moZe razabrati signal stvarnosti u glasnom $umu iluzije, tre-
bat ¢e sve pogodnosti do kojih uopée moze doéi. Njemu je potre-
ban mir, idealna i ¢ista okolina, te kontinuitet vjezbe, bududi da
iskustva transcendencije brzo blijede u okruZenju osjetilne buke,
tako da se postignuto ubrzo gubi. Ako nekim putem Cesto koraca-
mo, stjeCemo dvije prednosti. Prva je bolje poznavanje puta, a
druga je prednost u ¢injenici da put kojim vise korac¢amo postaje
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dobro utabanom stazom, koju je daleko lakie primijetiti. Sto Cesce
uranjamo u meditaciju, manje ¢emo imati poteskoéa u ponavlja-
nju iskustva, jer ¢e se zbog modi navike nasa svijest sama kretati na
pravi nacin. Obrnuto takoder vazi: §to se vise Covjek bavi pogres-
nim, poro¢nim i zlim djelatnostima, koje odvlace svijest iz dome-
ne stvarnosti u domenu iluzije, manja ée biti vjerojatnost da se
okrene prema stvarnosti, tako da greSne djelatnosti nisu bezopa-
sne; iako se razmjerno lako pokajati i obratiti od grijeha, dubokim
uranjanjem u grijeh postaje sve manjom vjerojatnost da nam po-
kajanje uopce padne na pamet kao opcija, buduéi da se nasa svijest
pocinje kretati uvijek izmedu izbora gresne naravi, medu kojima
je prakticki nemoguce odabrati nesto plemenito i dobro. Takav
gre$nik postaje u sve vecoj mjeri ovisan o vanjskoj intervenciji
nekog bica koje ¢e se nad njim sazaliti i pomod¢i mu, pruzajuéi mu
tako uvid u mogucénosti izvan gresne sfere u kojoj se kreée njegov
duh, ali problem je i u tome $to ¢e gresnik, koji je prihvatio zlo
kao dobro i ¢vrsto prionuo uz njega, takvu pomo¢ najéesée pre-
zreti i odbaciti, Cesto pokuSavajuéi upropastiti i onoga tko mu je
pokusao pomodi. Zbog takvog sklopa okolnosti mogucée je uociti
koliko je grijeh u stvari poguban; on ne samo da uvjetuje Covjeka
i veze ga uz nezbiljsko, nego mu prijeci i vrata koja vode u spase-
nje. Ilustracija toga je sljedeca prica.

Jednom je jedan svetac umro i oti$ao u raj pred Boga. Zbog
svoje suosjeajne naravi, odmah je upitao gdje se nalazi njegova
majka, koja je umrla prije njega. Na njegovu molbu, Bog mu je
pokazao crnu, zlu dusu koja se muci u paklenome ognju. Svetac se
na to razalostio, i zamolio Boga da joj pomogne. Bog mu odgovo-
ri kako se ona nalazi tamo svojim izborom, jer je njena narav takva
da joj je ono mjesto najugodnije. Bududi da svetac nije mogao u to
povjerovati, Bog posalje andela da dovede dusu njegove majke u
raj.

Andeo poleti i zgrabi crnu dusu, koje se odmah dohvatilo jo$
desetak njoj sli¢nih kako bi se izbavile iz ognja, te ih sve s lako¢om
podizZe i krene nositi u raj. Vidjevsi kako se za nju drze drugi, crna
ih dusa stade udarati nogama, a kako su spadali nazad u pakao,
andelu je teret postajao sve tezim, a kad je dusa sve ostale nesret-
nike pobacala nazad u pakao, andeo je ne mogase dalje nositi, i
ona spade s njega nazad u oganj. Tako je svetac vidio istinu: u raju
nema mjesta za one koji nemaju u sebi suosjecanja za druge, u
kojima nema ljubavi i milosti.
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Ta prica jako dobro ilustrira poantu yoge: kako ¢ovjek u sebi
njeguje vrline, tako njegove daljnje odluke za vrlinu postaju vjero-
jatnije, sve dok u potpunom oslobodenju izbor vrline ne postane
izvjesnost, a ne vjerojatnost. Jednako tako, izborom grijeha pove-
¢ava se vjerojatnost daljnjeg izbora grijeha, sve dok ta vjerojatnost
ne postane izvjesnost u potpunom niStavilu pakla. Jednako vazi i
za meditaciju, kao i za sve druge djelatnosti. Sto je praksa medita-
cije CeSca i dugotrajnija, veca je vjerojatnost ulaska u duboko sta-
nje stvarnosti, dok na kraju ¢ovjek ne uznapreduje do stupnja kada
mu meditacija predstavlja temeljno stanje svijesti, iz kojeg misli,
govori i djeluje. Od opasne staze kroz praSumu, put prema pro-
svjetljenju praksom yoge postaje sve viSe nalik autocesti s Cetiri
trake, dobro osvijetljenoj i sigurnoj.

27 Zaista, najvecu sreu uziva yogin
duboko smirena uma,
uga$ena poriva za djelovanjem
koji je bez mane i od naravi brahmana.

Ovdje je navedeno nekoliko stvari koje je izuzetno tesko posti-
¢i, 1 nad kojima se treba duboko zamisliti, kako ih ne bismo olako
shvatili. Klju¢na je u tome izjava da najveéu sreéu postize onaj
yogin koji je bez mane i od naravi brahmana; to je ekvivalentno
izjavi da se samo vatra moze sjediniti s vatrom. Odbacivanjem
nezbiljskog i prianjanjem uz zbiljsko, yogin postupno poprima
sve vise od naravi savrSenstva, a kad u njemu nema vise niceg $to
bi bilo razli¢ito od savrSenstva, onda se za njega kaze da se sjedi-
nio s brahmanom, odnosno da je brahman. Vidljivo je, dakle, ko-
liko je to visok zahtjev, ali je isto tako vidljivo i da je nuzan, i da
nikakvo instant-prosvjetljenje nije moguce. Nikakvim jednostav-
nim sredstvima, kao $to je puka promjena perspektive, kakvu za-
govaraju neki duhovni pravci, neemo proizvesti savrsenstvo. Tek
dubokim i dugotrajnim uranjanjem u stvarnost, u kojem se sve
necistoce i nesavrSenosti gube iz Covjekove duse, mogude je po-
stignuce krajnjeg savrienstva, koje se mora odraZavati u savrSen-
stvu misli, rijeci i djela, u kojima se mora ogledati Bog. Kada dakle
sretnemo poro¢na Covjeka, ¢ije su misli nejasne, Cije rijeci ne od-
razavaju jasnocu stvarnosti, i ¢ija su djela kaoti¢na, nesredena i
gresna, a koji kaze da je prosvijetljen, moZzemo zasigurno znati da
laze, i da imamo posla sa zaludenim ¢ovjekom. Prosvjetljenje je,
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naime, tako visok cilj, da se na putu do njega ovjek postupno
pretvara u svetiSte, u hodajuéi hram beskrajnog brahmana, koji je
brahman, i u kojem nema niceg drugog. Takvo savrSenstvo na-
prosto zraci, ono se mora osjetiti bez moguénosti greske, jer pro-
svijetljen Covjek naprosto zradi stvarno$éu u sve s ¢im stupa u dodir,
i miris vrline kojim odiSe natapa svijet oko njega. Svako mjesto
njegova boravka pretvara se u hram, i svaki njegov ¢in BoZji je
blagoslov.

To je stoga $to yogin, svojom praksom diskriminacije zbiljskog
i nezbiljskog, te neprekidnim izborom za zbiljsko, postaje mje-
stom zracenja viSe stvarnosti, koja na svoju okolinu djeluje katali-
ticki. Cak i yogin pocetnik moZe na taj nacin djelovati na svoju
okolinu, jednako kao $to je gresnik lose drustvo kojeg se treba
kloniti, jer takvo drustvo povecava vjerojatnost pogre$nog postu-
panja. Ve¢ i samo drustvo sveca mozZe Covjeka toliko nadahnuti,
da i sam nakon druZenja s njime postane svecem, $to se doista i
dogadalo u svim prilikama u kojima su takvi hodali ovom Zem-
ljom. Veliki yogini poput Milarepe imali su tako snazno prociséu-
juée djelovanje na svijet, da je vecini ljudi bilo dovoljno vidjeti ih,
pa da se u njima nepogresivo zapali svjetionik vise stvarnosti, koji
ih je, ako su se nastavili kretati prema njemu, nepogresivo vodio
prosvjetljenju.

Svetac koji postigne takvo stanje uZiva dakle u oceanskom bla-
zenstvu, Ciju kvalitetu je u cijelosti poprimio, do te mjere da u
njemu nema nicega $to bi se od te najviSe stvarnosti razlikovalo.
On doslovno bljesti svjetlo§¢u brahmana, koja je bitak-svijest-bla-
zenstvo. Postupno, prianjanjem uz stvarnost i takve BoZanske kva-
litete, poCetnik postize takvo savrseno stanje, koje se iz njega pre-
lijeva u svijet.

28 Uvijek se tako zadubljujudi,
yogin bez mane s lako¢om doseze brahman
koji je najvisa radost.

Yogin, koji se na nacin naveden u prethodnim stihovima ne-
prekidno zadubljuje, dakle, postize stanje brahmana s lakocom, a
takvom praksom ocituje kroz sebe sve vise kvaliteta Apsoluta, kraj-
nje stvarnosti, te na kraju dostiZe stanje u kojem meditacija viSe ne
postoji kao pojam; onaj, tko je u cijelosti poprimio kvalitete brah-
mana, nema u sebi viSe ni¢ega $to bi od brahmana bilo razli¢ito,
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tako da pojmovi meditacije i izlaska iz meditacije postaju besmi-
slenima. Kao $to je u komentaru prethodnih stihova re¢eno, prak-
som yoge povecava se stupanj podudarnosti sa stvarno$céu, sve
dok on ne postane stopostotan, odnosno dok yogin ne postigne
stanje u kojem u njemu nema nicega $to bi odudaralo od najvise
stvarnosti. Jednako tako, gresnom praksom covjek poveéava po-
vrsinu podudarnosti sebe i nezbiljskog, sve dok posve ne nestane
u nezbiljskom, kad se iz njega izgubi svaki trag zbilje.

29 Jastva uévrséenog u yogi,
sve vidi jednakim o¢ima,
opazajuéi Jastvo u svim bi¢ima
i sva bi¢a u Jastvu.

Onaj, tko boravi u stanju brahmana, opaza da sam Ja jedan u
svim bi¢ima, opaZa nepodijeljenu prirodu Jastva, Stvarnosti u svim
bi¢ima, te iz takve pozicije uvida krajnju istinu o svim stvarima, a
ona glasi da sam Ja sve. Ja dajem stvarnost svim bi¢ima, i ona sva
imaju stvarnost u Meni i po Meni.

30 Tko Mene vidi u svemu i sve u Meni,
Ja za njega nisam izgubljen,
niti je on izgubljen za Mene.

U takvom stanju, kada opazam da sam Ja Jedan, da nema nicega
osim Mene, u duhu bi¢a gubi se odvojenost od stvarnosti, gubi se
svaka nesigurnost koja ima temelj u nepoznavanju krajnje stvarno-
sti, i dolazi do prepoznavanja Onoga, $to je Citavo vrijeme ovdje,
Sto prati Covjekovu dusu kroz sve dogadaje u svim svjetovima, ali
kojeg dusa najcesce nije svjesna ni u najmanjoj mjeri. Sada, nastupa-
njem prosvjetljenja, gubi se svaka koncepcija odvojenosti, u beskraj-
nom blaZenstvu spoznaje da je On ovdje, da je On moja stvarna,
najdublja priroda, da je uvijek ovdje i da To Jest, i da ni¢eg drugog
nema; ta stvarnost je sama moja dusa, jer sam Ja najvisi brahman.

31 Takav yogin, utvrden u jedinstvu,
koji Stuje Mene
koji boravim u svim bi¢ima
unato¢ svemu
uvijek Zivi u Meni.
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Spoznajuéi Njega u svemu, klanjam se svim stranama svijeta,
ponovo i ponovo, jer je On svuda, On je ovdje, On je sveproZima-
juéi, narav je njegova beskrajna, i radosti moje duse nema kraja u
spoznaji da izmedu Mene i Njega nema razlike. Ja sam Jedan, Ja
sam On. U toj stvarnosti slava je Njemu, uvijek i zauvijek.

32 Gledajuéi okom Jastva,
on vidi sve kao jedno, o Arjuna,
radost i patnju podjednako.
Takvog se yogina drzi savrSenim.

U Meni, najvidoj stvarnosti, nema podjela, iako Ja drzim sve
svjetove i sva bi¢a u Svojem duhu. Stanja bi¢a nebitna su, jer je
stvarnost s one strane njihova dosega. Svako iskustvo, bilo ono
ugodno ili bolno, jednako je poZeljno, jer se u njemu stanje stvar-
nosti ne mijenja. Moje je blaZenstvo takvo, da su u njegovu svjetlu
sve svjetovne radosti i Zalosti samo igre sjena, posve beznacajne
stvari koje u jednakoj mjeri remete Moje stanje, u kojoj oblaci, ¢ija
sjena pada na zemlju, remete sjaj Sunca.

33 Arjuna rece:
U toj yogi koju si opisao
kao ujednacenost, o Madhusuidana,
ja ne vidim postojanosti,
jer nemirno je stanje uma.

Arjunin komentar pokazuje dubok uvid u bit problema. Naime,
bit je meditacije u nadjacavanju Suma koji dolazi iz podrudja osjetila
i njihovih objekata, te ostvarenju postojanog stanja najvise svijesti.
Osnovni problem, koji Arjuna uocava, jest nemir u upravo onom
instrumentu ¢ovjekove svijesti, koji bi trebao sluZiti ostvarenju mira.
Ako je um nemiran, kako ¢e se onda postiéi stanje mira?

34 Kolebljiv je um, o Krsna;
buran, snazan i nepodatan.
Tesko ga je obuzdati, mislim,
jednako kao i vjetar.

Um je dakle nemiran, a hrani se osjetilnim podraZajima u svije-

tu iskustva. Sve dok je tako, Arjuna misli, nece biti mogude postici
postojano stanje mira i spoznaje.
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35 Svevis$nji Gospod rece:
Kolebljivi um zasigurno je tesko obuzdati,
o mocnoruki, ali vjezbom,
o Kuntin sine, i neprianjanjem
savladat ga se moze.

Gospod se djelomi¢no slaze s Arjunom; um je doista kolebljiv i
nestalan, $to predstavlja problem, ali je taj problem moguce rijesi-
ti. Potrebno je uranjati svijest u stvarnost, ¢ime ¢e se ona odvojiti
od sfere nezbiljskog koja hrani obrtaje uma, koji se tada okrece
poput zvrka. Kad svijest napusti podrudje osjetila i uroni u medi-
taciju, energija koja se nalazi unutar uma uzrok je njegove produ-
ljene aktivnosti u potrazi za stvarima kojima bi se mogao baviti,
ali ako se duh ispuni blaZenstvom Jastva, um se postupno smiruje
i postaje postojan. To se postize vjezbom, odnosno ponavljanjem
iskustava transcendencije sve dok ona ne postane navikom. Budu-
¢i da je um stvorenje navike, zbog kvalitete tromosti koja mu je
prirodena, on nakon odredenog razdoblja provedenog u vjezbi
yoge zapravo pocinje olaksavati vjezbu, jednako kao $to ju je na
pocetku ometao. Zbog toga je praksa na pocetku teska, bududi da
se yogin mora boriti protiv sve sile navika koje predstavljaju tezak
zamasnjak koji je teSko pokrenuti, ali jednom kad se pokrene u
pravom smjeru, on pocinje pomagati yoginu, jer umjesto navike
svjetovnih aktivnosti ima naviku meditacije i zadubljenja u stvar-
nost, tako da njegova praksa postaje laka i prirodna. Ako pocet-
nik na pocetku vjezbe ustraje, ako nepokolebljivim fokusom zau-
stavi um, pokori ga i usmjeri na pravi nacin, ako ga povuce od
uzaludnih svjetovnih promisljanja i usmjeri prema diskriminaciji
zbiljskog i nezbiljskog, um ¢e postati divnim orudem koje vodi
Covjeka do prosvjetljenja. Ali, u svakom slucaju, ovdje se radi o
problemu kojem ne treba pristupiti olako, jer ¢e nedostatak dis-
cipline u praksi u svakom slucaju uroditi propaséu praktikanta,
koji nece biti u stanju savladati prepreke koje ée se pred njim po-
javiti.

36 Covjek neobuzdana uma
teSko da ée dostiéi yogu, tako drzim,
ali ¢ovjek koji se trudi,
koji ispravno nastoji,
moze je postici.
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v

Cak i bistrouman ¢ovjek velike sposobnosti diskriminacije nai-
lazi na teskoce; onaj, pak, ¢iji je um izvan njegove kontrole, te
razulareno luta bez cilja i jasno odredenog smjera, i tako trosi
Covjekov Zivot na niz besmislenih ili $tetnih aktivnosti, takav ¢o-
vjek nece postiéi uspjeh u yogi, kao ni u bilo kojoj drugoj aktiv-
nosti vrijednoj spomena.

Ipak, savrSenstvo je mogude postiéi, ve¢ i uz malo kontrole uma
i ispravnog usmjerenja. Yoga zahtijeva discplinu i fokus, ali ne u
mjeri koju bi se ocijenilo kao nadljudsku i nemogucu, ve¢ napro-
tiv u sasvim uobicajenoj mjeri. Zapravo, velik broj fakulteta zahti-
jeva vise od Covjeka nego praksa yoge koja dovodi do prosvjetlje-
nja; neki fakulteti postavljaju pred studente toliko teske zahtjeve,
da se mnogi slome ili odustanu. Ipak, broj ljudi koji zavrse tako
teSke fakultete daleko nadilazi broj ljudi koji postizu prosvjetlje-
nje, $to je znak da se prije radi o odlué¢nosti i volji, kao osnovnim
zahtjevima, dok je sve ostalo manje-vise sekundarnos; ili nije bitno
za postizanje prosvjetljenja, ili se takve osobine stjecu i razvijaju
putem.

Razmislimo malo o ovome: prema mojem iskustvu, daleko je
teZe i Covjeku napornije diplomirati na zahtjevnom fakultetu, nego
prosvijetliti se. Ipak, ljudi se izlaZzu gotovo nadljudskim naporima
kako bi oborili svjetski rekord u nekoj olimpijskoj disciplini, ili
usli u neku vrhunsku sportsku momcad, ili zavrsili tezak fakultet,
a rijetki se odlucuju uloziti razmjerno manji napor kako bi postigli
beskrajno blazenstvo, najvisi cilj koji apsolutno nista ne nadilazi
niti mu je blizu. Istodobno, veliko mnostvo ljudi izjavljuje kako
vjeruje u Boga. Slaba je to vjera, jadna i nedovoljna, jer ako u njega
vjeruju, kako to da ga ne pokuSavaju ostvariti u svom Zivotu?

37 Arjuna rece:
Kakav cilj postize onaj, tko ne uspije;
koji ima vjeru, ali odstupi od yoge
zbog kolebljivosti uma, o Krsna,
1 ne uspije postiéi savrSenstvo u yogi?

Jednako kao i na fakultetu, i u praksi yoge se nuzno postavlja
pitanje neuspjeha: onaj, tko polozi vecinu ispita, a ne uspije di-
plomirati, utrosio je veliku koli¢inu vremena i truda, a nije posti-
gao cilj; $to se formalnog obrazovanja tice, on je u jednakoj pozi-
ciji u kojoj bi bio da i nije studirao.
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Onaj, tko se odluci baviti vrhunskim sportom, a u tome ne uspije,
nalazi se u jo§ goroj situaciji: da bi se bavio sportom, morao se
odricati svih drugih aktivnosti; zanemario je svoj um, zanemario
je drustvo i socijalne odnose, reducirao je svoj Zivot samo na jednu
stvar, a u njoj nije postigao uspjeh. Moglo bi se re¢i da je njegov
Zivot promasen i neuspjesan.

Kakva tek mora biti sudbina onoga tko se bavio yogom, tko je
rezao sve svoje svjetovne veze, tko se svega odrekao kako bi se
posvetio misti¢noj praksi, a u tome nije uspio?

38 Zaveden na putu k brahmanu,
bez oslonca pod sobom,
zar ne ostaje bez i¢ega, o moénoruki,
rasprSen poput oblaka na vjetru?

Takav ¢ovjek, koji je odbacio svijet, a nije dostigao savrSenstvo,
naizgled ostaje bez i¢ega, poput bica koje je odbacilo tijelo da bi
zadobilo besmrtnost duse, a ona mu je na kraju takoder izmaknu-
la. UniStena svjetovnog Zivota i nedosegnuta duhovnog cilja, on
se naizgled mora nalaziti u nezavidnoj situaciji, i Arjunino je pita-
nje vise nego umjesno.

39 To je moja sumnja, o Krsna.
Ja te molim da je rasprsis.
Nitko do tebe, uistinu,
ne moze rasprsiti tu moju sumnju.

Arjuna postaje lagano ekstati¢an; u njemu se veé stvorila ¢vrsta
vjera u Krsnu i njegovu Bozansku prirodu, i on sada doslovno
guta i upija sve §to mu Gospod govori; prije, na pocetku razgovo-
ra, na umu mu je bila uglavnom situacija na bojistu i njegova iz-
vorna dilema. Sada, usred njihova razgovora, u njemu se stvorila
spoznaja o tome da ima prilike razgovarati s neizmjernom rizni-
com mudrosti, s bi¢em koje doslovno ima mo¢ odgovoriti mu na
sve stvari koje je uvijek Zelio znati, ali nije znao koga bi pitao.
Zbog toga se ton razgovora lagano mijenja od interventnog raz-
govora na bojnom polju, koji bi imao razrijesiti neposrednu kri-
znu situaciju pred bitku, u razgovor uditelja i u¢enika o svim bit-
nim pitanjima, u kojem ucenik Zeli saznati sve §to e mu pomocdi
da duhovno napreduje. Tako ¢itava stvar poprima daleko dublje
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dimenzije i postaje univerzalno primjenjiva, poput udzbenika du-
hovnosti namijenjenog svima bez razlike, primjenjivog na sve si-
tuacije. Arjuna je, ¢ini se, posve slobodan tjeskobe koja ga je mudi-
la, i njegovo je raspoloZenje u tijeku razgovora preraslo u stanje
ekstaze, bujice sre¢e u njegovu srcu, koja tihim mirom slavi mu-
drost Uditelja; ovdje lagano pocinje Arjunino uzdizanje do dubine
resursa grlene cakre.

40 Svevisnji Gospod rece:
O Partha, ni na ovom a ni na drugom svijetu
on jamac¢no ne biva uniSten.
Nikada, zacijelo, sine moj,
ne propadaju oni koji nastoje na dobru.

Svijet je proZet BoZanskim zakonitostima pravednosti, koji Stite
i jacaju dobro i slabe i unistavaju zlo. Te su zakonitosti upravo
ona sila, koja stoji u pozadini evolucije svijesti i Zivota, od nizih
oblika prema vi§ima. Zbog svega toga, bi¢e koje nastoji na posti-
zanju savrSenstva nailazi u svojim naporima na podrsku ditavog
svemira, iako na prvi pogled tako ne mora izgledati. Ipak, nasto-
janje yogina, ¢ak i povrsno i slabijeg intenziteta, toliko je priori-
tetna stvar u o¢ima dharme, da se iza takvog yogina trenutno nade
velika BoZanska snaga, koja mu daje podrsku i snagu u njegovim
naporima, te ga ¢uva od opasnosti svake vrste. Paradoksalno, smrt,
bolest, siromastvo i sve vrste materijalnih nedaca Cesto nisu ote-
gotne okolnosti, nego velika milost koja snalazi yogina, pomazudi
mu u razvijanju odluc¢nosti, ¢vrstoce i jasnoce svijesti, te u fokusi-
ranju njegova usmjerenja.

41 Dosegavsi svjetove pravednika,
nakon $to tamo provede bezbroj godina
onaj tko je skrenuo s puta yoge
rada se u domu distih i plemenitih ljudi.

421li se pak rada u obitelji
yogina obdarenih mudroscu,
iako je takvo rodenje
tesko postiéi na ovome svijetu.

Veé i samo nastojanje na yogi uzdiZe Covjeka iznad razine teo-
retske religioznosti, te razine ¢injenja dobrih djela kako bi se ste-
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kle odredene zasluge koje bi trebale ¢ovjeka uzdiéi. Zbog svega
toga, neuspjesni yogin, koji je pao ili posustao na putu do pro-
svjetljenja, ili je pak iz nekog razloga umro prije postignuca savr-
Senstva, najprije odlazi u raj, koji predstavlja najviSe stanje svijesti
i blaZenstva koje je uopce u stanju pojmiti i iskusiti. Potom, nakon
Sto se valjano pripremio, preuzima novo fizi¢ko tijelo s ciljem
dovrsetka posla. Uvjeti koje tako dobiva jesu optimum, najsavrse-
nija moguca pozicija za njegovo daljnje nastojanje.

Iako je ovdje ta pozicija opisana na nacin koji implicira postignu-
e svega Cemu bi se Covjek mogao nadati, istina je ipak bitno sloze-
nija. Naime, savr$eno okruZenje nije nuzno i idealna pocetna pozi-
cija; ponekad i teSke okolnosti, ili pak kombinacija teskih i povoljnih,
mogu djelovati izrazito poticajno. Primjerice, Milarepa, veliki tibe-
tanski yogin, roden je u bogatoj i uglednoj obitelji, ali mu je u ranom
djetinjstvu umro otac te je pogoden teSkim siromastvom i nedaca-
ma, koje su dovele do toga da pocini razna gresna djela, zbog kojih
je pak prolazio velike teskoée na putu do prosvjetljenja. Ipak, na
kraju se ispostavilo da su ga te teskoce do te mjere ocvrsnule, da mu
je teSko nadi ravna. Njegova svijest se pod pritiskom teskoda razvila
do ¢&vrstoée i Cistoée dijamanta. Vrlo sli¢ne teskoce prolazili su i
drugi sveci, tako da se ¢ini da je dharmi vaznije da se ¢ovjek rodi u
op¢oj situaciji koja ¢e pogodovati njegovom duhovnom razvoju, te
ga usmjeriti na pravi nacin, nego da mu bude ugodno u Zivotu,
kako ovi stihovi impliciraju. Moze se dakle pretpostaviti kako oni
predstavljaju neku vrstu pojednostavnjenja, ispravno govoreéi kako
se ¢ak i neuspjeli yogin nalazi u velikoj milosti i postiZe uspjeh koji
je tesko postiéi bilo kakvim drugim sredstvima.

43 Tamo ubrzo dostize razinu
postignuca iz prijasnjeg tijela,
te tako, sine Kurua, nastavlja
rasti ka savrSenstvu.

Jednako kao $to Covjek prije rodenja u maternici prolazi sve
evolucijske faze, od jednostani¢nog organizma, ribe, vodozemca,
do necega $to grubo nalikuje na ljudsko bice te naposljetku do
Covjeka, tako i Covjekova svijest po utjelovljenju prolazi sve faze
njegova prija$njeg duhovnog razvoja kako se aktiviraju njegova
visa tijela, te postaju osvijestenima u fizickom. Covijek koji nastoji
na duhovnom razvoju nalazi se u situaciji da mu je takav razvoj

260



Sesto poglavlje 42 - 45

izuzetno olaksan, te on brzo prolazi sve svoje prethodne evolucij-
ske faze, nakon Cega se suocava s onim istim problemima, koje je
u prosloj inkarnaciji ostavio nerijeSenima. Treba napomenuti da
je to sve slucaj sa svim bi¢ima uopce, jer se tu radi o univerzalnom
pravilu, ali u slu¢aju yogina sve je to daleko brze i veceg intenzite-
ta nego u prosjeku.

44 Ve i sama prethodna vjezba
spontano privlaci takav ishod.
Cak i trazitelj yoge nadilazi Vede.

Praksa yoge priblizava ¢ovjeka savrSenstvu, tako da, po zakoni-
tosti o rezonanciji sli¢nog, same zakonitosti stvorenog svijeta rade
yoginu u korist. Naime, njegova teznja savrSenstvu privladi savr-
Senstvo, te ono tezi svome ocitovanju u njegovu zivotu, jer je oci-
tovanje savrSenstva upravo cilj ¢itava stvorenog svijeta.

Vede ovdje predstavljaju obrednu religioznost, religioznost djela
i pravila. Veé i onaj koji samo pokusava prijeéi s teoretske na prak-
ti¢nu duhovnost, s posrednog pribliZzavanja dharmi djelima na ne-
posredno priblizavanje spoznajom, daleko nadilazi ovo prvo, te
stjeCe dobrobit koja daleko nadilazi svaku koja se mozZe postiéi
bilo kakvom Zrtvom i djelima. Ljudi esto ne razumiju razliku iz-
medu sredstava i cilja, te tako formalnu religioznost, koja je tek
pomagalo pocetnicima bez ikakva prakti¢nog iskustva, drze goto-
vo samim ciljem, pa bi na kraju ispadalo da je svrha pravednosti i
istine da dovedu ¢ovjeka do stupnja da se pridrzava nekakvih re-
ligijskih propisa, a ne obrnuto.'*® Cilj svih svetih spisa i njihovih
propisa je taj da se ljudi posvete prakti¢noj potrazi za Bogom.
Tako je ¢ak i onaj tko odludi traziti yogu transcendirao svete spise,
a §to tek rec¢i o onome tko yogom ostvari savrenstvo.

45 Ustrajudi marljivo u vjezbi,
takav yogin, Cist od grijeha,
procis¢en mnosStvom rodenja,
doseze najvisi cilj.

Pocetnik, koji se ispravno usmjerio, iza kojeg je stala sila dhar-
me, koji ustraje u praksi, uskoro postize krajnje savrsenstvo. To

148 Mk 2,27: “Subota je stvorena radi covjeka, a ne covjek radi subote.”
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predstavlja kulminaciju dugotrajnog duhovnog razvoja u vidu sto-
tina i tisu¢a inkarnacija koje su tome prethodile, i dovele ga do
pozicije da se pocne baviti yogom, jer se njegov duh dovoljno
razvio da uvidi yogu kao jedini lijek za svjetovne nedace.

46 Yogin je veci od isposnika;
vedi ¢ak 1 od mudraca,
a i od Covjeka od djela.
Budi stoga yogin, o Arjuna.

Praksa yoge predstavlja upravo cilj svih ostalih oblika duhovne
prakse; yoga je neposredno, svjesno usmjerenje koje predstavlja
cilj svih ostalih oblika duhovne prakse u kojima se tek slucajno i
nenamjerno moze postiéi tek koja mrvica od onoga $to se u yogi
postize ciljano i s jasnim usmjerenjem i razumijevanjem principa.
Stoga yogin nadilazi ¢ovjeka koji tezi duhovnosti kroz Zrtvu i is-
posnistvo, kroz umno razumijevanje ili kroz djelovanje; svi ti pri-
stupi u najboljem slucaju vode pocetku yogijske prakse, a odatle
vode izravno u savrSenstvo. Stoga Gospod Krsna savjetuje svome
uceniku i prijatelju da se prihvati prakse yoge, kao idealnog slje-
deéeg koraka koji ima slijediti iz njegovih prethodnih nastojanja.

47 Od svih yogina,
najsavr$enijim drzim onog,
tko Me ispunjen vjerom uvijek Stuje,
¢ija dusa uvijek prebiva u Meni.

Ljudi koji koracaju putem yoge razlikuju se po razini postignu-
¢a; od pocetnika do posve prosvijetljenog majstora, kakvog ovdje
opisuje Gospod. Takav majstor obozava Gospoda u vjeri, duse
predane Njemu, posve sjedinjene s Njime. Takav yogin, koji je
savrSen u spoznaji brahmana, koji puninu spoznaje ocituje u obo-
zavanju Gospoda svim aspektima BozZanske svijesti u kojoj se na-
lazi, krajnje je savrSenstvo bica, i krajnji cilj ciklusa duhovnog raz-
voja.
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1 Svevi$nji Gospod rece:
A sada ¢uj, o Partha, kako ¢es Me,
uma usmjerena na Mene,
vjezbajuéi yogu i pronalazeéi utociste u Meni,
spoznati bez ikakve sumnje.

Bududi da se Arjuna nalazi u povoljnom stanju svijesti, odno-
sno da je otvoren prema uditelju, da ga obozava i divi mu se, te
ga prihvaca kao ono $to on doista jest, dakle kao Svevisnjeg
Gospoda, doslo je vrijeme da mu Gospod pocne prenositi dale-
ko neposrednije aspekte spoznaje, nego S$to je prije bio slucaj.
Prije, dok se Arjuna jo§ borio sa sumnjama i kriticki propitivao
iz te pozicije, preno$enje stvarnog znanja nije bilo moguée; po-
stupno, kako se Arjuna otvarao, kako je u njemu raslo povjere-
nje u uciteljevo znanje i oboZavanje njegove veliCine, rasla je i
njegova sposobnost primanja, empatija koja na veli¢inu odgova-
ra predano$cu, oboZavanjem i primanjem. Razumijevanje te si-
tuacije nuzno je za shvacanje onoga $to Gospod prenosi u sljede-
¢im stihovima.

2 Ja ¢u ti u cijelosti objasniti

onu mudrost i spoznaju,
koju kad spoznas,
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nece ti na ovome svijetu preostati nista
$to bi jo§ imao spoznati.

Ta spoznaja, koja nadilazi sve ostalo, i nakon koje vise nema
ni¢ega $to bi se imalo spoznati, jest spoznaja samoga Gospoda,
I$vare, Najviseg Puruse, koji je Krsna osobno. Takva spoznaja sadrzi
u sebi i spoznaju najviseg Jastva, odnosno Atmana/brahmana, dakle
spoznaju Apsoluta kao temelja sveukupne egzistencije, te spozna-
ju cilja evolucije u relativnom, koja predstavlja kulminaciju tisuca
i milijuna rodenja i milijardi godina uzdizanja svijesti kroz razne
oblike Zivota i razine olitovanja. Takva spoznaja Gospoda zatvara
krug od posve neocitovanog do posve ocitovanog Apsoluta, i nesto
je posve neshvatljivo umu: relativni Apsolut, toc¢ka u kojoj izme-
du relativnog i apsolutnog nema razlike, jer se potencijalno i o¢i-
tovano dodiruju bez tocke prijelaza.

3 Medu tisu¢ama ljudi
mozda tek jedan tezi savrSenstvu.
I medu njima, koji savrSenstvu teze
i koji su ga postigli,
mozda Me tek jedan uistinu zna.

SavrSenstvo u ovom kontekstu znadi spoznaju Jastva, koje je
brahman. Covjek koji je spoznao Jastvo dr#i se savrienim; ipak,
kao sto ovdje Gospod kaze, tek mali broj takvih, koji su postigli
to stanje, dolazi do jo$ uzviSenijeg stanja, evoluirajuéi postupno u
relativnom kroz sve slojeve olitovanog, od najniZze materije do
najviSeg Puruse, i tako stjeCe uvid u Gospoda, koji sve nadilazi.

4 Zemlja, voda, vatra, zrak,
prostor, intelekt, um i ego —
osam su dijelova Moje naravi.

Ovdje su navedeni slojevi onoga $to bismo mogli nazvati nizom
Covjekovom prirodom, kao i nizom prirodom ocitovanoga svije-
ta. Za razliku od nekih drugih mjesta, na kojima elementi oznaca-
vaju razine stvarnosti, ovdje zemlja, voda, vatra, zrak i prostor
(ether) predstavljaju aspekte fizi¢koga svijeta, ono $to bi danasnji
fizi¢ari pokusali izraziti Cesticama i silama. Manas, buddhi i ahanka-
ra tri su nefizicka aspekta Covjekove nize prirode, i u gotovo su
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jednakoj mjeri duhovne stvari kao i ¢ovjekove noge i ruke; razlika
je u tome §to su ruke tjelesni, a ovo umni organi. Covjekove misli
i stanja duha predstavljaju tek kretanja misaone supstancije, s ko-
jima se dusa nastavlja pogresno poistovjecivati ¢ak i onda kad nad-
raste identifikaciju s fizi¢kim tijelom.

5 Osim te, nize prirode, o Moénoruki,
znaj da postoji i Moja visa priroda,
koja ¢ini Zivot bica,

i koja daje Zivot stvorenome svijetu.

Niza priroda je poput rukavice, koja je korisna tek ukoliko u
njoj djeluje ruka, jednako kao $to je niza Covjekova narav korisna
jedino ukoliko u njoj Zivi i djeluje dusa, ¢ovjekova visa priroda.
Jednako kao $to je slucaj s ¢ovjekom, slucaj je i sa Citavim svemi-
rom, koji predstavlja samo nizu prirodu jednog viseg bica koje se
kroz njega ocituje i tako tvori Zivot svih bi¢a u njemu. Ta visa
stvarnost, visa priroda, pogonska je sila u pozadini evolucije Zivo-
ta i svijesti fizickih bica, koja sva predstavljaju samo zracece tocke
kroz koje prosijava poneki aspekt te BoZzanske stvarnosti.

6 Ona je ishodiste
iz kojeg se sva bica radaju.
U Meni se tako
sveukupnost svijeta
stvara i nestaje.

Ovo je vrlo tesko ispravno shvatiti, budué¢i da Gospod Krsna
govori iz jedinstvene pozicije koja obuhvaca barem dva aspekta.

Da bih objasnio o ¢emu se radi, posluZit ¢u se slikom racunala.
Racunalo se sastoji od dva osnovna dijela, hardvera i softvera.
Hardver je samo racunalo, fizi¢ki stroj za obradu podataka. Soft-
ver se sastoji od operativnog sustava i svih programa koji se mogu
izvravati na racunalu. U ovoj slici, Bog je hardver, a svijet je soft-
ver. | hardver i softver postoje, oni su stvarni, ali je softver u
posebnom poloZaju uvjetne stvarnosti, buduéi da se ostvaruje je-
dino izvrSavanjem na racunalu, i izvan racunala nema objektivne
stvarnosti, predstavlja tek potencijalnu stvarnost, opis necega $to
u stvarnosti postoji tek kad ga racunalo izvrsi. Softver je dakle u
sivoj zoni izmedu iluzije i stvarnosti; s jedne strane, postoji jedino
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hardver i njegova stanja, a s druge strane postoji i softver, budu-
¢i da ga moZemo opazati kao stvarnog, on se izvrSava na racuna-
lu i mi ga opazamo. lako nema egzistencije neovisne o racunalu,
opet postoji kao posebna kategorija. Ovdje je opisana veza iz-
medu relativnog i apsolutnog. Apsolut je hardver a relativno
softver. Relativno ne postoji ni u kojem drugom obliku, osim
kao pogled na Apsolut, perspektiva Apsoluta, ocitovanje poten-
cijala Apsoluta. Iako ne postoji izvan Apsoluta, pa se moze reéi
da jedino Apsolut postoji, relativno takoder postoji, jer ga mo-
Zemo opazati, mozemo ga iskusiti, ali istina je da je Apsolut jedi-
na stvarnost u svemu tome, dok je relativno tek igra njegovih
aspekata i stanja. Tako moZemo objasniti i ¢injenicu da je Bog
savrSen iako postoje nesavrSene stvari, jer nema niceg proturjec-
nog u izjavi da je hardver savrien, a da se na njemu mogu izvrsa-
vati i lo$i programi. Lo$i programi mogu ¢ak biti i relativno dobri,
buduéi da u usporedbi s njima moZemo uvidjeti veli¢inu i kvali-
tetu dobrih programa, $to bismo inafe podrazumijevali. Osim
toga, Cak su i losi programi bolji od nikakvih, jer koliko god da
su losi, oni crpe i koriste kvalitete hardvera i u nekoj ih mjeri
pokazuju, bez Cega bi kvalitete hardvera ostale neiskoristene i
neocitovane.

U toj slici nisu svi aspekti softvera ravnopravni i jednako vrije-
dni; od svih njih, najvazniji je sistemski softver, operativni sustav
koji omogucuje izvrSavanje svih ostalih programa. U ovoj slici,
sistemski softver je Purusa, a aplikacijski softver je Prakrti. Sve
aplikacije pristupaju hardveru pozivanjem resursa operativnog su-
stava, koji stavlja hardver na raspolaganje aplikacijama. Iz te pozi-
cije, hardver i operativni sustav su istoznacnice, do hardvera se
dolazi jedino preko operativnog sustava, pozivanjem njegovih re-
sursa. Ukoliko neka aplikacija ne Zeli koristiti resurse operativnog
sustava, na kraju ispada da uopce ne moze egzistirati, jer ¢ak i
njeno izvrSavanje ovisi o operativnom sustavu, a kamoli rad. Iz
toga uvidamo znacenje predanosti Bogu. U onoj mjeri u kojoj je
aplikacija predana operativnom sustavu, dakle u mjeri u kojoj ko-
risti ponudene resurse hardvera, postuje zakonitosti po kojima se
aplikacije moraju ponasati, te suraduje s drugim aplikacijama, veéa
¢e biti njena snaga i u ve¢oj ¢e mjeri slaviti veli¢inu hardvera svojim
postojanjem. Ukoliko se aplikacija bude ponasala prljavo, poku-
Savala srusiti druge aplikacije, te pristupala hardveru na pogresan
i nedopusten nacin, operativni sustav ¢e prijaviti “general protec-
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tion fault™'*’] obustaviti njeno izvr§avanje i poslati je na mjesto na
koje odlazi vatra kad se ugasi.

[ako prili¢no stru¢na, ova slika objasnjava slozen problem na
zadovoljavajuée jednostavan nacin. S jedne strane, ona objasnjava
¢injenicu da niSta osim brahmana ne postoji, bududéi da je brah-
man jedina stvarnost. S druge strane objas$njava polozZaj relativnog
bi¢a u relativnoj kreaciji, koje svoje ispunjenje postize obozava-
njem Gospoda, koji u relativnom predstavlja cjelovito ocitovanje
Apsoluta.

7 Iznad Mene nieg nema, o Dhananjaya;
sve je nanizano na Mene
poput biserja na niti.

Bog je najvisa stvarnost, iz koje sve stvarne stvari potjecu.

8 Ja sam okus vode, Kuntin sine.
Ja sam svjetlo Sunca i Mjeseca.
Ja sam om u svim Vedama,
zvuk u prostoru, ljudskost u ljudima.

Vodu Indijci s pravom drZe nositeljem okusa, buduéi da je osje-
tilom okusa mogucée osjetiti samo stvari topive u vodi. Okus vode
je, dakle, sustina sustine, temelj postojanja.

Sunce i Mjesec su temelj svjetla na Zemlji, po danu i po nodi, a
Gospod je temelj svjetla u njima.

Om, odnosno pranava, temeljna je vibracija na koju je “modu-
liran” zvuk svih vedskih mantri. Gospod je, dakle, bit i temelj koji
nosi sve Vede, sve svete spise, jer je On taj, koji spisu daje svetost.
Tako treba shvatiti i sljedeca tri stiha.

9 Ja sam ugodni miris zemlje i Zar vatre,
Ja sam Zivot u svim bi¢ima
1 isposni§tvo u isposnicima.

10 Znaj me, o Partha,
kao vje¢no sjeme svih bica.

14 Molio bih kolege programere da se suzdrze od komentara da u prispodobi o
Bogu kao operativnom sustavu taj operativni sustav svakako mora biti Linux.
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Ja sam umnost umnih

i hrabrost hrabrih.

11 Ja sam snaga mocnih
slobodna od Zelje i vezanosti.
Ja sam Zudnja svih bica
koja se ne protivi dharmi,

o najbolji Bharato.

Bog je jedini pozitivni princip u svemu. Svako dobro vodi pori-
jeklo od Njega. On je jedina zbilja, jedino $to mozemo iskusiti kao
stvarno, On je sustina sustine, On je sama bit svega.

12 Znaj da su sva stanja,
bilo od sattve, rajasa ili tamasa,
stvorena od Mene.
Ipak, Ja nisam u njima,
ona su u Meni.

Kao $to je reCeno u komentaru 6. stiha, u prispodobi s ra¢una-
lom, Bog omogucuje postojanje svih stanja, kao $to sva stanja pro-
grama postaju mogucima izvrSavanjem na racunalu. lako je racu-
nalo prisutno u svim programima, iako je sve to racunalo, istina je
da su programi u racunalu, a ne racunalo u programima.

13 Zaslijepljen stanjima od te tri kvalitete,
¢itav je svemir obmanut,
1 ne poznaje Mene,
koji sam iznad njih i nepromjenjiv.

U rac¢unalnoj analogiji, ovakva je zabluda usporediva sa situaci-
jom u kojoj je netko toliko obuzet programima koji se izvrsavaju
na racunalu, da uopée ne opaza postojanje racunala, veé¢ misli da
su programi samodostatni i da se izvr$avaju sami po sebi, a ne u
nec¢emu §to ih nadilazi i daje im stvarnost. Takva je zabluda ana-
logna misljenju ljudi koji opazaju svijet, a u njemu ne vide Boga
koji je svakom budnom i razumnom biéu oc¢igledan. Takvi drze da
itav svemir postoji u ni¢emu, odnosno da je sam sebi nositelj
stvarnosti, te da je sve §to opazaju kao stvarnost samo proizvod
djelovanja zakonitosti u tom svemiru. Takvo videnje moguce je
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samo uslijed ograni¢enosti uma i uvida, jer ve¢ i neznatno dublje
opazanje otkriva aspekte savr§enog Boga koji se ocituje u tom svije-
tu. Situacija je analogna onoj koja bi nastala kad bismo ¢ovjekova
osjetila savrSeno spojili s racunalom, te na rac¢unalu pokrenuli neku
simulaciju ili igru. Jo$ ako Covjeku potisnemo ili izbriSemo sjecanje
na stanje koje je postojalo prije spajanja s racunalom, on bi bio
sposoban dozZivjeti samo simulirani, ratunalno generirani svijet. U
toj situaciji, pogotovo ako je simulacija izuzetno dobra i dosljedna,
koliko bi ljudi bilo u stanju ustanoviti da se radi ne o krajnjoj stvar-
nosti, nego tek o osjetilnom prividu, o stvarnosti koja je dana unu-
tar viSe stvarnosti? Ne velik broj, zasigurno. Uvijek bi postojali oni
koji bi, vodeni visim aspektima svoje svijesti, osjetili i utvrdili o
Cemu se radi; vecina ljudi bi, pak, podlegla iluziji, i vjerojatno bi se
medu Zrtvama iluzije stvorio soj “znanstvenika”, koji bi proucava-
juéi simulirani svijet smislili “zakonitosti fizike” takvoga svijeta, i
kao i nasi znanstvenici s visine objasnjavali “neukima” zasto stvari
moraju biti upravo takve kakve jesu i nikakve drugadije (buduéi da
bi svako odstupanje dovelo do unistenja ili nepostojanja svijeta), te
stoga Bog njima predstavlja suvisnu hipotezu; ako i postoji, onda
nema nikakvog utjecaja na svijet, buduéi da zakonitosti svijeta mo-
raju biti upravo takve i nikakve drugacije. Koliko je takav jedan
“znanstvenik” smije$no bi¢e onomu tko izvana promatra simulaci-
ju, mislim da ne moram ni napominjati.

14 Ovu Moju Bozansku iluziju,
salinjenu od kvaliteta,
doista je tesko nadidi,
ali oni koji se predaju Meni,
oni je zacijelo nadilaze.

Iz sfere iluzije mogucée je izaéi jedino predano$éu Bogu, koji je
stvarnost. Bududéi da je ¢itava sfera iluzije dana u stvarnosti, stvar-
nost je prozima onako kako maslac prozima mlijeko, ili sol mor-
sku vodu. U svemu je moguce naéi stvarnost i njene aspekte, i
primjenjujuéi sposobnost diskriminacije od takvog aspekta stvar-
nosti mozemo krenuti prema punini stvarnosti, upijanjem u sebe
sve vise stvarnosti, §to predstavlja predanost Bogu. Onaj tko se u
cijelosti preda Bogu nema viSe u sebi nikakvih aspekata iluzije ili
obmanutosti, jer on je u cijelosti proZet najviSom stvarnos$cu, i s
njom posve sjedinjen.
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15 Meni se ne utjecu zlodinci,
zaludeni i najnizi od ljudi.
Uma pomucéena iluzijom,
oni razvijaju demonsku narav.

Alternativa Bogu, kao najvi$oj stvarnosti, jest kaos i besmisao.
Oni koji se priklanjaju besmislu i iluziji razvijaju egzistencijalni
sklop koji se najbolje moze opisati kao demonski. Bududéi da ne
vide stvarnost, druga bica su skloni gledati kao objekte, kao stvari
koje su im ili korisne, ili beskorisne, ili Stetne. Zbog takvog stava
postaju liseni suosjecanja, te stoga sposobni za sve vrste okrutno-
sti i zlodjela. Naime, ako netko obmanut iluzijom gleda na sva
bi¢a kao na iluzorna i prolazna, bez stvarnosti i znacenja, samo
nakupinu bjelanéevina sposobnu za razmiSljanje, tada doslovno
nema te grozote, kojoj se takav neée domisliti u ostvarenju svojih
perverznih i bezboznih zamisli. Najgore od svega je to, §to se ¢ini
da je misaoni sklop takvih demona postao nekom vrstom sluzbe-
nog pravovjerja danasnjeg svijeta, koje upravlja politickim i soci-
jalnim kretanjima, kao i smjerom razvoja znanosti.

Postoje dakle samo dva moguca usmjerenja bica: ili ¢e se preda-
ti Bogu, ili ¢e se predati iluziji; treeg nema. Sve je ostalo samo
stvar stupnja.

16 Cetiri su vrste
Mojih vrlih Stovatelja, o Arjuna.
To su nesretni, Zeljni znanja,
zeljni koristi a takoder i znalci,
o najbolji Bharato.

Postoje razli¢iti motivi iz kojih se ljudi okre¢u Bogu. Jedan od
njih je neispunjenost, odnosno nepovoljno stanje u koje je ovjek
dospio zbog povezanosti s nezbiljskim stvarima, te zbog svojeg
zaludenog stanja svijesti. Nakon nekog vremena, zbog pomijesa-
nog osjecaja boli i zgadenosti, on se okrece Bogu i moli Ga za
pomod.

Drugi motiv je Zelja za spoznajom; ¢ovjek koji trazi istinu, filo-
zof, u svojoj Ce potrazi prije ili kasnije doéi do toga da bi se treba-
lo okrenuti Bogu kao izvoru mudrosti, ali takva spoznaja je inte-
lektualna, uglavnom suha i prazna, jer takav Boga vidi viSe kao
nesto ¢ime bi se mogao okoristiti (gdje kao korist vidi stjecanje
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znanja) i upotpuniti, nego kao Onoga, kome bi se Zelio bez ostat-
ka predati.

Treéi motiv je koristoljublje. Ogroman broj vjernika svih religi-
ja neprestano obasipa Boga svojim Zeljama, odnosno prijedlozima
stvari koje bi Bog trebao za njih uéiniti. To je s jedne strane smi-
sleno, jer ako netko Zeli ostvariti Zelje, najbolje je da potrazi onoga,
od koga svi darovi potjecu, i koji ima sposobnost ispuniti Zelje, a
to je jedino Bog. S druge strane, budalasto je obratiti se beskrajno
bogatome kralju koji je dobrostiv i spreman uslisati nase molitve,
a s molbom da nam dadne nekakvu tri¢ariju, poput zdravlja, novca
i ostalih dobrobiti. Bolje bi bilo zatraZiti Njegovu milost, jer ako
smo u Njegovoj milosti, tada ¢e nas neprekidno obasipati Njego-
vo obilje, jer ono $to je Njegovo bit ¢e i nase. Treba dakle traziti
sam izvor sveg obilja, a ne samo zagrabiti ¢aSom iz izvora i otidi.
Casa ¢e se prije ili kasnije isprazniti, ali izvor nece presusiti. Ako
dakle posjedujemo izvor obilja, ni¢ega nam nikada neée uzmanj-
kati.

Cetvrti motiv je spoznaja da osim Boga nema nikakvog drugog
utocista, da osim njega nema nikakvog izbora, i da Bogu nema
nikakve alternative. Takav znalac utjee se Bogu s punom preda-
no$cu, u cijelosti boravi u Njemu i nikad Ga ne napusta. Takav ne
vidi Boga kao izvor koristi, nego kao cilj svih svojih teZznji, i bira
jedino Njega, ostavljajuéi sve drugo.

17 Od njih je najbolji znalac,
uvijek sjedinjen i predan Jednom.
On je drag meni,
i Ja sam vrlo omilio njemu.

Dakako da je znalac, zbog svoje predanosti i potpune posvece-
nosti Bogu, te potpune sjedinjenosti s Bogom i stopljenosti s Boz-
jom naravi, Bogu daleko najdrazi.

18 Plemeniti su svi oni,
ali znalac je doista istinsko Jastvo, tako mislim;
jer on Ce se, ucvrséena uma,
uteéi jedino Meni, najvi§em cilju.

Buduéi da znalac odbacuje sve nezbiljske stvari i priklanja se
jedino najvisoj stvarnosti, koja je Bog, on predstavlja ¢isto Jastvo,
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liseno svih vezanosti i necisto¢a duse. Zbog svoje savrsene Cisto-
Ce, jedina njegova sklonost je ona prema Bogu, a jedino stanje
njegove duse jest predanost Bogu u potpunoj spoznaji stvarnosti.

19 Nakon mnogih rodenja,
takav znalac dolazi Meni,
spoznajudi da je Vasudeva doista sve.
Ipak, takva je velika dusa rijetka.

Evolucijom, bi¢a se postupno, ogromnim brojem ponovnih u-
tjelovljenja, razvijaju do stupnja u kojem su u stanju pojmiti Najvi-
Seg, prepoznati Ga kao cilj svojih teznji i Njemu se u cijelosti i bez
ostatka predati. Takva velika dusa prepoznaje Vasudevu, Najviseg
Purusu, kao sveukupnost i sustinu svega ocitovanog, te se posve-
¢uje Njegovom Stovanju i oboZzavanju, u kojem se prepoznaje kao
On.

S jedne strane, takve su velike duse rijetke na ovome svijetu;
jedva da se ikada pojave. S druge strane, ovaj svijet ba$ i nije mje-
sto na kojem bi se takvi Zeljeli zadrzavati, tako da to i nije pretje-
rano ¢udno. Kad ovaj svijet postane mjesto na kojem bi se bice
posve predano Bogu osjecalo kao kod kuce, umjesto danasnjeg
stanja u kojem podsjeca prije na lavlju jazbinu gdje caruju razboj-
nici i bezbozZnici, i gdje nema mjesta za Boga i Cistu predanost
nevine duse, tada ¢emo takve mozda CeSce sretati.

20 Mudrosti pomuéene Zudnjom,
ljudi sluze drugim bozanstvima,
te pod utjecajem vlastite naravi
slijede razliite propise.

Svijest ljudi Cesto je na takav nadin pomucena, da ¢e im se niZe
dobro, koje mogu razumjeti, ¢initi vrednijim od veéeg dobra, koje
nisu u stanju razumjeti. To je naZalost slucaj s ve¢inom ljudi koji
e, ako im se s jedne strane ponudi Bog, a s druge strane milijarda
dolara, po svoj prilici odabrati milijardu dolara. To, $to je bilo
kakva usporedba izmedu temelja sveukupne stvarnosti i nekakve
tri¢ave vrijednosti kojom se ne moze kupiti niSta od znacenja,
besmislena, to takvima uopée neée biti problem. “Druga boZan-
stva” ovdje mogu biti novac, moé, zadovoljstvo i sli¢ne stvari,
koje u krajnjoj liniji imaju svoj temelj u Bogu, ali ne sadrZe u sebi
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puninu ostvarenja, tako da onoga tko ih postigne nuzno ostavlja-
ju neispunjenim. Ovdje se dakle ne radi o problemu $tovanja dru-
gih boZanstava, nego o problemu zadovoljavanja malim, i postav-
ljanja preniskih ciljeva. Sve dok se netko zadovoljava manjim od
savrSenog, postignule cilja ée ga ostavljati u stanju neispunjenosti
1 razocaranja.

21 Kojem se god bozanstvu $tovatelj prikloni,
Ja mu osnazujem vjeru.

22 U takvoj vjeri,
on se utjee bozanstvu
da mu ispuni Zelje.
Ali uistinu,
Ja sam taj koji ih ispunja.

23 Prolazni su plodovi Zelja
koje gaje takvi, siromasni mudro$éu.
Jer, Stovatelj bozanstava bozanstvima odlazi,
dok stovatelj Moj dolazi Meni.

Bog je stvarnost u pozadini svega. Svako oboZavanje sastoji se
od nekakve predodzbe o savrSenstvu i idealnom postignuéu. Da-
kako, svaka takva predodiba usmjerena je k nekom BoZzanskom
aspektu, ali nazalost ne i prema cjelini koja je Bog sam. Onaj tko
Stuje ograni¢enu predodzbu Boga postiéi ¢e dobrobit, jer ¢e mu
Bog podariti ono za ¢ime tezZi, ali buduéi da S$tuje ograniceno,
ograni¢eno mu je i postignuce.

Najveéi problem s molitvama usmjerenim k to¢no odredenom
cilju jest u tome $to se molitelju moze desiti da upravo to dobije, te
da onda ustanovi da bi mu bilo bolje da se predao Bogu u vjeri da ¢e
On odabrati ono §to je upravo najbolje za njega i §to mu je potreb-
no. Ovako, obmanut neznanjem, ne zna $to treba a $to ne treba
zeljeti, te tako ne bi mogao postiéi ostvarenje ¢ak ni u slucaju da
Bog odigra ulogu njegove osobne zlatne ribice, koja bi mu ispu-
njavala sve Zelje kojih se moze domisliti. Zapravo, ¢ak je vjerojatno
da bi uspio samoga sebe upropastiti. Zbog svega toga, veéini ljudi
bi bio najveéi blagoslov kad im se njihove Zelje ne bi ostvarile.

Ovako, Zeleéi prolazne stvari (jer jedino je Bog stalan, a Njega
takvi ne Zele), zadobivaju prolazne plodove u svjetovima prola-
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znosti, i nakon kratkotrajnog ispunjenja bastine razocaranje. Za
razliku od njih, oni koji se predaju Bogu postizu krajnje savrsen-
stvo, jer Bog, koji najbolje zna $to im je potrebno, najprije uredi
sve potrebne uvjete kako bi se prodistili i mogli u cijelosti boraviti
u Njemu, a potom ih uzima Sebi. Tako oni ostaju blazenima u
vjecnosti.

24 Neznalice drze kako sam
iz neocitovanog postao ocitovanim,
ne znajuéi Moju visu,
nepromjenjivu, nenadmasnu prirodu.

Ovo je kritika panteistickim umovima, koji govore da je sve
Bog, misleéi da je neocitovani Bog postao ocitovanim svijetom, te
se klanjaju svijetu i oboZavaju prirodu. Oni su u zabludi, jer, iako
priroda predstavlja olitovanje Bozje veliine, Bog ostaje vjecito
transcendentalan i nepromjenjiv. Citavo podrugje stvorenog nista
ne dodaje niti oduzima od njegove transcendencije, iako on u sebi
odrzava Citav stvoreni svijet, jednako kao $to racunalo iz prispo-
dobe odrzava sve programe i daje im stvarnost. Takvi drze, da
ostanemo pri nasoj prispodobi, iluzorni svijet unutar nekog pro-
grama samim racunalom, i tako mu se u zabludi klanjaju. Kad bi
stvari pristupili obrnuto, te se klanjali Bogu u njegovom transcen-
dentalnom stanju, bastinili bi najviSe dobro, jer bi pripali samome
izvoru svega stvorenja, a i on bi tako pripao njima. U takvom
stanju, mogli bi u Bogu spoznati puninu svega stvorenog, ali u
punini svega stvorenog nije moguce spoznati Boga, jer time ne
doti¢emo Njegovu izvornu, transcendentalnu, nepromjenjivu i vjec-
nu narav, nedirnutu stvorenim svijetom.

25 Prekriven yoga-mayom,
ne razotkrivam se svima.
Mene, nerodenog i neiscrpnog,
zaludeni svijet ne poznaje.

Bica, ¢ija je svijest obuzeta svijetom, nikada se ne osvrnu kako
bi usmjerila svoj pogled Bogu, koji je izvor i sustina stvarnosti
svijeta. Oni tako ostaju obmanuti svojom voljom, jednako kao $to
se svojom voljom mogu okrenuti od svijeta Bogu, i tako spoznati
istinsku zbilju. Onima, koji se tako prema Njemu okrenu, te mu se
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obrate sa stavom predanog obozZavanja, Bog se zasigurno otkriva
i prima ih u svoju narav. Ljudska slobodna volja tako je ¢initelj
koji odreduje ljudsku sudbinu, odnosno ¢ovjekovu usmjerenost
prema iluziji, ili pak prema Bogu.

26 Ja poznajem sva prosla,
sadasnja i buduca bica, o Arjuna,
ali Mene ne zna nitko.

Sva bic¢a imaju svoju stvarnost u Bogu i dana su u Bogu, ali
Njega bice ne moze spoznati; zapravo i moze, ali tek predanoséu,
kojom ulazi u Njegovu nazo¢nost, ali u tom stanju postoji samo
Bog i obozavanje Boga, ne postoji bi¢e koje bi reklo ili mislilo: “ja
spoznajem Boga”. Ne; u takvom stanju Bog sam spoznaje sebe,
zato se to zove stanjem samospoznaje, jer Subjekt Sebe Jest, Ja
Sebe Jesam Sobom.

27 Zbunjena dvojnostima privlaénosti
i odbojnosti, o Bharato,
sva su bi¢a rodena u zabludi,
o unistitelju neprijatelja.

Ovdje sre¢emo ono §to je u kri¢anstvu sredi$nji problem: pita-
nje istoénog grijeha. Naime, radi se o teoriji koja govori da se
ljudi izvorno radaju gresni, i da se iz tog stanja moraju spasiti
odabirom Boga. To je osnovna misao; zanemarimo besmislenu
teolosku nadgradnju oko nje. Uistinu, ta je teorija smislena, i to
ne samo na jednom planu. Zapravo, itav plan Bozanskog ocito-
vanja naizgled kreée od potpune iluzije prema potpunoj spoznaji;
evolucija bi¢a kreée od nesvjesne tvari, preko Zivih biéa, svjesnih
biéa, do biéa koja spoznaju Boga. Moze se dakle reéi da sve stvo-
reno pocinje kao nesavr$eno i pod utjecajem BoZanske sile teZi
savrSenstvu. Temelj tog nesavrienstva nedostatak je spoznaje Boga,
odnosno snage kojom bi bice nadvladalo iluziju i predalo se Bogu.
U stanju obmanutosti iluzijom bice Zivi u stanju neispunjenosti, te
pokusava zadobiti ispunjenje u svijetu iluzije. U takvom lovu na
sjene, bi¢e je privu¢eno obecanjem ugodnog, a odbijeno prijet-
njom neugodnog. To je prirodno stanje, koje se postupno nadra-
sta predanos$éu Bogu, odnosno veéim stupnjem spoznaje transcen-
dentalne stvarnosti.
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28 Ljudi poboznih djela,
slobodni od grijeha,
slobodni od iluzije dvojnosti,
Stuju Me postojanom odlu¢noséu.

Oni, dakle, koji nadrastu prirodna ograniéenja iluzije, odnosno
isto¢nog grijeha u kojem se sva bica radaju, napustaju grijeh, ¢ine
djela vrline, stje¢u spoznaju i u toj se spoznaji predaju oboZavanju
Gospoda. Nakon §to su razumjeli narav svijeta, ne podlijezu vise
iluziji, i tako se oslobodeni svih sumnji koje more one koji nemaju
iskustva postojano drze jedino Boga, buduéi da im je iskustvo po-
kazalo kako je sve osim Njega ili isprazno, ili predstavlja Njegov
odsjaj pomijesan s niZzim stvarima. Shvacajuéi to u cijelosti, odba-
cuju sve ostalo i posve se predaju Bogu.

29 Oni, koji se radi oslobodenja
od starosti i smrti utje¢u Meni,
oni spoznaju istinski brahman,
istinsko Jastvo, kao i puninu djelovanja.

Ovo ne treba shvatiti u smislu neke vrste koristoljublja, po kojem
bi se netko uplasio starosti i smrti, te se utekao Bogu da ga od njih
izbavi. Naprotiv, bolje je reci da se takvi ljudi, nakon $to shvate
prirodu svijeta, oslobode Zelja za svjetovnim iskustvima rodenja,
starosti i smrti, jer te stvari vide samo kao suvi$nu patnju koja
nista ne nadodaje stanju boravka s Bogom, a bez tijela. Tako oni
odbacuju svaki oblik vezanosti za tijelo i svijet u kojem tijelo dje-
luje, i ostaju u blazenstvu Duha i Istine. Oni tako spoznaju krajnju
stvarnost, Apsolut (brahman), koji je najviSe, istinsko, transcen-
dentalno Jastvo, a uvidom u Gospoda stje¢u i uvid u puninu dje-
lovanja, koje svoje savrSenstvo postize u skladu s Bogom, ¢ime
svako djelovanje postaje BoZzanskim.

30 Oni koji Me prepoznaju
kao Gospoda i prirodnog i Bozanskog i Zrtve,
¢ak 1 u samrtnom d&asu,
um je njihov u Meni uévricen.

Bog je sustina svega stvorenog i nestvorenog, Gospod neba i
zemlje, svega vidljivog i nevidljivog. Zrtva je dobra ukoliko do-
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prinosi stanju transcendencije, a transcendencija je sam Gospod,
pa je stoga Gospod sustina Zrtve. Sve $to je dobro i pozitivno
potje¢e od Njega, koji je punina svega dobra. Onaj, ¢iji je um ucvr-
$¢en u toj spoznaji, ni u ¢asu smrti se ne koleba, ve¢ ostaje svjestan
Boga. Takav u Bogu Zivi i u Bogu umire, a poslije smrti u Bogu
ostaje za vjeke vjekova, s one strane vremena i prolaznosti, u ne-
prolaznom blaZenstvu vrhovne i nenadmasne stvarnosti.
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Osmo poglavlje

Arjuna rece:

Sto je brahman?

Sto je individualno jastvo?

Sto je djelatnost, o najvisi Puruso?
Koji je uzrok materijalne,

a koji bozanske prirode?

Tko je i $to uzrok yajne,

ovdje u ovom tijelu, 0 Madhusiidana?
Kako Te samoovladani mogu
prepoznati u trenutku smrti?

Arjuna sada postavlja niz pitanja, koja se odnose na pojmove
koje je Gospod spomenuo u prethodnom poglavlju, a koji su mu
ili posve novi i nepoznati, ili su mu poznati u nekom drugom
znaenju, pa Zeli saznati znadenje u kojem ih spominje Krsna.

Uoc¢imo kako Arjuna oslovljava Krsnu sa “Purusottama”,
“Najvisi Purusa”, obracajudi se tako Njemu kao Gospodu svih

bida.

3 Svevisnji Gospod rece:
Neprolazan je brahman i najvisi.
Individualno jastvo je vlastito bice.
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Uzrok nastajanja i Zivota bica
zove se karma, djelatnost.

Brahman je vrhovna stvarnost, transcendentalni Apsolut.

Individualno jastvo (adhyatma), odnosno jivatman (jastvo Zi-
vog bica) jest lokalizirani subjekt, ono $to bi¢e dozivljava kao sebe.
Takvo jastvo je relativno, ono se kao odvojeno od ostalog opaza
u relativnom svijetu, unutar Kreacije. Promjenom perspektive, uvi-
da se da je Jastvo jedno, i da je ono zapravo brahman. U relativ-
nom, adhyatma je subjekt iskustava i duhovnog razvoja, kao i
karme. To je onaj “ja” koji dozivljava iskustvo, koji je iskusitelj
relativnih stvari.

Karman, odnosno karma, djelatnost je, aktivnost, promjena sta-
nja u stvorenom svijetu. Po tom zakonu neprekidnog kretanja i
promjene, bic¢a se radaju, mijenjaju i propadaju da bi se rodila
ponovo u skladu s tim istim zakonitostima.

4 Materijalna priroda je prolazna,
dok je bozanska priroda Purusa.
Uzrok zrtve sam Ja u ovom tijelu,
o najbolji od tjelesnika.

Materijalna priroda jest Prakrti. To je pasivna priroda sastavlje-
na od razli¢itih energija, raznih stupnjeva suptilnosti, koja se ne
olituje, nego predstavlja polje o¢itovanja Puruse. Bozanska priro-
da je Purusa, koji se o¢ituje u materijalnoj prirodi, dok istodobno
ostaje u svojoj izvornoj prirodi, jednako kao $to ruka ulaskom u
rukavicu poprima izgled rukavice, a da ne prestane biti rukom,
odnosno dijelom ljudskog tijela. Jednako tako se Purusa u jednom
svom aspektu olituje kroz Prakrti, a istodobno ostaje u svojoj vla-
stitoj naravi punine.

Uzrok 7rtve, odnosno njezina bit, jest transcendencija kao takva.
Zrtva je stanje u kojem se ovjek odrie vezanosti u svom djelova-
nju, a savrSenstvo toga je Gospod u tijelu, koji je ukljuen u sve
vrste djelatnosti, koje su zbog Njegove vrhovne transcendentalne
naravi posve od naravi Zrtve, do te mjere da on predstavlja utje-
lovljenje Zrtve, jednako kao $to predstavlja i njenu su$tinu, narav
i cilj. Svaka Zrtva sluZi postizanju transcendencije, a bit transcen-
dencije, koja je ¢ini vrijednom postizanja, jest savr$ena punina i
blazenstvo koje je Gospod. Gospod u tijelu, dakle, predstavlja
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savrsenu zrtvu. Tako doZivljeno pitanje Zrtve baca novo svjetlo na
problematiku Kristove Zrtve u kr¢anstvu, buduéi da dolazimo do
spoznaje kako je ve¢ i samo Kristovo postojanje u tijelu sustina
zrtve, koja je savrSeno otkupljuju¢a i spasonosna, a ne njegova
smrt, kako to ljudi ¢esto misle.

5 Onaj tko u trenutku smrti
napusta tijelo sjecajuéi se Mene,
on doseze Moju prirodu.

U to nema sumnje.

Ovdje imamo nekoliko slojeva moguéeg razumijevanja. S jedne
strane, ocigledno tumacenje glasi da je trenutak smrti sudbonosna
to¢ka u Covjekovu Zivotu, prekretnica koja odreduje njegovu sud-
binu. Ono, Cega se Covjek sjeti na samrti, predstavlja upravo ono
§to mu je najvaznije, $to cijeni iznad svega drugog, $to je najblize
njegovoj egzistenciji. Covjek, koji je vezan posjedom, na samrti ¢e
misliti o svome posjedu, i o tome $to ¢e sada biti s njim. Netko
drugi ¢e razmisljati o svojoj obitelji, $to ¢e biti s njegovom Zenom,
$to s djecom i sli¢no. Coviek, kojemu je Bog bio najvazniji za Zivo-
ta, u samrtnom ¢asu mislit e jedino o Bogu, Zudjet ¢e Ga spozna-
ti, Zeljet ¢e Njegovu blizinu i bit ée ispunjen rados$¢u zbog blizine
svojeg zajedniStva s Njime. Takav ¢ovjek dakako pripada Bogu, i
Njemu odlazi, da se ne vrati.

Drugi sloj razmiSljanja govori sljedece: ljudska je priroda sloje-
vita. Covjek moze biti izuzetno predan Bogu, a da ipak na samrti
razmislja ponajprije o sudbini onih koji su mu za Zivota bili povje-
reni, a sada ih ostavlja. On ¢e brinuti o njima i pokusat ée ih
zadtititi, makar znanjem o tome da je sve u redu. On neée razmis-
ljati o svojoj sudbini, nego jedino o sudbini drugih, buduéi da zna
kako se o njemu Bog brine i vise nego dobro, pa ¢e mu ionako
dati upravo ono $to mu pripada, kako mu je davao i za Zivota.
Ako razmisljamo o Krsninim rije¢ima na uzak i doslovan nacin,
morali bismo zakljuciti kako Covjek iz ovoga primjera nije posti-
gao savrsenstvo jer misli na svoju obitelj, a ne na Boga. Ali, prava
istina je da taj ne mora misliti na Boga, jer on Boga ¢itavo vrijeme
zivi. On neprestano boravi u Bogu i Zivi Bozanskim Zivotom, koji
se oCituje u brizi za druge i njihovo dobro. Predanost Bogu ocituje
se u nebrizi za vlastito dobro, koja potje¢e od dubokog i trajnog
razumijevanja BoZje naravi, te naravi zakona karme, koji uvijek
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daju ¢ovjeku ono $to mu je potrebno i $to zasluzuje. Tako on u
dubokom razumijevanju i vjeri ne mora poku$avati posti¢i nesto
za $to zna da ¢e mu ionako biti udijeljeno, ve¢ gleda kako bi iz te
pozicije mogao ¢initi dobro i slaviti Boga. Imajuéi to u vidu, ispa-
da da nema nikakvog protuslovlja, buduéi da taj Covjek doista
misli na Boga, ¢ak i dublje od onoga tko neprekidno ponavlja
“Boze, Boze”, kako ne bi Boga zaboravio pod utjecajem drugih
razmisljanja.

6 Kome god da preda misli
prilikom napustanja tijela,
njemu zacijelo i dolazi,

o Kuntin sine.

Ono $to vazZi za napustanje tijela u svijesti o Bogu, to vazi i za
napustanje tijela u drugim stanjima i s drugim promisljanjima; bu-
dudi da je trenutak smrti u osnovi najvazniji trenutak u Zivotu, u
njemu se uocava prevladavajuéa sklonost ¢ovjekove duse, te ce
pravednik docekati smrt ispunjen rado$¢u zbog sjedinjenja s
Bogom, dok ¢ée gresnik docekati smrt ispunjen strahom i tjesko-
bom. Covijek koji je vezan svijetom Zalit ¢e i strahovati zbog na-
pustanja svijeta, te e nastaviti teZiti svijetu i nakon smrti. Onaj,
pak, tko tezi Bogu, radovat e se $to je njegova tjelesna egzistenci-
ja okoncana, i $to moze biti s Bogom bez smetnji koje uzrokuje
tjelesnost. Dakako, kao $to je objasnjeno i u komentaru prethod-
nog stiha, ovo pitanje je slojevito i treba mu pristupiti s puno
uvida i bez povrsnosti, kako ne bismo donosili povr$ne sudove
poput onog da je ¢ovjek koji neprestano spominje Boga svetac, a
da je onaj koji brine o svojoj djeci vezan materijalnim, buduéi da
je Cesto istina upravo suprotno.

7 Stoga uvijek boravi u¢vr§éen u Meni i bori se.
Predajuéi razum i um Meni,
nesumnjivo ¢e$ doseéi Mene.

Kao $to je postalo ocitim iz pomnijeg tumacenja prethodnih sti-
hova, klju¢ pripadnosti Bogu lezi u predanosti Njemu, te potpunoj
posveéenosti i obuzetosti duse Bogom. Onaj, tko tako uredi smjer-
nice svog Zivota, nee morati brinuti o tome $to ¢e misliti u samr-
tnom casu; po svoj Ce prilici misliti isto kao i u ostatku Zivota.

282



Osmo poglavlje 5-10

8 Meditirajuéi tako, sjedinjena duha,
postojano usmjerenih misli,
najviseg Bozanskog Purusu doseze, o Partha.

Onaj, dakle, tko boravi u stanju usmjerenja duha na Bozansko,
postupno spoznaje i nadilazi sve suptilnije razine stvarnosti. Nakon
$to nadide identifikaciju s raznim slojevima Prakrti, on razbija i
samu identifikaciju s Prakrti i prepoznaje sebe kao Purusu. Potom
unutar tog stanja postize sve veéi stupanj suptilnosti, te raste u
predanosti i sluZzenju, da bi u stanju najviseg postignuca bio u sta-
nju gledati samoga Boga, te s vremenom zadobiti Njegovu narav.

9 Tko meditira o Sveznajucem,
Najstarijem, Upravitelju,
manjem od atoma, koji sve odrzava,
Nedokudivom, sjajnom poput sunca,
onkraj tame,

10 Tako meditirajuéi u samrtnom casu,
postojana uma, ispunjen predano$éu i snagom yoge,
potpuno povlaceéi Zivotni dah u mjesto izmedu obrva,
on doseze najviseg, Bozanskog Purusu.

Onaj tko meditira o BoZanskim atributima, tko se u cijelosti
njima zaokuplja, postupno pocinje poprimati razumijevanje tih
atributa, a potom i njih same, te sam postaje riznicom BoZanskih
kvaliteta. To se, dakako, ne moze posti¢i umisljanjem, nego jedi-
no postupnim prociséenjem vlastitog bica yogom, te uzdizanjem
svijesti u sve viSe razine stvarnosti. Atributi koji su nabrojeni u
ova dva stiha samo su opCenite smjernice; Bog je izvor svega zna-
nja i sveznajuéi. On je izvor svih stvorenja i transcendentalan vre-
menu. On je vrhovna sila, kojoj su sve druge sile podredene. On
je manji od najmanjeg, jer i najmanje odrzava i stvara. On je vedi
od najveceg, jer i najvece boravi u Njemu. On je nedokudiv, jer je
izvor svekolike spoznaje, i niSta ga ne moZze spoznati, $to ve¢ nije
u Njemu. On je svjetlost stvarnosti i istine, i transcendentalan je
tami 1 neznanju.

O Njemu takvome neprekidno treba misliti, treba Ga vje¢no
Stovati i slaviti, kako za Zivota, tako i u smrti. Yogin, koji se tako
na Njega zadubljuje, povladi fokus svoje Zivotne sile u ajna cakru,
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“treCe oko”, koja predstavlja istinski organ uvida, i tim uvidom
motri slavu Svevisnjeg, i tim Ga uvidom slavi. Tako slaveci Boga,
on napusta sve nize identifikacije, uzdiZze se iznad slojeva materi-
jalne prirode i predaje se Bogu u najviSem ispunjenju, slavi i veli-
Canstvu.

11 O Onom, koga znalci Veda zovu Vje¢nim,
u kojeg ulaze samoovladani,
i radi kojeg prihvacdaju zavjete Cednosti,
tebi ¢u sada ukratko objaviti.

Sada Gospod Krsna krece objasnjavati suptilne razlike izmedu
aspekata stvarnosti, koje su doista toliko fine da ih ¢ak i znalci
znaju pomijesati.

12 Tko se usredotodi u yogi,
zatvarajudi sva vrata tijela,
povlaceéi razum u srce
a zivotni dah u glavu,

Vrata tijela su osjetila i djelatni organi. Povlacenje razuma u
srce ne znadi povladenje u sré¢anu cakru, jer se “srce” ovdje misli
kao jezgra bica, tako da se ovdje radi o povladenju razuma u su-
sumna nadi, odnosno u predanost Bogu i transcendenciju. Povla-
Cenje Zivotnog daha u glavu osnovni je preduvjet za uzdizanje u
viSe svjetove; u glavi se nalaze kontrolni mehanizmi uvida (ajna i
druge cakre u glavi), kojima se svijest usmjerava na predmet opa-
Zanja. Opazanjem Boga kroz cakre glave, svijest se predaje Bogu i
odlazi Njemu.

13 Izgovarajuéi brahman u jednom slogu Om,
sjeajuci se Mene,
te tako napusti tijelo,
on doseze najvisi cilj.

Izgovaranje brahmana u slogu O predstavlja potpuno smire-
nje svijesti, u kojem se svijest u cijelosti sjedinjuje s temeljnom
nosecom vibracijom Kreacije — pranavom, odnosno slogom Om.
Takvo smirenje praceno je uvidom u Boga, stvoritelja svijeta, ko-
jemu se bice vraca napustivsi stvoreni svijet.
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Pranava je ples Sive Plesaca, simbola najsuptilnije razine Prakr-
ti, temeljne pokretacke sile svega stvorenog. Onaj, tko izgovara
taj “zvuk”, identificira se s inicijalnim impulsom stvaranja, a trans-
cendencijom tog impulsa spoznaje Purusu, te tako postiZe najvise
stanje koje neko bi¢e mozZe postiéi: stanje bez Zelja u potpunom
ispunjenju.

14 Istinski sjedinjenom yoginu,
uvijek usmjerena uma,
koji se uvijek sje¢a Mene,
Ja sam lako dostizan, o Partha.

Yoginu, koji je praksom postigao Cistocu i suptilnost svijesti,
koji je transcendirao sve razine Kreacije, vizija Boga samo je stvar
pomaka svijesti prema Njemu, i ne predstavlja nikakav napor.
Takav ionako Zivi u svijetu samo da bi pronosio BoZju slavu, a kad
dode vrijeme napustanja tijela, on se s lako¢om sreée s Bogom.

15 Dostigavsi Mene,
postigavsi krajnji cilj,
velike se duse viSe ne vracaju
u mjesto prolaznosti i jada.

Transcendencijom Prakrti, naucivsi od stvorenog svijeta sve §to
se tamo moglo nauditi, postigavsi savrSenu ¢istocu i suptilnost
svijesti, dosegavsi najviSe savrSenstvo, prosvijetljeni yogini, boga-
ti predanoséu, zauvijek ostaju u svijetu transcendencije, u blazen-
stvu stanja o kojem nije mogude nista reci, jer daleko nadilazi svaki
takav pokusaj. Takvi savrSeni yogini uZivaju u onom stanju, koje
je Bog predvidio kao pravu svrhu postojanja, i kojoj sluzi ¢itav
stroj stvaranja i evolucije; on sluzi tome da bi stvorio savr§eno
Ciste duse, sposobne drugovati s Bogom, duse koje su mu ravne u
predanosti i koje su sposobne pojmiti i primiti njegovu preda-
nost. To je stanje u kojem se BoZansko u cijelosti ocituje. Takve
duse su se izborima, svojom slobodnom voljom, profilirale kroz
sva moguca grananja, birajuéi uvijek Boga i Bozansko, nadilazeci
sve niskosti i nesavrienstva, i sada u vjecnosti bastine svoj krajnji
izbor: savrSen, vje¢ni Zivot u savr§enom, vje¢nom Bogu. Za takve
duse vise nema povratka, one su vje¢no slobodne od svake patnje,
dakle i od ponovnog rodenja. Ako takva BoZzanska dusa i side u
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svijet, onda to ¢ini kao avatara, Bozanska inkarnacija, kako bi do-
nijela oslobodenje drugima.

16 Tko dosegne bilo koji svijet,
ukljucujuéi svijet Brahme,
ponovo se vraca, o Arjuna,
ali doSavsi Meni, Kuntin sine,
ne rada se vise.

Brahmaloka je svijet, odnosno stanje brahmana, u yogi poznato
kao nirvikalpa samadhi. Cak i oni koji dodu u takvo stanje moraju
se ponovo vratiti i sukladno svojoj karmi primiti rodenje, jer nji-
hova ¢istoca nije savrSena, a razvijenost njihove duse nije potpu-
na. Svaki takav “izlet” u vise iskustvo samo je privremeno stanje;
tek potpuna Cistoca onoga, tko je u stanju netremice gledati u
Najviseg Gospoda, u Purusottamu, jamac je oslobodenja od po-
novnog rodenja.

17 Dan Brahme traje tisucu yuga,
a jednako traje i Brahmina nod,
tako govore znalci.

Najblizi ekvivalent Brahminom danu jest razdoblje izmedu Ve-
likog Praska i Velikog Sazimanja; razdoblje izmedu ekspanzije Sve-
mira iz singulariteta, tocke beskona¢ne mase sazete na beskrajno
mali prostor, i njegova ponovnog saZzimanja u singularitet pod
utjecajem gravitacijskog privlacenja. To razdoblje je Brahmin dan;
Brahmina no¢ je razdoblje neo¢itovanosti, koje traje jednako dugo.
Svako od ta dva razdoblja traje izuzetno dugo vrijeme; ulenje
Mahabharate o yugama govori sljedede:

Jedan veliki ciklus se naziva mahayuga, a sastoji se od Cetiri
yuge: krta, tretd, dvapara i kali. U Mahabharati je trajanje yuga
izrazeno u bozanskim godinama. Svaka bozanska godina traje 360
ljudskih (suncanih) godina.

Krtayuga traje 4000 godina (bozanskih)
400 godina traje zora te yuge
400 godina traje njen sumrak
ukupno traje 4800 bozanskih godina ili 1,728.000 obi¢nih
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Tretayuga traje 3000 godina
300 godina traje zora
300 godina traje sumrak
ukupno traje 3600 bozanskih godina ili 1,296.000 obi¢nih

Dvaparayuga traje 2000 godina
200 godina traje zora
200 godina traje sumrak
ukupno traje 2400 bozanskih godina ili 864.000 obi¢nih

Kaliyuga traje 1000 godina
100 godina traje zora
100 godina traje sumrak
ukupno traje 1200 bozanskih godina ili 432.000 obi¢nih

Ukupno trajanje cijele mahayuge je 12000 bozanskih godina ili
4,320.000 obi¢nih (ljudskih) godina; odnosno njeno trajanje je
kao deset kaliyuga. Tisu¢u mahayuga ¢ine jedan Brahmin dan i jo$
tisu¢u Brahminu noé.

Osnovne karakteristike svake yuge prema Mahabharati su:

Krtayuga je najbolje razdoblje mahayuge, zato se naziva krta
— savr$eno. Svatko je vjernik bez mane. Vrlina se ne izopacuje.
Nema ni kupnje ni prodaje, ni bolesti ni pakosti, ni bijede ni neza-
sitnosti... Jedini trud je bilo odricanje od svijeta, a bilo je dovolj-
no samo pomisliti na ne$to da bi se to dobilo. Bila je jedna jedin-
stvena Veda, a Narayana, dusa svih stvorenja, imao je bijelu put.

Tretayuga je sljedeée razdoblje u kojem jo$ uvijek cijene istinu i
vrlinu, ali se sada pomocu obreda i Zrtve nastoje domodi onog $to
zele. Nikada nisu odstupali od vrline, ali se vrlina smanjila za cet-
vrtinu. Cetiri kaste su se pridrzavale svojih duZnosti. Narayana,
dusa svih stvorenja, posta crven.

Dvaparayuga je iduce razdoblje u kojem se vrlina smanjila na
polovicu, vrlina se koleba izmedu tame i svjetla, a Narayana je
postao zut. Vede su se razdijelile u Cetiri dijela. Umne sposobnosti
su se smanjile, a uz Istinu ih je ostala samo nekolicina. Nastao je
grijeh, a ljudi su postali Zrtve razli¢itih bolesti.

Kaliyuga je posljednje razdoblje mahayuge u kojem ostaje jo$
samo Cetvrtina vrline. To je Zeljezno doba, a Narayana je crne
boje. Vede i vrlina se prestaju postovati. Vladat ée bolesti, klonu-
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lost, srdZba, strah od oskudice, a ljudska narav se kvari. Porok se
beskrajno povecava.

Na kraju ovog posljednjeg razdoblja dolazi do posvemasnjeg
unistenja.

Tisu¢u mahayuga Cine jedan dan Brahme, a jos$ tisu¢u ¢ine noé.
Brahmin Zivot, koji traje sto godina (po 360 dana), jedan je veliki
ciklus u Zivotu svemira, nakon kojeg nastupa pralaya, posvemas-
nje razaranje svemira, da bi nakon toga otpoc¢eo novi veliki ciklus.

18 Pocetkom Dana sve ofitovano nastaje iz neolitovanog,
a pocetkom Nodi rastace se ponovo u neocitovanom.

Neocitovano je onaj isti potencijal iz kojeg se sva bi¢a neprekid-
no stvaraju, i u kojem imaju svoju stvarnost, i koji je temelj jedna-
ko svecima kao i gre$nicima. Razlika izmedu svetaca i gresnika je
upravo u tome $to se gresnici rasta¢u u potencijalnoj svijesti koja
je temelj stvarnosti, nakon $to njihovu relativnu egzistenciju poje-
de nistavilo, dok sveci u sebi ostvaruju puninu stvarnosti, te basti-
ne blaZenstvo Bozanskog ostvarenja.

19 To se mnostvo bi¢a rada, ponovo i ponovo,
nestaje u sumraku a rada se sa zorom.

Bica koja ¢ak i tako dugo vrijeme, kao $to je Brahmin dan, dakle
viSe od Cetiri milijarde godina po prorac¢unu iz Mahabharate (ili,
vjerojatnije, nekoliko desetaka puta dulje razdoblje po nekom od
mogucih prora¢una moderne znanosti, koja dosadasnju starost
svemira procjenjuje na nekih 18 milijardi godina, a svemir je jo$
uvijek u fazi ekspanzije), nisu postigla savrSenstvo, vracaju se u
nistavilo iz kojeg su potekla; u potencijalnu energiju stvaranja koja
obitava u Bogu.

20 Ali postoji i druga,
vjecna i transcendentalna priroda,
razli¢ita od neocitovanog,
koja nikada ne podlijeze uniStenju.
UniStenjem svega, ona ostaje.

Neocitovano je brahman, najvisa stvarnost, transcendentalni Ap-
solut. U njemu nema biéa, ali on je potencijal iz kojeg se sva bica
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stvaraju. On je vrhovna stvarnost, krajnja zbilja, i ne predstavlja
nistavilo, kako bi se moglo pogre$no pretpostaviti, nego krajnje
jedinstvo svih stvari, u kojem postoji samo Jedan.

Ova vjecna, transcendentalna priroda, o kojoj govori Gospod,
koja nije niti stvoreni svijet, a niti neocitovani Apsolut, jest stvar-
nost Puruse.

21 To, neocitovano i neprolazno,
kazu, vrhovno je odrediste.
Dostigavsi ga, nitko se ne vraca.
To je Moje najvi§e boraviste.

Ovo je veliki misterij, krajnja nepoznanica pred kojom pada
logi¢ki um, jer Purusa predstavlja relativni Apsolut. On je relati-
van, ali nije svjetovan i materijalan. On je oCitovan, a opet vjecan.
On je Bog i BoZja slava, BoZzje boraviste koje bastine Bog i savrse-
ne duse, koje su dostigle cilj evolucije.

22 Tog Vrhovnog Purusu,
u kojem su sva biéa sadrzana,
koji sve prozima,
moze se doseéi potpunom predanoscu.

Predanost i sluZenje osnovna su kvaliteta Puruse; onaj, tko u
sebi razvije te kvalitete, boravi u toj, najviSoj stvarnosti. Stoga se
predanosc¢u, divljenjem i oboZavanjem postize ono, $to je vje¢no
od te kvalitete, i u ¢emu ne moZe postojati nista drugo. Ta preda-
nost nije od kvalitete iluzije, i nitko tko se yogom nije procistio i
uzdigao ne mozZe niti shvatiti o kakvim se kvalitetama i stanjima
radi, te tako nije mudro pokuSavati osjetiti te kvalitete bez ade-
kvatnog pripremnog treninga, jer to nije moguce, nista viSe nego
$to je djetetu, koje je tek prvi put ¢ulo za racunalo, moguce shva-
titi tajne najmodernijih rac¢unalnih sustava kakve koriste vojske i
banke, tako $to ¢e samo razmiSljati o racunalima. Takvo razmi-
Sljanje je beskorisno; treba steéi znanje o arhitekturi ra¢unala, ope-
rativnim sustavima, programskim jezicima, komunikacijskim pro-
tokolima i slicnom; potrebno je znanje matematike i ponesto znanja
fizike, potrebno je posjedovati uzasno puno temeljnih znanja koja
naizgled nemaju nikakve veze s racunalima. Covjek koji ¢e, Cuvsi
da je za ulazak u BoZje vje¢no kraljevstvo potrebna predanost, i
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koji na osnovi toga pokusa osjetiti takvu predanost, bavi se uza-
ludnim poslom, i o¢ito je kako ¢e njegov krivo usmjereni poduhvat
zavrsiti umisljanjem predanosti, koje je samo iluzija, neka vrsta
histeri¢nog stanja. Takva predanost predstavlja sasvim drugaciju
kvalitetu; u njoj nema ni emocija, ni misli, niti bilo kakvih svjetov-
nih stanja duha. U njoj postoji ¢istoéa prekaljenog yogina, koji je
ve¢ u pocetni¢kim fazama razvio nizu vrstu predanosti, onu kojom
se odlikuje mentalna razina. Nakon toga je to nadi$ao u spoznaji
kauzala, suptilnih stanja Bozanske modi koja odrzava svijet i koja
se olituje kao ispravnost u svim stvarima. Nadilazedi tu i jo§ viSe
materijalne energije, dolazi do BoZzanskih aspekata ocitovanih u
svijetu prirode, do Sive i Sakti atmicke razine, &je medusobno
divljenje daje pokretacku snagu ocitovanju BoZzanskog u svijetu.
Takav yogin transcendira ¢ak i to uzviSeno stanje, i spoznaje sjedi-
njenu svijest u prvobitnom kretanju, Sivu plesaca koji izgovara
prvobitni slog Om svojim plesom stvaranja i uniStenja; plesom,
koji predstavlja tek neznatni pomak nepomicéne svijesti, koja se
onda dijeli, na niZoj razini, na Sivu i Sakti. Yogin tada nadilazi ¢ak
i tu, prvobitnu i temeljnu razinu stvaranja, i tek tada spoznaje
Purusu, tek tada mu se otkriva silina predanog sluZenja, kada u
nektaru predanosti otkriva potpuno ispunjenje i zauvijek gasi sve
zelje. Takva predanost, dakle, nije stvar koju svatko moze posti¢i
tek htijenjem i histeri¢nim osjeéajnim ispadima. Ovdje se radi o
samoj kruni ¢ina stvaranja, o smislu postojanja sviju svjetova, o
samoj BoZzjoj unutarnjoj naravi, koju takav savr§eno predani yogin
moze podijeliti s Onim, koji je njegova jedina i najvisa ljubav.

23 O najbolji Bharato,
sad ¢u ti kazati o vremenima
u koja yogin napusta svijet,
da se vrati ili ne.

U indijskoj tradiciji postoji vjerovanje u povoljna i nepovoljna
razdoblja za razne aktivnosti, pa prema tome i za napustanje tije-
la. U tome doduse ima istine, ali vierovanje u takve sile predstavlja
veliku opasnost, jer slabi ¢ovjekovu volju za nadvladavanjem
okolnosti, koja je nuzan uvjet postizanja oslobodenja.

24 Vatra, svjetlo, dan,
svijetla polovina mjeseca,
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te Sest mjeseci sjevernog suncostaja;
ljudi koji tada odlaze,
ako znaju brahman, odlaze brahmanu.

25 Dim, no¢,
tamno razdoblje u mjesecu,
te Sest mjeseci juznog suncostaja;
yogini koji odlaze tada,
odlaze na mjesecev svijet,
ali se ponovo vracaju.

26 Dva su nacina napustanja tijela:
u svjetlu i u tami, tako kazu znalci;
jedan bez povratka,
dok drugi povratku vodi.

Po tom vjerovanju, stanje svijeta na neki nacin predodreduje
kretanje duse poslije smrti; s jedne strane, moguce je da u tome
ima istine, buduéi da ¢itav svijet predstavlja tijelo BoZanskog Pu-
ruse, pa i stanja svijeta na neki nacin reflektiraju Njegova stanja,
ali mislim kako je takvo djelovanje tek sporedno, periferno. Naime,
Covjekovu sudbinu odreduje kvaliteta njegove duse, a ne godisnja
doba. Ako prosvijetljen ¢ovjek, koji je spoznao Boga, umre i u
najnepovoljnijem razdoblju, on ¢e bez sumnje i¢i Bogu i nece se
ponovo radati. Ako, pak, porofan Covjek niske svijesti umre u
najpovoljnijem razdoblju, on ée se svejedno ponovo roditi u tijelu
kakvo odreduje njegova karma. U to nema sumnje.

Ipak, svatko je mogao uociti kako u proljece u svim bi¢ima bu-
jaju sile stvaranja, olitovanja, Zivota, te sve vezanosti uz svijet i
svjetovne stvari, dok u jesen bi¢a proZivljavaju osjecaje prolazno-
sti, smrtnosti, privremenosti i uzaludnosti svjetovnog. Jasno je
kako ¢e takva razmiSljanja u velikoj mjeri obojiti um veéine ljudi
— odnosno, svih osim istinskih yogina, koji su ¢itavo vrijeme svje-
sni stvarnosti BoZanskog i iluzornosti svjetovnog, bez obzira na
godisnja doba i mjeseCeve mijene.

27 Yogin, o Partha, koji zna te puteve
nikada nije zbunjen.
Stoga uvijek budi uévr$éen
u yogi, o Arjuna.
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U svakom je slucaju dobro biti u¢vrséenim u yogi, jer tada ¢o-
vjeku nije bitno je li ljeto ili zima, dan ili nod, svjetlost ili tama, jer
je njegova dusa uvijek ispunjena Bogom i ne brine ni o ¢emu ta-
kvom, a svi su joj takvi utjecaji periferni i nebitni. Njegova ce
sudbina uvijek biti pod povoljnim znamenjem.

28 Yogin bastini nagradu onkraj prouc¢avanja Veda,
irtvovanja, isposniStva i davanja milostinje;
nagrada njegova veca je od nagrade za te stvari.
On dostize vrhovno, iskonsko staniste.

Djela proizvode plodove u svijetu djela, dok transcendencija
vodi iz tog svijeta prolaznosti u vie¢nost, k Bogu, gdje yogin bora-
vi zauvijek. Takva nagrada sadrzi u sebi sve blagoslove koje mogu
sadrzavati sve druge nagrade koje dolaze sa svjetovnim stvarima,
ali ih istodobno beskrajno nadilazi, tako da se yogin za takvim
sitnicama nikada i ne osvrée, bududi da stjece beskrajno vece blago,
koje ne izjedaju hrda i moljci®®’; i kojemu je jamac sam vje¢ni Go-
spod.

150 Mt 6, 19-21
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1 Svevi$nji Gospod rece:
Tebi nezlobnome prenijet ¢u
ovo najvise znanje i spoznaju
kojim ée§ se osloboditi zla.

Klju¢ primanja znanja je bezazlenost, nevinost uéenika, koji se
otvara uditelju i prati ga na nacin na koji se suncokret okrece
suncu. Ucenik prihvaca, misli o onome $to je ¢uo i pita ako mu
nesto nije jasno. Vodi ga jedino Zelja za spoznajom. Plemenit
¢ovjek, kakav jedino i moze biti u¢enik yoge, nema nikakva dru-
gog interesa osim spoznaje Boga i postizanja savrSenstva. On se
dugim nizom Zivota i Zivotnih iskustava uvjerio da treba teZiti
jedino dobru, i dobro on prihvaéa i u njemu ustraje kad god ga
sretne. Kad sretne ucitelja, takav plemenit ¢ovjek raduje se zbog
svoje neizmjerne srece, jer je to velik blagoslov, kakav ne zado-
biva svatko. Imajuéi to u vidu, njemu nije ni na kraj pameti kri-
tizirati ucitelja ili s njime svadljivo raspravljati. Njemu je jasno
da je ucitelj onaj koji zna, a on da je onaj koji ne zna, te iz te
pozicije pristupa situaciji. Dakako, ako ne zna, on ¢e pitati, i to
tako dugo dok ne shvati, ali postavljajuéi pitanje ulaze svu svoju
snagu u shvadanje odgovora; on ne pita iz radoznalosti ili iz
oholosti, ili samo da bi ¢uo sebe govoriti, nego iz pozicije sli¢ne
Covjeku koji boluje od smrtonosne bolesti, a sreo je lije¢nika koji
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mu moze pomoéi da ozdravi. Takvome ¢ovjeku nisu ni na kraj
pameti razmetanje i oholost, a kamoli uvrede i svadljivost, te
sumnji¢avost i nevjerica. On sa zahvalno$¢u prima sve $to mu
ucitelj daruje. Na takav nacin Arjuna pristupa Gospodu Krsni.
Takav pristup, spojen s ogromnom snagom njegova uma, stvara
izuzetno pogodnu atmosferu, u kojoj Gospod osjeéa jednaku Zelju
da mu prenese znanje, koliko ga i on Zeli primiti. Takva preda-
nost i ¢istoca uc¢enika samo potice ucitelja da ga obaspe velikom
milo§cu.

2 To je kraljevsko znanje, najveca tajna.
Ono vodi najveéem proci§éenju.
Neposredno iskusivo, sukladno dharmi,
lako ostvarivo i neprolazno.

To znanje, koje predstavlja krunu znanja, jest spoznaja Boga.
Spoznajom Boga Covjek postiZe sve, i nakon tog postignuca ne
preostaje mu nikakvo drugo, viSe. Spoznaja Boga moguca je jedi-
no kroz predanost, a to je najvisa tajna, koju poznaju samo oni
koji su predani. Predanoséu, sve je lako dostizno, jer predanost
otvara ¢ovjeka izravnom iskustvu, predanost je iskrenost koja stvara
neposredan dodir izmedu svijesti i stvarnosti. Predanost Bogu otva-
ra bhaktu prema izravnom iskustvu Boga, prema sjedinjenju s
Bogom. Predanosé¢u odbacujemo sve oblike necistoce i tereta s
duse, koja ostaje lagana i Cista, i uzdiZe se prema Bogu. Predanost
tako vodi najve¢em proci§enju, jer predstavlja suprotnost svim
uzrocima zaprljanja, kakvi su sebi¢nost, oholost, neznanje i samo-
ljublje. Istog ¢asa kad se predamo Bogu, Bog odgovara, nalazimo
se u Njegovoj nazo¢nosti. Smisao stvorenog svijeta je u ostvarenju
BoZanskih kvaliteta u bi¢ima, tome sluZe karma i reinkarnacija,
kao i temeljni zakon kojemu je sve podlozno, zakon dharme. Bu-
duéi da predanost vodi upravo tom cilju, dakle ostvarenju i posje-
dovanju BoZanskih kvaliteta, predanost je sukladna dharmi i ni u
kojem aspektu joj se ne protivi. Predanost je lako ostvariti, ona
lezi u najdubljoj prirodi bica, jer je najveca, istinska teznja svih
bi¢a ona prema Bogu. Rezultati koji se stje¢u predano$¢u nemaju
u sebi kvalitetu prolaznosti, jer nisu od prolaznoga svijeta; preda-
no$c¢u, yogin stupa u domenu vje¢nog Zivota i stvarnosti, s one
strane vremena i prolaznosti. Stoga je yoga predanosti najvece
postignuée u yogi.
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3 Ljudi koji ne slijede ovaj put,
o Unistitelju neprijatelja,
vracaju se ne dostigavsi Me,
stazi smrtnoga svijeta.

Ljudi koji nisu predani Bogu djeluju iz nizih pobuda, a te pobu-
de odreduju, sukladno zakonu karme, njihovu sudbinu. Tek pre-
danoséu i postignuéem samoga Gospoda postize se krajnje oslo-
bodenje, buduéi da se tako raskidaju sve sebi¢nosti i nize pobude.
Takvi, nizih ciljeva, vracaju se svijetu kako bi imali prilike uditi i
razvijati se, te jednom, konac¢no, postiéi stanje u kojem ¢ée Zudnja
za Bogom zasjeniti sve ostale Zudnje, a tada ¢e u predanosti Sve-
vi$njem postici krajnji cilj, iz kojeg nema vise povratka.

4 U svom neoditovanom obliku,
Ja prozimam ¢itav svijet Sobom.
Sva su bi¢a u Meni,
ali Ja nisam u njima.

Ovo je stih koji je opet najlakse objasniti prispodobom o racu-
nalu: svi programi koji se na racunalu izvrSavaju nalaze se u njemu,
ali racunalo se ne nalazi u njima. Rac¢unalo se ocituje kroz sve
njih, izvrsavajuéi ih, i aspekti sposobnosti ra¢unala u svakom se
od njih u nekoj mjeri pokazuju. Ipak, obrnuto ne vrijedi, jer racu-
nalo nije dano u programima, ¢ak ni u svima njima zajedno. Teo-
rije o tome da Bog predstavlja sveukupnost svijeta pogresne su,
jer polaze iz posve pogresne pretpostavke da Bog predstavlja neku
vrstu zbroja svih stvari, odnosno da sveukupnost prirode pred-
stavlja Boga. Ne — nije Bog nacinjen od svih stvari, nego su sve
stvari nacinjene od Boga i prebivaju u Bogu, a on im svima ostaje
transcendentalan, jednako kao §to svi programi postoje u rac¢una-
lu i ra¢unalu duguju svoje postojanje, a ra¢unalo svima njima ne
duguje nista, ono bi nastavilo postojati i kad svih njih ne bi bilo,
posve neovisno o svima njima. Programi predstavljaju izraz racu-
nala, ali nikakva obrnuta relacija ne postoji.

5 Ipak, u Meni toga svega nema.
Uvidi tu moju Bozansku moc¢!
Stvoritelj sam i odrzavatelj bica,
ostajui im svima transcendentalan.
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Samo racunalo ni na koji nacin nije uvjetovano programima;
ono je, ako protegnemo analogiju, apsolutno i transcendental-
no, predstavlja temeljnu zbilju, predstavlja potporu i oslonac,
stvoritelja i unistitelja programa s potpunom vlascéu, a da njego-
va narav ni u kojoj mjeri nije u sve to upletena. U samom racuna-
lu zapravo nema programa; ono nastavlja postojati i ako se oni
ne izvrSavaju. Ipak, programi su u njemu. Ova analogija je odi-
gledno prili¢no primjenjiva, buduéi da se ¢ak i paradoksi dobro
prenose.

6 Kao $to mocan vijetar,
koji puse sa svih strana,
ostaje uvijek smjesten u prostoru,
jednako tako, znaj,
sva bica prebivaju u Meni.

Kao $to je iz analogije s raCunalom i programima jasno, a ovdje
je dodatno ilustrirano primjerom vjetra koji je smjeSten u prosto-
ru, Bog je stvarnost u kojoj je sve sadrzano, o kojoj sve ovisi, a
koja ostaje u cijelosti nadredena i transcendentalna svim aspekti-
ma ocitovanog svijeta.

7 Sva biéa, o Kuntin sine,
na kraju kalpe ulaze u Moju Prakrti,
a na pocetku sljedeée kalpe
Ja ih ponovo stvaram.

Kalpa je drugo ime za dan Brahme (vidi 8.17). Po¢etkom Brah-
minog dana, kako je navedeno u osmom poglavlju, Bog iz svoje
Prakrti, energije Prirode, ocituje mnostvo bica, koja onda evolui-
raju pod utjecajem Njegova pogleda; bica, koja prije kraja toga
golemog vremenskog razdoblja postignu savrsenstvo predanosti,
uzimaju udjela u vje¢nom Zivotu Bozanskog, dok se druga vracaju
u neocitovano krajem kalpe, u veliki rezervoar BoZzanske potenci-
jalne energije, iz kojeg pocetkom iduce kalpe krece novi ciklus
ocitovanja, novi pokusaj.

8 Oslanjajuéi se na svoju Prakrti,

Ja ponovo i ponovo stvaram
to mnostvo bi¢a, samom snagom Prirode.
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Bica pripadaju Prakrti, ona predstavljaju njene raznolike aspek-
te, ali Citav proces postoji u Bogu, i sama evolucija potaknuta je
Njegovom stvarno$éu, koju bi¢a upijaju i iz koje rastu; ako je upiju
u cijelosti, odlaze Bogu, a ako u tome ne uspiju, tada se vracaju u
potencijal Prirode. Postoje, dakle, dva temeljna stanja u kojima
moze zavrsiti bice: u stanju potpunog ostvarenja u Bogu, gdje bice
svoju osobnost razvija do punine BoZje osobnosti, ili kroz negaci-
ju osobnosti, gdje bi¢e prekida kontinuitet svoje osobnosti. Osob-
nost bi¢a je, naime, dana u Bogu, a ako bi¢e u Bogu ne potrazi
svoje ostvarenje, povlacenjem Bozjeg duha iz energije Prirode ono
prestaje postojati kao bice. Odlaskom Boga iz prirode s Njim od-
laze i oni, koji su se razvili u samostalne, Bozanske Puruse, bi¢a
koja su evoluirala iz transcendentalnog brahmana u BoZanske
osobe, u poosobljene Bozanske kvalitete, jer jedino takvi mogu
boraviti u Bogu, buduéi da u sebi nemaju nista od nizih, vezujuéih
kvaliteta prirode. Takvi su identifikaciju s razinama Prakrti davno
nadisli u svojem duhovnom razvoju. Nazalost, vecini ljudskog roda
takvo nesto predstavlja tek daleku buduénost, bududéi da veéini
¢ak i mentalna razina Prakrti predstavlja problem, a da ne govori-
mo o neCemu iznad toga. Doduse, kalpa je izuzetno dugo vre-
mensko razdoblje, za one kojima se ne Zuri. Oni, pak, koji ne
mogu Cekati, i koji izgaraju od Zudnje za Bogom, ti Ga spoznaju
odmabh i sada, ne ¢ekajuéi neizvjesnost posljednjeg trenutka.

9 Ipak, sve Me te djelatnosti ne vezuju,
o Dhananjaya. Ja ostajem
nedirnut i nevezan njima.

Brahman, transcendentalni i neocitovani Apsolut, posve je ne-
vezan relativnim, jer, koliko god to ¢udno zvucalo, on relativno
niti stvara, niti je s njim u odnosu, buduéi da su odnosi nesto $to
postoji tek u domeni relativnog, u kojoj se jedne stvari odreduju u
odnosu na druge. Apsolut je, pak, odreden sam u sebi, a ne u
odnosu na nesto, a jednako tako ne postoji u odnosu na nesto,
nego kao temelj sveukupne stvarnosti. U analogiji s racunalom,
niti jedna aplikacija ne mozZe pokazati racunalo u odnosu na sebe,
jer je racunalo nadredena i transcendentalna sfera egzistencije; sve
na $to jedan program moze pokazati ima vaznost samo iz pozicije
programa, koja je analogna relativnoj sferi egzistencije. Rac¢unalo,
koje egzistira u apsolutnoj sferi, ostaje u cijelosti nedirnuto time.
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10 Pod Mojim nadzorom Prakrti stvara
sva pokretna i nepokretna bica.
To je, o Kuntin sine,
pokretacka sila svijeta.

Svijest bi¢a nastaje kao posljedica veze izmedu energetskih slo-
jeva Prirode (materije, prane, astrala, mentala, kauzala i drugih) i
Bozjeg pogleda. Pod utjecajem BoZjeg pogleda bica “isparavaju”
kroz Prakrti, povecavajudi suptilnost agregatnog stanja svojeg po-
stojanja, od Cisto materijalne svijesti, preko elementarnih energet-
skih i osjecajnih stanja, sloZenijih stanja ljubavi i svijesti, sve do
punine BoZjeg savrSenstva, gdje Bozji pogled sreée sam sebe, za-
tvorivsi krug od dna do vrha energije Prirode.

11 Neznalice me ne prepoznaju
kad silazim u ljudskom tijelu,
jer nisu svjesni Moje transcendentalne
naravi SveviSnjeg Gospoda.

Na niZim razinama, cjelovito BoZzansko utjelovljenje ne razliku-
je se u nekoj posebnoj mjeri od obi¢na Covjeka; i jedan i drugi
imaju prividno sli¢na svojstva. Razlika medu njima je u tome $to
se kroz fizi¢ko tijelo avatare olituje najvisa Bozanska narav, dok je
obi¢no ljudsko bice tek nakupina fizicke, pranicke, astralne i nesto
mentalne supstancije, oZivljene BoZjim pogledom. Obi¢no ljud-
sko bice, dakle, tek je nejasna sjena savr$enog Bozanskog bica, a
ipak, gledano tek fizickim o¢ima, medu njima nije lako uoditi raz-
liku. Tek onaj, tko i sam u sebi ostvari puninu savrienstva, tko je
u stanju o¢ima svoje duse gledati Gospoda, ima o¢i kojima Ga
moze prepoznati kad ovaj side u tijelu, kad Rije¢ postane tijelom i
nastani se medu nama.'!

Ipak, za opazanje Bozanskosti jednoga avatare nije nuzno pot-
puno savrSenstvo; naprotiv, dostatna je veé i teznja dobru, istini i
savrSenstvu. Takav e Covjek vidjeti u avatari svojstva kojima teZi;
ako ne i ona najvisa Bozanska, onda barem najvise od onoga sto je
on u svojemu trenutnom stanju sposoban pojmiti. Tako ¢e, iako
ne znajudi cjelinu, prionuti uz onaj njezin dio koji mu je poznat, te
¢e Ga Stovati, predano i s oboZavanjem, te postupno spoznati

1511y 1,14
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Njegovu narav u vecoj mjeri. Tako prisutnost avatare u svijetu do-
nosi spas, u vidu moguénosti brzog i lakog napretka, svima onima,
koji su skloni lijepom, dobrom i velikom. Ipak, Boga ¢e u punini
prepoznati i Stovati tek oni, koji i sami posjeduju Njegovu narav.

Oni, pak, koji utjelovljenog Boga ne prihvate, koji Ga odbace,
prepoznajuéi Njegove kvalitete kao nepozeljne, oni osuduju sami
sebe na propast, u onoj mjeri u kojoj Ga odbace.

12 Osujeéenih nada, uzaludnih djela,
beskorisnog znanja pomucena duha,
u obmanutoj naravi asura i raksasa
oni nalaze utodiste.

Onima, koji odbace BoZansko, kao alternativa ostaje jedino de-
monsko. Ukoliko se s tog puta ne obrate, oni zasigurno nalaze
propast.

13 Ali velike Me duse, o Partha,
nalazedi utociSte u Bozanskoj prirodi,
obozZavaju smirena uma,
znajuéi Me kao neiscrpni temelj bica.

Za razliku od bica koja sebe identificiraju s niStavnim energija-
ma Prakrti, te Zele posjedovati ono u ¢emu nema trajne zbilje,
bhakte koji su predani Bogu nadilaze sve niZe stvari, te nalaze
utjehu jedino u Trajnom, Vje¢nom, Praiskonskom, Beskrajnom i
Savr§enom. Oni, shvacajuéi prolaznost materijalne prirode, teze
jedino Bozanskoj. Citavog bi¢a sabranog u Tome, oni prepoznaju
Apsolut kao temeljnu, vrhovnu i jedinu stvarnost, po kojoj je sve
stvarno. Odbacujuéi sve stvarnosti nizeg reda, koje imaju temelj u
Bogu, oni biraju Boga, kao temelj, uocavajuéi sve ostalo kao tek
nesavrSenu refleksiju Bozanskog savrienstva.

14 Pjevajuéi Mi uvijek u slavu
sluze Me uporno, odlu¢no i predano,
neprekidno u stanju jedinstva.

Uocavajuéi Gospoda kao krajnju zbilju i krajnje savrsenstvo,

bhakte Ga slave, neprekidno i stalno. Nalazeéi u Njemu najvecu
srecu, iz te se srece raduju, slave Ga rije¢ju, pjesmom, djelima,
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itavim Zivotom i ¢itavom dusom. Boravedi neprekidno u Njego-
voj slavi, obuzeti blaZenstvom jedinstva s Bogom, na sav Ga glas
slave, pronose¢i Njegovu slavu pred svim stvorenjem.

15 Obozavajuéi Me Zrtvom znanja,
drugi Me $tuju u jedinstvu,
u dvojnosti, u raznolikosti,
u svim oblicima.

Bog je beskrajna radost. On je istodobno transcendencija i pu-
nina o¢itovanja. On je savr$eno jedinstvo i savr§eni odnos. On je
uvijek isti i vjecito razli¢it. On je jednostavan i jasan, a opet bes-
krajno raznolik, slozen i nedokuciv. Beskrajne su Njegove slave, i
dostojne vjeCnog opisivanja, nabrajanja i oboZavanja. Beskrajan je
Gospod, izvor beskrajne radosti, temelj svih stvorenja i utociste
najviseg savrienstva. Klanjam se Njemu, uvijek i zauvijek!

16 Ja sam vedski obred, ja sam yajna,
ja sam hrana ponudena precima,
hranjivo bilje i mantra.
Ja sam maslac, vatra i Zrtvena ponuda.

Bog je sustina svih aspekata vedskog Zrtvenog obreda, jer svaki
oblik religijske misli i religijskog ¢ina, koji je upucen onome $to
Covjek dozivljava kao Bozansko, upuéen je Njemu, manje ili vise
savrseno. Od najgrubljeg idolopoklonstva do najsavrsenije preda-
nosti u Bozanskoj viziji bez kraja, svaki oblik bogostovlja upucen
je Bogu. Sukladno svojoj razini svijesti i svojoj duhovnoj razvije-
nosti, ljudi teZe Svevisnjem na manje ili viSe savrSen nacin, i ako u
svojem razvoju ustraju, odbacujuéi manje savrsene oblike $tovanja
i birajudi viSe, na kraju ¢e postici savrSenstvo.

17 Ja sam otac ovoga svijeta,
majka, oslonac i praotac.
Ja sam predmet znanja,
procistitelj, slog Om.

Ja sam Rg, Sama i Yajur.

Bog je temel; svijeta, cilj teznji, znanje u znalcima, Cistoca i pro-

ces Cis¢enja, vibracija na kojoj se temelji stvoreni svijet, te svetost
u svetim spisima.
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18 Ja sam cilj, odrzavatelj, gospodar i svjedok.
Ja sam dom, utodiSte i najbolji prijatel;.
Ja sam stvaranje, uniStenje i temelj koji podrzava,
riznica i neuni$tivo sjeme.

Bog prozima ¢itavu stvarnost. On je istodobno blizak i drag,
bliZi od najblizeg, drazi od najdraZzeg, vje¢na utjeha u svim situaci-
jama i okolnostima, na koju se ¢ovjek mozZe osloniti u svakom
trenutku. S druge strane, On je vrhovna moé, gospodar svih stva-
ri, u &ijoj slavi se kupaju svjetovi. Isto tako, on je svjedok svih
stvari, on je uvijek ovdje, svuda, sveznajuéi. On je stvoritelj, odr-
Zavatelj i unistitelj svemira. On je beskrajni izvor svega obilja koje
natapa Kreaciju, i koje bi¢a u raznim okolnostima, na razne nadi-
ne osjecaju i kusaju. On je sjeme iz kojeg rastu sve stvari, sjeme u
kojem je sve sadrzano.

19 Ja dajem toplinu,
ja saljem i zadrzavam kisu.
Ja sam besmrtnost i smrt,
postojanje i nepostojanje, o Arjuna.

Sve kvalitete utemeljene su u Bogu i od Njega vode podrijetlo.
Svi prirodni zakoni imaju svoj temelj u Njemu. On je smrt prola-
znog i zivot besmrtnog; On je postojanje u najvi$oj stvarnosti, i
nepostojanje u iluziji. Sve stvarno i nestvarno ima temelj u Njemu.

20 Znalci triju Veda, oni koji piju somu,
Cisti od grijeha, obozavajuci Me Zrtvom
oni teze nebu. Dostizuéi Indrino kraljevstvo,
uzivaju u rajskim nasladama.

21 Zasitivsi se rajskih prostranstava,
iscrpljenih zasluga,
vraaju se u svijet smrtnika.
Tako oni, koji slijede ucenje Veda,
zeleéi ispunjenje Zudnje,
postizu smrt i ponovno rodenje.

Ovo je univerzalno primjenjivo, ne samo na znalce Veda, nego
na sljedbenike i vjernike svih religija, koji prakticiraju religijske
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obrede s ciljem postignuéa sreée i dobrobiti u idu¢em Zivotu. Oni
doista i postizu takvo stanje, ali takva religija predstavlja trgovi-
nu, u kojoj se ograni¢enim kupuje ograni¢eno, dakle ogranice-
nom religijskom praksom kupuje se ograniceno ispunjenje. Nakon
toga, Covjek se mora vratiti na onu to¢ku razvoja na kojoj je stao,
kako bi se uzdigao s te pozicije, kako bi imao prilike u cijelosti se
razviti.

Indrino kraljevstvo, Svarga, neka je vrsta astralnog raja, ispu-
njenog razli¢itim vrstama zadovoljstava, ali prili¢no plitke duhov-
ne dubine; u svakom sluaju, to je mjesto nadredeno fizickom
svijetu, i pruza veée zadovoljstvo. Ipak, iako je teZiti tome bolje
nego se zadovoljavati samim fizi¢kim svijetom, opet je bolje teZiti
jo$ viSim stvarima, koje nisu prolazne i u kojima blaZzenstvo ima
kvalitetu vje¢nosti.

22 Ali onima, koji se usmjere jedino na Mene,
koji me $tuju s nepodijeljenom predanoséu,
donosim zastitu i trajnost postignuda.

Bogu mogu s nepodijeljenom Zudnjom teziti jedino oni, koji su
nadisli sve niZe ciljeve, koje su iskusali i odbacili kao nezadovolja-
vajuce. Veé i samim time, nisu vezani niZim stvarima, i one ih ne
diraju. Slobodni od niZeg, a utemeljeni u najvisem, oni u vje¢nosti
borave u Bogu, bez moguénosti da se u njima probudi neka niza
sklonost, koja bi ih iz tog stanja uklonila i vratila u nize sfere.
Citav ciklus radanja, umiranja i ponovnog radanja sluzi “bruse-
nju” i jacanju ljudske duse, njezinu profiliranju u mnostvu izbora.
Sve dok u ¢ovjekovu umu postoji nesto osim Boga, $to bi Zelio
iskusiti ili posjedovati, on ¢e se naéi u prilici to iskusiti. Kad Bog
postane jedini izbor, jedina Zelja i cilj svih teZnji, kad sve ostalo
bude odbaceno kao nezadovoljavajuée, tada nema ponovnog ro-
denja, ostaje samo vjeciti boravak u Bogu, koji je radost bez prem-
ca i najvise ispunjenje, u kojem sve Zelje umiru.

231 oni, koji $tuju druga bozanstva, sluzeéi im s vjerom,
oni doista $tuju Mene, o Kuntin sine, ali u neznanju.

Svako Stovanje vrline, u bilo kojem aspektu, doista predstavlja

Stovanje Boga. Sve religije su, u nekoj mjeri, dotaknule savr§enu
Bozansku bit, i u sebi sadrze neki od njenih aspekata. Cak i $tova-
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nje prirodnih sila, te nizih boZanstava i svetaca, koje bi netko pro-
glasio idolopoklonstvom, u sebi nosi otkupljujucu kvalitetu, jer se
protivi sebi¢nosti; kakvom god da se bozanstvu Covjek utjece, i
kako god da ga zove, on u osnovi tezi neCem visem od sebe, te se
tomu utjeCe za pomo¢, iako ne zna stvarnu narav i pune dimenzije
toga, a njegova vjera je u osnovi utemeljena na nepoznavanju stvar-
nosti toga cemu se moli. Stoga je takva religioznost pohvalna, ona
ima uzdizuéu kvalitetu i ¢ovjeka koji je primjenjuje priblizit e
spoznaji stvarnosti, jer ¢e u njemu stvoriti i razviti kvalitete preda-
nosti, vjere, plemenitosti i nade, koje odlikuju velike duse.

Bog je pozadina, temelj i bit svih pozitivnih kvaliteta, i dakako
da onaj, tko kroz svoju religioznost tezi dobru, zapravo tezi Bogu,
istinskome i pravome, i taj Bog je uistinu onaj koji odgovara na
njegove molitve, koliko god nesavrsene. Taj Bog je, isto tako, onaj
koji ga od nesavrSenog vodi savr§enom.

[ako je takvo Stovanje nesavrieno, ne treba ga osuditi, nego mu
naprotiv pomod¢i da preraste u ne$to savrSenije, u izravno isku-
stvo Boga.

24 Ja sam doista uzivatelj i gospodar svake Zrtve.
Ipak, ne znajuéi Me uistinu, oni zakazuju.

Oni, koji sluze raznim bogovima, te raznim teoloskim koncep-
tima (u $to spada i moderna znanost sa svojom vjerom u vrijed-
nost znanja), $tuju razne odvojene aspekte sveprozimajudeg i savr-
Senog Boga, iako stje¢u razne blagoslove koje im Bog daje, i koje
zbog svoje vjere od Njega prihvaéaju, njihov stupanj razumijeva-
nja odreduje i ogranic¢ava njihovo postignuée, te oni, mole¢i ogra-
ni¢eno, i zadobivaju ograni¢eno. Ne postigavsi najvisi cilj, oni ipak
postizu nize ciljeve, i uspjesni su u nekoj mjeri, tako da njihov
neuspjeh nije straSan; oni ne korafaju u smjeru suprotnom od
cilja, nego prema cilju koracaju posredno.

25 Stovatelji bozanstava odlaze bozanstvima;
Stovatelji predaka odlaze precima
Stovatelji duhova i sablasti odlaze njima
dok stovatelji Moji dolaze Meni.

U svojem S$tovanju, Stovatelj stvara veéi stupanj podudarnosti
izmedu sebe i predmeta svog Stovanja. To je zbog toga $to zadu-
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bljenjem na predmet ¢ovjek poprima njegova svojstva. U yogi se
to zove samyama, sastavljena od pratyahare (koja se, doduse, u
tom kontekstu najcesée izostavlja, ali koja ipak predstavlja znaca-
jan faktor), dharane, dhyane i samadhija. Pratyahara predstavlja
odvojenost svijesti od osjetila u dovoljnoj mjeri da se svijest zadu-
bi na predmet koji nije u izravnom dosegu osjetila. Dharana pred-
stavlja sposobnost koncentracije svijesti na Zeljeni predmet i u Ze-
ljenoj mjeri, gdje svijest ne luta s njega. Slijedi dhyana, meditacija,
odnosno zadubljenje u predmet, u kojem se Covjek poistovjecuje s
predmetom zadubljenja, udubljuje se u njega u sve vecoj mjeri i
poprima njegove kvalitete. Kao kona¢ni stupanj dolazi samadhi,
u kojem nema razlike izmedu Covjekove svijesti i onoga u $to se
ona zadubljuje kada se postigne potpuno sjedinjenje. Sarhyamom
na snagu Covjek postaje snazan; samyama na neki Bozanski aspekt
dovodi do ostvarenja kvaliteta tog aspekta, a samhyama na stvar-
nost dovodi do ostvarenja stvarnosti u punini, odnosno do pro-
svjetljenja. Onaj tko tako meditira zacijelo ne grijesi, i na pravom
je putu. Tako kr§¢anin moze ¢initi samhyamu na Isusa i posti¢i
njegove kvalitete i sjedinjenje s njegovom naravi, $to ée, zbog Isu-
sova potpunog savrsenstva, dovesti i do potpunog savrsenstva tak-
vog praktikanta. Hindus mozZe vrsiti samyamu na Krsnu, Ramu,
Sivu ili Sakti, te tako razviti Bozanske kvalitete tih Bozanskih as-
pekata, i tako posti¢i potpuno savrSenstvo. Musliman moze vrsiti
samyamu na sveprozimajucu istinu, Allaha, te tako postiéi spo-
znaju krajnje stvarnosti, i time oslobodenje i savrSenstvo. Isprav-
nim izborom predmeta usmjerenja, kao i potpunom predano$cu i
uporno$cu, takvim se zadubljenjem moze lako postiéi savrienstvo.
Tako se Stovanjem bozanstava Covjek usmjerava prema sferi tak-
vih Bozanskih aspekata, onoliko visokih koliko je visoko njegovo
zadubljenje. Oni koji ¢itavo vrijeme promisljaju o svojim precima
i umrlim rodacima, nakon smrti dolaze njima. Oni, pak, koji se
bave spiritizmom, magijom i prizivanjem duhova, te Stuju razne
demone (nazalost, ima i toga), odlaze u sferu u kojoj egzistiraju
takva bica. Oni, pak, koji odbacuju sve nize, te se usmjeravaju na
Najviseg Gospoda, oni zasigurno odlaze Njemu, i tako postizu
krajnje savrSenstvo, ne vracajudi se vise u svijet smrti i prolaznosti.

26 Ako Mi tko s predano$éu ponudi

makar i list, cvijet, plod ili vodu,
Ja prihva¢am d&ist dar predana srca.
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U svemu $to Covjek ¢ini, Bog ne gleda na njegova djela, nego na
stanje njegove duSe dok ih ¢&ini. Stoga nije ni bitno kakav ée dar
Covjek prinijeti Bogu, nego je bitna iskrenost srca s kojom ga ¢o-
vjek prinosi. Ako ¢ovjeka u ¢injenju velikih i plemenitih djela ome-
taju samo moguénosti, isto je kao i da ih je ucinio. Onaj, tko bi
¢inio mnogo dobra da moze, ali ga okolnosti ograniavaju, pa
¢ini dobro u onoj mjeri u kojoj moze, kao da je i ucinio veliko
dobro, jer je njegova iskrenost u ¢injenju dobra dosla do izrazaja u
malome, a tko je vjeran u malome, vjeran je i u velikome.!*?

27 Sto god &inis, $to god jedes,
$to god Zrtvujes, sto god dajes,
kakvom se god isposniStvu predajes,
o Kuntin sine, ¢ini to kao Zrtvu Meni.

Citav Zivot treba Zivjeti slaveci Boga, kao himnu Bogu. Sve treba
biti utemeljeno u Njemu, i Njemu posveéeno. OpaZajuéi u svemu
i iznad svega Gospoda, ¢ovjek se u Njemu posve utemelji, i niSta
osim Njega nad njim nema vlasti.

28 Tako ée$ se osloboditi
dobrih i losih plodova djelovanja.
Ué&vrséen u yogi odricanja
i savrSeno slobodan,
dodi ée$ k Meni.

Predanost Bogu u djelima znadi transcendenciju polju djela.
Takvo djelovanje ne proizvodi povratnu reakciju, jer u njemu nema
sebi¢nosti i Zelje za posjedovanjem. Onaj, tko se u cijelosti i bez
ostatka preda Bogu, njega ne vezuje lanac karme.

Netko ce reci: “Razumijem zasto treba biti slobodan posljedica
losih djela, ali zasto odbaciti plodove dobrih?” Dakako, dobra
djela i njihovi plodovi daleko su pozeljniji od zlih plodova koji se
radaju od zlodjela. Ipak, sve su to stvari u sferi stvari, a zlatni
lanac je i dalje lanac. Treba biti slobodan od svih vrsta lanaca, jer
vezanost za svijet plodovima dobrih djela i dalje je vezanost za
svijet, a savrSenstvo se postize tek oslobodenjem od svijeta i pre-
danoséu Bogu. Dakako, lakse je odreéi se zasluge nego krivice, a

152 Mt 25,21
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onaj tko ¢ini zlodjela ne moze se smatrati iskrenim u teznji najvi-
$em dobru. Tako je potrebno najprije sva zla djela odbaciti i zami-
jeniti dobrima, potrebno je usmjeriti se samo prema dobru, a onda
se s relativnog, svjetovnog dobra usmjeriti na najvise, transcen-
dentalno dobro. Takvim usmjerenjem, Covjek se postupno oslo-
bada svijeta i njegovih vezanosti, sve do postignuéa savriene slo-
bode u Bogu.

29 Ja sam isti prema svim bi¢ima.
Nikog ne cijenim vise ili manje.
Ali onaj, koji Me §tuje s predanoscu,
on je u Meni i Ja sam u njemu.

Bog je sunce koje jednako sije dobrima i zlima.* On pristupa
svima jednako, ali ne pristupaju svi jednako Njemu. Jednako kao
$to oni, koji prilaze vatri da se ogriju, dobivaju njenu toplinu, a
drugi ne, iako vatra nije pristrana, tako i Bozji blagoslov obasipa
one koji su Mu predani i koji ga primaju u sebe, te tako, iako svi
mogu dobiti jednako, blago dolazi onima koji ga uzmu. Takav,
koji prima Boga u sebe i iz Njega djeluje, posve je s Bogom sjedi-
njen, izmedu njega i Boga nema razlike.'**

30 Cak i da je najbjedniji od gresnika,
onaj tko Me predano $tuje, znaj,
neka se smatra pravednikom,
jer se ispravno usmjerio.

Onaj tko se odluci za Boga, ma koliko gresan bio njegov pri-
jasnji zZivot, blagoslovljen je i sve mu je oprosteno, kao onom
razbojniku $to bijase razapet zajedno s Isusom.!>’ Onaj, tko oda-
bere Boga, odabrao je savr$eno, i jedino mu ostaje djelima po-
tvrditi ¢vrstodu svoga izbora, a kad to udini, niSta vise nema &i-
niti.

155 Mt 5,45

154 Iy 10,30

155 1k 23,39-43: Jedan ga je od objesenib zlocinaca pogrdivao: “Nisi li ti Krist?
Spasi sebe i nas!” A drugi ovoga prekoravase: “Zar se ne bojis Boga ni ti, koji si
pod istom osudom? Ali mi po pravdi jer primamo sto smo djelima zasluZili, a on
— on nista opako ne ucini.” Onda rece: “Isuse, sjeti me se kada dodes u kraljevstvo
svoje.” A on ée mu: “Zaista ti kaZem: danas ées biti sa mnom u raju!”
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31 On ubrzo postize ispravnost
te stjeCe trajan mir. Znaj, o Kuntin sine,
da Meni predani nikada ne propadaju.

Onaj, tko je odabrao Boga u svijesti, svoj ¢e izbor jamac¢no po-
tvrditi i u djelima, iako je fizicki Covjekov aspekt najtromiji, i naj-
sporije reagira na promjene. Kad i djelima potvrdi izbor BoZan-
skog, njegova je utemeljenost potpuna. Kad ¢ovjek boravi u
Bozanskoj svijesti, kad se njegova dusa sunca u Bogu, svi njegovi
aspekti postupno poprimaju Bozanske kvalitete, te on ubrzo po-
staje savrSenim. Suprotno njemu, ¢ovjek koji se sve vise udaljava
od Boga postupno gubi dodir s Bozanskim kvalitetama, njegovo
razmisljanje i djelovanje postaju kaoti¢nima, te on tone sve dublje
u rasulo.

32 Oni koji utociste traze u Meni,
¢ak i da su ljudi niska roda -
Zene, vaiSye i Sudre —
¢ak i oni ostvaruju najvisi cilj.

Ako imamo u vidu narav kasta, kao podjele ljudi po teznjama i
sklonostima, onda je jasno zasto Gospod drzi zadivljujuéim to, da
Cak i osobe, kojima su Zivotni ciljevi osjetilno uZivanje i materijalna
korist, mogu ostvariti savr§enstvo predano$¢u Njemu. Ipak, ¢ini se
nepravednim uvr§tavanje Zena u kategoriju osoba niska roda.

Bilo bi besmisleno ocijeniti ovu izjavu Gospoda Krsne kao izraz
spolne diskriminacije ili muskog $ovinizma, pogotovo imajuéi u
vidu Njegov Zivot, i njegov stav prema Zenama, s kojima se rado
druZio i zabavljao, i koje je u svakom sluc¢aju drzao vrijednima
barem u jednakoj mjeri u kojoj je cijenio i muskarce. Iz te perspek-
tive, ¢ini se da ova procjena ipak ima u sebi neku objektivnu kva-
litetu. Problematika je dakako slozena, ali moje je misljenje da
Zene mogu postici izuzetne rezultate u praksi yoge, jednako kao i
muskarci, a moje najnaprednije ucenike ¢ine podjednako muskar-
ciizene. Dakako da se nacin rada s muskarcima i Zenama razliku-
je, ali moje je misljenje da je klju¢ni ¢imbenik u svemu tome stu-
panj u kojem je ucitelj ovladao osobinama obaju spolova. Takvo
ovladavanje je klju¢ koji mu omogucuje improvizaciju pristupa,
koji ¢e njegovim ucenicima, odnosno ucenicama, najbolje odgo-
varati. Zbog toga pocetnicima, koji pokusavaju pronadi ucitelja,
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preporucujem da pri izboru ne gledaju na ucitelja i njegove kvali-
tete, jer tu mogu lako pogrijesiti, nego na stanje u kojem se nalaze
njegovi, odnosno njezini uenici, i to onog spola kojemu pripada
sam praktikant. Ako vidi da su ucenici njegova, odnosno njezina
spola postigli znac¢ajan napredak u odnosu na prosjecne ljude, te
da medu njima ima prosvijetljenih bica, neka se takvome ucitelju
slobodno i bez straha preda. Ako, pak, vidi ucenike koji su u lo-
Sem stanju, frustrirani, dezorijentirani, koji umisljaju postignuce
bez stvarnog iskustva, ako se po duhovnom dosegu ne isti¢u u
odnosu na prosjek, ili, jo$ gore, ako su u gorem stanju od prosjec-
nog, takvog je “ucitelja” najpametnije izbjeéi u Sirokom luku, bez
obzira na to koliko se pametnim ¢inile njegove rije¢i, buduéi da
ocito negdje leZzi problem. Bolje je uroniti glavu u kantu vode i
zadaviti se, nego odabrati krivog ucitelja, jer su posljedice izbora
krivog uditelja teZe.

Lako je posti¢i duhovnost u kojoj se svi slatko smjeskaju, toga
ima svuda i previse, veéi je problem posti¢i duhovnost u kojoj se
spoznaje Zivi i stvarni Bog, a toga naZalost ima manje. Jednako tako,
sliedbe u kojima ucenici na sav glas slave ucitelja i govore o svojim
iskustvima treba izbjegavati u Sirokom luku, buduéi da se sasvim
sigurno radi o umisljanju. Onaj tko ima stvarnog iskustva o njemu
e govoriti samo u izuzetno intimnoj atmosferi, medu sebi sli¢ni-
ma, jer se radi o svetinji nad svetinjama, daleko privatnijoj od sek-
sualnog Zivota. Pogotovo se to odnosi na govor o ucitelju. Ucitel;j je
uceniku najveca svetinja, on predstavlja najvecu svetost njegove duse.
O laznim uditeljima se govori na sav glas; jednako tako, lazni u¢eni-
ci, koji niSta nisu shvatili, na sav ée glas govoriti o svojim postignu-
¢ima i slavi svoga ucitelja. Takve, koji od duhovnosti prave cirkus,
treba odmah oznaciti kao neozbiljne, ako ne i nesto gore.

Duhovnost je stvar nutrine, a ne vanjstine. Tamo gdje je nagla-
sak na obredima i pravilima, tamo gdje se naglasak stavlja na po-
vrdinu i izgled, vrlo se vjerojatno zapostavlja nutrina.

33 Koliko tek vrli brahmane,
i predani kraljevski mudraci!
Obozavaj stoga Mene, ti
koji si se nasao u svijetu tuge i prolaznosti!

Ako veé i ljudi koji su oznaceni kao hendikepirani u svojoj du-
hovnosti, “ljudi nizeg roda”, mogu postiéi savr§enstvo predanos-
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¢u Bogom, koliko to tek mora biti lakSe onima, koji su svojim
rodenjem predisponirani za duhovnost! Covjek, &ije se prirodne
teznje kreéu prema pravednosti i spoznaji, do Boga ce stiéi s lako-
¢om. Stoga se svakome bez razlike preporucuje usmjerenje na Boga,
kao jedini istinski lijek za ljudsku patnju.

34 Uvijek misle¢i na Mene,
obozavaj Me predano,
irtvuj Meni, odaj Mi postovanje.
Duse posve obuzete Mnome,
tako sjedinjen dodi ¢e§ Meni.

Zaklju¢ak nauka o oslobodenju, dakle, glasi da citav Zivot treba
biti prozet predanim oboZavanjem Gospoda; ono, na §to je u-
smjerena dusa, to se ogleda i u djelima. Usmjerenje, dakle, treba
biti prema Svevi$njem, Svevi$nji treba biti temelj egzistencije i svih
razmatranja, a posljedica toga bit ée oslobodenje i savrSenstvo. Ja
sam jedina stvarnost. Znajuéi to, sjedinjen sam u savrSenstvu.
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1 Svevi$nji Gospod rece:
Pocuj i dalje Moju najvisu rije¢, o Moénoruki,
koju iz Zelje za tvojim dobrom
govorim tebi, jer si mi omilio.

Kako se Arjuna otvara Krsninoj rijeci, te prima u sebe sve vise
od Njegove naravi, tako i Gospod ima Zelju o svojoj naravi govo-
riti, jer je znalenje toga nesto $to daleko nadilazi puku situaciju u
kojoj se oni trenutno nalaze. Bitaka je bilo i bit ée ih, one nemaju
znacenje zbog kojeg bi ih netko posebno pamtio, ali svetih teksto-
va, kakav je Bhagavad-gita, ili nema ili su izuzetno rijetki. Zbog
toga ¢injenica da se Arjuna i Krsna nalaze medu vojskama na boj-
nom polju, a bitka samo $to nije zapocela, gubi na vaznosti, jer
ovo viSe nisu upute o ispravnom pristupu ratovanju, ovo je cjelo-
vita Bozanska objava, ovdje sam Gospod govori o svojoj unutar-
njoj naravi. Moglo bi se reci da je za to zasluZzan ponajvise Arjuna,
jer da on nije tako pomno pratio Krsnino izlaganje, i da Ga svojim
pitanjima nije poticao na daljnje izlaganje, sve ove tajne ostale bi
neotkrivenima. Iz toga vidimo da je i u duhovnom odnosu uceni-
ka i ucitelja prisutna ista zakonitost kao i u strujnom krugu: nije
dovoljno posjedovati izvor energije, potrebno je posjedovati i tro-
Silo koje ga je u stanju u cijelosti iskoristiti. U¢itelj predstavlja
izvor energije, ali ako nema ucenika kojemu ¢e ta energija biti
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potrebna, ona ¢e ostati u potencijalnom stanju, neiskoristena. Ako
to dalje razradimo, doéi ¢emo do prili¢no zanimljivog zakljucka:
ako na svijetu nema uistinu velikih ucitelja, moguée je da je to stoga
$to nema dovoljno velikih ucenika. Jednako tako, kako bismo u
takvoj situaciji uopée mogli znati ima li velikih uditelja ili nema?
Naime, da nije doslo do situacije kakvu sre¢emo u Bhagavad-giti,
mudrost Gospoda Krsne mozda nikada ne bi bila razotkrivena, moz-
da nikada ne bismo saznali o Njegovoj veli¢ini. Gospod sam govori
kako ovo nije Njegovo prvo utjelovljenje, a jamac¢no nije ni posljed-
nje. Iz toga, nazalost, slijedi da vecina takvih utjelovljenja nije uop-
e zapaZena, a vjerojatan je razlog tome upravo nesposobnost ljudi
za postavljanje pitanja na koja bi Bozanska mudrost bila odgovor.
Na svu srecu, Bhagavad-gita je rezultat situacije u kojoj je nekome
zatrebalo upravo ono $to je Gospod dosao dati, a to je On sam.

2 Niti mnostvo bogova i velikih mudraca
ne zna Moje porijeklo,
jer Ja sam izvor i bogova i mudrih.

Svi mudri imaju svoj temelj u Bozjoj mudrosti, jednako kao $to
sva bozanska bi¢a imaju temelj u Bozjoj bozanskosti. Ipak, oni ne
vide temelj od kojeg su nacinjeni, i nad njime nemaju vlasti, veé
on ima vlast nad njima. Bog je u svim bi¢ima, ali nisu sva bi¢a u
Bogu — nemaju sva jednaku svijest o svojem temelju. Cak i oni,
koji su spoznali sebe kao brahman, dotaknuli su tek truncicu Boz-
jega sjaja. Jer, oni su stanje sveproZzimajuce, beskrajne stvarnosti
iskusili tek u maloj, neznatnoj mjeri, jednako kao $to ¢ovjek koji
motri s velike udaljenosti vidi ogromnu zvijezdu tek kao slabu
tockicu svjetlosti na nebu. Iako je znanje ljudi od Boga, iako je
njihova plemenitost i dobrota od Boga, daleko je to od onoga $to
doista prebiva u Bogu, sve su to tek sitnice i beznacajnosti. Ipak,
buduéi da tek male iskrice drze vrijednima i da Citav Zivot posve-
¢uju njima, koliko bi tek tezili izvoru svih tih stvari, kad bi ga
poznavali! Usmjerenje Covjeka prema Bogu predstavlja odgovor
na sve potrebe ljudske duse, jedini pravi odgovor, koji sadrZi ispu-
njenje, kojega se nije mogude zasititi, koje nije moguée nadrasti,
jer je u svim svojim aspektima beskrajno i savr$eno.

3 Onaj smrtnik, koji Me zna
kao nerodenog i bez pocetka,
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kao Velikog Gospoda svjetova,
on je neobmanut,
i slobodan od svakog grijeha.

Ovdje je dana definicija oslobodenja; ono predstavlja stanje ¢o-
vjeka koji poznaje Boga, I$varu, koji predstavlja ocitovani brah-
man. Veé i samom sposobno$¢u da to dosegne, Covjek je zavrsio
ciklus evolucije, slobodan je od potrebe za ponovnim rodenjima
radi duhovnog razvoja.

4 Svjesnost, mudrost, neobmanutost,
strpljivost, istinoljubivost,
vlast nad osjetilima i umom,
sreca, nesreca, rodenje i smrt,
strah i neustrasivost,

5 Nenasilje, uravnotezenost, nezahtjevnost,
isposniStvo, darezljivost, slava i sramota,
razna su stanja bica,

a izvor im je svima u Meni.

U usporedbi s racunalom, postoje razli¢iti programi razlic¢itih
svojstava, ali sva ta svojstva oni crpe iz racunala; moze se ¢ak redi
da su programi tek nacin, na koji ra¢unalo pokazuje ono $to u
njemu postoji u potencijalu. Iako ima i dobrih i losih programa,
svi oni, bez razlike, olituju snagu racunala, a ¢ak i losi programi
imaju tu dobru osobinu da u usporedbi s njima oni dobri izgledaju
posebno dobro, pa tako posredno i oni pridonose slavi rac¢unala.

U drugoj usporedbi, s laserskom zrakom koja najprije otapa, a
potom i isparava blok leda, kvaliteta topline — odnosno energije,
dinamike — koju voda poprima ima svoj izvor u laserskoj zraci.
Voda preuzima djelomi¢no ono $to laserska zraka ima u potpu-
nosti. U onoj mjeri u kojoj se led izlaze laseru, poprimat ¢e njego-
vu toplinu. Izlaganje zraci moéne energije usporedivo je s preda-
no$¢u Bogu. Oni, koji Mu se predaju, ogrijat ¢e se na Njegovoj
svjetlosti, i poprimiti njezina svojstva, te ¢e tako postati BoZzanski-
ma. Oni, pak, koji se toj svjetlosti ne izloZe, ostat ¢e u tami, za-
mrznuti i hladni.

Obje usporedbe na neki nacin ocrtavaju stvarnost, ali dakako
nista ne moze u cijelosti prenijeti sliku o Bozjoj veli¢ini. Bog kao
osoba (I$vara) je kao Sunce, koje grije sva bi¢a na svijetu, dajuéi im
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svima bez razlike toplinu i svjetlost; oni, koji mu se izloZe, ogrijat
e se, dok ¢e se drugi smrzavati u tami. S druge strane, Bog kao
Apsolut (brahman) je kao racunalo, na kojem se izvr$avaju razlici-
ti programi (svi razli¢iti svemiri s bezbrojnim mno$tvom bica), te
tako predstavlja sveprisutnu, temeljnu stvarnost u svemu.

6 Sedam mabharsija i Cetiri Manua,
Meni nalik, rodeni su iz Mog uma,
a od njih sva stvorenja svijeta.

[ako je stvarno znacenje ovoga prili¢no nejasno, pokusat ¢u pro-
naéi objasnjenje koje ima najviSe temelja u stvarnosti.

Unutar Puruse postoji mnostvo podjela; postoji mnostvo, haj-
demo redi, duhovnih bic¢a, bogova, nad kojima je svima Gospod,
Purusottama. Oni se dijele po stupnju udjela u Bozjoj biti. Tesko
je u takvim stvarima nesto zasigurno znati, ali mislim da neemo
previse pogrijesiti ako kazemo da je I$vara svojom svije$¢u stvorio
druge Puruse — maharsije i Manue — a oni su stvarali dalje, bezbroj
raznih duhovnih biéa. Svi oni prebivaju u Bogu i od Njega ih je
teSko razlikovati, buduéi da ih sve odlikuju predanost i sluzenje,
kvalitete koje Gospod posjeduje u cijelosti. Kasnije, proces stvara-
nja doveo je do ozZivljavanja pasivne Bozanske energije, Prakrti,
odnosno Prirode, ¢ime su nastale daljnje podjele i konkretizacije.
Ono $to mi opazamo kao sebe blizu je samog dna tog lanca stvara-
nja, i ljudska bic¢a uglavnom imaju slabu predodzbu veé i o razina-
ma Prakrti koje neposredno nadilaze fizicku, a kamoli o onome, o
¢emu se ovdje govori.

7 Onaj, tko doista poznaje
to obilje Moje velicine,
posve je zaokupljen yogom,
u to nema sumnje.

Onaj, tko je u stanju pojmiti istinu o tome, izravno, iskustvom,
taj je postigao savrSenstvo yoge, njegov je duh u cijelosti prozet
savrSenstvom, i on je u cijelosti odbacio sve niskosti i manja dobra.

Koliko god da je takav cilj tesko ostvariti, to je u svakom slucaju
mogude, i postoje oni koji su u tome uspjeli. Dakako, iz svojeg
iskustva mogu posvjedociti da bi bez sustavne prakse moéne yo-
gijske tehnike takvo nesto bilo u cijelosti nemoguée. Naime, pre-
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preke koje se sre¢u po putu yogom je tesko savladati, potrebna je
fokusirana svijest i velik red veli¢ine energije da bi se ¢ak i do-
taknulo razine stvarnosti koje su daleko ispod savrsenstva o kojem
pri¢a Gospod. Bez takvih tehnika, koje snagu svijesti ¢ovjeka po-
dizu za nekoliko redova veli¢ine, ne vidim kako bi uopée i u teo-
riji bilo moguce da obican Covjek, ija svijest nije usmjerena na
ispravan nacin, i ¢ija je energija u usporedbi s yoginom zanemari-
va, postigne bilo kakav znacajniji napredak u tom smjeru. Zbog
toga ne vidim nikakva smisla u objasnjavanju visokih stanja svije-
sti onima, koji ne prakticiraju yogu; ne postoji ni najmanja mo-
guénost da ikada shvate istinsko znacenje takvih opisa.

Postoje razli¢ite tehnike yoge. Covjekov duh je izuzetno slozen, i
moguée mu je prici na velik broj nacina, iz raznih smjerova. Svaki
takav smjer predstavlja neki oblik yogijske tehnike. Od takvih teh-
nika, koje sve redom imaju svoje mjesto i svrhu, svoj sam sustav
yoge sastavio od onih, koje predstavljaju najmoénija i najizravnija
sredstva za CiS€enje duse i poveéanje duhovnog dosega. Dakako,
bududi da se stanja i potrebe ljudi razlikuju, takav izbor nece biti
jednako dobar za svakoga; zbog toga, mudro je potraziti ucitelja
koji je iskusan i u stanju improvizirati tehniku koja e pojedincu
najviSe odgovarati, i koja e biti primjerena njegovu duhovnom
stanju. Ipak, takav sustav mora u sebi sadrzavati temeljne vjezbe
poput rezonancije i kriye, buduéi da bez takvih moc¢nih tehnika
CiS¢enja ne vidim pretjerane vjerojatnosti za postizanje savrSenstva.
Jednostavno, koli¢ina necisto¢a koje prebivaju u duhu prosje¢nog
Covjeka tolika je, da manje u¢inkovite tehnike jednostavno neée biti
dorasle zadatku, a u¢inkovitije, ako i postoje, meni nisu poznate.

Ne treba se fanati¢no drzati samo jednog pristupa, jednog smjera.
Put je nesto $to se moze prilagoditi, improvizirati. Cilj je jedini
bitan, a cilj je sam Bog. Ako neka tehnika ne odgovara ¢ovjekovu
sustavu, ili je nije u stanju prakticirati na ispravan nacin, svakako se
treba posavjetovati s uciteljem, koji ¢e ga usmjeriti. Vjera u same
tehnike neka je vrsta bogohuljenja; naime, tehnike su samo sred-
stvo, pomagalo, nacin usmjerenja duha, i nikako ne smiju predstav-
ljati “svete krave”. Svete krave su dobre jedino za proizvodnju sve-
tih hamburgera. Da sam se ja strogo pridrzavao raznih propisa i
udzbenickih tehnika, kakve su propisivali razni yogini, ne bih nika-
da postigao nikakav napredak, a kamoli pisao ovaj tekst. Improvi-
zacija na temelju znanja, dakle, jednako kao i u bilo kojoj drugoj
ljudskoj djelatnosti, ovdje je klju¢ uspjeha. Za vrijeme prakse yogi-
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nov sustav neprekidno mijenja stanja, i tim stanjima se neprekidno
treba prilagodavati, i svakome pristupiti na odgovarajuéi, original-
ni nacin. Yoga je kreativna, dinami¢na, a ne stati¢na. Moéne tehni-
ke rada sa sustavom nastaju kao posljedica osluskivanja sustava, pra-
¢enja njegovih stanja i potreba, i improvizacije na temelju opazanja
i iskustva. Postoje, dakako, temeljne tehnike, koje se ne razlikuju
bitno od pojedinca do pojedinca, i one predstavljaju osnovu yogij-
ske prakse i “sluzbenog” sustava. Ipak, svaki napredniji praktikant
uskoro razvije svoju posebnu, originalnu varijaciju na temu tehni-
ke, koja njemu osobno najbolje odgovara, i na temelju toga dalje
radi, potpomognut iskustvom ucitelja i drugih praktikanata.
Jednako kao §to se razlikuju tehnike, tako se razlikuje individual-
no opazanje i iskustvo visih razina svijesti. Te razine toliko nadilaze
konvencionalno ljudsko iskustvo, da je krajnje malo vjerojatno da
¢e dva Covjeka o njima govoriti na isti nacin; to je jednako vjerojat-
no kao i moguénost da dva pjesnika istim rije¢ima opiu isti zalazak
sunca, ili da ga dva slikara naslikaju na identi¢an nacin. Zbog toga
se rijeci, kojima ljudi od iskustva opisuju viSe razine, kao i samog
Boga, nevjerojatno razlikuju, a ipak u svima njima moZemo uvidjeti
notu zajednickog iskustva. Oni, koji svete spise vide kao medusob-
no proturje¢ne, ne znaju gledati na ispravan nacin. Naime, gledati
te tekstove kao doslovni opis, kao fotografsku sliku stvarnog sta-
nja, jednostavno je pogresno. Ako ih, pak, gledamo kao nadahnute
primjerke poezije, bit éemo bliZe istini. U svakom slucaju, jednako
kao $to svrha poezije nije u tome da je nau¢imo napamet, ni svrha
svetih spisa nije u tome da ih se bezumno i doslovno pridrzavamo;
oni sluZze istoj svrsi kao i djela pjesniStva, a to je prenosenje nadah-
nuca koje je izvorno i dovelo do nastanka djela. Iz takvih tekstova
ne treba crpiti rijeci, nego nadahnude, svijest iz koje su nastali. Umje-
sto da usvajamo rije¢i neke knjige, usvajajmo radije svijest iz koje
dolaze te rijeci, a onda ¢emo i sami biti u stanju govoriti o predme-
tu iskustva. U svemu tome ne moze se dostatno nahvaliti samo is-
kustvo, odnosno yoga koja do njega ima dovesti; zato treba prihva-
titi mudri savjet iz upanisada: “Napustivsi tada sve spise, pa i ovaj,

mudar bi se prihvatio yoge”.!5

156 Parafrazirano Amrta-bindu upanisad 8.18:
“Mudar, koji je proucivsi spise
prionuo ostvarenju znanja
u Zelji za zrnjem odbacuje pljevu -
ovaj i druge tekstove™.
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Sva teoloska razglabanja suvi$na su ako ne posjedujemo spo-
znaju. Kad je posjedujemo, sva teologija je tek moguce sredstvo
izraza punine spoznaje, i ne pridonosi toj punini u zna¢ajnoj mjeri,
osim u smislu da ¢ée se prosvijetljeni radovati ako mozZe i mislima
i rije¢ima slaviti Boga. Zakljucak je, stoga, da svi sveti spisi sluze
tek tome da bi ljude potaknuli da sami porade na spoznaji pred-
meta, koji spisi opisuju. Kad smo jednom ustanovili da to Zelimo,
ostaje nam jedino baviti se yogom dok to ne postignemo.

8 Ja sam izvor svega. Sve izvire iz Mene.
Znajudi to, obdareni dubokim pronicanjem,
mudri Me obozZavaju.

Sve kvalitete imaju svoj temelj u Apsolutu, u Bogu. Nista ne
postoji, $to ne bi imalo svog temelja u Njemu. Mudri, koji ili iz-
ravnim uvidom svjedoce istinu o tome, ili to naslu¢uju kao istinu,
obozavaju i Stuju Boga, slavedi Ga na sve moguée nacine, a ponaj-
prije upijanjem Njega i Njegovih kvaliteta u sebe, postajuéi u cije-
losti onim, ¢emu se dive.

To je jednako istina i za ispravno usmjerene Stovatelje pocetnike,
kao i za prosvijetljene mudrace. Razlika je jedino u tome $to $tova-
telj tek nasluéuje, i ta slutnja hrani njegovo nastojanje, dok mudrac
zna i vidi, u njemu je vjera ustupila mjesto izvjesnosti spoznaje.

9 Sa Mnom u mislima,
Zivota posvecena Meni,
medusobno si pomazudi,
razgovaraju¢i o Meni,
nalaze zadovoljstvo i srecu.

Govori li se ovdje o istinskim znalcima, ili tek o tragaocima za
znanjem? Cini se da to nije bitno. Naime, kako Gospod kaze, “i
najgre$nijeg od bijednika, koji se za Me odlucio, treba drzati pra-
vednikom™, jer blizu je njegovo krajnje savrSenstvo. I savrSeni,
jednako kao i oni na putu, provode vrijeme u promisljanju cilja;
jedni u punini, drugi nesavreno, ali na putu k savrienstvu. Savr-
Seni pomaZzu nesavr$enima, a nesavrseni u savrSenima vide i $tuju
Boga. Druzedi se tako na temelju istine i stvarnosti, medusobno se
podrZavaju u ispravnosti, te tako ostaju nepokolebljivo u¢vrscéeni-
ma u usmjerenju prema najvisem ispunjenju.

317



Bhagavad-gita

Bog je ovdje. Bog je ovdje sada. Ovdje je kraj nas. S nama se
raduje, s nama place. S nama je u sretnim i nesretnim trenucima.
Svaka nasa radost ili Zalost, njegova je. Bog nam je bliZi od najbli-
zeg, drazi od najdrazeg. Bog nam je najbolji prijatelj, ljubavnik
nutrine nase duse. Nema nikoga, niti moze biti, $to bi nam ikako
mogao biti blize. Prijatelji i ljubavnici mogu nas ostaviti, ali Bog je
s nama, kraj nas, u nama, sa svih strana i iznutra, od pocetka do
kraja svijeta, i daleko viSe od toga. Uo¢imo Ga. Uzvratimo Mu
ljubav, uzvratimo Mu makar djeli¢ paznje kojom brine o nama.
Jer On nije daleka, bezosjecajna sila, On je onaj kome se utjece-
mo, bjezeéi od dalekog i bezosjecajnog. Dovoljno je da Ga samo
primijetimo, da na Njega obratimo paznju, i sva nasa tjeskoba zau-
vijek e nestati.

10 Njima, uvijek obuzetima predano$cu,
koji Me vole svim srcem,
dajem yogu znanja, kojom dolaze Meni.

Oni koji su predani Bogu, koji imaju volju i ¢eznju, ali im
nedostaje znanja, od Boga dobivaju ono $to im nedostaje, jer
Bog je punina znanja. Predano$¢u Bogu, sustina znanja prelijeva
se u bhaktu, ¢ineéi ga velikim medu mudracima. To je znanje o
BoZjoj naravi, znanje yoge, sposobnost razlikovanja zbiljskog od
nezbiljskog, koja je sustina mudrosti, i koju nije mogucée druga-
Cije usvojiti, koja se ne predaje na sveudilistima. Samo onaj tko je
Bogu predan moze Ga upoznati, mozZe shvatiti Njegovu unutar-
nju narav. To je stoga §to se o Bogu ne moze govoriti i misliti
kao o objektu, kao o stvari pokraj drugih stvari. Bog je temel;j i
sutina, sama osnova i os svijeta. Citavo mnostvo svjetova i bica
zivi u Njemu. Kako bi Ga bi¢e uopée moglo spoznati, ako se
predano$¢u Njemu ne otvori za sustinu svih stvari, koju ée tada
uoditi onkraj svega? Stvarnost se spoznaje istinom, koja je pre-
danost stvarnosti. Istina svoju puninu doseZe potpunim stapa-
njem sa stvarno$¢u. Tako i bhakta predanoséu Bogu poprima
sve vise spoznaje Boga, a cjelovitim sjedinjenjem s Bogom, pot-
punim poprimanjem Njegove naravi, zadobiva cjelovitu spozna-
ju Boga, koja je spoznaja bivanjem.

11 Iz milosti prema njima,
Ja, koji boravim u njihovoj dusi,
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tamu neznanja rasprsujem
jasnim svjetlom znanja.

Kako se bhakta otvara prema Bogu, tako ga Gospod u sve veéoj
mjeri ispunjava. Jednako kao $to svjetlost sunca ispunjava prosto-
riju kad uklonimo mracne zastore i otvorimo prozore, tako i Boz-
ja svjetlost ispunjava dusu koja Mu se preda. Gdje je svjetlost, ne
mozZe biti tame. Gdje je Bog, ne moze biti neznanja, jer neznanje je
tek nesvijest o BoZjoj nazo¢nosti. U toj nazo¢nosti dusa srece svoju
puninu, postiZe cjelovito ispunjenje, i iz nje se gubi svaki trag stra-
ha i neizvjesnosti. Jer, Ja Jesam.

12 Arjuna rece:
Ti si najvi$i brahman, najvise boraviste,
Ti si najvisi prodistitel;.
Ti si izvorni Bozanski Purusa,
nerodeni Bog bogova.

U takvoj predanosti sada se nalazi Arjuna, moénik medu sveci-
ma. Njegova predanost pjeva himne u slavu Gospodnju. Njegovo
odusevljenje sja iz njega poput sunca koje proviruje iza oblaka, jer
njegova dusa osjeca radost ispunjenja. Pijuéi nektar Gospodnje
rije¢i, on se raduje i iz te radosti slavi Gospodina. Radost njegova
srca prelijeva se kroz grleni centar, kroz viSuddhu. Svjetlost grla
teCe poput bujice hvalospjeva u slavu Gospodnju, i on se sjeca
svega $to je Gospod rekao o Sebi, i potvrduje Njegovu veli¢inu
svojim srcem: “Rekao si da si najvisi brahman, i jesi. Rekao si da si
najviSe boraviste, i to je vjena istina. Ti si najvisi prodistitelj, jer si
sama Cistoca, koja odnosi svaku prljavstinu iz ljudske duse.” Arju-
na govori svoju predanost, ona tece iz srca u grlo i na svome putu
pronalazi rije¢i kojima bi se izrazila, a najbolje su i najprikladnije
upravo one, kojima je Gospod sam sebe opisao. Arjuna je slobo-
dan svakog straha, svake sumnje. On je u stanju predanosti, u
stanju Bozanske ekstaze, kakvu uZivaju veliki sveci i yogini u svo-
jim dubokim meditacijama. On pije nektar blaZenstva punim grlom.

13 Tako svi rsiji govore o Tebi.
I Narada je tako rekao,
i Asita, Devala, i Vyasa.
I Ti si mi se sam takvim otkrio.
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U svom zanosu Arjuna iznosi i ¢vrste argumente, dokaze iza onoga
Sto tvrdi; najveci dokaz predstavlja rije¢ mudraca koji zna najviSu
istinu. Sad se Arjuna prisje¢a njihovih rije¢i kojima su slavili Krsnu,
svi odreda, u raznim prigodama. I kao krunski argument, tu je i
rije¢ samog Gospoda. Jer, ako rije¢ mudraca predstavlja dokaz, zbog
njihova uvida i veli¢ine, koliku tek snagu i vrijednost ima rije¢ sa-
moga Gospoda, koji je temel;j i sustina mudrosti mudraca.

14 Sve §to si mi rekao drzim istinom, o KeSava.
Tebe, o Gospode, ni bogovi ni demoni
ne mogu dokuciti i shvatiti.

Deve i asure, odnosno bogovi i demoni, glavna su moé¢na bica
vedske mitologije; temeljne sile u prirodi, dobre i loSe, koje se
bore za prevlast. Svi vedski obredi namijenjeni su upravo udobro-
voljavanju tih sila. Gospod je transcendentalan, s one strane tih
sila, njima neshvatljiv i nedokuciv.

15 Doista, samo Ti osobno poznajes Sebe,
O Najvisi Puruso, o izvoru bica,
gospodaru svega, Boze bogova,

o gospodaru ¢itavoga svijeta.

Gospod je najvisi. On je temelj cjelokupnog postojanja. Nitko
Ga ne moZe znati, zato $to nitko ne moze pojmiti Njegovu velici-
nu, a da se s Njim u cijelosti ne sjedini. Tako uvijek jedino On zna
Sebe; ako se tko procisti do mjere da Ga moze spoznati, on tim
prociséenjem postaje Gospodom, tako da uvijek samo On zna Sebe.
Najvisi Purusa je krajnji stupanj razvoja bica, kraj evolucije, ko-
nacni cilj. On je temeljna svjetlost, ¢ije su sjene mnostvo bica i
svjetova. On je u svemu osnovni pokretad, svjesni i aktivni prin-
cip, koji prosijava kroz mnos$tvo razina stvorenog, stvarajudi iz
Svoje punine beskraj raznolikosti.

16 Prili¢i Ti, doista, da govori$
o svojoj Bozanskoj slavi,

kojom prozimas sve ove svjetove.

Ljudi Cesto drze skromnost odlikom velikih ljudi. Tome ima
viSe razloga, a glavni je zabluda. Naime, ljudi se u svom neznanju
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moraju boriti protiv ega, koji pokusava sebi dati vaznost i hraniti
se samohvalom i pohvalama drugih. Vidjevsi da je to put koji vodi
u propast, ljudi su zakljucili da je neobjektivnu ¢ovjeku, koji Zivi u
iluziji, bolje ne govoriti o vlastitim vrlinama, jer e se upropastiti,
a njegove vrline ¢e postati niStavnima. Takvom je ¢ovjeku bolje
govoriti o vrlinama drugih a sebe umanjivati. Ipak, takav lijek
protiv oholosti ima smisla samo za ljude koji nisu objektivni, koji
sebe dozivljavaju kao ograni¢enu osobnost medu drugim ograni-
¢enim osobnostima, obuzetu strahom od vlastite prolaznosti i nis-
tavnosti, i koja laznim ponosom i oholo$¢u nastoji stvoriti privid
vlastite vrijednosti u odnosu na druge.

Kakva bi smisla imala skromnost prosvijetljena ¢ovjeka, koji do-
zivljava stvari objektivno? Ako je ne$to tako, on ¢e to opaziti i
reéi. Ako nije, i to ¢e opaziti i reéi. Ako on nekome kaze kako
stvari stoje, to nikada nije obojeno osobnim interesima, poput
strahova i Zelja, jer takav opaza jedino stvarnost. Buduéi da sebe
ne poistovjecuje s tijelom, takav ne mora pribjegavati skromnosti,
koja je s njegove razine samo laZ, nedostatak objektivnosti. Zasto
bi, naime, netko jedno tijelo ili jedan um umanjivao ili uzdizao,
samo zato $to trenutno kroz njega djeluje? Pa, to je samo tijelo i
samo um, supstancije razli¢itih razina energije, koje mu trenutno
pripadaju, i o kojima se moze izre¢i sud jednako kao i o bilo kojim
drugim tijelima. Ako je njegov um modan, on ¢e to bez potrebe za
skromnoséu ustvrditi. Ako je slab, reéi ¢e i to, ali to nele biti
skromnost, nego puka konstatacija. Drugi mu mogu pripisivati
pobude oholosti ili skromnosti, ali doista, u njemu postoji jedino
stvarnost koja govori o stvarnosti.

Ako je tako s prosvijetljenim ¢ovjekom, koliko je to tek slucaj sa
samim Gospodom, koji je su$tina i temelj svega? Kad On slavi
Sebe, to je Cista objektivnost, koju izri¢e iz upravo onog razloga,
iz kojeg je stvorio sve svjetove i sva bica, iz kojeg je pokrenuo
Citav proces evolucije: da bi se prosirila Njegova slava, da bi se
stvorilo viSe bi¢a koja su je u stanju obuhvatiti i pojmiti, koja ce
nositi u sebi najviSe Bozanske atribute. Ako je to oholost, onda je
i zivot u bi¢ima oholost, onda je radost oholost, jer su to samo
djeli¢i Bozje slave, kojom On slavi Sebe. Kad o Sebi govori Arjuni,
On ispunjava Svoju temeljnu nakanu, a to je darivanje Sebe, dari-
vanje ispunjenja onima, koji ga Zele. To Arjuna dakako razumije,
on shvac¢a Krsninu potrebu za davanjem Sebe, za sluzenjem svim
bi¢ima kroz njihovo uzdizanje, jer ¢e se tako pronositi Njegova
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slava. Ako treba slaviti um, ako treba slaviti Zivot, ako treba slaviti
svijest, ako treba slaviti ljubav, koliko tek treba slaviti Gospoda,
koji je temelj i sustina tih svojstava? A ako Ga treba slaviti onaj,
tko Ga u bilo kojoj mjeri poznaje, koliko tek On treba slaviti Sebe,
znajudi Se u cijelosti!

17 Kako da Te shvatim, o Yogine,
uvijek misle¢i na Tebe?
U kojim oblicima da Te predo¢im,
o Gospode?

Arjuna Zeli shvatiti o Gospodu sve §to mu je moguée shvatiti.
On Zeli upiti sve §to s Gospodom ima veze, sve aspekte Njegove
veli¢ine, kako bi Ga mogao slaviti, i kako nikada ne bi izgubio
sje¢anje na Njega.

18 Potanko mi ponovo opisi, o Janardana,
svoje yogijsko obilje.
Jer nektara se Tvojih rijeci
nikada ne mogu dovoljno nauziti.

Arjuna je u stanju ekstaze, on doslovno pije nektar blaZenstva
koji stje¢e obozavanjem Krsne. Zbog toga on Zeli ¢uti jo$; svaka
rije¢, koju Gospod kaze o Sebi, rezonira s Arjuninim sustavom na
takav nacin, da u njemu proizvodi nektar blazenstva predanosti,
amrtu. On stoga, govoreci o pijenju nektara Gospodnje rijeci, ne
govori samo metaforicki, i yogini koji imaju iskustva znat ée kako
on govori sasvim doslovno, bhakta doslovno “pije” energiju, koja
u njegovu sustavu izaziva blaZenstvo poput nektara, on doslovno
ima osjecaj da je “guta”. Takvo blaZenstvo predanosti nije stanje
histerije kojim ga neznalice ponekad pokusavaju oponasati, veé stvar-

ViV 2ot

ni dodir s prociséujuéim blazenstvom viSe energije, viSe svijesti.

19 Svevisnji Gospod rece:
Sad ¢u ti opisati Svoje Bozansko obilje,
ali samo najistaknutije, o slavo Kurua,
jer Mojoj veli¢ini nema kraja.

Gospod Zeli reéi kako ¢e tek naznaditi smjernice u kojima treba
gledati.
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20 Ja sam Jastvo, o Gudakesa,
$to prebiva u srcu svakog bica.
Ja sam pocetak, sredina i kraj svih bica.

Jastvo bica je bice samo, njegova jezgra, “srce”. Ta jezgra bica,
njegova sustina i stvarnost, jest Bog, odnosno zracenje Bozje stvar-
nosti koje bi¢e dozivljava kao sebe.

Cesto ljudi tumace ovaj stih tako da se jastvo doslovno nalazi u
predjelu srca. Argument u prilog toj tezi jest i to, $to ¢e veéina
ljudi mentalno tijelo, koje se doista i nalazi u rezonantnom pod-
rudju srane cakre, doZivljavati kao sebe.

Ipak, to je zabluda, buduéi da jastvo nije lokalizirano. Ono se
ne nalazi na nekom posebnom mjestu, jer bi to znacilo da se na
nekom mjestu ne nalazi, $to nije istina. Jastvo je sam Bog, koji je
sveprisutan. Postoje, doduse, razli¢ita “vrata” kroz koja svjetlost
Jastva zradi u svijet kroz Covjeka, i ovisno o Covjekovim specific-
nostima on ¢e sebe doZivljavati ili u glavi, ili u srcu, ili u noznom
palcu. Yogin koji je postigao samospoznaju opaza sve kao sebe, a
ne samo jedno tijelo, ili dio tijela, kakav je srce. Ako, pak, taj stih
shvatimo u njegovu pravom znacenju, u kojem “srce” znadi susti-
nu, jezgru, ono oko Cega je sve ostalo satkano, tada ¢emo dokuciti
pravi smisao. I doista, kako ronimo dublje u jezgru vlastitog bica,
tako se priblizavamo istinskom Jastvu, a time i BoZanskoj stvar-
nosti, koja je sveprozimajuca. Zbog te sveprozimajuée naravi Gos-
pod govori sljedeéu recenicu: On je doista ne samo sustina, nego
sve uopce, u Njemu sve pocinje, traje i prestaje.

21 Medu adityama Ja sam Visnu,
medu izvorima svjetla Ja sam Sunce,
medu marutima Ja sam Marici,
medu zvijezdama Ja sam Mjesec.

Ove slike prenose znalenje slave najveceg medu velikima: ono
$to je Visnu medu adityama, $to je Sunce medu izvorima svjetla,
$to je Marici medu marutima (olujnim pratiocima Indre), $to je
Mjesec medu zvijezdama na noénom nebu, to je Gospod medu
svim stvarima: najvedi, koji sve zasjenjuje slavom, obiljem i svje-
tlo§¢u. Takvo znacenje prenose i sljededi stihovi.

22 Medu Vedama Ja sam Sama Veda,
medu bogovima Ja sam Vasava,
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medu osjetilima Ja sam um.
U svim bi¢ima Ja sam svijest.

Sama Veda je Veda u kojoj se govori o obredima some, opoj-
nog nektara. Iako se ¢ini moguéim da su izvorno Arijci somu kao
napitak proizvodili od neke biljke, te se njime opijali, odnosno
drogirali, u yogijskoj je terminologiji soma izvjesna supstancija
koju proizvodi tijelo yogina kako bi podrzalo njegovo funkcioni-
ranje u visokim stanjima svijesti (vidi komentar uz 4.29). Vasava
je Indra, poglavar deva. Um je gospodar osjetila, a svijest je susti-
na bica.

23 Medu rudrama Ja sam Sankara,
medu yaksama i raksasama sam Kubera.
Medu vasuima sam Agni,
a medu planinama Ja sam Meru.

Rudra je gnjevni vedski bog, “unistitelj”, a Sankara je ime Sive,
u njegovom milostivom aspektu.

24 Medu sveéenicima, znaj da sam Brhaspati,
o Partha. Medu vojskovodama Ja sam Kartikeya,
Ja sam ocean medu vodama.

Brhaspati je sveéenik nebesnika.
Kartikeya je zapovjednik nebesnic¢ke vojske, roden od Sive i
Parvati kako bi predvodio vojsku deva u boju protiv asure Tara-

ke.

25 Od mabharsija Ja sam Bhrgu,
od rijeci Ja sam slog Om,
od yajii Ja sam japa.
Medu nepokretnim stvarima Ja sam Himalaja.

Japa je ponavljanje mantre, naglas, potiho ili u sebi.
26 Medu drvecem Ja sam banjan,
medu BoZanskim mudracima sam Narada.

Medu gandharvama sam Citraratha,
medu siddhama sam mudri Kapila.
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27 Znaj da sam medu konjima Uccaihs$rava, roden iz amrte.
Medu najboljim slonovima Ja sam Airavata,
a medu ljudima Ja sam kralj.

28 Od oruZzja Ja sam vajra,
medu kravama sam kama-dhuk,
medu uzrocima zaceca Ja sam Kandarpa,
a medu zmijama sam Vasuki.

Vajra je Indrino oruzje. Rije¢ “vajra” znadi istodobno “grom” i
“dijamant”, a oba prijevoda zajedno prenose sliku o njemu.

Kama-dhuk je mitska krava koja ispunjava sve Zelje, kravlja va-
rijacija na temu zlatne ribice. Kandarpa je Kama, bog Zudnje, ekvi-
valentan Kupidu i Erosu.

29 Medu nagama sam Ananta,
Varuna sam medu bi¢ima vode.
Medu praocima Ja sam Aryama,
medu nadzornicima Ja sam Yama.

Ananta je zmija, nositelj Visnua. Na slikama se ¢esto prikazuje
kao tisu¢uglava zmija koja natkriljuje Visnua, simbol probudene
kundalini koja zraci kroz krunsku cakru.

30 Medu daityama Ja sam Prahlada,
medu razoriteljima Ja sam vrijeme.
Medu zZivotinjama Ja sam lav,
medu pticama Ja sam Vainateya.

Prahlada je pobozni sin demonskog kralja Hiranyakasipua, kojeg
je njegov demonski otac zbog njegove poboznosti neprestano zlo-
stavljao. Na kraju, sam Gospod se pojavio u liku Covjeka-lava (tzv.
Narasimha avatara) i ubio njegova oca, a Prahladu postavio za
kralja.

Vainateya je Garuda, nositelj Visnua.

31 Medu prodistiteljima sam vjetar,
medu ratnicima Ja sam Rama.
Medu ribama sam morski pas,
a medu rijekama Ganga.
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Rama je Ramacandra, pravedni kralj iz Ramayane.

32 Medu svim stvarima Ja sam pocetak,
sredina i kraj, o Arjuna.
Od znanja Ja sam znanje o Jastvu,
u raspravama Ja sam zakljucak.

Znanje o Jastvu je najviSe znanje, jer ono pruza bi¢u uvid u
suStinu svega, i, kao znanje o subjektu, daleko nadilazi znanje o
objektima, odnosno stvarima kojima se subjekt bavi.

Zakljucak je ono ¢emu sve strane u raspravi teze, i predstavlja
svrhu rasprave, odnosno spoznaju istine.

33 Medu slovima sam slovo “A”,
medu sloZenicama dvoslozna rijec.
Ja sam, uistinu, neprolazno vrijeme.
Ja sam svevideéi davatelj.

34 Ja sam sveprozdiruc¢a smrt i stvaranje bududéeg.
Od zenskih kvaliteta Ja sam Slava, Uspjeh, Rijec,
Sjecanje, Umnost, Strpljenje, Ustrajnost.

Zenske kvalitete ne posjeduju samo Zene, ali se zbog odredenih
razloga mogu nazvati Zenskima, bududi da je Zenski sustav ustro-
jen na nacin koji najbolje pogoduje o&itovanju tih kvaliteta. Zenske
su kvalitete postojanost, tradicija, odrZavanje naucenog, sigurnost,
izrazavanje govorom, prenoSenje znanja idu¢im generacijama, i
tome sli¢ne.

35 Medu himnama Sama Vede Ja sam Brhat-sama,
medu stihovima Ja sam Gayatri.
Medu mjesecima Ja sam marga-Sirsa'®’,
a medu godi$njim sam dobima cvjetno proljece.

Gayatri je stih za koji se drZi da u sebi sadrzi bit svih Veda. Na
pocetku, brahmane su morali poznavati sve Vede da bi primili
inicijaciju. Kasnije, kako je kasta postajala formalnoséu, doslo je
do tumacenja po kojem je dostatno znati naizust izgovoriti Gayat-

157 Studeni-prosinac
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ri, kao minimum koji jedan brahmana mora zadovoljiti prilikom
inicijacije. Gayatri glasi doslovno ovako:

om bhir bhuvah svah
tat savitur varepyam
bhargo devasya dhimabhi
dhiyo yo nab pracodayat

36 Medu prijevarama Ja sam kocka.
Ja sam veli¢ina u svemu velikom,
Ja sam pobjeda, Ja sam pustolovina,
Ja sam snaga mocnoga.

Kocka je najve¢a medu prijevarama upravo stoga $to daje pri-
vid postenja i prividnu moguénost dobitka. Zbog toga se Covjek,
koji se bavi kockom, lako moZe upropastiti temeljitije nego na
bilo koji drugi nacin.

Cini se da Gospod to navodi zbog dobre Arjunine upoznatosti
sa zlom koje moze proizadi iz kocke; naime, od kocke je izvorno
proizasla sva nesreca kojoj su izloZeni, i zbog prijevare na kocki
doslo je do ovoga rata.

37 Medu Vrsnijima Ja sam Vasudeva,
medu Pandavama Ja sam Dhananjaya.
Medu mudracima Ja sam Vyasa,
medu misliocima sam UsSana.

Vasudeva je Krsnin otac.

38 Medu kaznjavateljima Ja sam S§iba,
vjestina sam u onima koji teze pobjedi.
Medu tajnim stvarima Ja sam Sutnja,
Ja sam mudrost u mudracima.

Siba je najveca medu kaznama iz razloga $to kaznjenome daje
lekciju, ali ga ostavlja na Zivotu, a za razliku od zatvora ne izlaze
ga pogibli loseg drustva i unistenja osobnosti. Tako $iba daje bolnu
pouku koja odvraca od daljnjeg ¢injenja zla, ali ne unistava covje-
ka, kako to ¢ine neki drugi oblici kaznjavanja.
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39 Ja sam sjeme svega postojeceg, o Arjuna.
Nema stvorenog bi¢a, pokretnog ili nepokretnog,
koje moze postojati bez Mene.

Sjeme je ono iz Cega sve izrasta. Sjeme u sebi sadrzi ¢itavu po-
tencijalnu biljku. Na jednak nacin, Bog ne samo da predstavlja
sjeme svih bica, nego i njihovu bit, energiju njihove svijesti, njiho-
VO postojanje, a osigurava i supstanciju od koje se izgraduju njiho-
va tijela, njihove misli i osjeéaji. Koliko mora da Mu je smije$no
kad netko, misleéi supstancom koju mu On daje, govori da nema
Boga. Nema ga, a sav je u Njemu. To je sustina iluzije. Postupno,
opaZanjem stvarnosti, temelja svega, gradacija suptilnosti u stvari-
ma, Covjek pocinje uvidati kako iduéi u bit uvijek dolazimo do
Boga, jer kojoj god stvari dolazimo do temelja, nalazimo njen te-
melj u Bogu.

40 Mojem Bozanskom obilju nema kraja,
o pokoritelju neprijatelja.
Ovo $to sam ti rekao tek je nagovjestaj.

Gospod je dao tek natuknice, opéenite smjernice, putokaze. U
tom smjeru treba traziti, ali treba gledati na Mjesec, ne na prst koji
na njega pokazuje. Tesko je, ako ne i posve nemoguée, o Bogu
govoriti u jasnim odrednicama; sav na$ rje¢nik i misaoni aparat
nacinjeni su za potrebe snalaZenja u svijetu osjetila. Zbog svega
toga, o Bogu je moguée misliti i govoriti tek zbog sretne okolnosti
da osjetila u sebi sadrze nesto od Bozanskih aspekata, iako tek
daleke i blijede sjene, pa je moguce dati smjernice, putokaze koje
treba slijediti kako bismo dosli do Boga. Bog nije samo blazen-
stvo, ali putem blaZenstva mod¢i ¢emo steci pribliznu predodzbu o
tome kakav mora biti Bog, kakve moraju biti neke od njegovih
kvaliteta. Spoznaja nije Bog, ali putem spoznaje mozemo dokuditi
nesto od beskrajne inteligencije koja je takoder jedan od BoZzan-
skih aspekata. Sama stvarnost nije Bog, ali putem stvarnosti mo-
zemo dokuciti ne$to o tome kakva je krajnja zbilja, apsolutna stvar-
nost, najviSa moguca stvarnost, te i na taj na¢in mozemo dotadi
nesto od beskrajne Bozje slave. Treba, stoga, slaviti sve dobro i
mocno, sve istinito, blazeno i veliko, jer putem toga slavimo Boga,
i dolazimo u sve vecoj mjeri u dodir s Njegovom izvornom priro-
dom.
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A kad to spoznamo, postaje izvjesno, poput bljeska munje u
nodi, kako smo i mi sami, nasa najdublja unutarnja priroda, nase
stvarno, istinsko i besmrtno bice, takoder predstavljamo jedan od
Bozanskih aspekata. Tako shvaéamo da smo C¢itavo vrijeme, ne-
prestano, u sebi samima nosili putokaz Bogu, jer, doista, kako je
Bog sveprisutan i sveprozimajudi, jamacno je prisutan i u nama, te
prozima nase bice.

41 Znaj da je sve, $to je izobilno, lijepo i slavno,
tek ocitovanje djelica Mojega sjaja.

Ovo trebamo zapamtiti i uvijek si ponavljati, kako nikada to ne
bismo izgubili iz vida. U svemu lijepom, u svemu moénom, u svemu
velikom: Bog je onaj, kome se divimo, Bog je izvor veli¢ine, ljepo-
te, istine, stvarnosti i divote. On je sve to, sve to potjece od Njega.
U svemu §to nas okruzuje nalaze se putokazi prema Bogu. Preko
svega §to opazamo, diskriminacijom mozemo doéi do Njega: u
onome, u ¢emu nema veli¢ine, vidimo gdje On nije, pa po suprot-
nosti mozemo pronacdi gdje On jest. Tamo gdje ima veli¢ine, tra-
zeci veli¢inu velikog i mo¢ moénog, dolazimo do Njega.

42 Ali ¢emu Ce ti, o Arjuna, znanje o tome?
Tek jednim svojim djeliéem
Ja prozimam i odrzavam sve stvoreno.

Citava Kreacija, s mnostvom svemira svih razina stvarnosti, oZiv-
ljena je tek Bozjim pogledom — neznatnim, posve zanemarivim
djeli¢cem Njegove biti.

Koliko su naivne predodibe o tome da je Bog postao priro-
dom! Pa nema u prirodi ni izdaleka dovoljno veli¢ine, koja bi
Njega mogla sadrzavati. Sve stvoreno tek je sitnica, hrpa tricarija,
a sva radost koju je iz toga moguce dobiti puki je odsjaj istinske
radosti, koja je Bog. To je ono, ¢emu trebamo teZiti.
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Arjuna rece:

Iz milosti prema meni rekao si mi
krajnju tajnu, zvanu adhyatma,
koja je rasprsila moju zabludu.

O pojavi i nestanku bica,
kao i o Tvojoj neprolaznoj slavi,
o Lotosooki, potanko sam ¢uo od Tebe.

Takav si, kakvim si Se opisao,
najvisi Gospode.

No, zelim Te vidjeti

u Tvom aspektu Svevisnjeg,

o Najvisi Purusa.

Kad ljudi govore da bi Zeljeli vidjeti Boga, najcesée se radi o
obi¢nom izazivanju, a buduéi da ne drze kako Bog postoji, ne
smatraju ni da ima iega opasnog u takvom izazovu. Oni su, naime,
posve sigurni da nitko nece odgovoriti na njihov izazov. Da kojim
slu¢ajem vjeruju kako postoji i najmanja vjerojatnost da im netko
odgovori, vjerojatno bi se nasmrt prestrasili i pobjegli u neki mra¢ni
kutak. Pogledajmo samo kako u Bibliji neznalice vrijedaju Isusa,
sprdajudi se sa samom idejom da bi se doista moglo raditi o Bo-
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zjem utjelovljenju. Kad im netko kazZe istinu i upozori ih na njiho-
ve pogreske, ljudi ¢e Cesto, bez razmisljanja, odgovoriti nesto u
smislu “tko si ti da se tako postavljas, novi Mesija?”. Kad bi, kojim
slucajem, pristupali ljudima s postovanjem, i kad bi vjerovali u
Bozju sveprisutnu narav, tada bi bili skloni u svakom kamenu vi-
djeti Mesiju, i daleko, daleko teze bi se odludili djelovati iz stava
da na svijetu nema svetaca i avatara, te da svim ljudima vladaju
jednake niskosti kakve vladaju njima. Zbog svega toga, mozemo
opet vidjeti potvrdu starog nacela po kojem sveci svuda vide svece
i Bozja utjelovljenja, a gresnici svuda vide gresnike. To je toliko
uobiajeno, da je dovoljno samo pogledati naocale kroz koje po-
jedinac gleda svijet, pa da saznamo mnogo toga o njegovoj dusi.

Sli¢no vazi i za Arjunu. Ako malo bolje pogledamo gornje sti-
hove, mozemo uociti potpuni nedostatak bilo kakve sumnje u ono
$to govori. U njegovim mislima nema ni najmanjeg traga skepti-
cizma; on, takoder, ni na koji nacin ne “provjerava” Gospoda.
Njemu je posve jasno da je Gospod rekao istinu o sebi, njegovo
mu srce govori kako je Krsna Svevisnji, i jedina njegova Zelja jest
spoznati viSe od Njegove naravi, steéi u nju bolji uvid, kako bi Ga
mogao bolje $tovati i oboZavati. Velika dusa, naime, nalazi najve-
¢e zadovoljstvo u divljenju boljem i ve¢em od sebe, a Arjuna je
doista velika dusa.

Postoje ljudi koji drze kako je ovdje dan svojevrsni presedan:
ako nam netko kaZe da je Bog, trebamo poput Arjune reéi neka
nam pokaze svoj aspekt Svevisnjeg, pa ¢emo se uvjeriti. Dakako,
takvi spadaju u onu grupu koja je mrtva hladna stavila Isusu trno-
vu krunu na glavu'*®, buduéi da u njihovu svijetu Mesija nije mo-
gué, te stoga ocito imaju posla s varalicom. Nikakva druga mogu¢-
nost za njih ne postoji. Da je u njima postojala bilo kakva vjera u

158 Mt 27, 29-31: Spletose zatim vijenac od trnja i stavise mu na glavu, a tako i
trsku u desnicu. Prigibajuéi pred njim koljena, izrugivabu ga: “Zdravo, kralju
Zidovski!” Onda pljujuéi po njemu, uzimahu trsku i udarabu ga njome po glavi.
Posto ga izrugase, svukose mu plast, obukose mu njegove haljine pa ga odvedose
da ga razapnu.

Takoder i Mt 27,39-44: A prolaznici su ga pogrdivali masuéi glavama: “Ti koji
razvaljujes Hram i za tri ga dana sagradis, spasi sam sebe! Ako si Sin BoZji, sidi s
krizal” Slicno i glavari svecenicki s pismoznancima i starjeSinama, rugajudi se,
govorahu: “Druge je spasio, sebe ne moZe spasiti! Kralj je Izraelov! Neka sada
side s kriza pa éemo povjerovati u nj! Uzdao se u Boga! Neka ga sad izbavi ako mu
omilje! Ta govorio je: ‘Sin sam BoZji!”” Tako ga vrijedahu i s njim raspeti razboj-
nici.
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mogucénost da je Isus Mesija, postupili bi barem poput Nikodema,
koji je duboko zamisljen dosao Isusu popri¢ati, nocu'*’; a kad su
se svi [susovi ucenici razbjezali, upravo je taj Nikodem, koji nije
bio siguran u Isusovu prirodu, bio taj koji ga je pokopao.'®°

Zamislimo, samo pokusa radi, kako bismo prisli nekome tko za
sebe kaZe da je Bog, a mi doista nismo sigurni je li, ili nije. Pa,
pretpostavljam da bi se svatko pametan dobro zamislio, i da bi se
radije varalici poklonio do zemlje, nego uvrijedio utjelovljenje Sve-
vis$njeg sumnjom. Ako se ispostavi da imamo posla s varalicom, to
je najmanji problem: mi smo se ionako klanjali Bogu, kojeg smo
mislili da predstavlja, a zakon karme ce se ionako savr$eno pobri-
nuti za ostalo. Ali, ako je Bog osobno bio prisutan pred nama, ako
se svetac ili Svevis$nji ukazao pred nama, a mi smo mu propustili
iskazati nase najviSe $tovanje i predanost, i u Njemu potraZiti uto-
Ciste svoje duse, tada smo pocinili nesto, $to ¢emo si tesko ili nika-
ko modéi oprostiti.

Nakon $to smo Bogu iskazali nase najdublje osjecaje, nakon $to
smo mu predali srce nasega bica, ostaje nam jedino da Ga zamoli-
mo da nam pokaZe viSe od svoje Bozanske prirode, kako bismo
mu se viSe mogli diviti. To je upravo ono $to ¢ini Arjuna.

4 Ako Ti, o Gospode, drzi§
da sam kadar to vidjeti
tada mi pokazi, o Gospodaru yoge,
svoje neprolazno bice.

Arjuna je dovoljno mudar da drzi kako nije bas izvjesno kako je
on dostojan vidjeti Boga. On ne sumnja u Krsnu, ali zato u pogle-
du sebe nije posve siguran. To moZe biti sasvim dobra pouka oho-
lim ljudima koji neprestano sumnjaju u Boga, ali su zato sobom
posve zadovoljni i nikada se ne dovode u pitanje. Cini se da je
mraénu dusu najlakse prepoznati po velikoj uvjerenosti u vlastitu
savr$enost, odnosno barem relativnu savr§enost — “mozda ja nisam
savrsen, ali su zato drugi gori od mene”. Kad sretnemo Covjeka
koji drzi kako je zao i gresan, vjerojatno imamo posla sa svecem,
jer nitko neée doista o sebi misliti tako ne$to ako istodobno ne
gleda BoZju svjetlost. Ona je, naime, toliko mo¢na i ispunjujuca,

199 Iy 3, 1-21
160 Iy 19, 39-42
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da svetac bez teskoca moze kritizirati vlastite nedostatke, a da zbog
toga nema dojam da nesto gubi; ¢ini se da svoju sadasnju poziciju
mozemo objektivno uociti tek u slu¢aju da je nadrastemo u nesto
bolje. U protivnom, bit ¢emo toliko nesigurni, da éemo se nepre-
stano pokusavati potvrditi; da doista vjerujemo u vlastitu vrijed-
nost, to nam ne bi bilo potrebno.

5 Svevis$nji Gospod rece:
Pogledaj, o Partha, stotine
i tisuée Mojih Bozanskih oblika,
raznovrsne, raznobojne i raznolike.

6 Pogledaj, o Bharato, aditye, vasue,
rudre, ASvine kao i marute.
Gledaj mnoga cudesa, ranije nevidena.

Sva nabrojena bozZanstva predstavljaju aspekte Svevi§njeg; iako
se 0 njima moze misliti kao o zasebnim bi¢ima, te ih kao takva i
opazati, mudrije ih je gledati tek kao razli¢ite nacine gledanja na
Onog Jednog. Naime, pri dodiru Bozanskog Puruse s Prakrti do-
lazi do prakticki beskrajnih moguénosti prelijevanja BoZzanskih
aspekata iz sfere neocitovanog u sferu ocitovanog, te se tako u
stvorenom svijetu moZe opazati bezbroj “bogova”, odnosno, to-
¢aka dodira Boga sa svijetom, te mnos$tva nac¢ina Njegova ocitova-
nja u svijetu. To daje objasnjenje za beskrajno mnostvo “bogova”
u hinduizmu, nad kojim se tako nepotrebno sablaznjavaju zapa-
dni teolozi.

Dakako, ako dublje razmislimo o ovome, ¢itav stvoreni svijet
predstavlja nekakvo oc¢itovanje Njegovih aspekata, iako, kako Go-
spod kaze, tek posve sicusnog Njegova dijela.

7 U Mom tijelu pogledaj sad, o Gudakesa,
Citav svijet sjedinjen u Jedno,
sve pokretno i nepokretno,
i $to god drugo zeli§ vidjeti.

Jedno je o¢itovano u ¢itavom svijetu, u svemu stvorenom. Jedno
je temelj sveg mnostva bica. Arjunina svijest opaZala je to mnos-
tvo, pod utjecajem maye, odnosno, iluzorne kvalitete koja svjet-
lost Jednog “lomi” na takav nacin da ga se opaza kao mnostvo, te
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stvara podjelu u opazanju koja stvara moguénost da nesto postoji
u odnosu s ne¢im drugim. U takvom, relativnom “svijetu”, koji
doista nije nista vise od iluzije, svako bic¢e drzi sebe posebnim i
odvojenim od drugih, a ta koprena je za bi¢a uglavnom neprozir-
na.

8 No svojim vlastitim o¢ima ne moze$ me vidjeti.
Dajem ti, stoga, nebesnicki vid.
Pogledaj sada Moju Bozansku slavu.

Lako bi bilo reéi da je Gospod uklonio koprenu iluzije s Arjuni-
nih odiju, te da je tada Arjuna postao sposobnim opazati istinsku,
nepodijeljenu stvarnost Jastva u svoj njenoj slavi.

To bi, vjerujem, bilo veliko, ogromno podcjenjivanje naravi ovog
dogadaja. Naime, dozZivljaj Jedinstva postoji na mnostvu razina, s
razli¢itom dubinom uvida. Arjunino je iskustvo po svoj prilici naj-
vis§i domet i nesto bez presedana; njegovo iskustvo dolazi kao po-
sljedica intervencije samog I$vare; iskustvo dozivljava neizmjerno
sposobni yogin koji je prakticki po kvalifikacijama “prvi do Boga”.
I, ne manje bitno, iskustvo dolazi kao posljedica pripreme kroz
dotadasnji razgovor, u kojem se Arjunina svijest postupno S§irila i
Cistila do stupnja kad u njemu postoji samo predanost Bogu i Zelja
da se o Bogu $to viSe zna.

Mnogi yogini i obi¢ni ljudi dozivljavali su stanje Jedinstva, na
razli¢ite nacine i u razli¢itom stupnju, dubini i detaljnosti. Takva
iskustva zapravo su dosta Cesta; toliko Cesta, da prijeti opasnost
od podcjenjivanja Arjuninog iskustva, i njegovog svrstavanja u
grupu iskustava samadhija. Slazem se da je to iskustvo od sli¢ne
kvalitete, ali po svoj prilici sve nadilazi po kvantiteti, odnosno

dubini.

9 Sanjaya rece:
Rekavsi to, o kralju,
najveéi gospodar yoge, Hari,
pokaza Parthi svoj Bozanski oblik.

Indikativno je $to se Krsnu ovdje naziva gospodarom yoge;
naime, yoga ovdje znadi stanje Jedinstva, a Gospod, Najvisi Puru-
sa, onaj je, koji predstavlja doslovno utjelovljenje Jedinstva, vr-
hovni BoZanski aspekt koji je Jedan u Sebi, i koji nosi svijest Prai-
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zvornog. Stanje yoge njegov je osnovni atribut, jer je netko yogin
u onoj mjeri, u kojoj je spoznao Njega, i s Njime se uskladio.

10 Mnostvo usta i o¢iju i ¢udesnih prizora;
okicen nebeskim nakitom
i naoruzan bozanskim oruzjima
uzdignutim za boj,

11 Ogrnut nebeskim vijencima, odjeCom i mirisima,
stajao je Njegov lik, ¢udesan,
blistav, beskrajan i sveprozimajud.

Ovaj opis treba znati protumaciti. Naime, treba svaku rije¢ gle-
dati ne tako $to bismo pokusali vizualizirati sliku, sastavljajuéi je u
svom umu od zamisljanja pojedina¢nih predmeta, nego tako $to
¢emo pokusati osjetiti §to nam svaka pojedina rije¢ govori. Sto
nam govori pogled na necije usne? Iz jedne pozicije, iz jednog
kuta, u odredenom stanju duha? Mnogo; iz poloZaja usana i ociju
mozemo doznati mnogo o necijim mislima. Zamislimo sada viziju
u kojoj se unutarnja narav beskrajnog Boga prenosi Arjuni putem
promjena milijardi tananih nagovjestaja osjecaja, izraza lica, o¢iju,
usana, miSi¢a na obrazima, svih onih stvari pomocu kojih je on
naucio gledati u [judsku dusu. Doslovni beskraj svih tih aspekata
otvara mu se istodobno i on stjee uvid u beskrajni raspon i suptil-
nost svijesti Boga koji mu se razotkrio. Kad takvo iskustvo ne bi
bilo preliveno u njegovu svijest na taj nacin, sva je prilika da bi
shvatio daleko manje, tek jedan neraspoznatljivi osjecaj stanja.
Ovako, svi aspekti suptilnosti prelijevaju se kroz sva njegova tije-
la, od visih prema niZima, i prenose mu slike na nacin koji je on u
stanju pojmiti, kroz odredene simbole i znacenja.

Kako ratnik dozivljava moé, snagu i koncentriranu svijest? Kroz
oruZje, ruke koje nose oruzje podignuto za boj. Svijest se koncen-
trira kroz oruzje i boravi u njemu. Svijest je sabrana i moé¢na. Stvar-
nost se odrazava u toj svijesti.

Istodobno, cvjetni vijenci, mirisi, ljepota, radost. Razigranost
leptira nad cvjetnom livadom, iz svih kutova, iz srca i latica sva-
kog cvijeta koji gleda sunce i upija njegovu toplinu. Djeca koja
prave cvjetne vijence bosa trée livadom, i nose cvijece majci i ocu,
stavljaju im vijence oko vrata. Ljubav, ljepota i radost utkani su u
te vijence.
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Sabrani hodocasnik pun ljubavi i predanosti donosi cvjetni vi-
jenac u hram Visnua; nakon prisje¢anja Njegove slave, odaje Mu
Stovanje stavljajudi vijenac oko vrata Njegova kipa.

Zvijezde se radaju svakog trenutka. U nekoj maglici meduzvjez-
danog plina doslo je do lokalne koncentracije mase i gravitacij-
skog sazimanja vodika. U jezgri mlade zvijezde pali se fuzijska peé...
u bljesku svjetlosti. Svjetlost pjeva pjesmu stvaranja u kojoj se slavi
Bog; kondenzira se najprije u Zivot, potom u svijest, pa u preda-
nost Bogu. U Njegovim o¢ima, na kutu Njegovih usana nalazi se
taj bljesak. Na cvije¢u oko Njegova vrata, na oruzju koje drzi,
nalazi se svjetlost toliko gusta da je tvar ovoga svijeta tek dasak
praznine i magle. Pogled u njegovim o¢ima ideja je o tvrdodi, koje
je tvrdoca dijamanta tek daleka reminiscencija. Istodobno, zaigra-
na radost djece koja plesu po cvjetnom polju tek je daleka remi-
niscencija Vje¢ne Radosti §to boravi na kutu Njegovih usana.

U svakom cvijetu oko Njegova vrata nalazi se vise svjetlosti nego
u milijunima sunaca. Svaka latica bljesti blazenstvom. Ipak, sve je
to lako gledati i ne smeta ocima, jer svjetlost je tek najblizi pojam
koji ¢itatelju prenosi ono $to se tu deSava. Svjetlost nije vizualna,
ona je stanje duha u kojem nema neznanja, ona je stanje Cistoce i
vizije.

U Njegovu oruzju beskrajna je mo¢. Ipak, ta mo¢ ne zastrasuje,
ona hrabri. To je mo¢ zastite, snaga koja hrani vrle i hrabre.

Njegov miris... miris nagle spoznaje dotada nerjeSivog proble-
ma. Miris nenadane srece, bez razloga, srece koja je posljedica
slobode. Miris lakoce svijesti. Lakoc¢a sna Ciste, pravedne duse.
Miris davnih vremena prije nastanka vremena. Miris dalekih pro-
stora, s one strane svijeta. Miris istine i vrline, miris blaZenstva
koje je posljedica spoznaje da je On ovdje, da je savrSeno blazen-
stvo ovdje i sada i da nikada neée prodi, i da ée sve proéi osim
Njega.

Znanje da je On jedina sudbina i stvarnost.

12 Kad bi na nebu istodobno zasjale tisuée sunaca,
njihov bi sjaj nalikovao sjaju tog uzvisenog bica.

Svjetlost sunca samo je svjetlost. Zamisli svjetlost, koja osim
svih osobina svjetlosti zradi stvarnost, istinu, bit inteligencije, vr-
hovnu mo¢, najvise dobro, najveéu ljepotu... stvarnost koja se
prelijeva na toliko razli¢itih nacina i u toliko razli¢itih aspekata,
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da bih mogao umrijeti opisujuéi ih, jedan po jedan, vje¢no i bes-
krajno, utopljen u njima...

U ovome svijetu mozemo samo naglasavati kako je ta svjetlost
snazna, ali to ne govori praktic¢ki ni$ta o njenoj naravi. To je svjet-
lost spoznaje, svjetlost istine, svjetlost stvarnosti, ljubavi, vrline i
junastva. To je svjetlost u oku djeteta, ta ista svjetlost, iskra Zivota,
ali toliko snazna da svojom snagom izaziva struju blaZenstva u
ljudskom srcu, koja je toliko moéna da mozZe trenutno ubiti ne-
spremnoga. Ogromna, beskrajna svjetlost, svjetlost poput miliju-
na sunaca, ali onakvih sunaca kakva sjaju stvarnos$éu i sustinom
Zivota i svijesti. NiSta, ama ba$ ni§ta u ovome svijetu ne moze
prenijeti punu sliku toga, jer ¢ak i punina svijeta predstavlja tek
sjenu nokta na BoZjem noZznom palcu.

13 Tu, u tijelu bozanstva bogova,
Panduov je sin sagledao &itav svemir,
podijeljen u mnos$tvu i utemeljen u Jednom.

Pogresno bi bilo izjavu “tu, u tijelu...” shvatiti tek kao metafo-
ru. Prisjetimo se samo $to su sve ljubavnici u stanju vidjeti jedno
drugome u oc¢ima i tijelu, ¢ak i ako samo projiciraju svoj ideal u
drugu osobu. Bozanska vizija je tek po analogiji slicna tome, jer
ovdje nema mjesta projekciji — idealni arhetip se doista nalazi tamo
gdje ga vidimo; zapravo, jedan veliki dio pozitivnog $oka dolazi
od spoznaje da ne moramo nista izmisljati, jer stvarnost daleko
nadilazi naSe fantazije: ona je, zapravo, ono §to smo svojim ma-
Stanjem uvijek nesavrSeno doticali i ¢emu smo teZili, a u svojim
teznjama bili osujeceni.

Lik koji je Arjuna vidio bio je ljudski, u smislu da ljudskost
predstavlja tek nesavrseni, daleki pokusaj odsjaja tog savrSenstva,
koje Krsna u cijelosti sadrzava u sebi. Ne samo ljudskost, nego i
krajnji pojmovi kao $to su Inteligencija, Svijest, Zivot, Stvarnost,
Radost, Istina, Ljepota, Blazenstvo — punina savrSenstva u svim
mogudim aspektima, totalitet postojanja u svim moguéim aspekti-
ma, esencija Zivota i svega $to drzimo najvi§im idealima postoja-
nja, kad dobijemo napadaj suludog i neopravdanog optimizma i
vjere u ljudsku vrstu — sve to, i neizmjerno vise od toga, prikazano
je Arjuni u kaleidoskopskoj viziji Bozanskih aspekata, kroz pro-
mjene izraza lica, simbole i pokrete, beskrajne finese i sli¢ne stvari
koje sluze tome da se neizrecivo, putem mnostva slojeva sve manje
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i manje suptilnih tvari, prenese u um ljudskog bica, u obliku koji
¢e ono biti u stanju pojmiti, a da se punina iskustva pritom ni na
koji nac¢in ne narusi.

14 Zatim, obuzet cudom, najezene koze,
sklopljenih ruku i pognute glave
Dhanaiijaya s postovanjem oslovi Gospoda.

Ovo moze kako valja shvatiti tek onaj, tko u svojem iskustvu
ima Bozansku viziju, bez obzira na njen stupanj i intenzitet. Naime,
Covjek koji dode u dodir s ocigledno visSom sferom egzistencije
ponasa se na jedan posve specifi¢an nacin, tesko shvatljiv onima
koji ne dijele sli¢na iskustva.

Svima je poznato mastanje, zamiSljanje, stvaranje vlastita pri-
vatnog, malog svijeta ispunjenog onim $to smo, u svojim ograni-
Cenim sposobnostima, u stanju dozivjeti kao pozeljno, idealno,
dobro i lijepo. Zena ¢e zamisljati idealnog muza, koji ¢e posjedo-
vati osobine, koje je ona u stanju prepoznati i razumjeti kao po-
zeljne; mozda e posjedovati i neke negativne osobine, za koje je
naucila vjerovati da su neizbjezne. Na sli¢an ¢e na¢in muskarac
zamisljati idealnu Zenu. Sve to odvijat ¢e se u nekoj vrsti idealnog,
pozeljnog svijeta, koji je ispunjen svim poznatim, dobrim stvari-
ma koje smo bili u stanju prepoznati i koje bismo sebi odabrali
kad bi nam pri izboru bile odrijeSene ruke.

U svemu tome, konstanta je jedino to da su sve te stvari naSe
tvorevine. Na svima njima nas je pecat, pecat nasih ogranicenja i
dosega. Nikad necemo odabrati ono $to je predobro da bismo to
mogli zamisliti, iz jednostavnog razloga §to to doista jest predo-
bro da bismo to mogli zamisliti, te to stoga jednostavno nismo u
stanju.

Zamislimo sada kako se osjeca Covjek kojemu se pokaze nesto
$to je doista predobro da bi mogao zamisliti, §to nije u stanju ni
zamisliti ni pojmiti, $to ga toliko u svim aspektima nadilazi, da je
Citavo njegovo bice, sa svim sposobnostima mastanja, umisljanja,
izmisljanja i doZivljavanja, jednostavno preusko i pretijesno da bi
moglo pojmiti makar i znacajniji djeli¢ onoga $to mu se pokazuje
— o nikakvom izmisljanju nije moguce govoriti i na takvo nesto
moguce je jedino odmahnuti rukom. Um jednostavno nije u sta-
nju izmisliti ne$to $to nadilazi njegove kapacitete, i $to mu, zapra-
vo, na kapaljku mora dozirati i prevoditi dimenzije viSe stvarno-
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sti, kako pod pritiskom ne bi ili ostao prazan, ili se jednostavno
raspao.

Osjecaji Covjeka koji dozivljava takvo iskustvo mogu se djelo-
mi¢no opisati kao mjeSavina zapanjenosti, odusevljenja, ¢udenja,
blaZenstva, divljenja, oboZavanja, straha i predanosti. Kad u liku
bi¢a koje nam se ukazuje, u njegovu izgledu, pojavi, poruci koju
prenosi svojim samim postojanjem, ugledamo nesto $to nadilazi
nase najsmionije snove... pa, recimo da pocinjemo osjecati nesto
od onoga, $§to Bog sprema onima koji Ga ljube.!®!

15 Arjuna rece:
U Tvojem tijelu, o Gospode,
vidim okupljene sve bogove i sva biéa;
Brahmu, Stvoritelja, kako sjedi na lotosu;
takoder i sve mudrace i nebeske zmije.

Osnovna potreba onoga tko gleda Boga, ¢ije je srce ispunjeno
Bogom, jest slaviti Boga i oboZavati Ga. Ljudi bez iskustva pokusa-
vaju povudi nekakvu paralelu izmedu toga i svojih plitkih svjetov-
nih dozivljaja, pa misle kako oboZavanje znaci neku vrstu ponizava-
nja sebe pred ne¢im ispraznim, i iz te svoje pozicije imaju Zelju na
neki nacin afirmirati svoju vrijednost i ispuniti svoju prazninu, pa
se pokusavaju predstaviti kao samostalna, neovisna bi¢a koja ni pred
kim ne klece. Iznutra, oni su prazni, ofajni i viSe nego napola ludi.

Za razliku od takvih ispraznih slabiéa, koji se imaju potrebu
uzdidi, sveci koji gledaju Boga imaju potrebu jedino slaviti Onoga,
koga prepoznaju kao takav ideal, da oni u svojem ograni¢enom
bi¢u nisu u stanju ni izmisliti nesto, $to bi mu bilo makar i blizu.
Prepoznaju Ga ne samo kao cilj svih svojih ciljeva, kao ispunjenje
svih nada i Zelja, kao vrisak krajnje srece koja nadilazi svaku nadu,
kao kona¢nu pobjedu, nego takoder i kao slobodu od svojeg ega.
Nema potrebe za uzdizanjem sebe, kad moZzemo biti bez sebe —
sami sebi viSe nismo potrebni, jer On postoji, on, krajnji, vrhovni
cilj, On, kojeg prepoznajemo kao onu nenametljivu, duboku i tihu
prisutnost koja je uvijek, bez razlike, bila s nama, u svemu, a koju
jedino nismo prepoznavali, ali smo svejedno teZili svemu onome
$to ona predstavlja, i pokusali je dotaéi kroz stvari svijeta, ostajui
uvijek razocarani.

161 1Kor 2,9
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I sada je On ovdje, i mi Ga vidimo. On je ovdje. Nista drugo,
nikada, ama ba$ nikada, nije potrebno. On je stvaran i ovdje. Klju¢
najviseg ispunjenja citavo je vrijeme prisutan, a najvisa stvarnost
boravi u jezgri svakoga bica.

16 Gledam Te, beskrajna lika,
s mno$tvom ruku, trbuha, usta i ociju.
Ali ne vidim Ti pocetak, sredinu ni kraj,
o Najvisi Gospode, o Svevisnji!

Vizija je istodobno neizmjerno odredena i beskrajna. Kroz ko-
nacne simbole spoznatljive ljudskom bié¢u ukazuje se neizmjerni
beskraj BoZje unutarnje naravi.

17 Gledam Te s krunama, Zezlima i diskovima,
kako sjas svjetlo§¢u na sve strane.
Tesko Te je, doista, gledati,
kao plamtecéu vatru
i neizmjernu svjetlost Sunca.

Pogled na Boga je blaZenstvo i ispunjenje, ali to ispunjenje
toliko je silovito da bi nepripremljenoga zgromilo i spalilo u
pepeo. Samo Arjunina velika &istoéa uzrok je njegovoj sposob-
nosti da u primanju vizije dode ovoliko daleko. Vecina dozivi ili
nesto daleko pli¢e, manje intenzivno, ili je u stanju u to gledati
daleko krace vrijeme, tek puki trenutak, djeli¢ sekunde. Mo¢na
svijest moZe zgromiti, moze zastrasiti. Ali, onaj tko u nju gleda,
poprima njezinu unutarnju narav, umire njegova stara, niza pri-
roda, i zadobiva inicijaciju u narav onoga $to gleda. Zato se kaze
da nije mogude gledati Boga i preZivjeti; naime, niSta od nase
stare, nize prirode ne preZivi, i ostajemo u cijelosti i iz temelja
izmijenjeni.

18 Vidim Te kao neprolaznog i najviSeg.
Ti si vrhovni temelj svega.
Ti si vje¢ni uvar dharme,
Neprolazni si Purusa, tako ja mislim.

Citavim stvorenim svijetom upravlja sustav zakonitosti, koje-
mu je svojstvena najviSa, savrSena pravednost. Cesto se ljudi pita-
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ju kako takav sustav funkcionira, a teSko da bi se bili u stanju
dosjetiti istine.

Dharma, naime, funkcionira tako, $to su sva bi¢a stavljena u
perspektivu najviseg savrSenstva, koje je Bog. U toj perspektivi,
ona sagledavaju sebe i svoj polozaj, i iz te pozicije sude sama sebi.
Svaka necistoca u dusi koja gleda Boga pece poput Zive rane, te
stvara osjecaj krivnje, gresnosti i Zestokog kajanja. Iz tog kajanja,
biée se Zudi popraviti, te, prema toj Zelji, bira smjer svoje buduce
egzistencije u kojem Ce ispraviti svoje greske, okajati svoju krivnju
i modéi uspravno stajati pred Gospodom i gledati Ga u o¢i. U sil-
nom blaZenstvu BoZanske vizije, bi¢e bi radije trenutno umrlo i
nestalo, nego na bilo koji na¢in pokusalo nekoga prevariti, ili la-
gati o vlastitom stanju. U situaciji u kojoj je bi¢u ponuden beskraj,
ono samo najbolje uvida cijenu koju mora platiti kako bi ga zado-
bilo, a u toj spoznaji nema ni traga Zaljenju zbog patnji koje ce
morati proZivjeti na putu do savrSenstva. Jer, cilj je izvjestan. Bog
je izvjestan, On je stalan i postojan. Mi smo ti koji moramo odlu-
¢iti kakve haljine ¢emo odjenuti u Njegovoj prisutnosti. I sama
predanost Bogu, sam uvid u Njegovu narav, jest taj zbog kojeg
bi¢e samo sebi bira, u ogledalu Dharme, buduéi Zivot, usmjeren
¢is¢enju i razvoju. Jedino $to je bitno, jest da Ga budemo dostojni.
Svi nizi ciljevi gube se u toj viziji.

Kako god ljudi pokusavali zamisliti BoZzansku pravednost, stvar-
nost je daleko, daleko ljepsa i veli¢anstvenija. Kad ljudi pokusava-
ju zamisliti zagrobni sud, pretpostavljam da ¢e se domisliti prak-
ti¢ki svemu, osim onome $to se doista deSava, a to je da nam se
pokaze savrSena ljepota, da se s nase duse uklanja sav teret, i da u
perspektivi te ljepote i savrSenstva spoznajemo sebe.

Nazalost, ¢esto je pogled u ogledalo uzasno bolan za dusu koja
je zivjela fizicki Zivot ispunjen grijehom i niskostima, ogranicava-
njem sebe i drugih, te povecavanjem koli¢ine patnje na svijetu.
Velika je stvar ako uspijemo okrenuti smjer takvog Zivota dok
smo jo$ u fizi¢kom tijelu, a jos$ je vedi uspjeh Zivjeti Zivotom ispu-
njenim najvi$im vrijednostima. Kad takvo, savr§eno bice pogleda
Boga, nema potrebe za obaranjem pogleda, jer u Njegove o¢i gle-
dalo je za Zivota, Njegov pogled Zivjelo je u svijetu, i u Njegovom
pogledu moze kupati svoju dusu u vje¢nosti. Za takvoga nema
potrebe za ponovnim rodenjem u fizickom svijetu, jer u njemu
nema tragova fizi¢kog, koji bi morali fizickom vracati dugove;
postoji samo Bozansko, koje ¢e Bozanskom i pripasti.
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19 Ti si bez pocetka, sredine i kraja,
beskrajne slave, bezbrojnih ruku.
Sunce i Mjesec Tvoje su odi,
plamteéa vatra Tvoje je lice.

Sve stvoreno grije se u Tvome sjaju.

Citav relativni svijet samo je na¢in pogleda na Boga. Kad se
istina o tome Covjeku razotkrije, kao $to se razotkrila Arjuni, tada
opaza kako sve stvoreno slavi Stvoritelja, koji se u svemu tome
odraZava i kroz sve stvoreno sja blistavim sjajem svoje unutarnje
naravi. Unutarnja BoZanska narav odituje se kroz vanjsko, kroz
svijet objekata. Takav vidjelac pridruzuje se pjesmi slavljenja Boga,
na nacin na koji bi Ga ljudska bi¢a trebala slaviti, i koji predstavlja
njihovu istinsku svrhu: svjesno opazanje BoZzanske prirode svije-
ta, i utjelovljenje hvalospjeva Moéi koja blazeno prsti u svemu,
himne Bogu Stvoritelju, Odrzavatelju i Unistitelju. Sve stvoreno
slavi Boga, a pogotovo bi to trebala ¢initi bica velikog uvida, jer
nema istinskog uvida i svijesti bez uvida u BoZju slavu i mo¢. Nema
vrijednosti tamo, gdje se ne slavi Bog. Nema uvida tamo, gdje
nema uvida u Boga. Nema spoznaje tamo, gdje predanost Bogu
nije prisutna. I nema predanosti Bogu tamo, gdje Bog ne pred-
stavlja samu silu te predanosti.

20 Ti doista prozimas zemlju,
nebeske svjetove i sve izmedu;
vidjevsi Tvoj ¢udesan, strasan lik,
sva tri svijeta drhte, o Najvisa duso.

Sva biéa drhte u Bozanskoj viziji zbog razloga koji sam pret-
hodno opisao: Bozja veli¢ina i savrSenstvo takvi su, da u to bice
nije sposobno mirno i postojano gledati, nego je sklonije pobjeci
u mrak. Naime, svjetlost Cistoée nekima je previse gledati, pa od
nje pobjegnu u suprotnom smjeru. U svakom slucaju, onaj tko nije
u cijelosti proci§cen i savrien, ima odredenu “tocku pucanja”, na
kojoj mora oboriti pogled, jer mu je BoZanska svjetlost presnazna.
Tek savrSena dusa, koja je u cijelosti Cista i savrSena, Cija je kvalite-
ta takva da se ne razlikuje od kvalitete BoZanske nazo¢nosti, moze
se beskrajno radovati Bogu, beskrajno mu se predati i nikad ne
odvratiti pogled. Mnostvo visih svjetova ispunjeno je bi¢ima koja
neprekidno i netremice gledaju u Boga i upijaju Njegov sjaj, zrale-
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¢i ga dalje u svijet, ali oni to ¢ine na odredenoj udaljenosti, najma-
njoj koju mogu bez teskoca podnijeti. Veca blizina Bogu ispunja ih
strahom i nanosi im bol, a vec¢a udaljenost ih ne zadovoljava, te se
Zele Bogu jos$ viSe pribliziti. Na visim svjetovima, razvijenost bica
moZe se na taj nacin neposredno vidjeti: bica koja su bliza Bogu
sjajnija su, bljestavija, jer u vecoj mjeri upijaju i zrace BoZju svjetlost.
Na kraju, bice prilazi Bogu toliko blizu, da viSe nema razlike izme-
du jednog i drugog, i tada bi¢e opaza da vise ne gleda prema Bogu,
nego iz Boga. Jer, stanje svijesti je osoba. Onaj, tko je u stanju podi-
¢i svoju svijest na razinu da moze boraviti u Bogu kao u stanju
svijesti, opaZa da je on sam postao predmetom svoga opaZanja.

21 U Te, doista, ulazi mnostvo pravednika.
Uplaseni, neki Te $tuju sklopljenih dlanova.
”Slava Tebi!”, klicu gomile siddha i maharsija
punim Te himnama opjevajuéi.

Takva savr$ena bica, koja mogu netremice opazati Boga i pre-
poznati Njegovu najviSu narav kao predmet svoje Zudnje, sjedi-
njuju se s Bogom i ovdje su opisana. Zapravo, pogre$no bi bilo
misliti kako se oni s Bogom sjedinjuju, jer takva misaona kon-
strukcija podrazumijeva gubitak vlastite biti, dok se u stvarnosti
radi o prepoznavanju i afirmaciji vlastite Biti; prepoznavanjem Boga
kao sustine vlastite duse bice se u cijelosti ostvaruje, a ostvareno
biée jest Bog. Da, doista se moZe opazati sjedinjenje bi¢a s Bogom,
ali bi¢u samome to je ostvarenje i prepoznavanje vlastite najdublje
nutrine, te ostvarenje najviseg potencijala, ostvarenje cilja svih teznji
i zelja.

Na tek nesto nizem stupnju od toga, kad BoZje svjetlo kupa i
osvjezava ljudsku dusu, koja od Njega crpi svjetlost i Zivot, bice
Bozjom energijom slavi Boga. Tek neznatnim napredovanjem od
toga, Bog vise u bi¢u ne slavi sebe; Bog tada jest.

22 Rudre, aditye, vasui i sadhye,
visve, ASvini, maruti i preci,
mnostvo gandharva, yakse, asure i siddhe —
svi upiru pogled u Tebe, u ¢udu.

Sva visa biéa, bica viSe razvijenosti i visih razina, obuzeta su
opazanjem Boga.
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23 Ugledavsi Tvoj neizmjerni lik, o Moéno naoruzani,
s mnogo usta, ociju, mnogo ruku, bedara, stopala,
s mnogo trbuha, s bezbroj strasnih zuba,
drs¢u svi svjetovi 1 ja s njima.

24 Kad vidim Tebe kako seze$ do neba,
plamteéi, u mnogo boja, razjapljenih usta,
velikih Zarkih odiju, strepim u srcu
i ne nalazim hrabrosti ni mira, o Visnu.

25 Kad Ti vidim usta i zube, strasne, nalik vatri vremena,
ja ne znam viSe za Cetiri smjera, i ne nalazim spokoja.
Smiluj se, o Gospode bogova, o Utociste svemira!

Arjuna sada opaza jos nesto, sto mu Gospod Zeli pokazati: Nje-
gov unistiteljski aspekt. Naime, osim podrzavanja vrline, Bog svo-
jom pojavom u svijetu igra jo$ jednu ulogu: onu unistitelja zla i
niskosti. Naime, tamo gdje sja beskrajna svjetlost, tama se ne mo-
Ze odrzati.

26 U usta Ti srljaju svi sinovi Dhrtarastrini,
gomile prinfeva, Bhisma, Drona, vozarev sin'®?
i s njima vode nasih ratnika,

27 Strmoglavce srljaju medu strasne Zrvnje Tvojih zuba.
Neki od njih vise izmedu zuba, glava smrskanih u prah.

28 Kao $to struje mnogih rijeka teku k moru,
tako i oni, junaci medu ljudima,
stljaju u Tvoje plamtece ralje.

Citava vojska okupljena na Kuruksetri, dakle, bit ¢e sukladno
Bozjoj volji unistena.

29 Kao $to se leptiri strmoglavljuju u plamteéu vatru,
u propast, tako i ta stvorenja sumanuto jure u Tvoja usta,
k svome unistenju.

162 Karna
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Leptiri koji se strmoglavljuju u vatru metafora su, koja se Cesto
koristi u indijskim spisima kao simbol za vezu izmedu nekontroli-
rane Zudnje i vlastite propasti. Naime, kao $to no¢ni kukci slijede
vlastiti poriv za kretanjem prema svjetlosti ¢ak i kada im to donosi
neposrednu propast, tako se Cesto ljudi ne mogu suzdrzati, pa
rade stvari koje ¢e im donijeti uniStenje, a samo zbog nerazum-
nosti, navike, strasti i manjka vrline.

30 Ognjenim jezicima Ti zahvaca$ sve svjetove,
svugdje, prozdiruéi ih.
Zarki zraci Tvoga bica blistaju, o Visnu,
ispunjavajudi Citav svijet sjajem.

Jednako kao $to Bog donosi krajnje ispunjenje pravednicima,
koji u Njemu prepoznaju svoj cilj i svoje savrSenstvo, tako On
donosi propast svemu, §to Mu je suprotnost. Tamo gdje postoji
svjetlost, ne moze biti tame. To je osnovna zakonitost svijeta. Je-
dnako tako, tamo gdje se ocituje Bog, nikakva niskost se ne moze
odrzati.

31 Reci mi tko si Ti u ovom strasnom liku.
Slava Tebi, o Najvisi, smiluj se.
Zelim znati Tebe, praizvorno bice.
Ja ne razumijem Tvoje djelatnosti.

Arjuna je ispunjen postovanjem, divljenjem i spoznajom, i on
opaza Bozji aspekt unistenja. Ipak, unatoc¢ tome, on ga ne razumi-
je. Nije mu jasno u $to je uniStenje usmjereno, te koja mu je svrha.

32 Svevis$nji Gospod rece:
Ja sam moéno Vrijeme koje razara svijet!®,
sada zabavljen uniStavanjem svjetova.
Cak i bez tebe, nitko od poredanih
ratnika suprotstavljenih vojski
nele prezZivjeti.

Zbog rodenja mnostva demonskih bi¢a na Zemlji, koja su svo-
jim djelatnostima prkosila pravednosti i stvarala veliko uznemire-

163 Usp. 10,30
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nje, pojavila se potreba za rodenjem Gospoda Krsne, kako bi s
jedne strane svojom pojavom i djelatnostima ojacao pozitivne sile,
a s druge strane zadao smrtni udarac zlu. To je, dakako, tek objas-
njenje neposredne situacije.

Dublje objasnjenje jest da je Bozanski aspekt uniStenja utkan u
sve olitovano, kao vrijeme, odnosno prolaznost. Iz niZe perspek-
tive bica, koje se identificira sa stvarima kojima je vezano, to je
loSe, jer bi bice Zeljelo da neke stvari traju vje¢no. Ipak, iz Bozan-
ske pozicije, sve §to bi trajalo vje¢no, a $to ne bi bilo sam Bog,
dakle krajnje savrSenstvo, znacilo bi ogranicenje i patnju. Prolaz-
nost svega svjetovnog je dakle posljedica BoZjeg suosjecanja, koje
sprecava bica da predugo ostanu stati¢na, i da zamrzavaju svoj
razvoj u jednoj tocki. Bog je, dakle, vrijeme, koje razbija stati¢nost
stvorenoga svijeta, i koje ubrzava evoluciju prema Bozanskome.

33 Zato ustani i stekni slavu!
Pobijedi neprijatelje i uzivaj u vlasti na zemlji.
Oni su ionako od Mene svi ve¢ pobijeni.
Budi mi samo sredstvo, o Ljevoruki!

Atribut “ljevoruki” odnosi se na Arjuninu sposobnost strijelja-
nja objema rukama.

34 Dronu i Bhismu, Jayadrathu,
Karnu i druge hrabre ratnike,
od Mene veé ubijene, pobij!
Ne boj se, bori se: pobijedit ¢e$ neprijatelje!

Arjunin problem je, dakle, nepostojeéi. Koliko god on umovao
oko toga treba li unistiti ucitelje i Stovanja dostojne osobe, Cinje-
nica je da su sva biéa prolazna i smrtna, te da ¢ée oni ionako umri-
jeti, a osim toga je njihova neposredno predstojeca smrt neizbjez-
na, i sukladna BoZjoj namjeri. Oni ¢e stoga u svakom slucaju
umrijeti, kako god se on postavio. Bolje je, dakle, da ih sukladno
svojoj duznosti ubije u boju, jer ée tako, osim $to vrsi svoju duz-
nost, takoder biti i instrumentom BoZje volje. To je posve novi
obrat u Krsninu obrazlaganju vlastite Zelje da se Arjuna bori i po-
bijedi, i postao je mogu¢ tek nakon $to je razotkrivena Njegova
stvarna priroda. Prije toga, teSko da bi rije¢ima “bori se, jer sam Ja
tako odlucio” postigao Zeljeni ucinak.
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Ovo je, takoder, smrtni udarac religijskim teorijama o univer-
zalnoj i neupitnoj vrijednosti nenasilja; ocito je da nasilje pone-
kad moze biti ne samo korisno i potrebno, nego takoder i ocito-
vanje BoZje volje i namjere na svijetu. Nije, dakle, bitno je li neki
¢in nasilan ili nenasilan, nego sluZi li o¢itovanju Bozanskog na
svijetu, ili ne. Uklanjanje velikog broja zlotvora sa svijeta jamac¢no
je nasilan ¢in, ali je na duge staze koristan i vodi skladu i sreéi na
svijetu. Obrnuto, nenasilno postupanje moze biti kukavicki ¢in, i
jacati prisutnost zla u svijetu. Treba se, dakle, uskladiti s BoZjom
voljom i opazati $to je u odredenoj situaciji dobro udiniti; nikakve
pausalne ocjene ne mogu nadomjestiti Zivu i budnu svijest, koja
donosi dinamicke i prosvijetljene sudove.

35 Sanjaya rece:
Kada je ¢uo te rije¢i Kesave, Arjuna,
sklopljenih dlanova, uzdrhtao,
pokloni se i ponovo, obuzet strahom,
drhtavim glasom prozbori Krsni.

Ne smijemo izgubiti iz vida s kojim neupitnim autoritetom, i na
koji nacin se Gospod obraca Arjuni. Naime, ¢itavo vrijeme Arjuna
doslovno gleda Njegovu beskrajnu mo¢, pravednost, svijest i sve-
prisutnu, sveproZimajucu narav. Takoder, BoZja sveobuhvatna per-
spektiva daleko nadilazi njegove sposobnosti sagledavanja, tako
da se Arjuni doslovno jezi koza na ¢itavome tijelu od silovitosti
dozivljaja.

36 Arjuna rece:
S pravom je, o Hrsikesa, svijet sretan i uZiva slaveéi Te.
Pravo je da se svi raksase od Tebe razbjeze,
a mnostvo siddha da Ti se pokloni.

Sve dobro potjece od Boga. Sve zlo teZi udaljavanju od Njega.
To je u stvorenom svijetu nacin na koji sve stvari funkcioniraju.
Mudraci se Bogu klanjaju, jer Ga doZivljavaju kao krajnje ispunje-
nje svojih teznji, dok zlikovci od Njega bjeze, jer u njemu vide
svoje uniStenje i negaciju svoje biti.

37 A kako da Ti se ne poklone,
o Najvisi, vedi od svega,
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koji si rodio Stvoritelja,

o Beskonacno biée, Gospode bogova,

koji si utociSte svemira.

Ti si neunistiv, bitak i nebitak, i sve onkraj toga.

Bog je temeljna stvarnost. Sve §to je stvarno, stvarno je zbog
toga $to Bozji pogled pada na nj. Koliko god proturje¢ne, medu-
sobno suprotstavljene i raznolike bile sile koje se nalaze u stvore-
nom svijetu, niti jedna od njih nema postojanje koje bi bilo neo-
visno o Bogu; jednako kao $to se u rac¢unalu ne moze odvijati niti
jedan program, koji bi bio neovisan o rac¢unalu, tako takoder niSta
u stvorenom svijetu ne moze postojati, a da Bog nije nuzan uvjet
mogucénosti toga. Bog je vrhovna, sveobuhvatna stvarnost.

38 Ti si prvi Bog, iskonski Purusa.
Ti si najviSe utociste svemira,
Ti si znalac i znano i najvisi cilj.
Sobom sve prozimas, o Tisuculiki.

Gospod je sustina koja u sebi nosi puninu svega. Citav svijet
nastaje kao posljedica zracenja Njegova bica. Broj Njegovih ocito-
vanih aspekata je beskonacdan, a ipak sve ocitovano ne sadrzi u
sebi niSta, u usporedbi s beskrajnom slavom Njegove unutarnje,
istinske naravi, kojoj je sada Arjuna svjedokom.

39 Ti si Vayu, Yama, Agni, Varuna,
Mjesec, Prajapati i Praroditelj.
Slava, neka je slava Tebi! Tisucu puta!
Ponovno i ponovno! Slava Tebi!

40 Slava Tebi sprijeda i straga!
Slava Ti na sve strane!
O Sveobuhvatni! Beskrajna Tvoja je mo¢,
i junastvu Tvome nema kraja.
Ti prozimas sve, i stoga Ti si sve.

Sve stvoreno postoji na slavu Stvoritelju. Sjaj i slava Njegova
bi¢a uzrok su i izvor svekolike radosti svih bica sviju svjetova.
Gospod Krsna nije neposredni stvoritelj svijeta; Njegova je velici-
na takva, da tek jedan od sekundarnih aspekata zracenja Njegova
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bica rada Stvoritelja svijeta, i pokretacki impuls stvaranja. Njego-
va veli¢ina je nepojmljiva, nezamisliva. Nitko, doista nitko, ne
mozZe je obuhvatiti, jer je sam njome obuhvaden.

Sveprozimajuéa i svestvarajua BoZja narav vodi, dakako, do
zaklju¢ka da niSta ne postoji neovisno o Njemu i odvojeno od
Njega, te je na neki na¢in On doista sve; sva bica, i sva stanja bica,
kao i svi svjetovi i sva njihova stanja. Sve §to se dogada, dogada se
unutar Njega, jer izvan Njega, doista, ni¢ega nema.

41 Ako sam Te uvrijedio, govoreéi nepromisljeno i iz ljubavi,
zovuéi Te “O Krsna, o Yadava, o Prijatelju”,
drze¢’ Te tek prijateljem, ne znaju¢’ Tvoju veli¢inu

42 Ako sam Te, o Acyuta, na bilo koji nadin uvrijedio
u zabavi, u igri, lezedi, sjededi ili kod jela, u samodi ili u drustvu,
molim Te, o Neizmjerni, oprosti mi.

Arjuni je sad doslo do svijesti da je bi¢e koje je drzao prijate-
ljem, s kojim se opusteno zabavljao, gledao djevojke pored rijeke,
ratovao, pjevao, jeo i pri¢ao, zapravo sam Svevisnji Gospod, ¢ija
mu je istinska narav bila sakrivena. Iz sada$nje pozicije, sve te pri-
jasnje djelatnosti ¢ine mu se nekako nedostojnima i neprikladni-
ma, jer bi tek neprestano, postojano oboZavanje dostajalo — tako
sada misli Arjuna.

43 Ti si otac ovoga svijeta,
svega pokretnog i nepokretnog.
Sav svijet Te slavi, najvisi Ti si uditel;.
Nitko Ti nije ravan.
Kako bi i mogao netko biti visi od Tebe
u sva tri svijeta, o Neusporedivi?

44 Zato Te, klanjajuéi se, padajuéi nicice, molim,
postovani Gospodine, oprosti.
Milostiv mi budi kao otac svome sinu,
kao prijatelj prijatelju i kao dragi dragoj!

Iz tog razloga, Arjuna sada ispravlja taj “nedostatak”, i nudi

Gospodu $tovanje kakvo prilici, i prepoznaje ga u Njegovoj pra-
voj, istinskoj slavi.
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Dakako, sam Gospod nikako ne drZi prijasnji Arjunin odnos
prema sebi manjkavim, niti drzi kako u njemu nije bilo dovoljno
postovanja i prepoznavanja stvarnog stanja, jer se Arjuna doista
prema Krsni odnosio kao prema najboljem prijatelju i osobi od
najviSeg povjerenja, $to svima nama Bog doista i jest. Odnos Krs-
ne i Arjune na fizickom planu stoga doista dobro predstavlja odnos
Boga i duse, jer to doista treba biti odnos povjerenja, predanosti,
divljenja i postovanja. Citava ova predstava sa stvaranjem sluzi
upravo tome, da se na fizickom planu reflektira nesto od takvog
Bozanskog druZenja, suradnje i ljubavi bi¢a koje svoje porijeklo
ima u visoj Bozanskoj stvarnosti. Gledano iz te pozicije, Arjuna je
ideal ljudskog bica.

45 Sretan sam jer vidjeh dosad nevideno,
pa ipak, moj je duh uzdrman strahom.
Pokazi mi, o Gospode, svoj ljudski lik.
Smiluj se, o, Boze bogova, o, utolistu svjetova!

46 Zelim Te vidjeti kao prije,
s krunom, Zezlom i diskom u ruci,
u Tvojem ranijem obliku, s Cetiri ruke!'®,
o Tisuéuruki, o Sveopéi obliku.

Sve to malo je previse za Arjunu, koji je posve nadvladan silinom
iskustva, do te mjere da se Zeli vratiti u prijasnje stanje, jer, koliko
god ga gledanje Boga ispunjava blazenstvom, opet sve to vrsi veliki
pritisak na granice izdrZljivosti njegova bica; mistici to prepoznaju
kao stanje u kojem je blaZenstvo takvo, da smo svjesni da ga viSe ni
sekunde ne moZemo izdrzati, a opet je tako slasno, da bismo mogli
na mjestu i vje¢no umrijeti pijuéi Ga iz Bozjeg pogleda.

47 Svevisnji Gospod rece:
Iz ljubavi prema tebi, o Arjuna, otkrio sam ti,
svojom modi, ovaj najvisi oblik.
Pun sjaja, sveobuhvatan, bezgranican,
izvorni je Moj oblik, i nikada ga jo§ nitko,
osim tebe nije vidio.

164 Cini se da ovo “Cetiri ruke” oznacava ruke naoruzane oruzjem, jer je oruZje
ratniku kao drugi par ruku.
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Cini se da je Arjunin uvid u BoZju narav bio toliko snaZan i
dubok, da niti jedno ljudsko bice prije njega nije uspjelo iskusiti
nesto sli¢no — i doista, ¢ini se da niti jedan spis, koji je moguce
kronoloski datirati prije Gite, ne opisuje nista, $to bi se moglo
mjeriti s ovim. Dakako, ¢injenica je da beskrajno mnostvo bica
neprestano gleda Boga u svakom trenutku, $to je i Arjuna mogao
posvjedociti u prethodnim stihovima, ali veliko je pitanje kojem
bi od tih biéa takvo nesto uspjelo za Zivota u fizickom tijelu, koje
u ogromnoj mjeri otezava takve pothvate. Arjuna je uspio ne samo
vidjeti Bozanski aspekt, nego o njemu i govoriti.

Dakako, treba napomenuti da je Krsna i prije pokazao nesto
sli¢no; majci Yasodi pokazao je u svojim ustima itav stvoreni svi-
jet, a okupljenima u Hastinapuri pokazao je jedan aspekt Svog
viSeg bic¢a. Dakako, i jednom i drugom nedostaju $irina i dubina
Arjuninog iskustva.

48 Ni proucavanjem Veda, niti Zrtvama, ni milosrdem,
niti obredom, niti strogim isposniStvom,
ne mogase Me nitko vidjeti u svijetu ljudi,
u ovom obliku, osim tebe, o junace Kurua.

S Bogom nije mogude trgovati; Bozansku viziju nije mogudce
zasluziti nikako, osim predano$cu Bogu. To je stoga $to preda-
nost Bogu u sebi nosi Bozansku kvalitetu, te tako Bog u ¢ovjeku,
prisutan u predanosti, rezonira s Bogom kao Gospodom svijeta, i
tako Covjeka vodi vrhovnoj spoznaji.

49 Ne boj se i ne budi uznemiren
vidjevsi taj Moj strahotni aspekt.
Bez straha i radosna srca,
ponovo gledaj Moj ljudski lik.

U svakom slu¢aju, BoZzanska vizija postigla je svoju svrhu, i vise
nema potrebe za njom; buduéi da je Arjuna uznemiren silinom
iskustva, njegovo produljivanje predstavljalo bi nasilje nad njego-
vim bicem, te stoga Gospod zatvara Arjunino duhovno oko, ¢ine-
¢i ga slijepim za iskustvo viSeg reda. Time Arjunina obi¢na, ljud-
ska osjetila preuzimaju kontrolu i on se moze vratiti u normalno
stanje.
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50 Sanjaya rece:
Rekavsi to Arjuni, Vasudeva ponovno pokaza svoj raniji oblik.
Mocéno biée, ponovno njeznoga lika, smirilo je njegov strah.

51 Arjuna rece:
Gledajuéi ponovno Tvoj njezni ljudski oblik, o Janardana,
ja sam se smirio 1 vratio sVojoj naravi.

Koliko god da je vizija Boga divno i moéno iskustvo, ljudsko
bice tesko moze funkcionirati u takvom stanju. I ja sam osobno
u nekoliko prilika morao Boga zamoliti da se sakrije pred mojom
svije§¢u, buduéi da se u takvom stanju ispunjenja nisam mogao
posvetiti radu s ufenicima; naprosto bih ostao posve okrenut
prema unutra, prema BoZanskoj viziji, u cijelosti zanemarujudi
svoje duznosti u ovom svijetu, §to niposto nisam Zelio. Paradok-
salno, u stanju ispunjenja ¢ovjek moZze postati smanjeno ucinko-
vitim, buduéi da nema ciljeva koje bi trebao dostiéi, a svi proble-
mi ¢ine se posve trivijalnima. U takvom stanju ne bih mogao
shvatiti ozbiljno probleme s kojima se ljudi obi¢no suocavaju,
jer, kako moze biti problema u BoZjoj nazo¢nosti? Neprekidna
Bozanska vizija jamac¢no bi bila korisna meni, ali ja bih po svoj
prilici bio slabo koristan drugima. Doduse, koliko god da to ima
racionalno opravdanje, nakon nekog vremena odvojenosti dao
bih ¢itav svijet i sve na njemu za makar jedan trenutak Njegove
blizine.

52 Svevisnji Gospod rece:

Tesko je vidjeti taj Moj aspekt koji si upravo vidio.

Cak ga i bogovi!®s neprestano zude vidjeti.

Vizija BoZje unutarnje naravi cilj je razvoja svih naprednih du-
hovnih biéa, “bogova”; koliko god pokusavali, sve do postignuca
krajnjeg savrSenstva u tome ne uspijevaju u cijelosti.

53 Ni Vedama, ni isposnis§tvom, ni milosrdem,
niti Zrtvom, ne mogu biti sagledan u tom vidu
u kojem si Me upravo vidio.

165 DCVC
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Svi aspekti religijske prakse tek su sitnice, minorne stvari koje
mogu dovesti, u najboljem slu¢aju, do razvoja dobrih svojstava
li¢nosti, koja pak sa svoje strane mogu dovesti, vrlo polako, do
razvoja istinskih BoZanskih svojstava u ¢ovjeku. Ovakva vizija,
sagledavanje Boga u Njegovoj punini, moZe se postici tek Bozjom
milo$¢u, koju nije moguce zasluzZiti djelima, obredima i sli¢nim
stvarima, nego tek razvojem istinski savrSenih osobnih kvaliteta,
koje su do te mjere profinjene, da u cijelosti i bez ostatka teze
Bozanskom, koje se tada uvijek razotkriva.

54 Ali nepodijeljenom predanoséu moze Me se,
u tom aspektu, uistinu spoznati,
vidjeti i u Me uéi, 0 Moéno naoruzani.

Predanost Bogu, dakle, predstavlja jedinu kvalitetu koja je u
Covjeku istinski BoZzanska, jer predstavlja samoga Boga koji se u
Covjeku ocituje, i takva Bozanska prisutnost iznutra vodi tome da
se Bog u cijelosti ostvari u ¢ovjekovu Zivotu.

55 Onaj koji djeluje za Mene,
koji Me vidi kao najviseg,
koji je predan Meni, koji nije vezan,
koji je bez mrznje prema svakom bicu,
on dolazi k Meni, o sine Panduov.

Sve nabrojene kvalitete predstavljaju tocke podudarnosti izme-
du covjekove svijesti i Boga. Kako raste ta podudarnost, tako se
Covjekovo biée u vecoj mjeri priblizava Bogu; kad ta podudarnost
postane potpuna i bez ostatka, moze se reéi da se Bog u ¢ovjeku u
cijelosti ostvario, odnosno, da je ¢ovjek u cijelosti dosao Bogu.
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1 Arjuna rece:
Tko je savrSeniji u yogi,
oni, koji Tebe razmatraju u predanosti,
ili oni, koji razmatraju neocitovano i transcendentalno?

Pitanje se u osnovi svodi na sljedece: $to je bolje, Stovati ISvaru
ili brahman? Je li se bolje u stvorenom svijetu predati Bogu koji se
tamo ocituje kao punina svih kvaliteta, ili treba povudi svijest iz
podrudja ocitovanog u sferu transcendencije, u kojoj postoji samo
Jedan, neocitovani temelj svega ocitovanog, nepodijeljena vrhov-
na stvarnost?

2 Svevisnji Gospod rece:
One, koji se u Mene zadubljuju,
koji Me promisljaju, uvijek predani,
bogati najviSom vjerom,
drzim savrSenim yoginima.

Gospod, dakle, drzi kako je postignuée $tovatelja I$vare vrjed-
nije.

Zasto je tome tako?

Pa, ocigledan odgovor moguce je pronaci veé i u konstataciji da
je ocito bolje da uz Boga postoji i svijet, jer bi inade postojao samo
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Bog. Ako je tome tako, onda je moguée logicki zakljuditi kako se
kroz svijet moze ostvariti i nesto $to bez svijeta ne bi bilo moguce.

Svijet predstavlja mnostvo razli¢itih moguénosti; s jedne stra-
ne, moguce je ustvrditi kako svijet predstavlja alternativu Bogu. U
odredenim, grubim slojevima stvorenog svijeta moguce je ¢ak i ne
opazati BoZje postojanje — mogude je doZivjeti svijet bez Boga.
Ako bi¢e unato¢ svemu tome boravi u Bogu, ako Boga u svim
Njegovim aspektima nadredi svemu §to Mu je suprotno... pa, ¢ini
se da je takvo nesto doista istinska vrijednost. Naime, sferu trans-
cendencije nije mogude izgubiti, jer nije moguce postojanje bilo
Cega Cemu ona ne bi bila temelj i nuZan uvjet postojanja. Trans-
cendentno i neocitovano neée nikamo pobjeéi. Svaki kriminalac i
razbojnik ima sveproZimajuéi Apsolut kao svoj temelj; kao i svaki
kamen, svaki list i travka. Ali, u o¢itovanom svijetu, tu su mogudi
izazovi. Tu dobitak ima suprotnost u gubitku; sre¢a ima suprot-
nost u patnji. Stvari se ovdje razotkrivaju kroz svoje suprotnosti.
Moguce je spoznati i ne spoznati; moguce je Zivjeti Zivot u cijelo-
sti ispunjen BoZanskim kvalitetama, tako o¢itujuéi neocitovano u
stvorenom svijetu, birajuéi sebe kao Bozanske kvalitete i tako pri-
pasti Bogu. Moguce je i suprotno tome — biti izravna suprotnost
svemu Bozanskome, i tako iz svog svijeta u cijelosti odstraniti Boga.
Moguce je zatirati sve Bozanske kvalitete gdje god ih pronademo.
Moguce je, takoder, i sve izmedu tih ekstrema.

Onaj, tko u svom fizickom Zivotu spozna Gospoda, I$varu,
ocitovanog Boga, ocitovanje punine Duha, tko Ga obozava pre-
dano i smjerno, postigao je vrhovni cilj, kojemu se niSta ne moze
dodati. Svim bi¢ima pripada temelj u Apsolutu, ali biée, koje je u
stanju taj neocitovani Apsolut dotaéi kroz oclitovano, njemu pri-
pada osim izvora i cilj, i njegovo je postignuée najveéeg savrsen-
stva.

3 No oni koji razmatraju neprolazno, nedokucivo, neocitovano,
sveprisutno, nezamislivo, nepromjenjivo, stalno, vje¢no,

4 Svih osjetila obuzdanih, uvijek sabrani,
zeleéi dobro svima, oni takoder dolaze Meni.

Onaj, tko usmjeri svoju spoznaju k najvisoj stvarnosti, u potrazi

za temeljem svega, pronalazi naposljetku Boga kao tu, najviSu stvar-
nost. Tko teZi vrlini, a odbacuje sve $to joj predstavlja suprotnost,
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odbacivanjem nizeg radi viSeg posti¢i ¢e, postupno, spoznaju Naj-
viseg.

Na tom putu, dakako, moguée su razli¢ite zamke. Ovisno o
svojim osobnim kvalitetama, razli¢iti ¢e ljudi razlidite stvari drzati
stvarno$cu, pa je vec i tu, na samom pocetku, moguée pogrijesiti.
Isto tako, moguce je poletno postignuée zamijeniti za najvisi cilj.
Moguce je krivo shvatiti neki doZivljaj. Moguce je, i to je mozda
najopasnije od svega, u potrazi za najvi§im, a zbog krivog razmi-
Sljanja, odbaciti dobre stvari zajedno s loSima, i tako postati pra-
znom ljusturom lifenom svake Zivotne radosti i Bozanske iskre.
To se Cesto zna desiti tragaocima koji pokuSavaju sami, bez vod-
stva prosvijetljenog ucitelja, identificirati put i cilj; takvi znaju pro-
Citati neki sveti spis, u kojemu piSe da se prosvjetljenje postize
nevezanos¢u za svijet, te tako krenu u sebi ubijati svaki trag onoga
Sto drze “svjetovnim”. U takvim “pothvatima” naj¢e$ce prve stra-
daju upravo one kvalitete, koje bi mogle predstavljati putokaze
savrSenstvu: ljubav, Zelje, strasti i teZnje. Jer, umjesto da odbacuju
krivo usmjerenje u tim teZnjama, koje je uzrok vezanosti i patnje,
takvi odbacuju samu strast i Zudnju, koja u Covjeku predstavlja
upravo vapaj zedi za Bogom, koja tezi Onome, kojega ne prepo-
znaje, a bez kojega ne moZe nadi mir i ispunjenje. Ispravno je Ze-
ljeti, ali Boga. Ispravno je biti ispunjen Zudnjom, ali Zudnjom za
Bogom. Ispravno je voljeti, ali Boga. Ispravno je teZiti, ali Bogu. U
zudnji i Zeljama jedini je problem u zadovoljavanju malim stvari-
ma, u prenisko postavljenim ciljevima. Ako se krenemo boriti pro-
tiv Zelja, ispast ¢e da éemo prestati Zudjeti za stvarima i ljudima,
ali po cijenu unutarnje suhoce; Boga time ne¢emo zadobiti, svijet
¢emo izgubiti, a odreéi ¢emo se i onog motora potrage za sre¢om,
zelja i Zudnje, koji u nama predstavljaju upravo kazaljku koja upu-
¢uje na Boga: dovoljno je pogledati smjer u kojem se kre¢u nase
zelje, promotriti svoje osjecaje dok Zelimo, pa da analizom tog
osjecaja s lakocom dotaknemo samoga Boga, koji nas gleda iz tog
smjera.

Ne postoji valjda niti jedan dobar savjet, koji netko ne bi bio u
stanju pogresno shvatiti; tako i upute o usmjerenju prema Vrhov-
nom mogu Cesto biti shvaene na posve pogresan nacin, iz kojega
slijedi da, umjesto da od niZeg krenemo prema viSem, trebamo i
to nize odbaciti radi nekakve umne apstrakcije. Razmislimo malo
$to je vise: “Bog” kakvog dozivljavamo kroz crkve, religije, spise i
obrede, ili pak iskrena zaljubljenost koju smo u stanju osjetiti u

357



Bhagavad-gita

trenucima nevine Zelje? Sto je vrednije, gdje smo bliZe stvarnosti?
Gdje smo bliZe sustini vlastitog bica, vlastitoj krajnjoj svrsi? U is-
krenom razgovoru s bra¢nim drugom ili najboljim prijateljem, ili
za vrijeme bavljenja ne¢im, $to drzimo religijom? Jedini trenuci
istinske religije ljudima se dogadaju kad se usude upravo neobuz-
dano Zeljeti, jer mastanja koja vezu uz predmet svoje Zudnje imaju
viSe zajednickog s Bozanskim, nego bilo $to drugo u njihovu isku-
stvu. Ali, tek kad to uvide, kad to prepoznaju, ljudi mogu kroz
takvo razumijevanje napredovati do odbacivanja svjetovnog na-
domjeska za istinsku radost duse, koja nalazi svoje ispunjenje u
Bogu, svojem temelju, ljubavniku i najboljem prijatelju.

5 Tezi je zadatak pred onima,
koji usmjeravaju pogled prema neocitovanom.
Jer neoéitovano, kao cilj,
vrlo je teSko doseéi za Zivota u tijelu.

Citava Zivotna energija Covjeka usmjerena je prema svijetu, prema
vanjskim kvalitetama i prema Zivotu u relativnom, u svijetu ocito-
vanja. Okretanje pogleda prema neoc¢itovanom mora, dakle, uklju-
¢ivati borbu protiv sile Zivota, protiv svih nagona vlastita tijela,
kao i protiv svih zakonitosti fizickoga svijeta. Postignuce neocito-
vanog, kao krajnjeg cilja, za Zivota, nuzno podrazumijeva i vlasti-
to potpuno povlacenje u sferu neocitovanog, odnosno, napusta=
nje vlastitog fizickog Zivota. Zbog svega toga, takav put nije
pretjerano prakti¢an. Bolje je, dakle, pronadi i Zivjeti Bozansko u
ocitovanom svijetu, pri ¢emu nam nase Zelje i nagoni mogu po-
modi, nego se protiv njih neprestano boriti i izlagati se moguéno-
sti poraza.

6 Ali oni koji Me obozavaju,
predajuéi sve djelovanje Meni,
koji Me vide kao Najviseg,

u promisljanju Mene postizu yogu.

Nije problem u svijetu, nego u obmanutosti svijetom. U svijetu
se oCituje Bog, i u svijetu je i te kako mogude postignuce krajnjeg
cilja. Klju¢ tog postignuéa jest osobna Cistoca, a ona se postize
vjezbom yoge i predanos$¢u. Ako Zivimo u svijetu Bozanskim Zivo-
tom, moZe se re¢i da nismo vezani svijetom i da doista nismo od
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kvalitete svijeta; jer, negativne osobine svijeta pokazuju se tek ako
je dusa obmanuta prividom, te tako proglasava vrhovnim ono $to
nije vrhovno, upetljavajuéi se u uzro¢no-posljedi¢ne veze koje sli-
jede iz pokusaja da se kroz svijet postigne ispunjenje, i koje uzro-
kuju jedino poveéanje patnje i nesrefe. Ako, pak, kao svoj cilj
uzmemo Boga, te na Njega usmjerimo citavo svoje bice, a svijet
dozZivimo tek kao mjesto na kojemu mozemo ocitovati svoju srecu
zbog stopljenosti s Bogom, tada svijet nipo$to neemo dozivljava-
ti kao izvor frustracija i patnje. Dakako, posve je vjerojatno da
nam, takvima, svijet nece biti previse potreban. Ovaj svijet najpo-
trebniji je onima, koji od Boga Zele biti $to je dalje moguce; onima,
pak, koji Zele biti u BoZjoj blizini, ovakav svijet moze predstavljati
jedino sredstvo za oStrenje sposobnosti razlikovanja, a i u tom
slucaju ¢e biti koristan ponajprije zbog ogromne koli¢ine smetnji i
zapreka koje ¢emo morati nadvladati. Postignu¢em savrSenstva,
za bilo kojim svijetom viSe neCemo imati nikakve potrebe.

U svemu tome, dakle, bitna je jedino teZnja prema Bogu, pro-
misljanje Boga i predanost Bogu. Takvo stanje zadubljenosti pred-
stavlja yogu u uzem smislu — kao stanje sjedinjenosti s Bogom.
Predanost Bogu i promisljanje Boga Bozanske su kvalitete, one su
od Boga i vode Bogu, i onaj tko je u takvom stanju, hoda putem
koji je nacinjen od tvari cilja.

7 Onima, ¢iji um boravi u Meni, o Partha,
Ja ubrzo postajem izbavljenjem
iz smrtnoga kruga ovoga svijeta.

Promisljanje BoZanskih atributa vodi njihovu ostvarenju, te, ako
drzimo svoj pogled na Bogu, nasa dusa poprima Njegove kvalite-
te. Poprimanjem BoZanskih kvaliteta oslobadamo se od svijeta,
jer pod Bozjim pogledom u nama umire svaki trag svjetovnosti;
gdje postoji jedno, ne moZe biti ni traga drugome.

Smrtni krug svijeta, samsara, predstavlja ciklus radanja, veza-
nosti, umiranja i ponovnog radanja u uzaludnom pokusaju pro-
nalaZenja ispunjenja na mjestu u kojem vlada praznina. To naliku-
je pokuSaju da se napijemo vode tako $to ¢emo u pustinji lizati
pijesak. Ne samo da se neemo napiti, nego ¢emo postiéi upravo
suprotno. U slucaju Zedi, promi§ljanjem vode neéemo se napiti,
jer je misao o vodi razli¢ita od vode, ali u slu¢aju duhovne Zedi,
promisljanjem onoga $to bi je utazilo mi doista mozemo doéi do
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ispunjenja. U ljubavi, nije bitan objekt ljubavi, nego ljubav sama.
Objekt nam nije ni potreban da bismo osjecali ljubav, a upravo je
ljubav ta koja ispunjava nase srce. A ako se usmjerimo manje na
pokusaj njenog fizickog ostvarenja, a viSe na sve idealne osobine
koje uz nju vezemo, ostvarenje Bozanske nazoc¢nosti postaje stvar
neposrednog iskustva.

8 Utemelji um svoj jedino u Meni,
sa Mnom stopi svoj razum,
i Zivjet tada ¢e§ u Meni.
Glede toga nema dvoijbe.

Uputa je, dakle, vrlo jednostavna; treba najprije osjetiti Boga,
§to je zapravo najprirodnija stvar za svako bice, na Boga treba
usmjeriti svoju svijest, a Citavo nase biée tada ¢ée poprimiti Njego-
ve kvalitete, te tako boraviti u Njemu. Nakon nekog pocetnog
vremena potrebnog za uskladivanje, odnosno, za proci§enje i po-
bozanstvljenje nase naravi, ostaje BoZzanska prisutnost, koja Zivi u

tijelu.

9 No ako ne moze$ udvrstiti, postojano, svoj um u Meni,
tada Me pronadi u stalnoj praksi yoge, o Dhanaiijaya.

Dakako, nije vjerojatno kako ¢ée svatko odmah uspjeti usmjeriti
se, ispravno i bez ostatka, na Boga; vecini Ce trebati dosta prakse
i pro¢iséenja. Takvom praksom procistit ¢emo svoju dusu u do-
voljnoj mjeri da Boga mozemo ugledati, a potom i u cijelosti po-

primiti BoZzansku narav predanos$cu.

10 Ako nisi u stanju niti vjezbati,
sva svoja djela tad predaj Meni.
Samo djelujuéi za Mene,
postiéi Ce§ savrSenstvo.

Ovaj je stih dosta tesko shvatiti. Naime, kako mozemo predati
djela Bogu, kad nismo u stanju ne samo spoznati $to to Bog uisti-
nu jest, nego ¢ak ni vjezbati, kako bismo se dovoljno procistili za
takvu spoznaju? Odgovor dolazi iz iskustva s praktikantima yoge.
Naime, postoje ljudi ¢ije stanje nije dovoljno dobro da bi se po-
svetili energetskim tehnikama yoge, ali je dovoljno dobro da bi
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teZili ne¢emu boljem. Oni tada nastavljaju djelovati u skladu s vla-
stitim sklonostima, te iz svojih iskustava i svojeg djelovanja uce, a
Bog ih, privu¢en njihovom Zeljom, postupno kroz ta iskustva vodi,
pa oni prvo postizu iskustvo; iz iskustva dolazi uvid, a iz uvida
dolazi mir. U miru je moguce posvetiti se yogi, a iz yoge dolazi
uvid u Boga. Iz uvida u Boga rada se savrSenstvo. Tako oni djelo-
vanjem, usmjerenim u skladu sa Zeljom za spoznajom, postupno
dolaze do najviseg cilja. Zbog Bozje milosti, dakle, nisu izgubljeni
¢ak ni oni, koji ne mogu izravno nastojati na prosvjetljenju, jer je
vel i Zelja za prosvjetljenjem, bez adekvatne sposobnosti, dovolj-
na da Covjeka ispravno usmjeri na putu prema savrSenstvu.

11 Ako ¢ak ni to nisi u stanju,
tada predano$éu nadi utociste u Meni,
napustivsi sve plodove djelovanja,
pod vodstvom vis§njeg Jastva.

Sli¢no prethodnom stihu, i ovdje je potrebno razmisliti prije nego
nam se otkrije znacenje. Ako, naime, ¢ovjek nije u stanju ¢ak ni
djelovati za Boga, kako ¢ée predano$éu pronaéi u Njemu utociste?
Kako ¢e napustiti plodove djelovanja, kako ¢ée biti pod vodstvom
Jastva, ako ne zna ni $to je Jastvo, ni $to je njegovo vodstvo?

Odgovor je vrlo slican odgovoru iz desetog stiha, tek za stupanj
niZe. Naime, moramo znati da ¢ovjekovom sudbinom u tek maloj
mjeri upravlja njegov svjesni dio; veéina njegovih djelatnosti plod
je nesvjesnih pobuda. U sluc¢aju ¢ovjeka koji tezi duhovnom po-
stignucu, ali mu nedostaje sposobnosti, visi Ja, njegova BoZzanska
priroda, veé je razmjerno prisutna i utjecajna; pod njenim utjeca-
jem, Covjekove djelatnosti i iskustva se tako usmjeravaju, da na
optimalan nacin dovedu njegov svjesni um do razumijevanja stva-
ri, te prepoznavanja Bozanskog i njegova razlikovanja od svih dru-
gih stvari kojima je okruzen. U svemu tome, dovoljno je samo
teziti Bogu, djelovati u skladu sa svojim vis§im osjecajima, djelova-
ti nevezano i baviti se vise promatranjem i u¢enjem, nego ostvari-
vanjem svojih Zelja. Kad djelujemo na takav nacin, u nasem djelo-
vanju javlja se sve viSe Bozanskih kvaliteta, sve viSe ispravnosti, a
to pak potice pojavu predanosti Bogu. Postupno, svijest Covjeka
se dovoljno razvije da se on uzmogne kontrolirano i usmjereno
baviti yogom, a neposredna posljedica toga bude njegovo prosvje-
tljenje.
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Situacija je, dakle, takva da Covjek ¢ak i nesvjesno, samo tezeci
savrsenstvu, velikim skokovima napreduje u tom smjeru. Dakako,
ako djelujemo vezano, iz sebi¢nih pobuda, radi ostvarivanja svo-
jih kratkoumnih ciljeva i stjecanja plitko promisljene koristi, tada
¢emo sporo ili nikako napredovati, a svaki BoZzji napor usmjeren
nasem spasenju bit ¢e poniSten nasim nastojanjima na samounis-
tenju.

12 Uistinu bolje od vjezbe je znanje,
iznad znanja stoji zadubljenje,
iznad zadubljenja je odricanje
od plodova djelovanja.
Odricanju odmabh slijedi mir.

Vjezba yoge, dakle, vodi znanju; nije to, dakako, ona vrsta zna-
nja kakvu stje¢emo u $koli, nego prije ona vrsta znanja zbog koje
rije¢ “Bog” u nama ne stvara kaoti¢ne i nejasne predodzbe, nego
nam je prili¢no dobro poznato o ¢emu se radi i kamo treba gledati
da bi se do toga doslo; to je, dakle, ono znanje, pomocu kojeg
jedan sic¢u$ni trun BoZje prisutnosti mozemo identificirati kao Bo-
zanski. Tome, dakako, mora slijediti zadubljenje u ono $to smo
tako saznali, ¢ime e se na$ uvid neizmjerno povecati. Kad se u
nasoj dusi upali svjetlo Bozanske nazo¢nosti, javlja se potpuna
ravnodusnost prema svemu svjetovnom, nizem, $to je istinsko zna-
Cenje odricanja; otkri¢em viseg, postajemo ravnodu$ni prema ni-
zem. Kad tako citavo svoje bi¢e usmjerimo Bogu, postizemo mir i
krajnju uravnotezenost, jer se nasa dusa srela sa svojim ispunjenjem.

13 Tko ne mrzi nijedno bice,
tko je ljubazan, suosjecajan prema svima,
tko je slobodan od vezanosti i samoljublja,
tko je jednak prema patnji i zadovoljstvu,

Takvo stanje duha odlikuje onoga, tko u sebi prianja uz Bozan-
ske kvalitete; on usvaja i zradi dobrotu i sklad. Dakako, to ne
znaci da su takvi ljudi blesava i dobro¢udna biéa, koja se tupavo i
slatkasto smjeskaju, nego blage, skladne i uravnotezene tvrdave
duhovne snage. Blagost i suosje¢anje dolaze ovdje od uvida i du-
boke spoznaje, a ne od slabosti i neodlu¢nosti; mekoéa ne dolazi
od nedostatka ¢vrstoce, nego od ljubavi i dobrote, koje dolaze od
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veze s Bozjom svijeséu, iz koje zrali beskrajna stvarnost, koja se
prema svemu odnosi kao ljubav, a zbog takvog ispunjenja ¢ovjek
posve gubi potrebu za samoopravdanjem i dokazivanjem; umje-
sto toga, ispunjava ga duboki mir i sre¢a. U takvom ispunjenju on
ostaje postojanim u ¢itavom rasponu promjenjivih vanjskih isku-
stava, koja mogu biti ili ugodna ili neugodna — njega se to, zapravo,
previse ne tice, jer je njegovo kraljevstvo od jednog posve drugog
svijeta, a sreca koju odatle dobiva beskrajno nadilazi sve mrvice
koje bi mu svijet mogao dobaciti, bile one ukusne ili ne.

14 Tko je strpljiv, skroman i uravnotezena uma,
Jastvom obuzdan, postojano nepokolebljiv,
umom i razumom usmjeren na Mene,
taj, tko tako Mi je odan, Meni je drag.

Takvu dusu, obuzetu Bogom, postojanu u unutarnjem miru,
nepokolebljivu u njezinu usmjerenju razuma koji je poprimio bo-
zansku kvalitetu, Bog opaZa posve kao svoju.

15 Onaj tko ne dodiruje svijet,
tko nije svijetom dotaknut,
tko je slobodan od radosti,
zavisti, straha i tuge,

Meni je drag.

Onaj tko je u svojoj dusi obuzet Bogom, tko je svoje usmjerenje
posve povukao iz svijeta i svu svoju paznju posvetio Bogu, tko je
stalan poput &vrste stijene u okruZenju valova promjenjivih svje-
tovnih zbivanja, njega Bog doZivljava kao ¢lana svoje duhovne
porodice, kao prijatelja. Kako se takav ¢ovjek odnosi prema Bogu,
tako se Bog odnosi prema njemu. Buduéi da Bog svima ostaje
neprekidno otvorenim i pristupa¢nim, jedino usko grlo jest u ¢o-
vjeku: Covjek je taj, koji odlucuje kako ¢ée se prema Bogu postaviti
i kako ¢e Ga dozivljavati, kao dragog prijatelja ili kao smetnju u
ostvarenju svojih svjetovnih teZnji.

16 Onaj tko je skroman, Cist, pametan,
nedirnut brigama, bez straha,
odri¢udéi se svih poduhvata,
tko Mi se tako predao, Meni je drag.
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17 Onaj, tko ne osjeca ni radost, ni tugu,
niti Zudnju, niti Zelju, odri¢uéi se dobra i zla,
on koji je ispunjen predano$éu, Meni je drag.

Paradoksalno, veéa zahtjevnost za sreCom vodi do povlacenja
svijesti iz svijeta koji ne moze odgovoriti na nase velike zahtjeve;
sa strane, to izgleda kao nezahtjevnost, jer ¢e takav Covjek biti
zadovoljan i bez odjeée i s mrvicom hrane, a na sve ostalo gledat
¢e kao na suvi$no. Ljudima koji su bez razumijevanja ¢init Ce se
kako se on mnogo toga odrekao, ali u stvarnosti, on je odbacio
tek niZe stvari koje je prepoznao prije kao izvor smetnji i jada,
nego kao sredstvo ispunjenja.

Cemu teZiti svjetovnim stvarima, koje za svaku mrvicu zado-
voljstva pruzaju ocean patnje, kad je mogucée iz BoZjih odiju piti
ocean blazenstva, koje ne povlac¢i za sobom nikakvu drugu cije-
nu, osim potpunog unutarnjeg ispunjenja? Takav Covjek, koji je
prema svijetu prili¢no ravnodu$an, neée postati plijenom mnos-
tva briga i tjeskobe, koje mori obi¢nog ¢ovjeka, niti ée pak robo-
vati svoj sili ambicija, kojima ljudi zbog svog pogresnog usmje-
renja misle dostiéi srecu. Takav ¢ovjek, koji od Boga mnogo uzme,
jest onaj koga mozemo prepoznati kao predanog Bogu. Zbog
svoje usmjerenosti na izvor svega blaZenstva, u svojem ispunje-
nju postaje posve ravnodu$nim prema svemu $to mu svijet moze
ponuditi.

18 Onaj tko je isti prema prijatelju i neprijatelju,
prema Casti i sramoti, isti u pohvali i pokudi,

19 Tko je isti u hladnodi i toplini, radosti i patniji,
tko je slobodan spona, tko je $utljiv, svime zadovoljan,
bez doma, postojana uma, pun predanosti,
takav ¢ovjek Meni je drag.

Covijek koji je ispunjen spoznajom, koji je ispunjen blazenstvom,
koji razumije unutarnju prirodu svih stvari, koji u svom ispunje-
nju gubi ograni¢eno poimanje svoje osobnosti, a s njim i teritori-
jalnost, osjecaj posjeda, agresije, potrebu za kontrolom i tome sli¢-
no, takav Covjek viSe ne dozivljava svijet na isti nacin kao prije.
Svijet se vise ne dijeli po tome kako se odnosi prema njemu, na
korisno i Stetno, prijatelje i neprijatelje, ugodno i neugodno — sve
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se dozivljava na objektivan nacin, a ta objektivnost dolazi kao po-
sljedica istinske slobode od svijeta.

20 Oni, koji uistinu slijede tako opisan besmrtni put,
koji puni vjere i predanosti opazaju Mene kao najviseg,
takvi od sviju su Mi drazi.

Oni, dakle, koji su posve obuzeti Bogom, koji su u cijelosti
predani Bogu, koji Zive u Bogu i koji su nadisli sve svjetovne veza-
nosti i reakcije, borave u stanju najvise slobode i Zive s Bogom u
odnosu prijateljstva i povjerenja; odnos koji Bog ima prema svim
bi¢ima, oni su, napokon, uzvratili, te je tako BoZja ljubav postala
uzajamnom.
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1 Arjuna rece:
Sto su polje i znalac polja?
Sto je Prakrti, a $to Purusa?
Sto je znanje, a §to predmet znanja?
To, o Krsna, zelim znati.

“Polje”, u ovom kontekstu, mozZe se protumaciti kao “podrucje
djelovanja” ili, malo opSirnije, kao svijet objekata opazanja i dje-
lovanja, u kojem su mogucée djelatnosti. Znalac polja, u ovom kon-
tekstu, jest subjekt koji opaza ono $to je moguce opazati.

2 Svevisnji Gospod rece:
Ovo tijelo, o Kuntin sine, zove se poljem.
Onoga koji to zna, upudéeni koji to znaju,
zovu znalcem polja.

Polje je, dakle, ovdje simbol za tijelo. Gledano na drugi nacin,
kroz tijelo nam je predstavljen Citav svijet, koji jedino kroz njega
dozivljavamo.

Ipak, tijelo, kao i svijet, tek su pasivno sredstvo Bozjeg ocitova-
nja; predstavljaju tek energiju, koja se ne ocituje i koja ne spozna-
je, ve¢ je tek puki medij ocitovanja i spoznaje. Bog je taj koji se
olituje, a dusa, koja nastaje kao aspekt Njegova ocitovanja, nasto-
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ji na bogospoznaji, koju u ostvarenju dozivljava kao spoznaju svoga
istinskog Jastva.

Znalac polja ovdje je Jastvo, koje opaza sebe kao transcenden-
tno sferi djelovanja, odnosno stvari i energija. Postoji, dakle, po-
djela na znalca i znano.

3 Znaj Me, takoder, kao Znalca
u svim tijelima, o Bharato.
Znanje o polju i znalcu polja
drzim istinskim znanjem.

Jastvo je uvijek i u svemu subjekt. Tamo gdje postoji opaZanje,
postoji i onaj koji opaza, a On je samo jedan, nepodijeljen u svim
bi¢ima, jedini temelj stvarnosti i iskustva. Spoznaja Njega, kao
iskusitelja, te spoznaja predmeta iskustva, kao i razumijevanje nji-
hova odnosa, jest znanje o Jastvu.

4 Pocuj sada $to ¢u ti ukratko redi,
o polju, njegovu sastavu i mijenama,
njegovu podrijetlu, te o znalcu,
njegovoj naravi i utjecaju.

5 O tome $to je brahman,
kazivali su rsiji u raznim himnama,
jasno izlazuéi bit.

Dakle, nema potrebe to dodatno objasnjavati. Brahman je najvi-
$a istina, vrhovna stvarnost, nepodijeljeni i neocitovani Apsolut,
koji je temelj svekolikog ocitovanja. On je ono §to nema temelja, a
$to je temelj svemu, $to sve odrZava, svuda je prisutno, a opet savr-
$eno u svojoj transcendenciji. U svijetu snova, brahman je onaj koji
sanja. Sanja¢ proZima san sa svih strana, a opet, nista u snu nije On.

6 Pet osnovnih elemenata,
ego, um i neocitovano (avyakta),
deset osjetila i razum
te pet predmeta osjetila,

Pet osnovnih elemenata su zemlja, voda, vatra, zrak i prostor/
eter. Ego (ahankara) predstavlja aspekt Covjeka koji je odgovoran
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za dozivljavanje sebe kao odvojenog od svega ostalog, a razvija se
u djetinjstvu; prije njegova razvoja, dijete ne moZe ustanoviti raz-
liku izmedu sebe i drugih. Um (buddhi) predstavlja sposobnost
dubljeg promisljanja, odnosno apstraktnog misljenja. Neocitova-
no jest temeljno stanje potencijalne supstancije Prirode, odnosno
triju guna u nedjelatnom obliku. Deset osjetila su zapravo pet osje-
tila (vid, sluh, njuh, dodir i okus) i pet djelatnih organa (jezik,
ruke, noge, anus i spolni organi), koje objedinjuje razum (manas),
kao jedanaesti. Razum je dakle organ koordinacije osjetila i djelat-
nih organa. Pet predmeta osjetila su, dakako, predmeti vida, sluha,
njuha, okusa i dodira.

7 Zelja, mrinja, zadovoljstvo, bol,
shvadanje, umnost, volja —
to je kratki opis polja
zajedno s njegovim aspektima.

Nabrojeni su razli¢iti aspekti nizih psihic¢kih funkcija, usmjere-
nih tijelu i svjetovnim djelatnostima. Zelja je usmjerenost pred-
metima; mrZnja je odbojnost prema njima. Zadovoljstvo je osjecaj
koji nastaje djelovanjem ugodnih podrazaja, a njegova suprotnost
je bol, koja nastaje djelovanjem neugodnih podrazaja. Shvacanje,
umnost i volja predstavljaju nesto vise osobine, ali i dalje usmjere-
ne prema sferi tijela, i obuzete tjelesnim shvacanjem.

8 Poniznost, skromnost, bezazlenost, strpljivost, Cestitost,
sluZenje uditelju, Cistoéa, upornost, samokontrola,

9 nevezanost za predmete osjetila,
kao i odsutnost samoljublja.
Opazanje zla koje dolazi od rodenja,
smrti, starosti, bolesti i patnje,

10 nevezanost, odsutnost Zelje
za sinom, Zenom, domom i sli¢nim,
postojana ravnodusnost
prema dozivljaju Zeljenog i nezeljenog,

11 nepokolebljiva predanost Meni u yogi jedinstva,
povlacenje na osamu, nesklonost drustvu ljudi,
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12 postojanost u spoznaji jastva,
svijest 0 svrsi spoznaje stvarnosti.
Sve nabrojeno zove se znanjem,
suprotno tome je neznanje.

Nabrojene osobine su, za razliku od onih nizih, usmjerenih
prema tijelu i osjetilno/djelatnim organima tijela, aspekti prisut-
nosti Duse u ¢ovjeku; to su kvalitete transcendencije i predstavlja-
ju istinsku, visu bit ¢ovjeka. Tek nakon $to je nadvladana niza,
teritorijalno-Zivotinjska narav, dolazi do o¢itovanja daleko suptil-
nijih aspekata duse, $to kulminira potpunim poboZanstvljenjem.
U Covjeku, dakle, ima to viSe plemenitosti, $to se u njemu manje
ocituju svojstva tjelesnog, a vise svojstva duhovnog. Takvo stanje,
u kojemu se priroda duse ocituje, i u kojemu se dusa spoznaje kao
vlastita istinska narav, jest stanje spoznaje, odnosno znanja.

13 Opisat ¢u ti ono, §to treba spoznati
i spoznajom Cega doseze se Besmrtno.
Bez pocetka najvisi je brahman.
Za njega se ne moze reci
ni da je postojanje, niti nepostojanje.

Apsolut je s one strane ocitovanog, s one strane svijeta. Za svi-
jet, on ne postoji, pa se moze reci kako je on nepostojanje. Tamo
gdje postoji dvojnost, nema jedinstva, pa tako ni Apsoluta. Ipak,
on je istodobno totalitet postojanja, te tako niSta ne postoji osim
njega. Postoji jedino brahman, a sve ostalo predstavlja jedino na-
¢in njegova dozivljavanja, jednako kako programi predstavljaju
razli¢ite nacine dozivljavanja rac¢unala. Sve ostalo je, dakle, nesto
Cija je egzistencija tek privid.

Brahman, odnosno Apsolut, nije ¢ak ni ishodi$te kauzalnog lanca,
odnosno neuzrokovani prvi uzrok; naime, buduéi da je transcen-
dentalan, on ¢ak nije ni uzrokom svijeta, jer svijeta, doista, i nema —
svijet je tek rezultat moguénosti da se Jedan opaza kao Mnostvo;
ako odlu¢imo tako gledati, mozemo. Ako ne odlu¢imo, svijet za
nas istog trena nestaje, te opazamo kako postoji jedino Bog. To je
znalenje onog Isusovog da nije mogude sluziti dvojici gospodara,
Bogu i svijetu; jednome od njih moramo biti nevjerni.'®® Naime,

166 Mt 6,24
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ako opazamo Boga, ne opazamo svijet, svijet nam postaje posve
beznacajnim. Ako, pak, opazamo svijet, Bog nam se gubi iz svijesti
i postaje dalekim, te pukim predmetom misljenja, Cije je postoja-
nje stvar vjerovanja ili nevjerovanja.

14 Svugdje su mu ruke i noge,
svugdje su mu odi, glave i usta,
svugdje su mu usi.

Tako sve obuhvacajudi,
on postoji u svijetu.

BoZja svjesna prisutnost u svijetu je potpuna; dakako, ova us-
poredba s osjetilnim i djelatnim organima tek je slika koja prenosi
taj dojam. Bog je sve-djelatan, sve-prisutan i sve-znajudi. Sva bica
borave na BoZjem dlanu i u BoZjem pogledu. Sva bi¢a borave u
Bozjem srcu, i Bog je najblizi svima, on je sama sustina svakoga
bica.

15 Sijuéi u djelatnostima svih osjetila,
a ipak bez osjetila.
Nevezan, podrzavajudi sve; bez guna.

Rije¢ima Kena upanisada: “On nema ociju, ali omogucuje gle-
danje. On nema usiju, ali omogucuje sluh. On nema ruku, ali bez
njega nema dodira.” Brahman je vjeciti subjekt, Jastvo koje opaza.
Osijetilni organi i um stvaraju slike, ali Jastvo je onaj koji dozivlja-
va, svijest koja svjedo¢i dogadaje, uvijek vjeciti iskusitel;.

Takoder, kao temelj stvarnosti, on ne treba osjetila kao posred-
nike u spoznaji; On uvijek spoznaje bivanjem. Racunalu ne treba
pogled na monitor da bi znalo $to se na njemu nalazi, bududi da je
slika na monitoru tek posljedica djelovanja racunala. Jednako tako,
brahman koji je temelj svekolike stvarnosti, ne mora ni$ta spozna-
vati posrednim putem, jer, sve na $to pokazemo, sve je On, sve je
tek posljedica pogleda na Njega.

Odrzavajudi sav svijet, nije ni na koji nacin upleten u djelatnosti
svijeta, iako ni svijeta ni djelatnosti ne bi bilo bez Njega. Nedjela-
tan je, a temelj je i potpora svom djelovanju.

16 Izvan i u nutrini bica.
Pokretan i nepokretan.
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Zbog svoje suptilnosti nije spoznatljiv.
Istodobno dalek je i blizak.

Kvalitete brahmana mogu se opisati bezbrojem proturje¢nosti;
ipak, ako ispravno shvatimo o ¢emu se radi, one nas nece zbunji-
vati. Osobno drZzim kako nema previse koristi od opisivanja brah-
mana onima koji Ga nemaju u iskustvu; naime, od slusanja opisa
kruha nele se nasititi. Bolje im je pokazati u kojem smjeru da
gledaju i $to da traZe, pa ¢e sami iskusiti Vrhovno, i iz tog Ga
iskustva opisivati.

Brahman je blizi od najbliZzeg, drazi od najdrazeg. U svemu dra-
gom, On je taj koji nam je drag. U svemu blistavom, On je taj ¢iji
sjaj opazamo. U svemu mra¢nom, opazamo da Njega nema. U
svemu stvarnom, osjeCamo trag Njegove stvarnosti.

Putujmo, stoga, prema onom §to nam je najbliZe srcu, $to bora-
vi u jezgri naSega bica, i $to Citavo vrijeme pokusavamo nadi u
svijetu 1 njegovim stvarima. Ustanovimo §to je to $to trazimo, i taj
osjecaj iskoristimo kao putokaz, te éemo Ga, jamacno, ubrzo pro-
naci.

Brahman nije spoznatljiv, jer On je uvijek spoznavatelj. Nije
moguce prstom pokazati na nesto i reci: “ovo je brahman”, jer je
On uvijek taj koji pokazuje. Tek u stvarnosti koja sama sebe svje-
doci, u kojoj se izgubi razlika izmedu subjekta, objekta i njiho-
vog medusobnog odnosa, nastupa stanje samospoznaje brahma-
na.

17 Nedjeljiv je, ali prividno se dijeli u bi¢ima.
Tako shvaéen, on sva biéa odrzava,
unistava ih i ponovno rada.

Brahman je jedan i nepodijeljen, ali iz promijenjene perspekti-
ve, u relativnom svijetu, prikazuje se pod velom podjela. Ako uz-
memo sito i stavimo ga na vodenu povrsinu, dobit é¢emo privid
mnostva si¢usnih jezera morske vode, ali njihova je egzistencija,
koliko god da je moZemo opazati kao stvarnu, tek privid. Na je-
dnak je nacin prividno mnostvo subjekata u svim bi¢ima, jer je
brahman jedino Jastvo u svima i svemu.

Unutar toga, odvija se proces radanja i umiranja bica; kao $to se
valovi na morskoj povrsini uzdiZu i nestaju, a njihovo mjesto zau-
zimaju novi, tako se u stvorenom svijetu Jastvo ocituje kroz mnos-
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tvo bi¢a u vrtlogu neprestane promjene; ipak, Ja sam u svemu
tome stalan, nepromjenjiv i vjecan.

18 Svjetlo je nad svjetlima,
za koje kaze se da onkraj je tame.
Kao znanje, znano i cilj,
on lezi u svim srcima.

Jastvo je temeljna stvarnost, punina svega. Sve pozitivno $to
opazamo predstavlja tek djelomi¢ni podsjetnik na Njegov beskraj-
ni sjaj. U Njemu nema tame, neznanja, laZi i patnje. U Njemu nema
ogranicenja, nema prolaznosti i nema dvojnosti. U Njemu ne po-
stoji suprotnost vje¢itom, najvisem bitak-svijest-blazenstvu.

Ja sam najbliZi od svega, Ja sam ovdje prisutan. Ja sam sustina
znanja, Ja sam sve $§to se moZe znati, i Ja sam Onaj, kojemu bica
teZe, u svim svojim nastojanjima.

19 Opisao sam ti ukratko polje,
kao i znanje i znano.
Moj bhakta, shvativsi to,
postaje dostojnim Moga stanja.

Bhakta, dakle bi¢e predano Bogu, diskriminacijom zbiljskog i
nezbiljskog, te razlikovanjem duhovne i materijalne prirode, po-
stize najviSu suptilnost li¢nosti, te tako boravi u najviem stanju
svijesti.

Stanje svijesti je osoba. Ovo zvuci pomalo ¢udno, ali je istinito.
Onaj tko krade jest lopov. Onaj tko ¢ini dobra djela jest dobrodi-
nitelj. Ako netko ukrade, pa kaZe da on zapravo nije lopov, moze-
mo mu se jedino nasmijati, jer krada ¢ini lopova. Ako prije to nije
bio, sada je postao. Jednako tako, kvaliteta necije svijesti odreduje
njegov polozaj. Boga odreduje najvisa spoznaja, najvise blazen-
stvo, najvisa stvarnost i najvisa istina. Tko je spoznao najvisu isti-
nu, dakle, postaje Bogom, boravi u BoZjem stanju. Ako o ovome
malo dublje razmislite, uvidjet éete da je istina. Razlika izmedu
raja i pakla samo je u stanju svijesti. U tome je razlika izmedu
demona i andela. Onaj tko poprimi najvise kvalitete, jest Najvisi.
Usvajanjem BoZanskih kvaliteta on se penje na ljestvici evolucije,
a ako netko ima sve kvalitete Boga, moZemo jedino ustvrditi da
on jest Bog. Nikakav drugi zaklju¢ak nema smisla.
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20 Znaj da su Prakrti i Purusa oboje bez pocetka.
Znaj takoder da su svi oblici i sve gune rodeni iz Prakrti.

Prakrti i Purusa su dva aspekta relativnog svijeta, duhovni i
materijalni. Oba nemaju pocetka, jer predstavljaju tek oblik gleda-
nja na brahman, a trenutka stvaranja nije bilo, jer je brahman trans-
cendentan vremenu. Buduéi da mogu postojati, oni postoje. To je
veliki misterij, krajnja tajna stvaranja.

Sve razine suptilnosti stvorenog svijeta, od Sive Plesaca do ko-
mada kamena, predstavljaju samo agregatna stanja Prakrti, kojoj
zivot i puninu daje dodir s duhovnim Bozanskim aspektom Puruse.

21 Bududéi da predstavlja
izvor posljedica i sredstva
za Prakrti se kaze da je prapocelo.
Bududi da predstavlja
izvor iskustva, zadovoljstva i patnje
za Purusu se kaze da je prapocelo.

I za Prakrti i za Purusu se moze reéi da su temelj svega stvore-
nog; Prakrti predstavlja polje na kojem se igra utakmica, pred-
stavlja loptu i tijela igraca. Purusa, pak, predstavlja smisao, bit i
svijest igraca, koji se ne kre¢u u skladu s niZim automatizmom,
nego svojim kretanjem ocituju duhovne teZnje.

Prakrti je, dakle, izvor svih stvari, objekata i energija. Ona tvori
ravnotezu uzroka i posljedica, te svih medudjelovanja razlicitih sup-
stancija. Purusa je, pak, svijest koja se u svemu tome krece, olituje,
spoznaje 1 zivi. Prakrti je Zivot, a Purusa je onaj koji ga Zivi. Nije,
dakle, moguce Purusu svesti na medudjelovanja Prakrti, niti obrat-
no, svesti Prakrti na neko od stanja Puruse. To su dva principa,
koja pomijesana tvore Citav raspon stvaranja, Citav relativni stvore-
ni svijet, kojemu je ovaj na$ fizi¢ki univerzum tek neznatan djelié.

22 Kada se Purusa nalazi u Prakrti,
dozivljava gune nastale iz Prakrti.
Vezivanje uz gune uzrok je njegova rodenja
u dobrim ili los§im maternicama.

Dakle, kad se dusa stopi s tijelom, doZivljava tijelo kao sebe, i
iskusava razli¢ita stanja svijeta u kojem se nalazi, ovisno o kvalite-
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tama i suptilnosti razine na kojoj se utjelovljuje. Vezanost uz do-
zivljeno, odnosno identifikacija s kvalitetama Prakrti, predstavlja
motor ponovnog utjelovljenja. Tek kad sebe prepozna kao najvisi
Dubh, a ne kao zbroj kvaliteta i stanja u svijetu, zadobiva slobodu
od ponovnog radanja, jer se krug Zelja-ostvarenje prekida; duh
zeli duhovno, te ga stoga i zadobiva, i ne pati vise zbog poistovje-
¢enja s onim, $to nije u njegovoj prirodi, i §to mu svojim ogranice-
njima uzrokuje bol.

23 U tom tijelu jo§ postoji, doista,
promatrad, odobravatelj, podrzavatelj, uzivatelj,
veliki Gospodin i najvise Jastvo
kojeg zovu Najvisi Purusa.

24 Onaj tko poznaje takvog Purusu
i Prakrti, zajedno s gunama,
za njega, ma $to Cinio,
nema ponovnog rodenja.

Sav Zivot u svijetu predstavlja o¢itovanje BoZjeg Zivota. Onaj,
tko prepoznaje Svevisnjeg kao jedino bice koje Zivi u svijetu, od-
nosno, tko se razvije u tolikoj mjeri da sebe prepozna najprije kao
biée nizih slojeva Prakrti, potom visih, a napokon kao samog Pu-
rusu, najprije u nizim, a potom i u Njegovim najvisim aspektima
Svevisnjeg Gospoda, taj je ostvario cilj evolucije, i za njega nema
ponovnog rodenja.

25 Neki u zadubljenju Jastvo u Jastvu spoznaju Jastvom,
drugi sankhya yogom, a tre¢i karma yogom.

Moguce je postiéi ostvarenje na mnogo nacina; zadubljenjem u
dubinu vlastite duSe u potrazi za najviSom stvarno$c¢u; razvijanjem
vlastite svijesti yogom kako bismo spoznali sve vise slojeve suptil-
nosti Prakrti i Puruse, te napokon spoznali sebe kao SveviSnjeg;
ili, pak, razvijanjem pozitivnih i visokih kvaliteta svijesti u djelo-
vanju, postajuci tako sredstvom BoZanskog ocitovanja, i BoZjom
prisutnoséu u svijetu.

Moguce je i sve to spojiti, ili kombinirati na razne nacine. Bitno
je ostvariti cilj, a sredstva moZemo improvizirati kako nam je pri-

kladno.
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26 Neki, ne znajuéi Ga, obozavaju Ga
prema onome $to su od drugih ¢uli.
Oni takoder odlaze onkraj smrti,
drzeéi se takvih uputa.

Onaj, tko sam nije spoznao Boga, mozZe od drugoga ¢uti kakav
je Bog, i gdje Ga treba traZiti. Potaknut tim uputama, on e se
poceti baviti duhovnom praksom, te ¢e tako ubrzo i sam doéi do
spoznaje, bez potrebe za posrednikom, te posti¢i oslobodenje od
svjetovnih vezanosti.

27 Sto je god rodeno, pokretno ili nepokretno,
znaj da, o najbolji od Bharata,
nastaje spojem polja i znalca polja.

Citav svijet koji opazamo, dakle, spoj je duhovnih i materijal-
nih aspekata, koji su medusobno prozeti i medudjeluju.

28 Onaj vidi,
tko vidi najviseg Gospoda
istog u svim biéima,
neprolaznog u prolaznom.

Vidi, dakle, onaj tko je spoznao transcendentalni Apsolut kao
temelj svemu ocitovanom; Mene, Jednog, kao prividno podijelje-
nog u bi¢ima, i kao temelj svega, onkraj vremena i prostora.

29 Jer tko vidi jednog Gospoda
postojeceg u svemu,
ne razara Jastvo pomocu Jastva,
te stoga ostvaruje najvisi cilj.

Onaj, tko tako vidi, nije obmanut prividima podjele, kao $to su
oni o rasi, kasti, bioloskoj vrsti i sli¢cnom, koji uzrokuju nesnoslji-
vost jednih bi¢a prema drugima, dok su ova obmanuta prividom
svijeta. Onaj, tko spoznaje Mene kao temelj svih stvari, tko vidi
da Ja gledam kroz sve odi, taj nee pod utjecajem obmane unista-
vati i zlostavljati, nego ¢e naprotiv slaviti Svoj Zivot u svim stvari-
ma i bi¢ima.
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30 Onaj vidi,
tko vidi da sve djelovanje
izvodi samo Priroda,
a da Jastvo ne djeluje.

Ja nikad ne djelujem. Ja Jesam. Ja sam vjeciti svjedok u svemu.
Ja sam neprolazan i nepromjenjiv. Ja vje¢no svjedo¢im promjene
u Prirodi, kolebanja u njenoj supstanciji, razli¢ite odnose i zakoni-
tosti. Sve to ima temelj u Meni, i niSta od toga ne postoji izvan
Mene. Jedino Ja Jesam.

31 Kada ¢ovjek spozna
da sva razli¢ita bi¢a borave u Jednom,
i da se sve razvija iz njega samoga,
tada postaje brahmanom.

Prosvjetljenje, dakle, postiZe onaj, tko spozna istinsku i nepodi-
jeljenu prirodu stvarnosti, Apsolutnog subjekta. Tesko je reci da
on postaje brahmanom; bolje bi bilo reéi kako on prepoznaje da
je Citavo vrijeme bio brahmanom, ali to nije znao. Sada on to
istodobno jest, a takoder to i spoznaje. Narav i spoznaja se, dakle,
sjedinjuju, i stoga se to stanje zove stanjem samospoznaje.

32 Nemajuéi pocetka, buduéi bez guna,
to najviSe Jastvo, nepropadljivo,
iako boravi u tijelu, o Kuntin sine,
niti djeluje, nit’ se djelovanjem kalja.

33 Kao $to se sveprozimajuéi prostor
zbog svoje suptilnosti nikad ne ukalja,
tako ni Jastvo, sveprisutno u tijelu,
nije zaprljano.

34 Kao $to jedno Sunce daje svjetlo ¢itavu svijetu,
tako i dusa, o Bharato, osvjetljava sva polja.

Jastvo je poput filmskog platna, na koje mozemo projicirati raz-
licite filmove, dobre i loSe, moralne i nemoralne, a opet, nakon
projekcije niti jedna od slika iz tih filmova neée ostaviti traga na
platnu; ono ¢e ostati bijelim i neizmijenjenim. Jednako je tako is
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Jastvom: Zivi u bezbrojnom mnostvu bica, od kojih su neka zla a
neka dobra, neka visoko a neka nisko razvijena. Nista od stanja
tih bi¢a ne utjece ni na koji nacin na Jastvo; ono ne postaje boljim
zato $to je neko bice u kojem Zivi dobro, niti postaje losijim zato
S$to daje Zivot zlo¢incu. Ipak, suprotno vrijedi: u onoj mjeri, u
kojoj bi¢e dopusti da se narav Jastva u njemu odrazi, u toj mjeri
ono postaje razvijenim, dobrim i Bozanskim, u toj mjeri ostvaruje
najviSe potencijale vlastite prirode, i postaje sredstvom izraza Bo-
Zanskog u svijetu.

35 Razlikujuéi tako polje od znalca polja,
oslobadajuéi se ropstva Prirode uvidom,
oni, koji gledaju o¢ima znanja,
dostizu najvisi cilj.

Bica, dakle, koja spoznaju transcendentalnu narav Jastva, koja
prepoznaju Boga kao svog najboljeg prijatelja i sustinu vlastite naj-
dublje naravi, koja prepoznaju Boga kao ostvarenje svih svojih
Zelja, postizu uvid u prirodu krajnje stvarnosti, tu stvarnost u sebi
ostvaruju, te tako, u postignuéu najviSeg, nemaju niceg viseg, $to
bi trebala postiéi.
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1 Svevisnji Gospod rece:
Ponovo ¢u ti objaviti uzvi§eno znanje,
najbolje od sveg znanja,
spoznajom kojeg su mudri
dosegnuli krajnje savrsenstvo.

2 Oni koji su potrazili uto¢iSte u ovom znanju
i ostvarili jedinstvo sa Mnom,
ne radaju se stvaranjem svjetova,
niti nestaju njihovim unistenjem.

Onaj, tko je osvijestio sebe kao Najviseg, kao onog, tko svojim
pogledom pokrece i oZivljava svjetove, taj u sebi nema vise teznji ni
prema ¢emu niZem, on je napustio poistovjeéenje s Prakrti i njenim
slojevima, nadi$ao je ¢ak i niZe aspekte Puruse, i nasao potpuno
ispunjenje u Svevisnjem. Igre vanjstine, stvaranja i uniStenja, koje
utjeCu na one vezane Prirodom, na takvog nemaju nikakvog utjeca-
ja; on boravi u Bogu, posve od BoZje naravi i kvalitete.

Sve to, dakako, ve¢ smo dotaknuli u komentaru prethodnih
pjevanja; kako i sam Gospod kaze, ovo je tek ponavljanje, izrica-
nje istog na drugi nacin, kako bismo bolje razumjeli.

3 Moja maternica veliki je brahman.
U nj Ja polazem sjeme.
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Odatle dolazi, o Bharato,
do rodenja sviju bica.

Brahman, ovdje, ocito ne oznac¢ava Apsolut, kao $to je to slucaj
s drugim mjestima; ovdje taj pojam ocito oznacava Prakrti, kao
temeljnu energiju ocitovanog svijeta. Gospod ovdje govori iz po-
zicije Puruse. Ulaskom Puruge u Prakrti dolazi do oZivotvorenja
stvorenog svijeta. Iz tog dodira stvara se potencijalna energija koja
postupno prelazi u ocitovanu, a mi taj proces mozemo opazati
kao evoluciju materije i bi¢a; da, i materija evoluira, jer fizi¢ari
znaju kako u trenutku stvaranja svemira nisu postojali teski ele-
menti od kojih je nadinjen ovaj nas$ planet; tek vodik i nesto helija.
Sve ostalo nastalo je fuzijom u jezgrama zvijezda. Vatra zlatarske
topionice, dakle, niposto nije najtoplije mjesto na kojem su se
nalazili atomi zlata u necijem prstenu; prije toga, proZivjeli su jo$
i eksploziju Supernove.

Dodirom Puruse i Prakrti dolazi do pokretanja ¢itavog meha-
nizma stvaranja, do smisla i svrhe. Prakrti bez dodira Puruse spo-
sobna je jedino za kaos, entropiju. Dodir Puruse predstavlja a-
spekt reda i svijesti, koji mozemo opazati ¢ak i u ovoj nasoj divljini,
na fizickom planu koji je udaljen od Bozje svijesti upravo onoliko,
koliko to nesto uopée moze biti, a da se ipak ne smrzne u tami
potpunog nepostojanja.

4 Kakvi god oblici da se radaju,
o Kuntin sine, iz bilo koje maternice,
veliki brahman njihova je maternica,
a Ja sam otac, koji u nju polaze sjeme.

Sva tijela imaju svoj izvor u Prakrti, a svi duhovni aspekti u
stvorenom svijetu, u svim bi¢ima u njemu prisutnim, imaju izvor
u Bogu.

5 Sattva, rajas, tamas — te gune,
o Mo¢énoruki, podrijetlom iz Prakrti,
évrsto vezu za tijelo utjelovljenog, neprolaznog.

Utjelovljena dusa opaza sebe kao tijelo, zbog proZetosti svoje

naravi i kvaliteta Prirode. Priroda i dusa se mijeSaju jednako kako
zbroj kinodvorane, kao polja zbivanja, i projekcije filma, kao sus-
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tine stvari, zajedno stvaraju iskustvo gledanja filma. Sama projek-
cija bez kinodvorane, kao ni kinodvorana bez projekcije, neée stvo-
riti takvo iskustvo.

Bice koje Zivi u prirodi, dakle, nije samo duhovne ni samo svje-
tovne naravi, nego nastaje njihovim mijesanjem. Zbog takve po-
mijeSanosti dolazi do identifikacije bi¢a s energijama prirode od
kojih su nadinjena njegova tijela. Zbog svojstava tih tijela, kao i
prirodnog okruZenja, bie se teZi vrtjeti u krugu vezanosti, radi
dozivljavanja vlastite srece kroz odredene okolnosti unutar priro-
de, ¢emu slijedi frustracija zbog nestalnosti svih tih stvari, $to do-
vodi do ponavljanja pokusaja ostvarenja kroz prirodu, a rezultat
je svega toga nesreca.

6 Od njih je sattva, zbog svoje Cistoce,
svijetla i iscjeljujuca,
a tvori vezanost uz srecu i znanje, o Bezgrje$ni.

Vezanost za znanje i Cistoéu ostaje vezanoséu, iako plemeniti-
jom od nekih drugih. To mozemo pokazati primjerom Covjeka
koji teZi savrSenstvu, ali ga doZivljava kao savrsenog sebe, a taj ja
opaza kao odvojen od Boga. Tu vezanost nadilazimo predano$cu
Bogu i Njegovom savrSenstvu, jer se u Njegovoj divoti izgubimo, i
tu nestaju sva nasa ograni¢enja. Od prirode se, dakle, oslobadamo
tek kad nadidemo i vlastitu prirodu, a to je moguce jedino identi-
fikacijom s onim $to je nadilazi, a to je Bog. To je, pak, moguce
samo predanos$cu.

7 Znaj, da je rajas po svojoj naravi strast,
izvor zudnje i vezivanja.
On okiva, o Kuntin sine,
utjelovljenog vezanos¢u za djelovanje.

Rajas je guna kretanja, dinamike, Zelja i strasti. Zelje nagone
Covjeka na djelatnost, a djelatnost rada nove Zelje, buduéi da nikad
ne donosi potpuno ispunjenje. Rajasa se oslobadamo tako $to u
svemu §to opazamo i ¢inimo trazimo vrlinu i spoznaju stvarnosti.
Tako iz rajasa polako prelazimo u stanje sattve.

8 Ali znaj, da se tamas rada iz neznanja,
i obmanjuje sva utjelovljena bica.
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On ¢&vrsto sputava, o Bharato,
ludilom, lijeno$¢u i inercijom.

Tamas je svojstvo neznanja, povr$nosti, tromosti, lijenosti, oba-
mrlosti, nesvijesti. To je kvaliteta koja predstavlja utrnuce svih
svojstava duha; nema veleg grijeha od neznanja, jer nas nista drugo
u tolikoj mjeri ne odvaja od svega Bozanskog. Neznanja i mrtvila
oslobadamo se djelovanjem, razvijanjem strasti i Zivotne radosti;
svako djelovanje, makar i poro¢no i opako, bolje je od nistavila i
tame u kojoj se gasi svaka svijest. Insekti mogu biti uzasno okrutni
i bezosjecajni, ali su ipak nekakvo poboljsanje u odnosu na kame-
nje. To pokazuje razliku izmedu rajasa i tamasa; tamas je, uistinu,
najvele zlo. Treba ga, dakle, pobijediti djelatno$cu i strastima, a
kasnije ¢emo se brinuti o produhovljenju strasti. Dok smo u vlasti
tamasa, odnosno tuposti, mrtvila, bezosjeéajnosti, ravnodusnosti,
nesvijesti i ostalih kvaliteta mraka, za nas nema puno nade.

9 Sattva veze sre¢om, rajas djelovanjem, o Bharato,
dok tamas, sakrivanjem znanja, vezuje ludilom.

Vezanosti za kvalitete prirode mogu, dakle, biti raznovrsne, od
onih koje predstavljaju neznatnu teskoc¢u i ije je nadvladavanje
lako, do onih koje vezu du$u u crni mrak, koji prijeti potpunom
propas¢u. Ako tonemo u Zivo blato (koje predstavlja tamas), u
kojem vidimo krokodila koji ide prema nama (a koji predstavlja
rajas), najpametnije nam je obuhvatiti i zajahati krokodila, koji ¢e
nas izvudi iz blata, a kasnije ¢emo vidjeti. Od krokodila ¢emo mozda
na kraju i stradati, ali od Zivog blata ¢emo sigurno stradati odmabh.
U usporedbi s njima, opasnost od sattve nalik je “opasnosti” u kojoj
se nalazi Covjek koji radi manjeg dobra propusti veliko. To doista
jest opasnost i gubitak, ali on i dalje boravi u stanju dobra i moze
sebi dopustiti takve propuste. Oni, pak, koji Zive u doslovnom paklu
i tami nizih kvaliteta, nemaju takav luksuz. Oni moraju odmah i
istog Casa raditi na tome da se izvuku iz neizbjezne propasti.

10 Sattva se uzdize, o Bharato,
prevladavajuéi nad tamasom i rajasom.
Rajas nad sattvom i tamasom.

Tako se i tamas uzdize
kad nadvlada sattvu i rajas.
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Svaka guna postize dominaciju uzdizanjem nad ostale dvije. Od
svih kombinacija, najopasnija je ona u kojoj prevlada tamas; tada
kvalitete nistavila nadvladavaju sve pozitivne teznje bica, i prijeti
neizbjezna propast. S druge strane, kad sattva nadvlada rajas i tamas,
oslobodenje je doista blizu.

11 Kada se u svim vratima ovoga tijela
pojavi svjetlo znanja,
tada znaj da prevladava sattva.

Odnosno, kad se sva osjetila i djelatni organi prociste, te u njima
djeluje savrieni sklad, a BoZansko se u njima ocituje. Dakle, ¢o-
vjek koji je pod utjecajem sattve u stanju je Bozansko opazati, kroz
liepotu, stvarnost i sklad, i na Bozanski nacin djelovati, tvoreci
iste takve stvari u svijetu. Sattva je, dakle, guna kod koje je prisut-
nost duhovnih kvaliteta u svijetu najvidljivija.

12 Pohlepa, aktivnost, poduzetnost, nemir i Zelja
javljaju se kad prevlada rajas,
o najbolji Bharato.

Rajas je svojstvo kod kojeg je priroda duse u ve¢oj mjeri usmjere-
na svijetu, nego je to slucaj sa sattvom. Sattva je kvaliteta sabranosti
i duhovnosti. Ona je kvaliteta mira koji je posljedica vece okrenu-
tosti duSe nutrini, i vece ispunjenosti unutarnjom rados¢u. Kad se
dusa u vecoj mjeri okrene prema svijetu, ona gubi dodir sa svojom
unutarnjom naravi, te kroz djelatnosti u svijetu pokusava ostvariti
ono $to je izgubila. Zbog toga je rajasi¢na dusa nemirna, aktivna,
djelatna, strastvena, usmjerena ispunjenju Zelja i ostvarenju ciljeva.

13 Tama, ludilo, tromost i zabluda
radaju se kada tamas prevlada,
o potom¢ce Kurua.

Daljnji korak u okretanju duSe prema svjetovnom jest tamas.
Tamas je stanje u koje zapada dusa kad u cijelosti zaboravi svoju
unutarnju narav, kad postane u cijelosti materijalno usmjerenom.
Tada ne nalazi nikakvo ispunjenje, ¢ak ni toliko da je potakne na
djelatnost. Umjesto toga, ona jednostavno propada u svom nepokret-
nom mrtvilu, u cijelosti obmanuta po pitanju naravi svijeta i sebe.
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14 Kada kod utjelovljenog
u trenutku smrti prevlada sattva,
on odlazi u {iste svjetove znalaca Najviseg.

Stanje Covjeka za Zivota odreduje njegovu sudbinu nakon smrti;
naime, ono §to smo Citavog Zivota birali, o¢igledno je ono $to
zelimo, ono kroz §to dozivljavamo sebe. Oni koji su Zivjeli raj za
svog Zivota na ovom svijetu, jama¢no ¢e dospjeti u raj i nakon
smrti. Takvima je fizi¢ki svijet jedno grubo mjesto, koje ne odra-
Zava potrebe njihovih dusa, te e se oni u sljedeéem Zivotu nadi u
daleko prikladnijem okruzju.

15 Koga smrt zatekne u rajasu,

rada se medu vezanima za djelovanje.

A umre li u tamasu,

pada u maternicu pomracenja.'®’

Rajas je kvaliteta svjetovne djelatnosti, koja jaca spone koje nas
vezu uz ovaj svijet. Onaj, dakle, tko se u ovom Zivotu neprestano
bavio svijetom, po svoj Ce se prilici njime baviti i u sljede¢em, jer
se nije u dovoljnoj mjeri razvio da ga svijet ne bi zadovoljavao;
takav, naime, svijet doZivljava kao mjesto ispunjenja svih svojih
Zelja, i rodenje u njemu dozivljava kao veliku milost.

Bica, pak, koja Zive Zivot tuposti i tame, koja se ovim tijelom
ne koriste kako spada, nego tek vegetiraju u tuposti, te sporo i
slaboumno razmisljaju o niskim stvarima, ona ¢e se sukladno
svojim duhovnim kvalitetama, ako se tu uopée moze govoriti o
duhovnom, roditi u tijelu nekog nizeg bica, koje posjeduje njima
primjerene umne i duSevne sposobnosti — dakle one svojstvene
nizim Zivotinjama. Dakako, ovdje se radi tek o onim primjerci-
ma ljudske vrste, za koje se i u ovom Zivotu tesko moze reéi da
su vise od dvonoznih Zivotinja. Dakako, za degeneriranje u pod-
ljudske oblike Zivota potrebno se doista potruditi na zatiranju
vlastite svijesti, ako imamo u vidu kakva sve bi¢a nastanjuju
ljudska tijela.

16 Plod vrlog djelovanja, kaze se,
sattvican je i Cist;

167 Odnosno, rada se u tijelu kojemu je tamas primarna odlika.
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plod rajasa je patnja,
a plod je tamasa neznanje.

17 Znanje potjece iz sattve,
pohlepa iz rajasa.
Ludost, zabluda i neznanje, pak,
potjecu iz tamasa.

Plodovi djelovanja u odredenim kvalitetama nose u sebi svoj-
stva tih kvaliteta.

18 Oni koji slijede sattvu uzdizu se,
rajasi¢ni ostaju u sredini,
a oni, koji su od kvalitete tamasa, padaju.

Ako predstavimo gune u svjetlu duhovne dinamike, tada satt-
va predstavlja dinamiku kretanja od svjetovnog prema duhov-
nom; ona predstavlja kvalitetu napustanja svijeta, iako, paradok-
salno, najviSe ljepote u svijetu nastaje kao plod sattve. Rajas,
pak, predstavlja kvalitetu koja je vezana uz svijet, u kojoj postoji
upravo takva ravnoteza izmedu vanjskog i unutarnjeg, da dusa
ostaje u svijetu, zaokupljena ostvarenjem svojih zamisli, ali to jo§
ne sazrijeva niti u smjeru pretjerane obmanutosti svjetovnim, $to
je kvaliteta tamasa, niti se krece u smjeru nadilazenja svijeta, $to
je kvaliteta sattve. Dakle, sve dok nas svijet zadovoljava, boravit
¢emo u njemu. Tamas je, pak, kvaliteta pada i propadanja, u
kojoj se duhovno gubi medu silama obmane i tame. Onaj tko je
pod utjecajem tamasa, zapravo je pod utjecajem entropije, od-
nosno rasta kaosa u sustavu u koji se ni na koji na¢in ne uvodi
red. Za onoga tko se prepusti tamasu, postoji samo daljnji pad u
nistavilo.

19 Kada znalac spozna,
da izvan guna ne postoji djelatnik,
i zna Njega, koji je iznad guna,
on ulazi u Moju narav.

Prirodne kvalitete su temelj djelatnosti, jer su sve djelatnosti

dane unutar Prirode. Spoznajom vlastite naravi kao ¢istog duha,
neuvjetovanog prirodnim stanjima i mijenama, podizanjem vla-
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stite identifikacije najprije iz grubih, a potom 1 iz suptilnih prirod-
nih stanja i razina, dusa spoznaje svoje ishodiste i cilj u Bogu.

20 Nadilazeéi sve tri gune,
koje su izvor ovoga tijela,
tjelesnik uZiva nektar oslobodenja
od rodenja, smrti, prolaznosti i patnje.

Trazedi sre¢u unutar prirode, nastavit éemo ciklus patnje. Nala-
zeéi Boga kao izvor svega onoga, §to smo pogreskom trazili u
svijetu, posti¢i ¢emo konacno ispunjenje, a za ponovnim rode-
njem u svijetu viSe neée biti potrebe; ono pripada onima, koji
svijet jo§ uvijek vide kao mjesto zadovoljenja, i koji ga jo$ nisu
napustili u Zelji za Svevi$njim.

21 Arjuna rece:
Koji su znaci, o Gospodine,
po kojima se poznaje onaj,
tko je otiSao onkraj triju guna?
Kako on djeluje, i kako te tri gune nadilazi?

Arjuna opet traZzi obavijesti o simptomima postignuca, drzeci
kako se duhovno stanje mora pokazati u vanjskom izgledu.

22 Svevisnji Gospod rece:
Onaj koji ne prezire svjetlo,
djelatnost i zabludu kad su prisutni,
niti Zudi za njima kad nisu;

23 Koji je ravnodu$an i neometan od guna.
Taj, koji je uévrsen i smiren
u spoznaji da samo gune djeluju,

24 Onaj, tko je jednak u zadovoljstvu i bolu,
koji boravi u Jastvu,
kome su zemlja i zlato isti,
tko je isti u ugodnom i neugodnom,
tko ima spoznaju,
tko ne mari za hvalu i grdnju,
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25 Tko je isti u slavi i sramoti,
isti prema prijatelju i neprijatelju,
koji je napustio sve teznje,
za njega se kaze
da je otiSao onkraj guna.

Dakako, Gospod mu i sada, kao i jednom prije kad je postavio
sli¢no pitanje, odgovara o stanju duha, a ne o vanjskim znacima.
Naime, vanjski znaci mogu biti varljivi, te tako i obi¢an licemjer
moze glumiti ponasanje sveca, ali ne moZe odglumiti njegovu svi-
jest. Sve navedeno svodi se na sljedece: to je Covjek, koji je napu-
stio svjetovno radi duhovnog, koji ispunjenje nalazi u sferi duha a
ne u svijetu, te je tako posve ravnodusan prema parovima suprot-
nosti i raznolikim iskustvima koja svijet nudi. Dakako, svijet je
prozet Bogom, ali onaj tko je tim putokazima stigao do cilja, za-
dobiva puninu blaZenstva, i ne mora se baviti svijetom, od kojeg
doista vise niSta ne moze zadobiti, niti izgubiti.

26 Tko Mi neprestano sluzi
yogom predanosti i ljubavi,
on je spreman, odlaskom onkraj guna,
za uzdignuce u stanje brahmana.

Boga je moguce makar i osjetiti tek poSto smo nadisli identifi-
kaciju s energetskim slojevima Prirode — s fizickom, prani¢kom,
astralnom, mentalnom, tri kauzalne razine, te atmi¢kom i para-
nirvani¢kom. Tada, u transcendenciji Puruse, moZemo osjetiti, po-
vremeno, ne$to od Svevisnjeg, od Purusottame, I$vare. Boraviti
neprekidno i bez ostatka u Njegovoj prisutnosti moZe tek onaj,
Cija je dusa tako apsolutno Cista, da u njoj nema niti najmanjeg
traga bilo Cega, $to ne bi bili BoZji najvisi unutarnji atributi svevis-
nje predanosti i stvarnosti.

27 Jer Ja sam stanje brahmana,
besmrtnog i neunistivog,
vje¢ne dharme i krajnje srece.

[$vara, Najvisi Purusa, Svevis$nji Gospod Krsna, jest brahman.
On je, u relativnom, ocitovana punina neoditovane punine, rela-
tivni Apsolut, najvisi cilj i predmet mojih najvisih teznji. Neka
nikad moja dusa ne bude razli¢ita od Njega.
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1 Svevi$nji Gospod rece:
Postoji pri¢a o neprolaznom stablu banjana
s korijenjem gore a granama dolje,
¢iji su listovi stihovi Veda.
Tko ga poznaje, znalac je Veda.

2 Prema dolje i prema gore
Sire se njegove grane, hranjene gunama,
a grancice su predmeti osjetila.
A dolje u svijet ljudi sezu korijeni
zavrSavajuéi u djelatnosti.

To “stablo” metafora je za stvoreni svijet i proces ocitovanja
Bozanskog u svijetu, te funkcioniranje ljudskog bic¢a. Korijenje
tog bica je u Purusi, BoZanskom duhovnom aspektu koji se spus-
ta odozgo u Prakrti, najprije u najsuptilniju, paranirvani¢ku ra-
zinu, a potom u sve niZe slojeve i njihove podjele i aspekte. To
su “grane” tog stabla. One se Sire s jedne strane prema gore,
prema spoznaji Boga, a s druge strane prema dolje, prema spo-
znaji osjetilnih objekata; grancice, odnosno najfiniji ogranci, pred-
stavljaju osjetila u dodiru sa svojim objektima; odnosno, suptil-
ne nadije i Ziv¢ane zavrSetke u ljudskom tijelu. Deblje grane
predstavljaju unutarnje strukture koje spajaju osjetila i um, te
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um i duh, tvoreéi obostranu vezu izmedu Boga i svijeta, kroz
Covjeka.

3 Svijet ne razumije taj njegov oblik,
njegov kraj ni pocetak
niti njegovo postojanje.
Nakon $to se posijece
¢vrsto korijenje ovoga stabla,
snaznim macem nevezanosti,

Korijeni toga stabla su usmjerenja ¢ovjeka prema van, prema
svijetu, koja tvore njegovu inkarnacijsku vertikalu; to su njegove
projekcije prema svijetu, kojima od svijeta poku$ava crpiti ispu-
njenje, poput drveta koje korijenjem poku$ava crpiti vodu i hranu
iz tla. Sve dok je ¢ovjek ukorijenjen u svijetu, sve dok se okrece
vanjstini, on odrZava veze sa svijetom i bastini ponovno rode-
nje.

Covijek mora prekinuti taj krug projekcija, i to tako §to ée
svoje nade i Zelje povudi iz svijeta i okrenuti ih Bogu.

4 Treba potraziti cilj s kojega,
onome tko ga dosegne, nema povratka.
Pronaéi treba uto¢iste u Prvom Purusi
iz kojega, od iskona, Citav svijet proizlazi.

Stablo ocitovanja i usmjerenja k materiji krec¢e od Puruse. Bice,
nastalo kao proizvod tog ocitovanja, treba teZiti samospoznaji,
treba prepoznati vlastitu izvornu narav kao onu Najviseg Puruse,
koji je u o¢itovanom ono, $to je neprolazni brahman u neocitova-
nom. Doista, oni se ni po ¢emu ne razlikuju. Prepoznajuéi dakle
svoju izvornu narav, shvadajuéi da nije od svijeta, te da svijetu
moze jedino dati, a niSta od njega ne moze dobiti, on postaje sa-
modostatnim, nalazeéi utociste u izvornoj naravi Svevisnjeg, tako
posve povucen iz svijeta, prekinutih vezanosti.

5 LiSeni oholosti i zablude,
nadvladavsi zlo vezanosti,
utemeljeni uvijek u Jastvu,

Cije su zelje otpale,
slobodni od parova suprotnosti
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poput zadovoljstva i patnje,
neobmanuti, oni dosezu taj vjecni cilj.

Oni, koji teze savrSenstvu, postupno, jo§ na putu, poprimaju
njegove kvalitete. Postigavsi puninu cilja, oni poprimaju njegovu
kvalitetu. U savrenoj spoznaji, te vchovnom blaZenstvu, oni po-
staju posve neovisni o bilo ¢emu vanjskom.

6 Ono $to ne osvjetljavaju ni Sunce,
ni Mjesec, ni vatra:
To je Moje najvise boraviste.
Tko tu stigne, ne vraca se.

Bozansko je ono, koje daje svjetlost i stvarnost svim stvarima,
u kojemu je sve utemeljeno. Bozansko je ono, koje vjecito daje, a
nikada ne prima. Jer, $to bi moglo primiti ono, koje je temelj
svega, temelj iz kojeg sve raste? Onaj, tko sebe prepozna kao To,
u svijetu viSe nema S§to traZiti, i svijet viSe na njega ne polaZe
pravo.

7 Moj djeli¢, vje¢no bice u svijetu bica,
privladi pet osjetila i razum kao Sesti,
$to su plodovi Prakrti.

Jiva, odnosno Zivo bice, predstavlja si¢usnu zraku Bozje svjet-
losti koja prosijava kroz magle Prirode. On u procesu svog dodira
sa svijetom oko sebe stvara ovojnice razli¢itih supstancija, od sup-
tilnih do grubih. Tako biée izgraduje svoje suptilno, astralno tije-
lo, nacinjeno od umne i osjeajne supstancije, a u teznji prema
ocitovanju i konkretizaciji tih kvaliteta stupa u vezu s materijal-
nim tijelom.

8 Kada tjelesnik dobiva tijelo,
a takoder i kad ga ostavlja,
nosi ove sa sobom, poput vjetra,
koji nosi miris iz njegova izvora.

Bice, tako, donosi svoje suptilnije aspekte u fizicko tijelo, i njima

ga pokrece. Smréu fizi¢kog tijela, gubi se prepletenost suptilnog i
fizickog tijela, te se tako svijest bi¢a vraca iz fizicke u suptilnu
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sferu. Bice, dakle, u procesu fizicke inkarnacije donosi sposobnost
opazanja i dozivljavanja u materiju, a smrcu fizickog nosi ta svojstva
sa sobom, obogacena iskustvom prozZivljenog fizi¢kog Zivota.

Svi aspekti fizicke egzistencije Covjeka tek su uzasno ogranice-
na, sputana sjena onoga, $to se utjelovljuje u ljudskom tijelu. Oslo-
bodenje od tijela u smrti se, stoga, uvijek dozivljava kao oslobode-
nje od velikoga i teskog tereta i tamnice duse, te se dusa, radosna
zbog svojeg oslobodenja, i ne pomislja vise utjeloviti. Ipak, okri-
jepljena iskustvom vise egzistencije, zaboravlja patnje fizickog svi-
jeta, i u njoj se bude vezanosti, projekcije i uljepsana sjecanja na
fizi¢ko, te tako ona bude ponovo privucena u fizicki plan i zado-
biva novo rodenje. Tek ono bice, koje je s fizickim planom i veza-
nostima za njega rascistilo jo$ za Zivota u tijelu, koje prema svijetu
osjeca jednostavno ravnodusnost i neprivucenost, ¢ije su sklono-
sti i teznje prebacene drugamo, tek takvo bi¢e nema potrebe za
ponovnim rodenjem.

9 Uhom, okom, dodirom, okusom i mirisom,
njima a takoder i razumom,
on uziva u osjetilnim predmetima.

Sposobnost dozivljavanja osjeta, te njihovo subjektivno proziv-
ljavanje, nisu svojstva fizi¢kog, nego astralnog tijela. Bez astral-
nog tijela, fizicko tijelo bi bilo sposobno za iskustva u jednakoj
mjeri u kojoj je za njih sposobna kamera spojena na racunalo, a
bez svijesti koja bi sve to dozZivljavala i osjecala.

10 Njega koji odlazi, ostaje i uZziva,
koji je povezan s gunama,
ne opazaju obmanuti.
Vide ga tek oni, koji gledaju okom znanja.

Postoje ljudi koji ¢ovjekovu egzistenciju doZivljavaju tek kao
posljedicu medudjelovanja fizickih sila i Cestica, koji uopée ne opa-
Zaju 1 ne razumiju niSta od duhovne komponente ¢ovjeka, te ne
uvidaju mnostvo nagovjeStaja koji na nju upuéuju, a koji su vise
nego vidljivi mudrijim ljudima. Takvi, koji ne opaZzaju niSta osim
grubog i opipljivog nizim, osjetilnim umom, obmanuti su i njiho-
va je svijest prekrivena debelom koprenom iluzije. Ateizam i ma-
terijalizam, dakle, bolest su duse koja je pokleknula pred obma-
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njujuéim utjecajem nizih prirodnih sila. Postupno, kako dusa udi i
jaca iskustvima, ona postaje sposobnom proniknuti kroz slojeve
privida, i postaje joj intuitivno jasnim ono, $to je prije drzala ne-
vjerojatnim i nedokazanim.

11 Oni koji teze, procis¢eni yogom,
gledaju ga u sebi.

Neprodiséeni, bez znanja,
ne opazaju ga, unato¢ svom trudu.

Opazanje duhovnog prije svega je stvar suptilnosti duha i isprav-
ne perspektive. Ako nema suptilnosti, nije moguée opazanje ni um-
jetnosti, ni ljepote, ni finoée, niti opéenito bilo ¢ega visokog i sup-
tilnog. Takva je dusa poput kamena, koji ne opaza ni ¢eki¢ koji ga
razbija; Citavi svjetovi prolaze mimo nje, dok ona u svojem mrtvilu
i nesvijesti niSta od toga ne opaza, te tupo tvrdi: “to ne postoji”.

Onaj, pak, tko zna kamo treba gledati, tko se usmjerio prema
nutrini duse, u kojoj pronalazi temelj stvarnosti, on, suptilnosti
duSe uveéane yogijskom praksom koja Cisti i izgraduje Covjekova
visa tijela, prepoznaje u nutrini svoga bi¢a Bozansku dusu, koja je
nositeljica ne samo njegove, nego i oplenite stvarnosti. Tako on
sebe prepoznaje kao Boga samog.

12 Ono svjetlo koje boravi u Suncu,
te osvjetljava Citav svijet,
svjetlo koje je u Mjesecu i vatri,
to svjetlo znaj da je Moje.

Sva sila, ljepota, energija, sjaj, svijest i ljubav, koji prozimaju sve
svjetove i sva bica, plod su BoZje nazo¢nosti i Bozjega sjaja. Bog je
jedini pozitivni princip u svim stvorenim stvarima. Sve pozitivno,
dobro i lijepo samo je djeli¢ Bozjega sjaja, koji nas, ako ga slijedi-
mo, moze odvesti Bogu.

13 Prozimajuéi sve svjetove
podrzavam sva bi¢a Svojom energijom.

Postajuéi Mjesec, sokom hranim sve biljke.

Kao zemlja, Bog daje podrsku fizickoj egzistenciji bica. Mjesec
se ovdje doZivljava kao gospodar tekuéina, odnosno sokova koji
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bujaju u biljkama, tvoredi njihov rast. Bog dakle predstavlja nosi-
telja fizicke egzistencije i njene dinamike.

14 Boraveéi u tijelu Zivih bi¢a kao njihov metabolizam!®,
povezan s pranom i apanom, Ja probavljam sve vrste hrane.

Bog je, takoder, temelj i nositelj svih pranickih, energetskih kret-
nji i zbivanja, kao $to su kemijski procesi vezani za asimilaciju,
oksidaciju i eliminaciju supstancija iz tijela. On je nositelj i pokre-
ta¢ energije svih bi¢a, u svima njima vidljivo prisutan.

15 Ja po¢ivam u srcima sviju.
Ja darujem pamdenje, spoznaju, kao i njihov gubitak.
Ja sam cilj proucavanja Veda,
Ja sam tvorac Vedante, te znalac Veda.

Bog je, isto tako, nositelj misaone i osjecajne aktivnosti svih
biéa; kao i materija i prana, tako i astral, mental i viSe razine tako-
der pripadaju Njemu.

16 Dva su oblika Zivota na ovomu svijetu,
prolazan i neprolazan.
Prolazan obuhvaca sva stvorenja,
dok neprolazan boravi u postojanosti.

“Ovaj svijet” jest Priroda, Prakrti. Ona u sebi obuhva¢a mno-
$tvo razina, koje oblikuju mnostvo svjetova, na kojima se obli-
kuje bezbroj bi¢a. Bi¢a nizih razina, kakve mi moZemo opazati,
prolazna su i smrtna, ona gube jedan ocitovani oblik i ubrzo
zadobivaju drugi. Bica visih razina, pak, postojana su i nepro-
mjenjiva, i Zivot nekih od njih dug je, koliko i Zivot ocitovanoga
svijeta.

17 No drugadiji je najvisi Purusa
koji se naziva i najvisim Jastvom,
nerazorivi Gospod
koji prozima i podrzava sva tri svijeta.

168 Vaisvanara, odnosno, oganj kojim se probavlja hrana. Metabolizam, odno-
sno oksidacijski procesi u stanicama, najto¢niji je prijevod ovog pojma.
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18 Kako Ja nadilazim prolazno
i visi sam i od neprolaznog,
u svijetu i u Vedama Mene zovu Purusottama.

Svim bi¢ima i slojevima stvorenoga svijeta, dakle, temelj je eg-
zistencije i duhovnosti Gospod, Najvisi Purusa. On oZivljava sva
bica, od Sive Plesata paranirvanicke razine, do mrava i kamena
fizitkog plana. I Siva i mrav aspekti su Svevisnjeg, iako je mravlja
egzistencija sicu$na i prolazna, on nastaje u jednom trenu a u slje-
de¢em umire, dok Nataraja predstavlja Boga u nepokretnom po-
kretu, koji je uSao u Prirodu i pokrenuo ciklus stvaranja svih bica,
podjelom svojih aspekata i svojstava kroz nize razine.

19 Onaj tko Me zna, izvan svake obmanutosti,
kao najvisi duh, zna sve
i taj Me obozava ¢itavim bi¢em, o Bharato.

Onaj tko poznaje Boga, koji sve ¢ini i sve odrzava, koji sve stva-
ra, uniStava i koji sve prozima, njegov duh slobodan je obmane i
veza, i on svim svojim bi¢em oboZzava Gospoda kao svoje jedino
blago, jedino utociste i jedini cilj. On bez ostatka tezi Gospodu, i
slavi svoju beskrajnu sreéu zbog moguénosti osje¢anja Njegova
beskrajnog, blazenog bica, ¢ije samo postojanje lije¢i sve rane uz-
rokovane niZim stvarima.

20 Time sam te, o Bezgrjesni,
poucio najtajnijem znanju.
Znajudi to, Covjek postaje znalcem, o Bharato,
i sve su njegove duznosti izvrSene.

Onaj, tko ovo spozna, tko dosegne SveviSnjeg Purusu, za njega
su svi ciljevi postignuti i njegova je evolucija uspje$no okoncana,
te on ostaje vjeCito boraviti u svom najviSem postignucu, u srcu
samoga Boga.
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Svevisnji Gospod rece:

Neustrasivost, Cisto srce, stalnost u znanju i yogi;
velikodusnost, samokontrola, obozavanje,
proucavanje spisa, isposni§tvo, Cestitost,

Nenasilje, istinoljubivost, staloZenost, odricanje,
smirenost, bezazlenost, milosrde, velikodusnost,
njeznost, skromnost, odlu¢nost,

Energi¢nost, prastanje, volja, Cistoca,
odsutnost mrznje, odsutnost gordosti.
To su odlike ¢ovjeka

¢ija narav je Bozanska, o Bharato.

Koracanjem po putu prema BoZanskom, ¢ovjek poprima sve
viSe kvaliteta cilja kojem teZi, jednako kao $to predmet na putu k
Suncu poprima sve vise topline. Nabrojene kvalitete, dakle, odli-

kuju ¢ovjeka ¢ija je narav Bozanska, koji je uznapredovao na putu
prema savrSenstvu.

4 Licemjerje, bahatost i oholost,

gnjev kao i grubost i neznanje,
odlike su ¢ovjeka demonske naravi, o Partha.
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Put prema Bogu nije jedina moguénost. Osim izbora ljepote,
stvarnosti, ljubavi, veli¢ine i modi, koji su proizvod razbijanja ilu-
zije vlastite ograni¢ene osobnosti, te prepoznavanja Boga, svepro-
Zimajuceg, sveprisutnog i sveblazenog, kao vlastite krajnje, naj-
dublje prirode, postoji i druga moguénost: izbor vlastite ograni¢ene
osobnosti, vlastitog ega. Ako je prva staza usporediva sa situaci-
jom gdje se sve dozZivljava kao srediste vlastite osobnosti, kojoj
nigdje nema granica, druga staza predstavlja sve ostrije i uze ome-
denje vlastite osobnosti, koja otuduje sve vise toga, i sve manje
toga dozivljava kao sebe, dok na kraju ne preostane ama bas nista,
S$to e tako vidjeti, te e napokon nestati u dubinama vlastitog
nistavila. Za razliku od BoZanskog ¢ovjeka, koji sebe vidi u svemu,
demonski ne opaza niSta osim sebe, odnosno, nista osim vlastite
isprazne laznosti. Takav, demonski ¢ovjek, u gréu svoje unutarnje
praznine sije mrznju i strah u sve §to ga okruzuje. On je okrutan,
nasilan, lazljiv, neznalica, ohol, te na sve nacine zao. On bahato
pokusava vrijedati i poniZavati, jer se u sebi osjeca bezvrijedno i
nisko. On pokusava unistiti, jer se osjea niStavno. Svoju unutar-
nju prazninu, dakle, on pokusava podijeliti sa svijetom, za razliku
od Bozanskog Covjeka, koji sa svima dijeli svoju puninu.

5 Bozanska narav vodi oslobodenju,
dok demonska vodi ropstvu.
No ne boj se, o Panduov sine,
jer tvoja je narav Bozanska.

BoZanska narav predstavlja Bozanske kvalitete osobnosti koje
su posljedica koracanja prema Bogu, a koje dodatno vode Bogu,
jer $to je Covjek Bogu sli¢niji, to veéu privlacnost prema Njemu
osjeca. Covijek, pak, koji je uznapredovao na putu prema zlu i
nistavilu, osjeca sve vecu odbojnost prema dobru i istini, te tako
dalje napreduje prema krajnjoj tami.

Zanimljivo je kako je Arjuna, kao i svi sveci, istog Casa sebe
prepoznao u opisu demonske prirode. Demoni bi, jamaé¢no, sebe
prepoznali u opisu Bozanske. To je, dakako, Gospod uocio i utje-
Sio ga, a gotovo da mogu vidjeti neizreCeni smijeSak na kraju po-
sljednje recenice.

6 U ovom svijetu postoje dvije vrste bica,
bozanska i demonska.
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O onima BozZanskim opsezno smo govorili.
Poslusaj dakle, o Partha,
od Mene sad o demonskima.

Postoje dvije osnovne teznje i dva osnovna smjera: prema stvar-
nosti i prema nistavilu. Sve srednje mogucnosti su na dulji rok
nestabilne i teZe ili jednom, ili drugom ekstremu. Bududéi da vedi-
nu dosadasnjeg teksta sa¢injavaju opisi vrlih i prosvijetljenih ljudi,
te njihova djelovanja, ¢ovjek bi gotovo mogao zaboraviti da uop-
¢e i postoje zla bi¢a, pa bi se odmah potom mogao zapitati iz
kojeg se razloga radnja odvija na bojnom polju. Sada dolazi vrije-
me da se i tom aspektu posveti pozornost.

7 Demonski ljudi ne poznaju
niti djelovanje niti nedjelovanje.
U njima nema distoce, ni vrline, ni istine.

Odnosno, ne znaju ispravno djelovati, a za transcendenciju nisu
sposobni, buduéi da su posve obuzeti egom. Dobrih kvaliteta ne-
maju, buduéi da ih sve preziru i smatraju manama. Zapravo, kad
se to tako kaze, ispalo bi da zlikovci znaju kako su zli i kako odba-
cuju dobro, ali to nikad nije slu¢aj; kad naidemo na ¢ovjeka koji
tako misli, moZemo pouzdano znati da imamo posla sa svecem.
Zlikovac, naprotiv, drZi sebe dobrim, ¢istim i pravednim. On sebe
drzi ispravnim, a druge krivcima i gre$nicima. Tako zaludujudéi
sebe, pravda nasilje prema drugima, jer “oni su krivi”, “oni su
izazvali”, “oni su napali mene”. U takvom razmiSljanju, sve se vise
udaljava od stvarnosti, te, ¢ineéi sve gora djela, takoder gubi svoj
um u paklu ludila.

8 Oni kazu: “Svemir je nezbiljski,
bez temelja, bez Boga,
roden iz sjedinjenja muskog i Zenskog pocela,
nastao iz pozude, to je sve.”

Vidimo kako se bezboZnici nisu puno promijenili od drevnog
doba do danas. Doduse, zbog napretka znanosti tek su malo izmi-
jenili svoja objasnjenja, te sada ne tvrde kako je svemir nastao
sjedinjenjem muskog i Zenskog, nego slucajno, ili iz kaosa. Nije,
pak, sluc¢ajno to njihovo pripisivanje temeljnog uzroka kaosu i

399



Bhagavad-gita

slucaju, bududéi da kaos vlada njihovom svije$¢u, oni nigdje ne
opazaju red i smisao, jer su u svojoj dusi posve odbacili Boga, koji
je nositelj reda i smisla. Tako ¢e plemenit, BoZanski ¢ovjek svuda
opazati red, ljepotu i smisao, dok ¢e demonsko biée tame opazati
tek kaos, nered, slucaj i ruznocu.

Nacin gledanja na svijet i njegovo porijeklo, dakle, samo je po-
sljedica ¢ovjekove prirode; on svoj unutarnji svijet projicira prema
van, te opaza tek ono, §to je njemu samome u najve¢oj mjeri svoj-
stveno.

9 Zastupajuéi takve stavove,
te izgubljene duse, ograni¢ena uma,
kao neprijatelji svijeta ¢ine okrutna djela,
usmjerena sveopfem unisStenju.

Onaj, tko svijet dozivljava kao proizvod kaoti¢nih, nizih sila,
u kojem nema viSeg reda i smisla, u kojem nema Boga kao te-
meljnog nositelja moralnosti, u stanju je ¢initi bilo $to bilo kome,
i to opravdavati kako god pozeli. To on, dakako, i ¢ini, a poslje-
dica njegova djelovanja, koje je u danasnjem svijetu ocito i vidlji-
Vo, jest patnja svih biéa, kao i unistenje Citava planeta. Dovoljno
je da samo pogledamo kakve grozne i okrutne, bezboine stvari
ljudi ¢ine jedni drugima, kao i drugim bi¢ima te neZivome svije-
tu, a da istog ¢asa dobijemo potvrdu ovoga $to nam Gospod
govori.

Kako se boriti protiv takvih bi¢a? Prije svega, tako §to ce se
dobri angazirati i ukljuditi u svjetovne djelatnosti, te svijetom pro-
nijeti Bozju slavu. Oni moraju postati dovoljno glasni da se njihov
glas Cuje, i postupno svojom harmonijom nadjacati kakofoniju
sila kaosa. Isto tako, moraju polako istiskivati s polozaja moéi sve
zle ljude, i ograniciti njihov utjecaj na najmanju moguéu mjeru.
Zlo treba ukloniti s ovog svijeta, treba mu oduzeti svaki oblik
utjecaja. Neka i zli Zive, i neka mrakuju koliko god Zele, ali bez
utjecaja i modi, bez ikakvih sredstava za provodenje u stvarnosti
onoga §to se nalazi u njihovim prljavim, bolesnim dusama. Ako
vrt ovog svijeta budemo redovito plijevili, korov u njemu nece
uhvatiti korijena.

10 Ispunjeni nezasitnim Zeljama,
licemjerni, oholi i drski,
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zbog zablude brane lazi
i djeluju s prljavim nakanama.

11 Obuzeti beskrajnim brigama,
koje tek smrt prekida,
u uzivanju vide najvisi cilj,
drzedi kako je sve u tome.

Ovome gotovo da i ne treba nikakva komentara, buduéi da je
sve jasno. Takvi ljudi, u svojoj duhovnoj praznini i nistavilu, o-
kre¢u se nizoj materiji, te prljavim oblicima prane i astrala. Zbog
takvih teZnji, oni doZivljavaju svoje prljavo zadovoljstvo u muce-
nju drugih, u zlostavljanju, laganju i nanoSenju bola drugim biéi-
ma. Oni vole ¢initi zlo, jer tako stvaraju privid svoje moéi — kao
da je tesko ¢initi zlo. Svaka bezumna budala moze sjekirom unisti-
ti automobil ili ra¢unalo, ali potreban je velik i mo¢an um da bi se
nacinio takav stroj. Svaka budala moze ubiti, a tko moze dati Zi-
vot? Velike su teSkoce potrebne da bi se dijete rodilo, odgojilo i
obrazovalo, a ipak svaki bijednik mozZe uzeti pistolj i oduzeti mu
zivot. Vidimo stoga da za uniStenje nije potrebna nikakva velici-
na, nikakva posebna mo¢ i nikakva snaga, i da u uniStenju nema
nikakve vrijednosti. Oni, koji drze kako njihov kapacitet za Cinje-
nje zlodjela predstavlja snagu, obmanjuju sebe i beskrajno su glupi.
Osim usmjerenosti zlodjelima, takve odlikuje takoder i usmjere-
nost zadovoljavanju osjetila, buduéi da misle kako ¢e ugodnim
podraZajima ispuniti svoju unutarnju prazninu. To im, dakako,
ne uspijeva, a svakim pokusajem se sve viSe okrecu prema vanjsti-
ni, sve dok u njoj posve ne nestanu.

12 Vezani stotinama okova nade,
predani pozudi i bijesu,
na necist nacin zgréu blago
radi osjetilnog uzitka.

Nada demonskog bi¢a usmjerena je jedino prema moguénosti-
ma za samougadanje. Takvi, prije svega, poku$avaju posti¢i besmrt-
nost kako bi svoju fizicku egzistenciju, koju dozivljavaju kao sebe,
produljili u beskona¢nost. Nadalje, pokusavaju postiéi veliki utje-
caj nad drugima kako bi zadovoljili svoju ispraznu megalomaniju.
U svojim nastojanjima ne brinu ni o ¢emu, i u stanju su Zrtvovati
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bilo $to i bilo koga, u stanju su Zrtvovati i najelementarnije aspek-
te dobrobiti drugih bi¢a radi ostvarenja makar i nebitnih zado-
voljstava, jer oni ne cijene niSta osim sebe, a sebe doZivljavaju kao
nesto uzasno usko, sitno i bijedno.

Plemenit ¢ovjek takoder Zeli zadovoljiti sebe, ali on sebe doziv-
ljava u svim bié¢ima, a ponajprije u Bogu, tako da on, paradoksal-
no, u Zelji za zadovoljenjem odbacuje ¢ak i “sebe”, u smislu tijela i
ogranicene duse, jer Sebe nalazi u Svevisnjem.

13 “Ovo sam danas zaradio,
tu ¢u Zelju ostvariti,
ovo blago pripada meni,
a ono e mi sutra pripadati.”

14 “Tog neprijatelja sam ubio, i druge ¢u ja pobiti.
Ja sam gospodar, ja uzivam,
ja sam uspjesan, mocan i sretan.”

15 “Bogat sam i plemenita roda.
Nitko mi nije ravan.
Ja ¢u irtvovati, ja ¢u dati milostinju, ja ¢u uZivati.”
Tako u zabludi, zbog neznanja,

Isprazni, zli bijednici obmanjuju sebe hvastanjem i oholo$¢u;
ipak, jedina svrha te oholosti i razmetanja je u sakrivanju potpune
unutarnje praznine, kao i njihove krajnje bijede i nemodi. Bespo-
mo¢ni, ponasaju se poput moénika. Slabi, govore o vlastitoj snazi.
Isprazni i beskrajno bijedni, razmeéu se svojim bogatstvom.

16 Zavedeni silnom mastom,
zapleteni u mrezu zabluda,
ovisni o zadovoljenju strasti,
padaju u prljavi pakao.

U svojoj ispraznosti takvi dosezu maksimum, te umiru u nista-
vilu koje je postalo prirodom njihova bi¢a. Nakon smrti, njihova
se dusa raspada i nestaje u nistavilu, jer su sve BoZanske aspekte
ve¢ odavno odbacili, te tako u njima viSe nema nieg besmrtnog.
Ipak, to je ekstreman slucaj, i do toga ponekad moze proéi prilic¢-
no velik broj inkarnacija. Osim toga, Cest je sluc¢aj da netko izgle-
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da kao demon, dok to uistinu nije, a da s druge strane netko izgle-
da kao duhovna osoba ili ¢ak svetac, dok mu je dusa utjelovljenje
mraka. Zbog svega toga, nije na ljudima da sude, nego da se bave
ponajprije spoznajom i o¢itovanjem Bozanskoga, te odbacivanjem
demonskog i niStavnog. Zakoni karme, pak, pobrinut e se za
ovakve viSe nego dobro.

17 Samozivi, tvrdoglavi, tasti i opijeni blagom,
vrse Zrtve tek na rijeCima, licemjerno, izvan propisa.

“Vrsenje Zrtvovanja” predstavlja pojam koji je u vedskoj kulturi
bio sinonim za vrlo djelovanje; dakle, ako ispravno preslikamo
znaCenje toga u danasnji svijet, reé¢i ¢emo kako takvi demonski
ljudi pripadaju religijama, izgovaraju rijeci svetih spisa i odlaze u
crkvu tek formalno, a uistinu predstavljaju vrazja utjelovljenja i
vrazje sluge, kojima nije bitno doista niSta osim njihove vlastite
ispraznosti. Takvi ljudi odlaze u crkvu kako bi se molili “Bogu”
da im ispuni Zelje, kako bi ga krivili za svoju nesre¢u, kako bi mu
predbacivali koliko je nepravedan prema njima, i kako bi mu se
zalili na svoje stanje. Eventualno ¢ée nekim oblikom trgovine, po
nacelu “ja tebi, ti meni”, pokusati prisiliti Boga da nesto ucini po
njihovoj volji, a kad to ne dobiju, njihova ée se mrznja povedati.

Druga vrsta takvih ljudi su propovjednici raznih religija, koji
se religijom i svetim spisima koriste kao batinom kojom ¢e vla-
dati nad drugima, strahom i okrutno$c¢u. Prije ili kasnije, sve
masovne religije postaju utocistem takvih. Nakon §to se istinsko
znanje izgubi, praznu ljusturu religije nastane paraziti i opsjednu
demoni, koji se koriste uvjerenjem ljudi kako u tom napustenom
tijelu jo$ uvijek stanuje njegov izvorni vlasnik. A znanje religije i
njena istinska bit gube se sa svijeta u onom trenutku kad se vrli i
plemeniti povuku sa svijeta i prepuste ga ispraznim lazljivcima i
zlo¢incima.

18 Predani samoljublju, sili,
nadmenosti, pozudi i bijesu,
ti zIi ljudi preziru Me
u svojim i u drugim tijelima.

Osnovna stvar, koju zao ¢ovjek mrzi i prezire, jest Bog, Stvar-
nost, Svjetlost i Istina, u svim bi¢ima i izvan njih. Tu svjetlost
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gresnik Zeli ubiti, zatrti, izbrisati iz postojanja. Vidio sam fakulte-
te, u Cije je temelje utkana namjera stvaranja racionalnih temelja
za ukidanje vjere u BoZje postojanje, takvim tumacdenjem svijeta u
kojemu bi se ¢itava stvarnost pokusala prikazati onako kako bez-
boznicima odgovara, a mentalni sklop studenata usmjerio na takav
nacin, da nikada na svijet i ne pogledaju na neki drugi nacin, te
tako postanu posve nesposobnima ugledati Boga, iako ih on ne-
prestano okruZuje sa svih strana. Nakon $to se u njihov um obra-
zovanjem ugradilo selektivno sljepilo, oni postaju korisnim oru-
dem u rukama mraénih dusa. Naime, sve je stvar perspektive.
Matematiku i fiziku mogude je poducavati na pobozan i na bezbo-
Zan nacin. Matematika i fizika su posve neutralne u tom pitanju.
Ali, ako se zlorabe, postaju oruzjem koje ljudski um moze oslijepi-
ti za Boga i stvarnost, a otvoriti mu o¢i prema kaosu, mraku i
beznadu.

Koja moze biti pobuda ¢ovjeka, koji neumorno dokazuje kako
je on sam tek tijelo, propadljivo i bezvrijedno, te kako je to isto
slu¢aj s drugima? Kakvu radost on mozZe naéi u tome? Nikakvu.
Razlog je svemu tome strah, o&aj, mrznja i jad. Covjek ispunjen
tim “kvalitetama” jednostavno djeluje na takav nacin, jo$ ih uve-
¢avajudi. Ako se naglo ne obrati i ne promijeni perspektivu, takav
e propasti, a moguce je da sa sobom povede i druge. U toj uza-
snoj tami, osnovna je karakteristika mrznja prema svjetlu i istini.

19 Takve, mrznje pune, najgore medu ljudima, te zle,
uvijek bacam u svjetove demonskih maternica.

Takva bica, koja su odabrala zlo, po zakonu pravednosti radaju
se u svjetovima demona ili niZih Zivotinja, onih koje odlikuju okrut-
nost, bezosjecajnost i svirepost.

20 Ulazeéi u demonske maternice
oni zaslijepljeni, iz rodenja u rodenje,
ne stizu nikada do Mene, o Kuntin sine,
i padaju sve nize.

Silazna spirala nalazi svoj kraj tek u potpunom raspadanju li¢-
nosti, gdje se svaki njen dio posvadi sa svakim drugim dijelom,
kao $to se prvo takva li¢nost posvadila s Bogom i svjetlo$cu.
Paradoksalno, krajnja obuzetost sobom vodi na kraju do gubitka
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sebe, a krajnja nesebi¢nost dovodi do zadobivanja beskrajnog
Jastva.1®?

21 Trostruka su vrata pakla,
koja u propast dusu vode:
zudnja, bijes i pohlepa.
Zato se Cuvaj tih triju.

Te tri kvalitete, dakle, predstavljaju kvalitete neznanja, egoiz-
ma i uniStenja. Povladivanje tim kvalitetama nikada ne donosi nista
dobro, i vodi tek u pakao.

Ipak, da ne bismo krivo shvatili, to vaZi samo u kontekstu koji
je naveden. Krajnja pohlepa moze biti i ona za Bogom, koja vodi
odbacivanju svega ne-Bozanskog. Krajnja Zudnja moze biti ona za
Bogom, koja donosi krajnje ispunjenje. Dakle, u drugom kontek-
stu te osobine mogu biti vrlinama, ali ako shvatimo da se radi o
opisu bica koje u vlastitom nistavilu nisti sve pred sobom i u sebi,
koje u silini mrznje izgara, te unistava i sebe i druge, te koje vla-
stitu ispraznost pokusava nadomjestiti izvanjskim stvarima, u tak-
vom su kontekstu te osobine ne samo ulaznica u pakao, nego i
sjedalo u njemu.

22 Tko se oslobodi njih, triju vrata tame, o Kuntin sine,
¢ini dobro sebi, te stize najvisem cilju.

Dakle, ako se netko profilira u suprotnost tim navedenim kva-
litetama, jamac¢no je na dobrom putu, a ako im povladuje, prijeti
mu propast.

23 Onaj tko zanemaruje propise spisa,
te djeluje potaknut Zeljama,
on ne ostvaruje savrsenstvo, ni sreéu,
ni najvisu svrhu djelatnosti.

“Propisi spisa” i ovdje predstavljaju aluziju na vezu izmedu slova
i biti religije. Tko se drzi samo slova, a bit mu promice, nije napravio
nista vrijedno. Bit spisa je transcendencija, Zudnja za Bogom i is-

19 Usp. Mt 10,39: “Tko nade Zivot svoj, izgubit ée ga, a tko izgubi svoj Zivor
poradi mene, nadi ée ga.”
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punjenje Bogom, teZnja stvarnosti i njeno ostvarenje. Sve ostalo
ima svjetovne kvalitete i ne donosi spasenje.

24 Spisi su stoga kriterij onoga §to trebas
i onoga §to ne treba$ udiniti.
Spoznaj svoju duznost, u spisima odredenu,
te je vrsi.

Ovo treba, takoder, shvatiti na ispravan nacin.

Sami spisi, naime, tek su hrpa knjiga. Bududi da knjige kao takve
nisu kriterij ni za $to, ocito je da se govori o smislu spisa i njiho-
vom istinskom znacenju. Spis uvijek predstavlja plod nadahnuda,
govor Boga Covjeku, a Covjek se tom govoru treba otvoriti i na
ispravan ga nacin shvatiti. Slijepo i bezumno ponavljanje besko-
risno je, i nitko ga od nas ne trazi. Naprotiv, trazi se da prihvati-
mo istinski duh spisa, istinsku spoznaju Boga, i da Zivimo stvar-
nost koja je nadahnula spis, da joj dopustimo da nadahne i na$
zivot. Tako ¢emo jedino postati sposobnima vrsiti propise spisa,
jer njihovo vrsenje tek je plod srca ispunjenog Bogom.

Dakako, za ¢ovjeka koji jo§ ne posjeduje spoznaju, bolje je slije-
diti propise spisa, nego neke druge izvore, sve dok to ¢ini razum-
no i bez fanatizma. Onaj, tko je zaslijepljen krivim razumijeva-
njem spisa, ispunjen fanatizmom i hladno¢om duse, u stanju je sve
i svasta pravdati spisima i BoZjom voljom, i prije ¢e bastiniti pro-
past nego spasenje. Zbog toga se treba u proucavanju spisa koris-
titi i srcem i razumom, treba pokusati proniknuti u sustinu i bit
spisa, treba se ispuniti istim onim duhom koji je stvorio spis, i
djelovati u svijetu poput utjelovljenog svetog spisa, poput Bozan-
ske prisutnosti koja se objavljuje svijetu.
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Arjuna rece:

Onaj vjernik, koji Zrtvuje,

ali zanemaruje propise spisa;

je li u sattvi, rajasu ili tamasu,

o Krsna? Koje je njegovo stanje?

Arjunu, o¢ito, zanima odnos izmedu svetih spisa i religijske pra-

kse. Je li moguée odvojiti Zrtveni obred od spisa? Ako jest, od
kakve je kvalitete to odvajanje?

2

Svevisnji Gospod rece:

Tri su oblika vjere,

koju posjeduju utjelovljena biéa:
sattvi¢na, rajasi¢na i tamasicna.
Pocuj sad $to ¢u ti reéi o tome.

Svacdija vjera u skladu je

s njegovom prirodom, o Bharato.
Kakva je ¢ovjekova narav,

takva je i njegova vjera.

Pojednostavnjeno, u podjeli na samo tri osnovne prevladavaju-

e kvalitete (dakako, stvarnost je sloZenija od toga, ali i ovakvo
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pojednostavnjenje moze biti i viSe nego dostatno za stjecanje va-
ljanog dojma), duhovne sklonosti i religijska praksa biéa bit ée od
onakve kvalitete, od kakve je njegova narav.

4 Sattvi¢ni ljudi oboZavaju bozZanstva,
rajasi¢ni demone i zloduhe,
dok tamasi¢ni $tuju sablasti i duhove.

Plemenit ¢ovjek tezi vrlini i dobru; u skladu sa svojim teZnjama,
on kao predmet svog Stovanja bira bica, koja su u tim kvalitetama
bolja od njega, te ih zbog njihove veli¢ine i vrlina $tuje, obozava i
obasipa divljenjem. Takav Covjek se divi bozanstvima, andelima i
opéenito svim bi¢ima u kojima djeluje Bozansko. Takav ¢e oda-
brati religiju veli¢ine i ljubavi, religiju mo¢i i duhovne snage, jer
to su kvalitete kojima tezi. On se Zeli uzdiéi iz niskosti, vezanosti,
neznanja i ogranicenja, a utjeCe se onima za koje drzi da su u tome
uspjeli, i divi im se zbog njihova postignuca. Takav, plemenit i
dobrog usmjerenja, on doista i privla¢i blagotvorni i prociséujuci
utjecaj iz svjetova andela i duhovnih bi¢a, a ukoliko je njegova
Zelja doista jaka, mozZe privuéi pomo¢ i nekog velikog prosvijetlje-
nog ucitelja ili pak samog Gospoda.

Rajasi¢ni ljudi, ljudi strasti i svjetovnih vezanosti, Stovat Ce bi-
¢a, na ovom i onom svijetu, koja drze utjelovljenjem materijalnog
uspjeha, ili ih pak drZe korisnima za njegovo postizanje. Njihova
religija je religija trgovine; oni mole za materijalni uspjeh i svje-
tovne ciljeve. Oni mole za materijalnu korist, porodicu, poslovni
uspjeh, rjeSenje nekog svjetovnog problema, uniStenje neprijatelja
ili zadovoljstvo u Zivotu. Ograniéeni svijetom, i ne pomisljaju mo-
liti za nesto izvan i iznad njega, jer duhovne stvari takvima pred-
stavljaju nesto periferno, nebitno; oni drze kako se takvim stvari-
ma bave sanjari i psihicki labilni ljudi koji nemaju dodira s pravim
smislom Zivota, koji je po njima sadrZzan u svjetovnoj modi i po-
stignu¢u. Njihova religija, dakle, naj¢esée bude usmjerena prema
materijalno orijentiranim bi¢ima astrala, koja takoder poznajemo
pod imenom demona i zloduha.

Tamasi¢ni ljudi, oni koji su obuzeti neznanjem i potpuno u vlasti
iluzije, nemaju ¢ak ni toliko zdravog razuma da bi se posvetili
svjetovnim djelatnostima, nego Zive u magli svoga slabog i pore-
mecenog uma, sanjare o razli¢itim “natprirodnim” pojavama, bave
se nizom magijom iz znatizelje ili privu¢enosti zlim stvarima, pri-
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zivaju duhove, a duhovno$c¢u smatraju bavljenje tamnom stranom
parapsihologije, kao $to je obilaZenje groblja u potrazi za raspada-
juéim pranicko-astralnim leSevima biéa, ili opsjednutih mjesta.
Takvi se bave gatanjem, proricanjem i umisljanjem, dive se “umje-
tnicima” i “misticima” poremeéena uma, a njihove halucinacije i
tlapnje, umjesto plodom uniStena duha, drze plodom duhovnog
uvida. Veéinu pripadnika “duhovnih” pokreta nazalost ¢ine ova-
kvi; kad posjetimo predavanje nekog “duhovnog autoriteta”, bez
obzira na njegovu osobnu kompetenciju, mozemo uociti da publi-
ku sa¢injava profil ljudi kakve ne bismo mogli nadi u tolikom broju
sakupljene ni u ludnici. Jednako vazi i za razlidite sajmove $arla-
tanskih disciplina, gdje se duhovno poremeceni ljudi bave iluzor-
nim stvarima bez ikakvog temelja u stvarnosti, a sve to se nazalost
prodaje kao duhovnost.

Nije, dakle, ni ¢udno da rajasi¢ni, pa i sattvi¢ni ljudi izbjegavaju
takve stvari; rajasi¢ni stoga $to su takve stvari nadisli i razumiju
njihovu ispraznost i $tetnost, a sattvi¢ni, paradoksalno, teze izbje-
gavati sve oblike religije i formalne duhovnosti, zbog intuitivnog
osjecaja da su sve te stvari ukaljane raznim niskostima i da njima
tu nije mjesto. Takvi ée se radije baviti svim drugim nego “duhov-

vz 9

noscu .

5 Oni koji, predani licemjerju i samoljublju,
vr$e strasna isposniStva neodobrena spisima,
oboruzani snagom pohlepe i strasti,

6 U svojoj ludosti slabe sve elemente tijela,
i Mene koji boravim u tijelu.
Znaj da je njihova namjera demonska.

“Isposnistvo” je asketski oblik duhovne prakse. Istinsko ispo-
sniStvo jest ono, u kojem se Covjek usmjerava duhovnoj stvarnosti
u tolikoj mjeri da posve zanemaruje tijelo. Ako u tome pretjera,
moze se desiti da takav umre od gladi i Zedi a da i ne primijeti.
Nekome sa strane to Ce se Ciniti stra$nim samomucenjem, ali takav
se ne bi bavio tijelom niti onoliko koliko je potrebno da ga zlo-
stavlja; on ga jednostavno ne primjecuje i ne bavi se njime, jer je
njegova svijest posve obuzeta duhovnim. Dakako da je mudrije
tijelo ipak odrZavati u dobrom stanju, kako bi nas nastavilo sluZiti
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i nakon ostvarenja krajnje spoznaje: tim tijelom tada moZzemo slu-
ziti Bogu i u ovom svijetu.

Kad rajasi¢ni ljudi vide kako istinski duhovne osobe naizgled
zapostavljaju svoje tijelo, a potom postignu veliku duhovnu moé,
i oni pozele posjedovati tu mo¢, ali za svoje svjetovne ciljeve. Tada
oni krenu mucditi i zlostavljati svoje tijelo, u stanju su se izgladnji-
vati do smrti i na razne nacine sakatiti, a sve to ne bi li nekako
ucijenili neko boZanstvo da im ispuni Zelju. Doista, u $ali bih rekao
da ponekad Bog takvome i ispuni Zelju, iz istog suosjecanja s
bijednikom, jer mu ga je Zao gledati. Ovaj to, pak, protumaci kao
svoj veliki uspjeh.

Takvi, koji bez znanja muce svoje tijelo, ¢ine grijeh i prema
tijelu, kao i Bogu, koji stanuje u tijelu — jer istinsko je Jastvo svih
bica, doista, BoZansko. Njihove su namjere grube i mracne, u-
smjerene prema ispunjenju vlastitih Zelja i ostvarivanju vlastitih
ciljeva, i ¢itava je ta praksa pogresna i, kako Gospod kaze, demon-
ska.

7 Pa i hrana kojoj su ljudi skloni,
trostruke je vrste, kao i obozavanje,
isposniStvo i milodari.

Svi aspekti ljudskog djelovanja imaju u sebi kvalitetu njihove
naravi.

8 Hrana koja jaca zivot,
energiju, snagu, zdravlje,
radost i veselje,
koja je ukusna i masna,
jaka i te¢na, draga je sattvi¢nima.

Hrana, dakle, koja je zdrava, svjeze pripremljena, sastavljena
od svjezih 1 hranjivih sastojaka, koja je potpuna i pripremljena s
ljubavlju, koja je ispunjena Zivotnom energijom, i koja potice rast
i razvoj bica, i na sve nacine afirmira Zivot, jest sattvi¢na.

9 Hranu koja je gorka, kisela, slana,

pretjerano vruda, ljuta, suha i koja pece,
koja stvara bol, patnju i bolest, vole rajasi¢ni.
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Hrana ekstremnog okusa, mirisa i sastava, koja remeti ravnote-
Zu tijela i uma, koja ne potice sabranost duha, koja hrani strasti i
izaziva bol, koja je na bilo koji nacin pretjerana ili neskladno sprav-
ljena, kao i ona koju su spremale osobe uznemirena uma i ispunje-
ne Zeljama i strastima, jest rajasi¢na. Takva hrana moze ponekad
koristiti za budenje iz tamasi¢nog mrtvila, ali je inale treba izbje-
gavati.

10 Hrana koja je ustajala, bezukusna,
pokvarena i gnjila, odstajala i nelista,
draga je tamasi¢nima.

Tamasi¢na hrana je ona koja izaziva san, koja umrtvljuje tijelo i
um, koja tijelu vise energije oduzima nego daje, koja je nadinjena
od nekvalitetnih ili pokvarenih sastojaka, ili koju su spremali ljudi
mra¢na uma usmjerena na zlo. Takvu hranu treba po svaku cijenu
izbjegavati.

11 Sattvi¢no Zrtvovanje vrie ljudi koji slijede rijeéi spisa
s ¢vrstom vjerom da trebaju samo obozavati,
bez olekivanja plodova.

Zrtvovanje ukljucuje sve djelatnosti, koje nisu usmjerene na osob-
nu, nego na opcu i visu dobrobit. Dakle, to ukljucuje sve djelatnosti
koje nadilaze osobni ego, i koje su usmjerene prema drugima, a
takve aktivnosti predstavljaju pozitivne korake prema nadilazenju
obmanutosti svojim vlastitim unutarnjim svijetom u kojemu nema
mjesta ni za $to drugo, osim nas samih, te ostvarenja nasih Zelja.
Zato takve djelatnosti imaju oslobadajucu kvalitetu.

12 Zrtvu ponudenu, o najbolji Bharato,
poradi plodova ili razmetanja,
znaj kao rajasi¢no Zrtvovanje.

Rajasi¢no “Zrtvovanje” je dakle ono, u kojem je ego u centru, a
njegova svrha je takoder pribavljanje neke vrste osobne koristi,
bila ona laskanje sebi zbog vlastite vrline, bilo stjecanje neke mate-
rijalne koristi, ili samoreklama neke vrste. Tako ¢e neki ljudi udi-
niti “nesebi¢na” djela, ali tek onda kad ih snimaju kamere, koje ¢e
svijedoCanstvo o njihovoj “vrlini” pronijeti svijetom. Primjer su
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svi oni bogati i slavni “dobrotvori” koji se slikaju za medije s Ce-
kom na neki iznos novca (a uvijek se radi tek o visku koji im ne
treba, pa ga slobodno mogu dati) koji uruc¢uju nekom “politic¢ki
korektnom” primatelju, ¢iji ée im trenutni profil u medijima po-
diéi ugled. Nikad takvi nee “baciti” svoj novac na nesto, $to im
ne bi napravilo pozitivnu reklamu. Takvo “Zrtvovanje” nije niSta
drugo do propagandna investicija, i nema nikakve duhovne vri-
jednosti ni znacenja. Takvo darivanje ipak je bolje od nicega, ili
od zlostavljanja ili iskoriStavanja, ali je isto tako daleko od dariva-
nja Cista srca iz Zelje za tudim dobrom. Dakle, takve aktivnosti ne
treba ukidati, ali treba poraditi na njihovom ispravnom usmjere-
nju i uzdizanju do razine sattve.

13 Tamasi¢no Zrtvovanje je protivho propisima,
u kojem se ne dijeli hrana,
koje ne prate mantre i darovi
i koje se vrsi bez vjere.

Vedski obred Zrtvovanja usmjeren je prvo prema svijetu bogo-
va, a potom predstavlja proslavu u svijetu ljudi; on predstavlja
afirmaciju Zivota i ljudskih vrijednosti. Kao $to se Zrtva prinosi
bogovima, iz zahvalnosti za sve $to smo od njih primili na ovom
svijetu, tako se darovi bogova prinose i ljudima koji za njima imaju
potrebu — i to ne samo hrana, nego i znanje i druge duhovne
kvalitete, pa su tako vedski obredi poznati kao mjesta usmenog
Sirenja knjiZevnosti, jer su se naglas kazivali spisi i duhovno poti-
cajne price.

Ona “Zrtva”, u kojoj nema nista od tih kvaliteta, koja ne koristi
ni bogovima ni ljudima, u kojoj nema nikakvih pozitivnih vrijed-
nosti, tamasi¢na je, tek je puki ¢in praznovjerja, i u cijelosti je
bezvrijedna, a osim toga je i Stetna, bududi da odvraca svijest ljudi
od stvarnosti. Takvu, tamasi¢nu religiju, zajedno s njenim obredi-
ma, treba ukinuti.

14 Obozavanje bozanstava, dvaput rodenih, uditelja i mudrih;
Cistoca, Cestitost, suzdrzanost i nenasilje,

¢ine isposnistvo tijela.

Isposnistvo tijela, dakle, predstavlja ¢isto i plemenito djelova-
nje, koje je u skladu s Bozanskom stvarnoscu.
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15 Govor koji ne uzrokuje uznemirenje,
koji je istinit, ugodan i koristan,
kao i redovito proucavanje svetih spisa,
¢ine isposniStvo govora.

Ovo treba ispravno shvatiti, jer postoji mnostvo iskrivljenih tu-
macenja ovog i sli¢nih stihova. Naime, u odredenim “duhovnim”
krugovima prevladava misljenje da govor treba biti uvijek svima
ugodan, da ne treba nikome proturjeciti i da se treba sa svima
slagati, a ako se ne moze bas slagati, onda treba Sutjeti.

To nije posve istinito. Naime, trebamo imati u vidu da nosi-
telj ispravnosti nije kriterij osobne ugode, nego stvarnost i isti-
na. Stvarnost i istina primarne su vrijednosti, Bozanske po svo-
joj naravi, i svaka ispravnost mora biti utemeljena ponajprije u
njima. Razli¢itim bi¢ima Ce razlicite stvari biti ugodne, pa ¢e tako
poro¢nim ljudima biti ugodne lazi, klevete i uvrede usmjerene
vrlim stvarima i vrijednostima, a neugodni ¢e im biti istina i njeno
izricanje. Sto je viSe istine i jasno¢e u nekom govoru, to ¢e veéi
biti njihov bijes, izazvan jasnim rije¢ima istine koje paraju i ruse
lazne svjetove njihovih umnih tvorevina. Stvarnost ée, dakle,
nekim ljudima biti izuzetno neugodna, a onoga tko je izri¢e do-
zivljavat ¢e kao zlu osobu koja im valjda namjerno, iz sadizma,
nanosi bol.

Te iste rijeci, koje nanose bol gresnicima koji prianjaju uz laz-
nosti i koji su utemeljeni u licemjerju, budit ¢e stvarnost, srecu i
osjecaj istine koja svojom ljepotom osvjetljava svijet, u dusama
onih, koji su skloni stvarnosti i koji teze istini. Govor sveca, koji
odrazava stvarnost, dakle, jednima ce biti ugodan a drugima neu-
godan, ovisno o njihovom osobnom odnosu prema istini i stvar-
nosti.'”?

1701y 3, 20-21: “Uistinu, tko god cini zlo, mrzi svjetlost i ne dolazi k svjetlosti da
se ne razotkriju djela njegova; a tko Cini istinu, dolazi k svjetlosti nek bude bjelo-
dano da su djela njegova u Bogu ucinjena.”

Iv 7,7: “Vas svijet ne moze mrziti, ali mene mrzi jer ja svjedocim protiv njega: da
su mu djela opaka.”

Iv 8,42-47: “Rece im Isus: “Kad bi Bog bio vas Otac, ljubili biste mene jer sam
ja od Boga iziSao i doSao; nisam sam od sebe dosao, nego on me posla. Zasto
moje besjede ne razumijete? Zato $to niste kadri slusati moju rije¢. Vama je otac
davao i hoée vam se vrsiti probtjeve oca svoga. On bijase covjekoubojica od po-
Cetka i ne stajase u istini jer nema istine u njemu: kad govori lag, od svojega
govori jer je laZac i otac lagi. A meni, jer istinu govorim, meni ne vjerujete. Tko ée
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Vidimo, dakle, da beskompromisno svjedoCenje najvie stvar-
nosti moze zvucati toliko neugodno gresnicima, da je posve mo-
guce da onaj, tko je beskompromisno na strani istine, neée izvudi
zivu glavu — Isusa su, primjerice, zbog njegove ljubavi prema Bogu
i Istini, i beskompromisnog svjedoCenja stvarnosti, razapeli. Para-
doksalno, ti isti ljudi, koji posve izgube kontrolu i pozele sveca
ubiti na licu mjesta, samo da ga ne bi morali sluati, bez ikakvog ¢e
problema slusati govor ispunjen laZima, uvredama i besmislica-
ma, ¢ak i onaj koji je uvredljiv prema njima samima, sve dok u sebi
znaju da takav nije u pravu. Ali ako se ¢ovjek usudi biti u pravu,
tada ¢e po svoj prilici slabo proéi, i svi ¢e “podiéi kamenje da ga
bace na nj”"".

Ipak, ugodan govor i te kako ima smisla za uéenika, za onoga
tko jo$ nije spoznao Svevisnjeg i sjedinio se s najvisom stvarnoséu.
On mora znati kako njegova spoznaja nije potpuna, kako je djelo-
micna, i stoga nema apsolutnu kvalitetu, iz koje bi mogao autori-
tativno govoriti. Takav, iako opaza da nesto nije istinito, radije se
treba potaknut time zadubiti u pronalaZenje istinitog, nego iz po-
zicije svojeg nesavrsenstva drzati drugima lekcije. Takav treba govor
uskladiti s pozitivnim, visokim kvalitetama, treba ga tako podesiti
da odrazava vrlinu i dobrotu. Ipak, ¢ak i takav ¢ovjek, ¢ija spozna-
ja nije savrSena u svemu, treba nepokolebljivo posvjedociti za ono
§to mu je poznato i §to zna s izvjesno$¢u, i u §to nema nikakve
sumnje. Ako to ne udini, u sebi e se odvojiti od te stvarnosti, i
kompromisima nastetiti svojoj dusi i osjecaju za istinu. Zato istinu
treba govoriti, ali tek onda kad osjetimo da su okolnosti za to
pogodne, i u situaciji kad bi vece zlo bilo presutjeti je, nego je
izreéi. Mjera dobra i zla u govoru, dakako, nikada ne smije biti
na$ osobni interes, nego jedino stvarnost. Vjerujem da se gresni i
zli ljudi neée dobro osjecati kad budu slusali Isusa ili Krsnu kako
im govore o svojstvima njihovih dusa, ali to nipo$to ne znadi,
kako bi takvi voljeli zakljuditi u svojim crnim srcima, kako Isus i
Krsna tako govore zbog zablude ili zato $to reflektiraju svoju unu-
tarnju prljavstinu, kao $to to oni sami ¢ine. Naprotiv, to samo
upuduje na beskrajno samoljublje zlih ljudi, koji u svojoj oholosti

mi od vas dokazati grijeh? Ako istinu govorim, zasto mi ne vjerujete? Tko je od
Boga, rijeci BoZje slusa; vi zato ne slusate jer niste od Boga.”

Iv 18,37: “Ja sam se zato rodio i dosao na svijet da svjedocim za istinu. Tko je
god od istine, slusa moj glas.”

71 Iy 8, 59
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drZe kako ve¢ i sama ¢injenica da im nesto nije ugodno slusati znaci
kako je to automatski neistinito, a jo§ samo treba ustanoviti koji
to¢no od mogudéih niskih motiva treba pripisati kazivatelju istine.
Dakako, po mogucénosti bi trebalo jos i razbiti zrcalo koje pokazuje
ruznu sliku, te istinozborca na neki nacin usutkati ili ubiti.

16 Spokojstvo duha, vedrina, Sutljivost,
samokontrola, te istoca srca,
ine isposnistvo duha.

Isposnistvo duha jest njegova ¢istoca i usmjerenost Bogu. Sve te
kvalitete odraZzavaju takvo stanje.

17 To trostruko isposni§tvo,
koje primjenjuje predan Covjek ispunjen vjerom,
bez oc¢ekivanja plodova, smatra se sattvickim.

Plemenit ¢ovjek, koji je utemeljen u Bogu, nosi kvalitete te ple-
menitosti u svim svojim djelima i stanjima — fizickim, govornim i
duhovnim. Njegov je duh ¢ist, govor mu je istinit i savrien, a djela
su mu plemenita i skladna.

18 Ono isposniStvo koje se primjenjuje licemjerno,
s namjerom stjecanja posStovanja, ¢asti i oboZavanja,
od ovog je svijeta.!”
Drizi se rajasi¢nim, a nestalno je i nesigurno.

Ovaj, rajasi¢ni, oblik isposni$tva onaj je koji obi¢no zamisljamo
kad govorimo o isposnistvu kao takvom; zbog pogresnog shvada-
nja, rijetko se isposnistvo doZivljava kao sklad i ¢istoca svih aspe-
kata Covjeka, a najce$ce kao neki oblik samomucdenja usmjeren
postizanju nekog cilja.

U religijskim sferama, takvo “isposnis§tvo” najce$ée ima za svrhu
upudivanje na veliku “duhovnost” praktikanta, kako bi mu se ljudi
divili, a puko je licemjerje.

172 Usp. Mt 6, 16-18: “I kad postite, ne budite smrknuti kao licemjeri. Izoblicu-
ju lica da pokazu ljudima kako poste. Zaista, kafem vam, primili su svoju placu.
Ti naprotiv, kad postis, pomazi glavu i umij lice da ne zapaze ljudi kako postis,
nego Otac tvoj, koji je u skrovitosti. I Otac tvoj, koji vidi u skrovitosti, uzvratit ée
ti.”
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19 Za ono isposnistvo koje se Cini iz nerazumijevanja,
mucenjem sebe, ili radi unistenja drugih,
kaze se da je tamasi¢no.

Postoje ljudi koji procitaju neki sveti spis, zbog svojeg neznanja
ga pogres$no shvate, te krenu prakticirati ono za $to misle da u
tom spisu piSe. Rezultat te njihove zablude jest taj da pogresnom
praksom $tete svojem tijelu i umu, i ako u tome ustraju, mogu se
posve upropastiti. Upravo da bi se takve situacije izbjegle, potreb-
no je stru¢no vodstvo uditelja, kod kojeg ucenik u krajnjoj liniji
moze vidjeti kako bi cilj prakse trebao izgledati, pa e vec i po
tome biti u stanju otkloniti potpune besmislice koje se u tom kon-
tekstu razotkrivaju kao takve.

Isto tako, postoje i oni, koji se bave postom i “molitvom” kako
bi nastetili drugima; takve su djelatnosti od kvalitete mraka, a onoga
tko ih primjenjuje vode dalje u svijet tame.

20 Ono $to se daje iz duznosti,
onome koji ne daje zauzvrat,
na pravom mjestu, u pravo vrijeme i pravoj osobi,
naziva se sattvi¢nim darivanjem.!”3

Vrijednost imaju samo ona dobra djela, koja se vrse iz ljubavi
prema dobru, i iz Zelje da se drugome pomogne. Takva sklonost
duha je plemenita, a ako je potvrdimo plemenitim djelima, ona
jaca i postaje temeljnim svojstvom nase li¢nosti. Na takav nadin,
¢ineéi dobro drugima zapravo ¢inimo dobro sebi, jer Cistimo
svoju dusu i rastemo u BoZzanskim kvalitetama. Iz tog bismo raz-
loga zapravo trebali uvijek biti zahvalni onima kojima sluzimo,
jer sluZeéi njima mi sami zadobivamo najveéu korist, onu rasta u
duhovnim kvalitetama. Onaj koji prima, dakle, treba biti zahva-
lan, ali onaj koji daje treba biti jo§ zahvalniji, jer je njegova korist
veda.

173 Usp. Mt 6, 1-4: “Pazite da svoje pravednosti ne ¢inite pred ljudima da vas oni
vide. Inace, nema vam place u vaseg Oca koji je na nebesima. Kada dakle dijelis
milostinju, ne trubi pred sobom, kako to u sinagogama i na ulicama Cine licemje-
ri da bi ib ljudi hvalili. Zaista, kafem vam, primili su svoju placu. Ti naprotiv,
kada dajes milostinju - neka ti ne zna ljevica §to ¢ini desnica, da tvoja milostinja
bude u skrovitosti. I Otac tvoj, koji vidi u skrovitosti, uzvratit e ti!”
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Sedamnaesto poglavije 19-24

21 Za darivanje, u kojem se daje zbog protuusluge,
iz rauna, ili teska srca, kaze se da je rajasi¢no.

Takvo darivanje uopce nije darivanje, nego trgovina; ako dobi-
jemo protuvrijednost, §to smo uopée dali? Ako Zalimo $to je nismo
dobili, zasto uopée dajemo? Cak i protuvrijednost u vidu ocekiva-
ne zahvalnosti oblik je trgovine. Stoga dajuéi ne smijemo ocekiva-
ti niti zahvalu. Dakako, ako se radi o kvalitetama duha, zahval-
nost je posljedica uvida u dimenzije primljenog, te je tako ucenik
uvijek zahvalan uditelju, ali ne stoga $to bi to uditelj od njega tra-
710, nego stoga $to razumije veli¢inu onoga, $to mu je velikodu-
$no darovano.

22 Darivanje u krivo mjesto ili u nevrijeme,
osobi koja nije dostojna,
bez postovanja ili uz uvredu,
zove se tamasi¢nim.

Darivanje koje ponizava onoga kome je namijenjeno tezak je gri-
jeh i uvreda, i samo pridonosi koli¢ini patnje i bezboznosti na svije-
tu. Takvo “darivanje” prlja darivatelja jos i vise nego onoga kome je
dar namijenjen, ono umanjuje dostojanstvo duse i predstavlja kva-
litetu mraka. Svako darivanje bez postovanja predstavlja grijeh.

23 Om Tat Sat — trostruko je obiljezje brahmana.
Time su, od davnina, stvoreni brahmane, Vede i yajie.

Om Tat Sat je mantra, koja proizlazi iz Apsolutne svijesti; ako
bismo je morali prevoditi, njezino znacenje bi bilo “On, Svevisnji,
jest Ta Stvarnost”; znacenje je, dakle, usklik blazenstva, u kojem
gledamo izvor i temelj stvarnosti, a to prepoznavanje nas ispunja-
va krajnjom sre¢om, koja je sat-cit-ananda. Ta radost, “To si Ti!”,
temelj je svega dobra koje dozivljavamo, to je temelj svih pozitiv-
nih kvaliteta u svijetu, svega vrlog, i svih istinski duhovnih oblika
religijskih djelatnosti — u svima njima, naime, slavi se On, Ta Stvar-
nost. Om Tat Sat, mantra stanja samadhija, predstavlja dakle su-
stinu duhovnosti.

24 Zato proucavatelji brahmana,
u spisima pouceni,
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s izgovorom Om zapocinju
djela Zrtvovanja, davanja i isposniStva.

Mantra Om predstavlja temeljnu rezonantnu vibraciju, kojom
se intoniraju mantre. Isto tako, predstavlja brahman, Apsolut, u
njegovu aspektu podrzavatelja svega ocitovanog.

25 S Tat, bez usmjerenosti plodovima
tragaoci za oslobodenjem vrie djela obozavanja,
isposni§tva i razne vrste darivanja.

Tat znaci “To!”, “pronasao sam Te!” To je usklik koji znaci “a
to si Ti!” Nakon svega, pronasli smo Ga. Nema vise dvojbi, nema
vie straha, nema viSe sumnje, jer smo prepoznali Njega, ljubav
nase duse, Onoga kome smo uvijek i u svemu tezili, a sad smo Ga
napokon pronasli. Svi oblici $tovanja, dakle, imaju svoj temelj u
Tome, u prepoznavanju Njega u onome §to Stujemo, $to obozava-
mo i §to darujemo.

26 Rije¢ Sat oznacava postojanje i vrlinu.
Takoder, o Partha, rije¢ Sat oznacava povoljno djelovanje.

Sat oznacava stvarnost, bitak, postojanje. Satya, istina, ima svoj
temelj u Sat, stvarnosti. Istina je dakle ono §to je zbiljsko, stvarno,
$to postoji i $to jest. Ono djelovanje, koje je utemeljeno u stvar-
nosti, koje ima u sebi kvalitetu istine, jest Sat.

27 Predanost Zrtvovanju, isposnistvu i darivanju
takoder se oznacuje kao Sat.
Pa ¢ak se djela od te kvalitete nazivaju Sat.

Sva djela, koja afirmiraju istinu, koja vode podrijetlo iz stvar-
nosti, kao 1 kvaliteta stvarnosti koja ih uzrokuje, jesu Sat, zbilj-
ska.

28 Ono $to se bez vjerovanja Zrtvuje,
daruje i primjenjuje kao isposnistvo,
zove se asat, o Partha.

Ne predstavlja niSta ni na ovom,
a ni na drugom svijetu.
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Sedamnaesto poglavije 24 - 28

Ono, $to je protivno stvarnosti, nema temelja u njoj, te stoga
propada. Nista, $to nema temelja u Bogu, ne mozZe opstati, a onaj
tko se temelji u takvoj svijesti i takvim djelatnostima, jamac¢no
tone u propast. Djela koja nemaju u sebi kvalitetu stvarnosti, gres-
na su i bezvrijedna, izazivaju patnju i propast, i treba ih sva napu-
stiti bez ostatka. Treba se, naprotiv, utemeljiti u Stvarnosti, u Bogu,
koji je temelj sve zbilje, jer ono §to je utemeljeno u Bogu, raste i
ostvaruje se, a ono §to Mu se protivi, to propada i nestaje.
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Osamnaesto poglavlje

1 Arjuna rece:
O Moéno Naoruzani, Zelio bih znati istinu
o napustanju svijeta i odricanju, posebice,
o Hrsike$a, o unistitelju Kesijev.

Napustanje svijeta i napu$tanje plodova djelovanja vrlo su bli-
sko povezane stvari, a ono $to je Arjuni sada zanimljivo, jest razli-
ka izmedu doslovnog napustanja svih svjetovnih djelatnosti, pri-
mjerice odlaskom u Sumu, i napustanja vezanosti za plodove
djelovanja, te ostvarenja transcendencije usred svjetovnih aktiv-
nosti.

2 Svevisnji Gospod rece:
Odricanje od djelovanja
zasnovanog na Zeljama
mudri zovu sannyasa.
Napustanje plodova svih djela,
kazu uceni, jest tyaga.

Indijska kultura nije jedina, u kojoj su se vodile polemike na tu
temu; takva promisljanja poznata su i kr¢anstvu.

Gospod pocinje takvom definicijom obaju pojmova da postaje
posve nebitnim je li ¢ovjek odbacio svijet i otiSao u Sumu, ili dje-
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luje u svijetu, ali nije “od svijeta”. Opet je, dakle, bitno stanje
duha, a ne sami postupci, jer postupci su tek posljedica stanja
duha, a ako je duh ispravno utemeljen, postupci mogu biti svako-
jaki, ali ¢e uvijek biti ispravni. Ako je, pak, duh krivo utemeljen,
svi postupci ¢e biti pogresni, koliko god naizgled bili ispravni i
utemeljeni u svetim spisima i cemu ve¢ ne.

Sannyasa, odnosno napustanje svijeta, jest stanje u kojem djelo-
vanje nije potaknuto Zeljama, odnosno njihovom suprotnoscu, stra-
hovima. To je, dakle, stanje u kojem djelovanjem ne upravlja ego
i njegovi prohtjevi, nego vise sile, koje postaju djelatnima u ¢ovje-
kovu Zivotu kad se on bavi Bogom, a ne svjetovnim stvarima.
Njegove se Zelje, dakle, povlace iz svijeta, a njegove djelatnosti u
svijetu potaknute su prije svega potrebom za odraZavanjem Bo-
zanskog sklada, koji osje¢a unutar svoje duse, te ljubavlju prema
svim bi¢ima, koja nastaje kao plod spoznaje kako je temelj sveko-
like stvarnosti Jedan, i kako je to isti Onaj, koji je najvisa ljubav
njegove vlastite duse. Covijek koji je spoznao, dakle, &itavim svo-
jim bi¢em odraZava takvu spoznaju.

Tyaga je stanje koje komplementira sannyasu: kao $to je sannya-
sa stanje u kojem povod za djelovanje nije Zelja, tako je tyaga stanje
u kojem nakon djelovanja duh ne ostaje vezanim za sferu djelova-
nja, ve¢ se iz nje povladi. Takav duh u sferu djelovanja ulazi kao
komad zlata u vodu; zlato, iako boravi u vodi, ne postaje prozetim
vodom, bez obzira na duljinu vremenskog razdoblja kroz koju je
izloZzeno vodi. Kad zlato izvadimo iz vode, moZemo ustanoviti da
ono nije upilo vodu, niti je voda na njega na bilo koji nacin djelova-
la. Vezan Covjek, pak, prije nalikuje na spuzvu. Kad spuzvu uroni-
mo u vodu, ona se posve prozme vodom. Isto tako, vezan ¢ovjek u
dodiru sa sferom djelovanja postaje posve zastra$éenim, te Zivi u
neprekidnoj tjeskobi uzrokovanoj ocekivanjem rezultata. Kad dje-
lujemo, mi se neprestano bavimo promisljanjem o tome $to Ce se
desiti, kako ¢e ljudi reagirati, kako ¢e primiti ono $to smo uradili,
kakve ce biti posljedice toga i kako ¢e nam uzvratiti. Kao da je ista
od toga bitno. Oni ¢e ionako uraditi prema svojim sklonostima,
kao §to smo i mi uradili prema svojim. Zasto promisljati o onome
$to se jo$ nije dogodilo, i tako sebe moriti nepotrebnim brigama.
Kad se to dogodi, ve¢ ¢emo se time pozabaviti.!”*

174 Mt 6, 34: “Ne budite dakle zabrinuti za sutra. Sutra e se samo brinuti za se.
Dosta je svakom danu zla njegova.”
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Osamnaesto poglavlje 2-4

3 Neki mislioci kazu da djelovanje
treba odbaciti kao zlo.
Drugi vele da ne treba odbaciti djela
irtvovanja, davanja i isposnistva.

Postoje, dakle, dvije struje, od kojih jedna drzi kako svaki oblik
djelovanja predstavlja problem, te se tako u potrazi za spasenjem
treba posve povudi iz svijeta.

Druga struja drzi kako djelatnosti, koje imaju Bozansku kvalite-
tu i zasnovane su na vrlini i nesebi¢nosti, ne predstavljaju opa-
snost za Covjeka i ne uzrokuju vezanosti.

4 Cuj sada od Mene o tome
$to je napustanje, o najbolji Bharato.
Napustanje se, o najbolji medu ljudima,
uistinu oCituje na tri nacina.

Odnosno, kao i svi oblici djelatnosti u Prirodi, i napustanje
ima kvalitetu ovisnu o trima gunama, odnosno, o tome koja guna
prevladava. Dakako, ponavljam kako se tu radi o pojednostavnje-
nju; ipak, takva pojednostavnjenja mogu biti izuzetno korisna,
jer upucuju na temeljni princip, a kad shvatimo taj princip, onda
mozemo slobodno ukljuciti i finese koje tvore bezbroj razlika, a
razumjet ¢emo i kako se zbog pomijesanih sila moze ¢initi kako
se radi o jednom fenomenu, dok se zapravo radi o neCem posve
drugom. Tako se, primjerice, osoba koja izvana ima sve odlike
isposnika, koja se odrekla svijeta i bavi se isklju¢ivo “duhovnim”
djelatnostima, moze razotkriti kao licemjer bez ikakvih duhov-
nih kvaliteta, koji “odricanje” prakticira iz Cistog samoljublja,
radi laskanja svom egu, a ponekad i radi ostvarivanja koristi i
utjecaja, dok s druge strane moZemo imati skromnog Covjeka
koji svakog dana radi svoj posao, misleéi neprekidno o Bogu i
Njegovim kvalitetama, promisljajuéi u svemu §to ¢ini Bozansko.
Dakako da izmedu tih dvaju ekstrema moze postojati bezbroj
nijansi i preljeva, ali to ne umanjuje valjanost ekstrema, koji posve
jasno ilustriraju poantu. Od takve su kvalitete i opisi Gospoda
Krsne: oni ocrtavaju osnovne principe koji leZze u temeljima raz-
nolikog ljudskog ponasanja; kad nam ti principi postanu jasni-
ma, naucit ¢emo u praksi otkrivati istinsku narav fenomena koje
opazamo.
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5 Djela Zrtvovanja, davanja i isposniStva
ne smiju se napustiti; ona su potrebna.
Zrtvovanje, davanje i isposni§tvo
proci$¢uju ¢ak i mudre.

Djela od Bozanske kvalitete predstavljaju sljedeéi korak, nakon
postizanja spoznaje i mudrosti. Naime, koliko god da je tesko
posti¢i mudrost, ocitovati je u svijetu kroz Bozansko djelovanje
jo$ je teze. Naime, djelovanje u svijetu prozeto je s toliko sloze-
nosti, s toliko razli¢itih sila i faktora, da je potreban snazan i Cist
um, naoruzan velikom moéi diskriminacije, kako bismo se u svemu
tome razabrali, i djelovali na nacin koji u sebi nosi Bozansku kva-
litetu. Nema previse koristi od pukog napustanja svijeta, nakon
§to smo spoznali neke osnovne stvari. Djelovanje u svijetu nam
moze uvelike pomodi; takvim ¢emo djelovanjem, naime, utemelji-
ti ¢itavo svoje bice, u svim njegovim aspektima, u Bozanskom, jer
je savrSeno djelovanje u svijetu moguce tek kao plod potpunog
savrSenstva bic¢a. NaSe djelovanje u svijetu, dakle, zasigurno ce
koristiti svijetu, ali ¢e nama koristiti jo$ viSe, jer ée nas takav pri-
stup svijetu, paradoksalno, pribliZiti Bogu, kao $to bi nas pogre-
$an pristup svijetu od Njega udaljio.

6 Medutim, ¢ak i ta djela
treba Ciniti bez vezanosti,
napustajudi plodove.

To je, o Partha,
Moj &vrsti i najvisi stav.

Djela, sama po sebi, tesko da mogu imati kvalitetu vrline. Kva-
litetu djela odreduje stanje djelatnika. Cak i formalno savriena
djela mogu biti uzrok vezanosti ako je motiv njihova izvrenja
nelist. Primjerice, ako netko nahrani milijun gladnih, sagradi ti-
suce $kola i bolnica, a to ¢ini kako bi o sebi stvorio dojam pleme-
nitosti i vrline, a radi laskanja vlastitom egu, to djelo ni u kojem
slu¢aju nema kvalitetu transcendencije i BozZanskosti; ono je svje-
tovno, jer je motiv njegova izvrSenja svjetovan. Tek ona djela,
koja se vrie iz osjecaja ispravnosti, u kojima se sluzi iz ljubavi i
osje¢aja da tako treba, bez ikakvog promisljanja o sebi i svojoj
ulozi, djela su od transcendentalne kvalitete, 1 ne nose u sebi sjeme
vezanosti i o¢ekivanja.
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Osamnaesto poglavlje 5-8

7 Uistinu, nije dobro napustiti duznost.
Nju iz zablude napustiti drZi se tamasi¢nim.

Covijek koji napusti duznost zato §to je obmanut, koji ne razu-
mije principe djelovanja i ne shvaca razloge u pozadini odricanja,
djeluje iz tamo-gune, iz neznanja, i takvo odricanje ne moze doni-
jeti niSta dobro. Primjer toga su razni ljudi koji procitaju neku
knjigu o duhovnosti, nista iz nje ne shvate, ali su na temelju toga
Cak i prosvijetljenim majstorima u stanju predbacivati svjetovne
vezanosti. Takvo ponasanje utemeljeno je u kombinaciji neznanja
i oholosti, a plod mu je patnja.

8 Kada netko napusta djelovanje
zato §to je bolno ili iz straha od tjelesnih teskoca,
on vrsi rajasi¢no napustanje
koje mu ne donosi dobro.

Rajasi¢an ¢ovjek neumorno tezi plodovima djelovanja, a kad
iskusi bolan i neugodan plod, osjeti gorko razocaranje svijetom i
u tom razocaranju se pozeli povudi iz svijeta. Njegovo je odricanje
od slabe kvalitete, buduéi da ne dolazi od spoznaje, nego od razo-
Caranja, a sve bi se njegove svjetovne veze ponovo razotkrile kad
bi mu svijet dobacio poneki slatkis, odnosno, kad bi se neke od
njegovih Zelja ispunile. Tada bi se naglo ugasila njegova Zelja za
duhovnoscu i napustanjem svijeta. Tu i tamo svaki duhovni udi-
telj ima prilike sresti takve, koji mu prilaze s velikim Zarom i naiz-
gled iskreno, ali ¢ija je pobuda zapravo tek neispunjeno svjetovno
ocekivanje.

Prva kusnja s kojom se takvi ljudi srecu jest kus$nja ispunjenja
svih njihovih svjetovnih teZznji — takvim uceni¢kim kandidatima
svijet ponudi sve $to su ikada od njega trazili: bra¢nog druga, di-
jete, bogatstvo, ugled i tome sli¢no. Ako tada shvate kako je sve to
uistinu beznacajno, te tada odbace svijet i vrate se ulitelju, njiho-
va je duhovna teZnja zbiljska i oni Ce se inicirati u ucenje. Ako se,
pak, vrate svijetu, i obmanuti sitnicama koje su od njega dobili
posve zaborave “duhovne teZnje” koje su ih nagnale da potraze
ucitelja, tada se ucitelj oslobada takvih ne-ucenika kako bi se mogao
posvetiti istinskim uéenicima, a rajasi¢ni, obmanuti i zaludeni ljudi,
zabavljeni bezvrijednim igrackama, i ne opaZaju ogromne i nepoj-
mljive dimenzije svog gubitka, jer su radi ograni¢enog i beznacaj-
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nog odbacili beskrajnu vrijednost oslobodenja i spoznaje Boga kao
istinskog izvora blaZenstva.

9 Kada se, o Arjuna, izvrsi propisano djelovanje
samo zato jer ga treba izvrSiti,
uz napustanje vezanosti kao i ploda,
to napustanje drzi se sattvi¢nim.

Sattvi¢an Covjek ¢ini ono za $to osjeca da je potrebno uciniti, a
na djelovanje ga pokrede samo osjecaj za sklad, nikako osobne
teznje. Isto tako, kad je izvrsio djelovanje, on se ne bavi promislja-
njem njegovih posljedica, jer shvaca da svojim ograni¢enim umom
nije ni na koji nacin u stanju pojmiti sloZenosti funkcioniranja
svijeta. On prepusta dharmi, odnosno Bozanskom zakonu, sve
posljedice i bavljenje njima, dok je on sam posve zadovoljan ¢inje-
nicom da sluZi viSem redu i da je njegovo djelovanje u skladu s
Bozjom voljom. To je sve $to je njemu potrebno znati.

Dakako, posve je moguée da se ¢ak i takav ¢ovjek povremeno
upetlja u svjetovno razmisljanje, ako se zaboravi i po¢ne gledati
stvari iz pozicije ljudi oko sebe, a ne iz BoZanske pozicije. Ipak,
takve epizode upetljavanja najée$ée ne traju dugo, i on se ubrzo
ponovo prisjeti ispravne perspektive.

10 Onaj koji je napustio,
ne mrzi zlo djelovanje,
niti je vezan uz dobro.
Prozet sattvom i znanjem,
on je slobodan od sumnji.

Covijek koji je transcendirao svijet bavi se iskljucivo Bogom. On
nije obmanut svjetovnim kriterijima dobra i zla, jer je njemu po-
znato da Cak i o¢igledno zla djela mogu imati dobro kao krajnju
posljedicu, a djela koja se ¢ine dobrima mogu imati grozne rezul-
tate. Tako ¢e, na primjer, vojnik koji ubija neprijatelje naizgled
Ciniti zlo, a uistinu veliko dobro, buduéi da svojim djelovanjem
brani neduzne od pokolja, a ubija agresore. S druge strane, ¢ovjek
koji se igra mirotvorca, koji u takvoj situaciji prakticira nenasilje,
koji se zlu ne suprotstavi, naizgled ostavlja dojam duhovnog i ple-
menitog Covjeka, a doista je bijedni gresnik kojemu je mjesto jedi-
no u paklu, jer ée njegovo pogresno djelovanje imati za posljedicu
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smrt i patnju tisua nevinih, koji ¢e stradati zbog njegove ohole
nevoljnosti da uprlja ruke krvlju agresora. Danasnja “duhovnost”
najcesce je tek isprazno licemjerje u kojem se vrednuju bezvrijed-
ne stvari, a istinski herojska djela stvarne duhovnosti ostaju neza-
pazenima, ili ih se ¢ak kritizira kao zlocine. To je posljedica nao-
pakog, zaludenog gledanja, i nedostatka povezanosti s Bogom.

11 Uistinu, utjelovljenom bi¢u nemogucde je
posve napustiti djelovanje.
Za onoga tko napusta plodove djelovanja
kaze se da je istinski isposnik.

U svijetu nikako nije mogude prestati s djelovanjem; biée treba
disati, piti i jesti, ako niSta drugo, a to ve¢ podrazumijeva djelova-
nje. Cak i prekid vlastitog Zivota predstavlja djelovanje. Nije, dakle,
pitanje djelovati ili ne djelovati, nego kako djelovati, kakav treba
biti stav prema djelovanju i od kakve kvalitete moraju biti djelat-
nosti. Covjek moze istinski napustiti svjetovno tek ako u svietov-
nom ostaje u cijelosti povezan s duhovnim, a puki pokusaj napu-
Stanja svijeta nece donijeti ni§ta dobro. Zato je transcendencija u
djelovanju, a ne napustanje djelovanja, istinska odlika duhovnosti.

12 Trostruki plod djelovanja,
ugodan, neugodan i mijesan,
bastini nakon smrti onaj koji je vezan,
ali ne i isposnik.

Odnosno, ¢ovjek koji je pod utjecajem plodova djelovanja, koji
je privucen ugodnim a odbijen neugodnim plodovima, u sebi raz-
vija daljnje vezanosti za sferu djelovanja, koje nakon njegove smrti,
te nakon razdoblja blaZenstva zbog slobode od tijela, manifestira-
ju njegovu sljede¢u inkarnaciju; odnosno, prikrivene Zelje se oci-
tuju i poveZu se sa sferom svojeg ofekivanog ostvarenja, $to je
fizi¢ki plan, te se takva dusa ponovo rada u ovom svijetu. Onaj,
pak, tko djeluje iz osjecaja sklada i ispravnosti, a ne iz osobnih
pobuda i Zelja, ne stvara vezanosti i ne tezi ponovnom utjelovlje-
nju: on dolazi Onome, kome je teZio za Zivota, a to je Bog. Dakle,
oni koji za Zivota teZe svjetovnim stvarima, ti se ponovo radaju u
svijetu, a oni koji okruZeni svjetovnim teZe Bogu, takvi nemaju
potrebe za ponovnim rodenjem: njih Bog naziva svojima.
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13 A sad pocuj o pet uzroka, o Moénoruki,
o kojima govori Sankhya,
radi postizanja savrSenstva u djelatnosti.

14 Sjediste djelovanja, djelatnik,
raznovrsni djelatni organi,
razne vrste djelatnosti
i Bozansko kao peto.

Odnosno, svaki oblik djelovanja ima svoj uzrok u sferi djelova-
nja, koju ¢ine sredstva i podrudje djelovanja, te Bozansko koje se
ocituje u svijetu.

15 Svaki oblik djelatnosti,
ucinjen tijelom, govorom ili razumom,
bio on ispravan ili pogresan,
ima uzrok u tih pet.

Medudjelovanjem sila svijeta nastaju svi aspekti djelovanja; ako
je Bozansko ocitovano u djelovanju, djela su ispravna, a ako nije,
ona su pogresna.

16 Onaj, stoga, tko zbog slabog uvida
misli kako je Jastvo djelatnik,
bezuman je i ne vidi istinu.

Jastvo, neoditovani Apsolut, boravi u podrudju transcendenci-
je, i nikad nije djelatno, niti povezano s djelovanjem, kao $to film-
sko platno nije ni na koji nacin djelatno za vrijeme projekcije filma,
i transcendentalno je filmu. Dakle, nikad “ja” ne djelujem, nego
se zbivanja odvijaju. Tako treba promatrati stvari.

17 Onaj tko je slobodan od samoljublja,
¢iji um nije okaljan,
iako ubija bica, ne ubija, nije vezan.
Onaj, tko ¢ak i naizgled gresno djelo, poput ubijanja, vrsi bez

osobnih pobuda, nego tek radi ocitovanja osjecaja za ispravnost,
ne ¢ini svojim djelovanjem grijeh, nego njime ocituje vrlinu.
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18 Znanje, predmet znanja, znalac
trostruki su poticaj djelovanja.
Djelatni organ, djelovanje i djelatnik
Cine trostruki temelj djelovanja.

U djelovanju, osnovni su faktori znanje, odnosno subjektivna
percepcija stanja, te konkretna situacija u kojoj se vrsi djelovanje.

19 Prema nauku o gunama,
znanje, djelovanje i djelatnik
postoje u tri vrste, ovisno o diobi guna.
Poslusaj $to ¢u ti reéi o njima.

Znanje, kao stanje duha djelatnika, moZe biti sattvi¢no, rajasic¢-
no i tamasi¢no. Jednako se dijele i oblici djelovanja, kao i kvalite-
te samoga djelatnika. Sve te kvalitete zajedno tvore ¢jelinu, jer kad
promatramo djelovanje, nikad sam ¢in ne treba odvajati od njego-
ve pozadine, te onoga koji ¢ini, jer tako nikad necemo steéi uvid u
situaciju, pa ¢e nam se nesto uzorno Ciniti sramotnim, a sramotno
uzornim.

20 Ono znanje, koje vidi jednu,
neunistivu zbilju u svim biéima,
nepodijeljeno u podijeljenom,
znaj kao sattvi¢no.

Istinsko je znanje, dakle, ono koje opaza u svemu brahman,
sveprozimajuéi Apsolut, koje shvada temeljnu stvarnost bica, te
svega stvorenog i nestvorenog.

21 Znanje koje, razlikujudi,
vidi u svemu stvorenom
tek razli¢ita odijeljena bica,
njega znaj kao rajasi¢no.

Rajasi¢no znanje okrenuto je svijetu podjele, i u njemu ne opa-
Za dublji smisao, nego stvari promatra odvojeno i kao njih same,
te tako ima kvalitetu svijeta, a nedostaje mu BoZzanska perspektiva
istinske spoznaje. Takvo ¢e znanje znati sve o pojedina¢nim biéi-
ma, ali o njihovu smislu i sustini neée znati niSta. Na temelju tak-

429



Bhagavad-gita

vog svojeg opazanja donosit ¢e povrine i Cesto smijeSne ocjene
ispravnosti, moralnosti, dobra i zla, kojima je temelj osjecaj ugode
osobnog ega, a ne ocitovanje sveprozimajuéeg Bozanskog.

22 Ali ono znanje, koje se neosnovano veze
na jednu pojavu, kao da je sve,
koje nema zbiljskog predmeta i koje je usko,
za njega se kaze da je tamasicno.

Tamasi¢no “znanje” mozemo okarakterizirati jedino kao tesku
i duboku zabludu. Takvo je “znanje” svojstveno “misliocima” koji
reduciraju stvarnost na nekakvu svoju blesavu i pojednostavnjenu
ideju, koju nastoje vidjeti u svemu, posve slijepi za sloZenosti i
finese stvarnosti; takvo je gledanje svojstveno opsesivnim tipovi-
ma, koji u svemu vide ili seks i nagone, ili socijalnu svijest, ili
tome sli¢no. Takav ¢e zaludeni Covjek sve pokusati klasificirati u
nekakve irelevantne kategorije, pa ¢e jedna tamasi¢na religija sve
druge pokusati klasificirati ili kao gnostike, panteiste, mayavadi-
je, personaliste, impersonaliste, ateiste, ili ih na neki drugi nacin
svrstati, a zajedni¢ko je svim tim klasifikacijama da nemaju nika-
kvog temelja u stvarnosti, ve¢ samo u osobnoj zabludi onoga tko
takve podjele zamislja. Takvo “znanje” bavi se iluzijom, nema te-
melja u stvarnosti, ne nosi u sebi ¢ak ni relativnu, a kamoli apso-
lutnu istinu, i vodi u daljnje uniStenje uma onoga tko se takvim
stvarima bavi. Takva promisljanja mogu odvesti mislioca prije u
ludnicu, nego do spoznaje Boga.

23 Djelovanje koje je propisano,
koje je slobodno od vezanosti,
koje, bez ljubavi ili mrinje,
izvodi onaj koji ne zZudi za plodovima,
za to se djelovanje kaze da je sattvi¢no.

Kao i u znanju, odnosno opazanju stvarnosti, i u djelovanju
takoder postoje podjele po gunama. Sattvi¢no djelovanje je, dakle,
ono koje je u skladu sa svetim spisima (koji, ipak, predstavljaju
prili¢no dobar kriterij prosudbe valjanosti djela, dakako u slu¢aju
da se radi o istinski svetim spisima, i u slu¢aju da prosudbu vrsi
Cista svijest). Bududi da su spisi odraz Bozanske prisutnosti i volje
na fizickom planu, te upute ljudima glede smjernica djelovanja,
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ispravno djelovanje mora biti uskladeno s tim smjernicama. Ako,
dakle, sveti spis govori “Ljubi Gospodina Boga svojega svim srcem
svojim, i svom du$om svojom, i svim umom svojim, i ljubi svoga
bliznjega kao sebe samoga”'”’, onda je to dakako kriterij vredno-
vanja djela, po kojem e djela koja su izraz ljubavi prema Bogu i
bliznjemu biti ispravna, a ostala neispravna. Dakako, sa spisima
postoji viSe problema, ponajprije taj $to su to debele knjige u ko-
jima svasta piSe, pa Ce si svatko u skladu sa svojim sklonostima
odabrati ono $to mu u tom trenutku odgovara, $to ée za rezultat
imati to, da se spisima mogu pravdati istodobno i najbolja i najgo-
ra djela ljudske vrste. Zbog toga treba napomenuti da je spis slab
vodi¢ ako je dusa prljava.

Ako, dakle, to shvatimo u smislu da su ispravna djela uvijek u
skladu s Bozanskim, koje nadahnjuje spise, ostaje nam zakljuditi
da su ispravna djela ona, koja u sebi nose kvalitetu transcendenci-
je, u kojima se ocituje Bozansko i u kojima osobne pobude nisu
prisutne. Ako tako shvatimo ispravno djelovanje, tada tesko da
moze biti dvojbi glede onoga $to ono ima predstavljati.

24 No djelovanje koje izvodi onaj
koji Zudi za zadovoljstvima,
ili iz samoljublja i sa silnim naporom,
za to se kaze da je rajasi¢no.

Rajasi¢no je djelovanje u skladu s rajasi¢nim svjetonazorom,
dakle svjetovno. Ono je usmjereno egu i predstavlja pokusaj oci-
tovanja ega. Ego Ce, tako, u svojem dozZivljavanju stvarnosti ulaga-
ti Cesto silan napor kako bi ostvario svoje svjetovne ciljeve, a suo-
Cavat Ce se s neprekidnim nizom osujeéenja i prolaznih
zadovoljstava, od rodenja pa do smrti, kojoj slijedi novo rodenje
u skladu sa Zeljama bica i njegovim dozivljavanjem srece.

25 Djelovanje koje se vrsi iz zablude,
bez obzira na posljedice,
gubitak, povredu i sposobnost,
takvo se zove tamasi¢nim.

Za razliku od sattvi¢nog djelovanja, koje ima temelj u Bogu, i
rajasi¢nog, koje ima temelj u egu, tamasi¢no djelovanje ima temelj

175 Mt 22,37-39
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jedino u zabludi. Ono je rezultat neznanja i olitovanje pomude-
nog duha, koji radi besmislene i naopake stvari zbog svog pogres-
nog shvacanja. Takvo djelovanje nema nikakvih dobrih osobina,
predstavlja Cisti mrak, i korisno je jedino kao primjer sablazni koja
moZe nastati kao posljedica spoja djelovanja i neznanja. Primjer
takvog djelovanja je vjerski rat, u kojem zaludene budale, obuzete
pogresnim dozZivljavanjem Boga, vrSe okrutna i bezbozna djela,
misleéi istodobno kako ¢e tim djelima ugoditi Bogu i postiéi spa-
senje. U takvoj zabludi, ne samo da ne dosezu Boga, nego istodo-
bno upropastavaju svijet svojim djelovanjem, a svoje duse grije-
hom. Primjer toga su fanatici koji pocinjaju istodobno ubojstvo i
samoubojstvo u teroristickim akcijama, koje dozivljavaju kao slu-
zenje Bogu. Drugi primjer su propovjednici koji nauc¢avaju iluziju
i bore se protiv istinskih i valjanih naucavanja, opet drzeéi kako
svojim djelima sluZze Bogu od kojeg ce biti nagradeni. Svi su oni
samo velika muka svijetu i drugim bi¢ima, a uzrok svega toga je
neznanje. Neznanje je, stoga, najveéi neprijatelj istodobno i duse i
svijeta, a jedini njegov plod je patnja.

26 Djelatnik koji je slobodan od samoljublja i vezanosti,
oboruzan ¢vrsto¢om i energijom,
koji nije pod utjecajem uspjeha i neuspjeha,
za njega se kaze da je sattvican.

Jednako kao i u slu¢aju opazanja i djelovanja, i djelatnike moze-
mo podijeliti ovisno o primarnim gunama koje se kroz njih o¢ituju.
Dakako, sva ta tri aspekta nerazdvojno su povezana, i nije moguce
o jednom govoriti neovisno o drugim dvama; djelatnika odreduje
njegova spoznaja, a djelovanje odreduje spoj kvaliteta djelatnika i
njegove spoznaje. Ipak, u svakom od tih triju aspekata moZzemo
uociti neke bitne stvari koje nam pojasnjavaju sloZenu situaciju.

Sattvi¢nog djelatnika, dakle, odlikuju nevezanost za svijet i satt-
vi¢na spoznaja. Njegov ispravni uvid oblikuje njegovu osobnost,
te tako ona poprima kvalitetu onoga $to ¢ovjek promislja. Pro-
mi$ljanjem BoZanskog, dakle, ¢ovjek poprima visoke kvalitete, te
Citava njegova osobnost postaje takva.

27 Djelatnik, koji strastveno zudi za plodom djelovanja,

pohlepan, okrutan i necist, podlozan radosti i tuzi,
za njega se kaze da je rajasican.
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Rajasi¢nog djelatnika, dakle, oblikuje egoisti¢no promisljanje, od-
nosno rajasi¢ni svjetonazor. U skladu sa svojim poimanjem sebe i
svijeta, on formira svoje osobne kvalitete, te one poprimaju svoj-
stva pohlepe, okrutnosti i samoljublja u svim moguéim aspektima.
Takav je Covjek neprekidno usmjeren na polje djelovanja i njegove
plodove, buduéi da svoje ispunjenje pokuSava ostvariti u njemu.
Ovisno o privremenim stanjima uspjeha i neuspjeha, on oscilira
izmedu oduevljenja i razocaranja, izmedu euforije i depresije.

28 Djelatnik koji je nemaran, prost,
ohol, varalica, zao, lijen, malodusan i kolebljiv,
za njega se kaze da je tamasican.

Za razliku od sattvi¢nog djelatnika, koji ima u sebi Bozanske
kvalitete, i rajasi¢nog, koji barem posjeduje ljudske, tamasi¢nog
djelatnika odlikuju tek zabluda, neznanje, obmanutost, grubost i
druge podljudske, demonske osobine li¢nosti. On nema u sebi
poticaja djelovanju, osim onog koji potjee od neznanja i zablude;
kad djeluje, on djeluje prljavo i gre$no, a opaza jedino iluziju,
nikad stvarnost situacije, ¢ak ni onu svjetovnu, kakvu je u stanju
opaziti prosjecan svjetovni ¢ovjek. Za razliku od sattvi¢nog Covje-
ka, koji pripada BoZanskim svjetovima andela, a na ovom svijetu
predstavlja neocekivani dar, te svjetovnog Covjeka, koji je od ovoga
svijeta i njemu pripada, tamasi¢ni ¢ovjek pripada svjetovima de-
mona i paklu, i predstavlja bolni ¢ir na licu svijeta, bolest koja
nastaje zagadenjem ovoga svijeta paklenim kvalitetama mraka i
neznanja.

29 Poslusaj sada, o Dhanaiijaya,
kako ¢u ti potpuno i detaljno opisati
trostruku podjelu uma i postojanosti po gunama.

Um je, u ovom kontekstu, orude diskriminacije, odnosno sred-
stvo prosudivanja stvarnosti i osobnog postavljanja prema njoj.

30 Onaj um, koji poznaje djelovanje i nedjelovanje
i zna $to treba a §to ne treba udiniti,
koji poznaje strah i odsutnost straha,
vezanost i slobodu,
sattvian je, o Partha.
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Sattvi¢ni um je, dakle, onaj koji prepoznaje stvarnost na ispra-
van nacin, te se u djelovanju postavlja ispravno. On razumije
funkcioniranje stvari, razumije ljudsku prirodu, i njegovo je dje-
lovanje od kvalitete razumijevanja. Sattvi¢ni um, dakle, odlikuje
sposobnost diskriminacije i njene primjene u djelovanju. Jedna-
ko tako, odlikuje ga Cist osjeéaj za ispravno i neispravno, te spo-
sobnost da se taj osjecaj kvalitetno poveze sa svijetom djelova-
nja, proizvodeéi tako rezultat u vidu skladnog, pobozanstvljenog
djelovanja.

31 Onaj um, koji ne razumije dharmu i adharmu,
ni §to treba a $to ne treba udiniti,
rajasi¢an je, o Partha.

Svojstvo je rajasicnog uma zbunjenost, i neopazanje sustine stvar-
nosti, ¢ega je posljedica dezorijentacija u svijetu, te kaoti¢no dje-
lovanje. Covjek koji je obuzet sobom, koji opaZa sve stvari kao
podijeljene, i koji nema uvid u temeljni princip stvarnosti, tako-
der ne moze imati ni dublje razumijevanje stvarnosti. Zbog toga
su njegovom rasudivanju svojstveni relativizam i ograniéeni uvid,
a diskriminacija ispravnog i neispravnog takoder mu je jednako
ogranicena, i uglavnom se svodi na rasudivanje po kojem je dobro
ono $to mu je ugodno, a loe ono $to mu je neugodno.

32 Onaj um, okruzen tamom,
kojim se adharma vidi kao dharma
i sve stvari naopakima,
tamasican je, o Partha.

Na ovakve se vrlo dobro moze primijeniti izreka iz Mahabhara-
te: “Kad bogovi nekoga pozele unistiti, pomute mu razum, pa mu
se takvome zlo pri¢ini kao dobro i on svim srcem prione uz nje-
ga”.”¢ Dakle, tamasi¢an um nema ¢ak ni ogranienu percepciju
stvarnosti, kakva je svojstvena rajasicnom; njegova percepcija je u
cijelosti iluzorna, sve stvari se dozivljavaju naopakima i iz sfere

176 Usp. Iv ,44-45: “Vama je otac davao i hoée vam se vrsiti probtjeve oca svoga.
On bijase covjekoubojica od pocetka i ne stajase u istini jer nema istine u njemu:
kad govori laZ, od svojega govori jer je laZac i otac laZi. A meni, jer istinu govorim,
meni ne vjerujete.”
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zla. Tako ¢e tamasi¢ni um predbacivati pravedniku zlo, a zle ce
slaviti kao pravednike. Duhovne rugobe ¢e prihvacati kao velike
ulitelje, dok ce stvarne ucitelje “raskrinkavati” kao lazne proroke.
Takav um u svojem neznanju tone sve vise u zlo, jer u sebi nije
usmjeren prema stvarnosti, nego prema nisStavilu, te tako stvari
koje su vrijedne i Bozanske dozivljava kao protivne svojoj unutar-
njoj orijentaciji, te dakle kao zle i naopake, dok istodobno bezvri-
jedne, lude i zle stvari dozivljava kao stvarne i dobre, te ih nepre-
kidno bira kao svoje, i s njima uskladuje svoje djelovanje i
postojanje. Takvom umu svojstvena je, dakle, ne manjkava diskri-
minacija, nego posve naopaka, te je takav u svojem prosudivanju
usmjeren zlu, a ne dobru.

33 Za postojanost, koja je nastala iz prakse yoge,
i kojom se obuzdava djelatnost
misljenja, disanja i osjetilnih organa,
kaze se da je sattvi¢na, o Partha.

Postojanost postoji, takoder, u viSe aspekata, i zbog toga se ne
moze a priori reéi kako je postojanost dobra. Naime, dobra je
postojanost u vrlini, kakvu ovaj stih opisuje.

U takvoj postojanosti duh je postojano utemeljen u BoZanskoj
stvarnosti, a posljedica toga je obustavljanje obrta uma (citta vrtti
nirodhah), pa slijedom toga i daha. Dakako, obuzetos¢u duhov-
nim, svijest se posve povladi iz svijeta osjetila, jer se ispunjenje pije
s njegova istinskog izvora, a ne iz ocitovanog svijeta, gdje je voda
ispunjenja zagadena prljav§tinom svih vrsta, a za svako zadovolj-
stvo se viSestruko placa, kao kad za tri ubrane kupine platimo
mnos$tvom rana od trnja, kroz koje smo se morali probijati da
bismo ih dosegnuli.

34 Ali za postojanost, koja ¢vrsto vezuje
za dharmu, zadovoljstvo i blago,
i prema prilikama Zudi za njihovim plodovima,
kaze se da je rajasi¢na, o Partha.

Postojanost u vezanosti za svjetovno takoder je postojanost, ali
teSko da bismo je mogli nazvati pozeljnom kvalitetom, vrijednom
usvajanja. Zapravo, kolebljivost u Bozanskom daleko je bolja od
postojanosti u svjetovnom.
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v

Cvrsta vezanost za dharmu vezanost je za krug uzro¢no-poslje-
di¢nih veza, odnosno, za kota¢ samsare koji uvjetuje smrt i po-
novno rodenje u svijetu.

35 Za postojanost radi koje nerazumnik
ne moZze napustiti spavanje, strah,
brigu, malodusnost i strast,
kaze se da je tamasi¢na, o Partha.

Od svih oblika postojanosti, najgori je onaj, u kojem je duh
postojan u neznanju i iluziji, gdje je njegova narav postojana u
greSnosti i manama, ili gdje je primjerice ¢ovjek postojan u stanju
patnje i brige.

Na ovakvim primjerima jako se dobro moze uociti opasnost od
generalizacije, gdje se neka kvaliteta proglasava a priori dobrom.
Nista osim Boga nije dobro a priori, ve¢ ovisi o okolnostima, po-
budama i drugim ¢imbenicima. Postojanost u spoznaji je dobra, a
postojanost u neznanju je losa. Postojanost, kao pojam, ne znaci
dakle previSe. Isto vazi i za druge pojmove, kao §to je primjerice
ljubav. Ljubav prema Bogu je dobra, ljubav prema svim bi¢ima je
takoder dobra, ali ljubav prema egu, ljubav prema materijalnim
stvarima, ljubav prema neznanju ili ljubav prema neistini, e, to su
ve¢ malo drugadije kvalitete, koje se ni u kojem slucaju ne mogu
okarakterizirati kao dobre ili pohvalne. Svaka kvaliteta dakle ovisi
o svojim objektima, o pobudama svog nositelja i 0 svom usmjere-
nju, a kao takva ne znadi nista.

36 A sada poslusaj, o najbolji Bharato,
$to ¢u ti kazati o trostrukoj radosti,
do koje se dolazi vjezbom
i koja sigurno vodi prestanku patnje.

Takva radost je jamacno jedino spoznaja Boga, jer jedino ona
donosi potpuno ispunjenje i okoncava patnju. Do nje se ne dolazi
odmah, nego praksom, postupnim utemeljenjem u BoZanskome.

37 Za radost koja je na pocetku kao otrov,
a na kraju se pokaze kao nektar,
koja je rodena iz jasne tiSine vlastita uma,
za nju se kaze da je sattvicna.
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Povlacenje svijesti iz osjetilnoga svijeta na pocetku se dozivlja-
va kao gubitak, kao odvajanje od dobrog i pozeljnog. Zbog toga
se bica na pocletku prakse povlaenja u nutrinu suocavaju s te-
Skocama, koje se ¢ine “poput otrova”. Ipak, ustrajno$éu u prak-
si, postupno se razotkriva ocean unutarnjeg blaZenstva, koji
predstavlja spoznaju vlastite istinske prirode, koja je Bog, sat-
cit-ananda.

38 Za radost koja nastaje iz dodira osjetila i njihovih predmeta,
koja na pocetku nalikuje na nektar, a na kraju se pokaze kao
otrov,
za nju se kaze da je rajasicna.

Osjetila pruzaju lako dostupnu radost. Zbog toga, lako je pod-
le¢i obmani i usmjeriti se prema njima, te pokusati kroz njih dose-
gnuti ispunjenje. Kako se viSe usmjeravamo prema osjetilnom svi-
jetu, gubimo dodir s vlastitom unutarnjom prirodom, te tako i sa
stvarno$éu, te postajemo sve nesposobniji za dozZivljaj zadovolj-
stva i ispunjenja. Zbog toga, umjesto da se povuku od osjetila i
vrate u nutrinu, bi¢a jo§ dodatno pridonose problemu i jo§ vise
teZe za osjetilnim stvarima, i teZe sve ekstremnijim i ekstremnijim
doZivljajima. Primjere toga moguce je naéi posvuda. Dovoljno je
da samo pogledamo adrenalinske ovisnike, koji zadovoljstvo pro-
nalaze jedino u ekstremnim iskustvima smrtnog straha, pa da nam
ne bude potrebno traziti dalje. Sli¢no vrijedi i za podrudje seksual-
nosti, u kojem na pocetku njezni poljubac ili dodir ruku donosi
ogromno zadovoljstvo, a na kraju, kako se ¢itavo iskustvo sve vise
materijalizira i okrede prema vanjstini, sve okoncava u perver-
znim oblicima seksa, pomije$anim sa zlostavljanjem i drugim mrac-
nim aktivnostima. Problem je s osjetilima u tome $to zadovoljstvo
nikada ne dolazi od osjetila, nego iz sfere duha. Sva zadovoljstva
nalaze se unutra, a $to viSe idemo prema van, dublje tonemo u
prazninu. Potpuno ispunjenje, kakvo nikada nije moguée osjeti-
lima, postizemo povlaenjem u nutrinu, u vrthovnu BoZansku stvar-
nost, iz koje vode porijeklo svi aspekti zadovoljstva, koje smo
greskom pripisivali osjetilima.

39 Za radost koja na pocetku i stalno obmanjuje dusu,

a nastaje iz spavanja, lijenosti i nemarnosti,
za nju se kaze da je tamasicna.
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Ovakav oblik radosti tesko da se uopée moze nazvati radoséu,
ali doista, u odredenom stanju duha, koje je od kvalitete tamasa,
pijanstvo, neznanje, spavanje, lijenost, nerad i tome sli¢ne kvalite-
te doZivljavaju se kao izvor zadovoljstva. Takvo je zadovoljstvo
od kvalitete mrtvila i nesvijesti, suprotno je kvalitetama duse i
predstavlja svojstvo nistavila, kaosa i mraka.

40 Nema bica na Zemlji, niti na nebu medu bozanstvima,
koje bi bilo slobodno tih triju guna rodenih iz Prakrti.

Kad su kvalitete predstavljene na takav nacin, postaje ocitim
kako svaki oblik relativnog postojanja mora biti odreden njima.
Dakako, sloZenost njihovih odnosa i medudjelovanja velika je, i
najbolja analogija je televizijski ekran, na kojem se slike u mno-
$tvu boja iscrtavaju samo pomodu tri raznobojne zrake svjetlosti:
crvene, zelene i plave. U svem mnostvu prisutnih boja mozda ¢emo
izuzetno rijetko opazati jednu od te tri boje u ¢istom stanju, te
¢emo stei pogresan dojam kako one ne prevladavaju, odnosno,
kako ne predstavljaju temelj svih ostalih boja. Ipak, ispravno opa-
Zanje otkriva nam istinu.

Isto tako, sve $to je prisutno u Prirodi, ima kvalitete Prirode;
kad ne bi bilo tako, jama¢no bi posve pripadalo sferi transcenden-
cije, odnosno, u ovom sluaju, kad su kvalitetama Prakrti kom-
plementarne kvalitete Puruse, imalo bi posve duhovna svojstva, u
njihovoj punini. Zbog toga je posjedovanje takve, duhovne kvali-
tete znak oslobodenja od potrebe za Prirodom; od Prirode ne
mozemo tada viSe nista dobiti, a takoder u njoj nemamo vise $to
nauciti.

41 Duznosti brahmana, ksatriya, vai§ya kao i $udra,
o Pobjedni¢e nad neprijateljima, podijeljene su
po kvalitetama djelovanja u skladu s gunama.

Ovdje se opravdava kastinski sustav, odnosno podjela na Cetiri
varne, odnosno boje. Kastinski sustav, u obliku u kojem je poznat
danas, predstavlja ¢istu nepravdu, prema kojoj je ¢ovjekov polo-
Zaj odreden njegovim rodenjem, i nema naj¢e$ce nikakve veze s
njegovim stvarnim kvalitetama. Ali, sudeéi po nekim naznakama,
to je tek disfunkcionalni zaostatak jednoga drevnog, funkcional-
nog sustava, u kojem su se ljudi doista radali u porodicama koje
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su savrSeno odrazavale njihove sklonosti, a iznimaka ili nije bilo,
ili su bile izuzetno rijetke, a tada ih se naj¢e$ce uvazavalo; primjeri
iz Mahabharate su primjerice Vidura, koji je roden u kasti sudra,
ali je zbog svoje mudrosti obnasao visoku funkciju kraljevskog
savjetnika. Karna je roden u kasti kocijasa, a obnasao je funkciju
vojnog zapovjednika, odnosno generala. Brahmane, koji su bili
naklonjeni ratni¢kim vjeStinama, kao $to su primjerice Drona i
njegov sin A$vatthaman, takoder su bili postavljeni za vojne za-
povjednike. Vidimo, dakle, kako kastinski sustav nije nipo$to bio
krut i nesavitljiv, nego je bio vjerodostojan odraz stvarnog stanja
u drustvu, a ako se pojavila iznimka, tada se prema njoj postavlja-
lo na adekvatan nadin, i nije postojala situacija u kojoj bi se brah-
mana rodio u porodici §udra, a zbog svojeg bi poloZaja bio primo-
ran ¢itav Zivot orati njivu, kao $to je situacija danas, a §to opravdava
potpuno ukidanje kastinskog sustava kao neprimjerenog i protiv-
nog ljudskosti.

42 Mir, samonadzor, isposnistvo, Cistoca, oprastanje
kao i Casnost, znanje, mudrost i vjera,
prirodne su duznosti brahmana.

Svojstva brahmana su, dakle, utemeljena pretezito u sattvi, a
temeljna im je kvaliteta uvid u stvarnost.

43 Hrabrost, isticanje, ¢vrstoca, vjeStina,
postojanost u boju, darezljivost i dostojanstvo,
prirodne su duznosti ksatriye.

Ksatriyama je, dakle, prvenstveno svojstvo rajas, pod utjecajem
ili sattve ili tamasa. Idealno, ratnik svoje strastvene svjetovne sklo-
nosti usmjerava ostvarenju dharme kad je pod utjecajem sattve.
Ali, iz Mahabharate jasno vidimo kako je moguée da ratnici pod
utjecajem tamasa zaprijete svemu pravednom i dobrom, kao $to je
to slucaj s Duryodhanom i njegovom vojskom, koja teZi zatiranju
vrline, a pod utjecajem je oholosti i neznanja. Ipak, takvo nesto
znadi zastranjenje, i nije po prirodi svojstveno ksatriyama.

44 Poljodjelstvo, stocarstvo i trgovina

prirodne su duZnosti vaiSye.
Prirodna je duznost §adre sluzenje.
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Kao $to je ksatriyama prirodna orijentacija prema vladanju i
pravednosti, tako je vaiSyama orijentacija usmjerena materijalnoj
koristi i dobiti, te se bave proizvodnjom, trgovinom i obrtima
usmjerenim tome. Njihovo je temeljno svojstvo, dakle, takoder
rajas, ali u svojem niZem, materijalnijem aspektu.

Sudre su pod preteZitim utjecajem tamasa, a njihova je dharma
rad i sluZenje, ¢ime ¢e nadvladati svoje tamasi¢ne teznje i uzdidi se.

U idealnom slucaju, sve kaste trebale bi slusati savjet brahmana,
koji imaju najbolji dodir s vrhovnom stvarno$cu i naj¢iséi uvid. U
skladu s takvim savjetima, svi bi mogli savr§eno obavljati duznosti
za koje su sposobni, i tako pridonijeti i svom osobnom razvoju,
kao i dobrobiti svijeta.

45 Predan svojoj duznosti,
svaki Covjek ostvaruje savrienstvo.
Poslusaj kako on,
predan vlastitoj duZnosti,
ostvaruje savrsenstvo.

Covjek najbolje napreduje ako Zivi i u&i u skladu s vlastitim
sklonostima i polozajem; tek uvaZzavanjem vlastite pozicije moze-
mo poraditi na njenom popravljanju.

46 Covjek ostvaruje savrienstvo
kada vlastitom duzno$cu slavi Njega
koji je uzrok razvoja bica
i koji sve ovo prozima.

Svako bice predstavlja jedan aspekt prosijavanja Bozanske stvar-
nosti kroz prirodu; slavljenjem Boga u svojem Zivotu, na svoj na-
¢in, svojom kreativno$éu izrazenom kroz osobne sklonosti, ¢o-
vjek najbolje moze proslaviti Boga, i biti nositeljem Njegove
prisutnosti u svijetu.

47 Bolja je vlastita dharma bez zasluga,
nego veliki uspjeh u tudoj dharmi.
Cineéi prirodnu, propisanu duznost
Covjek ne grijesi.

Bolje je, dakle, punom angaZirano$¢u duse ¢initi ono §to osje-
¢amo kao ispravno, pa makar u tome bili manjkavi, nego ¢initi
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nesto u emu ne osjeCamo ispunjenje, ma koliko dobri bili u
tome.

48 Covjek ne smije napustiti duznost,
o Kuntin sine, s kojom se je rodio,
ma koliko manjkava bila.
Jer sve je bez razlike okruzeno manjkavostima,
kao vatra dimom.

Svaki aspekt djelatnosti u svijetu je manjkav; nema neke bitne
razlike izmedu kovanja potkova i proizvodnje mikroprocesora. |
jedno i drugo predstavlja manipulaciju fizi¢ke tvari. Bolje je, dakle,
osjecati odusevljenje i radost kujuéi potkove, nego rutinski i bez
zadovoljstva praviti racunala, jer svojim oduSevljenjem i rado$¢u
ocitujemo Boga, a materijalna djela su ionako tek nekakav povod,
i nisu od prvenstvenog znacenja. Bitno je, dakle, kako radimo, a
ne sto.

49 Onaj ¢iji um nije ni¢im vezan,
¢iji razum je obuzdan, koga su Zelje napustile,
odricanjem ostvaruje najviSe stanje slobode od djelovanja.

Covijek, dakle, koji je svoju radost pronasao u Bogu, i u Njemu
se utemeljio, napusta svijet onako kako zreo plod napusta stablo.
Ako i djeluje u svijetu, on to ¢ini iz osjecaja ispravnosti, a ne radi
potrebe ili ostvarivanja svojih ciljeva.

50 O tome kako on,
koji je ostvario savrSenstvo,
doseze brahman koji je punina znanja,
o Kuntin sine, ¢uj ukratko od Mene.

Tek ¢ovjek koji je evolucijom u svijetu postigao duhovnu zre-
lost, moZe napustiti svijet i prepoznati sebe kao Boga. Sve dok
bilo $to svjetovno prepoznaje kao sebe ili svoje ispunjenje, tu zre-
lost nije postigao.

51 Naoruzan Cistim umom, ¢vrsto se obuzdavajudi,

napustajuéi zvuk i druge osjetilne predmete,
odbacivsi ljubav i mrinju,
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52 Prebivajuéi u samodi, jeduéi malo,
obuzdavsi govor, tijelo i duh,
predan meditaciji i yogi,
opremljen bestrasnoscu,

53 Napustiv§i samoljublje, snagu, bahatost,
zelju, gnjev, vlasnistvo,
slobodan od ideje posjeda i smiren,
takav je spreman postati brahmanom.

Tek Covjek, koji je u svojem postojanju postigao krajnju suptil-
nost i sabranost, koji je u sebi utjelovio najvise duhovne kvalitete,
koji je napustio sve niskosti i svjetovne stvari kao nebitne, i koji
sve svoje interese zadovoljava u sferi duha, spreman je i dostojan
kona¢nog savrSenstva i slobode.

54 Postavs$i brahmanom, smirena Jastva,
on niti Zudi niti jadikuje,
prema svim je bi¢ima jednak,
te tako Zivi najvi§u predanost Meni.

Covijek, koji Sebe prepoznaje kao vrhovnu stvarnost, ima svoj-
stva sveprozimajuceg bitka, koji podrzava sva bic¢a.'”” Noseci Bo-
zanske kvalitete, on tako odlituje predanost Bogu, jer tko gleda
Boga, poprima Njegovu narav, postaju¢i Mu tako nalik.

55 Predano$¢u, on Me uistinu zna,
onakvog kakav sam uistinu.
Tada, uistinu Me znajudi,
on odmah ulazi u Mene.

Predano$éu poprimamo Bozanske kvalitete. Buduéi da kvalite-
te oznacavaju duhovni polozaj, onaj, tko posjeduje puninu Bo-

177 Usp. Iv 5,43-48: “Culi ste da je receno: Ljubi svoga blinjega, a mrzi neprija-
telja. A ja vam kaZem: Ljubite neprijatelje, molite za one koji vas progone da
budete sinovi svoga oca koji je na nebesima, jer on daje da sunce njegovo izlazi
nad zlima i dobrima i da kiSa pada pravednicima i nepravednicima. Jer ako ljubi-
te one koji vas ljube, kakva li vam plaéa? Zar to isto ne cine i carinici? 1 ako
pozdravljate samo braéu, $to osobito Cinite? Zar to isto ne Cine i pogani? Budite
dakle savrseni kao $to je savrsen Otac vas nebeski!”
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zanskih kvaliteta, nalazi se u BoZjem srcu. Odnosno, ono §to ima
sva svojstva Boga, jest Bog.

56 Neprestano na sve nacine djelujudi,
pronalazeéi utociste u Meni,
Mojom milos¢u doseze vjetno,
neprolazno boraviste.

Bozja milost je Zivotna hrana sveca; on jedino o njoj ovisi, jedi-
no nju Zivi i jedino njoj tezi. Tako djelujuéi u svijetu, on predstav-
lja utjelovljenje BoZje milosti. Posve utemeljen u Bogu, takav da-
kako u Bogu pronalazi svoj kona¢ni cilj i krajnji mir.

57 Razlikujudi, predaj sve djelovanje Meni,
promatraj Me kao najviseg,
posveti se yogi spoznaje
1 usmjeri svoje srce na Mene.

Treba se, dakle, prije svega posvetiti pronalaZenju Boga, u Ce-
mu prvenstvenu ulogu igra sposobnost diskriminacije, kojom
Boga razlikujemo od Njegove suprotnosti. Kad smo Boga pre-
poznali, trebamo se prema Njemu usmjeriti i u cijelosti se Njemu
posvetiti.

58 Nakon $to si uévrstio svoje srce u Meni,
ti ¢e$, Mojom milo$¢u, nadvladati sve zapreke.
Medutim, ako Me zbog samoljublja ne poslusas, izgubljen si.

Jednom usmjereni na Boga, trebamo iz takvih ¢vrstih temelja
djelovati. Postupno, nasa ¢e djela postati savrena, i u njima e se
BozZansko u cijelosti ogledati. Ako, pak, umjesto predanosti Bogu
krenemo umovati, ograniceni svojim osobnim dosezima, ne¢emo
nikada nadiéi svoja ogranicenja, a moguce je i da ¢emo nadiniti
sudbinske greske. U predanosti Bogu, ¢ak i ako grijeSimo, ubrzo
se ispravljamo, jer nam je orijentacija ispravna i osjecaj za isprav-
nost nas vodi Bogu.

59 Prigrli§ li samoljublje i umuje$ “Borit’ se necu”,
uzalud ti je odluka; tvoja e te narav prisiliti.
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60 Ono $to sada, o Kuntin sine,
iz zablude ne Zeli§ udiniti,
udinit ées$ ipak, 1 protiv volje
gonjen vlastitom prirodom.

Koliko god Arjuna umovao o tome kako ne bi trebalo ubiti
plemenite ucitelje, bit ¢e dovoljno da ga netko podsjeti na uvrede
nanesene Draupadi, na patnje koje su njegova brac¢a podnosila u
progonstvu, te na bahato i zlo ponasanje neprijatelja, on e tre-
nutno zaboraviti sve njihove zasluge i posjeéi ih oruzjem na licu
mjesta. To je u njegovoj naravi, jer Arjuna teZi pravednosti i dobru,
a kad vidi nesto $to se tome protivi, on osjeti Zelju za uniStenjem
takvih stvari.

61 Gospod boravi u srcima svih biéa, o Arjuna.
Svojom mayom on upravlja svim bi¢ima,
kao lutkama na koncu.

Bog je vrhovna stvarnost, temelj svih ostalih stvarnosti, uklju-
¢ujudi stvarnost bi¢a. Bozansko ocitovanje temeljna je i jedina po-
zitivna kvaliteta, koju moZemo sresti u Prirodi. Sve sile svijeta
vode svoje porijeklo iz Boga. U Prirodi postoje dva osnovna pola,
kako smo vidjeli: BoZzansko i ni§tavno. Ovisno o svojoj blizini
jednom ili drugom polu, bic¢a se odlikuju razli¢itim svojstvima.

62 Njemu, o Bharato, predaj se ¢itavim bicem.

Njegovom milos¢u ostvarit Ces

najvisi spokoj i vje¢no boraviste.

Treba se, stoga, predati Bogu, koji je nositelj ispravnosti i te-
meljna, jedina stvarnost. Takvim ispravnim usmjerenjem ostvarit

¢emo ispunjenje i savrsenstvo.

63 Time sam ti objavio najtajniji nauk.
Promisli detaljno o njemu, te ucini kako Zels.

Ovdje, dakle, zavrsava Krsnino izlaganje.
64 Cuj ponovno Moju najvisu rijec,

najtajniju tajnu. Ti si Mi najdrazi prijatelj,
i stoga ti govorim najviSe dobro.
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65 Na Me upravi svoje misli,
budi Mi predan, Zrtvuj Meni
i tako ¢e$ Me dosedi.
To je istina koju ti objavljujem, jer si Mi drag.

66 Napusti ideju pravilnog djelovanja,
i potrazi Me kao tvoje jedino utodiste.
Ne brini, Ja ¢u te osloboditi sveg grijeha.

Ova tri stiha predstavljaju saZetak i sustinu naucavanja: tko se
preda Bogu, tko se usmjeri na Boga, i tko djeluje iz Boga i na
Bozanski nacin, ne moZe grijesiti, jer je Bog nositelj ispravnosti.
Sve $to se u djelovanju takva ¢ovjeka moze uciniti gre$nim, takvo
je tek zbog nesavrSenog gledanja ljudi; dobro i zlo nisu dani u
stvarima i djelima kao takvima, nego u nasem usmjerenju Bogu ili
nistavilu; svako djelo, koje proizlazi iz utemeljenosti u Bogu, sa-
vrieno je, i ne postoji niti jedan drugi nacin za postizanje savrSen-
stva u djelovanju. Bez Boga, ¢ovjek ne moze ¢ak ni kvalitetno
umovati o tome $to je ispravno, a $to ne, bududéi da je Bog takoder
i nositelj ispravnog uvida i spoznaje, te tako bez Boga nema ni
ispravnog misljenja.

67 To ne smije$ nikada objasniti onome
tko nije isposnik, onome tko nije predan,
onome tko ne sluzi, niti onom koji Me vrijeda.

Kazivanje o istini i najviSoj stvarnosti mora uvijek biti ogranice-
no na one, koji teze dobru i istini, i koji im se raduju. “Ne dajte
svetinje psima! Niti svoga biserja bacajte pred svinje da ga ne po-
gaze nogama pa se okrenu i rastrgaju vas.”'’® Ako o predanosti
Bogu pri¢amo s ljudima kojima ona nije svojstvena, koji su grubi,
zli i oholi, oni ée stvarnost poniziti, a time i nas. Takvi nisu usmje-
reni istini, i njima istinu ne treba kazivati. Umjesto toga, treba se
od njih udaljiti i prepustiti ih njihovoj propasti.’”” Onima koji

78 Mt 7,6

179 Usp. Mt 10,11-15: “U koji god grad ili selo udete, razvidite tko je u njemu
dostojan: ondje ostanite sve dok ne odete. Ulazeéi u kucu, zaZelite joj mir. Bude li
kucéa dostojna, neka mir vas side na nju. Ne bude li dostojna, neka se mir vas k
vama vrati. Gdje vas ne prime i ne poslusaju rijeci vasih, izidite iz kuce ili grada
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imaju, dat Ce se, a onima koji nemaju, jos$ e se i oduzeti.'*® Svako
bice, naime, sukladno svojim sklonostima bira ili BoZansko, ili
nistavno, demonsko. Oni koji odaberu demonsko, bit ¢e unisteni,
a oni koji odaberu Boga, u Bogu ¢e ostvariti svoju puninu.

68 Onaj koji, Meni u cijelosti predan,
kazuje ovu uzvisenu tajnu Mojim bhaktama,
bez sumnje Ce sti¢i Meni.

69 Nema medu ljudima nikoga
tko Mi moze udiniti veéu sluzbu od njega,
niti ée na Zemlji biti drugog, koji Mi je drazi.

Takav Covjek, dakle, ocituje Bozansko na fizickom planu; on
$iri spoznaju o Bogu, te kazivanjem o Svevisnjem na fizickom planu
olituje slavu Svevisnjeg. Doista, takav Covjek na svijetu predstavlja
utjelovljenje samoga Boga, BoZju prisutnost na svijetu.

70 Zrtvom znanja Stovanim drZim Se od onoga,
tko proucava ovaj na$ sveti razgovor.

Onaj, tko proucava Bhagavad-gitu, tko promislja o znacenju
Gospodnje rijeci, utemeljuje postupno svoj um u Bogu, §to je is-
tinsko znalenje i smisao Zrtve znanja. Citanje ovoga teksta i pro-
misljanje o njemu, dakle, predstavlja molitvu i Zrtveni obred, i
ima spasonosna svojstva.

71 Takoder i ¢ovjek koji slusa,
pun vjere i bez huljenja,
¢ak i on, osloboden,
ostvarit e sretne svjetove pravednika.

Cak i ¢ovjek koji sa zanimanjem C¢ita ovaj tekst na putu je savr-
Senstva, jer je ¢ak i zanimanje za ovakve stvari znak uznapredova-

toga i prasinu otresite sa svojih nogu. Zaista, katem vam, lakse e biti zemlji
sodomskoj i gomorskoj na Dan sudnji negoli gradu tomu.”

180 Mt 13, 10-12: I pristupe ucenici pa ga zapitaju: “Zasto im zboris u prispodo-
bama?” On im odgovori: “Zato $to je vama dano znati otajstva kraljevstva ne-
beskoga, a njima nije dano. Doista, onomu tko ima dat ée se i obilovat ée, a
onomu tko nema oduzet ée se i ono $to ima.”
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le sklonosti duhovnom, §to ¢e neumitno dovesti do spoznaje Boga;
samo je pitanje vremena i rada na spoznaji.

72 Jesi li ti, o Partha, ovo poslusao sabrana duha?
Je i tvoja zabluda, uvjetovana neznanjem,
razorena, o Dhanafnjaya?

Konacno, nakon izlaganja i zaklju¢ka, Gospod pita Arjunu je li
se sada spreman boriti, kako bi s razmatranja teologije i filozofije
mogli prije¢i na praksu vojnih vjestina.

73 Arjuna rece:
Razorena je moja zabluda,
i Tvojom milo$cu, o Acyuta,
stekao sam spoznaju.
Postojan sam i sumnje su nestale.
Djelovat éu po Tvojoj rijeci.

Krsnino je kazivanje, dakle, osim vaZnije svrhe otkrivanja najvi-
Seg duhovnog nauka, ispunilo i manje vaznu svrhu, zbog koje je
formalno i nastala Bhagavad-gita: Arjuna se oslobodio dvojbe i
spreman je boriti se. Dakako, do toga je doslo tek nakon §to se
njegovo stanje svijesti izmijenilo, $to je vazno napomenuti. To je
dokaz da do istinske promjene na planu djelovanja moze dodi tek
nakon promjene dubine uvida, te postizanja istinske spoznaje. Same
upute o ispravnom djelovanju, a bez spoznaje, neée postiéi Zeljeni
ucinak.

74 Sanjaya rece:
Tako sam ¢uo ovaj ¢udesni razgovor
Vasudeve i plemenitog Prthinog sina,
od kojeg mi se kosa jezi.

75 Kroz milost Vyase ¢uo sam Krsnu,
gospodara yoge, kako sam, izravno,
objavljuje ovu najviSu i najtajniju yogu.

Sada postajemo svjesni Safijaye, koji je ¢itavu Gitu kazivao kra-

lju Dhrtarastri u Hastinapuri, daleko od bojista, a zahvaljujuéi Vya-
sinom daru dalekometne vizije.
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76 O kralju, kad god se sjetim toga divnog,
svetog razgovora Kesave 1 Arjune,
ponovno i ponovno se radujem.

771 kad god se prisjetim ¢udovitog lika Harija,
veliko je moje divljenje, o kralju,
i ponovno i ponovno se veselim.

Vizija koja je prosvijetlila Arjunu, ¢ini se, imala je jednak u¢inak
i na Sanjayu, koji je vidio isto, te je tako i on ispunjen odusevlje-
njem i predanoséu Bogu.

78 Gdje god je Krsna, gospodar yoge,
gdje god je Arjuna, nositelj luka,
tamo, tako smatram, vladaju sreca,
pobjeda, obilje i red.

Tako zavrSava Bhagavad-gita, izlaganje Gospoda Krsne Arjuni,
0 najvisoj stvarnosti i ispravnom djelovanju.

Tebi, Gospode, temelju sveukupne stvarnosti, najvisoj istini i
ispunjenju, ja se utje¢em i klanjam.

Najvisa, jedina slava Tebi!

Starigrad na Hvaru, 2001.
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- w181

Bhagavad-gita

181 Ovdje se nalazi prijevod koji je razdvojen od komentara radi preglednosti i
lakseg citanja.
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Prvo poglavlje

1 Dhrtarastra rece:
O Sanjaya, okupljeni na polju dharme, na polju Kuruskom,
$to uciniSe moji sinovi i Pandave, Zeljni borbe?

2 Safjaya rece:
Vidjevsi vojsku Pandava postrojenu u bojnom poretku, kralj
Duryodhana pristupi svom ucitelju i izgovori ove rijeCi:

3 Gle ovu silnu vojsku Panduovih sinova, koju je u bojne redove
postrojio tvoj umni ucenik, sin Drupade.

4 Tu su junaci, moéni strijelci, u boju ravni Bhimi i Arjuni:
Yuyudhana, Virata, a takoder i Drupada, veliki borac s kola.

5 Takoder Dhrstaketu, Cekitana i junacki kralj Kasijski, pa Pu-
rujit, Kuntibhoja i Saibya, junak medu ljudima.

6 Tamo je i odvazini Yudhamanyu, i silni Uttamauja, i Subha-
drin sin i sinovi Draupadini. Sve su to silni borci, moéni na
bojnim kolima.

7 Pocuj, prvate medu dvaput rodenima: reéi ¢u ti imena zapo-
vjednika nad mojom vojskom. O njima ti govorim da ih bolje

upoznas.

8 Ti si prvi medu njima, zatim Bhisma, Karna i Krpa, pobjednici
u bitkama; takoder i A$vatthaman, Vikarna i sin Somadatte.

9 Mnogo je jo§ drugih junaka, vi¢nih mnogobrojnom oruZzju,
znalaca vojnog umijeéa, spremnih u boju dati Zivot za mene.

10 Neizmjerna je na$a vojska kojom zapovijeda Bhisma, dok je
snaga vojske Pandava kojom zapovijeda Bhima ogranicena.

11 Postavite se sad svi u bojne redove, na raznim poloZajima nase
vojske, Stite¢i ponajprije Bhismu.
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12 Uvecavajuéi radost Duryodhane, hrabri Bhisma, djed Kurua,
tad riknu poput lava i puhnu u svoju skoljku.

13 Tada se odjednom oglasise skoljke, veliki i mali bubnjevi, tim-
pani, rogovi, te se zacu zaglusan zvuk.

14 Sjededi na bornim kolima sa zapregom konja bijelaca, Madha-
va i Panduov sin puhnuse tada u svoje nebesnicke skoljke.

15 Hrsikesa trubljase u Pafcajanyu, a Dhanaifijaya u Devadattu.
Veliki Bhima vugdjeg trbuha puhnu u veliku $koljku Paundru.

16 Kuntin sin, kralj Yudhisthira, puhnu u svoju $koljku Ananta-
vijaya, a Nakula i Sahadeva u Sughosu i Manipuspaku.

17 Veliki strijelac, kralj Kasija, i Sikhandin, veliki borac, Dhrsta-
dyumna, Virata, a takoder i nepobjedivi Satyaki,

18 Drupada, Draupadini sinovi i Subhadrin snaZznoruki sin, te
mnogi drugi puhnuse takoder u svoje $koljke, o gospodaru
zemlje.

19 Strahovit zvuk, glasno odjekujuéi nebom i zemljom, razdirase
srca Dhrtarastrovica.

20 Vidjevsi Dhrtarastrine sinove poredane za boj, s oruzjem koje
samo $to nije poletjelo, Panduov sin, stojeci na bojnim kolima
sa zastavom s likom Hanumana, podize svoj luk na borbu.

21 Tada, o kralju, on ovako ree Hrsike$i: O stameni, potjeraj
moja kola izmedu vojski,

22 Da pogledam one, koji tamo stoje Zudeci za bitkom, i s kojima
mi se ogledati u boju.

23 Daj da vidim one koji se okupi$e ovdje, spremni za borbu,
zeleéi dobro opaku Dhrtarastrinu sinu.

24 Sanjaya rece:

O Bharato, Hrsike$a poslusa Gudakesu, te poveze prekrasna
kola i zaustavi ih medu vojskama.
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25 Ispred Bhigsme i Drone i svih onih zemaljskih vladara on rece:
Partha, pogledaj ove Kurue, koji se ovdje okupise!

26 Prthin sin vidje tamo stajati svoje oleve, djedove, ulitelje, ujake,
bracu, sinove, unuke, mnoge prijatelje,

27 Tastove i dobronamjernike u obje vojske.
Tada Kuntin sin, vidjevsi sve te rodake prisutne,

28 Obuzet suosjeCanjem, u velikoj tuzi rece:
Kad vidjeh ovaj svoj rod, o Krsna, okupljen ovdje radi boja,

29 Odmah klonuse svi moji udovi, a usta mi se suse!
Tijelo mi drhti, koza mi se jezi,

30 A Gandiva mi klizi iz ruke. Cini mi se da gorim u ognju!
Noge me viSe ne drze i, rekao bih, razum me ostavlja.

31 O Kesava, zla znamenja slutim i ne vidim nikakva dobra ako u
boju ubijem svoje rodake.

32 Ne zelim pobjedu, o Krsna, niti carstvo, niti zadovoljstva.
Sto nam vrijedi carstvo, o Govindo, zadovoljstva pa ¢ak i sam
Zivot?

33 Oni zbog kojih Zelimo kraljevstvo, radosti i zadovoljstva ovdje
su na bojnom polju, odricuéi se Zivota i bogatstva:

34 Ulitelji, oCevi, sinovi, kao i djedovi, stricevi, ujaci, tastovi, unuci,
Surjaci i ostali rodaci;

35 Njih, o Madhustidana, ne Zelim ubiti, ¢ak i da me ubiju, ni za
vlast nad sva tri svijeta, a kamoli nad samo ovim!

36 Kakvo zadovoljstvo mozemo steéi ako ubijemo Dhrtarastrine
sinove, o Janardana? Samo grijeh mora pasti na nas ako ubije-
mo te napadace.

37 Nije dakle pravo ubijati nasu braéu, sinove Dhrtarastrine.

Kakvu sre¢u mozZemo postiéi ubijanjem vlastita roda, o
Madhava?
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38 Iako oni, zaslijepljeni pohlepom, ne vide nepravde u uni$tenju
obitelji, niti grijeha u izdaji prijatelja,
39 Zar se ne bismo mi, koji jasno vidimo nepravdu u uni$tenju

obitelji, znali odvratiti od grijeha?

40 Vjekovne obiteljske dharme nestaju uniStenjem obitelji. Kad se
izgubi dharma, adharma prevlada u &itavoj obitelji.

41 Kada prevlada adharma, o Krsna, Zene u obitelji postaju po-
kvarene, a s pokvareno$cu Zena, o Varsneya, dolazi do mijesa-
nja kasta.

42 Mijesanje kasta vodi i obitelj i njene unistitelje u pakao, a nji-
hovi praoci propadaju bez prinosenja Zrtava.

43 Zlodjelima unistitelja obitelji, koji uzrokuju mijesanje kasta,
gase se bezbrojne dharme kasta i obitelji.

44 Culi smo, o Janirdana, da propa$cu obiteljske tradicije ljudi
moraju Zivjeti u paklu.

45 Jao! Velik grijeh namjerismo po¢initi jer smo spremni ubiti
rodake iz pohlepe za uzicima kraljevstva.

46 Bolje bi mi bilo da me naoruzani sinovi Dhrtarastrini ubiju,
nenaoruzanog i bez otpora u boju.

47 Sanjaya rece:

Rekavsi to uodi bitke, odbacivsi od sebe luk i strijele, Arjuna
sjede na sjediste bornih kola, shrvan tugom.
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Drugo poglavlje

1 Sanjaya rece:
Vidjevsi ga tako shrvana samilo$¢u, punog tuge, Zalosnih ociju
punih suza, Madhusaidana prozbori ove rijeci.

2 Svevisnji Gospod rece:
Odakle dode ta mana, strana ¢asnim ljudima, $to ne vodi ne-
besima ve¢ donosi sramotu, na tebe, o Arjuna, u ovom presud-
nom Casu?

3 O Partha, ne podlijezi malodusnosti, koja te nije dostojna! Otre-
si sa sebe jadno malodusje! Ustani, o unistitelju neprijatelja!

4 Arjuna rece:
Kako ¢u se ja boriti s Bhismom i Dronom, vrijednima oboZava-
nja, strijelama na bojnom polju, o Madhusiidana?

5 Zasigurno je bolje Zivjeti od milostinje u ovome svijetu, nego
ubiti ove velikane. Neka su oni i Zeljni dobiti; ubivsi njih uZivao
bih samo u krvlju uprljanim zadovoljstvima na ovome svijetu.

6 Ne znamo §to je bolje, pobijediti ili biti pobijeden. Ako ubije-
mo sinove Dhrtarastrine, Zivot ¢e nam omrznuti. Ipak, oni stoje
pred nama na bojnom polju.

7 Pogoden slabos¢u, ne znam viSe $to mi je duznost. UtjeCem se
stoga tebi: reci mi §to mi je Ciniti. Ja sam tvoj ucenik, poudi me,
jer u tebi nalazim utociSte.

8 Ne vidim, zaista, §to moze odagnati Zalost §to mi susi osjetila,
makar dostigao na Zemlji kraljevstvo bez premca, a takoder i
vlast nad bogovima.

9 Sanjaya rece:
Rekavsi tako Hrsikesi, Gudakesa, pokoritelj neprijatelja, rece

jos: “Govindo, ja se boriti neu!”, i zasutje.

10 O Bharato, njemu koji tugovase tamo medu vojskama, Hrsi-
kesa sa smijeSkom prozbori ove rijeci.
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11 Svevi$nji Gospod rece:
Ti zali$ one koje ne treba zaliti, a govori$ rije¢i mudrosti.
Mudri ne Zale ni Zive ni mrtve.

12 Nikad ne bijase vremena u kojem ja nisam postojao, ni ti,
ni svi ovi velmoze,
niti ¢e biti vremena u kojem ¢emo prestati biti.

13 Kao $to tjelesnik u tijelu prozivi djetinjstvo,
mladost i starost,
tako zadobiva i drugo tijelo.
Mudroga to ne zbunjuje.

14 Osjetilni podrazaji, o Kuntin sine,
donose toplinu i hladno¢u, radost i patnju.
Nestalni, oni dolaze i prolaze.
Svjedoci ih postojano, o Bharato!

15 Uistinu, onaj kojeg oni ne uznemiruju,
postojan u patnji i radosti,
dostojan je besmrtnosti, o najbolji medu ljudima.

16 Nezbiljsko ne postoji;
zbiljsko nikada ne prestaje postojati.
Istinu o tome dokudili su vidioci krajnje zbilje.

17 Neunistiv je, znaj,
Onaj $to sve prozima.
Njega unistiti ne moze nitko.

18 Sva su tijela uniStiva;
Vjecan, kazu, neunistiv i beskonacan
Stanovnik je tijela.
Stoga se bori, o Bharato!

19 Ni onaj tko misli da je ubojica,
ni onaj tko misli da je ubijen
ne vide istinu.

On niti ubija niti je ubijen.

20 On se ne rada, niti On umire;
Niti ikada nastaje, niti prestaje postojati.
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Neroden je i vjecan, uvijek postojeéi, drevan,
Nikada ubijen smréu tijela.

21 Onaj tko razumije da je neunistiv i vjecan,
Neroden i1 besmrtan, o Partha,
Kako taj moze ubiti ili uzrokovati ubijanje?

22 Kao $to ¢ovjek odbacuje iznosenu odjeéu i uzima novu,
Tako i tjelesnik odbacuje staro i istroseno tijelo
I prelazi u drugo, novo.

23 Oruzje Ga ne moze sasjeci, ni vatra spaliti, ni voda smo¢iti, ni
vjetar sasuSiti.

24 Nesalomljiv je On i nesagoriv, ne moze Ga se otopiti ni osusiti.
Vjecan je i sveprozimajuéi, nepokretan i nepromjenjiv, uvijek isti.

25 On se naziva nevidljivim, nepojmljivim i nepromjenjivim.
Znajudi ga takvim, nele§ tugovati.

26 Ako, pak, o njemu misli§ kao o nekom
Tko se uvijek ponovo rada i ponovo umire,
Opet ti, 0 moéno naoruzani, ne prili¢i Zaliti.

27 Izvjesna je, naime, smrt Zivih,
Kao i ponovno rodenje umrlih.
Stoga ti nad neumitnim ne prili¢i Zaliti.

28 Sve §to je stvoreno u pocetku je neocitovano,
U sredini oditovano, o Bharato,
A po unistenju se vraca u neocitovano.
Cemu, stoga, Zaliti?

29 Netko to vidi kao ¢udo;
Drugi, pak, o tome govore kao o ¢udu,
Ili o tome tako slusaju.
I Cuvsi o tome, ne mogu ga pojmiti.

30 Onaj, koji je vjecan i ne moze se ubiti, boravi u tijelu svakog biéa,

O Bharato.
Stoga ni za jednim bi¢em ne trebas§ Zaliti.
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31 Ako pogledas na vlastitu dharmu, nemas se razloga dvoumiti,
Jer za ksatriyu nema niceg boljeg od boja u skladu s dharmom.

32 Sretni su ksatriye, o Partha,
kojima se tako sama otvaraju vrata nebesa.

33 Ako odbijes sudjelovati u bici,
koja je u skladu s dharmom,
Odbacit ée$ svoju dharmu i, izgubivsi ugled,
takoder pociniti grijeh.

34 O tvojoj Ce sramoti vje¢no govoriti ljudi,
A za Casna je ¢ovjeka sramota gora od smrti.

35 “Iz straha je pobjegao s bojista” mislit ée ovi veliki borci,
A oni koji su te cijenili, prezret Ce te.

36 Minoge Ce se loSe rijeCi Cuti o tebi od tvojih neprijatelja,
koji ée se rugati tvojoj snazi.
Sto je bolnije od toga?

371li ée$ pasti 1 zadobiti nebo,
ili ¢e§ pobijedivsi uZivati na zemlji.
Stoga ustani, o Kuntin sine, budi odlu¢an i bori se!

38 Jednak u radosti i patnyji,
dobitku i gubitku, pobjedi i porazu.
Takav budi u borbi, i bori se.
Na taj nacin nece$ pociniti grijeh.

39 Ovdje ti rekoh ucenje sankhye.
Slusaj sad $to o tome govori ucenje yoge.
Njome uévriéena uma, o Partha,
odbacit ¢e$ vezujule svojstvo djelatnosti.

40 U ovoj yogi nijedan napor nije izgubljen,
niti u njoj ima prepreka.

Cak i malo ove dharme oslobada velike bojazni.

41 U toj yogi, o sine Kurua, odlu¢an um sazet je u jedno;
um neodlu¢nog razgranat je i raznolik.
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42 Oni koji ne razlucuju, i,
usmjereni na rije¢i Veda,
govore da nema viSe niceg, o Partha,
govore kiéene rijeci.

43 Ispunjeni Zudnjom, u Zelji za nebesima
¢ine djela namijenjena povoljnom rodenju i dobrobiti.
Radi postignuéa obilja i uzitka, propisuju razne obrede.

44 Cvrsto usmjerenje ne rada se u zbunjenim umovima onih
koji su vezani za uzitak i obilje.

45 Vede se bave trima gunama.
Budi bez guna, o Arjuna!
Osloboden dvojnosti,
utemeljen u istinskoj Cistoéi duha,
neovisan o posjedovanju,
budi u vlasti Jastva.

46 Od kakve je koristi mali zdenac
Covjeku koji Zivi na mjestu koje obiluje vodom?
Jednako tako, od kakve su koristi sve Vede onome
tko je spoznao vrhovni brahman?

47 Tebi pripada djelatnost, ali nikada njeni plodovi.
Ne drzi sebe uzrokom plodova djelatnosti,
niti prianjaj uz nedjelatnost.

48 Ulvrséen u yogi, odbacujuéi vezanosti djeluj, o Dhananjaya!
Jednak u uspjehu i neuspjehu budi,
jer takva jednakost zove se yoga.

49 Djelatnost liSena veli¢ine daleko je, uistinu,
od yogom udvr$éena duha, o Dhanafjaya.
Nasavsi utociste u duhu, djelu;.

Sazaljenja vrijedni su oni,
koji zive za plodove djelatnosti.

50 Onaj ucvrsena duha oslobada se ovdje i dobra i zla.
Stoga se posveti yogi. Yoga je umjetnost djelovanja.
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51 Mudraci uévrséena duha, odric¢uéi se rezultata djelatnosti,
doista postizu oslobodenje od okova rodenja,
zadobivajudi stanje bez patnje.

52 Kad tvoj duh napusti gustu Sumu iluzije,
tada Ce$ postati ravnodusan i prema onome §to si ¢uo
kao i prema onome §to Ce§ Cuti.

53 Kad tvoj um, zbunjen Cuvenjem,
postane postojano sjedinjen,
tada Ce$ postii stanje yoge.

54 Arjuna rece:
Koje su oznake ¢ovjeka postojanog uvida,
koji je sabran u jedinstvu, o Kesava?
Kako on govori, kako sjedi, kako hoda?

55 Svevi$nji Gospod rece:
Napustivsi u cijelosti sve Zelje koje borave u duhu, o Partha,
u Jastvu zadovoljan samo Jastvom,
on postize stalnost duha.

56 Uma neuznemirena nedadama,
slobodan od veza srece, straha i srdzbe,
naziva se mudracem postojana duha.

57 Onaj, tko se oslobodio takvih utjecaja,
koji se u dobru ne oholi niti u zlu jadikuje,
njegov je uvid postojan.

58 Kada povuce svoja osjetila od osjetilnih objekata,
kao sto kornjac¢a uvlaéi udove u oklop,
njegov je uvid postojan.

59 Onaj tko se suzdrzava od osjetilnog uzitka
osjeca i dalje teznju prema zadovoljstvima osjetila.
U iskustvu Najviseg, ta teZnja nestaje.

60 Neobuzdana osjetila, o Kuntin sine,

kovitlaju i odvlace um ¢ak i razborita Covjeka,
unato¢ njegovu trudu.
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61 Obuzdavajuéi osjetila,
treba se utemeljiti u Meni.
Tada ée jamacno njegova osjetila biti savladana,
a uvid postojan.

62 Razmisljanje o predmetima osjetila stvara vezanost za njih.
Od vezanosti nastaje Zudnja, a od Zudnje srdzba.

63 Iz srdzbe javlja se obmana,
a iz obmane dolazi pomradenje pamdenja.
Kad je paméenje pomraceno, nestaje razum.
Gubedéi razum, ¢ovjek propada.

64 No onaj tko se kreée medu objektima osjetila,
bez vezanosti i odbojnosti, s osjetilima u vlasti Jastva,
taj dostize milost.

65 Stekavsi tako milost, svi njegovi jadi prestaju.
Tako ispunjen sre¢om,
njegov um ubrzo postaje posve uévrséen.

66 Onaj, tko nije u¢vr§éen, ne moze imati ravnotezu uma.
Bez ravnoteze uma, ne moze postojati mir,
a bez mira, kako moze postojati sreca?

67 Kao $to vjetar nosi ladu na vodi,
tako c¢ak i jedno nemirno osjetilo
kojim je um zaokupljen
odnosi Covjekov uvid.

68 Stoga je postojan uvid onoga, ija su osjetila
tako povulena od objekata osjetila, 0 moénoruki.

69 Sto je svim bi¢ima no¢,
onome tko je ovladao sobom dan je.
Tamo gdje su sva bi¢a budna,
no¢ je prosvijetljenom mudracu.

70 Onaj, u kojeg se Zelje ulijevaju

kao rijeke u uvijek puni i postojani ocean,
taj dostiZze mir, a ne onaj tko njeguje Zelje.
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71 Odbacujudi Zelje, onaj, tko Zivi bez Zzelja,
bez osjecaja “ja” i “moje”,
dostize najvi$i mir.

72 To je stanje brahmana, o Partha.
Stekavsi ga, Covjek nije obmanut.
Utemeljen tako, makar i u samrtnom casu,
on postize utrnue u brahmanu.
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Trece poglavlje

1 Arjuna rece:
Ako drzi§ spoznaju boljom od djelatnosti, o Janardana,
za$to me onda tjera$ na ovaj uzasni ¢in, o KeSava?

2 Tim ocito opre¢nim tvrdnjama zbunjuje§ moj um.
Stoga te molim, reci mi jasno
¢ime ¢u steéi najvece dobro.

3 Svevis$nji Gospod rece:
Kao sto prije rekoh,
na ovom svijetu dvije su staze, o bezgresni:
yoga spoznaje za ljude od misli,
te yoga djelatnosti za ljude od djela.

4 Niti suzdrzavanjem od djelovanja ovjek postize nedjelovanje,
niti se samim odricanjem moZe postiéi savrSenstvo.

5 Nitko, zaista, ne moze opstati ni trena, a da ne djeluje.
Svakog, naime, na djelatnost gone svojstva same Prirode.

6 Onaj tko obuzdava djelatne organe,
a u mislima se bavi predmetima osjetila,
obmanjuje sam sebe i naziva se licemjerom.

7 Daleko ga nadmasuje onaj,
¢ija su osjetila pod kontrolom uma,
tko aktivnim osjetilima bez vezanosti
vr$i yogu djelovanja.

8 Vrsi stoga svoju duznost.
Uistinu je rad bolji od nerada.
Bez aktivnosti, doista,
nije moguée ni odrzanje tvoga tijela.

9 Izuzev djelatnosti yajiie,
sve su djelatnosti svijeta vezujude.
Stoga, o Kuntin sine,
djeluj u svrhu yajie, bez prianjanja.
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10 Stvorivsi davno yajnu istodobno s ¢ovjekom,
Praotac mu rece:
“Ovime ¢e$ napredovati
i postiéi ispunjenje svih Zelja.

11 Zadovoljni Zrtvom,
bogovi ¢e ti ispuniti Zelje.
Tako se medusobno potpomazudi,
postiéi Cete najviSe dobro.”

12 Zadovoljni Zrtvom,
bogovi Ce ti dati svako obilje.
Ali onaj, tko njihove darove uziva
a da ih ne ponudi njima,
taj je jamacno lopov.

13 Pravednici,
koji jedu ostatke yajie,
oslobadaju se svih vrsta grijeha.
Oni pak gresnici,
koji pripremaju hranu samo za sebe,
jedu samo grijeh.

14 Iz hrane se stvaraju biéa;
iz kise dolazi hrana.
Iz yajiie nastaje kisa,
a yajna se rada iz djelovanja.

15 Znaj da djelovanje ima porijeklo u Brahmi.
On, pak, ima svoj temelj u Neunistivom.
U yajni se, stoga, ofituje vje¢na narav brahmana.

16 Tko ne sudjeluje u krugu djelovanja tako pokrenutom,
Ciji Zivot, ispunjen grijehom,
protjee u zadovoljenju osjetila,

njegov je zivot uzaludan, o Partha.

17 No onaj, tko zadovoljstvo nalazi u Jastvu,
obasjan sjajem Jastva,
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u Jastvu samom posve zadovoljan,
za njega nema djela koje bi trebao diniti.

18 Nikada on ne djeluje radi koristi,
niti pak svoje duznosti zanemaruje.
U ovom svijetu nema bica,

u kojem bi on morao nadi utodiste.

19 Stoga djeluj uvijek bez vezanosti,
vrseéi svoju duznost.
Djelujuéi tako,
Covjek zasigurno doseze Najvise.

20 Tako su radom, uistinu,
savr$enstvo postigli kralj Janaka i drugi.
Gledajuéi takoder i na dobrobit svijeta,
prilici ti djelovati.

21 Sto veliki ovjek &ini,
ostali slijede.
Kakav god primjer da postavlja,
svijet ide njegovim stopama.

22 Nema, o Partha, u sva tri svijeta ni¢ega
§to bih ja imao ¢initi,
niti za mene postoji nesto
$to bih imao stedi.
Ipak, ja neprestano djelujem.

23 Doista, $to bi bilo da ja, o Partha,
makar jednom propustim savr§eno djelovati?
Svi ljudi slijedili bi moj primjer.

24 Ako ja ne bih djelovao,
sve bi svjetove snasla propast.
Ja bih bio uzrokom zbunjenosti i propasti tih bica.

25 Kao $to neznalice djeluju iz vezanosti, o Bharato,

tako mudri moraju &initi bez vezanosti,
kako bi pruzili primjer.
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26 Neka mudar ne stvara zbunjenost u duhu neznalica,
koji prianjaju uz djelovanje.
Neka ih radije, ispravno ulvrséen,
vlastitim primjerom potice.

27 Kvalitete prirode one su,
koje uistinu djeluju.
Zbunjena egom, dusa misli:
”ja djelujem”.

28 Ali onaj, tko zna istinu o prirodnim kvalitetama
i njihovu ponasanju, o Moénoruki,
te vidi da to svojstva prirode medudjeluju,
taj ne podlijeze vezanosti.

29 Oni, koji su obmanuti djelovanjem svojstava prirode
vezani su za njihovo djelovanje.
Onaj, tko zna istinu, neka ih ne zbunjuje.

30 Meni sve djelovanje predajudi,
posve utemeljen i svjestan u Jastvu,
bez zelje za dobitkom i osjecaja “moje”,
oslobodi se malodusnosti i bori se.

31 Oni, koji ovo moje ucenje slijede
uvijek s vjerom i predano$cu, bez prigovora,
oslobadaju se ropstva djelovanja.

32 Oni, pak, koji ovo moje ucenje ne slijede, koji prigovaraju,
liseni svake mudrosti, obmanuti,
u svojem bezumlju, znaj, nalaze propast.

33 Sva su bica podlozna Prirodi.
I mudrac nastoji djelovati
u skladu s vlastitom naravi.
Sto se moze postiéi uzdriavanjem?

34 U osjetilima su dani

i privla¢nost i odbojnost
prema predmetima osjetila.
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Onome, tko dode pod njihov nadzor,
predstavljat ¢e kamen spoticanja
na njegovu putu.

35 Bolje je vlastitim putem koracati lose,
nego tudim putem dobro.
Bolja je i smrt na vlastitom putu,
jer u tudem putu lezi opasnost.

36 Arjuna rece:
Sto to tjera ovjeka da pocini grijeh,
i nehotice,
kao da ga na to tjera neka sila, o Varsneya?

37 Svevis$nji Gospod rece:
To su Zelja i srdzba, rodeni iz gune strasti.
Sveprozdiruéi su uzrok grijeha, i znaj,
najveéi su ti neprijatelj na ovom svijetu.

38 Kao $to dim prekriva vatru,
kao $to prasina prekriva zrcalo,
kao $to je zametak prekriven posteljicom,
tako strasti zastiru objektivnost.

39 Mudrost je prekrivena
tim vjecitim neprijateljem mudrih
u vidu Zudnje, o Kuntin sine,
koja je nezasitna poput ognja.

40 Osjetila, um i razum toj su Zudnji sjediste.
Preko njih prekrivajuéi mudrost,
ona obmanjuje tjelesnika.

41 Sredujudéi stoga najprije osjetila, o najbolji Bharato,
obuzdaj taj izvor grijeha,
koji uni§tava mudrost i spoznaju.

42 Kaze se da su osjetila suptilna.
Od njih je suptilniji um,
kojeg nadvisuje suptilnost duha.
Preostaje Ono, §to i njega nadilazi.
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43 Tako znajuéi onog,
koji je iznad duha,
obuzdaj Jastvo Jastvom,
te savladaj tako, o Moénoruki,
neprijatelja u obliku Zudnje,
kojeg je tesko savladati.
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Cetvrto poglavlje

1 SveviSnji Gospod rece:
Ja sam objavio ovu neuni$tivu yogu Vivasvanu.
On ju je predao Manuu,
koji ju je kazao Iksvakuu.

2 Tako je u uéeni¢kom naslijedu primivsi,
kraljevski su je mudraci poznavali.
No u dugim vjekovima
ova se yoga izgubila.

3 Tu drevnu yogu,
koja je najvise otajstvo,
ja danas govorim tebi,
jer moj si prijatelj i bhakta.

4 Arjuna rece:
Kasnije je rodenje tvoje
a ranije rodenje Vivasvana.
Kako mi je shvatiti to
da si ga ti poucio na pocetku?

5 Svevis$nji Gospod rece:
Mnoga su rodenja protekla
moja, a takoder i tvoja, Arjuna
Ja ih znam sva, a ti ih ne znas,
o pokoritelju neprijatelja.

6 Iako sam neroden i neunistive naravi,
iako sam Gospod svih bica,
ostajudi u svojoj vlastitoj naravi
radam se svojom vlastitom stvaralackom modi.

7 Kada se dharma pokoleba, o Bharato,

a adharma prevlada,
ja se tada utjelovljujem.
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8 Da bih izbavio pravednike i unistio zlotvore,
te ponovno uspostavio nacela dharme,
radam se vijek za vijekom.

9 Moje rodenje i moje djelovanje bozanski su.
Onaj, tko to istinski razumije,
po napustanju ovog tijela ne rada se vise.
On dolazi meni, o Arjuna.

10 Oslobodeni vezanosti, straha i srdzbe,
potpuno utemeljeni u meni,
nasavsi u meni utodiste,
procisceni isposniStvom znanja,
mnogi su dosegli moju stvarnost.

11 Na nacin na koji tko pristupa meni, ja mu uzvraéam.
Na svaki nadin, o Partha, ljudi slijede moj put.

12 Oni, koji Zele ispunjenje u djelovanju,
oni obozavaju boZanstva,
jer uspjeh roden iz djelovanja
brzo dolazi u svijetu ljudi.

13 Ja sam stvorio Cetiri staleza
prema podjeli svojstava i djelovanja.
Iako njihov tvorac,
znaj da sam nedjelatan i nepromjenjiv.

14 Ja nisam ukljucen u djelovanje,
niti sam Zeljan njegovih plodova.
Tko me takvim zna,
njega djela ne vezu.

15 Znajudi to, i drevni su trazitelji oslobodenja djelovali.
Stoga djeluj, kao $to su i oni onda Cinili.

16 Sto je djelatnost, a $to nedjelatnost?
To je pitanje koje zbunjuje i mudre.
Ja ¢u ti objasniti oblik djelatnosti
kojim ¢ée§ se osloboditi zla.
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17 Treba, doista, razumjeti djelovanje.
I pogresno djelovanje treba shvatiti,
jednako kao i nedjelovanje.

Tesko je proniknuti u djelovanje.

18 Tko vidi nedjelatnost u djelatnosti,
i djelatnost u nedjelatnosti,
mudar je medu ljudima.
On je sjedinjen u svom djelovanju.

19 Onog, &ja su djela slobodna Zudnje,
ija su djela spaljena ognjem znanja,
znalci zbilje zovu mudrim.

20 Odbacivsi vezanost za plodove djelovanja,
uvijek zadovoljan, bez ovisnosti,
iako posve zaokupljen djelovanjem
on jamac¢no ne djeluje.

21 Bez vezanosti, sredenog uma i duse,
napustivsi svaki osjecaj vlasniStva,
djelujuéi samo tijelom,
uvijek je slobodan od grijeha.

22 Tako zadovoljan, nadisavsi dvojnost,
osloboden zavisti, postojan u dobru i zlu,
i dok djeluje ne podlijeze vezanosti.

23 Djela nevezanog, slobodnog,
u mudrosti uévr§éenog,
koja se vrSe samo iz yajiie,
ona nestaju bez traga.

24 Brahman je Zrtveni Cin,
kojim Zrtveni prinos koji je brahman
brahmana prinosi u oganj koji je brahman.
Brahmanu zacijelo dolazi onaj
¢ije su djelatnosti u brahmanu sjedinjene.
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25 Dok neki yogini yajiiu prinose bogovima,
drugi pak savrieno prinose Zrtve
u vatru vrhovnog brahmana.

26 Neki prinose sluh i druga osjetila
u oganj nadzora;
drugi prinose zvuk i druge predmete osjetila
u oganj osjetila.

27 Neki, u Zelji za mudroséu,
prinose djelatnosti osjetila
i kretanja Zivotnog daha
u oganj yogom savladana duha.

28 Neki, pak, Zrtvuju svoj imetak,
neki Zrtvuju isposni§tvom i yogom,
dok drugi tragaoci strogih zavjeta
prinose svoje znanje spisa i ucenost.

29 Drugi, koji se posveéuju pranayami,
u apanu prinose pranu, a u pranu apanu,
zaustavljajuéi tako kretanje pranapane.
Neki, pak, ograni¢avajuéi svoju hranu
prinose dah u dah.

30 Svi su oni znalci yajne,
njome oci§éeni od grijeha.
Jeduéi ostatke yajine,
koji su nektar besmrtnosti,
oni dosezu vje¢ni brahman.

31 Ni na ovom svijetu nema mjesta
za onog koji ne Zrtvuje,
a kamoli na drugom,
o najbolji od Kurua.

32 Sve ove vrste yajiie navedene su u rije¢ima Veda.

Znaj da su sve one rodene iz djelovanja.
Tim znanjem postiéi ¢e§ oslobodenje.
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33 Yajina znanja bolja je od yajne imetka,
o pokoritelju neprijatelja.
Sve djelovanje, bez razlike, o Partha,
doseze vrhunac u znanju.

34 Stovanjem, propitivanjem i sluZenjem, znaj,
od znalaca zbilje primit ¢e$ takvo znanje.

35 Znajudi tako, nece$ viSe pasti u takvu zabludu,
o sine Panduov,
jer vidjet Ce§ sva bica u Jastvu,
odnosno u Meni.

36 Cak i da si najbjedniji medu gresnicima,
ladom mudrosti prebrodit ¢e$ ocean bijede.

37 Kao $to plamteca vatra sagorijeva ogrjev u pepeo,
tako i plamen znanja, o Arjuna,
pretvara sve djelovanje u pepeo.

38 Nema u ovom svijetu ni¢eg uzvi§enog poput znanja;
onaj, tko je savrSen u yogi,
s vremenom to pronalazi u sebi.

39 Znanje stjeCe onaj, tko je ispunjen vjerom,
tako usmjeren u djelovanju i ovladanih osjetila.
Dosegavsi znanje, ubrzo dostiZze najvi§i mir.

40 No onaj bez mudrosti,
bez vjere, koji sumnja,
on nalazi propast.
Za sumnji¢av duh nema srece
ni na ovom, a ni na drugom svijetu.

41 Yogom odbacivsi djelovanje,
znanjem sasjekavsi dvojbe,
utemeljen u Jastvu,
nikada on nije vezan u djelovanju,
osvojitelju bogatstva.
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42 Stoga oruzjem spoznaje Jastva sasijeci
tu sumnju rodenu iz neznanja
koja ti se ukorijenila u srcu, o Bharato.
Utemelji se u yogi, te ustani i bori se!
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Peto poglavlje

1 Arjuna rece:
Ti hvalis, o Krsna,
prvo odricanje od djelatnosti
a potom i yogu djelatnosti.
Reci mi stoga jasno
$to je od tog dvoga bolje.

2 Svevisnji Gospod rece:
I odricanje od djelatnosti,
a i djelovanje iz yoge
oboje vode savrsenstvu.
Ipak, od tih dvaju,
djelovanje iz yoge je bolje.

3 Znaj da se istinski odri¢e onaj,
tko nikada ne prezire niti Zeli;
osloboden dvojnosti,
on se lako oslobada vezanosti,
o mo¢énoruki.

4 Samo neznalica drzi razli¢itima
sankhyu i yogu, a ne mudrac.
Tko uspije u jednom,
uziva plodove obaju.

5 Ono $to se moze postiéi sankhyom
moze se postiéi i yogom.
Onaj, tko doista vidi,
zna da su sankhya i yoga isto.

6 Samo odricanje bez yoge vodi nesredi,
o moénoruki.
Onaj mudrac, koji je u yogi usredotocen,
bez odlaganja dolazi brahmanu.

7 Usredotocen u yogi, pro¢iséene duse,
u cijelosti ovladavsi sobom,
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savladavsi osjetila,
Cije je jastvo Jastvo svih bica,
iako djeluje, nikada se ne vezuje.

8 Onaj, tko je sjedinjen i poznaje istinu,
misli: “ja uopée ne djelujem”.

9 Dok gleda, slusa, dodiruje, mirise, jede,
hoda, sanja, dise, govori, pusta,
hvata, otvara i zatvara odi,
on drzi da to samo osjetila djeluju
medu osjetilnim predmetima.

10 Tko sva djela prepusta brahmanu,
te tako napustajuéi vezanosti djeluje,
nedirnut je grijehom, poput cvijeta lotosa
nedirnuta vodom.

11 Djelujuéi tijelom, duhom, umom,
pa ¢ak i samim osjetilima,
yogini, napustajuci vezanosti,
rade na samoprociséenju.

12 Onaj, tko je sjedinjen,
tko je napustio plodove djelovanja,
doseze savrSeni mir.
Onaj, pak, tko je razjedinjen,
tko djeluje iz Zudnje,
tko prianja uz plodove djela,
cvrsto je vezan.

13 Odricuéi se u duhu svih vezanosti,
stanovnik tijela uziva srecu
u gradu s devet dveri.
Niti djeluje niti uzrokuje djelovanje.

14 Gospod ne stvara djela i njihove plodove,
niti poti¢e bi¢a na djelovanje,
niti je on odgovoran za vezu
izmedu djelatnika i plodova djela.
To &ini Priroda.
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15 Svevi$nji ne prihvada nidiji grijeh,
pa ¢ak ni zaslugu.
Mudrost je prekrivena plastem neznanja.
Zbog toga su bica u zabludi.

16 Ali u onima,
koji su neznanje unistili znanjem,
znanje poput sunca na izlasku
otkriva SveviSnjeg.

17 Umom utemeljenim u Tome,
duse utemeljene u Njemu,
usmjereni na Njega,
posve predani Njemu,
mudros$éu posve ocisceni,
postizu konac¢no savr$enstvo.

18 U u¢enom i poniznom brahmani,
u kravi, slonu, psu,
pa ¢ak i u najnizem otpadniku
prosvijetljeni vide isto.

19 Jo$ za zivota pobijedili su rodenje i smrt oni,
Ciji um je tako utemeljen.
Besprijekoran, uistinu sveprisutan je brahman.
Stoga su oni utemeljeni u brahmanu.

20 Znalac brahmana,
¢vrsto utemeljen u brahmanu,
niti se raduje ugodnom
niti ga uzbuduje neugodno.
Njegov um je postojan,
slobodan od iluzije.

21 Onaj, &iji duh je nedirnut izvanjskim zadovoljstvima,
nalazi srecu koja je u Jastvu.
Jastva u ¢vrstom jedinstvu s brahmanom,
on uziva najviSu srecu.

22 Sva zadovoljstva
koja nastaju iz dodira osjetila
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samo su izvor patnje, o Kuntin sine.
Ona imaju pocetak i kraj.
Mudar se njima ne zadovoljava.

23 Onaj, tko je sjedinjen,
mozZe se i za Zivota u ovom tijelu
oduprijeti poticajima Zelje i bijesa.
On je sretan Covjek.

24 Onaj, tko nalazi sre¢u u nutrini,
tko u nutrini nalazi ispunjenje,
tko je u sebi ispunjen svjetlom,
taj yogin, ¢ija je duSa brahman,
postize utrnuée u brahmanu.

25 Takvo savrSenstvo postizu oni rsiji,
koji su slobodni od grijeha,
koji su odbacili dvojnost,
obuzeti spoznajom,
koji uzivaju &initi dobro svima.

26 Sabrani ljudi, oslobodeni Zelje i srdzbe,
koji su sabrali misli i postigli ostvarenje,
uskoro postizu takvo, krajnje savrSenstvo.

27 Napustivsi vanjske veze,
pogleda usmjerena medu obrve,
uspostavivsi ravnotezu prane i apane
koje struje kroz nosnice

28 Mudrac koji tezi oslobodenju,
ovladanih osjetila, uma i duha,
koji napusta zelje, strah i srdzbu,
uistinu je vje¢no slobodan.

29 Spoznajuéi Mene
kao uzivatelja Zrtvi i isposni$tva,
kao najviSeg Gospoda svih svjetova,
kao dobro¢initelja sviju bica,
on doseze mir.
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Sesto poglavlje

1 Svevisnji Gospod rece:
Onaj, tko vrsi svoje duznosti
bez vezanosti plodovima rada,
on je sannyasin, a takoder i yogin,
a ne onaj tko je bez vatre i ne djeluje.

2 Znaj da je ono
§to zovu sannyasom
takoder i yoga, o Panduov sine,
jer yoginom ne postaje onaj
tko ne odbaci temelj Zelje.

3 Za mudra tragaoca na putu yoge, kaze se,
djelovanje je put.
Onome, tko je dostigao yogu,
put je obustavljanje djelovanja.

4 Tek kad Covjek ne prianja
uz zadovoljenje osjetila i plodove djela,
nakon $to je odbacio temelj svih Zelja,
kaze se da je dostigao yogu.

s Covjekova dusa sredstvo je njegova izbavljenja.
Neka ¢ovjek ne ponizi svoju dusu;
ona mu moze biti prijatelj, ali i neprijatelj.

6 Onome, tko je ovladao sobom,
njegova je dusa prijatel;j,
ali onome tko nije,
ostat ¢e neprijateljem.

7 Onome, tko je ovladao sobom,
tko boravi u najviSem miru,
tko je u cijelosti obuzet Najvis§im Jastvom,
jednaki su hladnoc¢a i toplina,
sreCa i nesreca,
slava i sramota.
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8 Yogin, ¢ija je dusa
ispunjena znanjem i spoznajom,
osjetila postojano utemeljenih u duhu,
jednak je u iskusavanju
zemlje, kamena i zlata.

9 Plemenit je onaj,
tko dobronamjernike,
prijatelje i neprijatelje,
nepristrane i posrednike,
zlobnike i rodake,
svece kao i gre$nike
gleda jednakim ocima.

10 Neka se yogin uvijek zadubljuje
u skrovitosti, sam,
budna i ovladana duha,
bez zelja i posjeda.

11 Na ¢istom 1 svetom mjestu,
postavivsi sjediste
niti previsoko niti prenisko,
postavivsi kusa travu na tlo,
prekrivsi je jelenjom kozom i mekom tkaninom,

12 Tako se smjestivs§i, usmjerena uma,
neka ovlada svijeséu, osjetilima i djelatnim organima,
te tako Cisti svoju dusu yogom.

13 Nepomican, drzedi tijelo, glavu i vrat uspravnima,
neka usmjeri pogled na korijen nosa,
ne odvradajuéi pogled ni na koju stranu.

14 Ispunjen dubokim mirom, bez straha,
utemeljen u celibatu, obuzdana duha,
svijesti usredotoCene na Mene,
neka tako sjedeéi
ostvari Mene kao NajviSeg.

15 Stalno tako vjezbajudi,
ovladavsi svojom dusom,
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yogin postiZe mir,
te u posvemasnjem utrnuéu
dostize Moje boraviste.

16 Yoga nije za onog,
tko previse ili premalo jede,
tko previSe spava ili neprekidno bdije,
o Arjuna.

17 Onaj, tko je umjeren u jelu i odmoru,
umjeren u svojim djelatnostima,
umjeren u spavanju i bdijenju,
yogom se oslobada patnje.

18 Umiriv$i svoj duh,
zasigurno biva utemeljen u Jastvu.
Za onog, tko se tako oslobodi svake Ceinje,
kaze se da je istinski sjedinjen.

19 Poput plamena svijece
koji ne treperi na mjestu bez vjetra,
takav je um yogina
utonulog u zadubljenje,
neprekidno obuzetog spoznajom Jastva.

20 To je stanje u kojem prestaju misli,
smirene praksom yoge,
u kojem jastvo motrenjem jastva
ostaje zadovoljno jastvom.

21 Spoznajuéi takvu beskrajnu radost,
koja nadilazi osjetila, a doseze se mudro$éu,
tako utemeljen on se ne koleba.

22 Postigavsi to,
vidi da ne postoji vise postignude;
tako utemeljenog ne potresaju
ni najteze nedace.

23 Takvo prekidanje sjedinjenja s boli
znaj pod imenom yoge.
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Takva yoga neka se vjezba
s ¢vrstom odluénoséu i nepokolebljivo.

24 Posto napusti svako promisljanje
zelja i njihovih predmeta,
i umom ovlada svim aspektima osjetila

25 Korak po korak treba se povuéi
strpljiva duha
te, utemeljivsi duh u Jastvu,
ne Ciniti niSta drugo, ¢ak ni mislju.

26 Kamo god da uznemiren
i kolebljiv duh odluta,

vratiti ga treba pod nadzor Jastva.

27 Zaista, najvecu sreu uZiva yogin
duboko smirena uma,
uga$ena poriva za djelovanjem
koji je bez mane i od naravi brahmana.

28 Uvijek se tako zadubljujudi,
yogin bez mane s lakoéom doseze brahman
koji je najvisa radost.

29 Jastva udvrséenog u yogi,
sve vidi jednakim o¢ima,
opazajuéi Jastvo u svim bi¢ima
i sva bi¢a u Jastvu.

30 Tko Mene vidi u svemu i sve u Meni,
Ja za njega nisam izgubljen,
niti je on izgubljen za Mene.

31 Takav yogin, utvrden u jedinstvu,
koji Stuje Mene
koji boravim u svim bi¢ima
unato¢ svemu
uvijek Zivi u Meni.
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32 Gledajuéi okom Jastva,
on vidi sve kao jedno, o Arjuna,
radost i patnju podjednako.
Takvog se yogina drZi savrSenim.

33 Arjuna rece:
U toj yogi koju si opisao
kao ujednacenost, o Madhusiidana,
ja ne vidim postojanosti,
jer nemirno je stanje uma.

34 Kolebljiv je um, o Krsna;
buran, snazan i nepodatan.
Tesko ga je obuzdati, mislim,
jednako kao i vjetar.

35 Svevis$nji Gospod rece:
Kolebljivi um zasigurno je tesko obuzdati,
o mo¢énoruki, ali vjezbom,
o Kuntin sine, i neprianjanjem
savladat ga se moze.

36 Covjek neobuzdana uma
tesko da ée dostiéi yogu, tako drzim,
ali ¢ovjek koji se trudi,
koji ispravno nastoji,
moze je postici.

37 Arjuna rece:
Kakav cilj postize onaj, tko ne uspije;
koji ima vjeru, ali odstupi od yoge
zbog kolebljivosti uma, o Krsna,
1 ne uspije postici savrSenstvo u yogi?

38 Zaveden na putu k brahmanu,
bez oslonca pod sobom,
zar ne ostaje bez i¢ega, o moénoruki,
rasprSen poput oblaka na vjetru?

39 To je moja sumnja, o Krsna.
Ja te molim da je rasprsis.
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Nitko do tebe, uistinu,
ne moze rasprsiti tu moju sumnju.

40 Svevisnji Gospod rece:
O Partha, ni na ovom a ni na drugom svijetu
on jamac¢no ne biva unisten.
Nikada, zacijelo, sine moj,
ne propadaju oni koji nastoje na dobru.

41 Dosegavsi svjetove pravednika,
nakon $to tamo provede bezbroj godina
onaj tko je skrenuo s puta yoge
rada se u domu ¢istih i plemenitih ljudi.

421li se pak rada u obitelji
yogina obdarenih mudro$cu,
iako je takvo rodenje
teSko posti¢i na ovome svijetu.

43 Tamo ubrzo dostize razinu
postignuca iz prijasnjeg tijela,
te tako, sine Kurua, nastavlja
rasti ka savrSenstvu.

44 Vel i sama prethodna vjezba
spontano privlaci takav ishod.
Cak i trazitelj yoge nadilazi Vede.

45 Ustrajudi marljivo u vjezbi,
takav yogin, Cist od grijeha,
prociséen mnostvom rodenja,
doseze najvisi cilj.

46 Yogin je veli od isposnika;
vedi ¢ak 1 od mudraca,
a i od ¢ovjeka od djela.
Budi stoga yogin, o Arjuna.

47 Od svih yogina,
najsavr§enijim drzim onog,
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tko Me ispunjen vjerom uvijek Stuje,
&ija dusa uvijek prebiva u Meni.
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Sedmo poglavlje

1 Svevi$nji Gospod rece:
A sada ¢uj, o Partha, kako ¢e§ Me,
uma usmjerena na Mene,
vjezbajuéi yogu i pronalazeéi utociste u Meni,
spoznati bez ikakve sumnje.

2 Ja Cu ti u cijelosti objasniti
onu mudrost i spoznaju,
koju kad spoznas,
nece ti na ovome svijetu preostati nista
$to bi jo§ imao spoznati.

3 Medu tisu¢ama ljudi
mozda tek jedan teZi savrSenstvu.
I medu njima, koji savrSenstvu teze
i koji su ga postigli,
mozda Me tek jedan uistinu zna.

4 Zemlja, voda, vatra, zrak,
prostor, intelekt, um i ego —
osam su dijelova Moje naravi.

5 Osim te, nize prirode, o0 Moénoruki,
znaj da postoji i Moja visa priroda,
koja ¢ini Zivot bica,

i koja daje Zivot stvorenome svijetu.

6 Ona je ishodiste
iz kojeg se sva bica radaju.
U Meni se tako
sveukupnost svijeta
stvara i nestaje.

7 Iznad Mene ni¢eg nema, o Dhananjaya;

sve je nanizano na Mene
poput biserja na niti.
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8 Ja sam okus vode, Kuntin sine.
Ja sam svjetlo Sunca i Mjeseca.
Ja sam om u svim Vedama,
zvuk u prostoru, ljudskost u ljudima.

9 Ja sam ugodni miris zemlje i Zar vatre,
Ja sam Zivot u svim bié¢ima
1 isposni§tvo u isposnicima.

10 Znaj me, o Partha,
kao vje¢no sjeme svih bica.
Ja sam umnost umnih

1 hrabrost hrabrih.

11 Ja sam snaga mo¢nih
slobodna od Zelje i vezanosti.
Ja sam Zudnja svih bica
koja se ne protivi dharmi,

o najbolji Bharato.

12 Znaj da su sva stanja,
bilo od sattve, rajasa ili tamasa,
stvorena od Mene.
Ipak, Ja nisam u njima,
ona su u Meni.

13 Zaslijepljen stanjima od te tri kvalitete,
Citav je svemir obmanut,
i ne poznaje Mene,
koji sam iznad njih i nepromjenjiv.

14 Ovu Moju Bozansku iluziju,
saCinjenu od kvaliteta,
doista je tesko nadidi,
ali oni koji se predaju Meni,
oni je zacijelo nadilaze.

15 Meni se ne utjecu zlocinci,
zaludeni i najnizi od ljudi.
Uma pomuéena iluzijom,
oni razvijaju demonsku narav.
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16 Cetiri su vrste
Mojih vrlih $tovatelja, o Arjuna.
To su nesretni, Zeljni znanja,
zeljni koristi a takoder i znalci,
o najbolji Bharato.

17 Od njih je najbolji znalac,
uvijek sjedinjen i predan Jednom.
On je drag meni,
i Ja sam vrlo omilio njemu.

18 Plemeniti su svi oni,
ali znalac je doista istinsko Jastvo, tako mislim;
jer on Ce se, ucvrsena uma,
utei jedino Meni, najvi§em cilju.

19 Nakon mnogih rodenja,
takav znalac dolazi Meni,
spoznajuéi da je Vasudeva doista sve.
Ipak, takva je velika dusa rijetka.

20 Mudrosti pomuéene Zudnjom,
ljudi sluze drugim boZanstvima,
te pod utjecajem vlastite naravi
slijede razlicite propise.

21 Kojem se god bozanstvu $tovatelj prikloni,
Ja mu osnazujem vjeru.

22 U takvoj vjeri,
on se utjee bozanstvu
da mu ispuni Zelje.
Ali uistinu,
Ja sam taj koji ih ispunja.

23 Prolazni su plodovi Zelja
koje gaje takvi, siromasni mudro$cu.
Jer, Stovatelj bozanstava bozanstvima odlazi,
dok stovatelj Moj dolazi Meni.
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24 Neznalice drze kako sam
iz neocitovanog postao ocitovanim,
ne znajuéi Moju visu,
nepromjenjivu, nenadmasnu prirodu.

25 Prekriven yoga-mayom,
ne razotkrivam se svima.
Mene, nerodenog i neiscrpnog,
zaludeni svijet ne poznaje.

26 Ja poznajem sva prosla,
sadasnja i buducéa bica, o Arjuna,
ali Mene ne zna nitko.

27 Zbunjena dvojnostima privlaénosti
i odbojnosti, o Bharato,
sva su bi¢a rodena u zabludi,
o unistitelju neprijatelja.

28 Ljudi poboznih djela,
slobodni od grijeha,
slobodni od iluzije dvojnosti,
Stuju Me postojanom odlu¢noséu.

29 Oni, koji se radi oslobodenja
od starosti i smrti utje¢u Meni,
oni spoznaju istinski brahman,
istinsko Jastvo, kao i puninu djelovanja.

30 Oni koji Me prepoznaju
kao Gospoda i prirodnog i Bozanskog i Zrtve,
¢ak i u samrtnom dasu,
um je njihov u Meni uévricen.
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Osmo poglavlje

1 Arjuna rece:
Sto je brahman?
Sto je individualno jastvo?
Sto je djelatnost, o najvisi Puruso?
Koji je uzrok materijalne,
a koji bozanske prirode?

2 Tko je i $to uzrok yajie,
ovdje u ovom tijelu, o0 Madhusiidana?
Kako Te samoovladani mogu
prepoznati u trenutku smrti?

3 Svevis$nji Gospod rece:
Neprolazan je brahman i najvisi.
Individualno jastvo je vlastito bice.
Uzrok nastajanja 1 Zivota bica
zove se karma, djelatnost.

4 Materijalna priroda je prolazna,
dok je bozanska priroda Purusa.
Uzrok Zrtve sam Ja u ovom tijelu,
o najbolji od tjelesnika.

5 Onaj tko u trenutku smrti
napusta tijelo sjecajuéi se Mene,
on doseze Moju prirodu.

U to nema sumnje.

6 Kome god da preda misli
prilikom napustanja tijela,
njemu zacijelo i dolazi,

o Kuntin sine.

7 Stoga uvijek boravi u¢vr§éen u Meni i bori se.

Predajuéi razum i um Meni,
nesumnjivo ¢e$ doseéi Mene.
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8 Meditirajuéi tako, sjedinjena duha,
postojano usmjerenih misli,
najviseg Bozanskog Purusu doseze, o Partha.

9 Tko meditira o Sveznajucem,
Najstarijem, Upravitelju,
manjem od atoma, koji sve odrzava,
Nedokucivom, sjajnom poput sunca,
onkraj tame,

10 Tako meditirajuéi u samrtnom casu,
postojana uma, ispunjen predanos$éu i snagom yoge,
potpuno povlaceéi zivotni dah u mjesto izmedu obrva,
on doseze najviseg, Bozanskog Purusu.

11 O Onom, koga znalci Veda zovu Vje¢nim,
u kojeg ulaze samoovladani,
i radi kojeg prihvacdaju zavjete Cednosti,
tebi ¢u sada ukratko objaviti.

12 Tko se usredotodi u yogi,
zatvarajudi sva vrata tijela,
povlaceéi razum u srce
a zivotni dah u glavu,

13 Izgovarajuéi brahman u jednom slogu Om,
sjeCajuli se Mene,
te tako napusti tijelo,
on doseze najvisi cilj.

14 Istinski sjedinjenom yoginu,
uvijek usmjerena uma,
koji se uvijek sjeca Mene,
Ja sam lako dostizan, o Partha.

15 Dostigavsi Mene,
postigavsi krajnji cilj,
velike se duse viSe ne vracaju
u mjesto prolaznosti i jada.
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16 Tko dosegne bilo koji svijet,
ukljucujuéi svijet Brahme,
ponovo se vraca, o Arjuna,
ali dosavsi Meni, Kuntin sine,
ne rada se vise.

17 Dan Brahme traje tisuéu yuga,
a jednako traje i Brahmina no¢,
tako govore znalci.

18 Po¢etkom Dana sve ocitovano nastaje iz neocitovanog,
a pocetkom Nodi rastace se ponovo u neocitovanom.

19 To se mnostvo biéa rada, ponovo i ponovo,
nestaje u sumraku a rada se sa zorom.

20 Ali postoji i druga,
vjecna i transcendentalna priroda,
razli¢ita od neocitovanog,
koja nikada ne podlijeze uniStenju.
UniStenjem svega, ona ostaje.

21 To, neocitovano i neprolazno,
kazu, vrhovno je odrediste.
Dostigavsi ga, nitko se ne vrada.
To je Moje najvi§e boraviste.

22 Tog Vrhovnog Purusu,
u kojem su sva biéa sadrzana,
koji sve prozima,
moze se doseéi potpunom predanoscu.

23 O najbolji Bharato,
sad Cu ti kazati o vremenima
u koja yogin napusta svijet,
da se vrati ili ne.

24 Vatra, svjetlo, dan,

svijetla polovina mjeseca,
te Sest mjeseci sjevernog suncostaja;
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ljudi koji tada odlaze,
ako znaju brahman, odlaze brahmanu.

25 Dim, noé,
tamno razdoblje u mjesecu,
te Sest mjeseci juznog suncostaja;
yogini koji odlaze tada,
odlaze na mjesecev svijet,
ali se ponovo vracaju.

26 Dva su nacdina napustanja tijela:
u svjetlu i u tami, tako kazu znalci;
jedan bez povratka,
dok drugi povratku vodi.

27 Yogin, o Partha, koji zna te puteve
nikada nije zbunjen.
Stoga uvijek budi uévrséen
u yogi, o Arjuna.

28 Yogin bastini nagradu onkraj proucavanja Veda,
irtvovanja, isposniStva i davanja milostinje;
nagrada njegova veca je od nagrade za te stvari.
On dostize vrhovno, iskonsko staniste.
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Deveto poglavlje

1 Svevi$nji Gospod rece:
Tebi nezlobnome prenijet ¢u
ovo najvise znanje i spoznaju
kojim ée§ se osloboditi zla.

2 To je kraljevsko znanje, najveca tajna.
Ono vodi najveéem proci§éenju.
Neposredno iskusivo, sukladno dharmi,
lako ostvarivo i neprolazno.

3 Ljudi koji ne slijede ovaj put,
o Unistitelju neprijatelja,
vracaju se ne dostigavsi Me,
stazi smrtnoga svijeta.

4 U svom neocitovanom obliku,
Ja prozimam ¢itav svijet Sobom.
Sva su bi¢a u Meni,
ali Ja nisam u njima.

5 Ipak, u Meni toga svega nema.
Uvidi tu moju Bozansku moc¢!
Stvoritelj sam i odrzavatelj bica,
ostajui im svima transcendentalan.

6 Kao $to mocan vjetar,
koji puse sa svih strana,
ostaje uvijek smjeSten u prostoru,
jednako tako, znaj,
sva bica prebivaju u Meni.

7 Sva biéa, o Kuntin sine,
na kraju kalpe ulaze u Moju Prakrti,
a na pocetku sljedece kalpe
Ja ih ponovo stvaram.
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8 Oslanjajuéi se na svoju Prakrti,
Ja ponovo i1 ponovo stvaram
to mnostvo bi¢a, samom snagom Prirode.

9 Ipak, sve Me te djelatnosti ne vezuju,
o Dhananjaya. Ja ostajem
nedirnut i nevezan njima.

10 Pod Mojim nadzorom Prakrti stvara
sva pokretna i nepokretna bica.
To je, o Kuntin sine,
pokretacka sila svijeta.

11 Neznalice me ne prepoznaju
kad silazim u ljudskom tijelu,
jer nisu svjesni Moje transcendentalne
naravi SveviSnjeg Gospoda.

12 Osujeéenih nada, uzaludnih djela,
beskorisnog znanja pomucena duha,
u obmanutoj naravi asura i raksasa
oni nalaze utodiste.

13 Ali velike Me duse, o Partha,
nalazeéi utociSte u Bozanskoj prirodi,
obozavaju smirena uma,
znajuéi Me kao neiscrpni temelj bica.

14 Pjevajuéi Mi uvijek u slavu
sluze Me uporno, odlu¢no i predano,
neprekidno u stanju jedinstva.

15 Obozavajuéi Me Zrtvom znanja,
drugi Me $tuju u jedinstvu,
u dvojnosti, u raznolikosti,
u svim oblicima.

16 Ja sam vedski obred, ja sam yajna,
ja sam hrana ponudena precima,
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hranjivo bilje i mantra.
Ja sam maslac, vatra i Zrtvena ponuda.

17 Ja sam otac ovoga svijeta,
majka, oslonac i praotac.
Ja sam predmet znanja,
procistitelj, slog Om.

Ja sam Rg, Sama i Yajur.

18 Ja sam cilj, odrzavatelj, gospodar i svjedok.
Ja sam dom, utodiste i najbolji prijatel;.
Ja sam stvaranje, uniStenje i temelj koji podrzava,
riznica i neunistivo sjeme.

19 Ja dajem toplinu,
ja saljem i zadrzavam kisu.
Ja sam besmrtnost i smrt,
postojanje i nepostojanje, o Arjuna.

20 Znalci triju Veda, oni koji piju somu,
Cisti od grijeha, obozavajuci Me Zrtvom
oni teze nebu. Dostizuéi Indrino kraljevstvo,
uzivaju u rajskim nasladama.

21 Zasitivsi se rajskih prostranstava,
iscrpljenih zasluga,
vraaju se u svijet smrtnika.
Tako oni, koji slijede u¢enje Veda,
zeleéi ispunjenje Zudnje,
postizu smrt i ponovno rodenje.

22 Ali onima, koji se usmjere jedino na Mene,
koji me $tuju s nepodijeljenom predanoséu,

donosim zastitu i trajnost postignuda.

231 oni, koji $tuju druga bozanstva, sluzeéi im s vjerom,
oni doista $tuju Mene, o Kuntin sine, ali u neznanju.

24 Ja sam doista uzivatelj i gospodar svake Zrtve.
Ipak, ne znajuéi Me uistinu, oni zakazuju.
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25 Stovatelji bozanstava odlaze bozanstvima;
Stovatelji predaka odlaze precima
Stovatelji duhova i sablasti odlaze njima
dok $tovatelji Moji dolaze Meni.

26 Ako Mi tko s predano$éu ponudi
makar i list, cvijet, plod ili vodu,
Ja prihvacam ¢ist dar predana srca.

27 Sto god &inis, to god jedes,
$to god Zrtvujes, Sto god dajes,
kakvom se god isposniStvu predajes,
o Kuntin sine, ¢ini to kao Zrtvu Meni.

28 Tako ¢e$ se osloboditi
dobrih i losih plodova djelovanja.
Udvrséen u yogi odricanja
i savr$eno slobodan,
doéi ées k Meni.

29 Ja sam isti prema svim biéima.
Nikog ne cijenim vise ili manje.
Ali onaj, koji Me $tuje s predanoscu,
on je u Meni i Ja sam u njemu.

30 Cak i da je najbjedniji od gresnika,
onaj tko Me predano $tuje, znaj,
neka se smatra pravednikom,
jer se ispravno usmjerio.

31 On ubrzo postize ispravnost
te stjeCe trajan mir. Znaj, o Kuntin sine,
da Meni predani nikada ne propadaju.

32 Oni koji utodiSte traze u Meni,
¢ak i da su ljudi niska roda -
Zene, vaiSye i Sudre —
¢ak i oni ostvaruju najvisi cilj.

33 Koliko tek vrli brahmane,
i predani kraljevski mudraci!
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Obozavaj stoga Mene, ti
koji si se nasao u svijetu tuge i prolaznosti!

34 Uvijek misle¢i na Mene,
obozavaj Me predano,
irtvuj Meni, odaj Mi postovanje.
Duse posve obuzete Mnome,
tako sjedinjen dodi ¢e§ Meni.
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Deseto poglavlje

1 Svevisnji Gospod rece:
Pocuj i dalje Moju najvisu rije¢, o Moénoruki,
koju iz zelje za tvojim dobrom
govorim tebi, jer si mi omilio.

2 Niti mnostvo bogova i velikih mudraca
ne zna Moje porijeklo,
jer Ja sam izvor i bogova i mudrih.

3 Onaj smrtnik, koji Me zna
kao nerodenog i bez pocetka,
kao Velikog Gospoda svjetova,
on je neobmanut,

i slobodan od svakog grijeha.

4 Svjesnost, mudrost, neobmanutost,
strpljivost, istinoljubivost,
vlast nad osjetilima i umom,
sreca, nesreca, rodenje i smrt,
strah i neustrasivost,

5 Nenasilje, uravnotezenost, nezahtjevnost,
isposnistvo, dareZljivost, slava i sramota,
razna su stanja bica,

a izvor im je svima u Meni.

6 Sedam mabharsija i Cetiri Manua,
Meni nalik, rodeni su iz Mog uma,
a od njih sva stvorenja svijeta.

7 Onaj, tko doista poznaje
to obilje Moje velicine,
posve je zaokupljen yogom,
u to nema sumnje.

8 Ja sam izvor svega. Sve izvire iz Mene.

Znajudi to, obdareni dubokim pronicanjem,
mudri Me obozZavaju.
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9 Sa Mnom u mislima,
Zivota posvecena Meni,
medusobno si pomazudi,
razgovarajuéi o Meni,
nalaze zadovoljstvo i srecu.

10 Njima, uvijek obuzetima predanoscu,
koji Me vole svim srcem,
dajem yogu znanja, kojom dolaze Meni.

11 Iz milosti prema njima,
Ja, koji boravim u njihovoj dusi,
tamu neznanja rasprSujem
jasnim svjetlom znanja.

12 Arjuna rece:
Ti si najvi§i brahman, najvise boraviste,
Ti si najvisi prodistitel;.
Ti si izvorni Bozanski Purusa,
nerodeni Bog bogova.

13 Tako svi rsiji govore o Tebi.
I Narada je tako rekao,
i Asita, Devala, i Vyasa.
I Ti si mi se sam takvim otkrio.

14 Sve $to si mi rekao drzim istinom, o Ke$ava.
Tebe, o Gospode, ni bogovi ni demoni
ne mogu dokuciti i shvatiti.

15 Doista, samo Ti osobno poznajes Sebe,
O Najvisi Puruso, o izvoru biéa,
gospodaru svega, Boze bogova,

o gospodaru ¢itavoga svijeta.

16 Prili¢i Ti, doista, da govori$
0 svojoj Bozanskoj slavi,

kojom prozimas$ sve ove svjetove.

17 Kako da Te shvatim, o Yogine,
uvijek misleéi na Tebe?
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U kojim oblicima da Te predocim,
o Gospode?

18 Potanko mi ponovo opisi, o Janardana,
svoje yogijsko obilje.
Jer nektara se Tvojih rijeci
nikada ne mogu dovoljno nauziti.

19 Svevi$nji Gospod rece:
Sad ¢u ti opisati Svoje Bozansko obilje,
ali samo najistaknutije, o slavo Kurua,
jer Mojoj veli¢ini nema kraja.

20 Ja sam Jastvo, o Gudakesa,
§to prebiva u srcu svakog bica.
Ja sam pocetak, sredina i kraj svih bica.

21 Medu adityama Ja sam Visnu,
medu izvorima svjetla Ja sam Sunce,
medu marutima Ja sam Marici,
medu zvijezdama Ja sam Mjesec.

22 Medu Vedama Ja sam Sama Veda,
medu bogovima Ja sam Vasava,
medu osjetilima Ja sam um.

U svim bi¢ima Ja sam svijest.

23 Medu rudrama Ja sam Sankara,
medu yaksama i raksasama sam Kubera.
Medu vasuima sam Agni,
a medu planinama Ja sam Meru.

24 Medu svecenicima, znaj da sam Brhaspati,
o Partha. Medu vojskovodama Ja sam Kartikeya,
Ja sam ocean medu vodama.

25 Od mabharsija Ja sam Bhrgu,
od rijeci Ja sam slog Om,
od yajii Ja sam japa.
Medu nepokretnim stvarima Ja sam Himalaja.
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26 Medu drveéem Ja sam banjan,
medu BoZanskim mudracima sam Narada.
Medu gandharvama sam Citraratha,
medu siddhama sam mudri Kapila.

27 Znaj da sam medu konjima Uccaihsrava, roden iz amrte.
Medu najboljim slonovima Ja sam Airavata,
a medu ljudima Ja sam kralj.

28 Od oruZzja Ja sam vajra,
medu kravama sam kama-dhuk,
medu uzrocima zaceca Ja sam Kandarpa,
a medu zmijama sam Vasuki.

29 Medu nagama sam Ananta,
Varuna sam medu bi¢ima vode.
Medu praocima Ja sam Aryama,
medu nadzornicima Ja sam Yama.

30 Medu daityama Ja sam Prahlada,
medu razoriteljima Ja sam vrijeme.
Medu zZivotinjama Ja sam lav,
medu pticama Ja sam Vainateya.

31 Medu prodistiteljima sam vjetar,
medu ratnicima Ja sam Rama.
Medu ribama sam morski pas,
a medu rijekama Ganga.

32 Medu svim stvarima Ja sam pocetak,
sredina i kraj, o Arjuna.
Od znanja Ja sam znanje o Jastvu,
u raspravama Ja sam zakljucak.

33 Medu slovima sam slovo “A”,
medu sloZenicama dvoslozna rijec.
Ja sam, uistinu, neprolazno vrijeme.
Ja sam svevideci davatel;.
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34 Ja sam sveprozdiruc¢a smrt i stvaranje bududéeg.
Od zenskih kvaliteta Ja sam Slava, Uspjeh, Rijec,
Sjecanje, Umnost, Strpljenje, Ustrajnost.

35 Medu himnama Sama Vede Ja sam Brhat-sama,
medu stihovima Ja sam Gayatri.
Medu mjesecima Ja sam marga-Sirsa,
a medu godi$njim sam dobima cvjetno proljece.

36 Medu prijevarama Ja sam kocka.
Ja sam veli¢ina u svemu velikom,
Ja sam pobjeda, Ja sam pustolovina,
Ja sam snaga moénoga.

37 Medu Vrsnijima Ja sam Vasudeva,
medu Pandavama Ja sam Dhananjaya.
Medu mudracima Ja sam Vyasa,
medu misliocima sam UsSana.

38 Medu kaznjavateljima Ja sam S§iba,
vjestina sam u onima koji teze pobjedi.
Medu tajnim stvarima Ja sam $utnja,
Ja sam mudrost u mudracima.

39 Ja sam sjeme svega postojeceg, o Arjuna.
Nema stvorenog bi¢a, pokretnog ili nepokretnog,
koje moze postojati bez Mene.

40 Mojem Bozanskom obilju nema kraja,
o pokoritelju neprijatelja.
Ovo $to sam ti rekao tek je nagovjestaj.

41 Znaj da je sve, §to je izobilno, lijepo i slavno,
tek ocitovanje djelica Mojega sjaja.

42 Ali ¢emu Ce ti, 0 Arjuna, znanje o tome?

Tek jednim svojim djeli¢em
Ja prozimam i odrzavam sve stvoreno.
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Jedanaesto poglavlje

1 Arjuna rece:
Iz milosti prema meni rekao si mi
krajnju tajnu, zvanu adhyatma,
koja je rasprsila moju zabludu.

2 O pojavi i nestanku bica,
kao i o Tvojoj neprolaznoj slavi,
o Lotosooki, potanko sam ¢uo od Tebe.

3 Takav si, kakvim si Se opisao,
najvisi Gospode.
No, zelim Te vidjeti
u Tvom aspektu Svevisnjeg,
o Najvisi Purusa.

4 Ako Ti, o Gospode, drzi§
da sam kadar to vidjeti
tada mi pokazi, o Gospodaru yoge,
svoje neprolazno bice.

5 Svevis$nji Gospod rece:
Pogledaj, o Partha, stotine
i tisuée Mojih Bozanskih oblika,
raznovrsne, raznobojne i raznolike.

6 Pogledaj, o Bharato, aditye, vasue,
rudre, ASvine kao i marute.
Gledaj mnoga ¢udesa, ranije nevidena.

7 U Mom tijelu pogledaj sad, o Gudakesa,
Citav svijet sjedinjen u Jedno,
sve pokretno i nepokretno,
i $to god drugo zeli§ vidjeti.

8 No svojim vlastitim o¢ima ne moze$ me vidjeti.

Dajem ti, stoga, nebesnicki vid.
Pogledaj sada Moju Bozansku slavu.
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9 Sanjaya rece:
Rekavsi to, o kralju,
najvedi gospodar yoge, Hari,
pokaza Parthi svoj Bozanski oblik.

10 Mnostvo usta i o¢iju i ¢udesnih prizora;
oki¢en nebeskim nakitom
i naoruzan bozanskim oruzjima
uzdignutim za boj,

11 Ogrnut nebeskim vijencima, odje¢om i mirisima,
stajao je Njegov lik, ¢udesan,
blistav, beskrajan i sveprozimajud.

12 Kad bi na nebu istodobno zasjale tisuée sunaca,
njihov bi sjaj nalikovao sjaju tog uzvi§enog bica.

13 Tu, u tijelu bozanstva bogova,
Panduov je sin sagledao &itav svemir,
podijeljen u mnostvu i utemeljen u Jednom.

14 Zatim, obuzet udom, najezene koze,
sklopljenih ruku i pognute glave
Dhanafjaya s postovanjem oslovi Gospoda.

15 Arjuna rece:
U Tvojem tijelu, o Gospode,
vidim okupljene sve bogove i sva bica;
Brahmu, Stvoritelja, kako sjedi na lotosu;
takoder i sve mudrace i nebeske zmije.

16 Gledam Te, beskrajna lika,
s mno$tvom ruku, trbuha, usta i ociju.
Ali ne vidim Ti pocetak, sredinu ni kraj,
o Najvisi Gospode, o Svevisnji!

17 Gledam Te s krunama, Zezlima i diskovima,
kako sjas svjetlo§¢u na sve strane.
Tesko Te je, doista, gledati,
kao plamteéu vatru
1 neizmjernu svjetlost Sunca.
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18 Vidim Te kao neprolaznog i najviseg.
Ti si vrhovni temelj svega.
Ti si vjecni ¢uvar dharme,
Neprolazni si Purusa, tako ja mislim.

19 Ti si bez pocetka, sredine i kraja,
beskrajne slave, bezbrojnih ruku.
Sunce i Mjesec Tvoje su odi,
plamteca vatra Tvoje je lice.

Sve stvoreno grije se u Tvome sjaju.

20 T1 doista prozimas zemlju,
nebeske svjetove i sve izmedu;
vidjevsi Tvoj ¢udesan, strasan lik,
sva tri svijeta drhte, o Najvisa duso.

21 U Te, doista, ulazi mnostvo pravednika.
Uplaseni, neki Te $tuju sklopljenih dlanova.
”Slava Tebi!”, kli¢u gomile siddha i maharsija
punim Te himnama opjevajuéi.

22 Rudre, aditye, vasui i sadhye,
vis§ve, ASvini, maruti i preci,
mnostvo gandharva, yakse, asure i siddhe —
svi upiru pogled u Tebe, u ¢udu.

23 Ugledavsi Tvoj neizmjerni lik, 0 Mo¢no naoruzani,
s mnogo usta, ociju, mnogo ruku, bedara, stopala,
s mnogo trbuha, s bezbroj strasnih zuba,
drscu svi svjetovi i ja s njima.

24 Kad vidim Tebe kako seze$ do neba,
plamtedi, u mnogo boja, razjapljenih usta,
velikih Zarkih odiju, strepim u srcu
i ne nalazim hrabrosti ni mira, o Visnu.

25 Kad Ti vidim usta i zube, stra$ne, nalik vatri vremena,
ja ne znam viSe za Cetiri smjera, i ne nalazim spokoja.

Smiluj se, o Gospode bogova, o Utociste svemira!
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26 U usta Ti srljaju svi sinovi Dhrtarastrini,
gomile princeva, Bhisma, Drona, vozarev sin
i s njima vode nasih ratnika,

27 Strmoglavce srljaju medu strasne Zrvnje Tvojih zuba.
Neki od njih vise izmedu zuba, glava smrskanih u prah.

28 Kao $to struje mnogih rijeka teku k moru,
tako i oni, junaci medu ljudima,
stljaju u Tvoje plamtece ralje.

29 Kao $to se leptiri strmoglavljuju u plamteéu vatru,
u propast, tako i ta stvorenja sumanuto jure u Tvoja usta,
k svome uni$tenju.

30 Ognjenim jezicima Ti zahvacas$ sve svjetove,
svugdje, prozdiruéi ih.
Zarki zraci Tvoga bica blistaju, o Visnu,
ispunjavajudi Citav svijet sjajem.

31 Reci mi tko si Ti u ovom strasnom liku.
Slava Tebi, o Najvisi, smiluj se.
Zelim znati Tebe, praizvorno bice.
Ja ne razumijem Tvoje djelatnosti.

32 Svevis$nji Gospod rece:
Ja sam moéno Vrijeme koje razara svijet,
sada zabavljen uniS$tavanjem svjetova.
Cak i bez tebe, nitko od poredanih
ratnika suprotstavljenih vojski
nee preZivjeti.

33 Zato ustani i stekni slavu!
Pobijedi neprijatelje i uzivaj u vlasti na zemlji.
Oni su ionako od Mene svi ve¢ pobijeni.
Budi mi samo sredstvo, o Ljevoruki!

34 Dronu i Bhismu, Jayadrathu,
Karnu i druge hrabre ratnike,
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od Mene veé ubijene, pobij!
Ne boj se, bori se: pobijedit ¢e$ neprijatelje!

35 Sanjaya rece:
Kada je ¢uo te rije¢i Kesave, Arjuna,
sklopljenih dlanova, uzdrhtao,
pokloni se i ponovo, obuzet strahom,
drhtavim glasom prozbori Krsni.

36 Arjuna rece:
S pravom je, o Hrsikesa, svijet sretan i uZiva slaveéi Te.
Pravo je da se svi raksase od Tebe razbjeze,
a mnostvo siddha da Ti se pokloni.

37 A kako da Ti se ne poklone,
o Najvisi, veéi od svega,
koji si rodio Stvoritelja,
o Beskonacno biée, Gospode bogova,
koji si utociSte svemira.
Ti si neunistiv, bitak i nebitak, i sve onkraj toga.

38 Ti si prvi Bog, iskonski Purusa.
Ti si najviSe utociste svemira,
Ti si znalac i znano i najvisi cilj.
Sobom sve prozimas, o Tisuculiki.

39 Ti si Vayu, Yama, Agni, Varuna,
Mjesec, Prajapati i Praroditelj.
Slava, neka je slava Tebi! Tisucu puta!
Ponovno i ponovno! Slava Tebi!

40 Slava Tebi sprijeda i straga!
Slava Ti na sve strane!
O Sveobuhvatni! Beskrajna Tvoja je mo¢,
i juna$tvu Tvome nema kraja.
Ti prozimas sve, i stoga Ti si sve.

41 Ako sam Te uvrijedio, govoreéi nepromisljeno i iz ljubavi,

zovuéi Te “O Krsna, o Yadava, o Prijatelju”,
drze¢’ Te tek prijateljem, ne znaju¢® Tvoju veli¢inu
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42 Ako sam Te, o Acyuta, na bilo koji nacin uvrijedio
u zabavi, u igri, lezedi, sjededi ili kod jela, u samodi ili u drustvu,
molim Te, o Neizmjerni, oprosti mi.

43 T1 si otac ovoga svijeta,
svega pokretnog i nepokretnog.
Sav svijet Te slavi, najvisi Ti si uditelj.
Nitko Ti nije ravan.
Kako bi i mogao netko biti visi od Tebe
u sva tri svijeta, o Neusporedivi?

44 Zato Te, klanjajudéi se, padajuéi niice, molim,
postovani Gospodine, oprosti.
Milostiv mi budi kao otac svome sinu,
kao prijatelj prijatelju i kao dragi dragoj!

45 Sretan sam jer vidjeh dosad nevideno,
pa ipak, moj je duh uzdrman strahom.
Pokazi mi, o Gospode, svoj ljudski lik.
Smilyj se, o, Boze bogova, o, utodiStu svjetova!

46 Zelim Te vidjeti kao prije,
s krunom, Zezlom i diskom u ruci,
u Tvojem ranijem obliku, s Cetiri ruke,
o Tisuéuruki, o Sveopéi obliku.

47 Svevisnji Gospod rece:
Iz ljubavi prema tebi, o Arjuna, otkrio sam ti,
svojom modi, ovaj najvisi oblik.
Pun sjaja, sveobuhvatan, bezgranican,
izvorni je Moj oblik, i nikada ga jo§ nitko,
osim tebe nije vidio.

48 Ni proucavanjem Veda, niti Zrtvama, ni milosrdem,
niti obredom, niti strogim isposniS§tvom,
ne mogase Me nitko vidjeti u svijetu ljudi,
u ovom obliku, osim tebe, o junaée Kurua.

49 Ne boj se i ne budi uznemiren
vidjevsi taj Moj strahotni aspekt.
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Bez straha i radosna srca,
ponovo gledaj Moj ljudski lik.

50 Sanjaya rece:
Rekavsi to Arjuni, Vasudeva ponovno pokaza svoj raniji oblik.
Moéno biée, ponovno njeznoga lika, smirilo je njegov strah.

51 Arjuna rece:
Gledajuéi ponovno Tvoj njezni ljudski oblik, o Janardana,
ja sam se smirio i vratio svojoj naravi.

52 Svevis$nji Gospod rece:
Tesko je vidjeti taj Moj aspekt koji si upravo vidio.
Cak ga i bogovi neprestano Zude vidjeti.

53 Ni Vedama, ni isposnistvom, ni milosrdem,
niti Zrtvom, ne mogu biti sagledan u tom vidu
u kojem si Me upravo vidio.

54 Ali nepodijeljenom predanoséu moze Me se,
u tom aspektu, uistinu spoznati,
vidjeti i u Me uéi, 0 Moéno naoruzani.

55 Onaj koji djeluje za Mene,
koji Me vidi kao najviseg,
koji je predan Meni, koji nije vezan,
koji je bez mrznje prema svakom bicu,
on dolazi k Meni, o sine Panduov.
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Dvanaesto poglavlje

1 Arjuna rece:
Tko je savrSeniji u yogi,
oni, koji Tebe razmatraju u predanosti,
ili oni, koji razmatraju neocitovano i transcendentalno?

2 Svevisnji Gospod rece:
One, koji se u Mene zadubljuju,
koji Me promisljaju, uvijek predani,
bogati najviSom vjerom,
drzim savrSenim yoginima.

3 No oni koji razmatraju neprolazno, nedokucivo, neocitovano,
sveprisutno, nezamislivo, nepromjenjivo, stalno, vje¢no,

4 Svih osjetila obuzdanih, uvijek sabrani,
zeleéi dobro svima, oni takoder dolaze Meni.

5 Tezi je zadatak pred onima,
koji usmjeravaju pogled prema neocitovanom.
Jer neocitovano, kao cilj,
vrlo je tesko dosedi za Zivota u tijelu.

6 Ali oni koji Me obozavaju,
predajuéi sve djelovanje Meni,
koji Me vide kao Najviseg,

u promisljanju Mene postizu yogu.

7 Onima, ¢iji um boravi u Meni, o Partha,
Ja ubrzo postajem izbavljenjem
iz smrtnoga kruga ovoga svijeta.

8 Utemelji um svoj jedino u Meni,
sa Mnom stopi svoj razum,
i Zivjet tada ¢e$ u Meni.
Glede toga nema dvojbe.

9 No ako ne moze$ udvrstiti, postojano, svoj um u Meni,
tada Me pronadi u stalnoj praksi yoge, o Dhanaiijaya.
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10 Ako nisi u stanju niti vjezbati,
sva svoja djela tad predaj Meni.
Samo djelujuéi za Mene,
postiéi Ce§ savrSenstvo.

11 Ako ¢ak ni to nisi u stanju,
tada predano$éu nadi utociste u Meni,
napustivsi sve plodove djelovanja,
pod vodstvom vis§njeg Jastva.

12 Uistinu bolje od vjezbe je znanje,
iznad znanja stoji zadubljenje,
iznad zadubljenja je odricanje
od plodova djelovanja.
Odricanju odmabh slijedi mir.

13 Tko ne mrzi nijedno bice,
tko je ljubazan, suosjecajan prema svima,
tko je slobodan od vezanosti i samoljublja,
tko je jednak prema patnji i zadovoljstvu,

14 Tko je strpljiv, skroman i uravnoteZzena uma,
Jastvom obuzdan, postojano nepokolebljiv,
umom i razumom usmjeren na Mene,
taj, tko tako Mi je odan, Meni je drag.

15 Onaj tko ne dodiruje svijet,
tko nije svijetom dotaknut,
tko je slobodan od radosti,
zavisti, straha i tuge,

Meni je drag.

16 Onaj tko je skroman, Cist, pametan,
nedirnut brigama, bez straha,
odri¢udéi se svih poduhvata,
tko Mi se tako predao, Meni je drag.

17 Onaj, tko ne osjeca ni radost, ni tugu,
niti Zudnju, niti Zelju, odri¢uéi se dobra i zla,

on koji je ispunjen predano$éu, Meni je drag.
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18 Onaj tko je isti prema prijatelju i neprijatelju,
prema casti i sramoti, isti u pohvali i pokudi,

19 Tko je isti u hladnodi i toplini, radosti i patnji,
tko je slobodan spona, tko je $utljiv, svime zadovoljan,
bez doma, postojana uma, pun predanosti,
takav ¢ovjek Meni je drag.

20 Oni, koji uistinu slijede tako opisan besmrtni put,

koji puni vjere i predanosti opazaju Mene kao najviseg,
takvi od sviju su Mi drazi.
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Trinaesto poglavlje

1 Arjuna rece:
Sto su polje i znalac polja?
Sto je Prakrti, a $to Purusa?
Sto je znanje, a §to predmet znanja?
To, o Krsna, zelim znati.

2 Svevisnji Gospod rece:
Ovo tijelo, o Kuntin sine, zove se poljem.
Onoga koji to zna, upuéeni koji to znaju,
zovu znalcem polja.

3 Znaj Me, takoder, kao Znalca
u svim tijelima, o Bharato.
Znanje o polju i znalcu polja
drzim istinskim znanjem.

4 Pocuj sada S$to ¢u ti ukratko redi,
o polju, njegovu sastavu i mijenama,
njegovu podrijetlu, te o znalcu,
njegovoj naravi i utjecaju.

5 O tome $to je brahman,
kazivali su rsiji u raznim himnama,
jasno izlazuéi bit.

6 Pet osnovnih elemenata,
ego, um i neocitovano (avyakta),
deset osjetila i razum
te pet predmeta osjetila,

7 Zelja, mrinja, zadovoljstvo, bol,
shvadanje, umnost, volja —
to je kratki opis polja
zajedno s njegovim aspektima.

8 Poniznost, skromnost, bezazlenost, strpljivost, Cestitost,
sluZenje ucitelju, Cistoéa, upornost, samokontrola,
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9 nevezanost za predmete osjetila,
kao i odsutnost samoljublja.
Opazanje zla koje dolazi od rodenja,
smrti, starosti, bolesti i patnje,

10 nevezanost, odsutnost Zelje
za sinom, Zenom, domom i sli¢nim,
postojana ravnodusnost
prema dozivljaju Zeljenog i neZeljenog,

11 nepokolebljiva predanost Meni u yogi jedinstva,
povladenje na osamu, nesklonost drustvu ljudi,

12 postojanost u spoznaji jastva,
svijest 0 svrsi spoznaje stvarnosti.
Sve nabrojeno zove se znanjem,
suprotno tome je neznanje.

13 Opisat ¢u ti ono, $to treba spoznati
i spoznajom Cega doseze se Besmrtno.
Bez pocetka najvisi je brahman.
Za njega se ne moze reci
ni da je postojanje, niti nepostojanje.

14 Svugdje su mu ruke i noge,
svugdje su mu odi, glave i usta,
svugdje su mu usi.

Tako sve obuhvaéajudi,
on postoji u svijetu.

15 Sijuéi u djelatnostima svih osjetila,
a ipak bez osjetila.
Nevezan, podrzavajuéi sve; bez guna.

16 Izvan i u nutrini bica.
Pokretan i nepokretan.
Zbog svoje suptilnosti nije spoznatljiv.
Istodobno dalek je i blizak.
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17 Nedjeljiv je, ali prividno se dijeli u bi¢ima.
Tako shvaéen, on sva bi¢a odrzava,
uni$tava ih i ponovno rada.

18 Svjetlo je nad svjetlima,
za koje kaze se da onkraj je tame.
Kao znanje, znano i cilj,
on leZi u svim srcima.

19 Opisao sam ti ukratko polje,
kao i znanje i znano.
Moj bhakta, shvativsi to,
postaje dostojnim Moga stanja.

20 Znaj da su Prakrti i Purusa oboje bez pocetka.
Znaj takoder da su svi oblici i sve gune rodeni iz Prakrti.

21 Buduéi da predstavlja
izvor posljedica i sredstva
za Prakrti se kaze da je prapocelo.
Bududi da predstavlja
izvor iskustva, zadovoljstva i patnje
za Purusu se kaze da je prapocelo.

22 Kada se Purusa nalazi u Prakrti,
dozivljava gune nastale iz Prakrti.
Vezivanje uz gune uzrok je njegova rodenja
u dobrim ili lo§im maternicama.

23 U tom tijelu jo§ postoji, doista,
promatrad, odobravatelj, podrzavatelj, uZivatelj,
veliki Gospodin i najvise Jastvo
kojeg zovu Najvisi Purusa.

24 Onaj tko poznaje takvog Purusu
i Prakrti, zajedno s gunama,
za njega, ma S$to ¢inio,
nema ponovnog rodenja.
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25 Neki u zadubljenju Jastvo u Jastvu spoznaju Jastvom,
drugi sankhya yogom, a tre¢i karma yogom.

26 Neki, ne znajuéi Ga, obozavaju Ga
prema onome $to su od drugih culi.
Oni takoder odlaze onkraj smrti,
drzedi se takvih uputa.

27 Sto je god rodeno, pokretno ili nepokretno,
znaj da, o najbolji od Bharata,
nastaje spojem polja i znalca polja.

28 Onaj vidi,
tko vidi najviseg Gospoda
istog u svim biéima,
neprolaznog u prolaznom.

29 Jer tko vidi jednog Gospoda
postojeceg u svemu,
ne razara Jastvo pomocu Jastva,
te stoga ostvaruje najvisi cilj.

30 Onaj vidi,
tko vidi da sve djelovanje
izvodi samo Priroda,
a da Jastvo ne djeluje.

31 Kada ¢ovjek spozna
da sva razli¢ita bi¢a borave u Jednom,
i da se sve razvija iz njega samoga,
tada postaje brahmanom.

32 Nemajuéi pocetka, buduéi bez guna,
to najviSe Jastvo, nepropadljivo,
iako boravi u tijelu, o Kuntin sine,
niti djeluje, nit’ se djelovanjem kalja.

33 Kao $to se sveprozimajuéi prostor
zbog svoje suptilnosti nikad ne ukalja,
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tako ni Jastvo, sveprisutno u tijelu,
nije zaprljano.

34 Kao $to jedno Sunce daje svjetlo ¢itavu svijetu,
tako i dusa, o Bharato, osvjetljava sva polja.

35 Razlikujuéi tako polje od znalca polja,
oslobadajuéi se ropstva Prirode uvidom,
oni, koji gledaju o¢ima znanja,
dostizu najvisi cilj.
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Cetrnaesto poglavlje

1 Svevisnji Gospod rece:
Ponovo ¢u ti objaviti uzviSeno znanje,
najbolje od sveg znanja,
spoznajom kojeg su mudri
dosegnuli krajnje savrienstvo.

2 Oni koji su potrazili uto¢iste u ovom znanju
i ostvarili jedinstvo sa Mnom,
ne radaju se stvaranjem svjetova,
niti nestaju njihovim unistenjem.

3 Moja maternica veliki je brahman.
U nj Ja polazem sjeme.
Odatle dolazi, o Bharato,
do rodenja sviju bica.

4 Kakvi god oblici da se radaju,
o Kuntin sine, iz bilo koje maternice,
veliki brahman njihova je maternica,
a Ja sam otac, koji u nju polaze sjeme.

5 Sattva, rajas, tamas — te gune,
0 Moénoruki, podrijetlom iz Prakrti,
évrsto vezu za tijelo utjelovljenog, neprolaznog.

6 Od njih je sattva, zbog svoje Cistoce,
svijetla 1 iscjeljujuda,
a tvori vezanost uz srecu i znanje, o Bezgrjesni.

7 Znaj, da je rajas po svojoj naravi strast,
izvor Zudnje i vezivanja.
On okiva, o Kuntin sine,
utjelovljenog vezanoséu za djelovanje.

8 Ali znaj, da se tamas rada iz neznanja,
i obmanjuje sva utjelovljena bica.
On ¢vrsto sputava, o Bharato,
ludilom, lijeno$¢u i inercijom.
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9 Sattva veze sreCom, rajas djelovanjem, o Bharato,
dok tamas, sakrivanjem znanja, vezuje ludilom.

10 Sattva se uzdize, o Bharato,
prevladavajuéi nad tamasom i rajasom.
Rajas nad sattvom i tamasom.

Tako se i tamas uzdize
kad nadvlada sattvu i rajas.

11 Kada se u svim vratima ovoga tijela
pojavi svjetlo znanja,
tada znaj da prevladava sattva.

12 Pohlepa, aktivnost, poduzetnost, nemir i Zelja
javljaju se kad prevlada rajas,
o najbolji Bharato.

13 Tama, ludilo, tromost i zabluda
radaju se kada tamas prevlada,
o potomce Kurua.

14 Kada kod utjelovljenog
u trenutku smrti prevlada sattva,
on odlazi u Ciste svjetove znalaca Najviseg.

15 Koga smrt zatekne u rajasu,
rada se medu vezanima za djelovanje.
A umre li u tamasu,
pada u maternicu pomracenja.

16 Plod vrlog djelovanja, kaze se,
sattvican je i Cist;
plod rajasa je patnja,
a plod je tamasa neznanje.

17 Znanje potjece iz sattve,
pohlepa iz rajasa.
Ludost, zabluda i neznanje, pak,
potjecu iz tamasa.
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18 Oni koji slijede sattvu uzdizu se,
rajasi¢ni ostaju u sredini,
a oni, koji su od kvalitete tamasa, padaju.

19 Kada znalac spozna,
da izvan guna ne postoji djelatnik,
i zna Njega, koji je iznad guna,
on ulazi u Moju narav.

20 Nadilazedi sve tri gune,
koje su izvor ovoga tijela,
tjelesnik uziva nektar oslobodenja
od rodenja, smrti, prolaznosti i patnje.

21 Arjuna rece:
Koji su znaci, o Gospodine,
po kojima se poznaje onaj,
tko je otiSao onkraj triju guna?
Kako on djeluje, i kako te tri gune nadilazi?

22 Svevisnji Gospod rece:
Onaj koji ne prezire svjetlo,
djelatnost i zabludu kad su prisutni,
niti Zudi za njima kad nisu;

23 Koji je ravnodu$an i neometan od guna.
Taj, koji je uévrsen i smiren
u spoznaji da samo gune djeluju,

24 Onaj, tko je jednak u zadovoljstvu i bolu,
koji boravi u Jastvu,
kome su zemlja i zlato isti,
tko je isti u ugodnom i neugodnom,
tko ima spoznaju,
tko ne mari za hvalu i grdnju,

25 Tko je isti u slavi i sramoti,

isti prema prijatelju i neprijatelju,
koji je napustio sve teznje,
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za njega se kaze
da je otiSao onkraj guna.

26 Tko Mi neprestano sluzi
yogom predanosti i ljubavi,
on je spreman, odlaskom onkraj guna,
za uzdignuée u stanje brahmana.

27 Jer Ja sam stanje brahmana,

besmrtnog i neunistivog,
vjeéne dharme i krajnje srece.
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Petnaesto poglavlje

1 Svevi$nji Gospod rece:
Postoji pri¢a o neprolaznom stablu banjana
s korijenjem gore a granama dolje,
¢iji su listovi stihovi Veda.
Tko ga poznaje, znalac je Veda.

2 Prema dolje i prema gore
Sire se njegove grane, hranjene gunama,
a grancice su predmeti osjetila.
A dolje u svijet ljudi sezu korijeni
zavrsavajuéi u djelatnosti.

3 Svijet ne razumije taj njegov oblik,
njegov kraj ni pocetak
niti njegovo postojanje.
Nakon $to se posijece
&vrsto korijenje ovoga stabla,
snaznim macem nevezanosti,

4 Treba potraziti cilj s kojega,
onome tko ga dosegne, nema povratka.
Pronaéi treba utociste u Prvom Purusi
iz kojega, od iskona, Citav svijet proizlazi.

5 LiSeni oholosti i zablude,
nadvladavsi zlo vezanosti,
utemeljeni uvijek u Jastvu,
Cije su zelje otpale,
slobodni od parova suprotnosti
poput zadovoljstva i patnje,
neobmanuti, oni dosezu taj vje¢ni cilj.

6 Ono $to ne osvjetljavaju ni Sunce,
ni Mjesec, ni vatra:
To je Moje najvise boraviste.
Tko tu stigne, ne vraca se.
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7 Moj djelié, vje¢no bice u svijetu bica,
privladi pet osjetila i razum kao Sesti,
sto su plodovi Prakrti.

8 Kada tjelesnik dobiva tijelo,
a takoder i kad ga ostavlja,
nosi ove sa sobom, poput vjetra,
koji nosi miris iz njegova izvora.

9 Uhom, okom, dodirom, okusom i mirisom,
njima a takoder i razumom,
on uziva u osjetilnim predmetima.

10 Njega koji odlazi, ostaje i uZiva,
koji je povezan s gunama,
ne opazaju obmanuti.
Vide ga tek oni, koji gledaju okom znanja.

11 Oni koji teze, procis¢eni yogom,
gledaju ga u sebi.

Neprocisceni, bez znanja,
ne opazaju ga, unato¢ svom trudu.

12 Ono svjetlo koje boravi u Suncu,
te osvjetljava Citav svijet,
svjetlo koje je u Mjesecu i vatri,
to svjetlo znaj da je Moje.

13 Prozimajuéi sve svjetove
podrzavam sva bi¢a Svojom energijom.
Postajuéi Mjesec, sokom hranim sve biljke.

14 Boraveéi u tijelu Zivih bi¢a kao njihov metabolizam,
povezan s pranom i apanom, Ja probavljam sve vrste hrane.

15 Ja pocivam u srcima sviju.
Ja darujem pamdenje, spoznaju, kao i njihov gubitak.
Ja sam cilj proucavanja Veda,
Ja sam tvorac Vedante, te znalac Veda.
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16 Dva su oblika Zivota na ovomu svijetu,
prolazan i neprolazan.
Prolazan obuhvaca sva stvorenja,
dok neprolazan boravi u postojanosti.

17 No drugadiji je najvisi Purusa
koji se naziva i najvi$im Jastvom,
nerazorivi Gospod
koji prozima i podrzava sva tri svijeta.

18 Kako Ja nadilazim prolazno
i visi sam i od neprolaznog,
u svijetu i u Vedama Mene zovu Purusottama.

19 Onaj tko Me zna, izvan svake obmanutosti,
kao najvisi duh, zna sve
i taj Me obozava Citavim bicem, o Bharato.

20 Time sam te, o Bezgrjesni,
poucio najtajnijem znanju.
Znajudi to, Covjek postaje znalcem, o Bharato,
i sve su njegove duznosti izvr$ene.

526



Bhagavad-gita Sesnaesto poglavlje

Sesnaesto poglavlje

1 Svevi$nji Gospod rece:
Neustrasivost, Cisto srce, stalnost u znanju i yogi;
velikodusnost, samokontrola, oboZavanje,
proucavanje spisa, isposni§tvo, Cestitost,

2 Nenasilje, istinoljubivost, stalozenost, odricanje,
smirenost, bezazlenost, milosrde, velikodusnost,
njeznost, skromnost, odlu¢nost,

3 Energi¢nost, prastanje, volja, Cistoca,
odsutnost mrznje, odsutnost gordosti.
To su odlike ¢ovjeka
ija narav je Bozanska, o Bharato.

4 Licemjerje, bahatost i oholost,
gnjev kao i grubost i neznanje,
odlike su ¢ovjeka demonske naravi, o Partha.

5 Bozanska narav vodi oslobodenju,
dok demonska vodi ropstvu.
No ne boj se, o Panduov sine,
jer tvoja je narav Bozanska.

6 U ovom svijetu postoje dvije vrste bica,
bozanska i demonska.
O onima Bozanskim opsezno smo govorili.
Poslusaj dakle, o Partha,
od Mene sad o demonskima.

7 Demonski ljudi ne poznaju
niti djelovanje niti nedjelovanje.
U njima nema distoce, ni vrline, ni istine.

8 Oni kazu: “Svemir je nezbiljski,
bez temelja, bez Boga,
roden iz sjedinjenja muskog i Zenskog pocela,
nastao iz pozude, to je sve.”
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9 Zastupajuéi takve stavove,
te izgubljene duse, ograni¢ena uma,
kao neprijatelji svijeta ¢ine okrutna djela,
usmjerena sveopéem unistenju.

10 Ispunjeni nezasitnim Zeljama,
licemjerni, oholi i drski,
zbog zablude brane lazi
i djeluju s prljavim nakanama.

11 Obuzeti beskrajnim brigama,
koje tek smrt prekida,
u uzivanju vide najvisi cilj,
drzedi kako je sve u tome.

12 Vezani stotinama okova nade,
predani pozudi i bijesu,
na necist nacin zgréu blago
radi osjetilnog uzitka.

13 “Ovo sam danas zaradio,
tu ¢u Zelju ostvariti,
ovo blago pripada meni,
a ono ¢e mi sutra pripadati.”

14 “Tog neprijatelja sam ubio, i druge ¢u ja pobiti.
Ja sam gospodar, ja uZivam,
ja sam uspjeSan, mocan i sretan.”

15 “Bogat sam i plemenita roda.
Nitko mi nije ravan.
Ja ¢u irtvovati, ja ¢u dati milostinju, ja ¢u uZivati.”
Tako u zabludi, zbog neznanja,

16 Zavedeni silnom mastom,
zapleteni u mrezu zabluda,
ovisni o zadovoljenju strasti,
padaju u prljavi pakao.

17 Samozivi, tvrdoglavi, tasti i opijeni blagom,
vrse Zrtve tek na rijeCima, licemjerno, izvan propisa.
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18 Predani samoljublju, sili,
nadmenosti, pozudi i bijesu,
ti zli ljudi preziru Me
u svojim i u drugim tijelima.

19 Takve, mrznje pune, najgore medu ljudima, te zle,
uvijek bacam u svjetove demonskih maternica.

20 Ulazeéi u demonske maternice
oni zaslijepljeni, iz rodenja u rodenje,
ne stizu nikada do Mene, o Kuntin sine,
i padaju sve nize.

21 Trostruka su vrata pakla,
koja u propast dusu vode:
Zudnja, bijes i pohlepa.
Zato se Cuvaj tih triju.

22 Tko se oslobodi njih, triju vrata tame, o Kuntin sine,
¢ini dobro sebi, te stize najvisem cilju.

23 Onaj tko zanemaruje propise spisa,
te djeluje potaknut Zeljama,
on ne ostvaruje savrSenstvo, ni srecu,
ni najvisu svrhu djelatnosti.

24 Spisi su stoga kriterij onoga §to trebas
i onoga §to ne treba$ udiniti.
Spoznaj svoju duznost, u spisima odredenu,
te je vrsi.
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Sedamnaesto poglavlje

1 Arjuna rece:
Onaj vjernik, koji Zrtvuje,
ali zanemaruje propise spisa;
je li u sattvi, rajasu ili tamasu,
o Krsna? Koje je njegovo stanje?

2 Svevisnji Gospod rece:
Tri su oblika vjere,
koju posjeduju utjelovljena biéa:
sattvi¢na, rajasi¢na i tamasicna.
Pocuj sad §to Cu ti reéi o tome.

3 Svadija vjera u skladu je
s njegovom prirodom, o Bharato.
Kakva je ¢ovjekova narav,
takva je i njegova vjera.

4 Sattvi¢ni ljudi oboZavaju bozanstva,
rajasi¢ni demone i zloduhe,
dok tamasi¢ni $tuju sablasti i duhove.

5 Oni koji, predani licemjerju i samoljublju,
vrie strasna isposni§tva neodobrena spisima,
oboruzani snagom pohlepe i strasti,

6 U svojoj ludosti slabe sve elemente tijela,
i Mene koji boravim u tijelu.
Znaj da je njihova namjera demonska.

7 Pa i hrana kojoj su ljudi skloni,
trostruke je vrste, kao i obozZavanje,
isposniStvo i milodari.

8 Hrana koja jaca zivot,
energiju, snagu, zdravlje,
radost i veselje,
koja je ukusna i masna,
jaka i te¢na, draga je sattvi¢nima.
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9 Hranu koja je gorka, kisela, slana,
pretjerano vruda, ljuta, suha i koja pece,
koja stvara bol, patnju i bolest, vole rajasi¢ni.

10 Hrana koja je ustajala, bezukusna,
pokvarena i gnjila, odstajala i neclista,
draga je tamasi¢nima.

11 Sattvi¢no Zrtvovanje vrie ljudi koji slijede rijeéi spisa
s ¢vrstom vjerom da trebaju samo obozavati,
bez ocekivanja plodova.

12 Zrtvu ponudenu, o najbolji Bharato,
poradi plodova ili razmetanja,
znaj kao rajasi¢no Zrtvovanje.

13 Tamasi¢no Zrtvovanje je protivho propisima,
u kojem se ne dijeli hrana,
koje ne prate mantre i darovi
i koje se vrsi bez vjere.

14 Obozavanje bozanstava, dvaput rodenih, uditelja i mudrih;
istoca, Cestitost, suzdrzanost i nenasilje,
Cine isposnistvo tijela.

15 Govor koji ne uzrokuje uznemirenje,
koji je istinit, ugodan i koristan,
kao i redovito proucavanje svetih spisa,
¢ine isposniStvo govora.

16 Spokojstvo duha, vedrina, Sutljivost,
samokontrola, te Cistoda srca,
ine isposnistvo duha.

17 To trostruko isposnistvo,
koje primjenjuje predan Covjek ispunjen vjerom,
bez ocekivanja plodova, smatra se sattvickim.

18 Ono isposnistvo koje se primjenjuje licemjerno,

s namjerom stjecanja posStovanja, Casti i oboZavanja,
od ovog je svijeta.
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Drizi se rajasi¢nim, a nestalno je i nesigurno.

19 Za ono isposnistvo koje se Cini iz nerazumijevanja,
mucenjem sebe, ili radi unistenja drugih,
kaze se da je tamasicno.

20 Ono §to se daje iz duznosti,
onome koji ne daje zauzvrat,
na pravom mjestu, u pravo vrijeme i pravoj osobi,
naziva se sattvi¢nim darivanjem.

21 Za darivanje, u kojem se daje zbog protuusluge,
iz rauna, ili teska srca, kaze se da je rajasi¢no.

22 Darivanje u krivo mjesto ili u nevrijeme,
osobi koja nije dostojna,
bez postovanja ili uz uvredu,
zove se tamasi¢nim.

23 Om Tat Sat - trostruko je obiljezje brahmana.
Time su, od davnina, stvoreni brahmane, Vede i yajie.

24 Zato proucavatelji brahmana,
u spisima pouceni,
s izgovorom Om zapocinju
djela Zrtvovanja, davanja i isposniStva.

25 S Tat, bez usmjerenosti plodovima
tragaoci za oslobodenjem vrie djela obozavanja,
isposni§tva i razne vrste darivanja.

26 Rije¢ Sat oznacava postojanje i vrlinu.
Takoder, o Partha, rije¢ Sat oznacava povoljno djelovanje.

27 Predanost Zrtvovanju, isposnistvu i darivanju
takoder se oznacuje kao Sat.
Pa ¢ak se djela od te kvalitete nazivaju Sat.

28 Ono §to se bez vjerovanja Zrtvuje,

daruje i primjenjuje kao isposnistvo,
zove se asat, o Partha.
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Ne predstavlja niSta ni na ovom,
a ni na drugom svijetu.
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Osamnaesto poglavlje

1 Arjuna rece:
O Moéno Naoruzani, Zelio bih znati istinu
o napustanju svijeta i odricanju, posebice,
o Hrsikesa, o unistitelju Kesijev.

2 Svevisnji Gospod rece:
Odricanje od djelovanja
zasnovanog na Zeljama
mudri zovu sannyasa.
Napustanje plodova svih djela,
kazu uceni, jest tyaga.

3 Neki mislioci kazu da djelovanje
treba odbaciti kao zlo.
Drugi vele da ne treba odbaciti djela
irtvovanja, davanja i isposnistva.

4 Cuj sada od Mene o tome
$to je napustanje, o najbolji Bharato.
Napustanje se, o najbolji medu ljudima,
uistinu ocCituje na tri nacina.

5 Djela Zrtvovanja, davanja i isposniStva
ne smiju se napustiti; ona su potrebna.
Zrtvovanje, davanje i isposni§tvo

wew 2 o

prociséuju ¢ak i mudre.

6 Medutim, Cak i ta djela
treba Ciniti bez vezanosti,
napustajudi plodove.

To je, o Partha,
Moj &vrsti i najvisi stav.

7 Uistinu, nije dobro napustiti duznost.
Nju iz zablude napustiti drzi se tamasi¢nim.

8 Kada netko napusta djelovanje
zato $to je bolno ili iz straha od tjelesnih teskoca,
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on vrsi rajasi¢no napustanje
koje mu ne donosi dobro.

9 Kada se, o Arjuna, izvrsi propisano djelovanje
samo zato jer ga treba izvrsiti,
uz napustanje vezanosti kao i ploda,
to napustanje drzi se sattvi¢nim.

10 Onaj koji je napustio,
ne mrzi zlo djelovanje,
niti je vezan uz dobro.
ProzZet sattvom i znanjem,
on je slobodan od sumnji.

11 Uistinu, utjelovljenom bi¢u nemogucde je
posve napustiti djelovanje.
Za onoga tko napusta plodove djelovanja
kaze se da je istinski isposnik.

12 Trostruki plod djelovanja,
ugodan, neugodan i mijesan,
bastini nakon smrti onaj koji je vezan,
ali ne i isposnik.

13 A sad pocuj o pet uzroka, o Moénoruki,
o kojima govori Sankhya,
radi postizanja savr$enstva u djelatnosti.

14 Sjediste djelovanja, djelatnik,
raznovrsni djelatni organi,
razne vrste djelatnosti
i Bozansko kao peto.

15 Svaki oblik djelatnosti,
ucinjen tijelom, govorom ili razumom,
bio on ispravan ili pogresan,
ima uzrok u tih pet.

16 Onaj, stoga, tko zbog slabog uvida

misli kako je Jastvo djelatnik,
bezuman je i ne vidi istinu.
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17 Onaj tko je slobodan od samoljublja,
¢iji um nije okaljan,
iako ubija bica, ne ubija, nije vezan.

18 Znanje, predmet znanja, znalac
trostruki su poticaj djelovanja.
Djelatni organ, djelovanje i djelatnik
¢ine trostruki temelj djelovanja.

19 Prema nauku o gunama,
znanje, djelovanje i djelatnik
postoje u tri vrste, ovisno o diobi guna.
Poslusaj $to ¢u ti reéi o njima.

20 Ono znanje, koje vidi jednu,
neunistivu zbilju u svim biéima,
nepodijeljeno u podijeljenom,
znaj kao sattvi¢no.

21 Znanje koje, razlikujudi,
vidi u svemu stvorenom
tek razli¢ita odijeljena bica,
njega znaj kao rajasicno.

22 Ali ono znanje, koje se neosnovano veze
na jednu pojavu, kao da je sve,
koje nema zbiljskog predmeta i koje je usko,
za njega se kaze da je tamasi¢no.

23 Djelovanje koje je propisano,
koje je slobodno od vezanosti,
koje, bez ljubavi ili mrinje,
izvodi onaj koji ne Zudi za plodovima,
za to se djelovanje kaze da je sattvi¢no.

24 No djelovanje koje izvodi onaj
koji Zudi za zadovoljstvima,
ili iz samoljublja i sa silnim naporom,
za to se kaze da je rajasi¢no.
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25 Djelovanje koje se vrsi iz zablude,
bez obzira na posljedice,
gubitak, povredu i sposobnost,
takvo se zove tamasi¢nim.

26 Djelatnik koji je slobodan od samoljublja i vezanosti,
oboruzan &vrstofom i energijom,
koji nije pod utjecajem uspjeha i neuspjeha,
za njega se kaze da je sattvican.

27 Djelatnik, koji strastveno zudi za plodom djelovanja,
pohlepan, okrutan i necist, podlozan radosti i tuzi,
za njega se kaze da je rajasican.

28 Djelatnik koji je nemaran, prost,
ohol, varalica, zao, lijen, malodusan i kolebljiv,
za njega se kaze da je tamasican.

29 Poslusaj sada, o Dhanafjaya,
kako ¢u ti potpuno i detaljno opisati
trostruku podjelu uma i postojanosti po gunama.

30 Onaj um, koji poznaje djelovanje i nedjelovanje
i zna $to treba a $to ne treba udiniti,
koji poznaje strah i odsutnost straha,
vezanost 1 slobodu,
sattvi¢an je, o Partha.

31 Onaj um, koji ne razumije dharmu i adharmu,
ni $to treba a $to ne treba udiniti,
rajasican je, o Partha.

32 Onaj um, okruzen tamom,
kojim se adharma vidi kao dharma
i sve stvari naopakima,
tamasican je, o Partha.

33 Za postojanost, koja je nastala iz prakse yoge,
i kojom se obuzdava djelatnost
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misljenja, disanja i osjetilnih organa,
kaze se da je sattvi¢na, o Partha.

34 Ali za postojanost, koja ¢vrsto vezuje
za dharmu, zadovoljstvo i blago,
i prema prilikama Zudi za njihovim plodovima,
kaze se da je rajasi¢na, o Partha.

35 Za postojanost radi koje nerazumnik
ne moZe napustiti spavanje, strah,
brigu, malodusnost i strast,
kaze se da je tamasi¢na, o Partha.

36 A sada poslusaj, o najbolji Bharato,
$to ¢u ti kazati o trostrukoj radosti,
do koje se dolazi vjezbom
i koja sigurno vodi prestanku patnje.

37 Za radost koja je na pocetku kao otrov,
a na kraju se pokaze kao nektar,
koja je rodena iz jasne tiSine vlastita uma,
za nju se kaze da je sattvina.

38 Za radost koja nastaje iz dodira osjetila i njihovih predmeta,
koja na pocetku nalikuje na nektar,
a na kraju se pokaze kao otrov,
za nju se kaze da je rajasi¢na.

39 Za radost koja na pocetku i stalno obmanjuje dusu,
a nastaje iz spavanja, lijenosti i nemarnosti,
za nju se kaze da je tamasi¢na.

40 Nema bica na Zemlji, niti na nebu medu bozanstvima,
koje bi bilo slobodno tih triju guna rodenih iz Prakrti.

41 Duznosti brahmana, ksatriya, vai§ya kao i $udra,

o Pobjedni¢e nad neprijateljima, podijeljene su
po kvalitetama djelovanja u skladu s gupama.
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42 Mir, samonadzor, isposni$tvo, Cistoca, oprastanje
kao i ¢asnost, znanje, mudrost i vjera,
prirodne su duznosti brahmana.

43 Hrabrost, isticanje, ¢vrstoca, vjeStina,
postojanost u boju, darezljivost i dostojanstvo,
prirodne su duznosti ksatriye.

44 Poljodjelstvo, stocarstvo i trgovina
prirodne su duZnosti vaiSye.
Prirodna je duznost §udre sluzenje.

45 Predan svojoj duznosti,
svaki Covjek ostvaruje savrSenstvo.
Poslusaj kako on,
predan vlastitoj duznosti,
ostvaruje savrsenstvo.

46 Covjek ostvaruje savrienstvo
kada vlastitom duznoscu slavi Njega
koji je uzrok razvoja bica
i koji sve ovo prozima.

47 Bolja je vlastita dharma bez zasluga,
nego veliki uspjeh u tudoj dharmi.
Cinedi prirodnu, propisanu duznost
Covjek ne grijesi.

48 Covjek ne smije napustiti duznost,
o Kuntin sine, s kojom se je rodio,
ma koliko manjkava bila.
Jer sve je bez razlike okruzeno manjkavostima,
kao vatra dimom.

49 Onaj ¢iji um nije ni¢im vezan,
¢iji razum je obuzdan, koga su Zelje napustile,

odricanjem ostvaruje najviSe stanje slobode od djelovanja.

50 O tome kako on,
koji je ostvario savrsenstvo,
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doseze brahman koji je punina znanja,
o Kuntin sine, ¢uj ukratko od Mene.

51 NaoruZzan Cistim umom, ¢vrsto se obuzdavajudi,
napustajuéi zvuk i druge osjetilne predmete,
odbacivsi ljubav i mrinju,

52 Prebivajuéi u samodi, jedudi malo,
obuzdavsi govor, tijelo i duh,
predan meditaciji i yogi,
opremljen bestrasnoséu,

53 Napustiv§i samoljublje, snagu, bahatost,
zelju, gnjev, vlasnistvo,
slobodan od ideje posjeda i smiren,
takav je spreman postati brahmanom.

54 Postavs$i brahmanom, smirena Jastva,
on niti Zudi niti jadikuje,
prema svim je bi¢ima jednak,
te tako Zivi najvi§u predanost Meni.

55 Predano$éu, on Me uistinu zna,
onakvog kakav sam uistinu.
Tada, uistinu Me znajudi,
on odmah ulazi u Mene.

56 Neprestano na sve nacine djelujudi,
pronalazeéi utociste u Meni,
Mojom milos¢u doseze vjetno,
neprolazno boraviste.

57 Razlikujudi, predaj sve djelovanje Meni,
promatraj Me kao najviseg,
posveti se yogi spoznaje
1 usmjeri svoje srce na Mene.

58 Nakon $to si ucvrstio svoje srce u Meni,

ti ¢e§, Mojom milo§cu, nadvladati sve zapreke.
Medutim, ako Me zbog samoljublja ne poslusas, izgubljen si.
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59 Prigrli§ li samoljublje i umujes “Borit’ se necu”,
uzalud ti je odluka; tvoja Ce te narav prisiliti.

60 Ono $to sada, o Kuntin sine,
iz zablude ne Zeli§ udiniti,
ucinit ¢e§ ipak, i protiv volje
gonjen vlastitom prirodom.

61 Gospod boravi u srcima svih bi¢a, o Arjuna.
Svojom mayom on upravlja svim bi¢ima,
kao lutkama na koncu.

62 Njemu, o Bharato, predaj se ¢itavim biem.
Njegovom milo$éu ostvarit Ce$
najvisi spokoj i vje¢no boraviste.

63 Time sam ti objavio najtajniji nauk.
Promisli detaljno o njemu, te udini kako Zelis.

64 Cuj ponovno Moju najviSu rijec,
najtajniju tajnu. Ti si Mi najdrazi prijatelj,
i stoga ti govorim najvise dobro.

65 Na Me upravi svoje misli,
budi Mi predan, Zrtvuj Meni
i tako ¢e§ Me dosedi.
To je istina koju ti objavljujem, jer si Mi drag.

66 Napusti ideju pravilnog djelovanja,
i potrazi Me kao tvoje jedino utodiste.
Ne brini, Ja ¢u te osloboditi sveg grijeha.

67 To ne smije$ nikada objasniti onome
tko nije isposnik, onome tko nije predan,
onome tko ne sluzi, niti onom koji Me vrijeda.

68 Onaj koji, Meni u cijelosti predan,

kazuje ovu uzvisenu tajnu Mojim bhaktama,
bez sumnje Ce sti¢i Meni.
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69 Nema medu ljudima nikoga
tko Mi mozZe uéiniti veéu sluzbu od njega,
niti ¢e na Zemlji biti drugog, koji Mi je drazi.

70 Zrtvom znanja $tovanim drzim Se od onoga,
tko proucava ovaj nas$ sveti razgovor.

71 Takoder 1 Covjek koji slusa,
pun vjere i bez huljenja,
¢ak i on, osloboden,
ostvarit e sretne svjetove pravednika.

72 Jesi li ti, o Partha, ovo poslusao sabrana duha?
Je i tvoja zabluda, uvjetovana neznanjem,
razorena, o Dhananjaya?

73 Arjuna rece:
Razorena je moja zabluda,
i Tvojom milo$cu, o Acyuta,
stekao sam spoznaju.
Postojan sam i sumnje su nestale.
Djelovat ¢u po Tvojoj rijeci.

74 Sanjaya rece:
Tako sam ¢uo ovaj ¢udesni razgovor
Vasudeve i plemenitog Prthinog sina,
od kojeg mi se kosa jezi.

75 Kroz milost Vyase ¢uo sam Krsnu,
gospodara yoge, kako sam, izravno,
objavljuje ovu najviu i najtajniju yogu.

76 O kralju, kad god se sjetim toga divnog,
svetog razgovora Kesave 1 Arjune,
ponovno i ponovno se radujem.

771 kad god se prisjetim ¢udovitog lika Harija,

veliko je moje divljenje, o kralju,
i ponovno i ponovno se veselim.
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78 Gdje god je Krsna, gospodar yoge,
gdje god je Arjuna, nositelj luka,
tamo, tako smatram, vladaju sreca,
pobjeda, obilje i red.
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Indeks

A

Acyuta — “Nepogresivi”, ime Krsne. 11.42, 18.73

adharma — nepravda, nesklad, duhovna orijentacija protivna pri-
rodnome redu. Vidi: dharma. 1.40, 1.41, 4.7, 18.31, 18.32

adhyatma - Jastvo osobnog bica, Cesto se koristi u smislu zadub-
ljenosti u Jastvo. 8.3, 11.1

Agni — vedsko bozanstvo vatre; vatra. Adiparvan, Udyogaparvan,
10.23, 11.39

ahankara - ego, odnosno stav “ja djelujem”. Vidi: mamata. 2.71,
3.27, 3.37, 7.4, 13.6

ajiia — Ceona cakra, cakra uvida. Vidi: cakre. 2.1, 3.5, 4.13, 8.10,
8.12

amrta — vedski nektar besmrtnosti, u yogijskoj terminologiji est
sinonim za somu. 4.29, 10.18, 10.27

anahata — “Neozljediva”, sréana cakra. Vidi: cakre. 2.1, 3.5, 4.13

ananda - blaZenstvo; jedan od temeljnih BoZanskih aspekata.
2.43, 5.23, 17.23, 18.37

Ananta — tisuéuglava zmija na kojoj u vedskoj ikonografiji jase
Visnu. 10.29

anitya — nezbiljsko, ono §to ne postoji u zbilji; privid. 4.40

apana — silazna, eliminacijska energetska struja. 4.29, 5.27, 15.14
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apsarasi — boZanska bica niZeg reda, po svojstvima sli¢na vilama.
Najcesce se spominju zajedno s gandharvama, koji su njihov
muski pandan. Adiparvan, 1.12

artha — princip koristi, odnosno dobrobiti. 4.13

asana — stav, miran poloZaj tijela u yogijskom zadubljenju. Jedan
od osam udova yoge. 4.29, 6.11

asat — nestvarno, ono u ¢emu nema stvarnosti, odnosno bitka
(Sat). 17.28

astral — jedna od temeljnih razina stvarnosti unutar stvorenog
svijeta; razina stvarnosti na kojoj je definirana supstancija ime-
na i oblika, odnosno ograni¢enja. Pojam se najcesée koristi
da bi oznacio razinu misli i osjeéaja. 2.1, 2.43, 2.51, 3.5,
3.42, 4.7, 9.10, 15.1S5, 16.11, 17.4

asure — demonska mitoloska bic¢a koja se protive devama, najvisi
red demona. Vidi: raksase. Adiparvan, Sabhdiparvan, 9.12,
10.14, 10.24, 11.22

asrama — samostan u kojem Zive guru i ucenici posveéeni Bogu.
Takoder naziv za Zivotna razdoblja (brahmacarya, grhastha,
sannyasa i vanaprastha). Brahmacarya je razdoblje u€enistva,
kojemu slijede duznosti porodi¢nog ¢ovjeka (grhastha), do-
vrienjem kojih Covjek odbacuje svijetovne duznosti i posve-
¢uje se duhovnosti (sannyasa), a pred smrt odlazi u Sumsko
boraviste (vanaprastha) kako bi u yogijskom zadubljenju na-
pustio tijelo. 4.13

Atman - jastvo. U pocetku se termin koristio u znacenju “dusa”,
da bi u upanisadsko doba poprimio ponesto drugacije znace-
nje u svjetlu razumijevanja jedinstva osobnog jastva i Apsolu-
ta. Vidi: brahman. 2.20, 2.24, 2.30, 2.41, 2.55-58, 2.72,
6.3, 6.21, 7.2

atmicka razina — jedna od najvisih razina relativne egzistencije,
odnosno suptilnosti svijesti, razina na kojoj se Bozanski prin-
cip Puruse u svojem ocitovanju kroz Prakrti dijeli na muski i
#enski, Sivu i Sakti. To je razina na kojoj su definirani najvisi
aspekti spola duse, kojeg je spol tijela samo djelomi¢na re-
fleksija. 3.5, 8.22, 14.26

avatara — sanskrt. avatara, “onaj koji silazi”. Bog koji poprima
ljudsko obli¢je, bogocovjek. Termin je djelomi¢no primje-
njiv za svaku pojavu bica viSe razine na nizoj razini stvarno-
sti, gdje takvo bice predstavlja uzdizucu silu, ali u uZzem smis-
lu oznacava samo inkarnaciju I$vare. 2.55-56, 3.5, 4.2, 4.6,
8.15, 9.11, 9.13, 10.30
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B

baghi — jedna od Satkarmi, kriya za ¢iSéenje organizma poznatih
u okviru hatha-yoge. Sastoji se od povradanja ostataka hrane
radi rasterecenja probave. 4.29

banjan - lat. ficus indica 10.26

basti — jedna od Satkarmi, kriya za ¢iS¢enje organizma poznatih
u okviru hatha-yoge. Sastoji se od ispiranja rektuma uvlace-
njem vode. 4.29

bhakta — onaj tko je utemeljen u bhaktiju. 4.3, 10.10, 10.11,
10.18, 13.19

bhakti — predanost Bogu, predano obozavanje i sluzenje; popri-
manje osobina objekta divljenja. 4.3, 4.29

Bharata — pripadnik plemena Bharata. 13.27

Brahma - praotac svemira, bice koje je stvorilo fizicki svemir.
Adiparvan, 2.72, 4.29, 8.16

brahmacarya — jedno od Cetiri Zivotna razdoblja (asrama). Vidi:
aSrama. 4.13, 6.14

brahman — Apsolut, temeljna stvarnost. 2.42, 2.43, 2.46, 2.51,
2.58,2.72, 3.2, 3.5, 3.28, 4.19, 4.24, 4.30, 5.10, 5.16, 5.19,
$.21, 5.22, 5.23, 5.24, 6.5, 6.20, 6.27, 6.28, 6.30, 7.3, 7.6,
7.29, 8.1, 8.3, 8.13, 8.20, 8.24, 9.9, 10.2, 10.3, 10.5, 10.12,
12.1, 13.5, 13.13, 13.15, 13.16, 13.17, 13.20, 14.3, 14.4,
14.27, 15.4, 17.24, 18.20, 18.50

brahmana — pripadnik brahmanske kaste. Adiparvan, 1.2, 1.40,
4.13, 4.24, 10.35, 18.41, 18.42, 18.44

Buddha - onaj tko je postigao stanje budnosti, odnosno probu-
denosti. Cesto se koristi kao atribut Sakyamunija, osnivaca
budisticke religije. 3.5

C

cakra — energetski centar, tocka podudarnosti s vi§im razinama
stvarnosti materijalizirana unutar fizickog ili drugih energet-
skih tijela bic¢a. Najc¢esce se spominju muladhara, svadhistha-
na, manipura, anahata, viSuddha, ajna i sahasrara, kao cakre
koje su povezane s glavnim razinama stvarnosti. Uz njih po-
stoji ¢itavo mnos$tvo manjih, specijaliziranih centara u tijelu,
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koji se ponekad spominju. 1.39, 2.1, 2.5, 2.58, 2.67, 3.5,
4.13, 4.29, 6.39, 8.12, 10.20

cit — princip svijesti, jedan od temeljnih Bozanskih atributa. 2.43,
5.23, 17.23, 18.37

citta — misaona supstancija, tvar od koje su nacinjeni um i misli.
18.33

D

darsana - gledanje Boga, odnosno neposredni uvid u Bozansko.
Cesto se koristi u znacenju pogleda na svetu osobu. 2.58,
3.4, 4.27, 4.29, 6.14

deve — boZanstva, najcesée astralna. Takoder i bozanstva prirod-
nih elemenata. Nadljudska bi¢a kojima je povjereno uprav-
ljanje svijetom u njegovim razli¢itim aspektima; uglavnom su
nositelji nacela reda i sklada. U vedskoj mitologiji ¢esto su
prikazani u borbi s asurama, silama nesklada. 1.12, 1.23,
10.14, 10.22, 10.24

dharana - koncentracija svijesti na objekt, jedan od osam udova
yoge. 9.25

dharma - princip reda, odnosno sklada; pravednost. Dharma je
stanje u kojem se BoZja volja provodi u svijetu. Takoder i
opaZanje djelovanja Bozje volje. 1.40, 1.41, 2.31, 3.35, 4.7,
11.18, 18.32, 18.44, 18.47

dhyana — meditacija, stanje Ciste svijesti. Jedan od osam udova
yoge. 9.25

Durga — Zensko boZanstvo, princip neobuzdane energije u nje-
nom aspektu uniStenja neskladnih elemenata u svijetu. 1.23,
1.25

dvaparayuga — doba u kojem je u svijetu dharma prisutna samo
polovi¢no. Vidi: yuge. 8.17

G

gandharve — nebeska bi¢a koja se povezuju s glazbenim umije-
¢em, najcesce se spominju zajedno sa svojim Zenskim panda-
nima, apsarasima. Adiparvan, 11.22

Garuda - orao nositelj Visnua. 10.30

548



Indeks c-J

Gayatri — vedska mantra za koju se kaZe da sadrzava bit svih Veda.
10.35

Govinda — “Pronalaza¢ goveda”, ime Krspe. 1.32, 2.9

grhastha — jedan od Cetiri asrame, vidi: aSrama. 4.13

Gudakesa — “Onaj kome je kosa svezana u ¢vor”, ime Arjune.
2.9, 10.20, 11.7

gune — tri temeljne kvalitete Prakrti, sattva, rajas i tamas. 2.45,
3.5, 3.7, 3.37, 4.7, 4.18, 4.32, 13.20, 13.22, 14.5, 14.18,
14.20, 14.21, 14.23, 18.4, 18.7

guru — Ucitelj, osoba koja je postigla prosvjetljenje i ima sposob-
nost voditi druge prosvjetljenju. 3.6, 4.29

H

Hari — ime Krsne. 11.9 i

Hastinapura — prijestolni grad Kurua. Adiparvan, Sabhdiparvan,
Vanaparvan, Udyogaparvan, Bhismaparvan, 1.1, 1.2, 11.47,
18.75

Hiranyakasipu — demonski kralj kojeg je pogubio Visnu u obli-
ku Covjeka-lava. 10.30

I

ida — “mjesecev”, hladni energetski kanal. Jedan od tri glavna
nadija. 4.29

Indra — vedski kralj deva, takoder i bog gromovnik. 10.22

Isvara — Bog, Svevisnji, doslovno “Gospod”. 14.27

J

Janardana — ime Krsnpe. 3.1, 10.18, 11.51

japa — necujno, potiho ili glasno ponavljanje mantre. 10.25

jiva — Zivo biée. 15.7

jivanmukta — onaj tko je za Zivota postigao oslobodenje (mukti,
odnosno moksa). 5.28

jivanmukti — oslobodenje postignuto za Zivota u tijelu. 5.19

jivatman — Jastvo Zivog bica (jivan). 8.3

jhana — mudrost, odnosno spoznaja. 4.37
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K

kaliyuga — jedno od Cetiri razdoblja svijeta, u kojem je vrlina sve-
dena na Cetvrtinu; vidi: yuge. 8.17

kalpa — dan Brahme. 8.17, 9.7, 9.8

Kandarpa — kama, vedski ekvivalent Kupidona i Erosa. 10.28

karman (karma) — Djelatnost, ¢in. Isto tako i vezanost uz djelo-
vanje, te plodovi djelovanja. Opdenit naziv za sferu djelova-
nja. 2.50, 2.72, 4.15, 4.32, 5.5, 8.3, 8.26, 9.2, 13.25

Kartikeya — vojskovoda nebeske vojske. 10.24

Kasi — Varanasi, odnosno Benares. 1.17

kevala kumbhaka — oblik zadrzavanja daha (kumbhaka) koji vodi
izbavljenju (kaivalya). 4.29

Kesava — ime Krsne. 1.31, 3.1, 10.14

kriya — “ono $to se ¢ini”, radnja, vjezba. Opcenita rije¢ za yogij-
sku vjezbu. 4.27

krtayuga (satyayuga) — jedno od Cetiri razdoblja svijeta u kojem
je vrlina prisutna u cijelosti; vidi: yuge. 8.17

ksatriya — pripadnik ratnickog staleza. 1.12, 1.40, 3.37, 4.13,
18.41

Kubera — rizniar bogova. 10.23

Kumara - doslovno “dje¢ak”, naziv se odnosi na Cetvoricu Brah-
minih sinova, Sanat, Sananda, Sanaka i Sanatana-kumaru. 3.5

kumbhaka - zadrZzavanje daha. 4.29

kundalini — energija Zivota, Zivotni princip biéa. 2.58, 3.6, 10.29

kusa trava — biljka kojoj se pripisuju blagotvorna svojstva, vjero-
jatno posjeduje svojstvo izolacije od zemljinih energetskih to-
kova, koristi se za prostirke na kojima yogini meditiraju. 6.11

L

loka — razina stvarnosti, svijet. 8.16

M

Madhava — ime Krsne. 1.14, 1.37
Madhusidana — ime Krsne. 1.35, 2.1, 2.4, 6.33
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maharsi — “veliki mudrac”, 10.6, 10.25, 11.21

mahayuga — razdoblje od 4 yuge. 8.17

mamata — princip vlasni$tva, “ja posjedujem”. Jedno od temelj-
nih obiljezja ega. Vidi: ahankara. 2.71

manas — mm, diskriminativni intelekt, lat. mens. 7.4, 13.6

manipura — vidi: cakre 2.1, 3.5, 4.13

mantra — rije¢ koja je nositelj djelatne moéi, koja je utemeljena u
stvarnosti i ima mo¢ djelovanja na stvarnost. Mantre se gru-
bo mogu podijeliti na one koje djeluju zvukom i one koje
djeluju znacenjem. 9.16, 17.23, 17.24

Manu - praroditelj Covjecanstva, najéesée se tako oznacava za-
Cetnik vrste, ili zakonodavac; Manu je onaj koji probija led,
za kojim slijede ostali. 10.6

maruti — olujna boZanstva, pratioci Indre. 11.22

matra — gré. metron, mjera. Kod pranayama matra oznacava je-
dini¢no vremensko razdoblje prema kojem se odreduje traja-
nje vjezbi. Najcesce se kao matra uzima otkucaj srca ili vrije-
me potrebno da se izgovori neka rije¢. 4.29

maya — prvobitno je pojam koriSten za stvaralatku mo¢ bogova,
da bi kasnije znacio mo¢ iluzije, a u upanisadskom razdoblju
oznacava privid svijeta koji nepodijeljeni brahman prikazuje
kao mnostvo ocitovanog svijeta. 2.41

mayavadi — zagovornik teorije da je sve maya, pogrdni naziv za
filozofe advaite. 18.22

mental — razina stvarnosti iznad astrala a ispod kauzala. Razina
spoznaje i ljubavi. 3.5, 15.15

Meru — mitska planina koja predstavlja srediste i os svijeta. 10.23

Milarepa — tibetanski yogin, poznat po visokim duhovnim po-
stignuéima. 6.42

moksa (mukti) — oslobodenje. 4.13

mudra — poloZaj ruku i prstiju koji spaja odredene energetske
to¢ke na nacin koji pogoduje dovodenju fizickog tijela u sta-
nje podudarnosti s odredenim stanjem svijesti. 6.3

muladhara - korijenska cakra, vidi: cakre. 2.1, 3.5, 4.13

N

nadi — energetski kanal. Nadiji se nalaze u pranickom tijelu i pro-
vode pranu do fizi¢kih tkiva i organa. Ima ih golemo mnos-
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tvo, a najcesée se navode ida, pingala i susumna. 2.58, 4.13,
4.27, 4.29, 8.12

Narasimha — “Covjek-lav”, oblik koji je Visnu preuzeo kako bi
ubio demonskog kralja Hiranyakasipua. 10.30

Narayana — “Gospodar voda”, “Bozji duh koji je lebdio nad voda-
ma”, ime Visnua. 8.17

Nataraja — “Gospodar plesa”, ime Sive u aspektu plesaca koji
plese ples stvaranja i unistenja svijeta. 3.5, 15.18

nauli — jedna od Satkarmi hatha-yoge, vijezba za trbu$ne misice i
Zivce solarnog pleksusa. 4.29

neti — jedna od Satkarmi hatha-yoge, sluZi prociséenju nosne Sup-
ljine i sinusa. 2.41, 4.29

nirodhah - umirenje. 18.33

nirvana — utrnuée. 2.72

nirvanicka razina — razina stvarnosti iznad atmicke razine, na pri-
jelazu izmedu Puruse i Prakrti. 3.5

nirvikalpa samadhi — stanje objedinjenosti objektivne i subjek-
tivne stvarnosti, u kojem postoji jedino “Ja Jesam”. 2.72,
6.14, 8.16

nitya — ono $to je zbiljsko, $to ima temelj u stvarnosti. 4.40

niyama - jedan od osam udova yoge, sastoji se od pridrZavanja
Cistoce, zadovoljstva, isposniStva, izucavanja i predanosti
Bogu. 4.29, 6.12

O

Om, omkara - “ommmm...”, temeljna vibracija stvorenog svi-
jeta. Omkara, odnosno pranava japa, predstavlja izgovaranje
rezonantnog zvuka “om”. 4.29

P

padmasana — poloZaj lotosa, jedna od glavnih asana koje se pre-
porucuju u yogijskim vjezbama. 6.13

paranirvanicka razina - drugi naziv za atmicku razinu. 3.5

Parvati — “Boginja od planina”, jedno od imena Sakti.10.24

Patafijali — autor “Yoga Sutre”, utemeljitelj filozofskog sustava
yoge. 2.41
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pingala — vidi: nadi. 4.29

Prahlada - sin demonskog kralja HiranyakaSipua kojeg je izba-
vio Visnu ubivsi njegova oca. 10.30

Prajapati — “Praotac”, ime Brahme. 11.39

Prakrti — priroda, pasivni stvoreni princip koji sadrzi odgovore
na pitanje “kako”, ali ne odgovara na pitanje “zasto”. Purusa
je pak odgovor na pitanje “zasto”, ali “kako” pronalazi kroz
vezu s Prakrti. 3.5, 3.24, 3.27, 3.28, 4.7, 7.6, 8.4, 8.8, 8.13,
8.15, 9.7, 9.8, 9.10, 9.13, 10.6, 11.6, 13.1, 13.20, 13.21,
13.22, 13.24, 13.25, 14.2, 14.3, 14.4, 14.5, 15.2, 15.7,
15.16, 18.40

pralaya — veliko razaranje na kraju svijeta. 8.17, 3.24

prana — energija, suptilna razina materijalnog svijeta koja se Ce-
sto uzima i kao zasebna razina, izmedu materije i astrala. 2.41,
3.5, 4.29, 15.15

pranapana — stanje sjedinjenosti uzlazne i silazne energije u tije-
lu. 4.29

pranava — vidi: om. 7.8, 8.13

pranayama — tehnike upravljanja dahom radi postignuéa psihic-
kih promjena. Jedan od osam udova yoge. 4.29

pratyahara — napustanje veze izmedu svijesti i predmeta, jedan
od osam udova yoge. 9.25

Prthivi — boZica Zemlja, element zemlje. 3.11

purnavatara — cjelovito BoZzansko utjelovljenje, avatara I$vare koji
u sebi nosi punu mo¢ i svijest. 2.55

Purusa — duhovni aspekt stvorenog svijeta, relativni pogled na
Bozansko. Vidi: Prakrti. 2.1, 3.5, 3.27, 3.28, 4.7, 7.6, 8.1,
8.2, 8.4,8.21, 10.12, 10.15, 11.3, 11.9, 11.18, 11.38, 13.1,
13.20, 13.21, 13.22, 13.23, 14.27, 15.17, 15.18

Purusottama — “Najvisi Purusa”, ime I$vare. 8.2, 10.6, 15.18

purvaka — udah. 4.29

R

raksasa — demonska bica niZeg reda, Sumski zlodusi-ljudozderi.
9.12, 11.36

Rama - ime Visnua. 10.31

Ramacandra — glavni lik Ramayane. 10.31

Ramayana — Valmikijev ep o Rami i Siti. 10.31
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rajas — guna strasti, vidi: gune. 2.45, 3.5, 4.7, 4.13, 4.29, 14.5,
14.7, 14.9, 14.10, 14.12, 14.15, 14.18, 18.43, 18.44

recaka — izdisanje. 4.29

rsi — mudrac. 1.1, 2.55, 4.13, 5.25, 10.13, 13.5

Rudra — “Unistitel;”, ime Sive u razornom aspektu. 10.23

S

sadhu — onaj tko prakticira sadhanu (duhovnu praksu). 6.1

sahasrara — “Tisuculati¢ni lotos”, krunska cakra. Vidi: cakre. 2.1,
3.5

samadhi — stanje sjedinjenja objektivnog i subjektivnog svijeta,
vrhunsko stanje yoge. 2.58, 2.72, 3.5, 8.16, 9.25

samsara — krug radanja i umiranja pogonjen vezanostima za svje-
tovno. 12.7

samskara — impresija, konstrukcija u astralnom tijelu nastala zbog
proslih iskustava. 2.16, 3.6

samyama — stanje saZetosti svijesti u bit opazanog. 9.25

Sanat-kumara - jedan od Cetvorice Kumara, kojeg se drzi Puru-
som Zemlje, odnosno bi¢em ¢ije je Zemlja fizicko tijelo. 3.5

sankhya — jedna od ortodoksnih filozofskih disciplina, bavi se
analizom naravi svijeta. 2.39, 5.5, 13.25, 18.13

sannyasa — jedna od Cetiri aSrame, stanje odbacivanja svjetovnih
duznosti radi posveéenja duhovnoj praksi; isto tako i stanje
spontanog odbacivanja svjetovnog nakon duhovnog postig-
nuca. 4.13, 6.1, 6.2, 18.2

sannyasin — onaj tko je prihvatio sannyasu. 6.1, 6.2

sat — zbilja, princip stvarnosti. Jedan od temeljnih BoZanskih prin-
cipa.

sattva — guna vrline. Vidi: gune. 2.45, 3.5, 4.7, 4.13, 14.5, 14.6,
14.9, 14.10, 14.11, 14.12, 14.14, 14.18

satya — istina, ono $to je utemeljeno u stvarnosti. 17.26

savikalpa samadhi — oblik samadhija u kojem duh dolazi u dodir
s Bozanskim, ali jo$ uvijek postoji razlika izmedu tog dvoga.
2.72

siddha — yogin koji je postigao siddhi, odnosno yogijske modi.
11.21, 11.36

siddhi — yogijske mod¢i, odnosno ocitovanja vlasti duha nad ma-
terijom. 4.29
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sindhu — “Ocean”. 4.29

Skanda - drugo ime Kartikeye. 10.24

Surya — Sunce, boZanstvo sunca. 4.29, 4.1

susumna — centralni kanal energetskog sustava, vidi: nadi. 2.58,
4.27, 4.29, 8.12

sitra — “nit”, kratke upute ili disertacija o odredenoj temi. 6.12

svadhisthana — “vlastiti oslonac”, seksualna cakra, vidi: cakre.
2.1, 3.5, 4.13

svami — pripadnik reda svamija, kojima je glavni zavjet sannyasa.
Red svamija je osnovao Sankaracarya. 2.54

Svarga — “raj”, Indrino kraljevstvo. Obrnuto: Naraka, “pakao”.
9.21

yd

S

Sakti — Zenski Bozanski princip, princip djelatne energije i modi.
3.5, 4.7, 8.22

sankhapraksalana — jedna od Satkarmi hatha-yoge, sastoji se od
pijenja blago zasoljene vode i serije asana, i sluzi prociséenju
probavnog sustava. 4.29

Sankara — ime Sive. Takoder i ime velikog ucitelja Vedante, po-
znatog i kao Sankaracirya odnosno Adi Sankara. 10.23

Sankaracarya — ime velikog ucitelja Vedante, poznatog i kao San-
kara odnosno Adi Sankara. 2.70

Siva — Bog u aspektu Unistitelja, razoritelja svjetovnih vezanosti
i adharme. Takoder i muski princip atmicke razine. Koristi
se 1 u znacenju principa svijesti. 3.5, 3.35, 15.18

§ruti — “Cuvenje”, objavljeni spisi. Sinonim za Cetiri Vede (Rg,
Sama, Yajur i Atharva) 2.52

§udra — pripadnik najnize kaste fizickih radnika. 9.32

T

tamas — guna inercije, vidi: gune. 2.45, 3.5, 4.7, 4.13, 4.29, 14.5,
14.8, 14.9, 14.10, 14.13, 14.18

tretayuga — jedno od Cetiri razdoblja svijeta, u kojem su prisutne
tri Cetvrtine vrline; vidi: yuge. 8.17

tyaga — odricanje od plodova djelatnosti. 18.2

555



Bhagavad-gita

U

upadhi — “ogranicenje”, naziv za energetska tijela (fizi¢ko i sup-
tilnija). Ograni¢enje u smislu da su tijela superponirana na
Atman i ogranicavaju ga u prividno zasebne “posude” koje se
opazaju u sferi relativnog. 2.41

upanisade — nadopune Veda koje se bave filozofskim razmatra-
njima i yogijskom praksom, nastale su u novije doba, nesto
prije nastanka budizma. 2.42, 6.5, 10.7, 13.15

\

Vainateya — ime Garude. 10.30

vaiS§ya — pripadnik kaste obrtnika i trgovaca. 1.40, 4.13, 9.32,
18.41, 18.44

vanaprastha — posljednje Zivotno razdoblje (aSrama) u kojem se
sannyasin povla¢i u Sumu kako bi se zadubio u meditaciju i
napustio tijelo. 4.13

vajra — izvorno oznacava Indrino gromoliko oruZje kojim se bori
protiv demona Vrtre. Znadi takoder i “dijamant”. Oznacava
visoku energetsku supstanciju. 10.28

varpe — izvorni naziv za kaste. 4.13, 18.41

Varuna - bozanstvo vode, element vode. 10.29, 11.39

vasana — prikrivena Zelja, projekcija unutarnje neispunjenosti pre-
ma van. 2.16

Vasava — Indra. 10.22

Vasudeva — ime Krsninog oca. Adiparvan

Vasudeva — ime Krsne. 7.19, 10.37, 11.50

Vayu - bozZanstvo vjetra, vjetar. 11.39

Vedanta — “Kraj Veda”, filozofija upanisada. 15.15

Vede — Cetiri objavljena spisa, Rg, Sama, Yajur i Atharva. U Sirem
smislu je opéa imenica za sveti spis. 2.42, 4.32, 8.11, 8.17,
8.28, 9.20, 9.21, 10.22, 10.35, 11.48, 15.1, 15.15

Visnu — bozanski princip Odrzavatelja, ¢esto sinonim za I$varu.
10.21, 11.24, 11.30

viSuddha — grlena cakra, vidi: cakre. 2.1, 3.5, 4.13, 10.12

viveka — sposobnost razlikovanja zbiljskog i nezbiljskog. 4.37,
4.40
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vrtti — “vrtlog”, vrtloZzenje umne supstancije koje se opaza kao
misao ili osjecaj. Isto tako oznacava kolebljivost misli i osje-
¢aja, njihovo uznemirenje. 18.33

Y

Yama - bozanstvo smrti, posljednjeg suda i pravednosti; bog
Dharma. Vanaparvan, 4.8

yama — jedan od osam udova yoge, sastoji se od pridrzavanja
principa istine, nenasilja, negramzivosti, celibata i neprisva-
janja tudeg. 4.29, 6.12

yajna — vedski Zrtveni obred. 3.9, 3.14, 3.15, 4.30, 4.33, 9.16

yoga — doslovno “jaram”, “uprezanje”. Oznaclava svaki tehnicki
sustav koji je ciljano osmisljen za postizanje oslobodenja. 2.41,
2.48, 2.50, 2.58, 3.3, 3.6, 4.2, 5.2, 5.5, 5.6, 6.2, 6.3, 6.4,
6.12, 6.16, 6.17, 6.23, 6.36, 6.46, 7.25, 9.2, 10.7, 11.9

yogin — praktikant yoge. 2.1, 2.40, 2.48, 2.56, 2.58, 2.59, 2.68,
2.70, 3.4, 3.5, 3.6, 3.7, 4.26, 4.27, 4.29, 5.3, 5.6, 5.11,
$5.13, 5.24, 5.27, 5.28, 5.29, 6.1, 6.2, 6.8, 6.10, 6.11, 6.12,
6.13, 6.14, 6.15, 6.23, 6.27, 6.28, 6.31, 6.35, 6.42, 6.45,
6.46, 6.47, 8.10, 8.22, 8.23, 8.27, 8.28, 9.2, 10.20, 11.8,
11.9

yogini — Zena yogin.

yuga — razdoblje svijeta (krta, tretd, dvapara i kali). 8.17

NAPOMENA IZDAVACA: U dogovoru s autorom i lektorom, kod pri-
preme Bhagavad-gite koristili smo medunarodno prihvaéenu latini¢nu
transliteraciju pri pisanju sanskrtskih izraza. Iako postoji velik broj izraza
koji je nesluzbeno prihvaéen u svojoj kroatiziranoj ili anglikaniziranoj
varijanti (npr. Krisna umjesto Krsna, cakra umjesto cakra), u pravilu smo
koristili izvorne izraze. Ipak, kod terminologije koja vuée porijeklo iz
sanskrta, ali nije izvorno sanskrtska, nismo je nasilno vradali izvorniku
(npr. pokret Hare Krisna ili nirvanicka razina). Buduéi da u sanskrtu
nema velikih i malih slova, kod kapitalizacije smo se prilagodili hrvatskom
pravopisu, osim u slu¢aju rijetkih iznimaka poput mantri, gdje su velika
pocetna slova koriStena u svrhu naglasavanja.
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Od istog autora dosad je objavljeno:

Pristup Yogina

“Svijet e postati savrSenim kad na njemu
budu Zivjeli savrseni ljudi, a svaki pojedini
Covjek mora sam nastojati na svojem sa-
vrSenstvu. Zaboravimo misionarstvo, zabo-
ravimo propovijedanje drugima. Zaboravimo
"radosne vijesti", to su samo mamci kojima
se okre¢emo od stvarnih problema. Posvetimo
se sebi, i nacinimo od sebe primjer covjeka,
kakvog bismo poZeljeli svijetu. Nista drugo
se ne tragi od nas. Postignimo sami prosvje-
tljenje, ne pokusavajmo prosvjetliti druge.
Ako sami budemo ispunjeni Bogom, drugi ée
to sami osjetiti bez da im kaZemo, ako im
zatreba, i sami e nas potraZiti i od nas uciti.
Pred nama su riznice tajni. Sve tajne bit ée
otkrivene. Bastinit éemo kraljevstvo nebesko.

Pocnimo.”

A Yogi Approach

“The world will become perfect when it becomes inhabited by the
perfect people, and each individual has to work on one's own perfection.
Let us forget the missionary thing, forget
preaching to the others. Forget the "joyful
news", these are mere baits that divert us from i *!I.
our real problems. Let us turn to ourselves, |
and make ourselves into the examples of men,
that we would wish to the world. Nothing
more is expected from us. Let us attain the
enlightenment ourselves, let us not attempt
to enlighten the others. If we ourselves are
filled with God, the other will feel it without
us having to tell them, and if they feel the
need they will come and learn. The treasury
of secrets is before us. All the secrets will be
revealed. We will inherit the kingdom of God.

Let us begin.”

A Yogi .ﬂ.'i:lﬂrna_clf




[zdavacka kucéa Ouroboros najavljuje:

Yoga Siitra (prijevod 1 komentar Danijel Turina)

“Nemirni dub projicira Zelje i

njihovo ostvarenje u sferu ne-

zbzl;sk/og: Umftmj nezbzljfl_eog nije ‘I’uga Sutra
moguce ispunjenje, buduéi da ono
dolazi jedino od zbiljskog. Zbog
toga dub okrenut svijetu pati. Obu-
stavljanje patnje postife se pre-
stankom projekcija, te okretanjem
svijesti prema unutra. Unutar vla-
stite svijesti opaZa se stvarnost, koja
je aspekt temeljne stvarnosti. Umi-
renjem svijesti, te otpustanjem go-
mila uznemirenja (klesa) iz svijesti,
raste suptilnost svijesti, Cime raste
suptilnost objekata opaZanja. Opa-
Zanjem objekta najvele suptilnosti
gubi se njegova objektivnost, od-
nosno, gubi se razlika izmedu opa-
Zanog, procesa opazanja i onog koji
opaza. Tako Ja Sebe Jesam Sobom. U tom stanju opaZam da sam Ja
jedina Stvarnost. Bez icega drugog, sto bih mogao postici, ostajem postojan
u najvisem postignuéu.”

Al idesals  [ardjal Turies

pr—=t

(iz komentara)

Danijel Turina: Nauk yoge (radni naslov)

“Ova knjiga zapisana je u obliku pitanja i odgovora - pitanja pred-
stavljaju prociséenu i fokusiranu verziju svega, s Cime sam se sretao u
raspravama u digitalnim medijima i uivo; veéinu pitanja mi je doista u
ovom ili onom obliku netko postavio, i na njih sam u ovom ili onom
obliku ve¢ odgovarao; ovo je safetak pedesetak megabajta arbiva mojeg
sudjelovanja na razlicitim konferencijama i diskusijskim grupama, ali
ponovo zapisan, prociséen i saZet. Teme koje sam obradio ne odnose se
samo na yogu, nego i na sve stvari s kojima razni ljudi mogu imati
problema, tako da drZim kako ée ovaj materijal mnogima biti od koristi.”

(iz uvoda)





