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Uvod

Sorupananda i Tattuvaraya

Sorupananda (znan i kao Swarupananda kad se njegovo ime piSe na sanskrtski nacin) je bio
tamilski svetac i guru koji je zivio u Viramanagaru, tamilskom svetom mjestu, u petnaestom
ili $esnaestom stoljeéu. Zivio je s Tatturavayom, sinom svoje sestre. Njih dvoje je studiralo
Sastre, te su oboje te¢no koristili sanskrt i tamilski. Medutim, u njima je sinulo shvacanje da
korist steCena iz ograni¢enog akademskog znanja, koliko god bila hvalevrijedna, nema mo¢
da im podari plod slobode od rodenja. Nakon $to su dosli do zakljuc¢ka da bi im samo jiiana,
istinsko znanje, donijelo taj ishod, odlucili su da bi pogre$no prosudili kad bi nastavili
posvecivati svoje vrijeme i energiju stjecanju jos knjiskog znanja. Ne zele¢i protratiti ljudsko
rodenje, za koje su vjerovali da ga je tesko dosti¢i, na ciljeve koji mogu donijeti dobrobiti
samo u njihovim trenutnim Zzivotima, odlucili su potraziti ostvarenog sadgurua koji bi ih
oboje oslobodio od ciklusa radanja i umiranja.

U jednom od tradicionalnih zapisa o njihovim zivotima receno je da su i Sorupananda
i Tattuvaraya radili tapas u proslim zivotima a da nisu ostvarili Jastvo. U ovoj verziji
dogadaja iz njihovih Zivota taj se impuls, koji je plod tapasa, manifestirao u njihovim
kasnijim rodenjima u obliku Zelje za samo-ispitivanjem i Zelje da nadu zivuéeg gurua koji im
moze otkriti Jastvo.

Djelujué¢i prema tom impulsu, zajedno su trazili gurua na raznim mjestima, ali je
njihova potraga bila neuspjesna. Isprva su oboje bili potisteni neuspjehom, ali im je onda
sinulo da bi im se Sanse za uspjeh mogle povecati kad bi se razdvojili i neovisno trazili u
raznim smjerovima.

Prije nego §to je svatko krenuo u svom smjeru nastaviti potragu, dogovorili su se
sljedece: 'Koji god od nas dvoje prvi dobije bogatstvo darsana istinskog gurua, taj ¢e zauzeti
polozaj gurua za drugoga.'

Sorupananda je otputovao na jug, a Tattuvaraya na sjever.

Kad je Sorupananda doSao do predgrada grada Govattama, smjeStenog na obalama
rijeke Kaveri, preplavilo ga je blaZenstvo. Ruke su mu spontano oblikovale gestu pozdrava
iznad glave i suze su mu se slijevale niz obraze.

Mislio je u sebi, 'Negdje u ovom mjestu boravi jiiana Guru.'

Sorupananda je napravio pradaksinu oko cijelog grada kao znak postovanja prije nego
je usao u glavne ulice da se raspita o mo¢nom Guruu za kojeg je osjetio da negdje ovdje
boravi.

Unutar grada mu je reeno da postoji jedan povudeni sveti ¢ovjek, Sivaprakasa Swami,
koji je zivio blizu rijeke u Sumarku 1 rijetko je odlazio s tog mjesta. Napravio si je jednostavnu
kolibu od rijecnog rogoza i izbjegavao je doticaj s ljudima.

Sorupananda je pretpostavio da to mora biti Guru ¢iju je moé osjetio kako se
priblizavao gradu.

Ne Zeleéi ometati Sivaprakasa Swamijevu privatnost direktno mu prilazeéi, stajao je
dosta daleko od kolibe i ¢ekao da izade. Kad se Swami pojavio, Sorupananda je pao nicice
pred njim.

Drze¢i mu stopala, iznio je pred njega molbu,' Spasi me od oceana rodenja i smrti
dajué¢i mi jiiana upadesu (inicijaciju u jaanu)"

Sivapraka$a Swami je odmah shvatio da ga za pomo¢ moli izrazito zrela osoba.
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Obracajuéi se Sorupanandi rekao je: 'Appa (termin za njeznost)! Dugo vremena sam
boravio na ovom mjestu, ¢ekajuc¢i da mi dodes.'

Sivaprakasa Swami je onda dao zatrazenu jiiana upadesu i ubrzo nakon toga
Sorupananda je pao u duboki samadbhi.

Posto ne postoji zapis da je Sorupananda radio ikakvu sadhanu, opcenito se
pretpostavlja da je ostvario Jastvo ubrzo nakon prvog susreta sa Sivaprakasa Swamijem.

Postoji nekoliko razli¢itih verzija Sorupanandinog i Tattuvarayinog Zivota. Ramana
Mabharsi je sazeo dogadaje koji su se zbili u jednoj od razli¢itih verzija price na sljede¢i nacin:

Tatturavayar i Swarupananda su odlu¢ili po¢i u potragu za sadguruom u
dva razlicita smjera. Prije nego su krenuli, sporazumjeli su se. Tko god
prvi nade sadgurua bi ga trebao pokazati drugom. Koliko god da je
Tattuvarayar trazio, nije mogao naé¢i sadgurua. Swarupananda, koji je bio
Tattuvarayarov ujak, prirodno je bio stariji ¢ovjek. Jedno vrijeme je
trazio, umorio se i odmorio na jednom mjestu. Osjecajuci da vise ne
moze nastaviti s potragom, molio se Gospodinu, 'O I§wara, vise ne mogu
lutati uokolo. Ti bi mi stoga trebao poslati sadgurua.' Stavivsi teret na
Gospodina, sjeo je u tiSini. Bozjom milos¢u Sadguru je dosao sam do
njega i dao mu tattva upadesu (upute za Samo-ostvarenje?).

U meduvremenu je Tattuvaraya odustao od vlastite potrage za guruom. Umjesto toga
je odlucio uloviti Sorupanandu da vidi da li je on bio bolje sre¢e. Ne postoji zapis o tome gdje
su se njih dvojica napokon sreli, ali kad su se sreli, Sorupananda je postao Tattuvarayin guru u
skladu s dogovorom kojeg su ranije napravili.

Tattuvaraya je brzo i1 bez napora ostvario Jastvo u Sorupanandinom prisustvu. Pocetne
rije¢i Paduturaija, jednog od njegovih glavnih djela, otkrivaju kako se taj dogadaj brzo zbio:

Stopala (od Sorupanande), ona su ta koja su se, putem milosti i uzimajuci
bozanski oblik, uzdigla 1 dosla u ovaj plodni svijet da me prosvijetle u
vremenu koje je potrebno da se sjemenka mungo graha okrene.?

Mungo grah je dal koji je jedan od dva glavna sastojka idlija (rizinih kolaci¢a s crnim
dalom) i dose (vrsta paladinke od tu¢enog tijesta s rizom i crnim dalom). Promjer mu je 2-
3mm i blago je asimetri¢an umjesto sferican. Ovo svojstvo je navelo Tattuvarayu da napise, u
drugom stihu, da mu je Sorupananda podario oslobodenje u istom vremenu koje je potrebno
da se 'sjemenka mungo graha zaklima i okrene na drugu stranu'.?

Tattuvaraya je u potpunosti pripisao svoje skoro pa trenutno prosvjetljenje mo¢i i
milosti svog Gurua, radije nego bilo kakvoj unutrasnjoj zasluzi, zrelosti ili vrijednosti:

Moguce je zaustaviti vjetar. Moguce je saviti kamen. Ali §to se moze
napraviti s pobjesnjelim umom? Kako li je cudesan nas Guru, onaj koji je

Y Pisma i prisje¢anja iz Sri Ramanasramamama, Suri Nagamma, 8. 4. 1948. str. 21-22. Sorupanandino ime se
pise 'Swarupananda' u izdanjima Ramanasramama, dok se Tattuvarayino ime pojavljuje u Razgovorima sa Sri
Ramana Maharsijem kao 'Tatvaroyar' i 'Tatva Rayar'.

% Tiruvadi malai, red 1-3.

% Nanmanimalai, stih 10.
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usliSio/podario da se ovaj um u potpunosti transformira u Jastvo! Jezice
moj, ponavljaj ovo bez da ikad zaboravis.

Kad me moj Gospodin, onaj koji me prenio preko smjestivs§i me na svoja
lotosova stopala, pogleda svojim pogledom milosti, tama u srcu nestaje.
Sve stvari postaju potpuno jasne i transformirane u Sivam. Za sve sastre
se vidi da pokazuju prema stvarnosti.

Najvelicanstveniji Gospodine, da me nisi pogledao svojim okom
bozanske milosti, (i obasjao me) svjetlom koje sija kao bujajuéi svijet,
kao mnostvo, kao jiiana, kao jedno, gdje bi bio um kojim sam ispitivao i
gdje bi ja, tvoj predanik, bio?

Da bi me rastvorio/procistio, dao si mi pogled u kojem nije bilo gledanja.
Iskorijenio si moje neznalacko 'ja' i 'moje'. Donio si kraj svim buduéim
rodenjima ove okrutne osobe. O Gospodine, jesam 1i dostojan milosti
koju si mi podario?*

Tattuvaraya je vrlo brzo ostvario Jastvo putem milosti i moc¢i svog gurua Sorupanande.
To ga je navelo da u nekim svojim spisima izjavi, donekle hiperboli¢no, da Sorupananda, za
razliku od bogova, daruje trenutno oslobodenje svima koji dodu u njegovo prisustvo.

(Da bi uvjerio deve) Brahma, kojem je manjkalo moci da ih navede da
direktno iskuse stanje Cistog bivanja, je drzao uzareno zeljezo u svojoj
ruci i izjavio, 'Ovo je vrhunska stvarnost objavljena u Vedama. Ne
postoji ni§ta drugo osim toga. Kunem se da je to tako.' Siva je kao
Daksinamurti izjavio, 'U svim svjetovima, samo je Cetvoro sposobno;
samo su oni dovoljno zreli za tattva jiianu." Gospodin (Krisna) je, drzeci
disk, morao neznalici Arjuni, koji je sjedio na bojnim kolima, osamnaest
puta ponavljati. Ali ovdje na ovom svijetu (moj guru) Sorupananda
daruje jiianu, opipljivu poput dragog kamenja na dlanu, svima.’

Neke od ovih dogadaja bi trebalo malo pojasniti. Brahma gita je izvor pri¢e navedene
na pocetku stiha. Ovaj tekst je preveden sa sanskrta na tamilski od samog Tattuvaraye.
Njegova verzija relevantnih stihova, uzeta iz petog poglavlja, glasi:

96 Onaj s Cetiri lica (Brahma), onaj koji stvara sve svjetove i njihov je
Gospodar, je rekao, 'Vi (bogovi) koje me volite, poslusajte! Zato $to sam
ja onaj koji vam objavljuje da je ovo znacenje drevnih Veda, to je
stvarnost van usporedbi. Ako ste u bilo kakvoj nedoumici, zagrijat ¢u
zeljezo dok nije uzareno i drzat ¢u ga u svojim zlatnim rukama da
dokaZem da sam slobodan od bilo kakvih neistina.'

97 Onaj koji sjedi na lotosovom cvijetu (Brahma) je rekao, ‘(Bogovi, vi
koji ste) ljupki predanici (Gospodina Sive), poslusajte! Znacenje Veda,
na nacin na koji sam ga objasnio, je upravo takvo. Ne postoji nista dalje

* Venda antadi stihovi 12, 14, 60, 69.

® Tiruvadi malai, red 117-126. '‘Osamnaest puta’ se odnosi na poglavlja Bhagavad gite.
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od toga. Da bi vas se u vasim umovima uvjerilo u to, dao sam trostruku
zakletvu, drzedi se za stopala Gospodina (Sive).'

Drzanje uzarenog zeljeza u rukama je bio drevni nacin dokazivanja istine ispitivanjem
krivnje putem iskusenja. Ako meso na rukama nije bilo opeceno, onda je izjavljeno uzeto kao
istinito.

Tattuvaraya je u redovima Tiruvadi Malaija iznio tvrdnju da je njegov Guru mocniji i
sposobniji podariti prosvjetljenje nego trimurti Brahme, Visnua u obliku Kri$ne, i Sive. Dalje
razradujuéi tu temu, Tattuvaraya je izjavio da je Siva, pojavljujuéi se kao Daksinamurti, uspio
prosvijetliti samo cetiri sveca (Sanaku, Sanandanu, Sanatkumaru i Sanatsujatu); Brahma je
morao pribjeci drzanju uzarenog zeljeza i izgovaranju zakletve da bi uvjerio svoje sljedbenike
deve u istinitost svojih ucenja; dok Kri$na, unato¢ davanju opS$irnih ucenja zabiljezenih u
Bhagavad Giti, nije bio sposoban prosvijetliti ¢ak ni Arjunu. Iako je ovo donekle gruba
procjena, Bhagavan je sam spomenuo nemoguénost Krishe da prosvijetli Arjunu putem
ucenja zabiljezenih u Bhagavad Giti:

Na isti na¢in je Arjuna kasnije priznao, iako je rekao Sri Krisni u Giti
'Zabluda je uniStena a znanje je upijeno', da je zaboravio Gospodinova
uéenja i moli ga da mu ih ponovi. Sri Krignino ponavljanje kao odgovor
na zamolbu Arjune je Uttara gita.®

Dok sve ovo moze zvuéati pomalo bogohulno, dug i dobro utemeljen stav u Sivaizmu
jest da je, kad je u pitanju prosvjetljavanje predanika, ljudski guru puno efikasniji i ima viSe
moc¢i nego sami bogovi.

Iako je Tattuvaraya znao da mu je ogromna mo¢ njegova Gurua dala oslobodenje, nije
mogao shvatiti zaSto ga je ta mo¢ u konacnici izdvojila kao dostojnog primatelja te
oslobadajuce milosti. U jednom dugom stihu je promisljao o tajanstvenoj prirodi prarabdhe —
zaSto su se dogadaji odvijali na nacin kako je prikazan u razli¢itim pri¢ama o bogovima —
prije nego Sto je zabiljezio okolnosti vlastita oslobodenja u uzbudljivom zavrSetku stiha:

Kad (¢ak i) bogovi ocajavaju; kad oni koji istrazuju puteve svake religije
postanu zbunjeni i zamoreni; kad ¢ak i oni koji izvode velike i naporne
tapase, uranjajuci se u vodu zimi, stojeci usred vatre ljeti, 1 napustajuci
hranu da bi iskusili vrhunce patnje, ne uspiju sti¢i do cilja, ja ne znam $to
je to bilo (8to me darovalo jrianom). Je i to bilo putem velicanstvenosti
onoga koji je plemenita uma (Sorupanande)? Ili putem prirode njegove
samilosti? 1li je to bio utjecaj njegove vlastite (apsolutne) slobode (da me
odabere)? Bio sam na najniZi od najnizih, ne znaju¢i nista drugo osim
objekata ¢ula. Bio sam izgubljen, ograni¢en na ovo smrdljivo tijelo visine
osam pedalja, ispunjeno trulim mesom. Ali rekao mi je 'Dodi, dodi',
daruju¢i mi svoju milost gledaju¢i me svojim lotosovim o¢ima. Kad je
izgovorio tu jednu rije¢, stavljajuéi ruke na moju glavu i okrunjujuéi ju
svojim besprijekornim plemenitim stopalima, moje oko jiiane se otvorilo.
(Prije toga) bio sam bez oka (jriane), pateci kroz bezbrojna doba radajuci
se 1 umiruci. (Ali) kad mi je on zapovijedio 'Vidi!', tada, za mene, nije
bilo usuda; nije bilo karme; nije bilo plamenooke smrti. Sav svijet
diferenciranih formi je postao jednostavno manifestacija Sorupanande. ’

6 Uspomene na Sri Ramanu, str. 52.

" Nanmanimalai, stih 37, linije 29-50.
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Stihovi koji odmah prethode ovom izvodu raspravljaju o sudbini, karmi i smrti, i
spominju tvrdnju da ih je nemoguce unistiti. Tattuvaraya se ne slaze s tim i citira izjavu svog
gurua Sorupanande: 'Iskorijenili smo dobra i zla djela u ovom svijetu; unistili smo mo¢
sudbine; pobjegli smo iz ralja Yame (smrti).”®

U dijelu stiha koji je ovdje citiran, Tattuvaraya naglaseno-izri¢ito-nedvosmisleno
podupire svoju tvrdnju govoreci da kad se njegovo vlastito oko jiiane otvorilo putem pogleda
i dodira njegova Gurua, 'za mene, nije bilo usuda; nije bilo karme; nije bilo plamenooke smrti.
Sav svijet diferenciranih formi je postao jednostavno manifestacija Sorupanande.’'

Postoje drugi stihovi koji potvrduju Tattuvarayinu izjavu da nakon Sto ga je
Sorupananda oslobodio, nije znao nista drugo osim swarupe koja je uzela oblik Sorupanande
da bi ga prosvijetlila:

Sve §to se pojavljuje je samo swarupa Sorupan(ande). Gdje su Cvrsta
zemlja, voda i vatra? Gdje je zrak? Gdje je eter? Gdje je um, Kkoji je
zabluda? Zaista, gdje je velika maya? Gdje je 'ja'?

(U veli¢ini) nema Sorupanu ravnog. O tome nema ni najmanje sumnje.
Sli¢no tome, ne postoji ravan meni (u majusnosti). Nisam znao razliku
medu nama dok sam, u proslosti, uzeo oblik mesnatog tijela, a niti
kasnije, kad me pretvorio u sebe stavljaju¢i svoja medu sli¢na lotosova
stopala (na moju glavu). Sad sam nesposoban ista znati.’

Neka neki kazu da je Siva vrhovni. Neka neki kazu da su Brahma ili
Visnu vrhovni. Neka neki kazu da su Sakti i Sivam vrhovni. Neki kazu da
je uoblicen (s obli¢jem). Neki kazu da je bezobli¢an. Ali mi smo spoznali
da su svi oblici jedino na$ Guru.'?

Tattuvaraya je pisao 0 posljedicama svog ostvarenja u pjesmi zvanoj 'Pangikku
uraittal' (Paduturai, stih 64), ¢iji se naslov moze prevesti kao 'Gospodarica govori svojoj
sluzavki'. Drugi od pet stihova, koji govori o jednostavnom, asketskom Zivotu koji je nakon
toga vodio, s odobrenjem Bhagavana spomenut je u Razgovorima sa Sri Ramana Maharsijem,
u razgovoru br. 648:

1

Nasa nagrada je bila da je svaka rije¢ koju smo c¢uli ili rekli nada
(bozanski zvuk).

Nasa nagrada je bila imati 'bivanje mirnim' (summa iruttal) kao nas
poziv.

Nasa nagrada je bila uéi u drustvo vrlih predanika.

Dragi moj prijatelju, to je zivot koji nam je darovao nas Guru.

& Nanmanimalai, stih 37, linije 24-26.
® Nanmanimalai, stih 38, 39.

19\/enba antadi, stih 8.
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2

Nasa nagrada je bila imati golo tlo kao nas krevet.

Nasa nagrada je bila primiti milostinju u dlanove.

Nasa nagrada je bila nositi tkaninu oko prepona kao odjecu.
Dragi moj prijatelju, nama nista ne nedostaje.

Bhagavanov komentar na taj stih je bio:

U ranijim danima nisam imao tkanine da je rasprostrem po podu.
Obicavao sam sjediti na podu i lezati na zemlji. To je sloboda. Kauc je
vezanost. Za mene je to zatvor. Nije mi dozvoljeno sjesti gdje i kako mi
odgovara. Nije li to vezanost? Potrebno je biti slobodan ¢initi kako nam
odgovara i ne biti sluzen od drugih.

Ne Zeljeti niSta je najviSe blazenstvo. To moze biti shvaceno samo kroz
iskustvo. Cak se ni kralj ne mozZe usporediti s ¢ovjekom koji nema Zelja.
Kralj ima podanike pod sobom ali ¢ovjek bez zelja nije svjestan nicega
osim Jastva. Sto je bolje?"

Pjesma se nastavlja:
3

NaSa nagrada je bila biti grden od svih.

Nasa nagrada je bila da je strah od ovog svijeta, i od idu¢eg, umro.

Nasa nagrada je bila biti okrunjenim lotosovim stopalima Onog punog
vrlina (Guru).

Dragi moj prijatelju, to je zivot koji nam je darovao na$ Guru.

4

NaSa nagrada je bilo nadmo¢no bogatstvo koje je sloboda od Zelja.
Nasa nagrada je bila da je bolest zvana 'Zelja' isCupana iz korijena.
NaSa nagrada je bila ljubav u kojoj smo se topili, placucéi, 'Gospodine!".
Ah, dragi moj prijatelju, reci mi, koji tapas sam u¢inio za to?

Postoji posredna referenca u prvom redu Tirukkural 363: 'Ne postoji
nadmoc¢nijeg bogatstva u ovom svijetu od slobode od zZelja. Cak ni u sljede¢em
(svijetu) nema nic¢ega $to bi se s tim moglo usporediti.'

Posljednji stih kaze:
5
Nasa nagrada je bila nositi odje¢u koja se nikad ne iznosi.
Nasa nagrada je bila posjedovati kao 'Ja' onoga koji je svuda prisutan.

Nasa nagrada je bila da je (nasa) lazna vjera postala stvarnom.
Dragi moj prijatelju, to je zivot koji nam je darovao nas dobrohotni Guru.
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'Odjeca koja se nikad ne iznosi' je ¢ikadasa, prostor svijesti.

Nakon ostvarenja Tattuvaraya je provodio vecinu vremena upijen u Jastvo.
Sorupananda je znao da je njegov ucenik jako nadaren za pisanje stihova na tamilskom
I htio je da taj dar upotrijebi. Medutim, da ga izvede iz samadhija i da ga postavi na
knjizevni put, znao je da ga mora nagovoriti da izade iz njegovog skoro-vjecnog stanja
samadhija. Ovako se pri¢a odvijala u tradicionalnoj verziji Tattuvarayinog Zivota:'*

Sorupananda je mislio, Ovaj Tattuvaraya je jako vjest u pisanju
stihova na tamilskom. Kroz njega bi mogli napisati neke sastre na
dobrobit svijeta.'

Dugo vremena je sugestijama ukazivao na svoju volju, ali kako je
Tattuvaraya cijelo vrijeme bio u nisti (Samo-upijenosti), nije mogao
djelovati u skladu s njima.

Nakon nekog vremena Sorupananda je odlucio da bi trebao drugacije
djelovati da postigne svoj cilj.

Pretvarajuéi se da Zeli uljnu kupku na dan mladog mjeseca, okrenuo se
prema svom posluZitelju i zatraZio, 'Donesi ulje'.

Tattuvaraya, koji je stajao blizu, je znao da je amavasya (dan mladog
mjeseca). Poceo je govoriti rekavsi 'Am..." i zaustavio se.

Zabranjeno je kupati se u uljnoj kupki na amavasyu. Ovaj prekid s obi¢ajima je
bio dovoljan da izvede Tattuvarayu iz njegove Samo-upijenosti. Spontano je izgovorio
'Am..." vjerovatno kao uvod u to da je taj dan amavasya, ali se zaustavio jer je shvatio
da bi od njega bilo neprili¢no kritizirati bilo kakvu radnju koje njegov Guru odluci
poduzeti. To je Sorupanandi dalo priliku koju je trazio:

Cim je ¢uo da je Tattuvaraya progovorio, Sorupananda se poceo
pretvarati da je ljut na njega.

Rekao je, 'Moze li biti zabrana za mene, mene koji prebivam van
vremena, koji sam nadisao sve sankalpe koje uzimaju oblik dozvoljenog i
zabranjenog? Ne stoj preda mnom! Napusti moje prisustvo!'

Tattuvaraya je mislio u sebi, 'Zbog mog nedjela odredivanja zabrane
mom Guruu, koji sjaji kao nepodjeljena punoca bivanja-svijesti-
blaZenstva, nije viSe umjesno da ostanem u ovom tijelu. Nema drugog
nacina da se pokajem od toga da se utopim u moru.'

S tim mislima na umu, hodao je unatrag lica okrenuta prema Guruu,
liju¢i slapove suza na pomisao da mora napustiti njegovo prisustvo.

Druge verzije te pri¢e jasno kazu da je Tattuvaraya hodao unatrag iz Guruova
prisustva jer je osjecao da je neprilicno okrenuti leda svom Guruu. lako to nije jasno u
ovoj prepri¢anoj verziji, izgleda da je hodao unatrag dok nije doSao do obale mora
gdje se namjeravao utopiti. Pri¢a se nastavlja:

Putem samilosti koju je osje¢ao za druga bi¢a i kroz mo¢ iskustva
Jastva koje ga je opsjelo, poceo je pjevati stihove kako je hodao (unatrag
prema oceanu). Bilo je osamnaest djela koja je ispjevao u slavu svog

1 Biografski detalji koji slijede u uvuéenom dijelu teksta su uzeti iz uvoda Tattuvarayinog djela Paduturai,
izdanje 1953., izdavada Cidambaram Ko. Cita. Madalayam. Pojavljuju se na stranicama 8-16.
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Gurua i svog paramagurua (Sivapraksa Swamija). Njih su zapisali neki
Sorupanandini ucenici.

Nastavivsi pjevati ovih osamnaest djela, ucenici koji su ga pratili su
zapisali §to je ispjevao, (donijeli su stihove) Sorupanandi i procitali ih u
njegovom prisustvu.

Sorupananda se pretvarao da nije zainteresiran: 'Poput Zene koja ceslja
svoju kosu i veze ju, ovaj koji ima usta pjeva i Salje te stihove.'

Druga verzija Tatturavayinog zivota kazuje da je Sorupananda poslao ucenike
da zapisu stihove koje je Tattuvaraya pjevao, tako da se njegov nedostatak interesa ne
bi trebao uzeti za ozbiljno. Sve je to bio dio lukavstva da natjera svog ucenika da
pocne knjizevnu karijeru.

U meduvremenu je Tattuvaraya ¢eznuo i jadikovao: 'Ajoj, postao sam
nesposoban za darsan mog Gurua. Stoga, u kojem ¢u rodenju imati
njegov darsan?'

Poput djeteta koje je sprijeceno vidjeti majku, plakao je toliko da mu
je cijelo lice nateklo. U tom trenutku je pjevao 'Tiruvadimalai' iz
Paduturaija. Bio je blizu ruba mora i skore smrti.

Kad su ucenici otiSli do Sorupanande javiti mu Sto se dogada, on
(popusti 1) rece, 'Recite 'Guruvukku vingi' (onoga koga je opsesivna
¢eZnja za Guruom ucinila bolesnim) da dode ovdje.’

Kad je Tattuvaraya cuo za to, bio je potpuno osloboden od tjelesnih
patnji te je takoder povratio sposobnost hodanja (prema naprijed).

Pulavar Puranam, antologija biografija tamilskih svetaca-pjesnika, u stihu
trinaest poglavlja o Tattuvarayi navodi da je on ve¢ bio do vrata u moru kad ga je
Sorupananda pozvao da se vrati. Pri¢a se nastavlja:

On (Tattuvaraya) rece ucenicima (koji su dosli s porukom),
'Sorupananda, skladiSte milosti 1 suosjecanja, je naredio da se ¢ak 1 ja,
veliki gresnik, vratim.'

Dozivljavaju¢i vrhunsko blazenstvo, ispjevao je joS dijelova
Paduturaija, i vratio se u prisustvo svog Gurua. Stajao je tamo, lijuci
suze u ekstazi, pjevajuci hvalospjeve o svom Guruu.

Sorupananda je samo rekao, 'lru’.

Iru je imperativ glagola koji zna¢i 1 'Budi' i 'Ostani'. Odabiru¢i tu rije¢
Sorupananda mu je naredio i da ostane fizi¢ki s njim 1 da takoder nastavi prebivati u
stanju Cistog bivanja.

Tattuvaraya je tamo sretno zivio, sluze¢i svom Guruu.

Sorupananda je proSao kroz djela koja je Tattuvaraya ispjevao 1 bio je
ushi¢en dubinom njihova znaCenja 1 velianstvenoSéu njihova
vokabulara. Medutim, ni¢im nije ukazao na radost koju je osjecao.

Onda je pomislio u sebi, 'Ove sastre ¢e biti korisne samo za ucene a
ne i za druge'.

Rekao je Tattuvarayi, 'Appa, ispjevao si ove Jsastre za Vlastitu
dobrobit, ali ne i za dobrobit ljudi ovoga svijeta'.
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Razgovor je prekinuo dolazak kuhara Kkoji su obavijestili
Sorupanandu, 'Swami, trebao bi do¢i pojesti svoju hranu.'

Kad je Sorupananda otiSao po obrok, Tattuvaraya je, ostavsi sam,
promisljao o rijeCima svog Gurua. Slazu¢i se s njegovim primjedbama,
napisao je Sasivanna bodham prije nego se Sorupananda vratio s objeda.
Stavio ga je pred noge svog Gurua (kad se Sorupananda pojavio) i pao je
ni¢ice pred njim. Sorupananda je bio ushi¢en jednostavnoscu stila i
brzinom kojom je Tattuvaraya pisao poeziju.

Sljede¢i razvoj u pri¢i se vrti oko dogadaja kojeg je Ramana Maharsi
spomenuo ili prepri¢ao u vise navrata:

Tattuvaraya je napisao neke od sastri Vedante, ali je najvise boravio u
samadhiju. Negdje u to vrijeme su neki ViraSaive, koji su bili na
hodocaséu, zajedno s nekim panditima, dosli pred Tattuvarayu, koji je
sjedio u prisustvu Sorupanande.

(Citali su bharani i prigovorili su:) 'U Bharaniju se (samo) pjeva o
velikim herojima koji su ubili tisuéu muskih slonova na bojistu. Kako to
da si ti napisao ovo (ovu vrstu pjesme) o svom Guruu koji nije niti ¢uo
niti i§ta zna o herojskim junaStvima ¢ak ni u svojim snovima?'

Na to je Tattuvaraya odgovorio, 'Posto na§ Guru ubija ego-slonove
ucenika, pjevao sam na taj nacin.'

Oni su odgovorili, 'Ego-slon kojeg spominjes nije vidljiv oku, tako da
to nije pravilno (pisati pjesmu na taj nacin). Medutim, cak je i za ubiti
jednog ego-slona potrebno mnogo, mnogo dana. Kako je on uspio ubiti
ego tisucu ucenika istodobno?"'

Tattuvaraya je, misle¢i da bi im to trebalo demonstrirati, nastavio biti
u svom samadhi stanju bez da im je odgovorio.

Pod vodstvom mo¢i 1 utjecaja Sorupanande, svi panditi koji su ostali u
paripurnamu (su imali potpuno iskustvo Jastva) tijekom tri dana, bez
znanja o tome da li je no¢ ili dan. Cetvrti dan je Tattuvaraya otvorio oéi.
Svi panditi su ustali i pali ni¢ice pred Tattuvarayom i Sorupanandom.

Rekli su, 'Zbog naSeg neznanja smo prigovarali. Mo¢ tvoje
(Sorupanandine) prisutnosti je takva da c¢ak i da naide deset tisuca
ucenika, to (tvoje prisustvo) ima sposobnost dovesti ih sve istodobno do
zrelosti'.

Onda su napisali svoje stihove u hvalu bharanija i otisli.

Ono $to slijedi je Bhagavanova malo drugacija verzija price. Kao 1 kod drugih
dogadaja iz Zivota Sorupanande i Tattuvaraye, razlike se mogu pripisati razli¢itim i
malo odmaknutim pri¢ama o njihovom Zivotu:

Tattuvaraya je napisao bharani u ¢ast svog gurua Swarupanande i
sazvao je skup ucenih pandita da ¢uju njegovo djelo i procijene njegovu
vrijednost. Panditi su prigovorili da se baharani samo pise u ¢ast velikim
herojima sposobnim za ubojstvo tisu¢u slonova, i da nije u redu napisati
takvo djelo u Cast asketu. Odmah zatim je autor rekao, 'I[demo svi skupa
do mog Gurua i tamo ¢emo srediti tu stvar.' Otisli su do Gurua i, nakon
Sto su svi sjeli, autor je rekao Guruu svrhu njihova dolaska. Guru je
sjedio u tiSini i svi ostali su takoder bili u mauni. Cijeli dan je prosao, no¢
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je dosla, pa jo§ dana i no¢i, a joS su svi sjedili tiho, bez pojavljivanja
misli u ikome od njih 1 nitko nije mislio niti pitao zasto su dosli tamo.
Nakon tako provedena tri ili Cetiri dana, Guru je malo pomaknuo um i
skup je povratio svoju misaonu aktivnost. Onda su objavili, '‘Osvajanje
tisucu slonova nije niSta pored moé¢i ovog Gurua da osvoji sve na hrpu
stavljene slonove nasih ega koji se tjeraju (“tjeranje“ se odnosi na
seksualnu uzbudenost sisavaca u sezini parenja). Stoga sigurno zasluzuje
bharani u svoju ast!"?

Nije nerazumno niti izmiSljaju¢e usporediti odnos izmedu Tattuvaraye i
Sorupanande s onim koji je postojao izmedu Muruganara i Bhagavana. Tattuvaraya i
Muruganar su dosli do svojih gurua (oboje su voljeli poducavati putem tiSine) i
nedugo nakon toga su ostvarili Jastvo. Oboje su nakon toga napisali na tisu¢e stihova
koji su ili slavili njihove gurue ili zapisivali neke vidove njihova uéenja. Tattuvarayine
pjesme u slavu njegovog Gurua (i Sivaprakasa Swamija, gurua njegovog Gurua)
ukljuéuju Venba antadi (100 stihova), Kalitturai antadi (100 stihova),
Irattaimanimalai (20 stihova), Nanmanimalai (40 stihova), Jiiana vinodan
Kalambagam (101 stih), Kali madal (232 stiha), Ula (393 stiha), i mnoge, mnoge
druge. Onda se pojavljuje bharani kojeg je Bhagavan spomenuo: pjesma od 493 stiha
(Ajnavatai bharani) o uniStenju neznanja od strane 'heroja' Sorupanande. Mokavatai
bharani je druga bharani, poema/spjev od 850 stihova o ubijanju obmane koja u svom
tekstu ukljucuje 110 pjesama u kojima bozZica poducava svoje sljedbenike u Vedanti.
Ovih 110 pjesama se Cesto neovisno objavljuju kao tamilski molitvenik o Vedanti pod
naslovom Sasivanna bodham. To je djelo koje je Tattuvarya sastavio dok je
Sorupananda jeo svoj obrok.

Dodatno jo§ postoje dvije antologije tamilske poezije koje sadrze viSe
Tattuvarayinih stihova: Peruntirattu (Velika antologija), i Kuruntirattu (Kratka
antologija). lako ove antologije uglavnom sadrze djela drugih autora, Tattuvaraya
pridonosi s nekim stihovima u obje kolekcije te je takoder priznat kao onaj koji je
sakupio djela koja se nalaze u obje knjige.

Muruganar je, na Bhagavanov nalog, napisao Sri Ramana sannidhi murai,
oblikuju¢i je prema Manikkavacagarovoj Tiruvacakam. U drugoj zanimljivoj paraleli
Tattuvaraya je napisao Paduturai, zbirku od 1140 stihova izvodec¢i ih iz narodnih
pjesama njegova vremena. Ovo djelo je takoder donekle bazirano na Tiruvacakamu.
Pjesma 'Gospodarica govori svojoj sluzavki' koja se pojavljuje ranije u ovom uvodu
dolazi iz navedene zbirke stihova. lako je Tattuvaraya jasno odigrao ulogu nalik
Muruganarovoj u Sorupanandinom Zivotu, zanimljivo je i intrigantno spomenuti da se
Satyamangalam Venkataramayyar, autor Sri Ramana stuti pancakam, obratio
Bhagavanu kao 'Tattuvarayi' u drugoj liniji stiha devet u djelu 'Kalaippattu'. Ova
pjesma se pjeva svake subote navecer u Bhagavanovoj samadhi odaji.

Uz originalna tamilska djela i antologije koje je sakupio, Tattuvaraya je takoder
preveo Brahma gitu i Iswara gitu sa sanskrtskog na tamilski.

Iako je Tattuvaraya bio plodan autor, samo je jedno djelo uopce bilo pripisano
Sorupanandi: Swarupa saram,pjesma od 102 stiha o prirodi iskustva Jastva. Ovo djelo
je Ramana Mabharsi toliko cijenio da ga je uklju¢io u spisak od Sest djela koja je
preporuc¢io Annamalai Swamiju. Posto su ostalih pet Kaivalya navanitam, Ribhu gita,

2 Dan po dan s Bhagavanom, 21. 11. 1945. Postoji vrlo sli¢no prepri¢an dogadaj s bharanijem u Razgovorima s
Sri Ramana Maharsijem, razgovor br. 262.
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Astavakra gita, Ellam ondre (Sve je jedno) i Yoga Vasista, Swarupa saram je u
cijenjenom drustvu.

U prehodnom paragrafu sam spomenuo da je djelo 'pripisano Sorupanandi'.
Medutim, moze biti da je djelo jednostavno zbirka Sorupanandinih izjava o Jastvu,
koja je zapisao i uredio Tattuvaraya, njegov ucenik.

Unato¢ Tattuvarayinom plodnom knjizevnom opusu, za pretpostaviti je da je
kao svoje najveCe postignuée smatrao stanje koje mu je udijelio njegov guru
Sorupananda:

Sto ako me svijet od sada hvali ili grdi? Sto ako Lak$mi, boZica
bogatstva, ostane blizu mene ili odvojena od mene? Sto ako tijelo
uvjerljivo postoji bez da ikad istrune ili propadne? Hoce li postojati
dobitak ili gubitak za mene zahvaljujuéi tome, mene koji sam savrSeno
na svojoj glavi nosio oba stopala besprijekornog Sorupanande?**

Smrt Sorupanande i Tattuvaraye je opisana u tradicionalnoj pri¢i o njihovim
zivotima:

Sorupananda je poceo besciljno lutati, ostavljaju¢i Tattuvarayu.
Tattuvaraya ga je slijedio. Kad je Sorupananda stigao do obala mora,
voda se razdvojila pustivsi ga da ude. Medutim, kad je Tattuvaraya
pokusao uciniti isto (i pratiti ga) more se nije razdvojilo.

Tattuvaraya je stajao na obali, glasno placuci, poput teleta odvojenog
od majke. TraZio je svog Gurua u svim smjerovima. Kona¢no se
Sorupananda pojavio da mu da (konacni) darsan prije nego ¢e zasjati kao
akanda paripurna satéirananda (nepodijeljena transcendentna punoca,
bivanje-svijest-blazenstvo)

U kontekstu onoga Sto slijedi, ovo je autorov nacin kazivanja da je
Sorupananda odabrao mahasamadhi.

Nakon §to je izvrSio obrede za Guruov samadhi, Tattuvaraya je
neprestano mislio na Sorupanandu. Ili zbog vrhunske ljubavi koju je za
njega osjecao, ili zbog toga S§to nije mogao podnijeti razdvojenost, ili
zbog shvacanja da ne postoji niSta Sto bi trebao osim njegovog Gurua,
odmah je dostigao mahasamadhi.

Hram Tatturavayinog samadhija se nalazi u Irumbuduru, koji se nalazi izmedu
Vriddha¢alama i Cidambarama.

Biljeska uz tekst

Sami stihovi, pisani rimskim tipom slova, su Sorupanandini ali dodatne,
kurzivom pisane preambule su vjerovatno dodane od kasnijeg, nepoznatog
komentatora. Medutim, te dodatne opaske su oduvijek bile povezane s djelom 1 sada se
smatraju njegovim integralnim dijelom.

Ovo je drugo izdanje. Dio prijevoda je malo revidiran.

3 Jjiana vinodan kalambagam, stih 99.

WwWw.yogacentar.hr

11



Stihovi priziva Jastva

Neka jedinstveno Jastvo, koje se pojavljuje kao raznolikost objekata poput zlata sto
poprima oblik kalupa u koji je izliveno, bude nasa potpora i vodi¢ u sastavljanju ovog
djela, Swarupe Saram, koje objavljuje da je priroda cijelog svijeta jedino svijest.

Tekst

Stoga §to ne postoje tri vrste razlikovanja, sve jest samo svijest™. Sigurnost u postojanje
svijesti izraZena je na taj nacin.

Zato $to nema apsolutno nicega Sto bi bilo razlicito od svijesti, pet elemenata, zajedno s
pet &ula i pet organa akcije — svi su oni jedino svijest. Stogod da je na po&etku, u sredini i
na kraju — sve je to takoder svijest. Neopisiva iluzija je takoder svijest. Onaj tko opaza i
sam ¢in opaZanja su takoder svijest.

Pitanje: Postoji li logican nacin kojim se moze zakljuciti da je sve jedino svijest?
Odgovor: Da, postoji.

Sva raznolikost svijeta koja poti¢e od pogresnih percepcija uma i koja se €ini stvarnom —
nije li to samo svjedocenje svijesti? Stoga je sve — pocevsi od oslobodenja i ukljucujuci
Cistoce 1 necistoce, radost 1 tugu, 1 ono S§to jest 1 ono Sto nije — susStina (realnost, nase
istinsko bice).

Pitanje: Ako je sve sustina (realnost, cista svijest), pojavijuju li se objekti kao nase
vlastito Jastvo, koje je bivanje-svijest-blazenstvo?
Odgovor: Da, pojavljuju se.

U kojem god smjeru pogledam, postoji samo savrSena swarupa (svoj vlastiti oblik,
istinska forma). Prava priroda svetih voda je blazena svijest. Prava priroda svih stihova
koji hvale Gospodina je blazenstvo. Koji drugi oblici mogu postojati osim mene?

Pitanje: Je li ta izjava samo govorna ili je iskustvena?
Odgovor: Ona je takoder dozivijena.

Moj guru je poducavao: ‘Pojavljivanje svijeta i njegov temelj — sve je to u Tebi. Ne
postoji nitko tko ne kaze ,ja“. Dakle, temeljito ispitaj to ,ja“." Ako je to paZzljivo i
temeljito spoznato (moze se re¢i) ‘Ja sam jedino savrSena svijest’. Stoga sam ja primarni
entitet (prvobitno postojanje, izvorna cjelina).

14 Bhagavan spominje tri vrste razlika u Razgovorima s Sri Ramana Maharsijem, razgovor br. 264:

D: Da li Bhagavan vidi svijet kao dio ili djeli¢ sebe? Kako on vidi svijet?

M: Jastvo jedino jest i nema ni¢eg drugog. Medutim, razlikovanje postoji zbog neznanja. Razlikovanje je
trovrsno: (1) od iste vrste; (2) od razlicitih vrsta; (3) kao dijelova u sebi. Svijet nije neko drugo jastvo slicno
Jastvu. On nije razlicit od Jastva; niti je dio Jastva.

12
WwWw.yogacentar.hr




10.

Pitanje: Koji je entitet imao ovo iskustvo Jastva i kad se to iskustvo pojavilo?
Odgovor: To je moje iskustvo i iskustvo je uvijek prisutno.

Vidio sam vlastitu prirodu kao ¢istu svijest. Vidim jedino sebe a ne ogromnu raznolikost
svijeta. Jesam li u bilo koje doba prestao postojati (jednostavno zato $to) nisam temeljito
sagledao sebe?

Pitanje: Ako je sve samo Jastvo, zasto toliko mnostvo imena?
Odgovor: Mnostvo imena ne ¢ine mnostvo Jastva.

Zato §to svatko prebiva kao ‘Ja’ i izjavljuje da je ‘Ja’, skroz do ISware, ne postoji nista
drugo osim ‘Mene’. Ista osoba se oslovljava drugacije kad je sin, mladi brat ili otac; hoce
li tijelo te osobe biti drugacije ako ga se drugacije naziva?

Pitanje: Ako je to tako, spoznavatelj i spoznato ce biti razliciti.
Odgovor: Ne, nece biti razliciti.

Jastvo preostaje kao (vidjelac) ‘Ja’. Oni objekti koji su odbaceni kao ‘ne-Ja’ — oni su
takoder Jastvo. To je kao kad netko navecer ode na spavanje kao on i pojavljuje se (u
snu) kao forma (vidjelac) svijeta i probudi se opet kao on.

Pitanje: Sto je nerazdvojiva priroda Jastva koja sjaji kao sve?
Odgovor: Jastvo sjaji samo od sebe (svojim viastitim neposudenim sjajem), samo po sebi.

Jastvo sjaji kao tijelo, kao ljubljena dusSa, kao svako djelovanje, kao neznanje, kao
uzivanje istinske jiiane, kao blazenstvo realnosti i kao jedinstvena svijest — zaista, to je
moja vlastita istinska priroda.

Pitanje: Je li moguce dati pravo ime Jastvu koje sjaji samo po sebi?
Odgovor: Zato $to je to transcendentalno iskustvo™, nije mu moguce dati ime.

Opisivat ¢e ga kao blaZenstvo, kao transcendenciju, i kao svjedoka svega §to preostaje na
vrhuncu cetiriju Veda. Kojom oznakom bi mogao oznaciti moju pravu prirodu, koju se ne
moze dokuciti svim imenima spomenutim u jianijskim svetim spisima.

11. Pitanje: Ako je transcendentalno, ne postoji prostor za ispitivanje. Zato je nuzno ukazati

na njega i oznaciti ga na neki nacin.
Odgovor: Zato sto je to sve Sto postoji i nista od toga, izvan je svakog opisa.

Jelito “Ja’? Je lito ‘“To’? Jesam li ja To? Je li To “Ja’? Je li to sjajuca jiiana? Je li to ono
Sto lezi izvan nada tattve (najvise tattve)? Je li to mauna? Je li to ¢isto stanje (suddha)? Je
li to praznina? Samosjajece, prirodno stanje je sve to i niSta od toga.

1> Iskustvo koje nadilazi spoznaju, op. prev
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12.

13.

14.

15.

16.

17.

Pitanje: Ako se to tako kaze, nitko ne moze ostvariti Jastvo i ne moze biti ostvarenja.
Stoga bi neko ime trebalo tome biti dano.
Odgovor: Imena su dana u Vedama.

Prosvjetljenje je ‘Ja’; oslobodenje je ‘Ja’; savrSeno blazenstvo je ‘Ja’; bivanje je ‘Ja’;
svijest je ‘Ja’; spokojstvo/smiraj je ‘Ja’; Cistoca je ‘Ja’; praznina koja se nalazi izvan
obuhvata Veda je ‘Ja’; Cista svijest, izvoriSte svega, je ‘Ja’.

Pitanje: Proizlaze li svi ti opisi iz iskustva?
Odgovor: Oni bivaju dozivijavani i oni ujedno nadilaze doZivljavanje.

Sine moj! Postao sam i prebivao kao neopisivo iskustvo, transcendentalna radost i sve
ostalo. Nisam osjec¢ao ni potrebu da objavim, 'Rijesio sam se karme koja uzrokuje bijedu.'
Pronasao sam Jastvo i bio osloboden.

Pitanje: Kakva dobrobit proizlazi iz tog iskustva?
Odgovor: Postajanje viadarem kraljevstva oslobodenja.

Zadobio sam vrhunsko kraljevstvo koje se ne gubi. Spalio sam parove suprotnosti — srecu
1 tugu. Odustao sam od Zivota u Sumi utjelovljenog postojanja, koje me mucilo mislima.
Usao sam i zauzeo kucu oslobodenja.

Pitanje: Kakvoj predstavi ¢e ovaj kralj svjedociti na pozornici?
Odgovor: Svjedocit ¢e plesu tri avahaste (stanja budnosti, sanjanja i dubokog sna bez
snova).

U budnom stanju svjedoc¢it ¢u plesu pet organa djelovanja/akcije i1 pet osjetila
percepcije/opazanja. U sanjanju svjedo¢it ¢u plesu uma. U snu bez snova (spavanju
slobodnom od misli) plesat ¢u ples bezobli¢ne praznine (stanja bez fizi¢kih 1 mentalnih
objekata). Medutim, ja ¢u (uvijek) ostati uzviSena bit-sustina-esencija (prebivati kao
Jastvo).

Pitanje: Gdje je bilo to iskustvo kad si na srecu i tugu gledao kao na ‘Ja’?
Odgovor: Tada sam takoder prebivao kao Jastvo, nisam bio nista drugo.

Tko je bio onaj koji je prebivao kao (ego) ‘ja’? Ako ga ugledam, ne¢u mu dozvoliti da

preuzme oblik tijela. Samo ‘Ja’ ¢iji je oblik svijest je pravo ‘Ja’. Sva druga ‘ja’ ¢e se
vezati za oblik i prolaziti kroz rodenje i smrt.

Pitanje: Jastvo je nepromjenjivo. Nece li biti vezano ako se ukljuci u djelovanje?
Odgovor: Bududi da Jastvo stoji kao svjedok poput sunca, nece se vezati.

Cak i ako nosim teret obitelji koja me prati poput sjenke, ili me oblak zvan maya pokrije
svojim velom, Ja sam, bez sumnje, sunce jiane, samosjajeci kao Cista svijest i Ja
preostajem kao svjedok svijeta.
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18.

19.

20.

21.

22.

23.

Pitanje: Ali jiani ne ostaje neaktivan poput sunca.
Odgovor: On takoder ostaje neaktivan.

Sto god da dode, koje kod se radnje napravile, u ¢emu god da uZivam, Ja sam samo Cista
svijest, ostajuéi podalje i svjestan, bez da postanem bilo Sto od toga.

Pitanje: Sve stvari se krecu zato Sto ih Jastvo pokrece. Stoga, ne postoji li vezanost za
Jastvo?
Odgovor: Poput uzice kojom se zavrti zvrk, ne postoji vezanost za to.

Razni (unutarnji i vanjski) organi rade (radnje) poput zvrka kojeg se zavrtilo. Ali, poput
uzice koju se koristi da se zavrti zvrk, necu se s njima spojiti. RijeSio sam se vezanosti za
njih. Postao sam vlastito Jastvo. Moja vezanost je zaista nestala.

Pitanje: Ali koji je put kojim je znanje postignuto a neznanje unisteno?
Odgovor: U viastitom iskustvu Jastva ne vidi se niti postignuce znanja niti uklanjanje
neznanja.

Cime je neznanje unisteno? Kroz $to je znanje dobiveno ispitivanjem izniklo? Kako to da
je jasnoca, poznata kao transcendentalno iskustvo istinskog znanja, dostignuta? Osim
Jastva, §to drugo poznajem?

Pitanje: Kako (onda) moze postojati jhani ako nije postojala svjesnost o zori znanja i
uklanjanju neznanja? Potrebno je dati neki trag.
Odgovor: S neznanjem uklonjenim iz znanja, nestvarnog od stvarnog, postajuci oboje i
postajuci nijedno — 0VO0 je zaista priroda jianija.

Kad je konaéno ono §to je stvarno zasjalo kao ‘Ja’, da li je nestvarno, koje je postalo ‘Ja’
otislo negdje? Postao sam osnova i stvarnog i nestvarnog, ali ostao sam izvan dohvata
suprotstavljenih parova stvarnog i nestvarnog.

Pitanje: Bilo je receno’Ja sam posjednik tijela ali nisam tijelo.’ Sada se kaze ‘Ostat ¢u
razlicit od tijela i takoder éu biti tijelo.” Sto je istinito?

Odgovor: Istina je ostati u tijelu ali podalje od tijela, poput ljuske sjemenke manga koja
ostaje unutar kore ali podalje od nje.

O, rekao sam, 'Ja sam tijelo!" Smatrao sam bogatstvo svojim! Osje¢ao sam, 'Ja sam
uzivatelj!' Nije li sve to lazno? lako sam bio sve, pocevsi s tijelom, pravo 'Ja' je uvijek
bilo odvojeno bez da se vezalo za bilo §to, poput jezgre manga u sjemenki/kostici slatkog
manga.

Pitanje: Da li se takvim biva (vezanim i nevezanim) samo u razdoblju neznanja, ili i u
razdoblju znanja?
Odgovor: U oba.

Razdoblja ajiiane i jiiane su bila videna i dozivljena poput razdoblja u kojima se intelekt
nije razvio 1 u kojima se intelekt razvio. Sve §to je bilo superponirano tijekom prakse sad
je postalo lazno.
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24,

25.

26.

27.

28.

29.

Pitanje: Postoje li zivot i smrt tijekom razdoblja neznanja koje postoji prije ovog
iskustva?
Odgovor: Ne postoje zato Sto su prividni.

Oh, gdje sam roden? Sto sam oboZzavao kao Boga? Gdje sam traZio utoéite? Kad sam
postao blazena esencija, stvarnost, dozivljavaju¢i neprekinuto blaZenstvo, nije li sve ovo
(bilo znano da je) lazno?

Pitanje: U kojem je stanju bilo Jastvo prije svanuca ovog iskustva?
Odgovor: Kada sam iskupljen realizacijom istine, nisam toga vise svjestan.

Zivio sam postajuéi ‘netko’. Uzalud sam radio za ‘nekoga’. Prolazio sam kroz promjene
uzimajuéi tisu¢e imena. Sad je toga dosta! Vidio sam svoje Jastvo, ono koje mi je bilo
tesko za otkriti. Oh, sad sam slobodan!

Pitanje: Sto je dobiveno i dozivljeno ako se ugleda Jastvo?
Odgovor: Um se rastvori u ljubavi i covjek postane sat-¢it-ananda.

Ucinio sam da se prevarantski um otopi i rastvori. Znao sam se kakav zaista jesam. Posto
sam temelj-podloga-osnova svega, postao sam i boravio kao Ja, bistra ambrozija (Cisti
nektar) sat-¢it-anande.

Pitanje: Je li izjava ‘Svijet je samo Jastvo’ tocna u prenesenom znacenju. a ne u
doslovnom?

Odgovor: Sve videno ne moze postojati odvojeno od oka. Slicno tome, svijet ne postoji
odvojeno od Jastva.

Moze li nesto biti videno a da je odvojeno od oka? MoZe li se neSto Cuti §to je odvojeno
od uha? Jesu 1li se bilo koji od ostala cetiri elementa manifestirala neovisno o
prostoru/akasi? lako se ¢ini da je svijet poput fatamorgane, nakon §to se pomno ispita,
mozZe li svijet postojati odvojeno od Jastva?

Pitanje: Vidioc i videno se cine odvojenima.
Odgovor: To je poput zlata koje se nalazi u raznim ukrasima. Ne postoji razlika.

Ovdje, osim mene, nista drugo ne postoji. Kunem se u to. Zlatni ukras ne postoji
odvojeno od zlata. Na isti nacin na koji se oblik zlata moZe promijeniti i dati mu razlicita
imena, opisao sam Jastvo na razlicite nacine.

Pitanje: Koja je priroda ovog iskustva?
Odgovor: Ono je transcendencija koja se uzdize, rastapajuci misli, i u kojoj sve sjaji kao
Jastvo.

Ono je izvan dosega govora i izvan dosega uma. Ono je bistra-Cista-jasna ambrozija koje
se ne moze zasititi ¢ak 1 kad nas preplavi. Poput sline koja se lu¢i na jeziku potice iz
nutrine. Poput posude bez otvora®™ ostaje kao ‘Ja’ bez bivanja drugim.

18 Posuda bez otvora je sferi¢na posuda od pecenog blata bez otvora koja upija vodu zahvaljujuéi poroznom
materijalu.
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30.

31.

32.

33.

34.

35.

Pitanje: Posto sve postoji kao Sivam, zasto bi se trebalo postati Sivam?
Odgovor: Zato da se omoguci uklanjanje svih razlikovanja izmedu ‘jedan’ i ‘dva’ i
postignuca savrsene jnane.

Ne pitaj “Sto je blazenstvo Sivama? Sto je Sivam-priroda? Koje su Sivine aktivnosti?” To
je samo punoca svijesti koja se ne dijeli, ne ujedinjuje i ne postaje razlicita od sebe.

Pitanje: Sto treba odbaciti kao asat (nestvarno) i §to treba prihvatiti kao sat (stvarnost)?
Odgovor: Odbaci objekte koje poznajes kao asat i prihvati svijest kao sat. Ovo je
spokojstvo.

Sve tattve (principi) koje poznaje$ su Ti strani (tudi su za Tebe). Dok odbacujes te
objekte kao ‘ne-Jastvo’, realiziraj Jastvo kroz svijest koja preostaje kao ono §to te objekte
odbacuje. Ovo je spokojstvo.

Pitanje: ko je spokojstvo jedino istinito, sto je svjedok?
Odgovor: Spokojstvo je samo po sebi sve, pocevsi od svjedoka pa do svanubhave
(vlastitog iskustva). To je Sivam, stanje mirnog uma.

Spokojstvo je samo po sebi svjedok-Jastvo. Svjedok-Jastvo je samo po sebi brahman
(apsolutna svijest, vrthovna realnost, sveopée biée). Brahman je punoéa. Cista punoca
realizirana ispitivanjem je sama po sebi uvijek-prisutna svanubhava. Ovo je miran um
koji je sam po sebi Sivam.

Pitanje: Cak i ako se um povuce, sayujyam (jedinstvo) je dosegnuto samo onda kada je
maya unistena.
Odgovor: Unistenje uma je samo po sebi unistenje maye i stoga je to sayujyam.

Vidio sam put kojim se um rada i koji vodi do radanja svijeta i radanja Cinitelja, ego ’ja’.
Ne-povlacenje uma je samo po sebi maya. Nepokolebljivost onih koji uniStavaju mayu
zaista jest sayujyam.

Pitanje: Ako je ovo sayujyam, gdje odlaze prosle karme?
Odgovor: One ¢e u ovom iskustvu nestati bez traga.

Rijesio sam se straha koji proizlazi iz bijede zamiSljanja, ‘ProSao sam beskrajni niz
radanja i umiranja.” Sav drevni svijet je postao ogromno, prazno prostranstvo koje je
Jastvo, posto je sve §to je razliCito od Jastva lazno.

Pitanje: Kad vec¢ postoji takvo iskustvo, zasto stvarati karmu?
Odgovor: Dok se ovo iskustvo ne pojavi, karma se stvara.

Dok nisam postao beskrajno, blazeno iskustvo putem nadmocéne mudrosti koja sva
obozavanja 1 sli¢ne stvari smatra ‘ne-Jastvom’, obozavao sam bogove u propisano
vrijeme i u skladu sa zavjetima.

17
WwWw.yogacentar.hr




36.

37.

38.

39.

40.

41.

42.

43.

Pitanje: Tko ¢e ostvariti ovo iskustvo?
Odgovor: Ostvarit ¢e ga samo oni koji su Cisti i koji imaju propisane predispozicije.

Iskustvo stvarnosti — vje¢no prebivanje i sjajenje kao jednota, bez mana, kao punina i

.....

stabilan-postojan tih um i koji prolaze svoje posljednje rodenje.

Pitanje: Koja su obiljezja onoga koji je cist?
Odgovor: One su sljedece: (Odgovor je sadrzan u stihovima 37-42)

Oni ne¢e govoriti grube rijeci; ne¢e nikoga mrziti; imat ¢e radosna lica; u kojim god
stvarima uzivali, nece to koristiti za sebe nego ¢e ponuditi velikanima; nece se druziti sa
zlim osobama; neée proklinjati nikoga; njihove o¢i nece sjati gnjevom. Ovo su oni koji su
se oslobodili rodenja.

Oni nece, kao stvarne, vrednovati stvari koje je moguce unistiti; nikad nec¢e u govoru reci,
‘Ovo je dobro, a ono je lose’; neée tugovati za dogadajima iz proslosti; niSta nece osuditi;
oni su uzviseni.

Oni nece, s prezirom, govoriti 0 propisima iz Veda; nece napustiti pjevanje i rastapanje u
devociji dok god su Zzivi; nefe zaboraviti na smrt; ne€e se vezati za ovaj svijet putem
slabosti uma; to su oni koji vise nece biti rodeni.

Oni nece iskusiti iznenadna kretanja uma; Zeljeti ¢e znati jedino put do spasenja; njihovi
umovi nec¢e biti uronjeni u vezanosti, pohlepno govoreé¢i ‘Ovo je moje bogatstvo, moja
Zena i moja djeca.” To su oni koji su zreli.

Hoce li oni brinuti o stvarima koje drugi vrednuju kao pozeljne i nepozeljne? Kad se
zaista pogleda, stvarno je malo onih koji postaju spokojni 1 vje¢ni, koji imaju iskustvo
istine te prebivaju u kona¢nom/finalnom stanju.

Oni koji ne vide nista drugo osim Jastva ovdje i odsada/ubuduce, koji su van toga
(vremena) i bez ikakvih podjela, hoée li se oni unazaditi/srozati ne smatrajuéi trivijalnom
ovu fantomsku pojavnost svijeta koja je iluzorna igra sankalpi/odluka?

Pitanje: Sastra vasana (latentna Zelja za znanjem svetih spisa) ili vasane znanja i
neznanja — nece li se i one pojaviti u tim jhanijima cak i preko zaborava?

Odgovor: Zato sto su to vasane (pritajene sklonosti ili skriveni utisci koji postoje sve dok
postoji um koji prikriva Cistu svijest),nece se pojaviti.

Za vrijeme svake superponirane avasthe (prolaznih stanja kao $to su fizicka budnost,
sanjanje i besano spavanje), oslobodeni jasno zna da su iluzije zvuka i iluzije stvarnog i
nestvarnog samo iluzije uma, zato §to je superponirana avastha, koja se pojavljuje i
nestaje, lazna.
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44,

45.

46.

47.

48.

49,

Pitanje: Ako je to tako, Sto za takve oznacava obozavanje Boga?
Odgovor: Obozavanje je jedino vidjeti Jastvo.

Veliki tapasvini predano, s cvijetom prostora spokojstva i mantrom osame, oboZavaju
bozanstvo (koje prebiva poput) prostranstva svijesti u hramu tijela. Tko moze biti jednak
onima koji Zive vje¢no, diveci se takvim jianijima.

Pitanje: Zasto svi ne obozavaju na taj nacin?
Odgovor: Zbog neznanja.

Kad se tri osnovne vocke (mango, nangka i banane) zajedno s rizom na mlijeku stave
ispred njih, oni ¢e Zuditi za hranom koju je ispovracao pas. Bez spoznaje da su oni velika
esencija, temelj svih stvari i svih mo¢i, postat ¢e robovi moénika.

Ovo se tice onih koji vrijedaju jiianije.

Oni ne poznaju postenje/pravednost i ispravnost/Cestitost; ne poznaju iluzornu prirodu
svijeta; ne poznaju sebe; oni ne shvaéaju sramotu koja proizlazi iz njihova neznanja.
Iznutra su tamni i bez razloga vrijedaju one koji su dobri, pravednike. Kojim ¢e putem ti
ljudi i¢i?

Pitanje: Jesu li sve knjige, osim svetih spisa jiane koji govore o vrhunskom blaZenstvu,
neistinite?
Odgovor: Tako je; one nisu istinite.

Pet cvjetova njegove su strijele. Kukac sa Sest nogu je tetiva na njegovom luku. Meka
Secerna trska njegov je luk. Bestjelesni Kama (neutjelovljena strast) je hrabar ratnik. Sve
¢e zaraziti mo¢nom zudnjom. Sve je to lazno. Sli€no tome, je li ova jalova pojavnost
svijeta istinita? Odgovori sam na to pitanje.

Pitanje: Jesu li vrijeme i slicne pojave stvarne?
Odgovor: Onima koji nisu vezani nizasto one su sigurno lazne.

Sto god da je u pitanju, bilo to vrijeme, ili Bog, ili karma, ili iluzorna pravila, mentalni
procesi (funkcioniranje ili rad uma), veliki entuzijazam pomocu kojeg se nesto ostvaruje
— javlja 1i se pitanje o dobroj ili loSoj strani navedenih stvari onome koji ni na koji nacin
nije vezan?

Pitanje: Jesu li (vrijeme i druge pojave) makar malo potrebne tijelu?
Odgovor: Zato sto je tijelo ne-Jastvo, one nisu potrebne.

Zasto su rodeni oni koji su lukavi i ne traZe vlastito Jastvo? Sto je ovo tijelo koje je doslo
u postojanje putem hrane? Tko je ‘Ja’? Koliko je bilo tijela koja su odbaena? Nebrojena
su bila tijela koja su s uzitkom uzimana opet i opet.
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50.

Pitanje: Nisu li svi oni (jive) odrazena svjesnost?
Odgovor: Zato §to nema znanja ako nam guru ne omoguci spoznaju, one su Samo
odrazena SVjesnost.

Za razotkrivanje nestvarnog kao nestvarnog i stvarnog kao stvarnog, guru je zaista bio
potreban. Jao! Sve jive su, postajuéi kraljevi i dostizuéi veli¢ajnost'’, samo odraZena
svjesnost.

51. Pitanje: Zbog cega bi se jedinstveni Brahman pojavio razdijeljen poput mnostva, poput

52.

53.

54,

55.

odrazene svjesnosti?
Odgovor: Onima koji ga ne vide kao jednog (jednotu), pojavljuje se poput mnostva.

Sto je istina o odrazenom svijetu koji se pojavljuje u jednom (Brahman) ali se ne
pojavljuje kao jedan? Poput prizora koji se pojavljuju u viziji zbunjene osobe, svijet se
pojavljuje poput mnosStva samo onima s neispravnim znanjem i koji ga stoga ne vide kao
jednu/jedinu stvarnost.

Pitanje: Kad je sve jedno (jednota), koji je razlog da to ne vidimo kao jedno?
Odgovor: Ne znam razlog za nepoznavanje Jastva koje postoji kao nase viastito Jastvo.

Kakvog li ¢uda kad pojedinac trazi Jastvo ne poznajuéi Jastvo! Sto mogu reé¢i o tome?
Znaj da je to poput osobe u ovom svijetu koja stoji uronjena (do grla) u vodi Zedajuéi. Sto
drugo mogu re¢i?

Pitanje: Koji je put do videnja Jastva?
Odgovor: Prebivajuci mirno u Jastvu. Ovo je srz istrazivanja/proucavanja svetih spisa.

Ti koji si, brbljajuci svete spise, postao ohol! Ti koji sakuplja$§ karmu svojom kastom i
podrijetlom! Mozes li postati satvi¢an, spoznati Jastvo putem Jastva, napustiti neprekidno
djelovanje i ostati miran?

Pitanje: Moze li predaja Bogu biti jiiana?
Odgovor: Ne moze biti predaje odvojene od onoga koji se predaje.

Oni koji se nasladuju identificirajuéi se s tijelom ¢e obavljati puju, mahati svjetlima i s
¢eznjom spojiti dlanove u molitvu pred idolom boga, ali nece pitati da li je istinski Bog
onaj koji obozava ili je to idol.

Pitanje: Nije li potrebno otici i vidjeti festival kocije?
Odgovor: Ne. Onaj koji vidi festival kocije bi trebao biti viden.

Oni ¢e oti¢i, vidjeti 1 pozdraviti ko¢iju na prikladan dan festivala kocije. Jao! Napustajuci
Jastvo koga ¢e oni obozavati? Bog viden u kociji nije puno¢a/punina. Zar to nitko ne zna?

U originalu ova fraza moZe znagiti ‘arogantno se Sepureci’. Ona se takoder moze prevesti kao ‘cvjetati i postati
poput male djece’.
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56.

S7.

58.

59.

60.

61.

Pitanje: Ako je to tako, je li yoga dobra?
Odgovor: Nije potrebna za spoznaju svijesti.

Oni ¢e prakticirati duboko poStovanu yogu, ostajuc¢i u kutu i1 kontroliraju¢i svoj dah i
govor. Je li ta sadhana potrebna za videnje i prebivanje u vrhunskoj svijesti? Oni
pokusSavaju jesti i zivjeti dugo tako da ucine tijelo jakim.

Pitanje: Moze li u tom slucaju sannyasa biti dobra?
Odgovor: Istinsko blazenstvo, prisutno u onih koji se odreknu ega, nije prisutno U
sannyasi. Kako onda ona moze biti dobra?

Oni ¢e bez ikakvih poteskoca uzeti zdjelu za proSnju; obrijat ¢e svoje glave 1 nositi samo
tkaninu preko prepona; i pri¢injavat ¢e se da su veliki. Ho¢e li oni takoder iskusiti
blazenstvo spavanja bez spavanja (budnog spavanja, svjesnog prebivanja u dubokom snu
bez snova) koje iskuse oni koji su se odrekli ega?

Pitanje: U tom slucaju nisu potrebna proucavanja svetih spisa i duhovna praksa?
Odgovor: Onima koji su vidjeli Jastvo, koje je njihovo istinsko obiljezjelindikator, ona
nisu potrebna.

Koja je sastra potrebna za videnje vlastitog Jastva? Kakva je sadhana potrebna? Nije li
sve to luda igra? Oni koji smatraju iluziju stvarnom — poput imaginarnog vrazicka
stvorenog da bi uplasio prostodusne ljude — nece vidjeti Jastvo.

Pitanje: Nije li sadhana potrebna za spoznaju Jastva?
Odgovor: Od koje je koristi sadhana koja ne omogucéava videnje sadhake?

Objekti videni kao mnoStvo, poput muskog, Zenskog i neutralnog, te vidioc koji ostaje
kao jedan — sve je to samo manifestacija vrhunske svijesti. Mogu li oni postojati odvojeno
od svijesti? Koliko god sadhane prakticirali, od kakve ¢e to koristi biti za one koji ovo
jasno ne znaju/razumiju?

Pitanje: Zbog cega oni pate umjesto da ispituju i ostvare Jastvo?
Odgovor: Oni pate zato $to nisu iskusili ono §to su proucavanjem/studiranjem saznali da
pojedinac (individua) jest.

Zasto bi ostvarenom bilo vazno tko na kakav nacin zivi? Zasto bi ostvarenom bilo vazno
tko gdje ide i1 na koji nacin? Njegovo samotno stanje je poput §iSmiSa u gnijezdu. Bit ¢e u
svakom pogledu odvojen 1 spavat ¢e dubokim snom bez snova u iskustvu blazenog stanja
koje nikad ne prestaje. Blazenstvo je samo za njega.

Pitanje: Nije li potrebno poznavati prirodu Isware i jive?
Odgovor: Zato sto je Sivam ne-dvojan, to nije potrebno.

Oni ¢e reci da je ISwara beskrajan i da je jiva konacna. Oni ¢e reéi da je jiva poput oka a
ISwara poput sunca. Ovo dvoje sigurno ne moze biti ne-dvojno. Cista svijest koja nije
nijedno od to dvoje je jedina Sivam.
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62.

63.

64.

65.

66.

Pitanje: Koji je onda put do realizacije Sivama?
Odgovor: Put do videnja viastitog Jastva je odbacivanje svega ostalog kao maye.

Potpuno inertno sjeme postaje embrij/fetus i onda ozivljava mijeSajuci se sa svjesnim
prauzrokom. Cini se kao da je stvarno. Kad se to dogodi, onaj koji kontemplira svoju
istinsku prirodu, smatrajuci sve ovo iluzornim, je Sivam.

Pitanje: Nece li oni koji znaju proslost, sadasnjost i buducnost postati Sivam?
Odgovor: Samo oni koji su vidjeli Jastvo, koje je van vremena, su Sivam, a ne oni koji
znaju tri dimenzije vremena.

Samoobasjano Jastvo unistava i no¢ i dan, dvoje koji odreduju jucer, danas i sutra. Zato je
Sivam samo onaj koji je postao Jastvo i1 stoga obozava prikladan dan koji je jedan
jedinstveni vje¢ni dan.

Pitanje: Ako se odreknemo jiiana Sastri (knjige znanja, tekstovi znalaca), kako mozemo
ostvariti blazenstvo oslobodenja?

Odgovor: Oslobodenje je pojavijivanje spokojstva i uzivanje u Jastvu, slobodan od
tjeskobe. Kakva je korist od knjiga kad je to ostvareno?

Mogu se poznavati jiiana Sastre, ili uzeti dobra sannyasa (savrSeno odricanje od svijeta
iluzije, stanje u kojem pojedinfeva paznja ne prianja uz stvari i misli), ili se moze
pokusati iskusiti mauna samadbhi, ali neopisivi uzitak oslobodenja je jednostavno postati
Jastvo, ostajuci slobodan od svih tjeskoba, doZivljavajuci blaZenstvo.

(nastavak stiha 64)

On moze biti obdaren znanjima, ili usavrSen u velicanstvenoj yogi, ili njegovo tijelo i
¢ula mogu biti aktivni, ali onaj koji se ne stopi s vrhunskom/svevisnjom milosti nece
poznavati spokojstvo 1 nece zadobiti kona¢nu nagradu, blaZenstvo oslobodenja bez
premca.

Pitanje: Ako je to tako, ne trebaju li oni iskusiti ¢ak ni prarabdhu?
Odgovor: 4ko se ostane nepokretan kao Jastvo, poput stupa koji podrzava vjetrenjacu,
prarabdha Ce se iscrpiti.

Vi prosti, vi neuki koji se valjate u tri tipa prarabdhe'®! Ako razumijete da ¢e milodare
dijeliti oni koji su ih primali, moZete biti poput stupa koji podrzava vjetrenjacu.

8 Komentar: Bogorealiziranome (onome koji prebiva kao &ista svijest) ne preostaje da kao odgovarajuéi
,,povoljan dan*“ obozava iSta drugo osim svevremene i bezvremene vjecnosti, nepromjenjive stalnosti koja je isto
§to i Njegova istinska priroda. (Swami Brahmajiianananda)

Napomena: alternativni prijevod komentara moze glasiti:

,,Kao §to Jastvo postavsi svjetiljkom mijenja (uniStava) dan i no¢ Koji odreduju §to je jucer, danas, sutra, tako isto
samo onaj koji stuje dan koji je uvijek jedan dan (bivajuéi uvijek jedan) je Sivam (kako god Sivam shvatili --
Bog, cista inteligencija...). (Nikola Rajic)

9 Bhagavan: Prarabdha (akcije koje tijelo u ovom Zivotu mora napraviti) je podijeljena u tri kategorije: i¢hha,
anic¢hha i parechha (osobna Zelja, bez zelja i zbog zZelja drugih). Za onoga tko je ostvario Jastvo ne postoji i¢hha-
prarabdha. Druge dvije, ani¢hha i pare¢hha, preostaju. Stogod on ¢ini je ¢in za druge. Ako postoje stvari koje
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67.

68.

69.

70.

Pitanje: Hoce li to iskustvo doci svima?
Odgovor: Ako se okrenu k nutrini umjesto da su okrenuti k vanjskom, ovo iskustvo ce
doci svima.

Objavljujem: ‘Ako su njihovi umovi usmjereni k nutrini, njegujuéi svjetlost Svijesti
(bivajuéi prisutni kao Cista svijest) i ne postanu usmjereni k vanjskom, svi na ovoj zemlji
su sposobni vidjeti Jastvo kako sam i ja vidio Jastvo.’

Pitanje: Zar jiianiji ne moraju djelovati (vrsiti karmu, obavljati rad, izvoditi aktivnosti)?
Odgovor: Zato §to su oni vidjeli istinu o djelovanju i onome tko djeluje, ne trebaju
djelovati.

Onaj koji je u svom umu jasno vidio vrsitelja djelovanja i sama djelovanja, koji se tako
iskupio i postao realnost (nepromjenjiva stvarnost, vjecna istina), hoce li taj, bezuvjetno u
svakom rodenju, obavljati svaku aktivnost u propisano vrijeme??

Pitanje: Hoce Ii jiianiji mrziti karmije (one koji obavljaju aktivnosti) kad ih ugledaju?
Odgovor: Uzivat ¢e u pogledu na karmije na isti nacin na koji svjedoc¢e madionicarskim
trikovima, ali ih nece mrziti.

Vidjevsi obmanjivace koji ne mogu vidjeti i uzivati u stvarnosti kakva jest i koji se ne
mogu rastopiti iskusivsi je, radovao sam se. Postoji li bilo kakva ljutnja od strane Mjeseca
koliko god prividnih lotosovih cvjetova cvjetalo®?

Pitanje: Na koji se nacin ovo iskustvo pojavilo?
Odgovor: Dobiveno je providnoséu kroz milost Gurua.

Poput slatke vocke manga koja se pojavljuje pod trnovitim drvom karuvelama (Prosopis
juliflora), bozanska lotosova stopala Gurua — koji ima mo¢ darovanja milosti koja me
pretvara u stvarnost koju svi svuda traze — su do$la meni, koji je bio ispunjen zlom,
ponovno 1 ponovno se radajuci.

on treba napraviti za druge, on ih radi ali rezultati tog rada ne utjecu na njega. Kakvegod bile radnje koje takvi
ljudi rade, za njih se ne hvataju ni punya (zasluga) ni papa (grijeh).

(Pisma iz Sri Ramanasramama, 3. lipnja 1946, str. 65).

Stup koji je potreban za postojanje i rad vjetrenjace ostaje nepromijenjen (ne podlijeZe utjecajima). Samo se krila
vjetrenjace krecu. Sli¢no tome, Jastvo je nedodirnuto prarabdhom. Jedino je tijelo pod njenim utjecajem.

% Ovo je retoritko pitanje za koje se podrazumijeva nije¢an odgovor.

21 7ato $to se lotosovi svjetovi zatvaraju kad mjesec izade (tj. po no¢i) postoji tradicija koja govori o tome da
mjesec i lotos postoje u stanju uzajamnog neprijateljstva. Medutim, ako je lotos samo iluzoran, onda se mjesec
nema razloga ljutiti na njega.
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71.

72.

73.

74.

75.

76.

Pitanje: Je li dobivanje ovog iskustva tako tesko?
Odgovor: To je ekstremno tesko.

Gdje je moje (stanje) postojanje u obliku ega? Gdje je moja vezanost? Gdje je moja zelja
za vladanjem nad nebom i paklom? Siva! Siva! Gdje je jiiana guru? Gdje je oslobodenje?
Na koji na¢in da to izrazim??

Pitanje: Koja je dobrobit od ovog iskustva?
Odgovor: Zadobivanje Jastva koje je izvan uma.

Nisam zadobio niSta drugo osim Jastva. Jastvo je cijelo vrijeme bilo moje. Ne postoji
vezanost ili oslobodenje odvojeno od mene. Ako se (to) vidi, ¢ak je i um koji to ispituje
nepostojec.

Pitanje: Cim se to iskustvo zadobije, koga bi trebalo obozavati?
Odgovor: Trebalo bi obozavati Gurua, Ja’ i tijelo gledajucéi na njih kao na vlastito
Jastvo.

Kao svoje vlastito Jastvo obozavat ¢u milostivog Gurua koji mi je pokazao da je sve
poput madionicarskog trika, ili Jastvo koje je ostvareno nakon propitivanja svega, ili
tijelo-hram koje je doslo (u postojanje) prekinuti zlo rodenja.

Pitanje: Na koji nacin se rijesiti vasana fizickog tijela?
Odgovor: Ono bi trebalo biti odbaceno smatrajuci ga oblikom hrane.

Ti tijelo koje si fizicki "omotac" (annamaya kosa, "ogrta¢" izgraden od hrane)! Ako
ucini$ kako ti kazem, iskusit ¢e$ blazenstvo dokle god si zivo. Kunem se da je to tako. Ne
prilazi blizu zlim i beskorisnim vasanama. Stogod doslo u skladu s prarabdhom
(sudbinskim plodovima karme) ostani kao puki svjedok toga.

Pitanje: Kako ukloniti (ili rijesiti se) cula percepcije?
Odgovor: Trebalo bi ih ukloniti vidjevsi ih kao Jastvo.

O osjetila opazanja! Njegovala ste me i hranila svih ovih godina. Sad sam postao blistava
svijest. Kao svoje vlastito Jastvo spoznao sam ¢ak i tebe, koji (se ¢ini da) postajes razlicit
od mene. Od sada pa nadalje ostani jedno sa mnom, bez da postanes$ odvojen.

Pitanje: Kako se rijesiti zelja?
Odgovor: Kroz Zelju za ostvarenjem istine.

Zeljo! Tako sam s tobom jako patio, zahvaljujuéi tvojoj pomoéi boravio sam u Jastvu.
Dostigao sam Sadgurua kroz tebe. U oslobodenju sam, zajedno s tobom, postao Jastvo.
Kunem se da je to tako.

22 Velika razlika izmedu njegovog prijasnjeg jadnog stanja i stanja spoznaje ¢ini da se ovaj autor ¢udi veli¢ini
Guruove milosti putem koje se ta transformacija dogodila i kako je slabo bila zasluzena.
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77,

78.

79.

80.

81.

82.

83.

Pitanje: Kako unistiti ljutnju?
Odgovor: Kroz spokojstvo.

Ljutnjo! Kroz tebe sam se rijeSio svojih nedostataka. Zbog umora kojeg sam iskusio
tvojim izdizanjem koje je neizostavno stvorilo patnju, rijesio sam se te opasnosti i
boravio u vrhunskom spokojstvu. Cak ni u snu nemojte jadikovati, nego ostanite
spokojni.

Pitanje: Kako se rijesiti pohlepe?
Odgovor: Mirno prebivajuci u Jastvu.

Pohlepo! Prihvatio sam te kao rodaku. Oni koji ne poznaju istinu kazu da je tvoja forma
samo grijeh. Jako ¢e$ se naprezati samo da bi gomilala. GrijeSnice! Zbog tebe sam sad
zaposjednut mirom.

Pitanje: Kako rastopiti um?
Odgovor: Trebao bi biti rastopljen u Jastvu, koje je njegova osnova.

O ume! Ja sam ti. Ti si Ja. Unato¢ tome si me prevarantski zaboravio. Takoder je istina da
sam ti se predao. Ne ostaj zato razli¢it od mene, od stvarnosti.

(odgovor se nastavlja u stihovima 80, 81 i 82)

O moj ume! Lutao si uokolo, vrijedno radio i nau¢io mnoga umijeca, traZze¢i naéin da si
osigura$ sredstva za zivot. Trazio si i dao mi Sadgurua. Kakvu pomo¢ sam pruzio
zauzvrat, tebi koji si bio obziran prema meni?

O ume! Na isti nacin kako sam ja bio, uzimajuci tvoj oblik, ti si doSao i stopio se sa
mnom u moj oblik. Postoji li netko poput tebe koji cijeni vrijednost vrline zahvalnosti?
Odsada prebivaj u njeznoj njezi vrhovnog stanja, a da se ne vraca$ u svoje prijasnje
oblicje.

O ume! Od pocetka si ovdje a da si se nisi odrekao ljubavi prema meni. Putem te ljubavi
dao si mi dobrobit kultiviranja svih aspirantskih vrlina, pocevsi sa strpljenjem. Uklonio si
zelju 1 njeno potomstvo. Sad, poput mene, ostajeS miran/tih zahvalju¢i valjanom 1
pravilnom razluéivanju (putem ispravnog razlikovanja vje¢ne istine od promjenjive
iluzije).

Pitanje: Hoce li se um povuci putem navedenih nacina?

Odgovor: Ako je ¢vrsto ustaljen u iskustvu Jastva sjat ¢e kao svijest i biti miran.

Kako je moj um lutao uokolo, tako sam i ja lutao, dozvoljavajuci si da ostanem u
nemirnom stanju. Mirna 1 nepokretna uma bio sam u sli¢nom stanju, sjajeci se 1 bivajuci
poput zlata.
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84.

85.

86.

87.

88.

89.

90.

Pitanje: Zar ne postoje svidanja i nesvidanja u tom iskustvu?
Odgovor: Zato sto je sve dozivljeno kao Jastvo, ona ne postoje.

Sto god treba doéi neka dode. Stogod treba otiéi, neka ode. Neéu odbaciti ¢ak ni Zivljenje
na milodarima kao pogresno. Ne zelim ni stanje Brahme (Stvoritelja). Postao sam sva
djelovanja.

Pitanje: Hoce i on oboZavati Boga?
Odgovor: On ne obozava nista osim obozavanja videnja svega kao vlastitog Jastva.

Svugdje velicam samo Jastvo. Ono §to svugdje obozavam kao Boga — to je takoder samo
Jastvo. Sjedenje, lezanje, tréanje se na svim mjestima odvija samo u Jastvu. Ja sam
uzivaoc i ono §to se uziva.

Pitanje: Je li to iskustvo svih jiianija?
Odgovor: Ne postoji drugo iskustvo osim ovog iskustva Jastva.

Onaj tko je ostvario oslobodenje ¢e vidjeti, kao nerazli¢it od njegovog Jastva, cijeli ovaj
svijet koji se pojavljuje u Jastvu, koji ostaje u Jastvu i koji se stapa s Jastvom. Hoce i ga
on vidjeti kao suprotnost Jastvu?

Pitanje: Hoce li se Zelja i odbojnost (svidanja i zaziranja) pojaviti u njemu?
Odgovor: Zato sto je sve postalo njegovo Jastvo, ona se nece pojaviti.

Za ¢ime ¢e on zudjeti? Zbog Cega bi se pojavio kao ‘ja’? Zbog Cega bi dozivio zavist i
pakost? Boravit ¢e kao nepokretni oslonac svega, kao zbroj svih Zivih i neZivih stvari,
poput velike planine Meru koja je os sedam svjetova.

Pitanje: Nece li ovo iskustvo prestati?
Odgovor: Cak i kad bi Iswarine kreacije posrnule/pale, ovo iskustvo ne bi prestalo.

Kad bi se ¢ak i kardinalne tocke promijenile, kad bi Mjesec izgorio, vatra postala
hladnom, ili bi sunce putovalo od sjevera prema jugu, stanje Jastva oslobodenog, koji je
temeljito ispitao primarno stanje, nece prestati.

Pitanje: Kako odrediti one s takvim iskustvom?

Odgovor: Oni ostaju neuznemireni kako u sreéi tako i u nesreci/bijedi. Moze ih se
prepoznati kroz ovu oznaku/obiljezje.

Samo on je jiani ¢iji se um ne uznemiruje, koji se ne poistovjecuje sa i ne zuda za
objektima cula (koji se pojavljuju) pred njim, i Cije se stanje ¢istoce nikad ne ukalja, zivio
on na milostinji u siromastvu ili uzivao iluzorno stanje bivanja Brahmom.

Pitanje: Nece li se brinuti oko hvale i klevete?
Odgovor: Ne, nece.

Neki mogu izustiti hvale 1 molitve, zli 1 okrutni mogu izustiti rijeci klevete 1 uvrede, ali
Jjhianijev um se nece povezati s njima. Ostat ¢e bez misli poput neba koje ostaje isto bez
obzira na suncev izlazak ili pojavu mnostva oblaka na njemu.
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91.

92.

93.

94.

95.

Pitanje: Sto je hrana za jianija?
Odgovor: Stogod slucajno dode do njega je njegova hrana.

Kakvi god se uzici stave ispred njega i u kojoj god mijeri, on ¢e proéi kroz te uzitke.
Poput sunca koje Siri svoje zrake on ¢e ostati slobodan od vezivanja u jedinstvenom i
prirodnom stanju.

Pitanje: Nece li ego-priroda, pocevsi sa Zeljom, dodirnuti te jianije?
Odgovor: Zato sto su ostvarili potpuno unistenje vasana, nece ih dodirnuti.

Zelja, bijes i tako dalje” nece dotaéi oslobodenog — onog koji je postao oblik svijesti i
svjedok svijeta — jer je iskorijenio i uniStio sve osnovne vasane (pritajene sklonosti,
podsvjesni dojmovi, uvjetovanosti, samoograni¢enja) i stoga je bez sankalpi (mentalnih
odluka, htjenja, intencija).

Pitanje: Ne trebaju li ostani na svetom mjestu ili se kupati u svetim vodama i tako dalje?
Odgovor: Mjesto gdje prebivaju je sveto mjesto. Njihov pogled je sveta voda.

Mjesto gdje jedinstveni jivanmukta — onaj koji jednako/ravnomjerno postoji svugdje —
prebiva je samo po sebi sveto mjesto. Njegov pogled je sam po sebi sveta voda. SluZenje
njegovim svetim stopalima je samo po sebi oslobodenje.

Pitanje: Koji su vjecni atributi jiianija?
Odgovor: To su blage rijeci i tako dalje.

Blagi su na rijeima; pogled im je slobodan od Zelja; sve §to dozivljavaju doZzivljavaju
jedino kao sat (apsolutna stvarnost, nepromjenjiva realnost, cjelovita svijest); imaju
odmjeren hod i um im je ispunjen rado$c¢u koja nikad ne jenjava. Karakteristika jiianija je
da je u svemu tome vjec¢no postojan.

Pitanje: O demu jiiani razmislja®*?
Odgovor: Postoji samo misao da je sve Jastvo.

Jivanmukta (osloboden za Zivota, mudrac koji je ostvario samospoznaju prije fizicke
smrti) je onaj koji je postao jedno (sa stvarnoséu) kroz iskustvo ‘Ja sam sebe vidio
svugdje, sve sam vidio u sebi’; koji intenzivno i jasno posjeduje iskustvo ovladavanja
stanjem bivanja neukim i koji se odrekao svega.

2 Cijeli popis glasi: kama (zelja), krodha (ljutnja), loba (pohlepa), moha (zablude), mada (ponos), mathsarya
(ljubomora). Izraz 'Zelja i njeno potomstvo' koji se pojavljuje u stihu 82 se takoder odnosi na ovaj popis. Zelja je
temeljni uzrok pojavljivanja ostalih pet.

 Komentar: Premda jiiani moze pomisliti bilo koju misao, njegovo prirodno stanje svijesti je bezmisaono.
(Swami Brahmajiianananda)
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96.

97.

98.

99.

Pitanje: Kakvo je pravilno ponasanje i sto je nedopusteno ponasanje za jhanije?
Odgovor: Djelovanja koja oni c¢ine su pravilno ponasanje; djelovanja koja oni napuste su
nedopustena djelovanja.

Za jianija koji je postao jedno, spokojan i bez mane, sve, poCevsi s prostorom (i
ukljucujuci sve ostale elemente) je njegovo Jastvo. Djelovanja koja je napustio su
nedopustena djelovanja, a djelovanja koja preuzima/poduzima su pravilna djelovanja.

Pitanje: Koje su discipline i puje (bogosluzja, devocionalni obredi, svecana bogosluzenja,
svetkovine) prikladne za jiianija?
Odgovor: To su meditiranje na Jastvo i tako dalje.

Meditacija na svijest je kupka za jaanija. Kakve god bile izvanjske okolnosti, on uziva u
njima 1 to je plemenita disciplina. Stogod dobio kao milodar 1 jeo bez ega, to je njegova
vrhunska puja. Njegovi bezgresni pokreti su ¢isti samadhi.

Pitanje: Radnje koje bi trebalo napraviti i djelovanja koja bi trebalo izbjegavati; nisu li
ona potrebna za jnanija?
Odgovor: Zato sto oni bivaju kao Sivam (apsolutna svijest), ona ne postoje za njih.

Jiianiju Koji je postao Sivam vidjevsi cijeli univerzum kao svoje Jastvo i kao oblik
svijesti, $to bi za njega jos trebalo biti prosijano (provjereno kroz "sito" preispitivanja) i
odbaceno i $to bi trebalo biti prihvaceno kao ispravno?

Pitanje: Koje je stanje dostignuto od onih koji kritiziraju ponasanje jiianija?
Odgovor: Ono je pakao selidbe duse.

Znaj da ¢e oni okrutni, koji gledaju na Zivot jrianija, koji je ostvario vrhunsko blazenstvo,
kao na pogresan, iskusiti na desetke desetaka milijuna rodenja poput dudovih svilaca koji
se nikad ne odvoje od svoje kukuljice.

100. Pitanje: Kakvu dobrobit steknu oni koji ih obozavaju?

Odgovor: Postajanje ne-dvojnim Jastvom.

Oni koji su u mogucnosti dobiti milost jiianija — onoga koji ostaje kao vjecna,
bezobli¢na, bez mane, blaZzena i Cista ne-dvojna stvarnost, i za kojeg je sve njegovo
vlastito Jastvo — postat ¢e jrianiji.

101. Pitanje: Kako ¢e jhani sjati?

Odgovor: Sjat ée kao sve i (istovremeno) kao razlicit od svega.

Rijesili su se umrljanosti uma; rijesili su se uma; rijesili su se entiteta unutar uma;
transcendirali su obalu jiane/znanja; rijesili su se blazenog stanja svijesti, vrhovnog;
rijesili su se iskustva Sivama. Takoder su se otarasili svih koncepata (zamisli, pojmova,
ideja).
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Dobrobiti proucavanja ovog djela

102. Oni koji su sposobni putem svojih uSiju uzivati u mirisu/okusu Swarupe Saram, koja
opisuje iskustvo koje se javlja na pravom stupnju zrelosti, bit ¢e sposobni vidjeti cijeli
svijet kao svoje vlastito Jastvo.

Prijevod: Stanislav Deli¢ — Ananta
Redigirao: Swami Brahmajfianananda
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