








|

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

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

Ako »nikada nije postojala nijedna stvar«, pros-
lost, sadasnjost i buduénost su besmislene. Stoga oni
koji traZe put moraju da stupe na njega nenadano
kao ubod noza. Prvo se to mora u potpunosti shva-
titi, pa se tek onda moZe stupiti na put. Otuda, iako
je Bodhidharma proputovao mnoge zemlje na putu
od Indije do Kine, on je sreo samo jednog ¢oveka,
precasnog Koa, kome je mogao bez re¢i da prenese
zig duha, Zig vaSeg pravog duha. Pojave su Zig du-
ha, kao $to je on Zig pojava. Bez obzira §ta duh
jeste, isto su i pojave — oboje su podjednako st-
varni i podjednako sudeluju u dharma-prirodi, koja
opstoji u niStenosti. Onaj ko mneposredno primi tu
istinu postaje buddha i doseZe dharmu. Ponovicu da
prosvetljenje ne moZe telesno da se dokuéi (dosegne,
opazi, itd.), jer je telo bez oblika; ne moZe se men-
talno dokuditi, jer je duh bez oblika; niti se moze
dokuéiti kroz svoju sustinsku prirodu, s obzirom da
je ta priroda prvobitno ishodi$te svih stvari, prava
priroda svih stvari, trajna stvarnost, pa i buddhe!
Kako moZete buddhom da dokudéite buddhu, bezob-
li¢jem bezobli¢je, duhom duh, niStenoSéu niStenost,
putem put? U stvari, nema ni¢ega §to bi trebalo do-
kuditi (opaziti, dosegnuti, zamisliti, itd.) — cak se ni
nedokuéivost ne moze dokuditi. Zato je re¢eno: »Ni-

™) U siutri Hui Nenga, ili Wei Langa, zabeleZeno je
da je izvesni kaluder uporedio duh sa ogledalom koje se
mora odistiti od prljavitine privida i strasti, ¢ime se upleo
u dvojnost prolaznog i stvarnog. Dva navedena stiha deo
su odgovora Hui Nenga, kojim se dvojnost pobija.
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Sta se ne moZe dokuditi« Mi vas jednostavno po-
duavamo kako da razumete svoj prvobitni duh.

Stavise, kada naide trenutak razumevanja, ne
mislite u terminima razumevanja, ne-razumevanJa
ili ne ne-razumevan]a, jer nijedno od toga nije nes-
to 5to se mozZe dokuciti. Kada se ta dharma takvosti
»dokuci«, ona jeste »dokudena«, ali onaj ko je »do-
kuci« nije svestan toga isto onako kao $to neki ne-
znalica nije svestan svoga neuspeha. Ah, ta dharma
takvosti — toliko ju je malo ljudi do sada razumelo,
da je zapisano: »Koliko je malo onih u ovom svetu
koji gube svoja sopstva'« Sto se onih ljudi ti¢e koji
nastoje da je dokude primenom nekog posebnog na-
Cela ili stvaranjem naroéitih, okolnosti, ili pomoéu
kakvog teksta ili nauka, ili pomoéu godina, vreme-
na, imena, refi, ili pomoéu svojih Sest éula — po
¢emu su oni drugac111 od drvenih lutaka? Ali ako
bi se, sasvim neoéekivano, pojavio neki covek, ta-
kav koji ne bi uoblid¢io mkakav pojam zasnovan na
bilo kakvom imenu ili obliku, uveravam vas da bi-
ste takvog c¢oveka mogli da braiite po svim sveto-
vima, ali uzalud! Njegova jedinstvenost obezbedila
bi mu uspon na patrijarhovo mesto i naziv Sakya-
mum]evog istinskog duhovnog sina: sukobljeni ag-
_regati njegovog sopstva bi i¥¢ezli, i on bi doj '
“stao jednost! Stoga je zapisano: »Kada kralj doseg-
ne buddhinstvo, i prinéevi napus$taju dom da bi po-
stali kaluderi.« Te$ko je razumeti tu izreku! Ona
treba da vas poduci da se uzdrZite od traganja za
buddhinstvom, jer je svaka potraga osudena na ne-
uspeh. Ludak koji se dere na brdu poéi ¢e, kada
zatuje odjek u dubini, da ga trazi u dolini. Ali, o,
zaludna je njegova potraga! Kada dospe u dolinu,
on se ponovo prodere i odmah kreée da ga traZi
medu vrhovima — pa on moZe da utro$i hiljadu
ponovnih rodenja ili deset hiljada eona u potrazi
za izvorom tih zvukova ako samo sledi njihove od-
jeke! Kako ée se samo zaludno boriti protiv nemir-
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nih voda zivota i smrti! Bolje vam je da ne pravite
nikakav zvuk, jer tada nece biti odjeka — a tako
je sa onima koji borave u nirvani! Nema slusanja,
nema saznavanja, nema zvuka, nema traga, nema
staze — nadinite se takvim i postacete pravi susedi
Bodhidharmi!

* *® *

Molim te, uputi me u odeljak u satrama koji
pori¢e postojanje macda takvosti u kraljevskoj riz-
nici.%)

Kraljevska riznica je priroda niStenosti. Iako se
svi svetski sistemi ovog svemira u njoj sadrze, ni-
jedan ne postoji izvan vaSeg duha. Drugi njen naziv
je bodhisattvina riznica velike niStenosti. Ako kaze$
da postoji, ili da ne postoji, ili ni jedno ni drugo,
ona u svakom tom slucaju postaje obiéni ovnujski
rog!®) Ovnujski rog u smislu da si je pretvorio u
predmet svoje besciljne potrage.

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

Jos§ jedan ovnujski rog!

Ali ako mac¢ istine ne postoji, zasSto je zapisano:
»Princ dograbi ma¢é istine iz kraljevske riznice i
krenu u osvajanja«? ZaSto nam ne kaZe§ niSta o
njemu osim §to pori¢eS njegovo objektivno posto-
janje?

Princ koji je uzeo maé oznadava istinskog du-
hovnog sina tathagate; ali ako kaZe§ da ga je odneo,
to znaéi da je liSio riznicu necega. Kako je besmi-
sleno govoriti o odnoSenju dela te nistene prirode ko-
ja je izvoriste svih stvari! Izgleda, ako ste bilo §ta
uhvatili, da se to moZe nazvati zbirkom ovnujskih
rogova!

95) Ma¢é takvosti je sredstvo za prosvetljenje; kraljev-
ska riznica je bhiitatathata — apsolut shvaéen kao izvo-
riste svih stvari.

% Ovnujski rogovi simbolizuju strasti i zablude.
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* ¥ *

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

Da.

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

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

* * *

Kakvo je znalenje re¢i: »Maiijusri stade pred
Gautamu s isukanim macdem?«

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

97) Najomiljeniji udenik Gautame Buddhe; samilost mu
je bila veéa od mudrosti.

98) Ovaj navod sigurno ne treba da omalovaZi Anan-
dinu samilost, veé da ukaZe na to da ¢ak ni najbezli¢nija
odanost drugima ne predstavlja pravo sredstvo za osloba-
danje. Kada bi oslobadanje moglo da se postigne samo kao
proizvod dobrih dela, Ananda bi ga mnogo puta zasluZio.
U nekim buddhisti¢kim sektama glavni naglasak se stavlja
na poboZna i milosrdna dela; u zenu, plemenitost srca i
dela su preduslovi za sledbenike puta, ali ne ¢ine deo puta
do samog oslobadanja.
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ca uvkojoj se »pet stotina« u stvari odnosi na vasih
pet cqla. Znajuéi svoju prethodnu karmu, oni su
o‘r_)]el_ztlvno”) tragali za buddhom, bodhisattstvom i
nirvanom. Zbog toga je Mafijusri uzeo mad bodhija
i upotrgblo ga da uniSti pojam materijalnog bud-
dhe;!%) i zbog toga je poznat kao unistavaé ljudskih
vrlina!

Sta ma¢ doista oznadava?

On oznadava poimanje duha.

. Znadi, ma¢ koji je upotrebljen da se unisti po-
jam ma,tenjalnqg buddhe!®) jeste poimanje duha.
Ako smo u stanju da dokrajéimo takve pojmove tim
‘sre.ditvom, kako se njihovo unistenje doista ostva-
ruje?

Mora:é, da upotrebi§ mudrost koja potide iz ne-
-dvojnosti da bi uni3tio svoju dvojnu intelektualnost
koja uobli¢ava pojmove. .

v{\_ko px:ehpostavimo da se pojmovi o nedem
opazljivom 1 o prosvetljenju kao o nefemu za &ime
trebav tragati mogu unistiti izvladenjem mada ne-
razlu¢ujuée mudrosti, gde se onda takav maé moze
pronaci? '

,S qbz#om da nerazlu¢ujuéa mudrost unistava i
opazanje 1 njegovu suprotnost, i ona sigurno pri-
pada neopaZljivom.102)

WZnanje Sse ne moZe upotrebiti da se znanje
unisSti, kao $to ni maé¢ ne mo¥e da unisti mag.103)

Ma¢ ip.ak.}miétava maé — oni uni$tavaju jedan
drugog — 1 nijedan ne ostaje da ga dokuéi§. Znanje
ipak uniStava znanje — to znanje ponistava ono

%) Stvarajuéi ¢ulne pojmove.

100) Apsolut.

101) Apsolut.

102) Ne-dostiznom, ne-dokuéivom, itd. Otuda je pitanje
besciljno.

10%) Osoba koja pita kao da je skovala paradoks kakve
Huang Po voli da koristi; u Zelji, moda, da pokaZe neki
napredak prema istini.
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™ Sta oznadava »sagledavanje sopstvene prave

znanje — i tako nijedno ne ostaje da ga dokudis.
To ti je kao da su majka i sin zajedno iS¢ezli.1®)

* * *
S

prinode«?

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

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

105) Apsolut.
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rNema dolaska i odlaska unutar dharmate,1%) ni;[

.itega opazljivog. S obzirom da je tako, ¢emu ta pri-
¥ &a o »vidime, »fujem«, »primam intuiciju kroz pro-
s svetljenje«, »¢ujem dharmu sa usana prosvetljenog«,
yili o »buddhama koje se pojavljuju u svetu da bi
T propovedale dharmu«? Vimalakirti'®”) je prekorio
Y Katyayanu $to se koristi prolaznim intelektom koji
4 pripada pojavnom stanju kako bi preneo udenje o
« pravom postojanju materije. .

Tvrdim vam da su sve stvari slobodne jo§ od
samog podetka.18) Cemu onda pokusaji da se one
objasne? Cemu pokusaji da se oéisti ono Sto nikada
nije bilo zaprljano?1%) Stoga je zapisano: »Apsolut
ie takvost — kako se o tome moze rasprav. if'a 11 7«

l‘-li jo§ uvek zamisljate duh kao neSto $to postoji
li ne postoji, kao nesto ¢&isto ili zagadeno, kao nesto
to treba izudavati na isti nadin kao Sto se izudava
eo kategorijalnog saznanja, ili kao neki pojam —
vaka od ovih definicija je dovoljna da vas vrati u
eskrajni krug radanja i umiranja. Covek koji opa-
a stvari uvek Zeli da ih identifikuje, da ih posedu-
e. Oni koji se na taj naéin sluZe svojim duhom kao
¢ima sigurno ée pretpostaviti da se napredak od-
ija u stupnjevima. Ako ste takve osobe, onda ste
daleko od istine koliko zemlja od neba. Cemu ta

'
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* * *

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

196) Priroda apsoluta.

107) Ch’ing Ming.

18) Tj. nisu nikada izgubile svoju istovetnost sa apso-
lutom.

1) Severna Skola zena, koja je tada jo§ postojala, po-
dudavala je ociséenje duha, ali Hui Neng, koga Huang Po
ovde sledi, smatrao je da takav stav podrazumeva dvojstvo
&istog i nedistog.

96

L-pri(':a o »sagledavanju sopstvene prave prirode«‘?_-l

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

r Do toga dolazi zbog nerazumevanja koje nas:-‘
taje zbog vasih zabluda. Ne moZete tvrditi da sve-
opSta priroda ipak sadrZi stvarne predmete na os-
novu toga Sto bi izraz »nijedan stvarni predmet se
ne opaZa« bio istinit jedino ako ne bi postojalo
niSta od onoga Sto nazivamo opaZljivim. Priroda
apsoluta nije ni opaZljiva ni neopaZzljiva; a isto
_le i sa pojavama. Ali za onoga ko je otkrio syoju
pravu prirodu, zar moze bilo $ta da bude odvojeno
od nje? Otuda su Sest oblika Zivota koji nastaju iz
cetiri vrste radanja, zajedno sa velikim svetovnim
sistemima u svemiru i njihovim rekama i planina-
ma, otuda su svi oni od iste ¢iste supstancije od ko-
je i naSa priroda. Stoga je refeno: »OpaZanje poja-
ve je opaZanje sveopSte prirode, s obzirom da su
pojave i duh jedno isto.« Samo zbog toga Sto se
drZite vanjskih obli¢ja vi »vidite«, »Cujete«, »ose-
cate« i »saznajete« stvari kao pojedinaéne entitete.
Istinito opaZanje je izvan vaSih moéi sve dok se nji-
Mla prepustate.119)

Sluzeéi se time, dospecete medu sledbenike uo-
bi¢ajenih mahaydnskih i theravddskih udéenja koji
se oslanjaju na duboko opaZanje da bi dospeli do
pravog razumevanja. Stoga oni vide ono $to je bli-
zu-i ne vide ono $to je daleko, ali niko od onih
koji se nalaze na pravoj stazi me misli tako. Uve-
ravam vas da ne postoji »unutrasnje« ili »spoljas-
nje«, »blizu« ili »daleko«. Osnovna priroda svih po-
java nalazi se odmah pored vas, ali vi ¢ak ni to
ne vidite; a ipak i dalje priéate o nemoguénosti da

19 U ovom odeljku tvrdi se da pojedinadni entiteti,
iako ipak postoje u izvesnom povrSnom smislu, nikada ne
gube svoje osnovno jedinstvo.
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vidite ono §to je daleko. Kakav smisao moze takav
razgovor uopste da ima? ) “ oni iy

Kakvu pomo¢ nudi VaSa preasnost onima o
nas koji nalge da je sve ovo veoma tegko shvatltl?

Ja ne nudim nikakvu stvar. .Ni.kada nisam ni
imao niSta $to bih drugima rppngdlo. Samo zbog eté)—
ga Sto dozvoljavate nekim };ud_una da vas .zavN. u
vi neprekidno traZite intuiciju i razumevanje. - ije
li to stucaj ucenikd i uéitelja koji svi skupa padaju
u istu neredivu zbrku? Sve §to je potrebno da u-
pamtite jesu sledeéa uputstva:

Prvo, naudite da budete potipqpo nepy}jen}f:ivi
za osecaje koji poti¢u od spoljasvx.mh pbhc;a, ¢ime
oslobadate svoja tela od prijeméivosti za spoljas-
njost. .

Drugo, naudite da ne obracate pginju ni na ka-
kve razlike izmedu ovoga i onoga koje poticu 1z va-
iih osecaja, ¢ime oslobadate svoja _tela beskorisnih
razlikovanja izmedu jedne pojave 1 druge.

Treée, obratite veliku paZnju na to da izbegne-
te pravljenje razlika preko prijatnih i nepn]atmh
osectaja, ¢ime oslobadate svoja tela zaludnih razli-
kovanja. ' -

Cetvrto, izbegavajte da razmisljate o stvarima u
svom duhu, ¢ime oslobadate svoja tela razludujuce
spoznaje. ) o

Trenutaéno dvojno misljenje Vdovovl]no je 2da vas
vrati u dvanaestostruki lanac uzrotnosti.1’®) Ne-
znanje okrece tocak uzroénosti, ¢ime se stvara beg—
krajni lanac karmickih uzroka i posledica. To je
zakon koji vlada nasim Zivotima sve do vremena
starosti i smrti.}3) .

u1) Ovo se odnosi na getiri od pet skandhi ili sastoja-

bi¢a: njih &ine: ripe — (')blil_(; vedand — Dri-
e svggéfja; sa’whjvjid — zamisao; samskdra — odvednice

sklonosti; vijidna — svest.
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2

U vezi s tim priéaju kako je Sudhana, koji je
zaludno tragao za bodhijem na sto i deset mesta
unutar dvanaestostrukog uzroénog podrudja, napo-
kon sreo Maitreyu koji ga je poslao Maiijusriju.
Maiijusri ovde predstavlja vase primordijalno nez-
nanje stvarnosti. Ako, dok misao sledi misao, nas-
tavljate da tragate za mudro$éu izvan sebe, onda se
uspostavlja neprekidni proces misli koje se javljaju,
venu i potom ih druge zamenjuju. I zbog toga svi
vi kaluderi i dalje dozivljavate radanje, starost, bo-
lest i smrt — sakupljaju¢i kaermu koja proizvodi
odgovarajucée posledice. Jer takav je nastanak i ne-
stajanje »pet mehurova« ili, drugim reéima, pet
skandha. Ah, kada biste samo mogli da spreéite po- .
javu svake misli, tada bi domeni osamnaestih ¢u-
la114) iSéezli! Kako bi bozanske bile tada vase telesne
nagrade i kako bi uzvieno bilo znanje koje bi se
javilo u vasem duhu! Takav duh mogao bi se naz-
vati »terasa duha«. Ali sve dok ostajete izgubljeni
u prijanjanju, vi osudujete svoja tela da budu le-
Sevi ili, kako se to ponekad kaZe, da budu beZivotni
leSevi u kojima demoni prebivaju! !.

TR
* * *

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

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

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

114) Sest ¢ulnih organa, ukljuéujuéi razum, zajedno sa
svojih Sest objekta i Sest tipova oseéaja.

" 99




Vratnice ne-dvojstva su tvoj prvobitni duh. Go-
vor i tisina su relativni pojmovi koji pripafi;aju pod-
rudju pojavnog. Kada se niSta ne't'ka,i':g, nista se ne
manifestuje.) Zbog toga je Maijusri izrekao po-
hvale. .

Vimalakirti nije govorio. Da li to znali da je
zvuk podloZan prestajanju ?!1€)

r Govor i tifina su jedno! Izmedu njih nema raz:‘]
1

ike. Stoga je zapisano: »Ni istinita prirgda ni lgo-
ren Mafijusrijevog &ujenja nisu podloigl prestaja-
nju.« Stoga je zvuk glasa tathdagate vecan, 1 stoga
ne mo¥e da postoji takva stvarnost kao Sto je vre-
me pre nego §to je poceo da propoveda 111_vre{ne
nakon §to je zavrSio da propoveda. Ta_th:agatmo
propovedanje je identiéno sa dharmom kojoj je po-
dudavao, jer nema razlike izmedu propovedanja i
stvari koja se propoveda; kao Sto nema razhl::e iz-
medu tako razli¢itih pojava kao Sto su slayl]ena i
otkrivena tela nekog buddhe, bodhisattve, s.rdvake,
svetovi sa planinama i rekama, ili voda, ptice, dr-
veée, $ume i ostalo. Propovedanje dharme je u
isto vreme glasno i nemo. Ilako éovqk govori ceo
dan, nijedna reé nije izregena. Posto je tako, samo

l.tiéina pripada sustinskom.

* % %

Da li je taéno da $ravake''’) mogu ;Qa istope
svoja obli¢ja samo u bezobli¢nom podruc;u*) kg]e
jo§ pripada prolaznom trostrukom svetu, 1 da nisu
u stanju da se potpuno izgube u bodhiju?

15) Up. sv. Jovan: »U potetku bese red.« )

116) Qvo kao da znadi: Da li je avuk Cisto samsariéan?
Ja sam ipak u nedoumici. . .

u7y Theravadski sveci koji ne ptih\_rat'aju uéenje o ni-
Stenosti, veé slede doslovno znadenje sutri.

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

Ali veé¢ posle najmanje Zelje da se veZete uz
ovo ili ono, stvara se mentalni simbol, a takvi sim-
boli su izvor svih onih »svetih tekstova« koji vas
vracaju da ponovo pretrpite razne vrste ponovnih
radanja. Neka stoga vasSe simboli¢no pojmovno mi-
Sljenje bude o niStenosti, jer tada ée vam se po-
kazati nemo uéenje zena. Znajte samo da morate
da se klonite pravijenja bilo kakvih simbola, jer
upravo to klonjenje »simbolizuje« veliku niStenost
u kojoj nema ni jedinstva ni mnogostrukosti — one
niStenosti koja doista nije niStenost, onog simbola
koji nije simbol. Tada ée vam se u blesku pokazati
buddhe svih grdnih svetova; rojeve gmizavih, izu-
vijanih svesnih biéa videéete tek kao senke! Konti-
nenti bezbrojni kao cestice praSine nece vam izgle-
dati veéi od jedne kapi u velikom okeanu. Najdub-
Ija ulenja za koja se ikada C¢ulo izgledaée vam kao
snovi i prividi. Prihvati¢ete sve duhove kao jedan i
videéete sve stvari kao jednu — ukljuéujuéi sve
one hiljade knjiga i mnostva poboZnih komentara!
Svi oni su samo va$§ jedinstveni duh. Kada biste
samo mogli da prestanete da lutate za oblicima, sva
ta istinita opaZanja bila bi vasa! Stoga je zapisano:
»U takvosti jedinstvenog duha, sva razna sredstva
za postizanje prosvetljenja samo su raskosni ukra-
Sl.«
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Ali §ta ée biti ako sam se u prethodnim Zivo-
tima ponaSao kao Kaliraja i odsecao udove zivim
lJjudima? _

Sveti mudraci koje je on mudio predstavljaju
tvoj duh, dok Kaliraja simbolizuje onaj tvoj deo
koji odlazi da trazi. Takvo nekraljevsko ponasanje
naziva se pozudom za linom koriséu. Ako vi, sled-
benici puta, i ne pokusavsi da Zivite u skladu s vr-
linama, samo Zelite da izudéavate sve §to opazate,

da li se onda uopste razlikujete od njega?''8) Doz- '

volite 1i da vam se pogled zadrZi na obliku, iskopa-
c¢ete o¢i mudracu. A kada se zadrzite na zvukuy,
odsecate u$i mudracu — tako vam je sa svim culi-
ma i sa spoznajom, jer se njihova razli¢ita opazanja
nazivaju rezadima.

Kada prihvatimo svaku patnju sa strpljivoséu
mudraca i izbegnemo opaZaje koji seku duh, ono
Sto pati uz pomirenost sigurno ne moze da bude
jedinstveni duh, jer on ne moze biti podloZan bolu.

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

Kada su svete mudrace déereéili, da 1li su oni bili
svesni bola; a ako medu njima nije bilo biéa sposob-
nih da pate, ko ili §ta je patilo?

Ako ti sada ne trpi§ bol, za$to mi upadas u
re¢7119)

u8) Ovaj odeljak predstavlja dovoljan odgovor onim
kriti¢arima zena koji tvrde da zen zanemaruje nuZznost
vrlog Zivljenja. Zen ga uopSte ne zanemaruje, ali zato po-
rite moguénost da se njime dosegne prosvetljenje — a to
je veé nesto sasvim drugo. :

119) Ovaj osoran odgover mozZe takode da znaci: »Za-
$to se prikljutujeS ovom skupu da izuc¢ava$ zen-oslobode-
nje, osim ako ti frustracija sawmsarié¢kog Zivota nije bolna?«
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* *® *

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

. Nema dosezanja u takvom periodu. Ne smete
nikada zaboraviti da to takozvano »dosezanje« ne
podrazumeva ni povlaéenje iz svakodnevnog Zivo-
ta ni potragu za prosvetljenjem. Morate razumeti
da vremenski periodi doista ne postoje; otuda se
dosezanje neposrednog uvida ne javlja ni unutar
petstogodidnjeg perioda ni izvan njega.

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

Ne postoji ni§ta §to se moze dosegnuti.

Koliko je dug ciklus od pet stotina yuga?*)

Jedan takav period trebalo bi da vam bude dc_)—
voljan da postanete oslobodeni mudrac. Jer kada je
Dipamkara Buddha »dosegao« svoje rlvepqsrednov sa-
znavanje dharme, nije postojala ni Cestica necega
$to se moglo dosegnuti.

* * *

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

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

120 Dvadeset ¢etvrti prethodnik Gautame Buddhe.
*) Indijske kosmolodke jedinice vremena — prim. prev.
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strukom ucenju buddhizma. Zasto? Zato Sto vero-
vanje da se dharmekdye moZe ste¢i pripada uce-
njima onih sekti koje ne razumeju istinu.

* & *

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

Bodhidharmin duh je prodirao ¢ak i iza niSte-
nosti.12t)

Znadi li to da individualni objekti ipak postoje?

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

* k Ok

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

121) Nije dovoljno da se sve stvari vide kao prolazne
senke. Iza niftenosti nalazi se velika ni$tenost, u kojoj tok
promenljivosti jeste a ipak nije tok. Mesec ili drvo mora-
mo prvo da opazimo kao niStenost, a potom, u novom smi-
slu, kao mesec ili drvo.

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

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

Ne postoje. Nisu ni zasluge.

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

Ako ti gaji§ takva verovanja, zaSto se naziva$
sledbenikom zena? MoZe§ li da zamisli§ kosti u
niStenosti? Duh svakog buddhe i velika miStenost su
jedno isto. Kakve kosti misli§ tamo da pronades?

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

Video si proizvode svog pogreSnog misljenja.

Da li Va$a precasnost ima neku od tih relik-
vija? Molim vas da nam ih pokaZete.

Pravu relikviju bilo bi tetko videti! A da bi je
pronasao — morao bi da pretvori§ grdnu planinu
Sumeru u praSinu sluZeéi se samo svojim golim
Sakama!

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

123 Relikvije Buddhe.
124) DoseZno, dohvatljivo, opipljivo, itd.
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* * *

Kome je patrijarh nemo preneo dharmu?

Nikakva dharma nije nikome prene$ena.!25)

Za$to je onda drugi patrijarh pitao Bodhidhar-
mu za prenosSenje duha?

~ Ako smatras da je neS§to preneSeno, onda to

podrazumeva da je drugi patrijarh dosegao du'h
pomoc¢u traganja, a nikakvo traganje neée vas ni-
kada odvesti do duha; zato vam govorimo o preno-
Senju duha. Ako doista neSto dobijete, samo cete se
ponovo nacdi na tocku zZivota i smrti!

£ 3 * *
Da li se Buddha probio kroz primordijalni mrak

neznanja?
Da. Primordijalni mrak je podrucdje u koje:rq
rsvaki buddha ostvaruje prosvetljenje. Otuda se sa-
mo podruéje u kojem se javlja karmae moZe naz-
vati bodhimandala.'®6) Svako zrno materije, svaka
pojava je istovetna sa vefnom i mepromenljivom
stvarno$éu! Gde god stupite, nalaziéete se u tom
svetiliStu za prosvetljenje, iako se niSta ne opaZza.
Tvrdim vam da onaj ko shvati istinu da »niSta se
ne doseZe« veé sedi u svetiliStu, gde ¢ée se prosvet-
liti.
L Da li je primordijalno neznanje svetlo ili tam-
no?

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

125) Tj. dharma oduvek postoji u nasem duhu; ono §to
nedostaje jeste nas uvid. .

126) SyetilisSte za prosvetljivanje. .

127) Avidya ili primordijalno neznanje.
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ne refenice vecinu ljudi boli glava! Zbog toga go-
vorimo da je svet pun briga koje poti¢u od prolaz-
nih pojava oko nas.?8) — Kada bismo se, kao Sa-
riputra, svi napregli da otkrijemo sredstvo oslobo-
denja, ipak ne bismo dokuéili mudrost i sveznanje
kojima buddhe premasuju sav prostor. O tome ne
treba raspravljati. Kada je jednom Gautama pre-
merio tri hiljade hiliokosmosa,!??) iznenada se po-
Javio neki bodhisattve i prefao ih u jednom kora-
ku. A ipak taj grdni korak nije mogao da premosti
Sirinu jedne pore na koZi Samantabhadre! Kakva
su tvoja duhovna dostignuéa koja ée ti pomoéi da
izuc¢i$ smisao svega toga?

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

Mi se vracamo na$oj prvobitnoj prirodi izvan
dvojnosti, koja je u stvari i prava priroda svemira
primordijalnog mraka,’®) koji je pak buddha-pri-
roda. »Relativna sredstva tvore mnoge vratnice« —
to se odnosi na §ravake koji smatraju da je na§ sve-
mir podloZan nastajanju i propadanju, i pratyeka-
-buddhe koji ga, iako prihvataju beskrajnost njego-
ve proSlosti, smatraju podloZnim buduéem uniste-
nju; stoga se oni u potpunosti usredsreduju na
sredstva za njegovo prevazilazenje.!31) Ali prave
buddhe su opazile da su nastajanje i unistenje vid-
ljivog sveta istovetni sa vedno$éu.!®2) Drugim redi-

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

12) Svaki sadrzi mirijadu svetova.

1) Saisara — ovaj svet.

131) Kao da je on razli¢it entitet od nirvane za kojom
tragaju. s :

%) Tj. oni uvidaju identi¢nost »trenutaénog« i »ved-
nogs«.
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su vratnice sveops$teg duha, ali svi oni koji dodu do

ma, nema nastajanja ili propadanja. Opaziti sve to \ tih vratnica boje se da udu. Ja ne propovedam uce-

znadi biti doista prosvetljen. Tako su nirvana i pro- nje o utrnuéu! Malo je onih koji to razumeju, ali

svetljenje jedno isto. jedino ¢e oni koji razumeju postati buddhe. Cuvaj-
Kada se lotos otvorio i svemir se pokazao, ja- te taj dragulj!

vila se dvojnost apsoluta i vidljivog sveta; ili bolje
refeno, apsolut se pojavio u dva aspekta koji za-
jedno ¢ine ¢isto savrSenstvo. Ti aspekti su nepro-
menljiva stvarnost i moguci oblik. Za svesna bica
postoje takvi parovi suprotnosti kao §to su nastaja-
nje i prestanak, i jo§ mnogi drugi. Stoga se pazite
prijanjanja uz jednu polovinu para. Oni koji, u
svom prostodusnom mnastojanju da dosegnu bud-

! * % %k

Ali kako moZemo da spre¢imo to pogreSno prav-
ljenje razlike izmedu ovoga i onoga?

Tako §to éete shvatiti da, iako jedete tokgm
celog dana, mi jedno zrno nije preslo preko vasih
usana; i da vas ceo dan putovanja nije odveo ondl

; —ali rekidni drZavanjem
dhinstvo, preziru vidljivi svet, time hule sve buddhg I lgé)]ra%c] nappoggldova Eonegtzelilgmgo;:tzvo« i »]d.r ugic.
u svermrs. Buddhe, .kada 5e pol;azu u svetu, uzi- Ne dopustajte da vas sputavaju dogadaji iz sva-
maju lopate k'e'xko bl- e oslgbodﬂe @a}ivog. d'ubcret'a kodnevnog Zivota, ali se nikada ne povladite iz njih.
Il::g- Stﬁs)su knjige koje sadrZe metafiziku i filozofi- Samo takvim delanjem moZete zasluZiti naziv »os-

% s : . lobodenog«.

Ja vam sav.etuvjem da se oslovbod.lte svih pret- Nika%a ne smete zameniti spoljnu pojavu za
podmh 1de]a_o izucavanju 1]:1 opazanju duha. Kada stvarnost. Izbegavajte pogresno razmisljanje u ter-
ih se qslobodlrhe, necete se viSe gubiti u filozofiranju. minima proslosti, sadadnjosti i buduénosti Proslost
Odnosite se prema tome kao 3to biste se odnosili nije prodla; sada’énjost je prolazni trenutak; budué-
prema zgrtanju izmeta. ) L nost neée jo§ doéi. Kada upraznjavate sabranost

_ Da, ja vaa.{sxl .sav.etlg]gn; iia}g t(:ldlizclte .pre%usta.nje | duha, %) sedite u ispravnom poloZaju, ostanite sa-
pPojmovnom misljenju i intelektualnom rasudivanju. Sar A dozvolite da vas ni najmanja
Kada vas takve stvari vie ne budu uznemiravale, vi vrSeno mirni, 1 ne,cozv

. : . - : 1 j sec duh¥ fsnemiri. Samo to je ono $to
éete neizostavno dosegnuti najviSe prosvetljenje. ‘ N ls{gemlav:?)i?gbodenjem}-‘”) i et

Nikako ne pravite razliku izmedu apsoluta i vidlji- i : i : s 13

‘————"‘L—'—"*———T—s———‘p‘*-z———‘l‘ Ah, budite marljivi! Budite marljivi! Od hilja-
¢ 134 J .y . L3 4 3

Yog suela, Kao pravi uéenic Tvao Il Zena ) ne 2 i dese hijada onih koft pocsavaya da udu na

vremena Irr:mdn‘aci‘“) su uéili da minimum ]delali’a ove vratnice, samo trojica ili mozda petorica produ.

predstavlja vratnice njihove dharme; neka onda lee r Ako ne obracate ??Zg]tl; na moja UPOZOrenja, Nesre-

delanje*) predstavlja vratnice moje dharme! Takve ca ce slgurno naici. ga ]e zaplsano:

13%) Jzgleda da je Gautama Buddha imao isti stav pre- Napregnite snagu da uspete u ovom Zivotu!
ma metafizici, jer je uporno odbijao da odgovara na me- Ili se izlogite dugim eonima u stalnom bolu!
tafiziéka pitanja, smatrajuéi ih beznaéajnim skretanjima sa )
rada na samo-prosvetljenju. !

134) Podsekta kojoj je pripadao Huang Po. 136) Zazen ili dhyana. . .
“5? Taoisti. 103 Je prip g 157) Od tereta prolaznog postojanja koje se stalno ob-
*) Wu wei — neprijanjajuée delanje — prim, prev. ! navlja.
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* * *

Ucitelj je preminuo na ovoj planini za vreme
vladavine T’ai Chunga (847—859) iz dinastije T°ang.
Car Hslian Tsung dodelio mu je posthumno titulu
»zen ucitelja koji uniStava sva ogranicenja«. Me-
morijalna pagoda je poznata kao »Kula prostrane
karme«.
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