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AVE, INDIA!

Ni u koga naroda nisu se Filosofija i Religija
razvile u tako prisno organsko jedinstvo kao u Hin-
dusa. ,,U izvesnom smislu — kaZe Cemberlen —
duhovni Zivot Indoarijaca nedostizno visoko stoji iz-
nad na$ega: u koliko je naime tamo Filosofija bila
Religija, i Religija bila filosofija.” Filosofija, Religi~
ja i Etika iskazane su u Bhagavad-Giti u pesni¢kom
obliku na jedan tako organski naéin, u jednoj takvoj
organskoj celini, da se one ne mogu rastaviti jedna
od druge. I ta religiozno-filosofsko-eti¢ka delatnost
indijskog duha predstavlja se kao narolita njegova
osobina. Takvo stvarala§tvo ponice iz indijskoga du-
ha, kao §to iz krvi Helena poniée Grika Umetnost,
koja je jedna, i u Sapfinim strofama, i u arhitekturi
Partenona, i u kompoziciji Sofoklovih tragedija, i u
dijalekti¢koj drami Platonovih dijaloga. To ne znaéi
da je u Indiji svako bio filosof i sve$tenik, i u He-
ladi svako bio umetnik, ali je indijsko religiozno-
-filosofsko stvaralastvo bilo duSa Hindusa, kao $to
je Greka Umetnost bila du3a Helena. Te osobine
odredivale su im spoljadnji Zivot i davale oblik sa-
drzini njihovog unutrasnjeg Zivota. Mogu pesnici
Kalidasa i Bavabuti Srikanta, ili mislioei Kapila i
Sankara, ili sveci Buda i Ramakrisna, nadmasivati
druge svojom obdarenoSéu, kao 3to su pesnici Hesiod
i Homer, Eshil i Sofoklo, ili vajari Fidija i Skopas,
prevazilazili druge snagom svoga stvaralastva, ali su
oni po sultini svoga talenta ili genija, i po nadinu
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svoga stvaralaStva, svi sli¢ni jedan drugome. Ona
ista snaga religiozno-filosofskih zanosa koja zraéi iz
Rigvede i najstarijih Upanifada veje i dalje kroz
Vedange, Sastre i razne zakonike, veje kroz velike
epopeje Mahabharatu i Ramajanu, dobiva nove obli-
ke u Budizmu, indijskom, kitajskom, i japanskom,
kristaliSe se u razlitnim filosofiskim sistemima i ko-
mentarima, Zivi i dalje u Puranama, Agamama, Tan-
trama, i bezbrojnim drugim delima. Bilo je raznih
smerova u indijskoj filosofiji — ima u njoj i strogo
sistematskih i analiti¢ko-diskurzivnih tvorevina, —
ali svi arijski zanosi, od najstarijih do dana3njih,
disu Religijom i Filosofijom, i ko nije bio mislilac
kar £Eoxfiv, je po njihovim rezultatima osmislja-
vao svoj zivot i zauzimao svoj stav prema sfingama
vaseljene.

1 kao 3to je srpska zemlja bila An u 80voug za
Srpsku Narodnu Pesmu kac njena entelehija, tako
je i prostor Indije, sa nesluéenim sjajem i neiserp-
nim bogatstvom Zivota i boja, ali i sa brzom sme-
nom pojava. bio tvar i snaga za Bhagavad-Gitu kao
njena évrehéxewx.. I ona pripada Indiji i Hindusima,
kao Laoce sa Knjigom o Tau Kitajcima, kao Platon
Helenima, kao Bekon i Spenser Englezima. kao De-
kart Francuzima, kao Kant Nemcima, kao DZems
Amerikancima, kao Dostojevski Rusima, kao Smrt
maike Jugoviéa Srbima.

Bhagavad-Gita je filosofiska pesma koju Wilhelm
von Humboldt naziva ,najlepSom, ak mozda jedi-
nom istinski filosofiskom pesmom $to je sve poznate
knjiZevnosti mogu da pokazu”. Pisac ovih redova ne
Zeli da na ovom mestu govori o samom sadrZaju
pesme. Kao §to kaZe njen nemacki prevodilac Leo-
pold von Schroeder, bolje je pustiti neka govori sam
tekst, jer nekog naroc¢itog razvitka misli i nema u
njoj. Ona ima jednu osnovnu mudrost kojoj se Kri-
$na na razliénim putevima uvek ponovo vrata. I
Richard Fritzsche prikazujuéi Dojsenovu knjigu Ce-
tiri filosofiska teksta Mahabharate, medu kojima se
nalazi i Bhagavad-Gita, ispravno primeéuje: ,,Tek-
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stovi se mogu razloZiti kao i reenice u Bibliji, i ne
pokazuju nikakav narotiti razvitak osnovne misli,
nego je sve kao $to kaZe Gete u Zapadnoistoénom
Divanu:

»Dein Lied ist drehend wie das Sterngewélbe,
Anfang und Ende immerfort dasselbe.”

Bhagavad-Gita je delo koje ée nas uvesti ne samo
u tajnu Hinduizma nego i u duboku tajnu Azije,
koja je jedna, iako gigantski Himalaji rastavljaju
dve moc¢ne kulture, kitajsku sa Taoizmom i Kon-
fucijevim komunizmom, i indijsku s individualizmom
Veda. Jer, ono §to vezuje te dve kulture to je ona
»ljubav ka beskrajnom i univerzalnom, ona ljubav
koja je zajednitko duhovno naslede svih azijskih
naroda i koja ih je osposobila da donesu u Zivot sve
svetske religije. Po toj ljubavi, oni se razlikuju od
naroda Sredozemnoga i Baltitkoga Mora, koji pret-
postavljaju da ostanu pri pojedinostima i da traZe
sredstvo a ne cilj Zivota” (Kakuzo Okakura, The
Ideals of the East). U naSoj knjizevnosti ima vrlo
malo prevoda iz sanskrta, jer je taj jezik stariji od
arékoga i od latinskoga jezika, i udenje takvoga jezi-
ka iziskuje veoma velike napore. Prvi je takav pre-
vod Pet pripovijedaka iz sanskrta u zabavniku na-
rodne <&itaonice dubrovagke Dubrovnik za godinu
1867, str. 329 i dalje, od udenog i veoma obdarenog
naleg filologa Petra Budmana. On je preveo i Sa-
kuntalu, dramu staroindijskoga pesnika Kalidase.
Taj prevod Stampan je u dubrovakom &asopisu Slo-
vinac god. 1879. Posle ta dva prevoda preveo je
Toma Mareti¢ Pesmu o kraliu Nalu, ulomak iz Ma-
habharate, i taj prevod iza3ao je u izdanju Srpske
II{njiievne Zadruge, kolo XXVII, br. 181, Beograd

924.

Bhagavad-Gita je Cetvrti prevod iz sanskrta u
naSoj KnjiZevnosti, a izvriio ga je G. Pavle Jevtié,
koji je prosle godine dao znadajan prilog op$toj in-
doloskoj literaturi svojom londonskom inauguralnom
disertacijom Karma and Reincarnation in Hindu Re-
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ligion and Philosophy'. I Jevtiéev prevod Bhagavad-
-Gite ulazi u Srpsku KnjiZevnost kao po nekom
predodredenju. Jer, Evropa danas predstavlja za nas
odsviranu melodiju. Odigranu ulogu evropskoga im-
pulsa u razvitku istorije i duha veé je osetao Frid-
rih Niée, i drugi zapadnjaci posle njega, a od Slo-
vena naroCito ju je u danaSnje vreme naglasio &u-
veni ruski istoriosof Nikola Berdajev. Imperijalisti-
¢ki ideali i tvrdi nacionalni egoizam staroga Rima
bili su opasni obrasci za modelatore evropskih dr-
Zava. Rim je zloupotrebljavao svoju drZavnu moé, i
tu leZi uzrok raspada njegove moéi. U tome leZi
opasnost 1 za dana$nje zapadne drzave. Iznikla iz
gréko-rimskoga nasleda, evropska svest se u svom
dugom i sloZenom istoriskom Zivotu i suviSe izra-
dila i postala jedna duhovna svr3enost. I tu lezi sva
teZina problema Evrope. I ono §to obele?ava dana¥nji
evroameritki duh to je: prekomerno uvaZavanje ma-
terijalnog blaga i staranje samo za ono $to godi do-
njoj polovini Covekovoj; nasilni¢ki cinizam u spo-
lja$njoj i unutradnjoj politici; jedno strano bespuée
od Coveka do foveka, od duSe do duSe; u nauci du-
hovna kratkovidost, jalova analiza, i registracija ra-
di registracije; odmetnistvo od veénih zivih stvara-
lag¢kih snaga vaseljene i ofajno odsustvo bogosinov-
skog osefanja; na sve strane carovanie tehnicizma,
koji je unistio vedri mit bogovskog Zivota, razorio
zdravlje Gestitoga tela i opusto$io elementarnu lepo-
tu proste duse. Pogledi na svet ne menjaju se vise
od epohe do epohe, nego od dana de dana, od &asa
do ¢&asa; etitka ubedenia smenjuiu se kao suknje i
politi¢ke partije. Nemajuéi korena u dubinama du-
ha, ona se kupuju i orodaju kao ma koja roba, kao
metresa i prostitutka. Svuda Zivot in puris natu-
ralibus.

! Vidi na% prikaz i ocenu ovog dela u Srpskom KnjiZev-
nom Glasniku, 1 jula, 1927. Vidi prikaze i ocene u ovim
stranim ¢&asopisima: Journal of the Royal Asiatic Society
(London, oct. 1927), The Asiatic Review (London, April
1928); Revue des Sciences Philosophiques et Théologique
(Paris, April 1928); The Week (Calcutta, Dec. 1928) etc.
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Evroameri¢ki éovek zaboravio je da zlo lezi u
samom <¢oveku. Drugim reéima, Zapadu nedostaje
onaj oganj duha i onaj zanos poniranja u sebe koji
je osvajao mislioce Indije i koji bi mogao izvrSivati
lekovit uticaj na savremenoga Coveka, ¢&iji stav pre-
ma Zzivotu, u ovo materijalistiCko vreme, li¢i na vi-
janje gladnoga kurjaka u stepi. Kad mislim o su-
tonu dana$njeg zapadnjalkog stvaralastva, €esto mi
pada na pamet jedna mala slika, u jednom talijan-
skom izdanju Dantea. Jedan raskoSni pejzaZ pro-
letnji i u njemu krst visoko podignut. Na krstu je
Hristos, oborio o¢i, a na licu mu izraz dubokog bola.
Pored krsta, dole, sedi jedan kaluder, koji je lice
pokrio rukama i tiho jeca. To je Franja Asiski. Oko
njega i oko krsta svuda samoéa, pusta, ofajna, uZas-
na samoéa. Ljudi su bez traga pobegli, i samo je
ostao on, drugar golubova i brat vetrova i kiSa. A
pod slikom napisane reli: ,L’amore che non é
amato”’.

Homo Europaeus je ispevana pesma, neSto 3to je
dato, a homo Balcanicus je pesma koja se pocinje
pevati, nesto $to je zadato. I zato je od velikih kul-
tura Istoka, Kitaja, Indije, Japana, za razvitak srp-
skoga duha najvaZnije upoznavanje kulture indijske,
narofito njeno ulenje o darmi, §to ga iznosi i Bha-
gavad-Gita, a $to znaéi za Hindusa ono §to i za Ja-
panca bu$ido, t. j. etos, vrlinu, pravdu, zaslugu, du-
znost, funkciju, veliki zakon. Darma odgovara naSem
shvatanju pravde, one boZje pravde kojoj sina uéi
Jevrosima, klasitna gospa izrajanka, i koju je u svo-
jim Govorima i &élancima &esto naglaSavao Jovan
Cviji¢, praeceptor Serbiae. Kao svaka jedinka, tako
i svaki narod ima svoju darmu, koja odgovara nje-
govoj istorijskoj misiji u kosmosu, i njegova je va-
seljenska duZnost Ziveti po toj darmi i na taj naéin
ostvarivati etitku autonomiju u odsviravanju svoje
melodije u vaseljenskoj simfoniji svebica.

Danadnja conska funkcija Srbije, posmatrana u
ekumenskoj perspektivi, nalaze §to prisnije dodiri-
vanje srpskoga duha sa snovima i vizijama stare i
moderne Arijavarte, sa mudrostima starih riSija i
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sa propovedima savremenih proroka slobodne i su-
traSnje Indije. Pesni$tvo je veé poleo uvoditi G.
Bogdan Popovi¢ svojim sjajnim uporednim prevo-
dom prekrasne Biljanine pesme Caurina elegija. I
G. Pavle Jevti¢, moj dragi prijatelj i jedan od prvo-
boraca u naSem nara$taju za sutrasnju, bolju i du-
hovniju, Srbiju uéinio je ovim prevodom veliku
uslugu ne samo nasoj knjiZzevnosti, naSoj nauci, na-
Soj filosofiji i religiji, nego i svemu naSem Zivotu.

Ovom prilikom, treba istaéi i uredni¢ku paZnju
G. Zike Miliéeviéa, koji je shvatio zna&aj ovoga pre-
voda i ustupio mu mesta u nekoliko brojeva ¢asopisa
Misao.

Milo§ Durié

BHAGAVAD~GITA



UvOoD

U staroj svetskoj knjiZevnosti najvaznije mesto
zauzimaju dva ¢éuvena indiska epa: Ramajana i Ma-
habharata. U poletku ova dva epa su bili herojske
pesme i istorijske priée, a docnije u toku istorijskog
razvi¢éa na prvobitni ep je dodano mnogo religisko-
-filosofskih dela i moralnih pouka. Oni su tako veliki
po svojoj sadrzini, da neposvelenog &Citaoca moraju
ispuniti strahopoStovanjem. Veéina nauénika slaZzu
se da su Mahabharata i Ramajana kao celina postala
u vremenu izmedu 600—300 godina pre Hrista. Nije
isklju¢eno da su oba ova epa postala mnogo ranije.
No kako je indiska tradicija uvek sklona da ide u
fantaziju, njeno merilo za starinu Mahabharate ne
moZe se smatrati kao autoritet.

U Indiji, kao i u staroj Grékoj, epski materijal
je postao iz pesama koje su slavile plemenita dela
junaka. Postepeno na prvobitni materijal nadovezala
se, kao rezultat mnogih preinaavanja, umetanja i
dodavanja, velika masa novih knjiZevnih i filosof-
skih dela. U prvom delu prve knijge Mahabharate
navodi se da je Bhdrata prvobitno imala 8800 sti-
hova, pa 24.000 i najposle 100.000 stihova! Ni jedan
nauénik nije jo§ uspeo da izdvoji prvobitni tekst od
umetnutog materijala i da ponova rekonstruiSe ori-
ginalni tekst. Da je ovo delo u poéetku imalo ka-
rakter herojskog epa vidimo naroéito iz pri¢e o
kralju Nalu, Savitri i iz ¢uvene epizode koja se na-
lazi u II knjizi Mahabharate, gde se opisuje kako
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pleme Pandava gubi na kocki svoju dr¥avu i mora
da ide u Sumu.

Posmatrana kao epska celina, Mahabharata sadrzi
u svojih csamnaest knjiga sefanja i uspomene arij-
skih plemena na borbe koje su ona vodila s urode-
nicima, a naro¢ito opis medusobnne borbe dvaju
srodnih arijskih plemena Kuru i Pandava. Bi$ma,
najstariji od kraljevskih potomaka plemena Kuru,
smrtno ranjen na bojiStu i izreSetan strelama, pre-
daje usmeno, u vrlo dugatkom govoru, mudrost pra-
vih vitezova mladim generacijama. Po$to su Pandava
izgubili carstvo na kocki, oni se povlade u Sumu
Kamjaka i provode u sluzbi kod kralja Virate. U
petoj knjizi nalazimo kako se obe suparnitke strane
spremaju za borbu. Dritarastra, slepi kralj plemena
Kuru, prima od veéito mladog mudraca Sanatsu-
dzate ufenje o tajnama sveta. Docnije u VI knjizi
Mahébhérate (,,BiSma-parvan”) nastaje veé opis ¢u-
vene borbe koja se odigrala na KarukSetri, jednoj
ravnici blizu sadanjeg Delhi-a. ArdZzuna, glavna li-
¢nost Bhagavad-Gite, plasi se da stupi u borbu sa
svojim srodnicima. Na scenu dolazi bog Krisna, koji
je inkarnacija boga Visnu, a u ovoj pesmi je pred-
stavljen kao upravlja ubojnih kola ArdZune. On
ga podsti¢e na borbu, bez obzira na sve predrasude,
da bi na taj nadin ispunio svoju duznost. Ovaj motiv
sluZi kao istoriska podloga celokupnom spevu Bha-
gavad-Gite, gde se izlaZe na osnovu tradicionalnih
verovanja i razmiSljanja filosofsko-religisko uéenje
Hindusa.

Posmatrajué¢i Mahabhiratu, vidimo da ovo ogro-
mno delo ne predstavlja sistematsku celinu. Indija
je odvajkada bila centar Zive filosofsko-religiske de-
latnosti. U vreme postanka ovog epa postojale su
razne Skole bramanske i borile se za prvenstvo. U
jednom tekstu epa (Anugitd 34 gl) nalazimo kako
mudraci pitaju samog Bramu' o tome koje je pravo i

! Treba razlikovati re¢ , Brahm”, personificirano, boZan-

stvo od reéi ,Brahman”, srednjeg roda, apsolutno Biée i
Nebiée (Sein und Nichtsein) u isto vreme. On je imanentan
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istinito u&enje. ,,Mi vidimo da su razni oblici Darme
takoreé¢i protivureéni. Jedni kazu: da Darma ostaje
posto je telo uni$teno; drugi kaZu: da nije tako.
Jedni kaZu da je sve sumnjivo, a drugi da sumnja
ne postoji... Bramani koji poznaju Bramu i vide
istinu veruju da je ona jedna; drugi veruju da je
distiktna; tre¢i opet da je mnogostruka... Jedni su
za kupanje, drugi nisu; jedni su za uzimanje hrane,
drugi su za post. Pojedini veliéaju akciju; drugi
mirnoéu duse”? Iz ovoga se vidi, da MahAbhérata
nije proizvod jednog uma, kao -Sto je mozda Home-
rova Odiseja, veé izraz celokupne kulturno-religiske
delatnosti jedne cele rase. Ovaj ep predstavlja pre-
lazno doba staroindiske knjiZevnosti, kada se s jedne
strane vrsila emancipacija od vedi¢kog i bramanskog
rituala i mitologije i kada se je Bramanizam suko-
bio sa raznim novim ugenjima i pogledima na svet
i &oveka, a pod uticajem raznih reforama. Covek
viSe nije podlozan promenljivoj ¢udi bogova, kao u
doba Rig-Veda, veé je on sdm odgovorni &inilac i
predstvalja neku vrstu antropomorfitnog boga. Sva
tri osnovna sistema indiske filosofije, obojena pri-
mitivnom bramanskom mitologijom, nalazimo u Ma-
habhéarati naporedo sa istoriskim materijalom. I da-
nas stoji otvoreno pitanje koji su najstariji delovi
ovog epa.

Mnogi ¢e se interesovati za ime pisca ili sastav-
ljata Mahabharate. I pored izvesnih istorijskih &inje-
nica, nemoguée je zadovoljiti radoznalost ¢&italaca,
posto postanak epa datira iz mitolofkog doba. Prema
indiskom predanju, izvesna mitoloska li¢nost ,,Vja-
sa”, §to znaéi bukvalno ,,skupljaé”, ,sadinitelj”, na-
pisao je ovaj ep. Po toj istoj tradiciji, on je napisao
i Vede, hronolo$ki mnogo starije, pa ¢ak i Purane
(legende) koje po svom sastavu pripadaju istoriskom
u svim biéima i svim stvarima, prvi uzrok vasione. Njega
saznaju samo najvi$i mudraci (atmé-yogil) dotignuéem naj-

viSe svesti. (Vidi Surya-gita, ch. IV).
? Sacred Books of the East, vol. VIII, 375.
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vremenu.! Najve¢i deo ove ogromne enciklopedije
predavao se usmeno s kolena na koleno, te na os-
novu toga Hindusi pridaju ovom epu, kao i mnogim
ostalim klasiénim delima, duboku starost. Verbalno
udenje napamet bila je odlika starih naroda, tako
da i danas ima hiljade indiskih pandita koji znaju
napamet svako vaznije delo, bilo filosofsko, bilo
knjizevno. Postoji ¢itava klasa ljudi ,,narodnih pes-
nika” (kao kod nas guslari) koji se medusobno tak-
mide o prvenstvo, na ime, koliki zbir stihova mogu
da zadrZe u paméenju! Zato nije niSta ¢udnovato
§to nailazimo na neodredenu hronologiju mnogih va-
znih i ozbiljnih knjiZzevnih dela. MoZemo se teSiti
da i istoriski period indiske knjiZevnosti ne stoji oso-
bito u pogledu hronologije, autorstva i t. sl

Kao i kod mnogih drugih dela indo-ariske knji-
zevnosti, u nedostatku taénih podataka o vremenu
postanka, piscu i uticajima nema ni za Bhagavad
Gitu ta¢nih istoriskih podataka .Verovatno, nekoliko
vekova pre Hrista, kada je u Indiji bog Krsna ili
Vasudeva zauzimao vaZno mesto u indiskom pante-
onu, izvesne doktrine su se obrazovale da bi oprav-
dale i njegovo metafizitko biée. Ova ulenja su pre-
neta usmenim predanjem preko religisko-filosofskih
Skola ,,Bhagavata” i ,,Pantaratra”. Jedan deo tog
tradicionalnog ucenja o Kr3ni sadrZi i Bhagavad-
-Gita. Bilo kako bilo, otigledno je da ova divna filo-
sofska pesma uZiva visoko po§tovanje ne samo Hin-
dusa, veé celog sveta. Za Hinduse je ona izvor in-
spiracije i duhovne delatnosti, za zapadni svet ona
predstavlja najizrazitiji spomenik staroindiske du-
hovne kulture. S gledi§ta istorisko-filosofskog, ona
predstavlja najstariji, spomenik monoteisti¢ke te-

! Indisko predanje veli za njega (!) da je bio sin ¢uvenog
mudraca Parasare i da se povukao u pustinju odmah po
svom ro@enju. Tamo je vodio pustinjatki Zivot izlaZuéi se
najveéim iskuSenjima dok ga nije pozvala njegova majka
Satjavati da se o¥eni. Tako je on bio otac Pandu, Drita-
rastre i Vidure. Njegovo pravo ime je bilo Kri$na-dvaipa-
jana, a zatim prozvan Vijasa (,skupliaé¢”). On je po prirodi
svojoc;{i besmrtan i tako isto legendarna li¢nost kao i ostale
u Indiji.
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znje. U njoj bog Kridna (,Crni"), upravljat ubojnih
kola ArdZune, podstrekava poslednjeg na borbu i
zatim, u toku daljeg izlaganja javlja mu se kao in-~
karnacija samog moénog boga Vidnu. Treba narocito
imati na umu da je Indija u¢ila da postoji kao osno-
vni zakon bivanja u svetu: Karma, zakon kauzali-
teta i iz njega izveden zakon reinkarnacije.!

Prema Purdnama (starim legendama) veliki ljudi
i sami bogovi ne javljaju se na svet slu¢ajno. On}
se razvijaju od najmanjeg do najveceg u saglasnosti
s gornjim zakonom. ,,Od obitne slamke pa .do naj-
viseg Brame niSta nije izuzeto od ovog vecitog za-
kona bivanja-karme”, kaze veliki indiski filosof San-
kara. Oni se radaju na svet iz narotitih razloga i
pri speci]'alnim okolnostima. Ta teorija o vel:lkim
ljudima je samo deo opSte teorije o sustini vasione,
o postanku, evoluciji i raspadanju ¢itavih svetova u
vasioni.

Vreme, personificirano kao boginja Kala, ozna-
¢ava ,stvaralacki duh, stvaralatku evoluciju” u va-
sioni. Vreme je, prema tome, DuSa Sveta; avatari,
veliki ljudi, su manifestacije Sutr-dtmana, kf)smi—
¢kog duha u ¢ovetanstvu. Tako je bog Krina jedan
od avatara, koji dolazi s vremena na vreme u svet
fenomena kada su ljudske vrednosti uzdrmane i po-
remeéene. ,Jer kadgod Darma opada, a bezakonje
se rada, o ti potomée Bharate, onda se ja javljam u
telesnom obliku. Da satuvam pravedne, da vasposta-
vim Darmu, ja dolazim u svet eon za eonom”.v(BI.l.
G. IV, 7—8)% U vezi sa ovim stoji i indisko ucenje

! Opsirnije o ovom problemu moZe se naéi u mojoj knji-
zi: Karma and Reincarnation (London, 1927), a delimiéno
obradena je ova tema u tasopisu Misao” April, 1928. str.
433.

* prema verbalnoj igri redi Indijanci kaZu: Kalayati iti
Kala, §to znadi: ono ito krete sve stvari zove se Kala. U
indiskoj logici, vreme je jednacina, svuda.px‘usutna i vetita
supstancija, u kojoj se nalaze sva det'ermmlrana 'b1ca:v ono
je causa instrumentalis kojim um moZe da shvati proslost,
sadadnjost i buduénost, &to je baza sveg ratunanja.
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o kalpama, periodima stvaranja i unistenja. Svaka
kalpa ima svoje pod-periode vremena. Kri%na, kao
jedan od avatara ili jedan od kosmi¢kih duhova, do-
lgzi na scenu ljudskog zivota, Kuru-kSetra, i preu-
zima duhovno vodstvo jednog naroda. To je osnovna
misao koja proZima indisku kosmologiju. Na drugom
mestu Kr¥na govori:

- »Znaj, da kao §to silni vetar veéito prebiva u etru
iide na sve strane, tako isto sva stvorenja prebivaju
u meni. Kada se jedan ciklus (kalpa) zavrsi, o Kun-
tin sine, sva stvorenja ulaze u moje bice; kada jedan
ciklus ponova otpoéne, ja ih ponova stvaram.” (IX,
6—T7). Otuda je i dalje razvijena ova ideja i dopri-
nela postanku teorije o reinkarnaciji i karmi. To pe-
riodi¢no stvaranje i uni§tavanje ¢itavog ciklusa moze
se primeniti ne samo na kosmicki i univerzalni Zi-
vot, veé isto tako i na individualni tok Zivota. Taj
isti proces radanja i umiranja divno izraZavaju me-
tafori¢ki i UpaniSade. Tako Brhad-aranjaka (5 bra-
mana) daje opis procesa izlaZenja duse iz tela: ,Kao
$to gusenica, do%av$i do kraja jednog listka, pocéinje
nov list, isto tako i dusa, odbacivsi telo i znanje, po-
¢inje iz pocetka novu egzistenciju. Ili kao 3to kovag,
uzevsi jedan komad zlata, stvara iz njega novije i
lepse forme, tako isto i dusa posto se oslobodila tela
i napustila neznanje, stvara za sebe novije i lepSe
forme...”

II

Bhagavad Gita, kao jedna epizoda iz Mahabha-
rate, podinje na onom mestu kada se vojska dvaju
srodnih plemena, Kuru i Pandava spremaju za bor-
bu. ArdZuna je obhrvan velikim bolom i griZom sa-
vesti, videéi da ¢e se dve vojske upustiti u brato-
ubilactki rat. Njegov upravljaé ubojnih kola, bog
KriSna bodri ga i podsti®e na borbu da bi izvrSio
svoju duznost (dharma). Bojno polje na kome se
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vodi bitka zove se Kuru-kdetra ili Darma-ketra' to
jest polje duZznosti, Sto svakako ukazuje na alegori-
tki karakter ovog dela. U ovoj alegori¢koj ,,Pesmi
o Bo¥anstvu” nalazimo sliéne elemente heroiziranog
istoriskog dogadaja kao u na$oj narodnoj pesmi ,,Boj
na Kosovu”. Ako bi se upustili u ispitivanje ovoga,
pokazala bi se jedna nesumnjiva slitnost, na ime:
da junaci Mahabharate imaju izvesne zajednicke
crte sa junacima iz naSeg Kosovskog epa. Kao Sto
je kosovski bozur svojim crvenim listi¢ima sluzio
kao simvol BoZanske Pravde, tako i Lotus, taj ¢udni
i znameniti vodeni cvetak indiske mitologije, stojeéi
u vezi sa zemljom svojim korenom, za vodu vezan
svojom stabljikom, za vazduh svojim cvetom i pri-
manjem sunéanih zrakova sa svetlo$éu, bio je zna-
¢ajan i ¢udan simbol indo-ariske rase.

Pored svoje &isto literarne vrednosti, Bhagavad-
-Gita, predstavlja jedan od najvaZnijih udzbenika ili
dela za razumevanje indiske misli. Ona sadrzi u sebi
sve osnovne misli indiskih filosofa izraZene u siste-
mima Miméansi-Vedanta, Sankia-Joga i Njaja-Vajse-
Sika. U vreme kada je postala ova Gita, vodila se
velika kulturno-socijalna borba na tlu stare Arija-
varte. S jedne strane Bramanizam ka kulturno re-
ligijski sistem, s druge strane razni sektaski pokreti
na ¢elu sa Budizmom, pretili su da prekinu staru
bramansku tradiciju zasnovanu na kastama. Mahab-
harata, a narotito Bhagavad-Gita, su intelektualni
odblesak te borbe onog vremena kada su vrednosti
Zivota bile poremeéene.

Gita se smatra kao jevandelje pravovernih Hin-
dusa. Podjednako cenjena od urodenika i tudih ver-
skih organizacija, ona je postala udzbenik i osnova
kulture i duhovne discipline Hinduizma. Posle filo-

' Dharma znadi najvisu duznost, pravdu, vetiti zakon i
veoma je &irok pojam u indiskoj filosofiji i religiji. Neki
misle da u ovom sludaju izraz ,Darma-kSetra” znali alego-
ritki bramansku religiju, a misti¢ki li¢nost tovekovu gde
se vodi uvek unutrainja borba izmedu savesti i strasti. No
istoriski je utvrdeno da Kuruk3etra predstavlja danasnji
Sirhingd, koji se nalazi izmedu reka Satledz i Dzamne.
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zofskih Upanisada, Gita predstavlja najvazniji pri-
log za izuavanje indiske filosofije. Bhagavad-Gita
prevedena je na sve evropske jezike osim Srpsko-
-Hrvatskog. Gita spada medu najrasprostranjenije
knjige na svetu. Medu prvima koji su na zapadu
ocenili veli¢inu i lepotu indiske filozofije i knjizev-
nosti bio je nematki filozof A. Sopenhauer. On je
u_persisko-latinskom prevodu D. Anquetil-a &itao
odlomke Upani$ada, pa kaZe izmedu ostalog:

»TO je najpoutnija i najuzvisenija lektira na sve-
tu; ona je bila uteha moga Zivota i bife uteha moje
smrti,”!

Ne manje priznanja indiskoj filosofiji i knjiZev-
nosti odaje i poznati indolog P. Dojsen, koji je pro-
veo gotovo pola veka studirajuéi indisku kulturu i
knjizevnost. A. G. Slegel, odulevljeni pristalica in-
diske filozofije, prvi je preveo Gitu sa sanskritskog
na latinski.?

U Giti nalazimo naizmeniéno pesnika, sveStenika
i filosofa. U njoj je sjedinjen ideal sa prakti¢nim
zivotom, Otuda i dolazi njena opSta vrednost. I ako
je mestimitno apstraktna, njena je sadrZina prozeta
duhom opste Zoveénosti i hrigéanskim moralom.

Staroindiska knjiZevnost malo je poznata u na-
Soj zemlji. Poznavanje Indije i Istoka smatra se
jos 1 danas kao nauéni luksus. Kulturno-duhovna
aktivnost starih Bramana i K3atrija bila je tako Ziva
u toku nekoliko hiljada godina, da evropski nauéni
svet nije jo$ u stanju da shvati ogroman prilog sta-
rih Arijevaca evropskoj kulturi. Cuvajuéi principe
svojih duhovnih tekovina kroz usmeno predanje, oni
su bili u moguénosti da odrie do danas u celosti
svoju nauku i religiju, filosofiju i umetnost. Neiscr-
pan je bio izvor tog predanja. Poito su Ziveli u jed-

! Parerga II, § 185.

? Ovaj prevod Gite zajedno sa originalnim sanskritskim
pismom publikovan je 1823. g. pod naslovom: Bhagavad
Gita, id est ®comeorov pehog, sive Almi Crishnae et Arjunae
Colloquium de rebus divinis, Bharatae episodium. Textum
recensuit, annotationes criticas et interpretationem latinam
adjecit A. G. a Schlegel (Bonn, 1823).
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nom fantasti¢nom svetu simbola, oni su sazna\'zal@
sve stvari kroz alegoriju i mit. Mozda ba§ zato jei
bilo moguc¢e da se saduvaju sve one rukovodpe_ mi-
sli, koje su davale ton i pravac ¢itavom _I_'ehglsko-
-etiCkom i kulturno-socijalnom sistemu koji se zove
Hinduizam ili Bramanizam. '

Predvodeci ovaj najznacajniji odeljak flloSvofskqg
dela Mahabharate-riznice indiskog Zivota, misljenja
i verovanja — nadam se da ¢e isti pgbuc_iit} intgge-
sovanje za staru indisku kulturu, religiju i fllos‘oﬁ]g,
¢iji se uticaji veé oseéaju na Zapadu._P.I.'evoden]e
nije uvek prosta stvar. Ovaj labirint rellglje,.f}lgso-
fije i mitologije — Bramanizam -—ne mozZe biti jed-
nostavan kao roman, pripovetka, ili duZzi spev. St.oga
prevodilac je zadrZzao sebi pravo ‘da‘_nc.ekim mestima
., Bhagavad Gite” da onaj smisao koji jeu .sagla.lsr.lp-
sti s celokupnim tonom indiske filosofije i .rehgl.]e.

G. Z. Miliéevié, urednik ,,Misli”, pokazao je istin-
sko interesovanje za staru kulturu $to je bez gst.t’a’-
zanja pristao da ovaj prevod Gite izade u ,,Misli”.
On je narocito zaduzio prevodioca §to je revnosno
¢itao 1 svojim ispravkama éinio prevod r‘azumlnw-
jim. Najdublja hvala za to. Istovremenq prevoghl.a’l’c
zahvaljuje i G-ici Smilji Pakovi¢, vlasniku ,,l\/vhsh ,
koja je donekle materijalno bila odgovorna za Stam-
panje ovog prevoda.

Dr P. Jevtié



I GLAVA

Dritarastra:

»Susrevii se za borbu na polju Darme, u zemlji
Kuru, $ta su tamo radili Moji i Pandava narod, o
SandZzaja?”

SandZzaja:

,» U istini, kada je kralj Durjodana spazio vojsku
Pandave u bojnom redu, pride svome uéitelju i go-
voraSe mu ove refi:

,Pogledaj, uéitelju, veliki bojni red sinova Pan-
dave, koje je povrstao Draupadin sin, tvoj mudri
udenik! Tamo su &éuveni junaci, silni streleci, ravni
Bimi i Ardzuni u borbi: Jujudhana, Virata i Dru-
pada, vode ubojnih kola; Drstaketu, Cekitana, juna-
¢ki kralj od Kas$i, PurudZit, KuntibodZa, voda Sibi,
silan medu ljudima; Judhamanju smeli, hrabri Uta-
mauca, Subhadrin sin, sinovi Draupade: svi vode
ubojnih kola. Ali &uj, o najvi§i medu Bramanima,
koji su se od nadih istakli kao vode moje vojske. Ja
¢u ti ih kazati po imenu, da bi ih znao.

»Tu si ti sim, BhiSma, Karna i Kripa, pobedilac
u borbi, ASvataman, Vikarna i Somadatin sin i
mnogi drugi junaci koji su Zrtvovali svoje Zivote
radi mene, rukujuéi raznim oruzjem, svi podjednako
vesti u borbi. Ova naSa vojska koju predvodi Bhi-
Sma je nedovoljna; premoéna je ona vojska tamo
koju predvodi Bhima. Stoga treba svi vi da budete
na svome mestu i da éuvate BhiSmu”.

Izazvavsi u njemu radost, staredina vojske Kuruy,
stari BhiSma, zatrubi u ubojni rog koji je odjeknuo
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kao lavovski urlik. Odmah za njim zahori$e se ro-
govi, doboS8i, gongovi i trube i podiZe se divlja huka.
Zatim i s protivni¢ke strane Madhava (Kri%na) i
Pandava (Ardzuna), stojeéi na velikim kolima upreg-
nutim od dva belca, zatrubiSe u svoje boZanske ro-
gove. KriSna zatrubi u rog ,,Pan¢adZanja”, Devedata
zatrubi u ,,BoZji Dar”, Vrkodara, silan junak zatrubi
u veliki svoj rog ,,Paundra”, Kuntin sin, kralj Jud-
histira zatrubi u ubojni rog zvani ,,Vegita Pobeda”,
Nakula i Sahadeva zatrubiSe isto tako u svoje ro-
gove zvane ,,Slatkozvuk” i ,,Alem-cvetak”. Kralj od
Ka3i, nenadma$ni strelac i Sikandin, voda velikih
kola, Driftadjumna, Virata i nepobedimi Satjaki,
Draupada i njegovi sinovi zatrubiSe u svoje ubojne
rogove, o Gospodaru zemlje! Uskoro odjeknu rog
Subadrinog dugorukog sina. Divljadka huka, prola-
majuéi nebo i zemlju, uzdrma sreca Dritarastrine voj-
ske. Zatim vojvoda s majmunskom zastavom, sin
Pandu, videv8i Dritara$trinu vojsku povrstanu u
bojne redove, s oruZjem opremljenu, uze svoj tobo-
lac i ree ovu re¢ Kri$ni, o Gospodaru zemlje.

Ardzuna rele:

»,Namesti moja ubojna kola, o Nepobedivi, izmedu
dve vojske dok ja osmotrim one koji stoje povrstani,
zudni borbe, s kojima moram da se borim u ovoj
teSkoj bitci; da vidim okupljene za borbu, spremne
da zadovolje zlomisljenog sina Dritarastrinog”.

Sandzaja reée:

»Tako oslovljen ArdZunom, o Bharata, KriSna, za-
ustavivdi nenadmaSna ubojna kola izmedu dve voj-
ske, ispred BiSme Drone i ostalih zemaljskih vla-
dara, re¢e ovo: ,,O sine Pritin, pogledaj ceo ovaj
okupljeni narod Kuru”. Pritin sin pogleda i vide
kako stoje u obema vojskama pred njim ocevi, de-
dovi, ugitelji, ujaci, brata, sinovi, unuci i drugovi,
tastovi i prijatelji. Videvsi sve ove srodnike u nepri-
jateljskom stavu, jednog protivu drugog, obuze ga
veliko saZaljenje i u odajanju progovori:

»Gledajuéi, o KriSna, svoje srodnike okupljene i
Zeljne borbe, noge me izdaju, lice mi vene, drhta-
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vica obuzima celo moje telo, a kosa mi se u vis diZe.
Moj luk ,,Gandiva” ispada mi iz ruku, koZa mi se
jezi, ne mogu da se drzim na nogama i um mi se
pomraéuje. Rdave predznake vidim, o KeSava (Kri-
$na), i ne nalazim nikakve koristi u unistenju svojih
srodnika. Ja ne Zelim pobedu, o Krisna, ni kraljev-
stvo ni zadovoljstva; nasta mi kraljevstvo, o Govin-
da, rasta zadovoljstvo ili i s&m Zivot? Oni kojih radi
sam zeleo kraljevstvo, zadovoljstva i radosti nalaze
se u borbi, Zrtvujuéi svoje Zivote i imanje — uéi-
telji, ocevi, sinovi, dedovi, ujaci, tastovi, unuci, bra-
tuced i srodnici. Ja neéu da njih ubijam makar i
sam poginuo, o Madhusudana; ¢ak i vlasti radi nad
trima svetovima; mnogo manje zemaljskog carstva
radi. Kakvo zadovoljstvo moZzemo imati od ubijanja
naroda Dritarastrinog, o DzZanardana? Greh ¢e u
istini pasti na nas $to ih oruZani ubijamo. Stoga ne
smemo ubijati narod Dritarastrin, naSe srodnike, jer
ako ubijamo na$e sopstvene rodake, kako moZemo
biti sreéni, o Krisna? T ako oni, ¢iji je um pomracéen
pozudom, ne uvidaju greh od ubijanja svoga sop-
stvenog roda, niti vide greh u izdajstvu svojih pri-
jatelja, kako moZemo mi da izbegnemo odgovornost,
§to vidimo jasno greh od ubijanja naSeg roda, o DzZa-
nardana? S uniStenjem porodice propadaju stari ve-
¢iti zakoni porodifni, uniStenjem Darme bezakonje
ovlada celim pokoljenjem. — Kada se zacari beza-
konje, Zene iz porodice padaju u greh; ¢im se Zene
pokvare, o Var$neja, nastaje me$anje kasta. MeSa-
vina kasta vodi u pakao, kako ubice porodice, tako
i samu porodicu, jer njihovi preci se gube, liSeni
zrtvoprinoSenja.! S gre$nim uni$tenjem porodice do-
lazi meSavina kasta i veciti zakoni rase i porodice

! Sanskr. lupta-pindadakakriya. Prema starom induskom
Zakoniku Manu, na kome je zasnovan socijalno-kulturni si-
stem Hinduizma ili Bramanizma, kult porodice i umrlih
predaka, bio je osnovna karakteristika tog sistema. Taj
kult zvao se sraddha i sastojao se u prino3enju vode i ma-
lih kolada mrtvima, neka vrsta ,zadu$nica”. Bilo je ukore-
njeno verovanje, da ako izvesne porodice ne odrzavaju ovaj
obitaj, onda dude umrlih postaju lutalice, bez stalnog bora-
vista u ,,carstvu predaka”.
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bivaju unisteni. Jer oni ljudi &iji su kastni zakoni
iskorenjeni, o DZanardana, idu sigurno u pa_kao: tgko
kaZe predanje. Oh, mi smo naumili da uginimo te%ak
greh, buduéi da iz Zelje za uZivanjima i za vlaséu
hoéemo da poubijamo svoj sopstveni rod. Za mene
bi bilo lak%e ako bi me narod Dritarastre, s oruzjem
u ruci, ubio u borbi, nenaoruzanog i bez otpora”.

SandZaja rete:

,Tako je govorio Ardfuna i posadivii se dole na
sediite svojih ubojnih kola, usred razbojiSta, ispusti
svoj luk i strele, srca ispunjena tugom”.

Tako se zavr$ava prva glava Bhagavad Gite na-
zvana ,Joga Ardiuninog ofajanja’.

II GLAVA

Sandzaja rede:

,, Videéi Ardzunu tako obuzeta saZaljenjem i ola-
janjem, i o€iju punih suza, KriSna mu tada progo-
vori:

,»Otkuda dolazi tebi ovo uzbudenje, o Ardzuna,
nedostojno plemiéa, koje ne vodi nebeskom carstvu,
a stvara nedasnost? Ne padaj u slabost, o sine Pri-
tin, to nije dostojno tebe. Prestani s tom saZaljivom
slabo&¢u srca i ohrabri se, o Parantapa”.

Ardzuna odgovori:

,Kako mogu, o Madhusudana, da napadnem Bi-
Smu i Dronu u bitei, koji su dostojni Casti, o Vari-
sudana. Za mene bi u istini bilo bolje da jedem pro-
sjaCki hleb na ovom svetu nego da ubijam visoko-
uvazene uditelje; kad ubijem svoje ulitelje, ja ¢u
uzivati ovde bogatstvo i ljubav — zadovoljstva umr-
ljana krvlju. Mi ne znamo 3ta je bolje za nas: da mi
njih pobedimo, ili da budemo pobedeni; pred nama
stoji skupljen Dritarastrin narod. Kad ubijemo njih,
mi netemo Zeleti viSe da Zivimo! Posto je moja dusa
obhrvana slaboSéu sazaljenja, a moj razum nesigu-
ran, §ta je duZnost, ja Te stoga pitam da mi kaZe§
odredeno koji je pravi put. Ja sam tvoj uéenik, na-
uéi tvoga priklonika. Ja ne vidim nista $to bi moglo
odagnati tugu, koja mi oduzima snagu, makar dobio
na zemlji apsolutnu vladavinu, pa i samu vlast u
carstvu bogova”.

SandZaja nastavi:

»Tako je govorio Ardzuna Krisni, o Parantapa.
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»Ja neéu da ratujem”, ree on Govindi' pa uéuta. U
ofajanju on sede izmedu obe vojske, o Bharata. Kri-
Sna, smeSeéi se, rete mu:

»Ti oplakuje§ one koje ne treba oplakivati, ma dg
tvoj govor moze da bude razuman; pravi mudraci
ne Zale ni za Zivim ni za mrtvim. Ja sam od uvek
postojao, od uvek si ti s&m postojao i svi ovi vladari
i uvek ¢éemo u buduénosti svi zajedno postojati. Kao
§to Stanovnik tela’ prolazi kroz detinjstvo, zrelo
doba 1 starost u ovom telu, tako isto on prelazi u
druga tela. Mudrac se nikada ne vara u tome. Samo
dodiri ¢ula, o Kuntin sine, stvaraju hladnoéu i to-
plotu, zadovoljstvo i bol, no oni dolaze i prolaze,.ne-
postojani su: podnesi ih hrabro, o Bharata! Zal.sta,
onaj ¢ovek, koga oni ne uznemiruju, koji je podjed-
nak u zadovoljstvu i bolu, pravi mudrac, sposoban
je za besmrtnost, o Vodo ljudi. Nebiée ne moie.da
postane bite, bite ne moZe da bude nebice; razhkg
izmedu ovog dvoga znaju oni koji vide istinu. Znaj
da je ono Sto prozima vasionu nerazorivo; niko ne
moZe da unisti ovo nepromenljivo Biée. Prolazna su
ovo tela, ve€ito je ono Sto oZivotvorava telo; ono je
nepropadljivo, neizmerno, stoga se bori o Bharata. Ko
misli da neko moZe ubiti ili da je neko ubijen, ne
zna istinu: niko ne moZe da ubije, niti je iko ubijen!
Nista se ne rada i niSta ne umire, nista nije u vre-
menu postalo, niti ée u buduénosti postati! To ne-
rodeno, vetito stalno, prastaro ne umire kada se telo
ubije. Znajuéi da je ovo nerazorivo, veéito, nerodeno
i nepromenljivo, o sine Pritin, kako i koga moZe
¢ovek da ubije ili da bude ubijen? Kao $to Covek
ostavlja na stranu izno3ena odela i oblaéi novo, tako
Stanovnik tela odbacuje iznoSena tela i obladi se u
nova.

! ,Govinda” je nadimak boga Krisne i dolgzi qd Gopen_-
dra ,,gospodar ovéara” $to stoji u nesumnjivoj vezi sa rani-
jim pastoralnim kultom Kridne. o

? Sanskr. dehino znadi onaj koji Zivi u telu, t. j. cg\{eél]l
duh, jer indiski um je veoma sklon da najdublje stvari izra-
Zzava metaforom.
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»,Njega ne ranjava oruZje, vatra ga ne pece, voda
ne kvasi, vetar ne susi. Ono je nepovredimo, neza-
paljivo, neukvasimo, neosu$imo, vedito, svudapri-
sutno, €vrsto, nepokretno, prastaro. Ono se zove Ne-
otrkiveno, Nezamislimo, Nepromenljivo; stoga, zna-
Juéi ga kao takvog ne treba nikoga da zalis. Cak i
kad misli§ da se ono ponovo rada u vednosti i da
vetito umire, i tada, o Dugoruki, ne treba da tugu-
jeS. Rodenom je smrt sigurna, umrlome rodenje iz-
vesno, stoga ne sme§ nikako Zaliti za neizbeZnim
stvarima. PocCetak stvorenja je Nemanifestovan Duh,
sredina je Manifestovan Duh, a kraj Nemanifesto-
vani Duh, o Bharata; zasto onda zaliti? Neko gleda
na Njega kao ¢udo, drugi govori o Njemu kao o
¢udu, tre¢i &uje o Njemu kao o ¢udu, pa ma da slu-
saju o Njemu kao o ¢udu, niko Ga ne poznaje. Sta-
novnik tela ne moze nikada biti ranjen, o Bharata,
ma u éijem telu, stoga ne treba da tugujes ni za jed-
nim bicem. Ako misli§ na tvoju duZnost ne treba da
se plasis, jer za jednog viteza ne postoji niSta viSe
od pravedne bitke. Blago vitezu kome dolazi takva
borba netraZena, kao otvorena rajska vrata, o sine
Pritin. A ako ne¢e§ da preduzmes ovu zakonsku bor-
bu, prenebregnuée$ svoju sopstvenu darmu i svoju
Cast i pasti u greh. I svi ée pritati vedito o tvojoj
sramoti, a za €asnog ¢oveka sramota je gora od smr-
ti. Vode ubojnih kola misliée da si ustuknuo od bor-
be iz straha i tako oni koji su te cenili prezirace te.
Oni pak koji ti Zele zlo govori¢e s podsmehom o tebi
1 kuditi te zbog slabosti; $ta ima bolnije od ovog?
Ako bude$ ubijen, zadobiée§ raj; ako pobedis, uzi-
vace§ zemaljske radosti; stoga ustani, o Kuntin sine,
1 odluéi se za borbu. Drzeéi se podjednako u radosti
i bolu, u dobitku i gubitku, u pobedi i porazu, pri-
premi se za borbu i tako nefe§ dopasti u greh.

»Ovo ulenje tebi je redeno po Sankiji; &uj sada
ucenje prema Jogi, koje ako usvoji§, o sine Pritin,
bi¢e§ osloboden od veza koje dela povlade!. U ovome

! Gita izla%e neposredno ulenje o Atmanu, NajviSem

Bi¢u naizmeniéno prema raznim filosofskim pravcima u In-
diji: Vedanti, Sankiji i Jogi. Sankia-Joga smatraju se kao
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nema neuspeha niti greha. Cak i malo od ovog za-
kona spasava od velike opasnosti (t. j. radanja i
umiranja). U ovome sistemu je jedno jedino razu-
mevanje, mnogostruka i beskrajna su razumevanja
nesigurnog. Taj kitnjasti govor, o sine Pritin, kojim
govore nerazumni, pridrzavajuci se gvrsto reéi Veda,
i kazu, ,ne postoji nidta drugo”, utonuli u pozudi i
teznji za nebeskim rajem, koji dodeljuju kao na-
gradu za dela transmigraciju i mnogo polazu na
razne ceremonije da zadobiju uZivanja i nebesku
vlast — &iji je um zaveden tim govorom i koji su
gvrsto vezani za uZivanja i vlast: njihov razum, iz-
gubivsi sigurnost, ne moZe se predati kontemplaciji.

,,Carstvo Veda je u trima Gunama?. Ti ne budi
u njima, o Ardzuna; budi bez dvojstva, Ziveti uvek
u veditoj Istini Biéa, bez dobitka ili gomilanja bo-
gatstva, slitan Atmanu. Koliko ima koristi od jednog
vodenog bazena, gde voda pritiCe sa sviju strana, to-
liko isto ima koristi jedan prosveéeni Bramanac od
sviju Veda. Tvoja je duznost da radis, a nikako re-
zultat rada; neka nikada li¢na korist ne bude pokre-
tag tvoje aktivnosti, ali nemoj nikada pasti u neak-
tivnost. Stojeéi u Jogi, odbacivsi privrzenost, o Dha-
nandZaja, radi bez obzira na uspeh ili neuspeh. Rav-
noteza dufevna se zove Joga. Rad je daleko niZi od
znanja Joge, o DhanandZaja. Trazi utotiSte u sazna-
nju; bednici su oni koje pokre¢u plodovi akcije. Sje-
dinjen s &istim umom, Covek napusta podjednako i
dobra i rdava dela, stoga se predaj Jogi. Vestina
delanja je Joga. U Jogi-Saznanja mudraci ne gle-
daju na plodove dela i fako se oslobadaju od veza
rodenja i idu u zemlju gde nema bola. Kada tvoj
razum bude pro$ao kroz smeSu obmane, ti éeS biti

jedan sistem filosofije, zato $to Joga kao filosofija ima istu
metafiziku bazu, kao i Sankia, s izuzetkom $to prvi sistem
priznaje litnog bhoga-I8varu. U Mahabharati se &esto puta
kaZe: , Ko smatra Sankia i Jogu kao jedno, on zna istinu”
(X1I, 316, 2—4).

2 Gune (bukvalno ,veza”, ,¢&vor”) su osnovni prakvali-
teti materije, i trostruke su manifestacije. Satva odgovara
tistom biéu, radZas oseéanju,tamas telu. U ravnoteZi triju
guna indiski Jogi postiZe savrienstvo.
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nezadovoljan onim $to si ¢uo ili §to ¢e§ &uti. Kada
tvoj razum, koji se nekada povodio za onim S§to si
¢uo, bude postao &vrst i staloZzen u samadhi!, onda
¢es dosti¢i Jogu.”

ArdZuna:

»Kako se moZe opisati ¢ovek Cvrst u saznanju,
lfoji zZivi u kontemplaciji, o KriSna? Kako govori
¢ovek ¢vrst u saznanju, kako treba da sedi, kako da
ide?”

KriSna:

. »Kada ¢ovek odbaci sve pozude koje se nalaze u
njegovom srcu i zadovoljan je sobom samo kroz At-
mana, onda se kaZe za njega da je utvrden u sazna-
nju. Onaj, ¢iji je um neuzdrman u muci, u kome
nema teZnje za zadovoljstvima, iz koga su i§cezli
s‘gx:z_ast, strah i gnev, zove se mudrac, évrsta uma. Ko
ni¢im nije vezan, ko se ne raduje u sreéi, a ne mrzi
u nesreéi, naziva se pravim mudracem. Kad takav
tovek uvule svoja ¢ula potpuno u sebe od ¢Eulnih
predmeta, kao $to kornjaca uvlaéi u sebe svoje udo-
ve, onda je utvrden u saznanju. Culni predmeti ne-
maju viSe priviatnosti za one u kojima su sklonosti
za tim predmetima iS€ezle. Sagledavsi Najviseg (Bra-
mu) i same ¢ulne sklonosti iS¢ezavaju. Jer ma da
mudar Covek moze Zeleti, o Kuntin sine, njegova
tula nose silom njegov um. Stoga &ovek treba da ih
obuzdava i da ih kontroli$e, predan Meni, jer je onaj
¢vrst u saznanju koji vlada svojim ¢ulima. Kada
¢ovek misli o ¢ulnim predmetima, pojavljuje se pri-
mamljivost za njima, iz primamljivosti se rada Zelja,
iz iglje ljutnja. Ljutina rada obmanu, ocbmana rada
rasgjanost; iz rasejanosti postaje razoren um, s razo-
renim umom ¢ovek je potupno izgubljen.

,»No onaj koji pristupa ¢ulnim utiscima ¢ula lise-
mgl poZude i mrZnje i vlada sobom, a predan je naj-
viSem biéu, on postiZe duhovni mir. U tome duhov-
nom miru sve njegove muke iSCezavaju, jer je ra-
zum duhovno staloZenog Coveka potpuno siguran.
Neuravnotezen tovek nema sposobnosti za razume-

! Samadhi: najvifem stupnju svesti.
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vanjem, niti intuicije, ko nema intuicije nema mira;
bez dulevnog mira otkuda moZe biti srece? J er ako
se um &oveka povodi za promenljivim éul}ma, on
nosi najvisu mudrost kao vetar ladu na v‘qd1. Stgga,
o Silni, samo onaj ima pravo saznanje, ¢ija su cula}
potpuno uklonjena od spoljnih utisakg. Sto je no¢
za sva biéa, za duhovno prosvetljenog je budno sta-
nje; §to ostali ljudi smatraju za budrj.o stanje za mu-
draca-vidioca je no¢. U koga sve Zelje ulaze, kao sto
reke utitu u puni i nepromenljivi okea_r_l — koji
uvek ostaje isti — taj dostize unutrgén]l mir; ne
onaj koga pokreéu zelje. Ko je odbacio sve zelje i
slobodno grede napred, bez sebicnosti i sujete, do-
stiZze unutrasnji mir.

,,To znadi ,biti u Brami”, o sine Pritin. Ko to
jedanput postigne, on se ne vara. Ako ostane u
ovom stanju do poslednjeg trenutka svoga Zivota, on
prelazi u Brama-nirvanu'.”

Tako se svrfava druga glava, nazvana ,,Sankia-
-Joga”.

' Brama-Nirvana je izraz postao pod uticajem Bufiizrpa
i znadi ovde apsolutno sjedinjenje s Bramom — najvisim
Duhom, a ne i%¢eznuée svesti, kao kod Budista.

IIT GLAVA

ArdZuna:

»Ako misli§ da je saznanje viSe od akcije, o Kri-
Sna, zaSto me tera§ u ovo strahovito delo? S ovim
prividno zamr3enim reé¢ima ti samo pomraduje$ moj
um; kaZi mi odredeno fu jednu stvar, kojom mogu
ste¢i blazenstvo”.

Krisna:

,»U ovome svetu postoji dvostruka staza, kao $to
sam uéio u proslosti, o Bezgresni: jedan se put zove
»Sankia” i postize se saznanjem; drugi je put , Kar-
ma-Joga” i postize se akcijom. Nijedan ¢&ovek ne
moZe dostiéi odricanje od dela uzdrZavanjem od ra-
da, niti moZe da postigne savrSenstvo odricanjem od
aktivnosti. Nijedan &ovek ni za trenutak ne prestaje
da radi potpuno; svako je primoran na rad silom
guna (prirdonim silama) postalim iz prakriti. Ko
obuzdava svoja Cula, a sedi misleéi svojim umom
na ¢ulne utiske, duSevno je obmanut i licemer. Istin-
ski je vii onaj Covek, &ija su ¢ula pod umnom kon-
trolom, a radnim organima vr$i nesebi¢no Karma-
-Jogu, o ArdZzuna. Stoga vrsi svoju duZnost, jer je
radinost viSa od neradinosti; bez rada nije moguée
ni odrzavanje tela. Ovaj svet je vezan karmom!, izu-

! Karma je apsolutni zakon uzroénosti, koji neizbeZno
prati svet u svim njegovim manifestacijama. Sva Ziva biéa
sleduju zakonu karme. Taj svemoéni zakon goni svet na
ponovno radanje, Zivot i smrt. Svaki, ma i najmanji akt
ostavlja za sobom izvestan karmitki efekt, koji ¢ini jedno
biée onakvim, kako je zasluZilo svojim prethodnim Zivotom.
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zev onih dela koja imaju za cilj Zrtvovanje; stoga
vr§i svoje duZnosti s tim ciljem, bez sebitnosti, o
Kuntin sine.

»PradZapati,' posto je stvorio u pocetku sva bica,
zajedno sa Zrtvama,’ rekao ie ovo: ovim umnoZite
svoj rod, neka ovo bude vasa krava muzara’, s ovim
hranite bogove i bogovi ¢e vas hraniti; tako hraneéi
jedan drugog vi Cete posti¢i najviSe blaZenstvo. Jer
bogovi, hranjeni Zrtvama, darovate vam sva zado-
voljstva koja zelite. Onaj ko uZiva ove njihove da-
rove, a ne vrata im nista, pravi je lopov. Pravedni
koji jedu ostatke od Zrtava oslobodeni su od svih
grehova, no oni koji spremaju hranu samo za sebe
pravi su nevaljalei i jedu greh.”

»lz hrane se radaju Ziva bi¢a; hrana postaje od
kiSe; kiSa proizlazi iz Zrtve, a Zrtva postaje iz déla.
Znaj da déla poti¢u iz Brame, a Brama iz Apsolut-
nog Duha. Stoga veciti Brama, prozimajuéi sve, na-
lazi se u zrtvi. Ko ne saraduje ovde na to¢ku Zivota
tako pokrenutom, Zivi uzaludno, jer je njegov Zivot
greSan, jer se nasladuje ¢ulnim uZivanjima. No za
onog coveka, koji nalazi blaZenstvo u Atmanu i koji
je zadovoljan i radostan u Atmanu, za takvog co-
veka ne postoji viSe nikakva duZnost. Njega se vise
ne tice $ta se u svetu radi ili $ta se ne radi, niti on
ima ikakav interes u svima Zivim bi¢ima. Stoga vrsi
uvek svoju duznost koju mora§ izvrsiti, ali nesebi¢no,
jer Covek koji vrsi svoje duZnosti nesebitno dostize
Najviseg.

Dzanaka i ostali dostigli su savrSenstvo samo kroz
akeiju: stoga radi iz ljubavi prema &oveanstvu. Sto
god jedan veliki ¢ovek radi to isto rade i ostali lju-
di; Sto god on postavi kao naéelo, ceo se svet tome

! PradZapati u bramanskoj mitologiji zna¢i bukvalno go-
spodar nad svim stvorenjima. Prema tradicionalnom svha-
tanju, on je prauzro¢nik sveta, kao u jevrejskom predanju
$§to je Jahve. U modernom Hinduizmu, on ne predstavlja
tako vaZno biée, kao u mitolosko doba.

*Tojest dao im ]e mogucénosti da prinose Zrtve.

* Ovaj stih znaéi: kroz samopoirtvovanje vi Cete se mno-
Ziti; samoodricanjem vaSe ¢e Zelje biti ispunjene.
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pokorava. Ne postoji niSta u trima svetovima $to
moram da uradim, nista 3to nisam postigao, ili ista
S$to neéu postiéi, pa ipak se odajem aktivnosti, o
sine Pritin. Jer ako ne bih neprestano i neumorno
radio, ljudi bi po svojoj sklonosti u svemu i8li za
Mnom, svi ovi svetovi bi bili uniSteni, nastala bi
pometnja i doveo bih sva biéa do propasti, da ja
nisam aktivan.

»Kao $to nerazumni rade vezani za delo, o Bha-
rata, tako treba da rade i prosvetljeni mudraci, ali
bez sebitnosti, ve¢ iz ljubavi prema opS$tem dobru.
Mudar ¢ovek ne treba da prouzrokuje zabunu u
glavama nerazumnim koje rade nagrade radi; mud-
rac treba da odobrava svaki rad, a sam da radi u
saglasnosti s Jogom. Sve $to se deSava prouzrokuju
prirodne guneenergije; onaj ¢iji je um obmanut se-
bi¢noséu zamislja: ja sam delatelj. No onaj ko zna
istinu, o Mahabaho, pravi razliku izmedu guna-ener-
gija i spoljasSnjeg efekta akcije; on nije vezan svojim
delima, znajué¢i da gune dejstvuju u gunama. Obma-
nuti prirodnim silama ljudi su vezani za efekte tih
sila; one ne treba da zavaravaju savrSene mudrace.
Posvetivsi sva dela Meni, s umom uprtim u Atmana,
budi bez nadanja i sebitnosti, odbaci tvoju briZnost
i bori se.

»Ljudi koji uvek ispunjavaju ovo moje ulenje s
verom i bez roptanja, svojim delima bivaju iskuplje-
ni. No oni koji ropéu na ovo moje ulenje i ne ispu-
njavaju ga, znaj da su obmanuti u svakom znanju,
bezumnici i izgubljeni. I sam mudrac radi u saglas-
nosti sa svojom prirodom’, sva stvorenja idu za svo-
jom prirodom; Sta moZe koristiti uzdrzavanje? PoZu-
da i mrZnja nalaze se u ¢ulnim predmetima, neka se
niko ne poda njihovoj vlasti, jer su oni neprijatelji
na njegovom putu! Bolje je izvrsiti svoju sopstvenu
duznost — darmu — makar i nesavrSeno, nego vrsi-

' Ovde izraz prakriti (pramaterija) znadi isto $to i san-
sara, t. j. latentne, samorodene uticaje karme. To znali da
sva biéa dolaze na svet i Zive ne po sludaju, veé prema
ranijem rodenju i predispozicijama, utisnute u svest zako-
nom karme.
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ti savrSeno tudu duZnost. Bolje je i umreti na svojoj
duznosti, jer tuda duZnost donosi opasnost.”

ArdZuna:

,,Pa §ta je to, o Varineja, $to podstice ljude mimo
njihove volje — tako reéi silom — da &ine greh?”

Kri$na:

,»T0 su Zelja i gnev, postale iz radZo-gune (strasti),
koja je sveprozdiruéa i zloCesta; znaj da je ona tvoj
neprijatelj. Kao $to je vatra obavijena dimom i ogle-
dalo pokriveno prasinom,a fetus obavijen matericom,
tako je ovaj svet obavijen ovom energijom. Znanje
mudraca je obavijeno ovim njegovim veéito nepro-
menljivim neprijateljom — u obliku Zelje — koji je
neutoljiv i nezasitiv. Njegovo je sediSte u ¢ulima,
umu i razumu; pomradujuéi znanje kroz ¢ula on op-
senjuje Stanovnika tela (Duh). Stoga, posto savlada$
tula, oslobodi se ovog greSnog neprijatelja koji razo-
¢arava znanje i razboritost. Kazu da su ¢éulni in-
strumenti visoki; um je vi$i od ¢ula; razum je visi
od uma, ali je najvisi Atman. Tako, znajuti da je
Atman — Apsolutni Duh — visi od razuma, savladaj
sebe sopstvenim silama i unisti tog promenljivog ne-
prijatelja, koga je teSko pobediti, o Mahabaho!”
Tako se svrava treéa glava, nazvana ,,Karma-Joga”.

IV GLAVA

Kri$na:

,»,yOvu nepromenljivu nauku o Jogi ja sam saopstio
Vivasvatu,! Vivasvat ju je predac Manu, a Manu je
saopstio Tkdvaku. Tako je ova nauka o Jogi predava-
na s kolena na koleno i kraljevski mudraci su je na-
utili. No u toku vremena ova se nauka izgubila, o
Parantapa. Sada tebi objavljujem tu istu staru mud-
rost Joge, jer si mi predan i prijatelj, zato Sto je ona
najvisa tajna.”

ArdZuna:

»Lvoje je rodenje docnije, rodenje Vivasvata ra-
nije. Kako mogu razumeti da si ti objavio ovu na-
uku o Jogi u poéetku?”

Krisna:

»Protekla su mnoga rodenja i moja i tvoja, o Ar-
dZuna. Ja ih sva znam, no ti ih ne zna$§, o Parantapa.
Ma da sam u sustini neroden i nepromenljiv i gospo-
dar svih biéa, ipak, vladajuéi prirodom po svojoj vo-
lji, ja sAm sebe radam sopstvenom magiskom silom.?
Jer kad god Darma-Pravda opada i bezakonje ovla-
da, o Bharata, ja dolazim na svet u telesnom obliku.
Da bi spasao pravedne, a pogubio nepravedne, i da
bi vaspostavio zakon Darme, ja se radam, u svakom

! Vivasvat je veditko boZanstvo, koje je prvobitno pred-
stavljalo sunce. Po indiskom predanju, od njega se rodio
Manu, zaéetnik ljudske rase ili ,,prvi ¢ovek”. Njegov sin,
Ik3vaku, prvi je legendarni kralj sundeve dinastije, o kojoj
govori Mahabharata.

* sanskr. sambhivami Atmamayaya.
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ciklusu vremena. Ko u istini zna moje boZansko po-
reklo i moja boZanska dela, ne rada se ponova na
svet, poSto je napustio telo; on dolazi Meni, o Ar-
dzuna. Mnogi oslobodeni strasti, straha i gneva, mi-
sle¢i na Mene i naSav8i utoCiSte u Meni, oc¢iSéeni
ognjem mudrosti, dolaze Meni. U koliko mi se ljudi
obrat¢aju, u toliko ih ja primam i nagradujem; grede-
¢i raznim stazama, oni svi dolaze Meni, o Parta.
Zeleéi da njihova dela urode plodom, Ijudi prinose
bogovima Zrtve, jer u zemaljskom carstvu brzo dola-
zi plod akeije.

»Ja sam stvorio Cetiri kaste prema gunama i pre-
ma njihovim funkcijama; znaj da i ako sam Ja nji-
hov tvorac u istini, ipak sam nestvaralac i nepro-
menljiv. Dela me ne skvrnave, niti postoji u Meni
Zelja za plodom dela. Ko me pozna kao takvog nije
vezan svoiim delima. Znajuéi ovu istinu, naSi stari,
Zele¢i oslobodenje, radili su; stoga radi kao $to su
tvoiji preci radili u staro vreme.

»Sta ie aktivnost, a $ta neaktivnost? I sami mud-
raci su u ovome pitanju lutali. Ja ¢u ti reéi o onom
radu, &jim saznanjem bicée§ osloboden oda zla. Jer
treba razlikovati dobro delo od nedela, aktivnost od
neaktivnosti; tajanstvena je staza akcije. Onaj ko vi-
di u aktivnosti neaktivnost, a u neaktivnosti vidi ak-
tivnost, pravi je mudrac medu smrinima, on je savr-
Sen i istinski pregalac. Coveka, &iji su motivi za rad
liSeni poZuda i sebifnosti, ¢ija su dela saZeZena og-
njem znanja, prosveteni nazivaju mudracem. Ko je
odbacio Zelju za rezultatom dela, uvek je zadovoljan,
ne zaviseéi ni od kog; ako je takav fovek i aktivan,
on ipak ne radi. On je bez poZude i vlada svojim
mislima; odbaciv§i sve svoje, rade¢i samo telom, on
ne ¢ini greh. Ko je zadovoljan s onim $to mu sudba
donosi i iznad suprotnosti u Zivotu, bez zavisti, pod-
jednak u uspehu i neuspehu, ma da radi u svetu, on
nije vezan. Covek, koji je bez privrZenosti, unutra-
$nje slobodan, s umom utvrdenim u saznanju, ako
radi u samo-poZrtvovanju dela iStezavaju (. j. ne
ostavljaju posledice za ponovno rodenje). Brama

38

sim je Zrtva, on je Zrtvena vatra i hrana vatre; ko
za vreme svog rada zivi u Brami, u istini otiéi ¢e
Njemu.

»Neki Jogini prinose Zrtve bogovima; drugi ga
obozavaju izlivanjem Zrtve u oganj Brame. Jedni
prinose na Zrtvu ¢ulo sluha i ostala ¢ula u oganj
samosavladivanja; drugi opet zvuk i druge é&ulne
predmete u oganj ¢ula. Jedni prinose funkecije svih
¢ulnih instrumenata i funkcije disanja u znanjem
obasjanom Jogi kroz samosavladivanje. Ima nekih
isposnika starog zaveta, koji Zrtvuju bogatstvo ili
telesnu askezu ili iskustvo Joge, ili se pak posvetuju
znanju CGitanjem svetih knjiga. Jedni prinose na
Zrtvu spoljadnji dah unutrasnjem, ili unutrasnji dah
spoljasnjem, ili zaustavljajuéi tok udisanja i izdisanja
i zele da postignu kontrolu nad disanjem. Drugi, uz-
drZzavajuéi se od hrane, prinose Zivotni dah samom
Zivotu. Svi ovi znalei Zrtve oéiSéuju svoje grehove
Zrtvom. Hraneéi se besmrtnim ostacima Zrtve oni
dolaze vetitom Brami. Ovaj svet nije za onog koji
ne prinosi Zrtve; kako onda moZe da bude za njega
onaj ,drugi svet”? Tako ima raznovrsnih Zrtava,
koje se prinose Brami. Znaj, da one sve proisticu iz
dela: s ovim saznanjem biée§ osloboden.

Zrtva mudrosti je visa od materijalne Zrtve, o
Parantara! Svako delo hez izuzetka sadrZi se u sa-
znanju. Znaj da ¢e te mudraci koji vide istinu nau-
¢iti pravom znanju kroz poboZnost, kucanjem i slu-
zbom bliznjem. Znajuc¢i ovo, ti nete§ opet pasti u
takvu zabludu, o Pandava, jer ée§ videti sva stvo-
renja u sebi samom i u Meni. Cak i ako bi bio naj-
veti prestupnik medu svima greSnicima, biteS pre-
nesen brodom saznanja preko mora greha. Kao 3§to
rasplamtela vatra pretvara gorivo u pepeo, tako isto
oganj saznanja pretvara u prah i pepeo sva dela. Jer
ovde ne postoji nijedno €istiliSno sredstvo ravno sa-
znanju istine. Ko se usavriio u ve$tini Joge, nacice
ga sam u svom biéu. Ovo saznanje dostiZe onaj, ko
ima vere, predanosti, 1 ko vlada svojim &¢ulima. Po-
Sto je stekao to saznanje, on brzo dolazi do duSev-
nog mira. Neznalac, nevernik, sumnjalica propa-
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daju. Za nevernika, koji sumnja u sve, ne postoji ni
ovaj ni ,,onaj” svet, niti sreta. Ko se odrekao akcije
mudro$éu Joge, ko je presekao sve sumnje kroz sa-
znanje i gospodari samim sobom, nije vezan za dela.
Stoga ustani, o Bharata, i madem saznanja preseci
ovo neverje u Atmana, postalo iz neznanja, a koje
lezi u tvome srcu, i pristupi mudrosti Joge.”

Kraj Cetvrte glave, nazvane ,,Sankia-Joga i odri-
canje od déla.”

V GLAVA

ArdZuna:

,»Ti hvali§ odricanje od dela, a isto tako i nauku
o Jogi, o Krisna. KaZi mi odredeno koji je put bolji
od ova dva?”

KrisSna.

»Kako put odricanja od dela (isposnistvo) tako i
put akcije (Karma-Joga) vode blaZentsvu; no od ova
dva puta Karma-Joga je viSa od samoodricanja.
Onaj se smatra za velitog sanjasi-a (isposnika) ko
ne mrzi, niti je pozudan, jer osloboden suprotnosti
u zivotu, on se brzo moZe osloboditi od svih veza.
Neiskusni smatraju ucenje Sankia i Jogu (saznanje
i rad) kao dva razlid¢ita puta, ali ne uéeni ljudi; ko
je sigurno utvrden u jednom uZiva plod oba. Cilj
koji se postiZze kroz saznanje, dostiZe se i akcijom i
iskustvom; onaj ko vidi da su saznanje i akcija je-
dno isto, ima pravilno glediste. No tefko je postiéi
samoodricanje bez nauke o Jogi; mudrac koji sle-
duje tom uéenju brzo dolazi Brami. Sledbenik ude-
nja Joge, ¢ista uma, koij je savladao samog sebe i
s ¢ulima u svojoj vlasti, ¢ija je dusa postala Atma-
nom — Duh svih biéa — i ako radi nije okaljan
time. Saznavalac istine, sledujuéi u¢enju Joge, moZe
s pravom reéi: Nisam ja to koji radi i ako svojom
prirodom on vidi, ¢uje, pipa, miriSe, jede, ide, diSe,
govori, pusta, dohvata, otvara i zatvara svoje od&, jer
on zna da su to samo njegova &ula koja rade, oslo-
njena na ¢ulne utiske. Onaj ko, vrSeéi svoje duzno-
sti, ¢ini sve u ime Brame, bez sebinosti, nije oka-
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ljan grehom, kao §to se ne ukalja list lotusa pliva-
juéi po vodi.

,Mudraci-Jogi, posto su odbacili sebi¢nost, rade te-
lom, srcem i razumom i samim Culima, da bi o€istili
svoju dudu. Savren ovek — Jukta, — posto je od-
bacio Zelju za plodom dela, dostiZe ve&ito blaZenstvo;
nesavrien Sovek, vezan pozudom za rezultat akcije,
nije slobodan.

,Kada tovek odbaci silom umne moti svaku ak-
ciju, onda Stanovnik tela (Duh) potiva mirno u gra-
du s devetoro vrata,! ne radeéi niSta, niti pokreta-
juéi na rad. Gospod ne stvara za svet ni sposobnost
za delatnodéu, niti samu delatnost, niti vezu izmedu
uzroka i posledice?; to stvara priroda. Najvisi ne pri-
ma na sebe nidije zlo radenje, niti i¢ije dobro ra-
denje; mudrost je obavijena neznanjem, koje opse-
njuje ljude. No u kome je ovo neznanje Atmana
uni¥teno duhovnim saznanjem njemu se otkriva Naj-
vi%a Istina, sjaina kao sunce. Oni koji misle na
Bramu, dufom i srcem sjedinjenim s Bramom, koji
uzimaju Bramu kao najvidi cilj, otiS¢eni od greha
saznanjem, oni se ne vraéaju vi¥e na ovaj svet. Mu-
draci gledaju podjednako kako na jednog Bramina,
obdarenog znanjem i snishodljivoséu, tako i na kra-
vu, slona, pseto ili otpadnika od kasta. Samo su oni
savladali radanie u ovom svetu, &iji je um ravnodu-
%an, jer je i Brama neprikosnoven i ravnoduSan,;
stoga takvi podivaju u Brami. Cvrsta uma, nezasle-
pljen Bramoznalac, utvrden u Brami ne raduje se
kada mu se dese prijatne stvari, niti se tuzi kad mu
se dogode neprijatnosti. Oni nalaze sretu u Brami,
&iji duh nije vezan za spoljaSnje utiske; sjediniv3i
se u duhu s Bramom kroz nauku o Jogi, oni uZivaju
trajno blazenstvo. Jer uZivanja, postala iz spolja-
$njih utisaka, poSto imaju svoj potetak i kraj, u

t Grad s devetoro vrata” (navadvira pura) je metafora
uzeta iz Upani$ada i oznaduje alegoritki telo, na kome ima
devet otvora ili $upljina.

2 Gans. Karmaphala-sanjogam znadi zakon kar-
me ili uzroénosti.
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istiniv_su izvori bola, o Kuntin sine; mudrac u njima
ne uziva.

,,K0 ima snage da podnese na zemlji, pre telesnog
oslobodenja, silu postalu od poZude i gneva, on je
savrSen ¢ovek — Jogin — i sretan. Pravi je Jogin
radostan, srecan i prosvetljen u sebi; on postaje
B'rama i ide u nirvanu s Bramom. Mudraci dostiZzu
nirvanu u Brami, u kojima je greh uni$ten i koji
su presekli neverje, tvrste duse i radujuéi se blago-
stanju svih biéa. Ljudi ¢vrsta uma, koji su odbacili
pozudu i gnev i znaju sebe, priblizavaju se nirvani
u Brami. Posto je iskljudio spoljne utiske, oé&iju
upravljenih izmedu obrva, i poSto je uspostavio ri-
tam izmedu udisanja i izdisanja u nozdrvama, kon-
troliSuéi svoja ¢ula, srce i razum, smatrajuéi oslobo-
denje kao najvi$i cilj — takav mudrac, koji je od-
bacio za navelz poZudu, strah i gnev, u istini je
_osloboden. Znajuéi da sam Ja onaj koji prima Zrtvu
i asketizam, gospodar svih svetova i prijatelj svih
zivih biéa, on ide velitom blazenstvu”.

Tako se svrSava peta glava nazvane ,,Sanjasa-
-Joga’.




VI GLAVA

Kri$na:

, Ko vr§i svoje duznosti bez obzira na nagradu
istinski je isposnik' i Jogin, ali ne onaj koji je bez
vatre i neaktivan. Znaj da ono Sto ljudi zovu samo-
odricanje jeste nauka o Jogi, jer niko ne postaje
Jogin, ako se ne odrekne sebinog cilja. Za sveti-
telja, koji zeli da postigne Jogu kaZe se da su dela
sredstvo; po$to je postigao Jogu njegovo je sredstvo
mirnoéa duha. Jer kada &ovek ne oseca privlacnost
za ¢ulnim predmetima i delima; kada odbaci svaki
sebiéni cilj onda se kaze da je dostigao pravu mu-
drost (Jogu). Neka podigne sebe Atmanom, neka ne
bude njegov duh uémao, jer je svako sam sebi pri-
jatelj i neprijatelj. Ko savlada sebe, on je sam sebi
prijatelj, no njegovo Ja moZe mu postati pravi spo-
lja$nji neprijatelj, ako nije savladao sebe. Ako je
tovek savladao sebe i duSevno vedar, onda Para-
matman — Apsolutni Duh — prebiva zadovoljno,
isti na hladnoéi i toploti, u radosti i Zalosti, u Casti
i nedasti. Jogi, ¢iji je duh zadovoljan znanjem i raz-
boritoéu, koji je nepokolebljiv i savladao svoja Eula
— takav tovek je savrSen, jer on podjednako ceni
grudvu zemlje, kamen i zlato. Najvi$i je onaj koji
je podjednako raspoloZen prema prijatelju i nepri-
jatelju, voljenom i ravnodu$nom, neutralnom, prema
omrznutom i rodaku, isti prema dobrim i zlim.

! Sanjési.

44

,Jogin treba uvek da zivi pod disciplinom, da Zivi
u usamljenim mestima, da vlada potpuno svojim
umom, bez poZude za ma &im i bez svojine. On treba
da namesti za sebe jedno &vrsto leZiste na {istom
mestu, ni suvie visoko ni suviSe nisko, pokrivii ga
odozgo platnom, jelenskom koZom i travom ,kusa’.
Zatim ¢ée sesti na tu postelju poSto je koncentrisao
sovju misao na jednu ta¢ku, obuzdavajuéi delatnost
uma 1 ¢ula, praktikovate Jogu radi duhovnog odi-
S¢enja. Nepomitan, drze¢i telo, glavu i vrat uspra-
vno (u ravnoteZi), s ofima upravljenim na vrh nosa,
ne gledajuéi okolo sebe, duhovno miran, bez straha,
ziveci pod zavetom deviéanstva, kontroliSuéi svoj um
i mislima upravljenim na Mene, — tako treba da
sedi Jogin, predan Meni. Tako drzeéi svoj um uvek
u ravnoteZi, takav Jogin dostiZe mir ¢iji je kraj nir-
vana i sjedinjenje sa Mnom. Joga nije za onog koji
jede suviSe, niti za onog koji ne jede niSta, niti za
onog koji je sklon suviSnom spavanju, niti za onog
koji ne spava, o ArdZuna. Nauka o Jogi, koja je naj-
visi cilj i znadi kraj svakoga bola, jeste za onog, koji
jede i odmara se umereno, ¢ije je naprezanje u radu
umereno, ¢iji je san i budno stanje umereno. Kada
svoj savladan um upravi svome pravom bi¢u — At-
manu, nemajuéi nikakve Zelje za ma kojim predme-
tom, onda se kaZe da je Jogi. ,,Kao 8to lampa u jed-
nom zaklonjenom mestu ne treperi” — to je slika
jednog Jogina, koji je savladao sebe i praktikuje
Jogu na sebi. Kada se duhovnom koncentracijom sa-
vladane misli potpuno umire i kada gledajuéi sebe
kroz Atmana nalazi unutra$nje zadovoljstvo u At-
manu; kada sazna beskrajnu sre¢u koja, nalazeéi se
iznad Culnih utisaka, moZe da se shvati razumom,
onda uévrSéen u tome on ne ostavlja viSe Istinu.
Posto postigne ovo, i uvidi da ne postoji nikakav
visi dar, i kada je u tome utvrden, ne pokreée ga ni
najveéi bol — ovo razdvajanje od jedinstva (iden-
tifikacije) s bolom zove se Joga. Ova Joga se moZe
raditi s odlu¢noSéu i1 nepokolebljiva srca. Po3to od-

! JKu3a” je narodita vrsta trave, koja se upotrebljava
pri religijskim obredima.
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baci potpuno sve poZude, postale iz fantazije i vlada
svojim ¢éulima silom uma, malo po malo on ¢e dobiti
mir s ¢vrstim razumom; uévrstivsi svoj um u At-
manu, on ne treba da misli ni na $ta. Kadgod ko-
lebljiv i nestalan um ode u stranu, on treba da ga
primora da se vrati natrag direktno pod kontrolu
Atmana.

»Jer najviSe blaznestvo dolazi onom €oveku, mir-
na uma, koji je utiSao svoje strasti, postao Brama i
neukaljan. Tako Jogin, osloboden greha, koji uvek
radi na Atmanu, dostize lako beskrajno blaZenstvo
u dodiru s Bramom. Sledujuéi u duhu Jogi, on gleda
podjednako na sve stvari, on vidi Atmana u svima
bi¢ima i sva biéa u Atmanu.

»Ko mene vidi u svemu, i sve u meni, ja njega
ne odbacujem, niti on mene. Jogin, koji teZi jedin-
stvu i oboZava Me — koji prebivam u svima bi¢ima
— on prebiva u Meni, ma gde se nalazio. Ko vidi
istu su$tinu u svima stvarima, bilo zadovoljstvo ili
bol, on se smatra za najviSseg mudraca, o ArdZzuna”.

Ardzuna:

»Ti si mi kazao ovu Jogu ravnodusnosti, o Mad-
husudana; ali ja ne vidim kako se moze ¢vrsto odr-
Zati, zbog nestalnosti srca. Jer um je u istini koleb-
Ijiv, buran, jak i uporan; stoga mi izgleda tetko da
se obuzda, kao i vetar”.

Krisna:

»Bez sumnje, teSko je obuzdati nestalan um o
Mahabaho; ail neprestanom veZbom i nepristrasno-
S¢u on se moze obuzdati, o Kuntin Sine. Ja znam
da Jogu moze teSko posti¢i Covek neobuzdana duha,
no ¢ovek koji stremi, gospodar samog sebe, on moZe
postiéi kada ozbiljno tome teZi”.

Ardzuna:

»Kojim putem ide onaj, koji ima vere, a ne vlada
sobom i njegov um beZi od Joge, tako da ne dostiZe
savrSenstvo Joge? Da li on otpada s obe staze (sa-
znanja i1 akcije) i propada kao rasturen oblak, ne
dostignuvsi i zavaran na putu ka Brami? Ovo je
moja sumnja, o KriSna, ti treba da je sasvim raz-
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bijes; jer niko drugi osim tebe ne mogZe razbiti ovu
sumnju’”.

Kridna:

»On ne propada ni u ovom, ni u ,,onom” svetu;
jer niko, dragi moj, koji ¢éini pravdu, ne propada.
Onaj, koji ne uspe u Jogi, ide u carstvo pravednika
i tamo prebiva bezbroj godina, zatim se rada ponovo
u dom éistih i imuénih ljudi. Ili se moZe roditi u
porodici mudrih Jogina. No takvo rodenje dobija se
vrlo teSko u ovom svetu. Tamo on dobija znanje
steCeno u proflom Zivotu i stoga teZi joé vise savr-
Senstvu, o Sine Kuru. Jer njegove predadnje sklono-
sti vode ga napred, bez njegove volje; ¢ak i ako
samo Zeli da sazna Jogu, on ide iznad samog Sabda-
-Brame'. Zaista, Jogin koji prilje#no radi, oiséen od
grehova i poSto se usavrsio u toku mnogih rodenja,
dospeva Najvisem Cilju. Jogin se smatra vi§im nego
isposnici, vi$im nego naugeni ljudi, on je veéi nego
C¢inilac dobrih dela; stoga budi i ti Jogin, o ArdZuna.
Od svih Jogi-a meni je najmiliji onaj koji me obo-
Zava verom, svojim unutra$njim biéem prebivajuéi
u meni”.

Tako se svriava Sesta glava, nazvana ,,Adhjdtma-
-Joga”.

'Sabda-Brama =znadi najvide BiGe, &ija je sustina
zvuk, re¢ i koji se manifestuje kroz celu vasionu. On je
boZanski Logos, kosmitki Duh, koji nalaZe ispunjavanje
religiskih duznosti.
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VII GLAVA

Krisna:

,Cuj sada kako me moZe§ savrSeno i pouzdano
poznati, ako je tvoje srce usadeno u Meni praktiku-
juéi Jogu, ako si mi predan i u Meni nalazi§ utoéi-
Ste. Sada ¢u te nauliti boZnaskoj i ¢ovelanskoj mu-
drosti; ako ovo postigne§, neée ostati viSe niSta Sto
treba da sazna$. Medu hiljadama ljudi, malo njih
teze savrSenstvu; izmedu onih koji teZe i savrSeni su,
samo malo njih me istinski poznadu. Moja priroda
podeljena je osmostruko: zemlja, voda, vatra, vetar,
etar, srce, razum i samosvest. Ovo je moja niZa pri-
roda. Znaj da ja imam drugu i viSu prirodu, koja
odrzava vasionu, o Mahabaho, a to je Kosmi¢ki Duh'.
Znaj da su iz ovog (dvoga) postala sva bi¢a; Ja sam
izvor, iz koga potiée cela vasiona i u koji se sve
vrata. Ne postoji nista vislje od Mene, o Dhanan-
dzaja. Cela ova vasiona je utkana u Meni, kao niz
dragog kamenja nanizanog na koncu. Ja sam ukus u
vodi, o Sine Kuntin. Ja sam svetlost na mesecu i
suncu; Ja sam misti¢ka re¢ Om? u svima Vedama,
zvuk u etru, ¢ovelnost u ljudima. Ja sam ¢&ist miris
zemlje i1 svetlost u vatri; ja sam Zivot svih bica, i
samoodricanje kod isposnika. Znaj da sam Ja bes-

'Jivabhutam, znadi kosmi®ki duh, koji je imanen-
tan u svima stvorenjima.

2 Om je misti¢ki slog u indiskoj mitologiji i filosofiji,
koji se sastoji iz tri slova A+O+M=Om=Brama $to ozna-
¢ava alegoritki stvaranje, odrZavanje i uni$tenje vasione;
pro3lost, sadasnjos ti buduénost i t. d. (Vidi Maitri
Upan. 6 5;1i Mandukja Up. I, 1).
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mrtna klica u svim biéima, o Sine Pritin; Ja sam
razum razumnih, sjaj moénih. Ja sam sila u silnima,
bez pozude i strasti; ja sam ona Zelja u svima bi-
¢ima, koja nije protivna zakonu Darme, o Bharata.

»Znaj da sva stvorenja proizlaze od mene, bilo
obdarena svojstvom razuma, emocije, ili instinkta;
ja nisam u njima, ve¢ oni u Meni. Obmanut trima
gunama, ovaj ceo svet ne vidi da sam visi od njih
i nepromenljiv. Jer ova boZanska kosmi¢ka obmana
(maja), koja se sastoji iz guna, teSko se moZe pro-
dubiti; no onaj ko se samo Meni obrata, on prelazi
preko ove obmane. No meni se ne obrataju zloCesti,
zaslepljeni (neznanjem) i najnizi ljudi: liSeni pravog
saznanja kroz maju oni idu za demonima. Ima &etiri
vrste pravednih ljudi koji traZe utociSte, Mene, o
Ardzuna: potiSteni, Zeljni istine, Zeljni bogatstva i
mudraci, o kralju plemena Bharata. Od ovih je naj-
visi mudrac, uvek predan, i moj priklonik; jer ja
sam veoma drag mudracu i on Meni. Svi su oni
otmeni, ali mudrac je deo Mene samog; jer on s du-
hom uévriéenim u Meni, smatra Me kao najvisi cilj.
Posle mnogih rodenja, mudrac nalazi uto¢iSte u Me-
ni, znajuéi da je Vasudeva sve; vrlo redak je takav
Mahatma'. Ne oni &ije je pravo saznanje odstranjeno
ovom ili onom Zeljom, traze utoliste u drugim bo-
govima, zauzeti ovom ili onom ceremonijom i vezani
svojom prirodom. Ako ma koji pripadnik Zeli da
obozava s verom ma koje telo, ja sam taj koji u
njemu uévrituje tu veru. Obuzet tom verom on trazi
da joj oda poStovanje, otuda on postiZe svoje Zelje
s mojim blagoslovom. No nagrada tih plitkoumnih
ljudi je kratka. Koji oboZavaju bogove, odlaze bogo-
vima; moji priklonici dolaze Meni. Nerazumni misle
da sam doSao iz memanifestovanog u manifestovani
oblik, ne znajuéi da je moje vide biée nepromenljivo
i iznad svega. Ja se ne otkrivam svakome, sakriven
Joga-majom (kosmitkim prividom); ovaj zaslepljeni
svet ne poznaje me kao nerodenog i nepromenljivog.
Ja znam sva biéa, u proSlosti, sadasnjosti, i budué-

! Mahatman, najvifa titula koja se moZe dati jednom
¢oveku koji je napredovao u duhovnom saznanju.
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nosti, o Ardzuna; ali Mene niko ne poznaje. Sva
stvorenja padaju u obmanu rodenjem, koja dolazi od
dvostrupkog privida, prouzrokovana Zeljom i mr-
Znjom. No oni ljudi koji ¢ine pravedno delo, i koji
su umrli grehu, oslobodeni su od ovog dvostrukog
privida i klanjaju Mi se, &vrsto zavetovani. Oni koji
teze da se oslobode od starosti i smrti i nalaze u
meni utoliSte, dolaze do saznanja da sam ja Brama,
Kosmi¢ki Duh. I znaju sva dela. Ljudi ¢vrsta uma,
koji me znaju kao Gospodara svih biéa, kao boga
svih bogova i kao najviSu Zrtvu, dolaze Meni i na
samom samrtnom é&asu.”

Tako se svrSava sedma glave, nazvana ,,Joga Zna-
nja i Saznanja”,

VIII GLAVA

ArdZuna:

,»Sta je Brama? Sta je Adhjatma (Najvisi Duh)?
— Sta je karma, o Purulotama? Sta je onaj $to se
zove ,,Gospodar bi¢a” a Sta ti zoves ,,bog bogova?”’
Ko je najviSa Zzrtva u ovom svetu i kako postaje, o
Madhusudana, i kako mogu oni, koji su sebe savla-
dali da te poznaju u &asu njihovog izdisaja?”

Krisna:

,Brama je najviSe Biée, nepromenljivo. Njegova
suStina naziva se Ajdhjatma; stvaralacka sila, koja
je uzroénik stvaranja svih zivih biéa zove se Karma.
Adhi-bhuta (Gospodar bi¢a) je promenljiva egzisten-
cija (fiziéki svet); Adhi-daiva (bog nad bogovima) je
Purusa, (stvaralaéki muzanski princip u vasioni).
Adhi-jadZnja (gospodar Zrtve) sam ja shm u ovom
telu, o najbolji medu smrtnima. Ko u svom posled-
njem cCasu, po$to je napustio telo, odlazi s ovog
sveta misleéi samo na Mene, dolazi nesumnjivo mo-
me bi¢u. Ako jedan Covek pri svrietku svoga Zivota,
misli na ma koje bite, on odlazi tome istom biéu,
jer je mjegova priroda postala identiéna s prirodom
doti¢nog biéa. Stoga setaj se Mene u svakom tre-
nutku i bori se; ako su tvoje srce i tvoj um usred-
sredeni, onda ¢e§ sigurno do¢i Meni. S umom za-
uzetim neprestanom aktivno$éu, ne misle¢i ni na Sta
drugo, éovek odlazi tom boZanskom najviSem bicu
— Purus$i — gde je njegova misao. Ko ima na umu
tog starog Mudraca, vodu, finijeg od atoma, tvorca
svega, oblika nezamislima, sjajnog kao sunce, iznad
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neznanja. Ko misli na to Biée u poslednjem &asu
Zivota, s nepomiénim umom, voden predanoStu 1
silom Joge, namestivsi Zivotni dah u sredinu izmedu
obrva, on odlazi bozadskom Biéu — Purusi.

»Sad éu ti kazati ukratko o tome najviSem putuy,
koji Vedoznalci nazivaju besmrtnost, kojim grede
bestrasni i oni koji su savladali sebe i koji vode is-
posni¢ki Zivot. PoSte je zatvorio sva ¢ulna vrata,
zatvorivsi um u srcu i poSto je doveo svoj Zzivoini
dah u glavu i uévrstio se duboko u Jogi, izgovaraju-
éi re¢ Om — koja oznatuje vetito jednog Bramu i
misleéi na Mene — ko tako odlazi s ovog sveta na-
pustajuci telo, dostiZe najvisi cilj. Mene lako moze
dostiéi tovek uvek predan Jogi, ko misli na Me ne-
prestano i veéito nepodeljena uma. Takvi uzviSeni
duhovi, dofav$i jednom meni i dostignuvsi najviSe
savrSenstvo, ne radaju se ponova na svet, prolaznu
kuéu bola. Svi svetovi, éak i Bramaloka', radaju se
i nestaju, o ArdZuna; no za one, koji su Mene po-
stigli, ne postoji ponovno rodenje. Oni koji znaju da
Dan Brame traje hiljadu juga’, a Noé¢ Brame da
traje hiljadu juga, znalci su noéi i dana. S dolaskom
Dana sva manifestovana bi¢a postaju iz Nemanife-
stovanog; dolaskom Noéi ona se opet vraéaju u Ne-
manifestovanog (statiCko stanje wvasione), kao S§to
ljudi kazu. Isto ovo mnostvo bi¢a, radajuéi se na
svet ponova, s dolaskom Noéi iS¢ezava ne svojom
voljom i ponovo se rada s dolaskom Dana, o Sine
Pritin. No postoji drugo vetito Bi¢e, koje je iznad
Manifestovanog. Ono se nalazi u svima bi¢ima, ali
ne propada s njima. Ovo nepropadivo Biée zove se
Nemanifestovani Duh; ovo je, kaZzu, najvisi cilj; ko
ga jednom dostigne viSe se ne vra¢a u svet. To je
moje najviSe obitavaliSte. To je najvisi PuruSa —
Duh — u kome poéivaju sva bié¢a, koji prozima svu
vasionu i koji se moZe dostiéi isklju¢ivom pobo-
Znoséu.

! Po indiskoj mitologiji postoji sedam raznih stupnjeva
ili planova, gde Zive smrini 1judi. Najvidi plan se zove

Brama-loka (svet Brame).
*Juga je kosmidki ciklus vremena.
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,Sada ¢éu ti kazati o vremenu kada Jogina odlaze
s ovog sveta, bilo da se viSe ne rode, bilo da dodu
ponova na svet, o vladaote Bharata. Vatra, syetlost,
dan, prva svetla polovina meseca, Sest meseci sever-
nog toka — tamo odlaze odavde Bramoznal<;1 i do-
stizu Bramu. Dim, no¢, i druga mratna p-ol(_)vma me-
seca, Sest meseci juZnog toka — u ove Jogin dqsbzze
do mesedeve svetlosti i ponova se rada. Ovo dv039 se
smatra kao dva vetita puta sveta, svetao i mracan;
kroz jedan &ovek se viSe ne rada, drugim se on po-
nova rada na svet. Znajuéi ova dva puta nijedan Jo-
gin se ne vara; stoga neka ti uvek bude voda J‘og'c.l.,
o Ardzuno. Jogi, — znajuéi plod dobrih dela koji
dolazi iz Veda, Zrtava, &istiliSta i milostinje — odlazi
iznad ove vasione i dostize Najvisu Prvobitnu Sferu.

Tako se svriava osma glava, nazvana: ,,Mahapu-
ruSa Joga”.



IX GLAVA

Krisna:

»Sad ¢u ti kazati, ti koji me rado slufa§, ovu naj-
tajanstveniju nauku zajedno sa znanjem; ako je na-
u¢i§ bites osloboden od zla. Ovo je carska nauka i
c;_trska misterija, éista i najviSa, neposredno razum-
liiva, sveta, laka za rad i nepromenljiva. Ljudi bez
vere u ovaj Zakon Darme,' o Parantapa, ne dospe-
vaju do raene i ponova se vrataju na puf smrtnih i
sansare (vetitog radanja i umiranja). Ja sdm ispu-
njavam ovu celu vasionu svojim neotkrivenim obli-
kom;. u Meni prebivaju sva stvorena bica, ali ja ne
prgbwam u njima. Pa ipak ova stvorenja ne prebi-
vaju u Meni; pogledaj moju boZzansku svemoé —
Jogu; moje Bite odrZava sva stvorenja, pa i ako ja
ne prebivam u njima, moj Atman — Duh — je nji-
hov tvorac.

»Znaj da kao $to silni vetar velito prebiva u
efnru i svugde se prostire, tako isto sva stvorenja po-
¢ivaju u Meni. Kada se jedan svetski period — Kal-
pa — raspadne, o Kuntin sine, sva stvorenja ulaze u
.m'oju prirodu; kada novi svetski period otpotne, ja
ih ponova stvaram. Oslanjajuéi se na svoju sopstve-
nu prirodu — prakriti, — ja ponovo stvaram svo
ovo mnostvo bica silom prakriti, i mimo njihove vo-
lie. No ova dela me ne sputavaju, o DZanandZaja,
jer ostajem kao posmatralac i nisam vezan za njih!

! Darma (Vdhri-dharayate) je univerzalan zakon pravde

koji se odnosi na sve duZnosti jednog pravovernog Hindusa
i obuhvata sve aktivnosti: socijalne, moralne i religiske.
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Pod mojom kontrolom Prakriti rada pokretljive i
nepokretne stvari; to je uzrok 5to se svet okreée u
svome toku. Budale me preziru kada se pojavim u
ljudskom obliku, ne znajuéi moje vise bice, da sam
ja veliki Gospodar svih Zivih biéa. Besciljno je nji-
hovo nadanje i besciljna su njihova dela; besciljno je
njihovo znanje i njihov um: oni se predaju izopate-
noj neboZanskoj i demonskoj prirodi. No ljudi sa
prosvetljenim umom, koji veruju u moju bozansku
prirodu, obozavaju me nepokolebljivo, znajuéi da
sam ja vediti uzronik stvorenja i nepromenljiv. Oni
me neumorno veli¢aju i teZze meni s &vrstom verom;
klanjajuéi mi se poboZno i s ljubavlju oni me poti-
tuju u neprekidnoj predanosti.

,Drugi me oboZavaju prinoseéi mi na Zrtvu svoje
saznanje o Mnogostrukom, smatraju¢i me kao Jedi-
nog ili Mnogostrukog, koji se prostire na sve strane.
Ja sam Zrtva, ceremonijal i ZrtvoprinoSenje, ja sam
hrana za pretke, ja sam zapaljiva biljka, mantra —
¢arobna red, — zrtvenitko maslo, vatra i zrtveni mi-
ris.! Ja sam otac i majka ove vasione, tvorac i sve-
drzitelj vasione, suitina saznanja i bi¢e koje otistuje,
ja sam re¢ Om, Rig, Sama i Jad?ur-Veda. Ja sam
cilj, hranitelj, Gospod, svedok, stanoviSte, pribeZiste,
prijatelj, postanak i nesatnak, stub, riznica i veéita
klica. Ja dajem toplotu, zaustavljam i izlivam kisu,
ja sam podjednako besmrtnost i smrt, biée i nebite,
o Ardsuna. Znalci triju Veda koji piju Somu — nek-
tar besmrtnosti — i o¢i%éuju se od greha podtuju me
yrtvama i mole se za put u raj; prispevsi u carstvo
Gospodara bogova, oni uZivaju na nebesima rajske
radosti bogova. PoSto se nauZivaju u tom Sirokom
svetu rajskom, oni se ponova vraéaju u smrtno car-
stvo ljudi, podto se njihove zasluge iscrpe; tako isto
biva s onima koii sleduju zakonu triju Veda — lju-
biteljima smrtnih %elja — oni odlaze i ponova se
vraéaju (na zemlju).

,,Onim ljudima koji neprestano misle na Mene i
oboravaju me uvek predano, ja darujem blagostanje.

1 Ovo se odnosi na kuéevne obrede koji su neophodni za
svakog pravovernog Hindusa.
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I oni koji se klanjaju drugim bogovima i prinose im
Zrtve s verom, o Kuntin sine, u stvari prinose Zrtve
Meni, ma da suprotno starim propisima. Jer sam pri-
malac i gospodar svake Zrtve; no oni me ne poznaju
i stoga propadaju. Ko se bogovima zavetuje ide bo-
govima; ko se zavetuje precima odlazi precima; ko
se zavetuje duhovima odlazi duhovima; ko Mene
oboZava dolazi Meni. Ko mi prinese kao Zrtvu iz
istinske usrdnosti bilo list, cvet, plod ili vodu — ja
primam ovaj dar ljubavi, buduéi da je prinet s po-
boZnodéu i predanoséu. Bilo rad, Zrtvu, poklon, aske-
tizam, sve ¢ini kao dar Meni, o Kuntin sine. Na taj
nadin biée§ iskupljen od posledica koje za sobom po-
vlate dobra i zla dela. S duhom odricanja i predano-
sti biée§ osloboden i doéi ées Meni. Ja sam isti pre-
ma svim stvorenjima: nikoga ne mrzim, nikoga ne
volim; no oni koji Me obozavaju s predanoSéu pre-
bivaju u Meni i Ja u njima. Cak ake bi neko bio
najveéi gre$nik, a oboZava samo Mene i nikog dru-
gog, on ¢e vaziti kao dobar, jer se odlu¢io za istinu.
On brzo postaje pravednik (dharmdtma) i ide veéi-
tom miru. Budi uveren, o Kuntin sine, da nijedan
nije izgubljen ko se Meni istinski preda. Cak i oni
koji su zadeti u grehu — Zene, Vajija ili Sudre, —
ako se obrate Meni dolaze najvifem cilju. Koliko pre
praviéni Bramini i poboZni kraljevski mudraci! Ti
koji si dospeo u ovaj prolazan i nesrean svet, obo-
¥avaj Mene. Obrati svoje srce Meni i svoju pobo-
¥nost, Zrtvuj se i predaj Meni. Na taj nacin, predavsi
se Meni i cene¢i me iznad svega, doéi ¢e§ Meni”.

Tako se svrdava deveta glava, nazvana ,Preda-
nost Carskoj Nauci i Carskoj Tajni”.

X GLAVA

KriSna.

,Opet, o Mahabaho, ¢uj moje najviSe reéi, koje
¢u ti kazati radi tvog blagostanja, jer te volim. Mno-
Zina bogova i velikih mudraca ne znaju moj posta-
nak, jer ja sam uzrotnik bogova i svetitelja. Ko me
pozna kao nerodenog, bez potetka i kao najviSeg
gospodara sveta, on Zivi medu ljudima neobmanut
i iskupljen od svakog zla. Razum, znanje, umna ne-
zaslepljenost, strpljenje, istina, samoobuzdavanje,
mirnoéa, zadovoljstvo, bol, biée, nebic¢e, strah i hrab-
rost, bezazlenost, ravnodusnost, zadovoljstvo, askeza,
davanje milostinje, slava i sram: ovo su pojedinaéne
karakteristike bi¢a koje poti¢u od Mene. Sedmoro
iskonskih velikih mudraca i Getiri zadetnika ljudskih
rasa, zvani ,,Manu”! poti¢u iz moga biéa i uma; od
njih su postali ova stvorenja u svetu. Ko u istini zna
ovu moju silu i magijsku silu — Jogu, — on je ne-
sumnjivo uravnoteZen ovom nepokolebljivom Jogom.
Ja sam uzronik svega, od Mene sve potife; mudraci,
znajuéi ovo, oboZavaju Me duhovno predani. Misleéi
na Mene, predajuéi mi Zivot, pouavajuéi jedan dru-
gog oni Me hvale i nalaze u Meni zadovoljstvo i
radost.

! ,Manu” je generitko ime za mitolo¥ke praoce ljudskih
rasa. Prema indiskoj mitologiji, pri svakom stvaranju sveta
jedan ,Manu” sa sedmoro iskonskih mudraca, predsedava
jednom kosmiékom periodu ili Manvantari, koji traje mili-
ardama godina.
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,Takvim ljudima koji su Mi uvek predani i odani
iz ljubavi, ja darivam ono umno prosvetljenje kojim
oni dospevaju Meni. Iz sazaljenja prema njima ja
ulazim u njithovo bi¢e i svetlom ZiZom znanja uni-
Stavam mrak koji je postao iz neznanja”.

Ardzuna:

JTi si najvisi Brama, najviSe obitavalite i najvia
¢istota, o Gospode! Kao vetitog nebeskog Purusu
(Duha), kao privoga, nerodenog i svuda prodiruceg
Tebe su priznali svi boZzanski mudraci i nebesni Na-
rada, Asita, Devala i Vjasa,! a i ti sam si to meni
kazao. Sve $to mi ti kaZe§, o Kefava, ja verujem da
je istina, jer niti bogovi, niti Danavi (polubogovi)
znaju tvoi postanak, o Gospode. Ti jedini poznaje§
sebe samim sobom, o najvi§i DuSe, tvore i gospo-
daru svih stvorenja, bo%e bogova, Gospodaru sveta.
Stoga Te molim da mi kaZe§, bez uzdrzavanja, tvoje
boZanske moéi, kojima postojava§, odrzavajuéi ove
svetove. Kako te mogu poznati kao Jogin stalnom
meditacijom i u kom obliku biéa mogu da te shva-
tim, o Gospode? Objasni mi jo§ u pojedinostima tvo-
ju magijsku silu — Jogu — i tvoje moéi, o DZanar-
dana, jer ja nikada nisam presi¢en sluSajuéi tvoje
besmrtne reéi”.

Krisna:

,,Dobro! Ja éu ti reéi o mojim boZanskim moéima,
o majoblji iz plemena Kuru, u glavnim crtama, jer
nema kraja mome prostranstvu. Ja sam Atman koji
stanuje u dubini svakog bica, o GudakeSo, ja sam po-
detak, sredina i kraj svih stvorenja.

,Medu Aditjama (prvobitnim biéima) ja sam Vis-
nu, medu svetlostima ja sam zrano sunce, medu
Marutima (bogovima vetra) Mariéi; od noénih ne-
beskih tela ja sam Mesec. U Vedama sam Samaveda,

! Nareda je indiski mudrac, slitan Hermesu, koji se u
legendama pojavljuje kao vesnik bogova, ¢ija je .funkgna
vezana za muziku. Asitea je otac Devale. Vjasa je mito-
logki sastavlja¢ Mahabharate, Purane i mnogih drugih del.a.
Gotovo svako vaZnije klasi®tno delo Hindusi gripisu]u
njemu. On je neka vrsta naSeg guslara Filipa Visnjica.
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medu bogovima Indar, od ¢ulnih organa ja sam um,
u Zivim biéima razum. Medu Rudrama (razornim
nebeskim biéima) ja sam Sankara, medu vodenim i
zemaljskim duhovima ja sam Kubera — bog bogat-
stva; bog vatre kod biéa zvana ,,Vasu”, medu bozan-
skim planinama ja sam Meru. Znaj da sam medu
domaéim sveStenicima prvi Brihaspati,| medu voj-
skovodama Skanda — bog rata, medu vodama okean.
Od velikih mudraca ja sam Brigu, medu re¢ima
,Om”, medu zrtvama ja sam tiha molitva, medu
planinama Himalaji. Medu drvetem sam , ASvata”?
medu bozanskim mudracima Narada, medu Ganda-
ravama Citrarata, medu savrSenim ja sam crveni
mudrac.

»Znaj da sam medu konjima UcajSrava, postao
zajedno sa besmrtno$¢u, medu plemenitim slonovima
Ajravata, medu ljudima kralj. Od oruzja ja sam
grom, medu svetim kravama Kamaduk,® ja sam bog
Ijubavi Kandarpa, medu zmijama Vasukia kralj zmi-
ja! Medu svetim zmijama ja sam Ananda,” medu
okeanskim stvorenjima ja sam Varuna, medu umr-
lim precima Arjaman, medu bogovima-sudijama ja
sam Jama, bog smrti. Medu Daitjama, ja sam Pra-
hlada, medu meratima Vreme, od divljih Zivotinja
lav, medu pticama Garuda, medu stvarima koje
ot¢iséavaju ja sam vazduh, medu oruZanicima Rama,’
medu ribama Makara, medu rekama Ganga.

»Ja sam pocletak, sredina i kraj stvorenja, medu
naukama znanje Atmana, medu sagovornicima go-

! Brihaspati je u Vedama ,duh molitve” i njemu se
tamo pripisuju magiske mo¢i.

* Asvata je sveto drvo. Vidi XV glavu.

? Kdma-dhuk je mitoloSka krava koja u docnijem in-
diskom simbolizmu predstavlja bice koje svojim mlekom
zadovoljava sve Zelje.

* Ndgas su biéa s telom pola ljudskim, pola zmijskim.

5 Ananda je ¢uvena mitolo$ka zmija s mnogim glava-
ma, na ¢ijem telu leZzi Bog Visnu za vreme onog perioda
vasione kad se ona nalazi u snu.

¢ Rama (Rama-Candra) je glavni junak drugog indi-
skog epa Ramajane.
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vor. Medu pismenima ja sam slovo. A,' kod sloZenih
reéi sveza, ja sam neunidtivo Vreme. Ja sam tvorac
s licem okrenutim na sve strane. Ja sam sve proZdi-
ruéa smrt i izvor svega $to ée postati, od Zenskih
svojstava ja sam Slava, Sre¢a, Govor, Pameéenje,
Mudrost, Istrajnost, Oprastanje. Medu himnama Sa-
mavede ja sam Brihatsama, od stihova Gajatri’ me~
du mesecima Margasir§a — prvi mesec u godini,
proleée medu godiSnjim vremenima. U hazardnim
igrama ja sam igra s kockicama; ja sam bljesak bli-
stavih stvari, pobeda, odluénost, istina istinitih.

»Medu sinovima Vrisni ja sam Vasudeva, medu
Pandavama ja sam ArdZuna, medu mudracima Vja-
sa, medu pesnicima ja sam USanas. Ja sam Siba ko-
jom se kaZnjava, ja sam drzavni¢ka mudrost onih
§to traZe pobedu, kod tajni ja sam éutanje, ja sam
znanje onih koji znaju. Ja sam klica svih stvorenja,
o ArdZuna; ne postoji nista bilo Zivo ili mrtvo bez
mene. Nema granica mojim boZanskim moé¢ima, o
Parantapa. Ovu puninu moje sile saopStio sam f{i
samo delimiéno. Sve §to je silno i dobro, lepo i
snaZno, znaj da sve to potide iz jednog dela moga
velitanstva. No zaSto tebi ovo detaljno znanje, o Ar-
dZuna? Ja sam onaj koji je jednim delom sebe uévr-
stio celu ovu vasionu”.

Tako se svrfava deseta glava nazvana ,,Vibhuti-
-Joga”.

' Vaino je znati da se slovo ,a” nalazi kao sastavni
deo u svima pismenima indiskih azbuka, izuzev ako je spe-
cijalno drukd¢ije obeleZeno.

? Gajatri je naglavniji metar u indiskoj staroj poeziji.
On se sastoji iz tri stope, svaka sa osam slogova. PoSto se
ovaj metar smatra svetim, njime je nazvana moltiva bogu
Savitri, koja se recituje tri puta dnevno: Tat savitur vare-
nyam bhargo devasya dhimahi dhiyo yo nah pracodayéat.
(R. V. III, 62, 10)

XI GLAVA

ArdZuna:

»Lvojom milo$éu ispritao si mi ovu najvisu mi-
sticku pri¢u o najviSem Atmanu i time je moja umna
zaslepljenost rasturena. Jer ja sam ¢uo od tebe op-
Sirno postanak i uniStenje biéa i tvoje nepromenljivo
veli¢anstvo, o Lokvanjoki! Tako, kako si Sebe ocrtao,
o najvi§i Gospode, ja zelim da posmatram tvoj naj-
visi oblik,! 0 najvisi DuSe. Ako misli§ da ga ja mogu
sagledati, onda mi pokazi tvoju nepromenljivu susti-
nu, o Joge§vara”.

Krigna:

»Pogledaj, o Parta, moj stostruki i hiljadostruki
oblik, svaki razli¢it i bozanski, svaki razli¢ite boje i
forme. Pogledaj Aditje, Vasu, Rudre, A§vine?, Ma-
rute; pogledaj mnoga ¢uda do sada nevidena. Pogle-
daj sada, o GudakeSo, celu vasionu, pokretnu i ne-
pokretnu, kako stoji u mome telu i sve ostalo to
zeli§ da vidi§. No poSto me ne moze$ svojim sopstve-
nim o¢ima videti, ja ti darivam boZansko oko; po-
gledaj moju bozansku silu!”

SandZaja (koji prita ovaj razgovor Kri¥ne i Ar-
dZune), nastavlja:

! Cela ova pesma je alegorija. Stoga, kada ArdZuna
trazi da vidi ,nhajvi$i oblik” Vasudeve (Kridne) to zna¢i da
on #eli da pozna razne manifestacije boZanstva, kojima se
on pojavljuje u fizickom svetu.

2 A%vini su boZanski blizanci, kao u grfkoj mitologiji
Dioskuri.
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,Tako govoreéi, veliki majstor Joge, KriSna je po-
kazao sinu Pritinom svoje najvie boZansko oblitje:
s mnogobrojnim ustima i ofima, s mnogobrojmm
¢udnim izgledima, s mnogo bozanskog nakita, s raz-
novrsnim podignutim nebeskim oruZjem, nose¢i na
sebi nebeske vence i odela, pomazan bozanskim mi-
rom, sva tudesa pokazujuéi, beskrajni bog, ¢ija lica
gledaju na sve strane. Ako bi se na nebu pokazao
sjaj hiljadu sunaca, taj sjaj bio bi sli¢an sjaju ovog
moc¢nog Bi¢a. Tamo je ArdZuna sagledao u telu ovog
boga nad bogovima celu vasionu u njenim mnogo-
strukim delovima. Divljenjem ispunjen, s nakostre-
Senom kosom, on prikloni svoju glavu i s prekrste-
nim rukama progovori:

Ardzuna:

»Ja vidim u tvome telu sve bogove i mnodtvo raz-
li¢itih stvorenja, vrhovnog boga Bramu kako sedi na
lotusovom cvetu, sve mudrace i nebeske zmije. Tebe
vidim s mnogobrojnim rukama, telima, licima, o&i-
ma, kako se prostiru ma sve strane u beskraj! Ne
mogu da sagledam ni tvoj pocetak, ni kraj ni sredi-
nu, o Svesilni BoZe raznoobliéni. Ja te vidim kako
nosi§ diademu diskos i tiaru u prepunom sjaju, koji
bleSte na sve strane i jedva razaznajem: bleSte¢i u
krug kao vatra $to gori i sunce, neizmerni. Ti si za
mene najvi$i, nepromenljivi koga treba poznati, ti
si najviSa riznica ove cele vasione, ti si nepromenlji-
vi ¢uvar veéitog zakona Darme, ti si vetiti PuruSa
(Kosmiéki Duh). Vidim da si bez pocletka, sredine i
kraja, beskrajne snage, s beskrajnim rukama, ¢ije
su o¢i sunce i mesec, s ustima kao uZarena vatra ko-
ja svojim zrafenjem daje toplotu celoj vasioni. Sav
ovaj meduprostor neba i zemlje i sve cetiri strane
sveta ispunjeni su tobom. Gledajuéi ovo tvoje stra-
8no i ¢udno obli¢je sva tri sveta se tresu, o Mahatmo!
Ova vojska nebeskih sila prilazi Tebi; drugi sa stra-
hopo$tovanjem odaju ti hvalu sklopljenih ruku. Sla-
va Ti! govori mno8tvo velikih mudraca i savrSenih i
pevaju ti himne prepune hvale. Rudre, Aditje, Vasu,
Sadje, Visvadeve, oba A§vina, Maruti, USmapi, Gan-

62

darve, JakSe, Asuri i Sidhe gomilama gledaju na
Tebe s divljenjem'. Gledajuéi Tvoje silno obli&je s
mnogobrojnim ustima i ofima, o Mahabaho, s mno-
gim rukama, nogama i telima i o3trim zubima é&itavi
svetovi se tresu, a i ja sAm. Kada pogledam kako se
prostire$ do samih nebesa, plamen i u raznim boja-
ma, otvorenih usta i sjajnih velikih o&iju, moj unu-
trainji duh podrhtava i nemam mira ni oslonca, o
Visnu.

»Gledajuéi tvoja usta sa zubima, sliéna vatri
Strasnog Suda, ne mogu da prepoznam cetiri strane
sveta i nemam utoCiSta nigde. Vladaote bogova, pri-
beziste svih svetova, smiluj se! Sinovi Dritara$trini
i s njima mno§tvo zemaljskih vladara, Bi§ma i Dro-
na, i Sutin sin sa vodnicima nagih ratnika jure i ula-
ze U tvoje éeljusti sa straSnim zubima; neki uhvaéeni
izmedu zuba vide se i izgledaju smrvljenih glava.’
Kao $to mnoge bujice reka Zure u more, tako ovi
ratnici Covedanstva bacaju se u tvoja plamena usta.
Kao §to leptiri s velikom brzinom uleéu u zapaljenu
vatru i propadaju, tako ovi svetovi ulaze u tvoja
usta s ogromnom brzinom i propadaju. Ti prozdires
i lize§ sve svetove unaokolo plamenim ustima; ispu-
njavajuéi celu vasionu bleskom, tvoj sjaj stvara
strasnu Zaru, o ViSnu. PokaZi se ko si u ovom uZas-
nom obliku. Slava Ti, Gospodaru bogova, i budi mi
milostiv! Ja bih Zeleo da Te poznam kao Prapodetno
Bice, jer ja ne razumem tvoje pute”.

' U indiskoj mitologiji ima sedam vrsti duhovnih biéa,
kojima pripadaju i gore spomenuta: bestelesna biéa, bogovi,
planetarni duhovi, andeli; bogovi koji su nevidljivi za lju-
de, elementarni duhovi postali od mrtvih; utvare; Asuri, du-
hovi elemenata, duhovi postali od Zivotinja i Rak3asi, de-
moni ili davoli.

? Ove svihove treba opet razumeti kao boZansku alego-
riju. Ovde ArdZuna ima viziju dogadaja, koji ée se dogoditi
u buduénosti. On vidi s duhovnim o&ima ratnike koji ée
poginuti u sadanjem ratu, kao i celu vasionu. Kao $to je
ranije napomenuto, boZanstvo simboli¢ki predstavlja Vreme,
kosmi¢ku silu, koja u svakom eonu stvara i uni$tava va-
sionu.
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Krisna:

»Ja sam Vreme koje u svome toku uni$tava sve-
tove, koji se otkrio i radi ovde da unisti ¢ovetan-
stvo. Izuzev tebe nijedan od ovih ratnika povrstanih
u ubojne redove jedan prema drugom nece ostati
ziv. Stoga ustani i proslavi se; pobedi tvoje neprija-
telje i uzivaj u prostranom carstvu. Oni su ve¢ odre-
deni za smrt od moje strane, ti budi samo orude za
to, o Levoruki strelée! Drona, Bidma, DZajadrata,
Karna i ostali silni ratnici su veé¢ ubijeni od Mene,
stoga ih i Ti ubi. Ne Zalosti se, ve¢ se bori. Ti ¢eS
pobediti tvoje protivnike na bojistu”.

Sandzaja:

»SasluSav ove red¢i Kridnine drhteéi, ArdZuna, no-
seti diademu sklopi ruke i pokorno govoraSe Krisni
klanjajuéi se i mucajuéi prestragen.”

ArdZzuna:

,,HriikeSo! svet je s pravom pokrenut rado$éu i
ljubavlju pri pomenu Tvog imena; Rak3asi begaju
na sve strane sveta iz straha i1 sve mnoS§tvo savrSenih
priklanjaju se Tebi. A zasto se ne bi klanjali Tebi, o
Mahatmo, koji si prvi Tvorae, ¢ak pre Bramana sa-
mog? O beskrajni Vladaoe bogova, stanoviste va-
sione! Ti si neunistivo Bi¢e i Nebiée i Najvisa Istina.
Ti si prvi od bogova, iskonski Puru$a, Ti si najviSa
riznica vasione, znalac i znan i najviSe mesto; Tobom
je sve ispunjeno, o beskrajni! Ti si Vetar, Jama,
Agni, Mesec, Varuna, PradZapati i praotac sveta.
Neka je slava Tebi hiljadu puta i opet neka Ti je
slava! Neka ti je slava u proSlosti i u buduénosti,
neka Ti je slava.sa svake strane, o Svebi¢e! Bezgra-
ni¢na je tvoja moé i neizmerno tvoje juna$tvo; Ti
ispunjava$ sve, stoga si Svebiée. Ako sam §to god
nepristojno izgovorio misleéi da si mi prijatelj i
slaveéi Te kao KriSnu, Jadavu ili kao druga, nezna-
juéi Tvoje velitanstvo iz nesmotrenosti ili iz ljubavi
i ako sam makakvo delo uéinio prema Tebi iz nepo-
Stovanja, iz Sale, bilo sdm bilo u prisustvu ljudi, le-
ze€i, sedeéi ili jeduéi — za sve ovo, ja molim za
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oprostaj, Tebe neizmernog. Ti si otac ovog sveta, po-
kretnog i nepokretnog, pre¢asni i najuvaZeniji uéitelj.
Tebi nema ravnog; kako moZe da bude veéi od Tebe
u trima svetovima, o Svesilni i Nenadmasni? Stoga
padajuéi nidice pred Tobom, ja Te pokorno molim
za milost, o Gospode; kao otac sa sinom, kao drug s
drugom, kao zaljubljeni s ljuboveom imaj milosti. Ja
sam odu$evljen da vidim ono §to niko ranije nije vi-
deo, no moje srce drhti od straha; pokaZzi mi isto
tvoje ranije obli¢je, smiluj se, o Gospodaru bogova,
kuéo vasione. Voleo bih da te vidim u istom obliku
(kao nekada), s diademom, Zezlom i diskom u ruci;
uzmi na se isti oblik s &etiri ruke, o Sveoblié¢no Biée
hiljaduruko!”

Krisna:

.1z milosti prema tebi, o ArdZuna, ja sam ti ot-
krio svojom ¢arobnom silom moje najviSe obligje,
koje se sastoji iz zraéne svetlosti, univerzalno, bes-
krajno, prapo¢etno, koje niko osim tebe nije video.
Ni studiranjem Veda ni Zrtvama ni milostinjom ni
delima ni uZzasnim asketskim veZbama niko me nije
mogao videti u takvom obliku osim tebe u ljudskom
svetu. Bez straha i s radosnim srcem pogledaj na
ovo moje negdasnje oblicje”.

Sandzaja:

,Govoreéi tako Ardzuni, Vasudeva opet se pojavi
u svome obliéju i da bi utes$io ArdZunu, ispunjenog
strahom Mahatma (Kri$na) pojavi se opet u blagom
obliku.

Ardzuna:
_,,Gledajuéi ponova tvoj blagi ljudski oblik, o
DZanardana, ja sam se povratio i doSao sebi”.

Krisna:

,,To moje oblitje, u kome si Me video, tetko se
moZe videti; éak i bogovi vetito Zele da me vide u
tom obliku. Tako, kako si me ti video. Ja se ne dam
videti ni kroz Vede, ni isposni$§tvom ni kroz milosti-
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nju ni kroz Zrtvu. No nepodeljenom predanoSéu me-
ne mogu poznati i videti kakav sam u istini i doéi
meni, o Parantapa, koji radi mene radi, ko mi je
predan i moj priklonik, bez sebiénosti i bez mrzZnje
prema ijednom stvorenju, dolazi Meni, o Pandava”.

Tako se svrSava jedanaesta glava ,,ViSva-rupa-
-darSana-Joga”.

XII GLAVA

ArdZuna:

,Od onih koji te oboZavaju uvek predani Jogi i
od onih koji te oboZavaju kao Nerazorivog i Nemani-
festovanog, koji je nauéeniji u Jogi?”

»Ja mislim da su oni sasvim ra pravom Putu, &i-
ji je um utvrden u Meni i slu’e mi vedito u Jogi,
&iji je duh proZet najviSom verom. No oni koji
oboZavaju. Neprolaznog, Neiskazanog, Neotkrivenog,
koji je svugde prisutan, nezamisliv, nepromenljiv,
nepokretan, vediti i koji obuzdavajué¢i svoja cula
svugde drie svoj um u ravnodu$nosti, koji se raduju
blagostanju svih biéa — oni dolaze Meni. Vrlo veliki
je napor onih &iji je um upravljen Nemanifestova-
nom Duhu, jer Put Nemanifestovanog Duha muéno
dostizu telesna bic¢a. No oni koji su odbacili sva dela
u Meni i predani su i oboZavaju me ¢Cistim umom sa
nepokolebljivom predanos$éu njih ja brzo podiZem iz
okeana zemaljskog radanja i umiranja, o Parta, po-
Sto je njihov um utvrden u Meni. Stoga uputi svoj
um na Mene i neka se tvoj razum udubi u Mene;
tako ¢e§ nesumnjivo posle prebivati u Meni. A ako
ne mozZe§ da koncentriSe§ ¢vrsto svoje misli na Me-
ne, onda trazi da Mene dobije$ Jogom sluzenja o Dha-
nandZaja. Ako nema$ snage za neprestani rad onda
sluzi Meni; radeéi samo Mene radi, ti ée$ dostiéi savr-
Senstvo. Ako nema$ snage ni za ovo, onda traZi pri-
beziste u Meni, odrekni se svakog ploda svojih dela,
savladan u duhu.
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»Jer znanje je bolje nego neprestani rad, medita-
cija je vi%a od znanja, odricanje od rezultata dela bo-
lje nego meditacija, posle odricanja dolazi unutra3nji
mir. Ko nema mrZnje ni prema jednom stvorenju,
ko je prijateljski naklonjen i saZaljiv, bez samoZivo-
sti i bez sebiénosti, isti u bolu i zadovoljstvu, milo-
stiv, uvek zadovoljan, Jogin, obuzdana duha posto-
jan, sa srcem i umom u Meni — ko me tako oboZzava
on mi je drag. Onaj, od koga se svet ne uznemiruje
i ko ne uznemiruje svet, ko je bez nemira radosti,
nestrpljenja, straha i uZasavanja; bez Zelje, ¢&ist,
vest, nepristrasan, bez uzbudenja, odri¢uéi se svakog
poduzeta — ko me tako oboZava Meni je drag. Ko
se ne raduje, ne mrzi, ne tuZi, ne prizeljkuje, ko se
odrekne podjednako dobra i zla i ima poboZnosti, on
mi je drag. Ko je ravnoduSan prema prijatelju, isti
u ¢asti i sramu, na hladnoéi i na toploti, u radosti i
u muci, bez privrZzenosti, ko prima podjednako ku-
denje i hvalu, éutljiv, zadovoljan svadim §to mu se
dogodi, bez zavitaja, ¢vsrta uma, pun predanosti, on
mi je drag. U istini priklonici koji imaju vere i pre-
danosti, koji sluZe ovoj besmrtnoj sili Darme, o ko-
joj sam ti govorio, dragi su Meni”.

Tako se svr$ava dvanaesta glava nazvana ,,Bhak-
ti-Joga”.

XIIT GLAVA

Ardzuna:
»Zelim da razumem S$ta su Prakriti i PuruSa (Mate-
rija i Duh), §ta je ,polje”, a S§ta ,,Znalac polja”, a
§ta predmet saznanja, o KeSava”.

Kris$na:

,Ovo telo zove se polje, o Kuntin Sine, Znalac
polja je onaj koji ga poznaje, kaZu mudraci. Znaj da
sam Ja znalac polja u svima poljima, o Bharata.
Prava je mudrost poznanje polja i onoga koji po-
znaje polje. Sta je to ,,polje”, kakve prirode, kojim
promenama podloZno, otkuda je i §ta u sustini, ko
je on (koji poznaje polje) i kakve su njegove moéi,
¢uj ukratko od Mene. Mudraci su ga opevali na raz-
ne nadéine u razliéitim svetim pesmama, a tako isto
u stihovima zvanim ,,Brama-Sutra”, vrlo jasno i
ubedljivo.

,»Veliki elementi, Samosvest, Razum, Nemanife-
stovani, deset organa', Jedini i pet &ulnih organa,
Zelja, mrznja, zadovoljstvo, bol, telo 1 razbor i ¢vrsti-
na -—— ovo ukratko oznaéuje polje zajedno s njihovim
promenama.

»Smirenost, Cestitost, bezazlenost, oprastanje, pra-
viénost, poStovanje svoga udlitelja, Cistota, Cvrstina,
samosavladivanje, odricanje od éulnih predmeta, ne-

! Prema psihologiji Sankija-Joge, postoje deset orga-
na: pet koji sluZe akeiji (,karmendrija”): govor, hvatanje,

hod, ekskrecija i seksualna sposobnost. Drugi pet su orga-
ni razuma (,,budhindrija): vid, sluh, miris, ukus i pipanje.
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sebiénost, saznanje bola vezanog za radanje, smrt,
starost i bolest; nevezanost (za svet), nezavisnost od
dece, Zene, kuée i tome sli¢no, neprekidna ravnodu-
gnost misli (umna ravnoteza) u Zeljenim i nezeljenim
dogadajima, nepromenljiva predanost samo Meni
kroz Jogu, traZenje usamljenih mesta, neuzivanje u
drustvu ljudi, postojanost u saznanju Atmana, vizija
cilja u saznanju istine, ovo se naziva Mudrost. Sve
ostalo je neznanje.

»Sada éu ti objasniti predmete vredne saznanja,
¢ijim se saznanjem dostize besmrtnost. To je bespo-
¢etni Najvisi Brama, koji se ne zove ni Bi¢e ni Ne-
bi¢e. To suStastvo ima na sve strane ruke i noge,
njemu su svugde o¢i, glava i usta, koje sve ¢uje i
stanuje u svetu, obuhvatajuéi sve. Njegova se sila
zradi kroz sva ¢ula, pa ipak Ono nema ¢ula, neveza-
no je za svet, a odrzava sve. Ono je bez guna,! pa
ipak oseéa gune. Ono se nalazi u svima bi¢ima spo-
lja i unutra, Ono je pokretno i nepokretno, zbog
svoje malenkosti nedokuéivo, daleko i blizu. Neraz-
deljivo Ono stanuje u stvorenjima, pa ipak kao da je
razdeljenc. Ovo Biée treba znati da je Svedriitlej,
razoraé i roditelj svih stvorenja. Ono je Svetlost
od Svetlosti 1 iznad tame. Ono je znanje, predmet
saznanja, postize se znanjem, ulvrséeno u srcima
sviju. Tako ti je ukratko izloZeno ,polje”, Znanje i
Predmet Saznanja. Ko me oboZava i ovo zna, on
dostize moje Biée.

»Zmaj da su i Materija i Duh bez potetka i da
promene i gune potitu iz materije. Materija je po-
kretatka sila za stvaranje efekata i raznih delatno-
sti; Purusa-Duh je uzrok postojania zadovoljstva i
bola. Jer Duh, prebivajuéi u materiji, hrani se gu-
nama koje potitu iz materije; njegova vezanost za
gune uzrok je radanja u dobroj ili rdavoj utrobi.
Posmatralae, koji dozvoljava i odrzava, hranilac, Ve-
liki Gospod i Najvi&i Atman — tako se naziva Puru-
$a u ovom telu. Ko razume na taj nacin Purusu i

' Gune su funkcije ili prakvaliteti u prirodi. Vidi raniju
napomenu.
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Prakriti (Duh i Materiju), zajedno s njihovim guna-
ma, ne¢e se ponova roditi na svet, u makakvom se
polozaju nalazio.

,Jedni vide Atmana dubokim razmiSljanjem u
sebi i kroz sebe; drugi ga saznaju naukom Sankija-
-Jogom, a ostali kroz Karma-Jugu (ili putem aktiv-
nosti). Opet drugi, koji nemaju takvo znanje, obo-
ravaju Ga onako kako su ¢uli od drugih; i ako se
ovi upravljaju po retima Veda, ipak ée oni prevaziéi
smrt. Koje god zivo bite se rodi, bilo pokretno bilo
nepokretno, znaj da biva usled jedinstva Saznavata
polja s poljem (t. j. sjedinjenjem duha i materije).

. No ko vidi najviSeg Gospoda usadenog u svima
biéima, koji ne propada kad ona propadaju, on je
istinski vidilac. Jer vide¢i Gospoda kako podjednako
prebiva svugde, on neée unistiti samog sebe i stoga
on gredi najvisem Putu. Ko je svestan da Prakriti
— materija — vr8i sve aktivnosti, a da Atman nije
delatelj, on je pravi vidilac. Ko sazna 'da raznovrsna
bita prebivaju u Jednom i da se od Njega raspro-
stiru, taj odlazi Brami. Po$to je Najvi§i Atman bez
potetka i bez guna, on je nepromenljiv i ako stanuje
u telu on niti radi niti biva okaljan. Kao $to se svu-
gde prodiruéi etar zbog svoje finote ne ukalja, tako
i Atman prebivajuéi svugde nije okaljan u telu. Kao
$to sunce osvetljava ceo ovaj svet, tako Stanovnik
(Duh) osvetljava celo ovo polje (telo), o Bharata. Ko
pozna razliku izmedu polja i Saznavada polja s od&i-
ma znanja i ko pozna oslobodenje biéa od materije,
on odlazi Najvisem’.

Tako se svriavae trinaesta glava nazvana ,,.Joga
razlikovanja Materije i Duha”.



X1V GLAVA

Krisna:

,,Opet ¢éu ti objasniti najvidu mudrost, najvisu od
svih nauka, ¢ijim saznanjem su svi mudraci odavde
oti8li najvifem savrSenstvu. Postigavsi ovu mudrost
i poSto su postali jedinoduSni sa Mnom, oni se ne
radaju ponovo pri stvaranju, niti se uznemiruju pri
unistenju sveta. Moj izvor je Veciti Brama, u njemu
Ja stavljam klicu Zivota; otuda potitu sva biéa, o
Bharata. Veliki Brama je izvor sviju stvorenia koja
postaju u utrobama, Ja sam otac koji oplodava.

,,.Satvam, Rad?as i Tamas' su gune, postale iz ma-
terije (prakriti); one vezuju u telu nepromenljivog
stanovnika tela, o Mahabaho. Od ovih Satvam je
zbog svoje Cistote svetla i nepomucena i vezuje ga
dodirom zadovoljsva i znanja, o Bezgre$ni. Znaj da
je RadZas u su$tini strast i da je postala iz Zelje (za
Zivotom) i &ulnih sklonosti; ona vezuje stanovnika

! Prema udenju filosofije ,,Sankija” Materija ili Priro-
da (Prakriti, Pradhana, Avjakta) je velita supstancija celog
kosmosa. Ta univerzalna materija ima tri Gune, prakvali-
teta ili atributa. Prema tome su gune neka vrsta determi-
nirajuéih stanja za objektivno i subjektivno iskustvo. Zbog
svojih determinirajuéih osobina u svetu gune se zovu:
Satva (dobrota, istina, pravo bi¢e), RadZas (emocija, kreta-
nje, strasti) i Tamas (mrak, ravnodudnost, inercija). Ove
gune se nalaze u svima prirodnim manifestacijama u raz-
li¢itim srazmerama, &to determinira dotiéan karakter izves-
nog biéa ili stvari. Jo§ bi se ove ,gune” mogle pribliZno
prevesti na evropsko shvatanje, ako uzmemo da satvam
znadi harmoniju ili ravnotezu, radZas kretanje ili energiju, a
tamas inerciju (Upor. Sankya—XKéirika 11—15).
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tela okovima dela. Znaj da Tamas postaje od nezna-
nja i da obmanjuje sve stanovnike tela; ona vezuje
nerazumno$éu i uspavano$éu, o Bharata. Satvam ve-
zuje za zadovoljstva, RadZas za dela, o Bharata; a
Tamas, pomracujuéi znanje, vezuje za nerazumnost.
Satvam postaje kad preovlada nad straséu i mra-
kom; Radzas se javlja kad preovlada nad dobrotom i
mrakom; Tamas postaje ¢im preovliada nad dobrotom
i straSéu.

,Kada svetlost znanja prodre kroz sva ¢ulna vra-
ta, onda se moZe znati da preovladuje Satvam. Po-
Zuda, aktivnost, ulaZenje u posao, nemir, Zudnja, —
sve ovo se rada kada se RadZas uvecéala, o kralju
Bharata. Kada Tamas preovladuje, onda se rada
mrak, neaktivnost, nerazumnost, umna zaslepljenost.
Kada se nosilac tela raspadne, podto je preovladala
Dobrota, on odlazi u ni¢im neukaljano carstvo naj-
mudrijih. No ako neko umre pod vlaséu Strasti, on
se ponova rada medu ljudima vezanim za dela; ako
li pak umre pod vla$éu Mraka, on se rada u utrobi
bezumnih. Za dobro uéinjeno delo kaZ%e se da ima
osobinu ,,Satvam”, da je &isto; plod strasti je bol, a
plod mraka je neznanje. Iz dobrote potite mudrost,
iz strasti se rada poZuda, iz mraka postaje nerazum-
nost 1 umna zaslepljenost, a tako isto i neznanje.
Predani dobru idu gore, a ogrezli u strasti idu u
sredinu dok oni §to Zive pod uticajem najniZe gune
— Mraka — odlaze dole. Kada mudrac sazna da ne
postoji nijedan drugi agens osim guna i zna da po-
stoji Visi od guna, on dolazi mome Biéu. Stanovnik
tela, uzdignuv§i se iznad ovih triju guna, iz kojih je
postalo telo, osloboden od rodenja, smrti, starosti i
bola, dostize besmrtnost.”

Ardzuna:

»Koje osobine odlikuju éoveka koji se uzdignuo
iznad triju guna, o Gospode? Kakvog je vladanja i
kako moZe da se uzdigne iznad triju guna?”
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Krisna:

, Ko ne mrzi prosvetljenje, aktivnost, pa i samu
spoljaSnju energiju kada se s njima susretne, a ne
Zeli ih kada ove nisu u dejstvu; onaj ko je ravno-
duSan i ne uznemiravaju ga gune, ko stoji po strani,
znajuéi da su to gune koje se kretu; ko je isti u
bolu i zadovoljstvu, samopouzdan, za koga je isto
zemlja, kamen i zlato, ko je isti prema voljenom i
emrznutom, mudar, ravnodusan u pohvali i kudenju;
ko je isti u ¢asti i nemilosti, ko se ponaSa podjed-
nako prema prijatelju i neprijate:ju, ko se odrekao
svakog aktivnog rada — za takvog coveka se kaZe da
se uzdigao nad gunama. Ko mene oboZava s nepoko-
lebljivom Bhakti-Jogom i koji se uzdigao iznad triju
guna on je sposoban da se sjedini s Bramom. Jer ja
sam osnova neumrlog i nepromenljivog Brame, veti-
tog zakona Darme i savrsenog blaZenstva.”

Tako se svriava Eetrnaesta glava nazvana ,,Guna-
-traja-Vibhaga-Joga”.

XV GLAVA

Kri$na:

»Kazu da je koren Drveta Zivota (Asvata)' koren
gore, a grane povijene dole. Njegovi listovi su svete
pesme; onaj koji to razume zove se vedoznalac. Nje-
gove grane Sire se i gore i dole, hranjene gunama i
sastoje se iz predmeta éulnih opaZanja. Iz korena
(prauzroka biéa) one se pruzaju dole do u sami ljud-
ski rod, terane ljudskim delima. Na zemlji se ne vidi
ni obim, ni oblik ovog drveta, niti njegov pogetak
ili kraj. Samo onaj koji ovo Drvo Zivota sa nabu-
jalim korenom presee oftrim noZem bezstraica
moZze da ispituje Put, s koga se ljudi nikada viSe ne
vracaju. On dostiZze iskonskog Puru$u — Duha —
iz koga potice prastara stvaralatka energija.

,,Oni koji su bez gordosti i uobrazenosti i koji su
savladali privrzenost za svet i stalno prebivaju u
kosmi¢kom duhu oni samo koji su se oslobodili od
¢ulnih Zelja i od suprotnosti, zvanih zadovoljstvo i
bol, — oni samo mogu da dostignu ovaj nepromen-
1jivi Put, bez zablude.

»To najvise moje obitaliSte ne obasjava ni sunce
ni mesec, niti vatra; dospevSi do njega jedanput,
Jjudi se ne vracaju natrag. Jedan nepromenljivi deo

] ' Ovo poredenje sveta s drvetom A&vata (Ficus reli-
giosa) nalazi se i u Kata Upani$adi. (II, 3, 1. i VI, 1). Ono
simboli¢ki predstavlja veéiti krug radanja i umiranja —
sansara —. Grane predstavljaju raznovrsna biéa i fizicki
'svg'c.1 Zato se i kaZe ovde: ,njegove grane povijaju se gore
i dole”
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Mene je ono Sto postoji u indvidualnim dusama;
on privladi sebi pet €ula i razum, koji pripadaju
materiji. Kada On, kao gospodar, primi telo i izide
odatle, on odnosi sa sobom ovih pet &ula, kao §to
vetar diZe mirise sa mjihovih lezista. Buduéi gospo-
dar nad ¢ulom sluha, vida, pipanja, ukusa, mirisa i
uma, on sam uZiva u éulnim predmetima. Bilo da on
izlazi ili ostaje, ili strada, ljudi opsednuti nestvar-
no$éu ne vide Njega, opkoljenog gunama; vide ga
samo znanooki.

»Jogini koji grede Njemu, nalaze Ga kako podiva
u samom njihovom bi¢u; ljudi nesavrSena duha i ne-
razumnici, i ako streme, ne vide Ga.

»Znaj da svetlost sunca, koja ceo svet obasjava,
sjaj meseca i vatre pripada Meni. Prodiruéi u Zem-
1ju, ja odrZavam sva stvorenja mojom Zivotvornom
silom; kao soni koren Soma!, ja hranim sve biljke.
Postav8i VaiSvanara, svuda prodiruéi oganj, Ja ula-
zim u tela Zivih biéa; izdisanjem i udisanjem Ja pri-
premam cCetiri vrste hrane. Ja se nalazim u srcima
sviju; od Mene potite paméenje, znanje i razum.
Mene mogu poznati kroz Vede, ja sam tvorac Ve-
dante i vedoznalac.

,» U svetu postoje dve sustine: fenomena i numena.
Promenljivu sustinu &ine sva bi¢a, nepromenljiva se
zove Kutasta. Ali postoji jo§ jedno, najviSe bice,
zvano Paramatman, koje prozima i odrZava trostruki
svet kao vetiti gospodar. No posto sam Ja iznad pro-
menljivog i vi§i od nepromenljivog, Mene veli¢aju u
svetu i kroz Vede kao najvise Bite. Ko mene u
ovom svetu, bez zablude, shvati kao najvieg Duha,
on je sveznalac i oboZava Me celokupnim svojim bi-
¢em, o Bharata.

! Soma je opojni sok jedne narodite vrste planinske
biljke, koja se upotrebljava u vediskom ceremonijalu. Kao
i u elevsinskim misterijama ona proizvodi ekstati¢ko stanje.
U Bramana ova biljka je identifikovana sa Mesecom, koji
hrani bogove i koja svojom vlagom odrzava bilje na zemlji.
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»To je ta najtajanstvenija nauka, koju sam ti ot-
krio, o Nepogresni; ko je razume, on postaje mudrac
1 dostize savrienstvo, o Bharata’.

Tako se svriava petnaesta glava zvana ,,Puruso-
tama-Joga”.



XVI GLAVA

Krisna:

»NeustraSivost, &istoga bifa, saznanje, predanost,
postojanost, darezljivost, samoobuzdanje, Zrtva, stu-
dija Veda, askeza, pravi¢nost; nezloba, istina, nena-
prasitost, odricanje, nenavist, sazaljivost prema stvo-
renjima, nemanja pozude, blagost, skromnost, istraj-
nost, energija, strpljenje, ¢vrstina, trezvenost, beza-
zlenost, neisticanje: sve ove osobine su dar onih koji
su rodeni za boZansku sudbinu.

»Lukavstvo, gordost, uobrazenost, 1ljutina, grubost
i neznanje nalaze se u onome koji je roden da ima
demonsku sudbinu. BoZanska sudbina vodi iskup-
ljenju, demonska ¢ulnim okovima. Ne jadikuj, o sine
Pandu, ti si roden za boZansku sudbinu. U ovome
svetu ima dve vrste stvorenja: boZanski i drugi de-
monski. Stvorenja bozanskog reda su ti opSirno ocr-
tana, a sada ¢uj o demonskom redu.

,Demonski ljudi ne znaju S$ta treba raditi miti $ta
ne treba raditi. U njima se ne nalazi ¢istota, niti
dobro vladanje, niti istina. Oni tvrde da je vasiona
bez istine, bez osnove, bez Boga, da se ona nije raz-
vila postepeno, i da njen uzrok nije ni$ta drugo veé
Zelja. Pokvarena, duha, slaboumni, surovi u delima
— svi ovi koji se drZze ovog verovanja radaju se kao
neprijatelji na propast sveta. Odani nezajaZzljivoj
Zelji, ispunjeni licemerstvom, gordoS¢u i poZudom,
oni se u svojoj zaslepljenosti drZe uvek laznih ube-
denja i odaju se prljavim ceremonijama. Oslanjajuéi
se na rdave mish koje vode propasti i predajuci se
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¢ulnom uzivanju, oni su uvereni da je to sve. Vezani
stotinama veza nadanja, znaju¢i samo za pozudu i
ljutnju, oni traZe bezobzirce da nagomilaju bogat-
stva radi zadovoljenja svojih Zelja.

,»Ovu sam Zelju danas postigao, onu drugu nadam
se da postignem; ovo je moje bogatstvo i ono ¢e tako
isto biti moje. Ovoga sam neprijatelja unistio i dru-
ge ¢u tako isto unistiti; ja sam gospodar * uZivam, ja
sam savrSen, jak i sretan, ja sam bogat 1 otmen; ko
je drugi ravan meni? Ja ¢u prineti Zrtve i dati milo-
stinju. Ja hoéu da uZzivam — tako oni govore, zasle-
pljeni neznanjem.

nZaludeni raznim mislima, upleteni u mreZe za-
blude, odani ¢ulnim uZivanjima, oni propadaju u
mracni pakao. Samohvalisavci, uporni, ispunjeni gor-
doS¢u 1 opijeni bogatstvom, oni prinose Zrtve samo
po imenu, lazne i koje ne odgovaraju propisima.
Predajuéi se sebi¢nosti, sili, gordosti, pozudi i lju-
tini, oni me mrze u svome telu, kao i u tudim te-
lima. Ove nevaljalce, najpokvarenije medu ljudima,
surove i niske, ja bez prestanka Saljem na njihov
put kroz zivot u demonsku utrobu. Padnuvsi u de-
monsku utrobu, zaslepljeni iz jednog rodenja u dru-
go, oni Me nikada ne dostizu, o0 Kuntin sine i idu
odatle najniZem putu.

»Trostruka su vrata pakla, koja razoravaju dusu,
a to su: Zelja, ljutina i poZuda; svaki ¢ovek treba da
se odrekne ovih, triju. I onaj éovek koji se oslobodi
ove trostruke kapije mraka stvara samom sebi bla-
Zenstvo i odlazi najviSem cilju. Onaj pak koji sle-
duje svojim prohtevima i koji je odbacio propise
svetih knjiga, ne moze da postigne savrSenstvo, niti
sreéu, niti najvisi cilj. Stoga neka Svete Knjige
(Sastram) budu tvoje merilo za raspoznavanje dobra
i zla. Znajuéi $ta propisuju Svete Knjige ti treba da
radi$ u ovom svetu.”

Tako se svriava Sesnaesta glava nazvana ,,Razli-
kovanje boZanske i demonske sudbe”.
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XVII GLAVA

Ardzuna:

»No kakav je poloZaj onih koji su odbacili pro-
pise Zakonskih Knjiga (Sastram), a prinose Zrtve s
puno vere, o Krisna? Da li oni prebivaju u dobroti,
strasti ili tami?"”

,»Trostruka je Vera® telesnih biéa i ona potide iz
njihove prirode; njihovo bi¢e pripada ili Dobroti, ili
Strasti, ili Mraku. Sada ¢uj o tome. Vera odgovara
prirodi svakog stvorenja, o Bharata. Covek se sastoji
iz vere: kakva je njegova Vera, takav je i on. Dobri
ljudi oboZavaju bogove, strasni ljudi oboZavaju po-
lubogove i demone; ostali, predani mraku, oboZavaju
duhove umrlih i mnoZinu zemaljskih duhova. Oni
ljudi koji vrSe strahovite asketske vezbe koje nisu
propisane u Zakonskim Knjigama, a zapojeni su li-
cemerstvom i sebiéno$éu i ispunjeni silom svojih
strasti i Zelja — ovi bezumnici mude sakupljene

' To jest kojoj od triju guna (satvam, radZas i tamas)
oni pripadaju.

? Vera u sanskritskom je Sraddha. Pri tom treba imati
na umu da smisao pojedinih filosofskih i teolo$kih termina
u sanskritskom jeziku nije dovoljno preciziran. Re¢i imaju
mnogo dublje znadenje no $to im mi pridajemo. Otuda
neophodnost mnogobrojnih komentara u Indiji za razume-
vanje dela knjizevno-filosofske sadrzine. Jedna ista red
moZe da znadi u istom tekstu dve ili tri razli¢ite stvari.
Tako svabhdva znadi ,svoje biée” u uZem smislu i prirodu
u Sirem smislu reéi. Sraddha ,,Vera” je prvenstveno fizi¢ko
stanje, koje dolazi kao rezultat prirode (svabhdva) jedne in-
dividue, u kojoj su determinirane iskustvom sve njene fizi¢ke
i umne sposobnosti.
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elemente tela i Mene koji stojim u njihovim telima.
Znaj da ovi imaju demonske namere,

,Ima tri vrste hrane koja je svakom prijatna; ima
takode tri vrste Zrtava, isposnitva i darova. Cuj po
¢emu se razlikuju. Ljudi koji se nalaze u stanju
»satvam” vole hranu koja je sofna i ima zejtina,
¢vrsta i srdaéna, takvu hranu koja povetava Zzivot,
¢istotu, snagu, zdravlje, zadovoljstvo i radost. Ljudi
koji se nalaze u stanju ,radZas” vole onu hranu
koja je gorka, kisela, slana, suviSe ljuta, oStra, si-
rova i vrela koja pri¢injava bol, tugu i bolest. Hrana
koja se ustajala koja je izgubila sveZinu, koja smrdi,
kao i ostaci hrane nepodobne za Zrtvu — takva je
hrana prijatna ljudima koji se nalaze u stanju
,,famas”.

,Ona Zrtva koju vrSe ljudi prema propisima
(Veda) ne Zeleéi nagradu za to, ti su svesni da se
Zrtva mora izvr§iti. Znaj, o najbolji iz plemena Bha-
rata, da ona Zrtva koja se vrsi s obzirom na nagradu,
ili iz licemerstva, takva Zrtva ima osobine RadZo-
gune. Ona 7rtva koja se ne prinosi po propisima, bez
darivanja hrane i bez mantre (tajanstvenih molita-
va), bez darova i bez vere, pripada Tamoguni. Oda-
vanje poSte bogovima, Braminima, uéiteljima, mu-
dracima; &istota, praviénost, nevinost, i nezloba zove
se telesna askeza. Govor koji ne prouzrokuje uzbu-
denje i koji je istinit, prijatan i koristan; tako isto
recitovanje svetih knjiga jeste askeza govora. Ved-
rina uma, blagost, éutanje, samosavladivanje i é&is-
tota srca jeste umna askeza. Ova trostruka askeza,
koju ljudi ispunjavaju s najvisom verom i preda-
nos¢u, ne Zeleéi nagradu, ima osobinu Satvam. As-
keza, koja se vr$i s licemerstvom radi visokog uva-
Zavanja, divljenja i poStovanja, ima osobinu RadZas;
ona je nestalna i nesigurna.

,Askeza koja se preduzima iz zaslepljenog ube-
denja sa umrtvljavanjem sebe ili da bi nekog upro-
pastili pripada prirodi Tamas. Dar koji se daje kao
duznost onome koji isti moZe vratiti, na pravom me-
stu, u pravo vreme i pravom licu — takav dar ima
osobine Satvam. No onaj dar koji se ¢ini radi vra-
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éanja ili s obzirom na budut¢u nagradu ili se daje
teSka srca smatra se da pripada prirodi Radzas. Onaj
dar koji se daje na nezgodnom mestu, u nepravo
vreme i nepravom licu, s potcenjivanjem ili s pre-
zrenjem ima osobine Tamas.

,Om, Tat, Sat! jeste trostruka definicija Brame;
ovime su u prastaro doba ustanovljeni Bramini, Ve-
de i Zrtve. Stoga, izgovarajuéi re¢ Om, bramoznalci
podinju zZrtve, milostinju i askezu, kao Sto je propi-
sano u Vedama. Proiznoseé¢i re¢ Tat, oni koji teze
oslobodenju praktikuju razlic¢ite Zrtve, askezu i mi-
lostinju, bez obzira na nagradu. Re¢ Sat upotreb-
ljava se u smislu bivanja i dobrote; osim toga red
Sat se izgovara pri vrSenju nekog dobrog dela, o
Parta. Predanost Zrtvovanju, askezi i davanju milo-
stinje tako isto se naziva Sat, kao i dela koja se
preduzimaju u tom cilju oznaduju se kao Sat. Sto
god je udinjeno bez vere, bilo Zrtva, dar, askeza ili
ma kakvo drugo delo zove se Asat (nestvarno, ne-
biée) i niStavno je kako na ovom svetu, tako i u
buduéem.”

Svrietak sedamnaeste glave zvane ,,Trostruka po-
dela Vere”.

! Om (Aum) je sveta ref, kojom se polinje svaki po-
sa0 u Indiji, a narodito svako &itanje svetih knjiga. Ta re¢
u isto vreme simbolitki predstavlja trostruku aktivnost
Brame, kao i celu vasionu u sadadnjosti, proSlosti i budué-
nosti. O tome naro¢ito govori Mandukja Upanifad. Ret
Tat zna®i Apsolutnog Bramu, kao $to se vidi iz poznate
fraze: Tat tvam asi (,Ti si sdm To”). Sat znadi ,susti”,
»istinski”, ,dobar”, i najzad ,Biée”, ono 3to ima realnu
egzistenciju. Suprotno ovome je asat, ,nebiée”.

XVIII GLAVA

Ardzuna:

., Zelim da saznam, o Mahabaho, sustinu samopo-
uzdanja i uzdrzavanja, o HrSikeSo, ukrotitelju Ke-
Sina.”

Krisna:

,,Pod samim obuzdavanjem mudraci razumeju od-
bacivanje dela, &iji je pokreta¢ Zelja za nagradom;
odricanje ploda svake akcije prosvetljeni nazivaju
uzdrzavanje. Jedni mudraci u¢e da se treba odreéi
delatnosti kao zla; drugi kazu da se ne treba odri-
cati 7rtve, davanja milostinje i askeze. Cuj sada
moju odluku o ovome predmetu, o najbolji iz ple-
mena Bharata, jer se uzdrZavanje velita kao tro-
struko, tigre medu ljudima!

,Covek ne treba da se uzdrzava od prinoSenja
yrtava, davanja milostinje i askeze, ali treba da ih
vréi istinski: Zrtva, davanje milostinje i askeza oti-
$éuje mudraca. No i ova dela treba vrsiti odbacivsi
privrzenost i nagradu; ovo je moje odluéno i najvise
udenje, o Parta. Ali nije celishodno odreéi se zako-
nom propisanih duZnosti; odricanje svojih duZnosti
iz puke zaslepljenosti pripada mraku. Ako se neko
uzdriava od vrienja svojih duZnosti usled straha od
fizitkog bola, niegovo uzdrZavanje ima osobinu ,,ra-
d¥as” i ovim odricanjem ne dobija nagradu. A kada
govek ispuniava jedno propisano delo smatrajuéi to
kao svoju duZnost, a nije vezan za svet i nagradu,
takvo se uzdrzavanje zove ,satvam”, o ArdZuna. Ko
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ne izbegava neprijatne duZnosti, a ne naginje pri-
jatnim duZnostima, zna¢i da je proZet osobinom sat-
vam, da je prosvetljen, osloboden sumnje i da je
sanjasi. Jer dokle god je ovek vezan telom ne mozZe
potpuno napustiti aktivnost; no onaj koji se odrekne
svakog ploda rada zove se sanjasi.

»Trostruki je plod aktivnosti — neprijatan, pri-
jatan i pomeSan — koji prati posle smrti one §to se
nisu odrekli; ali nikada ne prati one koji su se od-
rekli plodova rada. Naudi se od mene, o Mahabaho,
da prema ucenju Sankija ima pet uzroka, koji su
preduslov svake aktivnosti: polozaj, vriilac, razni
organi i mnogostruke aktivnosti 1 Sudbina. Ovo su
pet uzroka svake aktivnosti, propisane ili ne, koje
covek vrsi bilo telom, retima ili mislima. Posto je
ovo fakt, onaj koji usled nesavrSenog znanja nalazi
da je njegov ¢éist Atman delatelj, on ne vidi u svojoj
ludosti. Onaj, ¢iji je duh bez sebi¢nosti, a um nije
pomraéen — takav CGovek ako uniSti i ceo ovaj svet,
on nije ubica i nije vezan. Saznanje, stvar koju
treba znati i znalac jeste trostruka pobuda za rad;
orude aktivnosti!, akcija i delatelj salinjavaju tro-
struku osnovicu akecije. Znanje, aktivnost i radnik
obja$njeni su u nauci o gunama kao da mogu biti
trostruki i prema njihovim razli¢itim gunama; sada
sluiaj redom.?

»Znaj da ono znanje kojim Covek vidi u svima
biéima jednu nepromenljivu sustinu, nerazdeljivu u
razdeljenom, potite iz osobine ,,satvam”. Ono znanje
s kojim &ovek misli da vidi u svima stvorenjima di-
ferencirane razne osobine bi¢a — znaj da to znanje
potide iz osobine ,,rad?as”. A ono znanje, koje shvata
jedan efekt kao da je celina, re gledajuéi na uzrok,
ne vidi istinski princip sveg bivanja, i jednosfrano
je — takvo znanje dolazi od prirode tamas. Covek
koji je duhovno slobodan i nije hvalisavaec, koji je
obdaren postojano$éu i energijom, ravnoduSan u
uspehu i neuspehu — takav radnik je satvi¢ke pri-

! Karanam u Logici zna&i causa instrumentalis.
? Vidi primedbu o gunama u poletku XIV gl

84

rode. Onaj pak ¢ovek koji je strastan i zudi za re-
zultatom dela, poZzudan, u su$tini zao i neéist, pod-
loZzan radosti i Zalosti — za takvog se kaZe da ima
prirodu ,radzas”. Covek koji ne vlada sobom, koji
je prostak, tvrdoglav, pretvoran, zao, lenj, malodu-
San i oklevalo pripada prirodi tamas.

»Sada ¢uj, o DhanandZaja, trostruku podelu inte-
lekta i energije, prema gunama, koje ¢u ti izloZziti
iserpno i pojedinaéno. Onaj intelekt pripada guni
satvam, koji zna pravo vreme kad treba podleti, a
kada prestati, koji zna $ta treba a $ta ne treba udi-
niti, koji zna uzrok straha i nestraha, ropstvo i is-
kupljenje — takav intelekt poti¢e iz satvam. Onaj,
pak, intelekt koji pogre$no razume zakon Darme i
bezakonje, §ta treba uraditi a §ta ne treba — takav
intelekt ima osobine radZas. Intelekt, obavijen mra-
kom, koji drZi bezakonje za zakon Darme i sve
stvari vidi izopaleno pripada guni tamas.

,,Ona energija kojom ¢ovek drZi u svojoj vlasti
aktivnosti uma, daha (prana), i ¢ulnih organa nepo-
kolebljivom Jogom pripada prirodi zvanoj ,,satvam”.
Ona pak energija kojom ¢ovek naginje Darmi, zado-
voljstvu i bogatstvu i kojom &ovek neprestano pri-
Yelikuje nagradu pripada prirodi ,radZzas”. A ona
energija koja vezuje ¢oveka za uspavanost, strah,
brigu, ofajanje i nerazumnost poti¢e od prirode
mraka (tamas).

,,Cuj sada ugenje o trostrukom zadovoljstvu, o
vladaode plemena Bharata, koje testom upotrebom
donosi ¢oveku radost i zna&i kraj bola. Ona radost,
koja je u poéetku kao otrov, a na kraju sli¢na am-
brosiji zove se ,,satvam” i postaje od &istote ljudskog
uma i due. Radost, koja postaje usled veza ¢ula s
¢ulnim predmetima, u poéetku kao ambrosija, a na
kraju kao otrov, poznata je kao ,,radZas”. Ona radost
koja s poletka i u svom toku pomratuje Atmana
(Duh) i poti¢e iz uspavanosti, lenjosti i nerazumno-
sti, — takva radost pripada mraku (tamas). Ne po-
stoji ni jedno biée na zemlji, bilo na nebu medu
bogovima, koje je izuzeto od ovih guna, postalih od
pramaterije.
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,,Razliéite su duzZnosti Bramina, KSatrije, Vajsije
i Sudre, o Paranatpa, koje su im dodeljene prema
gunama i prirodnim sklonostima. DuZnosti jednog
Bramina, koje potitu iz njegove prirode su sledece:
mirnoé¢a, samoobuzdanost, askeza, &istota, strpljenje
i praviénost, znanje, saznanje istine i vera. Urodene
duZnosti kaste KSatrija (ratni¢ke) sastoje se u juna-
stvu, sréanosti, postojanosti, vestini, istrajnosti u
brobi, izdasnosti i vladarskoj sposobnosti. Obdela-
vanje zemlje, gajenje stoke i trgovina su urodene
duZnosti kaste Vajdija. Prirodne duZnosti Sudre (ro-
bova) su sluZenje i poslusnost. Covek, zadovoljan
svojom sudbinom dosti¥e savr3enstvo. Cuj kako on
dostize savrienstvo, kada je predan svome zadatku.

»Ako Eovek poStuje Onoga, koji je iznad svih bi¢a
i koji ispunjava celu vasionu, a vrsi svoje duZnosti,
on dostize savrsenstvo. Bolje je ispunjavati svoju
Darmu (urodeni zakon) bez narotitog isticanja, nego
vrsiti tude du¥nosti s uspehom. Vrieéi svoju dui-
nost, dodeljenu mu prirodom, on ne pada u greh.
DuZnosti za koje je &ovek roden, ne smeju biti za-
nemarene, makar bile i niske, jer je svaka aktivnost
obavijena nesavrSenstvom, kao vatra dimom. Ciji
razum nije vezan za svet i ko je sebe savladao, u
kome su sve Zelie i¥tezle, dostiZe najviSe savrien-
stvo i spasenje samoodricanjem. Cuj sada ukratko
kako onaj, 8to je dostigao savrSenstvo, dolazi samom
Brami, — najviSem temelju mudrosti, o Kaunteja.

,,Obdaren oti§éenim razumom, obuzdavajuéi sebe
gvrstinom, odbacivii zvuk i ostale ¢ulne utiske, odt
stranivi strast i mrinju; traZeéi samoéu, jeduéi
malo, vladajuéi svojim govorom, telom i umom, ne-
prestano predan dubokoj meditaci)i, dostignuvsi bgz-
strasnost, bez sebi¢nosti, nasilja ,gordosti, Zelje, lju-
tine, bez itega svoga, umiren — takav govek dostize
Bramu. Posto je postao Brama, vedra duha, on ne
tusi i ne ¥eli: ravnodusSan prema svim stvorenjima,
on je savrieno predan meni kao NajviSem. Kroz sa-
vrienu predanost on Me poznaje u istini ko sam Ja;
zatim poznavsi me istinski, on brzo ulazi u moje
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Bice. Ispunjavajuéi neprestano sve duZnosti, nasavsi
pribeziSte u Meni, on dostize mojom milo§éu vedito
nepromenljivo obitaliste. Odbacivsi svojim umom
sva dela na Mene, predaj se Meni kao NajviSem;
pribegavii Jogi kroz razum, neka tvoje misli budu
uvek u Meni. Misle¢i na Mene, ti ¢e§ mojom milo3éu
savladati sve teskote; no ako iz sebidnosti Me ne
poslu3as, bi¢e§ potpuno izgubljen. Akc misli§, ogre-
zao u sebifnosti, da ne ratuje§, onda je ova tvoja
odluka uzaludna, jer ée te tvoja priroda primorati.
Vezan duZno$éu, koja potide iz tvoje sopstvene pri-
rede, ono $to usled zaslepljenosti ne Zeli§ da &inisg,
morac¢e$ da radi§ i protiv svoje volje. Gospod pre-
biva u srcima svih biéa i svojom magiskom silom
okreé¢e sva stvorenja, kao da su uévrSéena na grn-
tarskom tocku, o ArdZuna.

»Trazi pribeZifte u njemu celim tvojim bicem, o
Bharata; njegovom milo$éu ti ¢e§ zadobiti najvisi
mir i vedito stanoviste. Tako sam ti izloZio najtajan-
stvenije od tajnih nauka; razmisli o svemu ovome
i radi kako hoées. Cuj jo§ jedanput moje najvise
reti, od svih najdublje; ja te veoma volim, zato ¢éu
reé¢i Sto sluzi tvome spasenju. Misli na mene, budi
moj priklonik. Zrtvuj se Meni i poStuj me. Tako ées
Meni doéi, ja ti u istini obetavam, jer te wvolim.
Ostavi sve zakonske propise i trazi pribezi§te u Me-
ni, ja ¢u te osloboditi od svih zala; ne Zalosti se! Ove
re¢i ne sme§ kazati nikome ko nije isposnik, ko nije
poboZan i poslu$an i nikome ko zlo govori o Meni.
A onaj ko najvisu ovu tajnu bude govorio samo
onima koji su mi predani, taj pokazuje najvise poSto-
vanje, i on ée nesumnjivo doéi Meni. Nijedan od
ljudi ne¢e mi biti miliji od njega, i niko na zemlji
ne¢e biti viSe voljen. I onaj ko bude studirao ovaj
nas sveti dialog, on mi prinosi na Zrtvu svoje zna-
nje; takvo je moje misljenje. Cak i onaj &ovek koji
pobozZno i bez zlobe samo sluSa ovo, biée osloboden
(spasen) i uéi u carstvo pravednika. Jesi li &uo ovo
s potpunco ¢&vrstim umom, o Parta? Da li je tvoj
mrak neznanja iS¢ezao, o DhanandZaja?”
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Ardzuna:

»Moja zaslepljenost je iiCezla, tvojom milo§éu ja
sam primio nauku, o Veéni; ja évrsto stojim, oslo-
boden sumnje, ja ¢u raditi po tvojim re¢ima.”
SandZaja (koji pria ovaj dialog):

»Tlako sam ja ¢uo ovaj divan razgovor izmedu
Vasudeve i velikoduSnog Parte, tako da mi se kosa
dizala u vis. Milo§¢u mudraca Vjase ja sam &uo ovu
najviSu tajnu od KriSne, koju je ovaj Gospodar Na-
uke o Jogi sam izgovorio, o kralju. Kad god se setim
ovog divnog i svetog razgovora KriSne i ArdZune,
mene obuzima radost. I kad god se setim tog veli-
¢anstvenog lika boga Krisne, mene cbuzima neiska-
zano divljenje i radujem se, o kralju. Na ¢&ijoj se
strani nalazi Krisna — Gospodar Joge — i Parta,
strelac, tako je blagostanje, pobeda i sre¢a. Tako ja
mislim.

Svrdetak osamnaeste glave, zvane ,,Mok3a-San-
jasa-Joga’.





