Bhagavadgita

kot jo razlaga Sri Aurobindo




Bhagavadgita

ali
Blagovest duhovne odresitve
kot jo razlaga Sri Aurobindo



Izvirnik:
The Bhagavad Gita
With Text, Translation and Commentary in the Words of
Sri Aurobindo
© Sri Aurobindo Ashram Trust, Pondicherry






SPREMNA BESEDA

I. Mahabharata — ozadje Bhagavadgite

Gita, kot Bhagavadgiti navadno pravimo, je del Maha-
bharate (Velika zgodba o potomcih Bharate), ene izmed obeh
(druga je Ramajana) obseznih epskih pesnitev stare Indije.
Pravijo, da je Mahabharata dobila sedanjo obliko v obdobju
nekje med petim in prvim stoletjem pr. n. §. Obsega 73.900
slok (kitic), Gita pa je del njene Seste knjige. Sestavlja jo 700
slok v sanskritu in je razdeljena na osemnajst poglavij. Da
bomo razumeli dogajanje v Giti, si poglejmo njegovo ozadje.

Spor doseze svoj vrhunec na §irni ravnici Kuruksetra, seve-
mo od takratnega glavnega mesta Hastinapurja (sodobni
Delhi), zacel pa se je ob ocetovi smrti, ko je kraljestvo njune-
ga oceta, zradi slepote starejSega brata Dhritarastra preslo na
mlajsega princa Panduja. Ko je Pandu umrl, je njegovih pet
sinov (Judhisthira, Bhima, Ardzuna, Nakula in Sahadeva)
dorascalo na dvoru skupaj s svojimi bratranci, Kurujevcil.
Oboji so bili vsestransko vzgojeni. V najstarejSem Dhritara-
Strovem sinu Durjodhani, pa je tlela zavist, saj je nasledstvo
prestola pripadalo bratrancu Judhisthiri, ker je bil najstarejsi
potomec druzine. Durjodhana je bil zelo mocan in pogumen,
veren in delaven. Toda bil je sebicen in zavisten, ¢e je kdo sto-
ril kaj bolje kot on. Njegova zavist je zaradi tega postopoma
prerasla v sovrastvo.

Eden od petih bratov veje Pandu, Bhima, je podedoval
veliko fizi€no mo¢, ki jo je zelo preSerno razkazoval. Tako je
na primer pometal vse brate na tla, jih po deset hkrati drzal
pod vodo, potresel drevo, na katerega je kdo izmed njih
splezal, in podobno. Vsega tega ni pocel zaradi zlobe, ampak

1 Ime se uporablja za obe veji druzine Kuru, se pravi za Dhritarastrove in Pandujeve

potomce. Tu se zaradi razlikovanja uporablja za Dhritarastrove sinove. (Op. prev.)
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iz objestnosti. Toda ta moc¢ je pri Durjodhani podnetila zavist
in sklenil je, da ga bo ubil. Poskusal ga je zastrupiti, a se mu
ni posrecilo.

Ko se je v mestu pojavil veliki lokostrelec Drona, ga je
Bhisma, Dhritarastrov in Pandujev brat, povabil, naj kralje-
vice uci borilnih vesc¢in. Ta pa jih je Ze na zacetku hotel obve-
zati za povracilo. Hotel je, da bi se bratranci, potem ko se
bodo izudili boja, mascevali nad njegovim sovraznikom, ven-
dar svojega namena ni povedal. Ne da bi vedel za vsebino
obljube, jo je brezpogojno prevzel samo Ardzuna. S tem se
mu je priljubil in pri pouku mu je posvecal se posebno po-
zornost. Med mladeniCi sta v boju s kiji postala najboljsa Dur-
jodhana in Bhima. Nakula in Sahadeva sta vsakogar prema-
gala v mecevanju, Judhisthira pa je bil prvi v boju na bojnem
vozu, Ardzuna pa je bil vsestransko izvrsten. Ceprav so kra-
ljevici imeli istega ucitelja, je Ardzuna edini postal athiratha?.
Zlobnemu Durjodhani je to prililo e nekoliko olja na ogenj
njegove zavisti. Ta pa se je Se bolj razplamtela, ker je bil Ar-
dzuna zaradi svojih vrlin priljubljen pri starej$ih. Na razne
nacine se je poskusal znebiti Pandujevcev.

Iz mladenicev so se razvili mozje in Dhritarastra je Judhi-
Sthiro proglasil za naslednika. To je storil zaradi njegovih
vrlin in res je najstarejsi brat kmalu prekosil dela svojega
pokojnega oceta. Ostali bratje so se posvetili osvajanju in raz-
sirili meje kraljestva, postali so neznansko bogati in hkrati
tudi priljubljeni pri ljudeh. Toda, to je priklicalo nanje zavist
samega kralja Dhritarastre, ki je postal do Pandujevcev nena-
doma strupen. To naravnanost je podkrepil ¢ Durjodhana, ki
je od oceta zahteval naj jih poslje pro¢. Dhritarastra jih je res
poslal na praznovanje v oddaljen kraj. Durjodhana pa je sku-

2V igvimiku Maharatha — poveljniki vojska. Glede na to, koliko nasprotnikov
premagajo, so jih razvrstili v §tiri vrste takole: 1. Maharatha je bil najvedji izvedenec v
vojskovanju. 2. Athirata. 3. Ratha in 4. Ardharatha. The Bhagavad Gita, Sri Ramakrish-
na Tapovanam, Translated by Sami Chidbhavananda, Tirupparaitturai, 1977. (Op. prev.)
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paj z bratom in Karno pripravili Pandujevcem past. V kraju,
kamor naj bi ti odsli na obisk, so narodili zgraditi zelo vnetlji-
vo hiso, ki so jo nameravali zanetiti, da bi bratje s svojo mate-
rjo v njej zgoreli. Zaradi poStenega strica, ki jih je o nakani
obvestil, so se Pandujevci resili. Toda postali so brezdomci, saj
je bil Dhritarastra preprican, da so umrli. Potovali so iz kraja v
kraj in marsikaj doziveli. Tako je Bhima zivel z Raksaso in imel
z njo sina, vsi bratje pa so dobili skupno Zeno Draupadi.

Ko je Durjodhana s svojimi prijatelji izvedel, da so se bra-
tranci resili, je pricel kovati novo zaroto. Karna je predlagal
odkrit spopad, toda njihov stric Bhisma je skupaj z Drono in
Viduro dosegel, da je Dhritarastra Pandujevcem dodelil po-
lovico kraljestva. Zavezal pa jih je, da morajo bivati v Khan-
davaprasti, ki je bila pravzaprav puscava. Pandujevci so tam
kmalu zgradili lepo mesto, ki so ga ljudje hitro poimenovali
Indrino mesto, Indraprasta. Srec¢a se jim je Se naprej smeh-
ljala. Ardzuna se je porocil s Krisnovo sestro, ki mu je rodila
sina, si od boga Agnija pridobil veliki lok Gandiva s tokom v
katerem ni nikoli zmanjkalo puscic, cudovit bojni voz in slavni
disk. Pridobil si je prijateljstvo Asure po imenu Maja, ki je bil
velik umetnik in je bratom zgradil prekrasno palaco. Judhisthi-
ra pa je vladal tako, da si je pridobil veliko prijateljev.

Ko so Kurujevci videli prekrasno palaco in ugotovili, da so
si Pandujevci pridobili velikansko bogastvo in mo¢, so skle-
nili, da se jih dokon¢no resijo. Zatekli so se k zadnjemu sred-
stvu. Zavedli so Judhisthiro, najstarejSega Pandujevca, da je z
njimi kockal. Na strani Kurujevcev je igral v kockanju vesci
in zviti Sakuni, in ker mu Judhisthira v igri $e¢ zdale¢ ni bil
kos, je postopoma zaigral vse imetje, sebe in brate. Ko ni imel
nicesar ve¢, so Kurujevei namignili, da lahko igra za Draupa-
di, skupno zeno Pandujevcev. Judhisthira je zastavil Draupa-
di in jo zaigral. Kurujevci so jo vprico vseh sorodnikov na vse
nacine zalili, zato se je Bhima zaklel, da jo bo maséeval. Ko
so Pandujevci odhajali s prizorisca igre, so jih na posredova-
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nje Dhritarastre poklicali nazaj, in jim vrnili zakockano ime-
tje in Draupadi pod pogojem, da igrajo $e eno igro. Pogoj je
bil, da mora tista stran, ki izgubi igro, za dvanajst let v izgnan-
stvo, trinajsto leto pa mora Ziveti inkognito. Ce jih v zadnjem
letu nih¢e ne prepozna, jim bo kraljestvo vrnjeno. Pandujevci
so spet izgubili igro in skupaj z Draupadi odsli v izgnanstvo.

Potem ko so preziveli v gozdu dvanajst let, so se Pandujev-
ci vrnili in preziveli trinajsto leto tako, da jih nih¢e ni prepoz-
nal. Po izpolnitvi svoje obveze so pri¢akovali, da jim bo Du-
rjodhana vrnil kraljestvo, ki jim je po dogovoru pripadalo.
Toda pohlepni Kurujevec je to osorno zavrnil. Krisna je
poskusal med obema stranema Kurujevskega plemena doseci
spravo. Kurujevce je skusal prepricati, naj bodo do ocitnih
dedicev prestola posteni. V korist petih bratov Pandujevcev je
Durjodhano prosil za samo pet vasi, kar pa je ta odlocno
odklonil reko¢, da brez boja ne bo odstopil niti toliko zemlje,
kolikor jo gre na konico igle. Tako je postala vojna neizogib-
na. Vsi princi Indije so se pridruzili eni ali drugi strani. Kris-
na je sprti strani opozoril na grozovite posledice morebitne
vojne. Toda pohlep je zameglil Durjodhanov um. Krisna mu
je zato predlagal, naj zadevo temeljito premisli.

Ko je bilo ocitno, da do sprave ne bo prislo, so se tekmeci,
med zbiranjem svojih vojska, zatekli po pomo¢ tudi h Krisni.
Ta je vedel, da bosta obe strani prisli k njemu. V spalnici je za
vzglavjem svoje postelje namestil stol, sam pa je legel na
posteljo in se hlinil, da spi. Prvi se je pojavil Ardzuna. Ker je
Kri$no spostoval, ni sedel, pac pa je obstal pri njegovih nogah
in Cakal, da se bo prebudil. Za njim se je pojavil Durjodhana.
Predrzen kot je bil, je sedel na stol. Ko je Sri Krigna odprl oéi,
je najprej ugledal ArdZzuno. V pogovoru, ki je sledil, je Pandu-
jevcem obljubil pomo¢. Ko sta koncala razgovor, so Krisno,
ki je Se vedno pocival na postelji, opozorili na prisotnost Du-
rjodhane. Sedel je, se obrnil in ga pozdravil. Durjodhana ga je
tudi zaprosil za pomo¢. In Krisna mu jo je zacuda obljubil.
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Sprtima skupinama je ponudil, naj izbirata med njegovo
mogocno vojsko in materialnim bogastvom na eni strani in
med njim, neoborozenim na drugi strani. Prednost izbire je
imel Ardzuna, ki je izbral Krisno. Durjodhana si je globoko
oddahnil, saj je dobil, kar je hotel.

Drona, vojaski ucitelj Dhritarastrovih in Pandujevih sinov
(Pandujevcev) je Sel na stran Durjodhane, ker se je njegov
stari sovraznik Drupada pridruzil pandujevski strani. Bhisma,
ki je bil po ocetih stric obeh, Kurujevcev in Pandujevcev in
vse zivljenje zivel v celibatu in bil na stara leta celd naj-
mocnejsi moski tistih Casov, je vodil skupino, ki je poskusala
med Kurujevci in Pandujevci doseci spravo. Ko pa so se vsa
mirovna prizadevanja izkazala za neuspes$na in je postala
vojna neizbezna, se je, potem ko je natanc¢no pretehtal svoje
dolZznosti in obveznosti, odlocil, da se bo pridruzil Durjo-
dhani. Vedel je, da Durjodhana nima prav in e je boj omejen
na dve veji iste druzine, mora ostati nevtralen. Ko pa je videl,
da so se stari sovrazniki Kurujeveev, ki so izrabili priloznost
tega spora, pridruzili Pandujevcem, se je odlocil bojevati na
Durjodhanini strani samo deset dni, nato pa se predati hotni
smrti (do katere pride brez fizi¢nih sredstev). Ce obravnava-
mo samo vojasko mo¢ obeh strani, potem je bila Durjodhani-
na vojska za tretjino moc¢nejsa. Toda to je prisotnost Krisne na
drugi strani ve¢ kot odtehtala.

Velikanski vojski, ki sta ju zbrala nasprotnika, se na polju
Kuruksetra razvrstita za boj, Tu se za¢ne dogajanje, ki ga Gita
podaja kot porocanje Sandzaje kralju Dhritarastri ali kot
pogovor med Sri Krigno in Ardzuno. Pogovor je bolj kot
navzven pomemben z duhovnega vidika, saj osrednji namen
Sri Krigne ni ohrabriti obupanega Ardzuno za boj, pa¢ pa mu
pokazati pot odreSenja iz samsare, ciklusa rojevanja in umi-
ranja, obic¢ajnega zivljenja v nevednosti.

Mabhabharata je na splosno gledano velika mojstrovina, ki
jo pripisujejo modrecu Vjasi, Se posebej pa se odlikuje prav v
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tistem delu, ki ga poznamo pod naslovom Bhagavadgita. Naj
navedemo besede Vinoba Bhaveja, indijskega misleca in
borca za svobodo: "V Mahabharati je Vjasa v stotiso¢ verzih
naslikal zivljenje, osebnosti in znacaje Stevilnih posameznikov
dovrsenih spretnosti. Mahabharata zivo govori, da nihée razen
Boga ni brezhiben in dober in da nikogar tudi ne moreno opisati
samo kot hudobnega. Tako na primer pokaze na napake celd
tak$nih moralnih velikanov, kot sta BhiSma in DarmaradzZa in
na vrline v znacajih Karne in Durjodhane, ki sta zasla s poti
pravic¢nosti. Mahabharata nam pove, da je ¢lovesko zivljenje
kot tkanina, stkana iz belih in ¢rnih niti — nitmi dobrega in
zlega. Popolnoma nenavezano je veliki modrec Vjasa pred
nami slikovito opisal kompleksno resni¢nost velike mreze
posvetnega zivljenja. Zaradi Vjasine velike literarne spretnosti
v prikazovanju zivljenja nenavezano in z visokimi moralnimi
cilji, je postala Mahabharata pravi zlati rudnik. Vsakdo ga
lahko raziskuje in iz njega vzame, kolikor zeli."

Zgodba Bhagavadgite, dobesedno "Gospodova pesem"3, se
zaCenja s prizorom, ko SandZzaja, voznik starega kralja Dhri-
taraStre, temu poroca, kaj se dogaja na polju Kuruksetra, kjer
sta se razvrstili obe vojski za srdit popad, tako velik in
pomemben, da mu v zgodovini stare Indije ni bilo primere.
Ardzuna, vojskovodja Pandujevcev, zaprosi voznika svojega
bojnega voza, Sri Kri$no, naj zapelje med obe vojski, da si bo
zadevo poblize ogledal. Spoznanje, da gre pravzaprav za dr-
zavljansko, bratomorno vojno mu vzame vse mo¢i in v obupu
izpusti lok in Sri Krini rede, da se ne bo boril. Sledi razgo-
vor, v katerem udelezenca raz¢i¢ujeta pomembna zivljenjska
vprasanja o svetu boZzji in ¢loveski vlogi v njem, o cilju
Clovekovega zivljenja in kako ga doseci itd.

3 Pesnitev so tako imenovali zato, ker jo je posredoval Sri Krina, uteleSeno bozan-
stvo. U¢i ljudi, kako se povzpeti nad obicajno ¢lovesko zavest v vi§jo in tako v

¢loveskem telesu uresniciti nebesko kraljestvo na zemlji. (Op. prev.)
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Gita je torej duhovno sporocilo, kot ga poznamo v starih
Spisih. Zaradi tega $teje med bozanska izroc€ila (sruti), s Cimer
ji priznavajo enako tezo kot UpaniSadam in Brahmasutram.

Bhagavadgita je eno redkih del, ki ga nenehno objavljajo.
Najvec v anglesc¢ini (posebno Se v Indiji), v kateri posamezne
naklade v¢asih presegajo 10.000 izvodov. Tako je npr. ena od
zalozb od leta 1943 do 1966 natisnila 635.250 izvodov, druga
je od 1965 do 1977 ponatisnila knjigo devetkrat v skupaj v 90.
000 izvodih, tretja pa je samo v letu 1959 izdala 50.000
izvodov. V svetovnem merilu letno izide vsaj ena izdaja Gite.
Toda vrednosti nekega duhovnega dela ne gre presojati po
tem v koliko jezikov je bilo prevedeno in v koliko izvodih je
bilo natisnjeno, saj so zelo pomembni dejavniki, ki prispeva-
jo k popularnosti nekega dela politicna moc¢, misijonarska
gorecnost in materialne zmogljivosti. Kakovost takega dela
gre presojati predvsem po tem, kako se dotakne bistvenih
¢loveskih nacel in pokaze ¢loveku pot k njihovemu uresnice-
nju pri samemu sebi (Svami Cidbhavananda). In, kot smo Ze
rekli Gita kaze to pot k popolnosti na edinstven nacin. Je prak-
ti¢na pihologija osebne rasti.

Evropski svet je Gito spoznal relativno pozno, nekako
2000 let po njenem nastanku. Prvi angleski prevod je leta
1785 pripravil Charles Wilkins. Sledili so Stevilni prevodi v
evropske jezike. V Sloveniji smo prvi prevod Bhagavadgite
(brez komentarja) dobili leta 1970 (Sele 190 let za prvim
evropskim prevodom!!!) v prevodu Vlaste Pacheiner-Klander
pri Zalozbi MK, Ljubljana. Knjiga je ponovno izsla leta 1990.
Leta 1998 je izSla "Bhagavadgita, kakrsna je" (The Bhak-
tivedanta Book Trust International, Inc.) s komentarjem Srila
Prabhupade.

O Bhagavadgiti so se v superlativih izrazili veliki duhovi
Clovestva, med njimi Aleksander von Humboldt, Albert Ein-
stein, R. W. Emerson, H. D. Thoreau, Albert Schweitzer, C.G.
Jung, Herman Hesse, A. Huxley, J. W. Goethe, A. Schopen-
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hauer in Stevilni drugi. Zanimiva je izjava takratnega an-
gleskega viceguvernerja Warrena Hastingsa: “Ta (pisanja) bo-
do prezivela $e dolgo po tem, ko bo v Indiji prenehala britan-
ska vladavina in bodo viri, ki so ji neko¢ zagotavljali boga-
stvo in mo¢, usahnili v pozabo.” Sam Sri Aurobindo je o njej
povedal takole: "Bhagavadgita je resni¢no sveti spis cloves-
tva, je bolj Zivo stvarjenje kot knjiga, s svezim sporocilom za
vsako dobo in novim pomenom za vsako civilizacijo."

I1. Bhagavadgita in Sri Aurobindo

Zahodni u€enjaki razpravljajo ve¢inoma o tem, kdaj je Gita
nastala, ali je bila sprva samostojno delo in Sele potem vplete-
na v Mahabharato, katere prejsnje indijske filozofije so vpli-
vale na njeno filozofijo, kakSen je njen pesniski pomen,
kaksen je njen nauk itd. Le redki so tisti, ki obravnavajo pes-
nitev prakti¢no, se pravi za tisto, cemur je bila namenjena: kot
pot k preseganju animalne cloveskosti, ki je znacilna za
danasnjega Cloveka, premaknitev zavesti po lestvici navzgor
napram bozanskosti, torej v bitje, ki ga oznacujejo predvsem
taks$ne lastnosti, ki jih sicer pripisujemo Bogu in se bolj ali
manj poistiti z njim. Clovek se mora znova roditi (prim. Jn 3,
1-9). Zaradi tega o Giti kot filozofiji v zahodnem smislu sko-
raj ne moremo govoriti — Ceprav se to najveckrat pocne.
oznacujemo z besedo “misticizem”. Mnoge indijske “filozofi-
je” najpogosteje niso posledica umovanja, pa¢ pa intuitivnih
prebliskov ali videnj, ki so jih vidci v stanjih svoje jogijske
zamaknjenosti (samadhi) prejeli iz duhovnih ravni. Se pravi,
da to ni modrovanje (filozofija), ampak vedenje (veda), kako
je treba ziveti. Gita je del sanatana dharme..

Razlagalcev Bhagavadgite je veliko, saj v Indiji skorajda ni
velikega ¢loveka, ki ne bi k temu svetemu spisu napisal svo-
jega komentarja. Tako npr. poznamo iz davnine komentarje
Adi Sankare in RamanudZe, iz novej§ih ¢asov pa komentarje
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Tilaka, Ghandija in mnoge druge. Vprasanje je, kdo izmed
njih je svojo razlago napisal potem, ko je dozivel misti¢na
izkustva oz. “drugo rojstvo”, v katero naj bi vodila Gita. Saj
edino drugorojene lahko smatramo kot tiste, ki lahko besede
Sri Krisne v pesnitvi avtenti¢no potrdijo. Sri Aurobindo (Ara-
binda Ghose 1872 — 1950) prav gotovo sodi mednje.

Sri Aurobindo se je rodil v Indiji, a se je od sedmega leta
naprej Solal v Angliji, nazadnje na znanem King’s Collegeu,
kjer je dosegal izvrstne uspehe. Izkazal se je predvsem v
znanju klasi¢ne literature in poleg gri¢ine in latin§Cine in
seveda angles¢ine obvladal tudi franco$¢ino, nemscino in ita-
lijans¢ino, saj je bral izvirnike v teh jezikih. Za svoje pozna-
vanje literature in zgodovine pa je dobil visoki priznanji. V
Indijo se je vrnil leta 1893.

Sri Aurobindo do svoje vrnitve v Indijo sploh ni poznal
indijske kulture nasploh, prav tako ni nobenega podatka o
tem, da bi se bil prej seznanil z Bhagavadgito. To je prebiral
Sele v zaporu v Aliporski jeci (leta 1908). Po vrnitvi iz Angli-
je, kjer se je Solal, se je namre¢ zapletel v politicno delo za
osvoboditev Indije in postal eden njegovih glavnih vodij. Kot
nevarno osebo so ga Anglezi zaprli.

Sri Aurobindo je Gito bral v izvirniku (sanskrit), ki ga je zelo
hitro obvladal. Lotil se je tudi njenega prevajanja, o cemer
pricajo ohranjeni zapiski. Njegovo osebno seznanjanje s tem
pomembnim delom indijske knjizevnosti se je torej zacelo
nekako takrat, ko se je zacel intenzivno uriti v jogi. Prva mis-
ticna izkustva je dozivljal ze prej. Tisto, ki ga vedantinci $teje-
jo za najvi§jega, dozivetje tihega Brahmana (drugi: nirvana, tao
...), je sledilo urjenju s pomocjo jogija iz Maharastre. Veliko mi-
sticno izkustvo Edinega v Mnogoterem, ki ga opisuje Gita, pa
je imel nekaj let kasneje v je¢i v Aliporeju. Tam je Gita postala
njegova spremljevalka in misticno dozivetje Vasudeve, Edine-
ga kot Mnogotero, je bilo brzkone prav zaradi poglabljanja v
njene verze. Naj navedemo dozivetje, kot ga je sam opisal:
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“V srcu mojih jecarjev je prebudil socutje do mene, pa so
rekli Anglezu, upravniku jece: ‘Ta ¢lovek trpi; pustite ga, da
se zunaj celice vsaj sprehaja po pol ure zjutraj in zvecer.” Tako
je bilo urejeno in prav med sprehodom se je zgodilo, da je
Njegova moc ... stopila vame. Gledal sem na jeco, ki me je
locila od ljudi, in ni¢ ve¢ niso bili njeni visoki zidovi tisti, ki
so me lo¢evali od ljudi. Ne, Vasudeva je bil, ki me je obdal.
Sprehajal sem se pod kros$njo drevesa pred svojo celico, toda
to ni bilo drevo. Vedel sem, da je to Vasudeva. Tisti, ki sem ga
videl stati tam in razprostirati svojo senco nad menoj, je bil
Sri Krisna. Pogledal sem v Zelezne resetke svoje celice, na
mrezo, ki je sluzila za vrata, in spet sem ugledal Vasudevo.
Narajana je bil tam in me Cuval in strazil. Ali pa sem legel na
grobe odeje, ki so mi jih dali za lezisCe, in zacutil okrog sebe
roke Sri KriSne, svojega Prijatelja in Ljubimca. To je bil prvi
sad globljega videnja, ki mi ga je naklonil. Gledal sem jetnike
v jeci, tatove, morilce, goljufe, in ko sem jih gledal, sem uzrl
Vasudevo; v teh zatemnjenih dusah in zlorabljenih telesih sem
spoznal Narajana.”

Ko so Sri Aurobinda pripeljali pred preiskovalnega sodni-
ka, je Sri Aurobindo zaslisal glas: ‘Ali te ni stisnilo pri srcu in
ali me nisi klical, ko so te vrgli v jeco: Kje je zdaj Tvoje varst-
vo? Poglej sodnika, poglej porotnike.” Pogledal je, a to kar je
videl, ni bil sodnik, bil je Vasudeva. Na stolu je sedel Nara-
jana. Pogledal je porotnike, toda to ni bila porota, Krisna je
sedel tam, njegov Ljubimec in Prijatelj je sedel tam in se
smehljal. ‘Ali se boji§?’ je vprasal. ‘Sem v vseh ljudeh in
obvladujem njihova dejanja in njihove besede. Se zmeraj si v
mojem varstvu in nikar se ne boj. Tozbo, ki so jo vlozili zoper
tebe, prepusti mojim rokam. Ni zaradi tebe. Nisem te pripe-
ljal sem zaradi sojenja, paC pa zaradi neCesa drugega. Tozba
je le sredstvo za moje delo in ni¢ drugega.’

Medtem ko je bil v jeci, je dozivel Se ve¢ nenavadnega,
tako da je priSel iz nje zelo spremenjen. Kmalu so ga opozo-
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rili, da ga vlada namerava spet aretirati. Tako se mu je po-
srecilo pravocasno umakniti.

V Pondicherryju, takratni fracoski koloniji na jugu Indije,
kamor se je podal, se je Sri Aurobindo poglobil v sadhano in
imel zelo malo stika z ljudmi. Ob vecerih pa je kljub temu
posvetil svojim ucencem nekaj Casa za razgovor o razli¢nih
temah. Ko sta leta 1914 prisla v Pondicherry Mira in Paul
Richard, so skupaj zaGeli izdajati revijo Arja, kar je Sri
Aurobindo nadaljeval $e po njunem odhodu. V reviji je svojo
razlago Gite objavljal pod naslovom Razprave o Giti (Essays
of the Gita) v dveh delih. Prvi del je izhajal od avgusta 1916
do julija 1918, drugi del pa od avgusta 1918 do julija 1920.
Prvi del je revidiral in objavil v knjizni obliki leta 1922, 1926,
1937, 1944 in 1949, drugi del pa je v knjizni obliki izSel revi-
diran leta 1928, 1942, 1945 in 1949. Oba dela skupaj sta izsla
v knjigi leta 1950. Po Sri Aurobindovi smrti sta oba dela izila
skupaj v knjigi leta 1956 in v ponatisu 1966 .Deveta, pre-
gledana izdaja je iz§la ob stoti obletnici njegovega rojstva leta
1970 v zbirki Sri Aurobindo Book Centenary Library
(SABCL). Eseje o Giti so ponovno objavili v zbranih delih
Collected Works of Sri Aurobindo (CWSA) leta 1997.

Knjiga, ki je pred vami, je prevod in priredba dela z naslo-
vom The Bhagavad Gita with Text, Translation and Commen-
tary in the Words of Sri Aurobindo, Sri Aurobindo Divine Life
Trust, Jhunjhunu, Rajastan; prvic¢ izsla v angles¢ini leta 1992,
bila dvakrat ponatisnjena (1995 in 1998) in ponovno izdana
leta 2000. Razlage slok temeljijo na delu Essays on the Gita.
Dodatek I, “Nekateri psiholoski pojmi”, je vzet iz knjige The
Message of the Gita, edited by Anilbaran Roy Pondicherry
1993.

Valentin Jez






UvoOD

I. Duh pristopa

Svet pozna veliko svetih in svetnih spisov, razodetij in pol-
razodetij, verstev in filozofij, lo¢in, Sol in sistemov. Mnogi
umi z napol dozorelimi spoznanji ali brez njih, se izkljucno
nanje zavzeto navezujejo in so prepricani, da je samo ta in ta
knjiga vecna bozja Beseda, vse druge pa sleparstvo ali v
najboljSem primeru nepopolni navdihi, da je ta ali ona filo-
zofija zadnja beseda mislecega razuma in so drugi sistemi
bodisi zmote ali pa jih zmot reSujejo samo takSne delne
resnice v njih, ki jih povezujejo z nekim pravim filozofskim
kultom. Cel6 naravoslovna odkritja so povzdignili v credo in
v njihovem imenu vero in duhovnost razglasili za nevednost
in predsodek, filozofijo pa za staro Saro in lunino svetlavo. In
tem fanati¢nim izlo¢itvam in ni€evim prepirom so se pogosto
podredili celé pametni. Zavedel jih je duh teme, ki se je
pomesal z njihovo lucjo in jo zasencil z oblakom intelektual-
nega egoizma ali duhovnega ponosa. Zdi se, da se ¢lovestvo
sedaj zares nekoliko nagiba k temu, da postaja skromnejse in
modrejse. Ni¢ vec ne pobijamo soljudi v imenu bozje resnice
ali zato, ker je njihov um drugace izurjen ali zgrajen kot nas.
Manj smo pripravljeni preklinjati ali sramotiti svojega soseda,
ker je brezbozen ali dovolj drzen, da ima druga¢no mnenje kot
mi. Pripravljeni smo celd dopustiti, da je Resnical povsod in
da ne more biti zgolj na§ monopol. V drugih verstvih in filo-
zofijah pricenjamo iskati resnico in pomo¢, ki jo vsebujejo, ne
obsojamo jih ve¢ kot samo zgresene in ne kritiziramo tistega,
kar imamo za zmoto. Se vedno pa smo pripravljeni razglasati,
da nam naSa resnica nudi najvisje spoznanje, ki so ga druga
verstva ali filozofije zgresSile ali samo pomanjkljivo dojele, in

1 7 veliko zadetnico pisemo absolutne, vesoljne in presezne pojme razen tisth v san-
skritu. (Op. prev.).



14

se zato ukvarjajo le s pomoznimi in nizjimi vidiki resnice
stvareh ali pa samo pripravijo manj razvite ume za visave, do
katerih smo prigli sami. Se vedno se nagibamo tudi k temu, da
sebi in drugim vsiljujemo celo mnozico svetih knjig ali evan-
gelijev, ki jih obcudujemo, pri tem pa vztrajamo, da je vse
treba sprejemati kot ve¢no veljavno resnico in da niti najmanj-
Sa malenkost, poudarek ali diereza ne zanikuje njegove
popolne navdihnjenosti.

K starim Spisom, kot so Vede, Upanisade ali Gita, bi bilo
koristno pristopiti tako, da natan¢no nakazemo, s kaks$nim
duhom jim pristopamo in kaj lahko pri¢akujemo od njih
takega, kar bi bilo vredno za ¢lovestvo in prihodnost. Kot
prvo: nedvomno obstaja edina in ve¢na Resnica, ki jo i§¢emo
in iz katere izhajajo vse druge resnice, v njeni luci pa dobijo
svoje pravo mesto, razlago in pove-zanost s sistemom spoz-
nanja vse druge resnice. Ke pa ta Resnica ne more biti ujeta v
en sam natancen obrazec, in zato ni verjetno, da bi jo v popol-
ni razseznosti nasli v eni sami filozofiji ali Spisu, ali da bi jo
v celoti in za vedno podal katerikoli ucitelj, mislec, prerok ali
avatar. Prav tako tudi nismo v celoti ugotovili, ali nase
gledanje zahteva netolerantno izlocitev resnice, ki je v ozadju
drugih sistemov. Saj kadar nekaj gorece zavrac¢amo, prepro-
sto mislimo samo na to, da tega ne zmoremo ceniti in razlozi-
ti. Drugi¢, ta Resnica se, ¢eprav je edina in ve€na, izraza v
Casu in prek cloveskega uma. Zaradi tega mora vsak Spis
nujno vsebovati dve prvini: eno zac¢asno, minljivo, pripada-
joco idejam obdobja in dezele, v kateri je nastal, in eno vecno
in neminljivo ter uporabno v vseh obdobjih in dezelah. Se
veé, v izpovedovanju Resnice morajo biti dejanska oblika,
sistem in urejenost, metafizi¢ni in razumski kalup, ter tudi
natan¢ni izraz, s katerim jo podajamo, podrejeni predvsem
spremembam ¢asa in morajo postopoma izgubljati mo¢. Saj
se ¢loveski razum se nenehno spreminja. Ker nenehno locuje
in povezuje, mora nenehno spreminjati nacin delitve in sin-
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teze. Stalno opusca stare oblike izrazanja in jih nadomesca z
novimi, ¢e pa ze uporablja stare, tedaj njihov pomen ali vsaj
vsebino in povezanost tako spremeni, da nikoli ne moremo
biti povsem prepric¢ani, da te starodavne knjige razumemo
natan¢no v pomenu in duhu, kot so jih razumeli njihovi
sodobniki. Zares trajno vrednost ima tisto, kar je bilo poleg
svoje splosnosti izkuseno, doziveto in videno z vidom, ki je
vi§ji od razumskega.

Zaradi tega se mi zdi skoraj povsem nepomembno, da
skuSamo iz Gite izlusCiti njen natancno tisti metafizicni
pomen, kot so ga dojeli v ¢asu njenega nastanka, pa ¢eprav bi
to lahko storili povsem to¢no. Da to ni mogoce, dokazujejo
razhajanja med komentarji izvirnikov, ki so bili doslej napisali
ali jih Se pisejo. Za vse namre¢ velja ugotovitev, da se ne uje-
majo med seboj. Vsak najde v Giti svoj lasten metafizi¢ni si-
stem in svojo smer religiozne misli. Prav tako nas pred ne-
izogibno zmoto ne bodo resile niti Se tako skrbna in nepri-
stranska ucenost niti sijajne teorije o zgodovinskem razvoju
indijske filozofije. V Giti lahko uspesno i§¢emo samo njeno
dejansko zivo resnico, lo¢eno od svoje metafiziéne oblike, iz
nje lahko izlus¢imo tisto, kar nam ali §irSemu svetu lahko
pomaga, to oblikujemo in izrazimo ¢im bolj naravno in Zivo,
v izrazu, za katerega smo prepricani, da bo primeren za men-
taliteto danasnjega ¢lovestva in koristen za njegove duhovne
potrebe /.../ Ce se zatopimo v duha tega velikega Spisa, pred-
vsem pa, ¢e poskusamo v tem duhu ziveti, bomo v njem prav
gotovo nasli toliko prave resnice, kot smo je zmozni sprejeti,
pa tudi duhovnega vpliva in dejanske pomoci, kot nam ju je
bilo namenjeno osebno izpeljati iz nje. To pa je navsezadnje
tisto, zaradi Cesar so bili Spisi napisani. Vse drugo so
akademske razprave ali teoloske dogme. Samo tisti Spisi, ver-
stva in filozofije imajo za Clovestvo trajni pomen, ki jih je
mogoce na ta nacin nenehno obnavljati, ozivljati in preobliko-
vati njihovo snov trajne resnice ter razvijati njihovo notranjo
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misel in duhovno izkustvo razvijajoCega se ¢lovestva, ostaja-
jo za clovestvo trajnega pomena. Vse drugo ostane kot
spomenik preteklosti brez dejanske moci ali zivljenjske
pobude za bodocnost.

V Giti je zelo malo zgolj krajevno ali casovno opredeljene-
ga in njen duh je tako $irok, globok in splosen, da zlahka pos-
plosimo $e tisto malo, kar odstopa, ne da bi pri tem nauk utr-
pel kakrsno koli zmanj$evanje ali oskrunitev. S tem, da nauku
pripisemo vecji domet, kot gre dezeli in epohi, kve¢jemu pri-
dobi na globini, resnici in moc¢i. Pogosto pa Gita sama
nakazuje §ir$i domet, kot ga ima neka, sama po sebi lokalna
ali omejena ideja. Sloni tako na starem indijskem sistemu in
ideji zrtvovanja [jadznja], kot na izmenjavi med bogovi in
ljudmi, na sistemu in ideji, ki sta tudi v sami Indiji ze dolgo
zastarela in za splosni ¢loveski um nista ve¢ resni¢na. Toda tu
naletimo na izjemno prefinjen, figurativen in simboli¢en
pomen, ki so ga dali besedi "zrtvovanje", pojmovanje bogov
pa je bore malo lokalnega ali mitoloskega znacaja, pac pa tako
vesoljno in filozofsko, da oboje lahko sprejmemo kot izraz
prakti¢nega psiholoskega dejstva in kot splo$ni naravni zakon
ter ju uporabimo v sodobnem pojmovanju izmenjave med
zivljenjem in Zivljenjem in za eti¢no Zrtvovanje in darovanje
samega sebe, da bi ju razsirili in poglobili ter jima nadeli vec
duhovnega videza in lu¢ globlje in daljnoseznejSe Resnice.
Na prvi pogled se zdijo enako krajevno in ¢asovno doloceni
tudi: ideja o delovanju, kot je podana v Sastri: Stirje stanovi
druzbe, namigovanje na odnos med Stirimi redovi ali na kom-
parativno duhovno nezmoznost Suder in Zensk. Ce pa jih jem-
ljemo preve¢ dobesedno in ozko, nauk zelo zoZijo, ga osiro-
masijo njegove splosnosti in duhovne globine ter omejijo nje-
govo veljavnost kve&jemu na Glovesko razseznost. Ce pa
pogledamo v ozadje na njihov duh in smisel, ne pa na njiho-
vo krajevno poimenovanje in posvetno institucijo, vidimo, da
je tudi v njih globok in pravi smisel, duh pa filozofski, spiri-
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tualen in splosen. Pod Sastro razumemo, da je Gita zakon, ki
si ga je Clovestvo nadelo samo kot nadomestilo za povsem
egoisti¢ne dejavnosti naravnega in neizboljSanega ¢loveka, in
kot nadzor nad njegovo teznjo, da i§¢e merilo in cilj za svoje
zivljenje v zadovoljevanju svojih zelja. Prav tako vidimo, da
je stiridelna ureditev druzbe le konkretna oblika duhovne
resnice, ki je neodvisna od oblike. Temelji na pojmu pravilne-
ga delovanja, kot na pravilno urejenem izrazanju narave
posameznega bitja, prek katerega poteka delo. Ta narava mu
opredeljuje smer in obseg delovanja v zivljenju glede na nje-
gove prirojene lastnosti in funkcijo samoizrazanja. Ker je to
duh, v katerega smislu Gita navaja svoje primere, ki so najbolj
krajevnega in posebnega znacaja, upraviceni sledimo vedno
istemu nacelu ter iS¢emo globljo, splosnejso resnico, ki je
zagotovo podlaga vsemu, kar se sprva zdi le krajevno in za
tiste Case. Vedno znova bomo namre¢ ugotovili, da sta v srzi
misli vsebovana globlja resnica in nacelo, celd takrat, kadar to
ni jasno izrazeno.

Prav tako se ne bomo v druga¢nem duhu ukvarjali s prvina-
mi filozofske dogme ali religioznega prepricanja, ki se zace-
nja z Gito ali se nanjo naslanja z uporabo filozofskih izrazov
in religioznih simbolov obi¢ajnih ob dolo¢enem &asu /.../. Se
manj je treba razpravljati o teorijah, ki vidijo Gito kot sad
dolocenega religioznega sistema ali izroCila. Njen nauk je
splosen, pa naj bo njegov izvor kakrsen koli Ze. Gitin filozof-
ski sistem, njegova priredba resnice, ni najvitalnejsi, naj-
globlji in najtrajnejsi del njenega nauka. Toda vecina snovi, iz
katere je zgrajen sistem, njegove vodilne ideje, sugestivne in
prodorne, ki so vpletene v njeno zamotano skladnost, imajo
vecno vrednost in veljavo. Saj to niso zgolj sijajne ideje ali
presenetljiva razglabljanja filozofskega razuma, pac pa trajne
resnice duhovnega izkustva, preverljiva dejstva o nasih naj-
vi§jih psiholoskih zmoznostih, ki jih ne more zanemariti
noben poskus globljega spoznanja skrivnosti bivanja. Kakr-
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Sen koli naj Ze je sistem, ni oblikovan za to in tudi nima name-
na, da bi podprl katero koli specializirano Solo filozofske
misli ali pa poudaril trditve katere koli oblike joge, kot to tezi-
jo prikazati razlagalci. Jezik Gite, zgradba njene misli, kom-
biniranje in uravnavanje idej, ne pripada niti nastrojenju
kaksnega sektaskega ucitelja, niti duhu stroge analiticne dia-
lektike, ki odreze en vogal resnice, da bi izlocCila vse ostale. Tu
gre bolj za Siroko, valujoce, obkrozajoce gibanje idej, ki pred-
stavlja razodevanje mogoc¢nega sintetiCnega uma in bogatega
sinteticnega dozivljanja. To je ena od velikih sintez, na kate-
rih je indijska duhovnost tako bogata, kot je pri svojem us-
tvarjanju intenzivnejsih in ekskluzivnejsih vzgibov spoznanja
in religioznih uresnicenj, ki z absolutno zbranostjo izpolnijo
eno vodilo, eno pot do svojim skrajnih zakljuckov. Ne locuje,
ampak zdruzuje in povezuje.

Misel Gite ni Cisti monizem, ¢eprav vidi v edini, nespre-
menljivi, vecni Biti temelj vsega vesoljnega bivanja, niti ni
majavada, ¢eprav govori o maji treh modalitet Prakriti, vse-
pri¢ujo¢ih v stvarstvu. Prav tako tudi ni kvalificirani moni-
zem, ¢eprav v Edinega postavlja njegovo najvisjo Prakriti, ki
se razodeva v obliki Dzive, in kot najvi§je stanje duhovne
zavesti bolj poudarja bivanje v Bogu kot razkroj. Prav tako
tudi ni sankhja, Ceprav razlaga stvarstvo s pomocjo dvojnega
principa Puruse in Prakriti. Tudi ni vi$nuisti¢ni teizem, ¢eprav
nam predstavlja Kri$no, ki je glede na Purane Vi$nujev avatar,
kot najvisje Bozanstvo in nad tem Gospodom bitij, ki je
Gospodar vesolja in Prijatelj vseh zivih bitij, ne dovoljuje niti
bistvenega razlikovanja niti nobene dejanske superiornosti
polozaja neopredeljivega Brahmana brez razmerij. Tako kot
prejs$nja duhovna sinteza UpaniSad, se tudi ta kasnejsa sinteza,
ki je hkrati duhovna in intelektualna, povsem naravno izogiba
vsem tak$nim togim opredelitvam, ki bi prizadele njeno uni-
verzalno razseznost. Njen cilj je prav nasproten cilju pole-
micnih komentatorjev, ki v tem Spisu vidijo eno od treh naj-
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vecjih vedantskih avtoritet in ga posku$ajo spremeniti v oroz-
je napada in obrambe proti drugim Solam in sistemom. Gita ni
orozje za dialekti¢no vojskovanje. To so vrata, ki se odpirajo
v svet duhovne resnice in duhovnih izkusenj, in razgled, ki
nam ga daje, zajame vse pokrajine tistega najvi§jega kralje-
stva. Da bi omejila nas pogled, natan¢no skicira, ne pa secira
ali pa gradi zidove in pregraje.

Cloveski um se nenehno spreminja, spreminja svoja stali-
$¢a in $iri predmet razmisljanja. U¢inek tak$nih sprememb pa
je, da napravijo pretekle sisteme misljenja za zastarele, kadar
pa jih ohranijo, jih razsirijo, prilagodijo in komaj opazno ali
pa ocitno spremenijo njihovo vrednost. Vitalnost starodavne-
ga nauka je odvisna od tega, v kolik§nem obsegu se naravno
ponuja tak$nemu ravnanju, saj to pomeni, da je resnica snovi,
resnica zivega zrenja ali dozivetja, na katerem je bil sistem
zgrajen, Se vedno smiselna in ohranja trajno veljavnost in
pomen, ne glede na to, kako omejene ali zastarele so postale
oblike njegove misli. Gita je knjiga, ki se je izredno dobro
ohranila, in je skoraj prav tako sveza, po svoji pravi vsebini
pa, ker je v dozivljanju vedno ponovljiva, skorajda nova tako
kot takrat ko se je prvi¢ pojavila v Mahabharati ali je bila
vanjo pripisana v njen okvir. V Indiji jo Se vedno sprejemajo
kot enega od velikih virov nauka, ki najavtoritativneje
obvladujejo religiozno misljenje. Skorajda vsa verska
prepri¢anja in misljenja pa, Ce njenega nauka ne sprejmejo v
celoti, ga priznavajo za nauk najvisje vrednosti. Njen vpliv ni
zgolj filozofski ali akademski, ampak neposreden in ziv, je
vpliv na misljenje in delovanje, njene ideje so dejansko
mocan dejavnik pri ponovnem ozivljanju in obnavljanju nar-
oda in kulture. Neka pomembna oseba je pred nedavnim celo
rekla, da najdemo v Giti vso duhovno resnico, kar je potrebu-
jemo za duhovno Zivljenje. Ce bi tak$ne besede jemali preved
dobesedno, bi to pomenilo spodbujati malikovanje knjige.
Resnica duha je neskon¢na in je ni mogoce omejevati na ta
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naéin. Se vedno pa lahko re¢emo, da je v Giti ve¢ina glavnih
napotkov, in da se po vsem kasnejSem razvoju duhovnega
izkustva in odkritij Se vedno lahko vrnemo k njej po Sirsi
navdih in vodstvo.

Nas cilj pri preucevanju Gite torej ne bo sholasti¢no ali a-
kademsko preiskovanje njene misli, niti ne bomo njene filo-
zofije uvrscali v zgodovino metafizi¢nega razmisljanja, in
prav tako se z njo ne bomo ukvarjali kot analiticni dialektiki.
K njej pristopamo zato, da bi nam nudila pomoc¢ in lu¢, nas
cilj pa mora biti to, da bomo razlikovali njeno bistveno in zivo
sporocilo, tisto v njej, po ¢emer mora Clovestvo poseci za
svojo izpopolnitev in svoje najvisje duhovno dobro.

II. Jedro nauka

Se posebej potrebna je jasna predstava, ki se nanasa na
bistveno idejo, osrednje srce nauka, saj se Gita s svojo boga-
to in vecstransko mislijo, s svojim sinteticnim zajemanjem
razli¢nih plati duhovnega Zivljenja in s spretnim izvijanjem v
svojih utemeljitvah, Se bolj kot drugi sveti Spisi izpostavlja
enostranskim napa¢nim predstavam, ki izhajajo iz pretiranega
razumarstva /.../

Tako nekateri pravijo, da Gita sploh ne uci delovanja,
ampak pripravljalno disciplino za odrekanje zivljenju in delo-
vanju: sredstvo oz. disciplina za to postane brezbrizno oprav-
ljanje predpisanih dejan;j ali kakrsne koli naloge, ki je pri roki.
Edini pravi cilj je kon¢no odrekanje zivljenju in delovanju.
Zelo lahko je tako gledanje upraviciti z navedbami iz knjige
in s prirejanjem poudarka v njenem utemeljevanju, posebno
Se, Ce zatisnemo oci pred svojskim nacinom, s katerim se
uporablja beseda, kot je samnjasa, odrekanje. Ob nepris-
transkem branju pa je povsem nemogoce vztrajati pri takem
gledanju, sprico nenehnih trditev vse do konca knjige, da je
treba dajati prednost delovanju pred nedelovanjem in da ima
prednost pravo, notranje odrekanje Zzeljam z ravnodusnostjo
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in predajanjem dejanj najvisjemu Purusi.

Drugi spet govorijo o Giti, kot da bi bil njen nauk v celoti
doktrina ¢ascenja, njene monisti¢ne sestavine in pomemben
polozaj, ki ga daje kvietisticnemu pogreznenju v edino bit
vseh, pa postavijo v ozadje. Nedvomno pa so najbolj prese-
netljive in najbolj vitalne sestavine Gite naslednje: poudarja-
nje cascenja, vztrajanje na vidiku Bozanskega kot Gospoda in
Puruse, na njeni doktrini PuruSotame, najvisjega bitja, ki je
nad obema, tj. nad spremenljivo Bitjo in nad Nespremen-
ljivim, in ki je tisto, kar v njegovem razmerju do sveta poz-
namo kot Boga. Se vedno pa je ta Gospod Bit, v kateri doseze
vrhunec vsako spoznanje, je Mojster Zrtvovanja, h kateremu
vodi vsako dejanje, prav tako pa je tudi Gospod ljubezni, v
katerega bitje prodre srz caSc¢enja. Gita pa ohranja popolno
ravnotezje, tako da v¢asih poudarja spoznanje, drugic¢ pa delo-
vanje ali CaScenje, vendar glede na namene neposredne
usmerjenosti misljenja, ne pa z neko absolutno prednostjo
prvemu pred drugim. On, v katerem se vse troje sreca in
postane eno, je najvisja bit, PuruSotama.

Danes pa, ko je sodobni um dejansko zacel priznavati Gito
in se z njo sploh ukvarjati, se pojavlja teznja, da bi njene ses-
tavine spoznanja in ¢ascenja podredili, izkoristili to prednost,
da nenehno vztraja na delovanju ter da bi v njej videli Spis
karmajoge, Luc, ki nas vodi po poti delovanja, blagovest delo-
vanja. Nedvomno je Gita res blagovest delovanja, toda delo-
vanja, ki doseze svoj vrhunec v spoznanju (tj. v duhovnem
uresnicenju in ravnodusnosti), in tudi delovanja, ki ga motivi-
ra ¢ascenje, (t.j. zavestno predajanje svoje celotne biti najpre;j
v roke, potem pa v bitje Najvisjega), nikakor pa ne delovanja,
kot ga razume sodobni um, ali delovanja, ki ga narekujejo
sebi¢ni in nesebiéni, osebni, druzbeni, ¢love¢aanski motivi,
nacela in ideali. Pa vendar prav to skusajo iz Gite napraviti
dandanasnje razlage. Mnoge avtoritete nam pravijo, da Gita v
nasprotju z navadno asketsko in kvietisticno teznjo indijske
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misli in duhovnosti, z neomajnim tonom razglasa blagovest
Cloveskega delovanja, ideal nezainteresiranega opravljanja
druzbenih nalog, ne pa, kot se zdi, celé povsem sodobnega
ideala druzbenega sluzenja. Na vse to lahko odgovorim le, da
Gita zelo o€itno in Se posebej na zunaj tega ne po¢ne in da gre
pri tem za sodobno napacno branje, ko sodobni um bere v
starodavni knjigi nekaj, C¢esar v njej ni, gre za vnasanje
danasnjega evropskega ali evropeiziranega razuma v resni¢no
starodaven, popolnoma vzhodnjaski in indijski nauk. Tisto,
kar Gita uci, ni ¢lovesko, ampak bozansko delovanje, ni
opravljanje druzbenih dolZznosti, ampak opuscanje vseh
drugih meril dolznosti ali obnaSanja v korist nesebi¢nega
izvrSevanja bozanske volje, ki deluje prek nase narave; ni
druzbeno sluzenje, ampak brezosebno delovanje Najboljsih, z
Bogom obsedenih ljudi Mojstrov, ki je neosebno zaradi sveta,
kot darovanje Njemu, ki je za ljudmi in Naravo /.../

Zato je narobe Gito razlagati s stalis¢a danasnje mentali-
tete in jo siliti, naj nas uci nesebi¢nega opravljanja dolznosti
kot najvi§jo in vsezadostno postavo. Malo premisleka o
situaciji s katero se Gita ukvarja, nam bo pokazalo, da to ne
more biti njen namen. Kajti celotno izhodis¢e nauka iz katere-
ga Gita izhaja, tistega nauka, ki ucenca sili, da i8¢e Ucitelja,
je nerazresljiv spopad med razliénimi pojmovanji dolznosti,
ki se konca z razsulom celotne uporabne razumske in moralne
zgradbe, ki jo je postavil ¢loveski um. V ¢loveskem zivljenju
pogosto pride do nekak$nega nasprotja kot na primer med
domacimi dolZnostmi in klicem domovine ali za dobro stvar,
ali pa med zahtevo domovine in tistim, kar je koristno za
Clovestvo ali za kaksno visje religiozno ali moralno nacelo.
Lahko pride celd do tak$nega notranjega stanja, kot pri Budi,
v katerem je treba opustiti vse dolznosti, jih poteptati ali
odvreci, da bi sledili notranjemu klicu Bozanskega. Ne mo-
rem si zamisliti, da bi Gita taks$no notranje stanje resila s tem,
da bi poslala Budo nazaj k svoji zeni, oCetu in k vladanju
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drzavi Sakja, ali da bi usmerila Ramakri$no, da bi postal pan-
dit v krajevni Soli in nesebi¢no pouceval decke, ali da bi
obvezala Vivekanando k temu, da bi podpiral svojo druzino in
se zato hladnokrvno posvetil pravu, medicini ali novinarstvu.
Gita ne uci nesebi¢nega opravljanja dolznosti, ampak uci po-
svetitve bozanskemu zivljenju, opustitve vseh dharm, sarva-
dharman, iskanje zatoCiS¢a samo v Bozanskem; bozanska
dejavnost Bude, Ramakrisne, Vivekanande je popolnoma v
sozvocju s tem naukom. Ne, celd ¢e Gita daje prednost delo-
vanju pred nedelovanjem, ne razveljavlja odrekanja delova-
nju, ampak ga sprejema kot eno od poti k Bozanskemu. Ce je
to mogoce dose¢i samo z odpovedjo delovanja, zivljenja in
vseh dolznosti in ¢e je klic v nas mocan, morajo te stvari pac
na grmado in temu ni pomoci. Klic Boga je obveza in ga ni
mogoce primerjati z drugimi razmisljanji.

Kot vsako drugo veliko delo take vrste je tudi Gito mogoce
razumeti le tako, da jo preucujemo v celoti in kot utemeljeva-
nje, ki se postopoma razvija. Toda sodobni razlagalci, zacensi
z velikim piscem Bankim Chandro Chatterjijem, ki je Giti
prvi pripisal novi pomen blagovesti Dolznosti, so skoraj
izkljuéno poudarili samo prva tri ali §tiri poglavja, najbolj pa
njihovo misel o enakosti in izraz kartavjam karma, delo, ki ga
je treba opraviti, prevajajo kar z besedo dolznost, in stavek:
"Pravico ima§ do delovanja, toda do nobenega od sadov
dejanj," ki ga sedaj popularno navajajo kot glavno sporocilo,
mahavakja, Gite. Preostalim osemnajstim poglavjem z njiho-
vo visoko filozofijo pripisujejo le drugoten pomen, morda je
pri tem izjema veli¢astno videnje v enajstem poglavju. Za
sodobni um, ki je ali je vsaj do v¢eraj bil nagnjen k nestrpno-
sti do metafizicnega modrovanja in oddaljenih duhovnih
iskanj, zeljan dela in — kot sam Ardzuna — v glavnem zaskr-
bljen za uporabno postavo delovanja, za dharmo, je to
povsem naravno. Toda to je napacen nacin ravnanja s tem Spi-
som.
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Ravnodusnost, ki jo razglasa Gita, ni brezbriznost; potem
ko so bili postavljeni temelji in glavna zgradba nauka:
"Vstani, pobij sovraznika in uzivaj cvetoce kraljestvo," velik
ukaz Ardzuni ne zveni kot nekompromisni altruizem ali
nedolzna, hladnokrvna samozatajitev. Gre za stanje notranje-
ga ravnovesja in za $irino, na kateri temelji duhovna svoboda.
S tak$nim ravnovesjem, v taks$ni svobodi moramo "opraviti
delo, ki ga je treba opraviti", stavek, ki ga Gita uporablja kar
nasirSe, ko uvrS¢a aem vsakr$no delo, sarvakarmani, in ki
dale¢ presega druzbene naloge ali etine obveze, Ceprav jih
lahko vkljucuje. Kajti delo, ki ga je treba opraviti, ni tisto, kar
bi opredelili z osebno izbiro; niti ni pravica do delovanja in
zavracanje zahteve po sadovih glavno sporocilo Gite, ampak
je to le preliminarno sporocilo, ki obvladuje zacetno stanje
ucenca, ko se pri¢ne vzpenjati na hrib joge. Prakti¢no je izrin-
jeno na naslednji stopnji. Kajti Gita Se naprej vneto zatrjuje,
da Clovek ni izvajalec del. Prakriti, Narava, velika sila s svo-
jimi tremi modalitetami delovanja je tista, ki deluje prek
njega, in nauciti se mora spoznati, da ni on tisti, ki opravlja
delo. Zato je "pravica delovati" ideja, ki je veljavna samo tako
dolgo, dokler smo Se vedno zrtve utvare, da smo izvajalci.
Nujno mora izginiti iz uma, podobno kot tudi zahteva po
sadovih, takoj ko v svoji zavesti prenehamo biti izvajalec svo-
jih del. Potem se konca vsak pragmaticni egoizem, bodisi
glede zahtev po sadovih ali do pravice delovanja.

Determinizem Prakriti pa ni zadnja beseda Gite. Ravno-
dusnost in zavraCanje sadov sta le pripomocka, zato da se
lahko z umom, s srcem in razumevanjem podamo v bozansko
zavest in v njej zivimo. Gita jasno pove, da jih je treba upo-
rabljati kot sredstva dotlej, dokler ucenec ni sposoben ziveti v
tem vi§jem stanju ali si vsaj prakti¢no prizadevati za svoj
postopen razvoj. Kaj pa je Bozansko za katerega se izdaja
Kri$na? To je Purusotama onkraj Biti, ki ne deluje, onkraj
Prakriti, ki deluje, temelj prvega, gospodar drugega, Gospod,



25

katerega vse je razodetje, in ki celd ob nasi sedanji pod-
rejenosti Maji sedi v srcu Svojih bitij, obvladuje delovanje
Prakriti, On, ki je Ze pobil armade na polju Kuruksetra, ceprav
Se zivijo, in ki uporablja ArdZzuno le kot orodje ali neposre-
dno priloznost za svoj veliki poboj. Prakriti je samo njegova
izvr$na sila. UCenec se mora povzpeti preko te Sile in njenih
treh modalitet ali Gun; postati mora trigunatita. Svojih dejanj,
nad katerimi nima ve¢ nobenih zahtev ali "pravice", mu ni
treba podrediti njej, ampak bitju Najvi§jega. Dela mora opra-
viti tako, da odpocije svoj um in razumevanje, srce in voljo v
Njem, s samospoznanjem, s spoznanjem Boga, s spoznanjem
sveta, s popolno ravnodusnostjo, popolno vdanostjo in popol-
nim samoizro¢anjem, kot darovanje Mojstru vseh samospod-
bujanj in vseh Zrtvovanj. Poisteno v volji, zavestno s tisto
zavestjo, bo Tisto odlocalo in zacenjalo dejavnosti. To je
resitev, ki jo bozanski Ucitelj ponudi ucencu.

Ni nam treba iskati, kaj je glavno, najvisje sporocilo Gite,
mahavakja; saj ga Gita v svojem zadnjem govoru, najvisjem
oznanilu velikega obsega, sama proglasa. "Z vsem svojim bi-
tjem se zateci k Gospodu v svojem srcu; z njegovo milostjo
najskrivnostnejSe znanje. PosluSaj Se najskrivnostnejse,
najvisje sporocilo, ki ti ga bom zaupal: Misli samo Name in
Mi bodi vdan, zrtvuj Mi in Me obozuj, tako bo$ zanesljivo
prisel do Mene, ker si Mi drag. Opusti vsako postavo obna-
Sanja in se zateci samo k Meni. Nikar ne zaluj, odresil te bom
vseh grehov."

Utemeljevanje se v Giti razdeli na tri velike stopnje, s kate-
rimi se delovanje dvigne s ¢loveske ravni na bozansko in se
odresi odvisnosti od nizje postave za svobodo visje. Prvic,
dela je treba opravljati z odpovedjo Zeljam in s popolno rav-
nodusnostjo, kot zrtvovanje ¢loveka izvajalca, kot Zrtvovanje
bozanstvu, ki je najvisja in edina bit, Ceprav je Se ni uresnicil
v svojem lastnem bitju. To je zaCetna stopnja. Drugic¢, odreci
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se je treba ne samo zeljam po sadovih, ampak tudi trditvi, da
smo izvajalci del, s spoznanjem, da je Bit ravnodusno, nede-
javno, nespremenljivo nacelo, vsa dejanja pa je treba prepro-
sto jemati zgolj kot ravnanje vesoljne Sile, duse Narave, Pra-
kriti, neravnodusne, dejavne in spremenljive moci. Koncno,
na najvisjo Bit je treba gledati kot na najvisjega Puruso, ki
obvladuje svojo Prakriti, katere delno razodetje je dusa v Nar-
avi, kot na tistega, ki prek Narave ob popolni preseznosti
usmerja vsako dejavnost. Njemu je treba darovati ljubezen in
obozevanje ter zrtvovati dejanja; predati mu je treba celotno
bitje in dvigniti vso zavest, da bo bivala v njegovi bozanski
zavesti, tako da bo lahko ¢loveska dusa delila bjegovo bozan-
sko preseganje Narave in njegovih dejanj ter delovala v
popolni duhovni svobodi.

Prvi korak je karmajoga, nesebi¢no zrtvovanje dejanj in tu
Gita poudarja delovanje. Druga je dZnjanajoga, samouresni-
¢enje in spoznanje prave narave samega sebe in sveta. Tu je
poudarek na spoznavanju. Toda Zrtvovanje dejanj se nadalju-
je in pot delovanja se poisti s potjo spoznavanja, a ne izgine v
njej. Zadnji korak je bhaktijoga, obozevanje in iskanje najvi-
§je Biti kot bozanskega Bitja in tu je poudarek na obozevan-
ju. Toda spoznavanje ni podrejeno, samo povzdignjeno, vitali-
zirano in izpolnjeno je, zrtvovanje dejanj pa se $e vedno
nadaljuje. Dvojna pot postane trojna pot spoznavanja, delo-
vanja in obozevanja. In dosezen je sad Zrtvovanja, edini sad,
ki je Se pred iskalcem: zdruzitev z bozanskim Bitjem in enost
z najvi§jo bozansko Naravo.



PRVO POGLAVIJE

Kuruksetra

Med velikimi verskimi knjigami sveta je posebnost Gite v
tem, da ni napisana kot lo¢eno delo, kot sad duhovnega Ziv-
ljenja ustvarjalnih osebnosti kot so Kristus, Mohamed ali
Buda, pa tudi ne kot sad obdobja Cistega duhovnega iskanja
kot so Vede in UpaniSade, ampak je posredovana kot dogodek
iz epi¢ne zgodovine ljudstev, njihovih vojn, ljudi in njihovih
dejanj ter izhaja iz trenutka duSevne krize ene izmed njenih
glavnih oseb, ko se ta sooci z osrednjim dogodkom v svojem
zivljenju, z grozljivim, nasilnim in krvavim dejanjem, ko se
znajde na tocki, da se mora bodisi povsem umakniti ali pa
zadevo izpeljati do njenega neizbeznega konca. To pa ali je
avtor Gito kot pesnitev kasneje vkljucil v obsezno Mahab-
harato, da bi njen nauk obogatil z avtoriteto in popularnostjo
velikega ljudskega epa, kot domnevajo sodobni kritiki, je
malo pomembno ali pa povsem nepomembno. Zdi se mi, da
tej hipotezi, ki je navsezadnje navznoter in navzven poman-
jkljivo in nezadostno podkrepljena, nasprotuje precej dejstev.
Pa cetudi bi bila veljavna, ostaja dejstvo, da avtorju ni bilo
treba le prebroditi tezav, da je v svoje delo vesce vpletel v
obsirno mrezo veéje pesnitve, ampak nas vseskozi vedno
znova spominja na situacijo, iz katere je nauk vzklil. K njej se
odli¢no vraca ne le na koncu, pac pa sredi svojih najglobljih
filozofskih razprav. To avtorjevo vztrajnost je treba sprejeti in
tej ponavljajoci se preobremenjenosti U¢itelja in u€enca prip-
isati velik pomen. Na Gitin nauk je zato treba gledati ne le v
luci splosne duhovne filozofije ali eticne doktrine, ampak kot
da se nanaSa na prakti¢no krizo etike in duhovnosti v ¢love-
Skem zivljenju.

Dhritarastra je rekel:
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1. Kaj so, 0, Sandzaja, storili moji ljudje in Pandujevci,
ki so se Zeljni boja! zbrali na ravnini Kuruksetra?

Sandzaja:
2. Ko je kralj Durjodhana videl za boj razvrs$¢eno pan-
dujevsko vojsko, se je priblizal svojemu u¢itelju in rekel:

3. Poglej, o, udlitelj, to mogocno vojsko Pandujevih
sinov, ki jo je razvrstil Draupadin sin, tvoj bistri ucenec.

4.V njej so junaki, veliki lokostrelci, v boju enaki Bhimi
in ArdZuni, veliki bojevniki Jujudhana, Virata in Drupada.

5. Dhristaketu, Cekitana in pogumni kralj Kasija, pa $e
Purudzit, KuntibhodZa in kralj Sibijev, sami izbranci.

6. Mo¢ni Judhamanju in pogumni UtamaudZa, Subha-
drin sin pa tudi Draupadini sinovi — vsi veliki bojevniki.

7. Voditelji moje vojske so vsi slavni vojskovodje. Da bo§
vedel, ti jih bom nastel, o, najboljsi med dvakrat rojenimi:

8. Ti sam in BhiSma, Karna in Kripa — zmagovalci v
bitkah; Asvatthama, Vikarna in Somadattin sin.

9. Je pa Se mnogo drugih junakov, oboroZenih z razli¢-

1 Obstaja razlaga Gite, po kateri je, ne le ta zgodba, ampak vsa Mahabharata samo
prispodoba notranjega Zivljenja, kot da pesnitev nima ni¢ opraviti z zunanjo ¢lovesko
dejavnostjo, ampak samo z bitkami duse s silami, ki se v nas bojujejo za posedovanje. Tega
pogleda splo$ni znacaj in jezik epa ne upravicujeta in bi pod pritiskom spremenil neposre-
dni filozofski jezik Gite v trajno, naporno in nekoliko otro¢jo mistifikacijo. Jezik Ved in vsaj
dela Puran je povsem simboli¢en, poln podob in konkretnih prikazov stvari, ki so za zaveso,
Gita pa napisana jasno in obljublja resitev eticnih in duhovnih tezav, ki jih povzroca
¢lovesko zivljenje in nikakor ne gre, da bi iskali za takim neposrednim jezikom in razmi-
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nimi napadalnimi oroZji, vsi so zelo spretni v vojskovanju
in pripravljeni, pasti zame.

10. Ceprav je nasa vojska, nad katero bdi Bhi$ma,
StevilénejSa, ni zadostna, njihova, ki jo vodi Bhima, je
manjsa, a zadostna.

11. Zato vsi ostanite na svojih polozajih v svojih divi-
zijah in S¢itite BhiSmo?2.

12. Da bi ohrabril Durjodhano, je pogumni ded [Bhis-
mal, najstarejsi med Kurujevci, pihnil v svojo $koljko, da
je odmevalo po bojisc¢u, kot bi zarjovel lev.

13. Nenadoma so zadonele $koljke, timpane, trobente,
bobni in rogovi. Nastal je strasen hrup.

14. Kot v odmeyv sta, sede¢ na svojem velikem bojnem
vozu3, v katerega so bili vpreZeni beli konji, v svoje bo-
7anske $koljke pihnila Madhava (Sri Kri$na) in Pandujev
sin (ArdZuna).

Ardzuna in KriSna, ¢lovek in bog, sta skupaj, ne kot vidca
v mirnem puscavnikovem domu, pa¢ pa kot bojevnik in voz-
nik, ki drzi vajeti na bu¢nem polju sredi letecih kopij, na boj-
nem vozu. UCitelj Gite zato ni samo Bog v ¢loveku, ki se raz-
krije v svetu spoznanja, ampak Bog v ¢loveku, ki premika ves
svet nasih dejanj, po katerem in za katerega obstaja, se bori in
dela vse Clovestvo, proti katerem se giblje in napreduje vsako

2 Takrat je bila bojna razporeditev tak$na, da je bil vrhovni poveljnik sredi vojske.
Drugi poveljniki so bili, skladno s svojim ¢inom razporejeni v razli¢nih smereh (vzhod,
zahod itd). (Op. prev.)

3 Ardzuni je veliGastni in mogo¢ni bojni voz podaril bog Agni. (Op. prev.)
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¢lovesko zivljenje. On je skriti Mojster dejanj in Zrtvovanja
ter prijatelj ljudi.

15. HriSike$a (Sri Kri§na) je pihnil v svojo Pan¢adza-
njo, DhanandzZaja (ArdZuna) v svojo Devadato, Vriko-
dara, grozni, pa v veliko $koljko Pondra%.

16. Kralj Judisthira, Kuntin sin, je pihnil v Ananta-
vidZajo, Nakula in Sahadeva pa v SughoS$o in Manipus-
pako.

17.-18. Mogo¢ni lokostrelec kralj Kasija, silni bojevnik
Sikhandi, Dhri$tadjumna in Virata ter nepremagljivi Sat-
jaki, Drupada, Draupadini sinovi in mo¢no oboroZen Sub-
hadrov sin, o, gospodar zemlje, so vsak zase pihnili v svoje
Skoljke.

19. Strasen hrup, Ki se je razlegal po zemlji in nebesih,
je paral srca Dhritarastrovih sinovs.

20. Ko je Pandujev sin (ArdZuna) s podobo opice na
svoji zastavio, videl za boj razvr§¢ene Dhritarastrove sino-
ve, je dvignil svoj lok, o, kralj, in se obrnil k HriSikesi.

Ardzuna:
21.-22. O, Aéjuta (Sri KriSna), zapelji moj voz med
obe vojski, da bom videl, kdo je tu Zeljan boja in da bom

4 To, da Sandzaja po imenih navaja skoljke, ki so jih imeli Pandujevci, ne pa tudi
skoljk Kurujevcev, pove, da je bila pandujevska vojska odli¢nejsa. (Op. prev.)

5 Hrup, ki so ga povzro€ili Pandujevci je prebadal srca Dhritarastrovih bojevnikov
in jim vlival strah. Kot smo videli prej, pa hrup, ki so povzrocili Kurujevci, ni imel
odmeva pri njihovih nasprotnikih. (Op. prev.)

6 Opica bozanskega porekla po imenu Hanuman, obdarjena z nadnaravnimi mo¢mi,
je v Ramajani vodila opi¢jo vojsko (prav tako bozanskega porekla). (Op. prev.)
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vedel, s kom se bom moral bojevati v tem tveganem
spopadu.

23. Naj vidim tiste, Ki so se tu zbrali, da bi se bojevali za
zlohotnega Dhritarastrovega sina.

Ardzuna je ksatrija, radZasicen Clovek, ki svoja radzasi¢na
dejanja obvladuje z visokim satviénim idealom. V gigantski
spopad, v Kuruksetro se podaja tako, da v celoti sprejema ra-
dost bojevanja, kot na "prazni¢ni spopad", a s ponosnim zau-
panjem v pravicnost svoje stvari, podaja se v svojem hitrem
vozu trgajo¢ srca svojih sovraznikov z zmagovitim glasom
svoje bojne Skoljke; zeli namre¢ videti vse kralje, ki so prisli,
da bi se bojevali proti njemu za nepravicno stvar, in kot Ziv-
ljenjsko pravilo vzpostavili nespostovanje zakonov, pravice in
resnice, ki jih bodo zamenjali z vladavino sebi¢nega in oSab-
nega egoizma.

Za pragmaticnega Cloveka je tipi¢no, da se zave pomena svo-
jih dejanj prek obcutkov. Svojega prijatelja in voznika je prosil,
naj ga zapelje med obe vojski, ne zaradi kake globlje ideje,
ampak z oSabnim namenom, da bo pogledal v obraz nestetim
borcem za nepravicnost, ki naj bi jih srecal, premagal in ubil v
tem "prazni¢nem boju", zato da bi lahko prevladala pravica.

Sandzaja:

24.-25. Ker ga je Gudake$a (ArdZuna) tako prosil, je
HriSikesa postavil najboljsi bojni voz med obe vojski, na-
sproti BhiSme, Drone in pred vse vladarje zemlje, o, Bha-
rata, ter rekel: "O Partha (ArdZuna), glej zbrane Ku-
rovce.”"

7 Pandujevce so pristevali k dinastiji Kuru, toda Gita Dhritarastrove sinove, t.j. Du-
rjodhano in druge, pristeva ve¢inoma med Kurovce, Pandujeve sinove pa med Pandujce.
(Op. prev.)
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Vojna fizi¢no tipizira in utelesa tisti vidik bitke in boja, ki
pripada vsakemu Zivljenju, tako naSemu notranjemu kot zuna-
njemu zivljenju v svetu, katerega metoda je srecevanje in rva-
nje med silami, ki napredujejo z medsebojnim uni¢evanjem in
nenehno spreminjajo¢im se prilagajanjem, ki izraza napredu-
joce usklajevanje in je polno upanja na popolno skladnost, ki
sloni na neki $e ne dojeti moznosti enosti. Ksatrija je vrsta
utelesenja borca, ki sprejema to zivljenjsko nacelo in se z njim
sooca kot bojevnik, ki tezi k mojstrstvu in se ne izogiba unice-
vanja teles in oblik, ampak je prek tega vse naravnano k ure-
sni¢enju nekega nacela pravicnosti in zakonitosti, ki bodo
temelj harmonije, h kateri spopad tezi.

Kot smo videli, Ardzuna v velikem svetovnem spopadu in
bozansko vodenem gibanju predstavlja ljudi in narode. V Giti
tipizira Cloveka dejanj, ki so ga, v njegovi najvecji in
najsilovitejsi krizi, privedla do soocenja z vprasanjem o Clo-
veskem zivljenju in njegovo ocitno neskladnostjo z duhovnim
stanjem ali celd s povsem eti¢nim idealom popolnosti.

26. V obeh nasprotnih si vojskah je Partha ugledal
razvrscene strice, dede, ucitelje, ujce, bratrance, sinove in
vnuke, tovarisSe, taste in dobrotnike.

27. Ko je gledal tako razvrsceno vse svoje sorodstvo, je
Kuntinega sina (ArdZuno) prevzelo usmiljenje, da je
Zalostno in potrto dejal:

Ko gleda nanje, se mu razodene nesmisel drzavljanske
vojne, vojne v kateri si ne stoje nasproti samo ljudje iste rase,
istega naroda, istega rodu, ampak ljudje iz iste druzine in
gospodinjstva. Vse, kar §teje druzbeni ¢lovek za najdrazje in
sveto, mora obravnavati kot sovraznika in pobiti — oboze-
vanega ucditelja in vzgojitelja, starega prijatelja, tovarisa in
soborca, pradede, strice, tiste, ki so njegovi sorodniki kot oce,
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sin in vnuk, krvne in zakonske vezi — vse te druzbene vezi je
treba posekati z mecem.

Ardzuna:

28.-29. O, Kris$na, ko vidim svojce, zbrane za boj, mi
pesajo udje, susijo se mi usta, telo trepece in dvigajo se mi
lasje.

Ne, da prej nisem vedel za to, vendar tega ni povsem dojel.
Obseden s svojimi zahtevami in zmotami, s svojimi Zivljenj-
skimi naceli: z bojem za pravicnost, z dolznostimi ksatrije, da
§¢iti pravico in zakonitost ter odpravlja krivico in nezakonito
nasilje. Tega ni nikoli globlje razmislil, niti ni zacutil v svo-
jem srcu in v jedru svojega zivljenja. Sedaj pa mu bozanski
kocijaz vse to prikaze to pred o¢mi, kot bi mu polozil na dlan
in mu zada udarec v samo sredi$¢e njegovega Cutnega, vital-
nega in Custvenega bitja.

30. Gandiva (ArdZunin lok) mi drsi iz rok in po vsem
telesu me skeli, ne morem niti stati in v glavi se mi vrti.

31. O, KeSava, slaba znamenja slutim in ni¢ dobrega se
mi ne zdi pobijati svojce.

32. O, KriSna, ne Zelim si ne zmage ne kraljestva, pa
tudi uZitkov ne. Kaj nam bo kraljestvo, o, Govinda, kaj
uzitki ali celé Zivljenje?

Prva posledica je moc¢na Cutna in fizi¢na kriza, ki povzroc¢i
odpor do dejanja, do njegovih materialnih ciljev in do samega
zivljenja. Zavrne vitalni cilj, ki mu v svojem delovanju sledi
egoisti¢no ¢lovestvo: sreCo in uzivanje. Zavrne vitalni cilj ksa-
trije: zmago, vladanje, moc in oblast nad ljudmi. Navsezadnje,
kaj je ta boj za pravico, ko je zozen na prakti¢ne vidike, kot so:
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boj za lastne interese, za interese svojih bratov in svojcev, za
posedovanje, uzivanje in vladanje? Za tako ceno tega ni vred-
no imeti. Te re¢i same po sebi namre¢ nimajo vrednosti, ampak
so zgolj sredstva za ustrezno ohranjanje druzbenega in narod-
nega zivljenja. In prav zaradi takih ciljev, ki so poosebljeni v
sorodstvu in rodu, bo te unicil. Potem se oglasijo Custva.

33.-34. Vsi tisti, zaradi katerih si Zelimo kraljestva,
zabav in uZzitkov, tvegajo svoja Zivljenja in bogastvo ter so
pripravljeni za boj: ufitelji, ocetje, sinovi in dedi, ujci,
tasti, vnuki, svaki in drugi sorodniki.

35. Teh ne bi rad pobijal niti za oblast nad tremi sve-
tovis, kaj Sele za zemeljsko, pa ¢eprav me ubijejo, o, Mad-
husudana?

36. Kaj je v tem dobrega, o, DZanardana, ¢e pobijemo
Dhritarastrove sinove? Ce bi pobili te sovrazne zatiralce,
bi samo gresili.

To so tisti, ki jim Zzelimo Zivljenje in sreco, nasi "lastni ljud-
je". Kdo bi pristal na to, da bi jih pobil zaradi cele zemlje, ali
cel6 kraljestva nad vsemi tremi svetovi? Kaksen uzitek bi bilo
ziveti, kaksna sreca, kaksno notranje zadovoljstvo po tak§nem
dejanju? Vse skupaj je strasen greh — sedaj se namre¢ prebu-
di moralni ¢ut, ki naj bi opravicil upor obcutkov in Custev. Gre
za greh. V medsebojnem pobijanju ni niti pravi¢nosti niti
pravice. Posebno Se, kadar so tisti, ki naj jih pobijemo pred-
met spostovanja in ljubezni, tisti, brez katerih nima smisla
ziveti. Krsiti takSne svete obCutke, ne more biti nikakr$na kre-
post, ni¢ drugega ne more biti kot ostuden zloc€in.

8 Trije svetovi so bhur, bhuvar in svar, t.j. zemlja, prostor med nebom in zemljo, in
nebo, po Sri Aurobindu pa so to: snovni svet, vitalni svet in sijajni svet uma. (Op. prev.)
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37. Zato nikakor ne gre pobijati DhritaraStrovih sinov,
svojih sorodnikov. Kako naj bomo sre¢ni, o, Madhava, ¢e
pobijemo svojce?

Recimo, da je prislo do zalitve, napada, prve pregrehe, hu-
dodelstva zaradi pohlepa in sebi¢nih strasti, ki so pripeljale do
tega kriticnega stanja, z druge strani pa bi bil oborozeni upor
v takih okolis¢inah vseeno greh in zlo¢in vedji od njihovega,
saj njih zaslepljujeta strast in nezavedanje krivde, medtem ko
bi na tej strani gresili z jasnim zavedanjem greha. Zakaj pa?
Za ohranjanje morale v druzini, druzbene postave in postave
naroda? Prav ta merila bi unicila drzavljanska vojna, druzino
bi privedla do tocke iznicenja, povzrocila bi kvarjenje morale
in izgubo Cistosti naroda, unicene bi bile vecne postave naro-
da in moralni zakoni druzine. Kvarjenje rase, propad njenih
visokih izrocil, eti¢ni padec in pekel za avtorje tak$nega zloci-
na so edine prakti¢ne posledice tega poSastnega druzbenega
konflikta.

38.-39. Ceprav tisti, ki jim pohlep zamegljuje zavest, v
unifenju druZine ne vidijo zla in zanje pobijanje prijatel-
jev ni zlo¢in, ni nobenega razloga, da se ne bi zavestno
izognili takSnemu grehu, o, DZanardana, mi, ki v unicenju
druZine vidimo zlo?

V nauku Gite vidimo, kako subtilna je svoboda pred ego-
izmom, ki se zahteva. Ardzuno Zene v boj egoizem moci,
egoizem ksatrije. Od boja ga odvraca nasprotni egoizem sla-
bosti, groze, duh odpora, lazno usmiljenje, ki premaguje um,
zivéno bitje in Cutila, ne pa bozansko socutje, ki krepi roke
kot odrekanje, kot krepost: "Bolje je ziveti zZivljenje beraca,
kot pa okusati s krvjo omadeZevane uzitke. Ne zelim vladati
vsej zemlji, tudi kraljestvu bogov ne." Kako neumno je od
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ucitelja, bi lahko rekli, da ne potrdi taksnega razpolozenja,
da izgubi svojo veliko priloznost, s katero bi pridobil Se eno
veliko duso za vojsko sanjasinov in za svet Se en sijajen
primer svetega odrekanja. Toda Vodnik, Vodnik, ki ga
besede ne zavedejo, gleda drugace. "To, kar govori iz tebe,
so Sibkost, prevara in egoizem. Glej Bit, odpri svoje oci
spoznanju, precisti svojo duso egoizma." In potem? "Bojuj
se, zmaguj, uzivaj bogato kraljestvo." Ali ¢e iz starodavne
indijske tradicije vzamemo drug primer. Kot bi se zdelo, je
bil egoizem tisti, ki je gnal Ramo, avatarja, da je zbral voj-
sko in uniéil ljudstvo, da bi si povrnil svojo Zeno od kralja
Lanke. Toda, ali bi bil egoizem manjsi, ¢e bi se zastrl z
brezbriznostjo in zlorabil formalne nacine spoznanja ter
rekel: "Nimam zene, nimam nobenega sovraznika pa tudi
nobene zelje ne. To so utvare Cutil. Gojil bom spoznavanje
Brahmana, Ravana pa naj po¢ne z Dzanakovo hc¢erko, kar
hoce"?

Merilo je v notranjosti, kot vztraja Gita. Gre za to, da je
nasa dusa osvobojena hrepenenja in navezanosti, toda v enaki
meri osvobojena tudi navezanosti na nedejavnost, kot na ego-
isticno pobudo po dejavnosti, osvobojena navezanosti na
oblike kreposti, kot tudi na privlacnosti greha. Gre za to, da se
reSimo pojmov "jaz" in "moj"?, da bi Ziveli in delovali v edini
Biti. Za to gre, da zavrnemo tako egoisti¢no odklanjanje delo-
vanja prek individualnega sredisc¢a vesoljnega Bitja kot tudi
egoisti¢no sluzenje individualnemu umu, Zivljenju in telesu
ob izklju¢evanju drugih. Ziveti v Biti ne pomeni Ziveti zase v
Neskoncnem, pogreznjeni in ob pozabi vsega v oceanu bre-
zosebne samoradosti. Gre zato, da Zivimo kot Bit in v Biti
enako v tem uteleSenju in sploh v vseh uteleSenjih ter onkraj
vseh utelesenj. To je celostno spoznanje.

9 Da presezemo tisto, ¢emur v jogi pravimo 'ego', navidezno in nepravo sredis¢e
na$e osebnosti. (Op. prev.)
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40. S propadom druZine je uni¢ena dharma (postava)
druZzine. Z razpadom dharme, prevlada v celotni druzZini
adharma (nezakonitost).

41. Ko prevladuje adharma, o, KriSna, se Zenske v
druzini izpridijo, z njihovo izprijenostjo, o, Varsneja, pa
pride do meSanja varn.

42. Taksno mesanje se za tiste, ki so prizadeli druZino,
pa tudi za vso druZino, kon¢a s peklom. Njihovi predniki
bodo prikrajSani za obrede pindodaka.

43. TakS$ni prestopki, ki prizadenejo druzino in pripe-
ljejo do meSanja varn, unicijo tudi postavo skupnosti in
postavo druZine.

Gre za Cutni, Custveni in moralni upor ¢loveka, ki je bil
doslej zadovoljen z delovanjem in njegovimi obstojecimi
merili, a ga ta naenkrat potisnejo v ogabno zmesnjavo, kjer so
si med seboj in sami s seboj v silnem spopadu, in ni nobene
opore vec€, ni¢ taksnega Cesar bi se oprijeli, nobene dharme.
Za duso, dejavno v umskem bitju, je to najslabsa mozna kriza,
neuspeh in poraz. Odpor sam po sebi je najosnovnejsi in
najpreprostejSi. S Cutnega vidika gre za primarni obcutek
groze, obzalovanja in gnusa; z vitalnega je to izguba privlac-
nosti in vere v priznane in znane cilje delovanja in zivljenjske
smotre. S Custvenega vidika je to reakcija obicajnih pocutij
druzbenega cloveka: naklonjenosti, spostovanja, Zelje po
skupni sre¢i in zadovoljstvu, pregresitev nad vsemi zaradi
krute dolznosti. Moralno je to temeljni obcutek greha, pekla
in zavracanje "s krvjo omadezevanih uzitkov". Prakti¢no gre
za obcutek, da so merila delovanja pripeljala do posledic, ki
izni¢ijo prakti¢ne cilje delovanja.
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44. Slisali pa smo, da ljudje, katerih dharma je izgub-
ljena, o, DZanardana, za vecno Zivijo v peklu.

45. Ojoj! V kakSen greh se podajamo, ko si zaradi
pohlepa po uzitkih, ki jih nudi kraljestvo, prizadevamo
pobijati svojce!

46. Zame bi bilo mnogo bolje, ¢e bi me Dhritarastrovi
sinovi ubili neoboroZenega in brez upiranja.

Kot smo videli, jemlje Gita za svoj okvir taksno obdobje
prehoda in krize, kot ga ¢lovestvo skozi zgodovino obcasno
dozivlja in v katerem se spopadejo velike sile za veliko
razumsko, druzbeno, moralno, versko in politi¢no unievanje
in obnavljanje, ta pa v dejanskem psiholoskem in druzbenem
prizoriscu ¢loveskega razvoja dosezeta vrhunec prek silovitih
fizi¢nih kréev spopada, vojne ali revolucije. Gita nadaljuje od
sprejemanja taksnih silovitih kriz in ne sprejme samo moral-
nega vidika, spopada med pravi¢nostjo in nepravicnostjo,
med samopotrjujoco se postavo Dobrega, in silami, ki nas-
protujejo njegovemu napredovanju, ampak tudi fizi¢ni vidik,
dejansko vojno ali drug silovit fizi¢ni konflikt med ljudmi, ki
predstavljajo nasprotne sile.

Sandzaja je rekel:

47. Medtem ko je ArdZuna na bojiscu tako govoril, se je
preplavljen z Zalostjo zrusil na zadnji sedeZ bojnega voza
in izpustil svoj lok in puscice.

/.../ Ceprav se Ardzuna ukvarja samo s svojim lastnim
poloZajem, svojim notranjim bojem in postavo delovanja, ki ji
mora slediti, pa vendarle, kot smo videli, nacne posebno
vprasanje. Nacin na katerega ga zastavi, pa odpre vprasanje
celotnega ¢loveskega zivljenja in delovanja: kaj je svet in zakaj
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obstaja ter kako je mogoce Zivljenje, kakr$no je v svetu, uskla-
diti z zivljenjem v duhu. In ucitelj vztraja pri razlagi vse te
globoke in tezke snovi kot pri samem temelju svoje zapovedi za
delovanje, ki se mora nadaljevati, tako da izhaja iz nove nar-
avnanosti bivanja in v lu¢i osvobajajoCega spoznavanja.

Kaj torej povzroca ¢loveku tezave, ko mora jemati svet
taksen, kakrSen je, in v njem delovati, pa bi vendarle rad zivel
v sebi duhovno zivljenje? Katera je tista plat bivanja, ki pre-
trese njegov prebujeni um in povzroci (kar to poglavje Gite
pomembno imenuje Joga Ardzunine potrtosti) potrtost in
plahnenje poguma, ki ju ob&utimo, ko smo se prisiljeni sooci-
ti z igro vesolja, kakr$na v resnici je, s kopreno eti¢ne utvare,
utvare svetohlinstva, ki se para pred nasimi o¢mi, preden
dosezemo visjo usklajenost sami s seboj? To je tista plat, ki jo
navzven ponazarja klanje in pobijanje na Kuruksetri, duhovno
pa videnje Gospoda vseh stvari kot Casa, ki vstaja, da bi pozrl
in pokonéal bitja, ki jih je ustvaril /.../ Zivljenje, bitka in pri-
zoris¢e smrti, to je Kuruksetra; Grozni Bog, to je videnje
ArdZune na tem polju pokola.

/.../ ¢e sploh sprejmemo, tako kot Gita, obstoj Boga, se
pravi vseprisotnega, vsevednega, vsemogocnega, vendar ve-
dno preseznega Bitja, ki razodeva svet in sebe v svetu, ki ni
suzenj, ampak gospodar svoje ustvarjalne Zavesti, Narave ali
Sile (Maja, Prakriti, Sakti), ki ga Njegova bitja (¢lovek ali
hudic¢) ne ovirajo ali preprecujejo pri snovanju ali nartovanju
sveta, in ki se mu ni treba opravicevati za kateri koli del svo-
jega stvarjenja ali pojavljanja, s prenasanjem odgovornosti na
tisto, kar je ustvarjeno ali razodeto, potem mora Clovek izha-
jati iz veliCastnega, tezavnega dejanja vere. S tem, ko se znaj-
de v svetu, ki je navidezna zmesnjava bojujocih se sil, spopad
ogromnih in mracnih sil, v Zivljenju, ki biva le s stalnim spre-
minjanjem in smrtjo, ogrozeno z vseh strani z bole¢ino, zlom
in uni¢enjem, mora clovek v vsem tem videti vseprisotno
Bozanstvo in se ob zavesti, da mora biti ta uganka resljiva ter
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da onkraj Nevednosti, v kateri biva, obstaja harmoni¢no spoz-
nanje, naslonitev na svojo vero: "Ceprav me pokonéas, Ti bom
kljub vsemu zaupal." Vsaka Cloveska misel ali vera, ki je
dejavna in pritrdilna, najsi bo teisti¢na, panteisti¢na ali ateistic-
na, dejansko bolj ali manj izrazito in popolno vsebuje taksno
stali§¢e. Dopusca in verjame: dopusca razprtije sveta, verjame
v nekaksen visji princip Boga, vsesplosnega Bitja ali Narave,
ki nam bo omogocil preseci, premagati ali uskladiti nasprotja,
mogoce celd tako, da bo opravil kar vse naenkrat: uskladil s
premagovanjem in preseganjem.

Kajti Bog ni samo unicevalec, ampak tudi prijatelj vseh bi-
tij. Ni samo vesoljna Trojica, ampak tudi Presezno. Strasna Kali
je tudi ljubeca in dobrotljiva Mati. Gospod Kuruksetre je
bozanski tovari§ in voznik, privlacevalec bitij, uteleseni Krisna.
In kamor koli vozi skozi prepir, spopad in zmedo, h kateremu
koli cilju ali bozanstvu nas priteguje, je to nedvomno neka pre-
seznost vseh teh vidikov, na katerih smo tako trdno vztrajali.
Toda kam, kako, s kak$no preseznostjo, v kaksnih okolis¢inah,
moramo odkriti sami. Da pa bi to odkrili, moramo najprej vide-
ti svet takSen, kakr$en je, pravilno opazovati in vrednotiti nje-
govo delovanje, kot se razkriva na zacetku in sedaj. Potem se
bosta pot in namen bolje razodela. Priznati moramo Kuru-
ksetro. Preden si najdemo pot do nesmrtnega zivljenja, se mo-
ramo s pomocjo smrti podrediti zakonu zivljenja. Manj pre-
straSeno kot ArdZzuna moramo odpreti svoje o€i videnju svoje-
ga Gospoda Casa in smrti in prenehati zanikati vesoljnega
Unicevalcal9, ga sovraziti ali se od njega odmikati. /.../ Le malo

10 Naj bo ¢lovekovim oc¢em to dobro ali zlo,
samo v dobro skrita Volja delovati more.
Usoda nasa dvakrat je zapisana:

Prek nasprotij Narave blizamo se Bogu.

1z teme vedno zrastemo v luc.

Smrt nam k nesmrtnosti je pot.

'Le joci, joci,' tozijo sveta glasovi izgubljeni.

In vendar kon¢no ve¢ni Bog zmaguje.
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verstev je imelo, tako kot indijsko, pogum brez zadrzka reci,
da je ta skrivnostna svetovna Moc¢ eno bozanstvo, ena Troji-
ca, da bi povzdignilo podobo sile, ki deluje v svetu, ne samo
v podobi dobrotljive Durge, ampak tudi taksni, kot je stra$na
Kali v svojem krvavem plesu unicevanja in reklo: "Tudi to je
Mati; vedi, da je tudi to Bog; tudi to obozuj, ¢e si zares mo-
¢an." In znacilno je, da je verstvo, ki je bilo tako neustrasno
posteno in tako silovito pogumno, uspelo ustvariti globoko in
raz8irjeno duhovnost, ki ji ni para. Saj je podlaga prave
duhovnosti resnica, njena dusa pa je pogum.

Zapomniti si moramo, da je bila Gita spesnjena v Casu, ko
je bila vojna Se bolj kot sedaj nujni del ¢loveskega delovanja,
in bi bila misel o njeni odstranitvi s prizoris¢a ¢loveskega
zivljenja prava blodnja. Blagovest miru in dobre volje med
ljudmi — saj brez vsesplosne in popolne vzajemne dobre vo-
lje ne more biti pravega in trajnega miru — ni med zgodovin-
skim ciklusom nasega napredka nikoli niti za trenutek uspela
osvojiti ¢loveskega zivljenja, kajti ljudje niso bili moralno,
druzbeno in duhovno pripravljeni, in ravnotezje Narave v
njenem razvoju ne more dopustiti tega, da bi bili takoj
pripravljeni na takSno preseganje. Doslej Se nismo napre-
dovali pri usklajevanju nasprotujocih si interesov, kar bi lahko
zmanjSalo ponavljanje najslabsih vrst razprtij. /.../ Lahko se
zgodi, pravzaprav mora priti do tega, da bo clovestvo
duhovno, moralno in druzbeno pripravljeno za kraljestvo
splosnega miru. Dotlej pa mora vsaka prakticna filozofija in
religija sprejemati in upostevati bitko, pa tudi naravo ter vlogo
¢loveka kot borca. Gita, ki jemlje Zivljenje taksno, kakrsno je,
in ne le taksno, kot bo morda v kaksni daljnji prihodnosti,
postavlja vprasanje, kako je mogoce to plat in zivljenjsko
funkcijo uskladiti z duhovnim bivanjem.

Za ¢lovekovo pravi¢nost vesoljni je zlocin,

da je Vsemogocni onkraj dobrega in zla,

in pusca dobre njihovi usodi v hudobnem svetu,
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in zlu, da vlada na tem velikem prizori$cu.

Brezciljno delo z omejenim smislom,

nasprotovanje, tekmovanje in nakljucje,

vse to se zdi oem, ki vidijo le del in jim celota uhaja /.../

Tako se konca prvo poglavje z naslovom "Joga ArdZunine
potrtosti."



DRUGO POGLAVIJE

I. Vera arijskega bojevnika
Sandzaja je rekel:
1. Njemu, ki ga je osvojilo socutje, ki so mu oc¢i zalile
solze, Zalostnemu in potrtega srca, je Madhusudana rekel:

Odziv bozanskega ucitelja na prvo poplavo Ardzuninega
vnetega samoizprasevanja, na njegovo izmikanje pobijanju,
njegov obCutek zalosti in greha, njegovo obzalovanje praz-
nega in brezupnega zivljenja, napovedovanje zlih posledic
zlih dejanj predstavlja krepko oStevanje.

Blazeni Gospod:

2. Od Kkje ti malodusje ob tej uri tezav in nevarnosti, o,
ArdZuna? Arijec! tega ne ceni. TakSno razpoloZenje ne
prihaja iz nebes niti tja ne vodi, na zemlji pa se z njim
zapravi slavo.

Vprasanje nakazuje pravo naravo Ardzuninega odklona od
njegovih junaskih lastnosti. Od zgoraj se na nas spusti bozan-
sko usmiljenje in za ¢loveka, katerega narava ga nima, ki ni
narejen po istem kalupu, je to, da bi se izdajal za visjega, za
idealnega cloveka ali nad¢loveka, noro in predrzno, saj je
nad¢lovek samo tisti, ki ve¢inoma razodeva najvisjo naravo
bozanstva pri ljudeh.

3. Ne podlegaj Sibkosti, o, Partha. Tega ne zasluzis.
Otresi se tega sramotnega malodusja in vstani, o, Paranta-

pa!

I Kot nakazujejo razli¢ni pomeni korena besede, pomeni Arijec "vsakogar, ki tezi,
si prizadeva, se bori, potuje, se vzpenja na hrib bivanja". Beseda 'Arijec' torej ne oznacu-
je naroda ali rodu, kot se je pomen kasneje izrodil. (Op. prev.)
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Junakov odgovor junaku, bi rekli, ne pa kaj takega, kar bi
pricakovali od bozanskega ucitelja, od katerega prej zahteva-
mo, da bo vedno spodbujal k prijaznosti, svetnistvu, zaniko-
vanju samega sebe, izogibanju posvetnim nameram in umiku
s posvetnih poti. Gita nemudoma pove, da se je ArdZzuna pre-
pustil nejunaski Sibkosti, /.../ ker ga je osvojilo socutje, kripa-
javistam. Ali ni to torej bozanska Sibkost? Ali ni socutje
bozansko Custvo, ki ga ne gre tako zavracati z ostrim oSteva-
njem? Ali pa se samo soofamo z blagovestjo vojne in junas-
tva /.../ Ko v kasnejSem poglavju nasteva bozanske lastnosti
pri ¢loveku, mednje celd sam ucitelj uvrsca soCustvovanje do
drugih bitij, plemenitost, odsotnost jeze in zelje po ubijanju
ter prizadetju drugih, kot tudi neustrasnost, dobro voljo in
energijo. Grobost, trdost, krutost in zadovoljstvo pri ubijanju
sovraznikov, kopicenje dobrin in nepravicni uzitki so asuri¢ne
lastnosti. Izhajajo iz nasilne titanske narave, ki zanikuje
Bozansko v svetu in v ¢loveku in kot edino svoje bozanstvo
Casti. ArdZzuna torej ne zasluzi oStevanja s katerega koli od teh
vidikov.

Obstaja bozansko usmiljenje, ki se spusca na nas z viSav
/.../ Tak$no usmiljenje gleda na bitko in spopad, na ¢lovekove
kreposti in Sibkosti, na njegove vrline in napake, veselje in
trpljenje, na njegovo spoznanje in nevednost, modrost in no-
rost, na njegova tezenja in neuspehe z ljubeznijo, z modrostjo
in s spokojno mocjo ter vse to uporabi, da bi pomagalo in ga
zdravilo. Pri svetniku ali ¢lovekoljubu se lahko izoblikuje v
obilje ljubezni in dobrotljivosti. Pri mislecu in junaku zavza-
me Sirino in mo¢ koristne modrosti in moc¢i. To je tisto
soCustvovanje arijskega bojevnika, dusa njegovega vitestva,
ki ne bo prizadela zatiranih, ranjenih in padlih, ampak jim bo
pomagala in jih §citila. Je pa bozansko socustvovanje tudi
tisto, ki pobija moc¢nega tirana in domisljavega zatiralca, ne s
srdom in sovrastvom, kajti to nista visoki bozanski lastnosti
(srd Boga nad gresnikom, bozje sovrastvo nad hudobnim, to
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sta zgodbi napol razsvetljenih verstev, kot je tudi zgodba o
veénih mukah v peklu, ki so jo iznasla), ampak, kot je stara
indijska duhovnost povsem jasno videla: s prav toliko lju-
bezni in socutja za mocnega titana, ki se moti s svojo mocjo
in ki ga pobije zaradi njegovih grehov, kot za trpece in zati-
rane, ki jih je treba resiti njegovega nasilja in krivic.

Toda to ni tak$no socutje, ki zene ArdZzuno, da odklanja
svoje delo in poslanstvo. Ne gre za socutje, ampak za nemoc,
polno slabotnega obzalovanja samega sebe, za izogibanje
dusevnemu trpljenju, ki mu ga nalaga njegovo dejanje /.../; in
med vsemi stvarmi je smiljenje samemu sebi med vsemi raz-
polozenji najbolj prostasko in nearijsko. Tudi socutje do
drugih je nekaksna vrsta popustljivosti do samega sebe; gre za
fizi¢no izogibanje Zivcev pred ubijanjem, za sebi¢no Custveno
izmikanje srca pred uni¢enjem Dhritarastrovcev, ker so "nasi
ljudje" in bo zivljenje brez njih prazno. Tako socutje je Sibkost
uma in Cutil, Sibkost, ki koristi manj razvitim ljudem, ki mora-
jo biti §ibki, ker bi bili sicer pretrdi in kruti, kajti bolj grobe
oblike Cutne sebi¢nosti morajo zdraviti z blagimi, vase mora-
jo priklicati tamas, princip slabotnosti, da pri umerjanju moci
in prekomernosti svojih radzasi¢nih strasti pomaga satvi,
principu luci. To pa ni pravi nacin za razvitega Arijca, ki ne
sme rasti s Sibkostjo, ampak z vzpenjanjem k vedno vedji
moci. Ardzuna je bozanski ¢lovek, vzorec ¢loveka v nastaja-
nju, ki so ga izbrali bogovi. Ima delo, ki mu je bilo dodeljeno,
ob sebi v vozu ima Boga in v svoji roki nebeski lok Gandivo,
pred seboj pa prvake nepostenosti in nasprotnike bozanskega
vodstva sveta. Nobene pravice nima, da bi se o tem, kaj stori-
ti in kaj ne, odlocal po svojih Custvih in strasteh ali se izogibal
potrebnemu unicevanju zaradi zahtev svojega sebi¢nega srca
in razuma, ali pa odklonil svoje delo zato, ker mu bo
povzrocilo zalostno in puhlo zivljenje ali ker zemeljski dosez-
ki zanj nimajo vrednosti brez tisocev, ki jih mora pogubiti.
Vse to je padec iz vi§je narave. Videti mora samo delo, ki ga
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je treba opraviti, kartavjam karma, poslusati samo bozanski
ukaz, ki prehaja skozi njegovo bojevnisko naravo, ¢utiti samo
za svet in usodo Clovestva, katero ga klice, kot da je od Boga
poslan ¢lovek, ki naj pripomore pri napredovanju in ocisti
svojo pot temnih vojska, ki ga oblegajo.

Ardzuna:
4. O, Madhusudana, kako naj pobijem BhiSmo in Dro-
no, oba vredna ¢ascenja, o, Ubijalec sovraznikov?

5. Bolje je Ziveti od milo$¢ine, kot ubiti ta plemenita
utitelja. Ce ju ubijem, bo vse moje uZivanje bogastva in
Zelja na tem svetu omadeZevano z njuno krvjo.

6. Tezko je reci, kaj je bolje: da jih premagamo ali da
nas oni premagajo. Nasproti nam stojijo Dhritarastrovci.
Ce jih pobijemo, nam ne bo ve¢ mar za Zivljenje.

Se vedno poskusa upravi¢iti svoje odklanjanje delovanja in
v svojo podporo postavlja v ospredje zahteve zivénega in Cu-
tnega bitja, ki se izmika pokolu, kateremu sledijo s krvjo oma-
dezevani uzitki, zahtevam svojega srca, ki se mu upira zalost
in praznost zivljenja, ki bo sledila njegovim dejanjem, zahte-
vi svojih obicajnih moralnih pojmovanj, ki so se ustrasila
potrebe po pobijanju svojih gurujev, BhisSme in Drone, zahte-
vi svojega razuma, ki ne vidi ni¢esar dobrega, ampak samo
Skodljive posledice straSnega in nasilnega dela, ki mu je
dodeljeno.

Toda konéni ucinek je ta, da vseobsezni notranji bankrot, ki
ga ArdZuna izrazi, s tem ko pove, da je do skrajnosti zbegana
njegova celotna zavestna bit, ne samo misljenje, ampak tudi
srce, vitalne zelje skratka vse, in nikjer ne najde dharme,
nobene veljavne postave delovanja. Samo zaradi tega se
zateCe h Krisni kot ucenec. "Daj mi," dejansko prosi, "tisto,
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kar sem izgubil, pravo postavo, prave smernice za delovanje,
pot, po kateri bom lahko zanesljivo hodil."

7. Pomanjkanje duha mi je odvzelo (pravo junasko)
naravo. Popolnoma sem zbegan glede tega, kaj je prav in
kaj ne. Sprasujem te: kaj je dobro in kaj slabo. Povej mi
dokonéno. Tvoj ucenec sem in iS¢em utehe pri tebi. Poja-
sni mi.

8. Ne vem, kaj bi me reSilo Zalosti, ki mi hromi cutila,
celé ¢e bi pridobil bogato kraljestvo brez primere na
zemlji ali cel6 nadvlado nad bogovi.

Sandzaja:

9. Ko je tako govoril HriSikesi, je Gudake$a, bic¢
sovraznikov rekel Govindi: ""Ne bom se bojeval," in utih-
nil.

V svojem odzivu Kri$ni Ardzuna sprejema oStevanje celd
takrat, ko se upira ukazu in ga odklanja. Zaveda se svojih
Sibkosti in vendar se jim podreja. Pomanjkanje duha je iz
njega izgnalo njegovo pravo junasko naravo. Popolnoma je
zbegan glede tega, kaj je prav in kaj ni, in bozanskega prijate-
lja sprejme kot svojega ucitelja. Toda Custvene in razumske
opore, na katere je naslanjal svoj obcutek za pravi¢nost, so bi-
le povsem ovrzene in ne more ubogati ukaza, ki se navidezno
nanas$a samo na stara staliS¢a in mu za delovanje ne ponuja
novih izhodis¢. Svoje odklanjanje delovanja poskusa Se ve-
dno opraviciti in v podporo temu poudarja zahteve svojega
zivénega in Cutnega bitja, ki se izogiba klanju in s krvjo
omadezevanim uzitkom kot njegovim posledicam, zahteve
svojega srca, ki se upira bednemu in praznemu Zzivljenju kot
posledici taksnega dejanja, zahteve svojih obic¢ajnih moralnih
pojmovanj, ki se zgrazajo nad potrebo po pobitju svojih
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uciteljev Bhisme in Drone, in zahtevi svojega razuma, ki ne
vidi ni¢esar dobrega, ampak samo zle posledice strasnega in
nasilnega dejanja, ki naj bi ga opravil. Odlo¢il se je, da se na
temelju starih misli in motivov ne bo boril, in za svoje opore-
kanje, za katerega misli, da ga ni mogoce izpodbijati, tiho
caka na odgovor. Te zahteve ArdZzuninega sebi¢nega bitja so
tiste, ki jih namerava KriSna najprej uniciti, da bi s tem
napravil prostor za viSje zakonitosti, ki bodo presegle vse
sebi¢ne motive in dejanja.

10. Tako potrtemu, o, Bharata, je HriSikesa med obema
vojskama smehljaje dejal:

Odgovor ucitelja poteka v dveh razli¢nih smereh: najprej
jske kulture, v kateri je bil Ardzuna vzgojen, drugic pa izhaja iz
bolj utemeljenega in bolj zaupnega spoznanja, ki se odpira h
globljim resnicam naSega bivanja in ki je pravo iz-hodisce
Gitinega nauka. Prvi odgovor se nanasa na filozofske in
moralne pojme vedske filozofije ter druzbeno pojmovanje
dolZnosti in Casti, ki so oblikovale eti¢no osnovo arijske druzbe.

Blazeni Gospod:

11. Zalujes za tistimi, za katerimi ne gre Zalovati, pa mi
vendarle govori$§ modro. Toda modri nikoli ne Zalujejo niti
za Zivimi niti za mrtvimi.

12. Ni res, da me kdaj ni bilo, da tebe ali teh vladarjev
ni bilo; prav tako ni res, da bo kateri koli izmed nas v
bodoce preminil.

13. Tako kot uteleSena dusSa dozivi v telesu otrostvo,
mladost in starost, preide tudi v drugo telo. Umirjenega in
modrega ¢loveka to ne slepi.
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Ardzuna je poskusSal svoj ugovor upravi€iti na eti¢nih in
razumskih osnovah, vendar je z besedami navidezne racional-
nosti zgolj prikrival upor svojih nevednih in neukrocenih
Custev. O telesnem zivljenju in smrti je govoril tako, kot bi bili
to prvotni resni¢nosti. Toda za modreca in misleca nista
bistveni. Zalost zaradi telesne smrti svojih prijateljev in
sorodnikov je bridkost, ki je modrost in pravo spoznanje Ziv-
ljenja ne podkrepljujeta. Razsvetljeni ¢lovek ne zaluje niti za
zivimi niti za mrtvimi, saj ve, da sta trpljenje in smrt le
pripetljaja v zgodovini duse. Dusa je resnicna, ne pa telo. Vsi
ti kralji, za katerih blizajo¢o smrtjo zaluje, so Ze ziveli prej in
bodo spet ziveli v ¢loveskem telesu. Kajti tako kot dusa fi-
zi¢no prehaja skozi otrostvo, mladost in starost, tako prehaja
tudi od telesa do telesa. Umirjen in moder ¢lovek, dhira, mi-
slec, ki gleda na zivljenje umirjeno in si ne dovoli, da bi ga
motili in zaslepili njegovi obcutki in Custva, se ne da zaslepi-
ti s snovnimi videzi. Ne popusca zahtevam krvi, zivcev in
srca, da bi zamegljevale njegovo presojanje ali nasprotovale
njegovemu spoznavanju. Gleda prek navideznih dejstev in se
dviga nad Custvene in telesne Zelje nevedne narave, k prave-
mu in edinemu cilju ¢loveskega bivanja.

14. Stiki cutil s predmeti, ki povzroc¢ajo vrocino in
mraz, ugodje in bole¢ino, so prehodne stvari, ki pridejo in
minejo. Treba se jih je nauciti prenasati, o, Bharata!

Te stvari je treba prenasati, dokler jih ne premagamo, dok-
ler osvobojenemu ¢loveku ne povzrocajo vec bolecine, dokler
ni z modro in mirno ravnodusnostjo sposoben sprejemati
dogodkov v svetu, najsi bodo veseli ali zalostni, tako kot jih
sprejme spokojni ve¢ni Duh v nas. To, da nas motita zalost in
groza, kot v primeru ArdZzune, da nas odvracata s poti, ki bi jo
morali prehoditi, da nas premaguje obzalovanje samega sebe,
da ne prenesemo zalosti in se izmikamo neizogibnim in vsak-
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danjim okolis¢inam telesne smrti, je nearijska nevednost. To
ni arijska pot vzpenjanja k nesmrtnemu Zzivljenju s hladno
odlo¢nostjo.

15. Clovek, ki ga vse to niti ne moti niti mu ne povzro¢a
bolecine, ki je trden in moder, ravnodusen do uZitka in
trpljenja, je zrel za nesmrtnost, o, najboljsi med ljudmi.

/.../¢lovesko zivljenje in smrt, ki se ponavljata skozi dolga
obdobja v velikih ciklusih sveta, sta samo dolgotrajno napre-
dovanje, s katerim se ¢lovek pripravlja in usposablja za nes-
mrtnost. Kako pa naj se pripravi? Kdo je ustrezen? Clovek, ki
se povzpne nad to, da bi sebe pojmoval kot zivljenje in telo,
tak, ki ne sprejema snovnih in ¢utnih dotikov sveta po njihovi
lastni vrednosti ali vrednosti, ki jim jih pripisuje fizi¢ni
Clovek, tak, ki pozna sebe in druge kot duse, se uci Ziveti v
svoji dusi in ne v svojem telesu, ter ravna tudi z drugimi kot
z dusami, ne pa zgolj kot s telesnimi bitji. Saj z nesmrtnostjo
ni misljeno prezivetje smrti, kar je vsakemu bitju, ki se rodi z
umom Ze dano, ampak preseganje Zivljenja in smrti. Pomeni
vzpon, s pomocjo katerega ¢lovek preneha ziveti kot telo, ki
ga seznanja um, in nazadnje zivi kot duh in v Duhu. Kdorkoli
zaluje, je suzenj obcutkov in Custev in se ga dotaknejo min-
ljive stvari, ne izpolnjuje pogojev za nesmrtnost. Te stvari se
morajo porajati, dokler niso obvladane, dokler osvobojene-
mu Cloveku ne povzrocajo ve¢ bolecine, dokler ni sposoben
vseh materialnih dogajanj sveta, bodisi radostnih bodisi
zalostnih sprejemati z modro in spokojno ravnodusnostjo,
celd tako kot jih sprejema neskaljeni ve¢ni Duh, skrit v nas.
Biti moten zaradi gorja in groze, kot je bil moten Ardzuna, se
pustiti od njih zavesti s poti, ki jo je treba prehoditi, se pusti-
ti premagati samoobzalovanju in nestrpnosti do bolecine, se
izogniti neizogibnemu in vsakdanjemu dogodku smrti telesa,
je nearijska nevednost. To ni pot arijskega hladnokrvnega
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vzpenjanja k nesmrtnosti.

16. Tisto, kar resni¢no je, ne more preminiti, tako kot
tudi tisto Cesar ni, ne more nastati. Modreci, ki so za-
znavali bistveno resnico, so poznali to naravo nasprotja
med 'je' in 'ni'.

Tisto, kar resni¢no je, ne more preminiti, tako kot tudi tisto
Cesar ni, ne more nastati. Dusa je in ne more preminiti. To
nasprotje med "je" in "ni", to nihanje bivanja in nastajanja, ki
je gledanje uma na bivanje, ima svoj konec v spoznanju, da je
dusa edina neizginljiva bit iz katere izhaja vse vesolje. Konc-
na telesa imajo svoj konec, tisto pa, kar telesa poseduje in
uporablja, je neskon¢no, neomejeno, vecno, neunicljivo.

17. Spoznaj, da je tisto, kar vse preZema, neunicljivo.

Nih¢e ne more uniciti Neminljivega.

18. Telesa preminejo, tisto, kar jih uteleSa, pa je nes-
kon¢no, neomejljivo, veéno in neunicljivo. Zato se bojuj,
o, Bharata!

19. Resnice ne zaznava niti tisti, ki v njem vidi ubijalca
niti oni, ki misli, da je tisto ubito. Tisto ne ubija in ne more
biti ubito.

20. Ne rodi se in ne umre, niti ni nekaj, kar enkrat na-
stane in kar, ko enkrat premine, ne bo ve¢ oZivelo. Je ne-

ee v

rojeno, starodavno, vecno. S tem, da ubijes$ telo, ni ubito.

21. Kako naj ga clovek, ki ga pozna kot nerojeno,
nespremenljivo, ve¢no in neminljivo, ubije ali povzrodi
uboj, o, Partha?
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22. Tako kot ¢lovek zamenja ponoSeno oblacilo za no-
vo, tudi uteleSena duSa odvrzZe stara telesa in si nadene
nova.

23. OroZje ga ne rani, ogenj ga ne opece, voda ga ne
zmoC€i in veter ga ne posusi.

24. Neranljivo je in negorljivo, ni ga mogoce niti zmo-
¢iti niti posusiti. Vec¢no je enako, negibljivo, vsepreZzema-
joce in za vselej.

25. V Srutijih je opisano kot nevidno, nepredstavljivo in
nespremenljivo. Ker ga torej kot takega poznas, ne Zaluj.

Cesa takega, kot je smrt, ni. Kar umre, je telo in ne &lovek
/.../ in po ¢em je pri tem treba zalovati, se studiti in zgrazati?
/.../ kdo lahko ubije nesmrtnega duha?

26. Ceprav misli$, da je podvrZeno rojevanju in umi-
ranju, Se vedno ne bi smel Zalovati, o, Mo¢no oborozZeni.

Celo ¢e bi bila resnica o nasem bitju manj nenavadna,
Sirnejsa, se je smrt in zivljenje ne bi dotikala, ¢e bi bila bit
nenehno podvrzena rojevanju in umiranju, Se vedno ne bi
smelo biti umiranje bitij vzrok zalovanja. To je namrec
neizogibna okolis¢ina samorazodevanja duse.

27. Kajti rojeni zagotovo umrejo in mrtvi se zagotovo
rodijo. Kar je torej neizogibno, naj ne bi bilo vzrok tvoje
Zalosti.

28. Na zacetku so bitja nevidna, vmes so vidna, in ko raz-
padejo, so spet nevidna, o, Bharata. Za ¢em naj bi zZaloval?
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Vznemirjenje, ki ga povzrocijo fizi€ni um in Cutila v zvezi
s smrtjo in grozo pred smrtjo, bodisi na bolniski postelji bodi-
si na bojiscu, je najnevednejse med vsemi mocnimi vznemi-
rjenji. Nase zalovanje zaradi smrti ljudi je nevedno Zalovanje
za tistimi, za katerimi se Zaluje brez razloga zalovati, saj niti
niso prenehali obstajati niti niso utrpeli kaks$ne bolece ali gro-
zne spremembe svojega stanja. Ni¢ manj ne bivajo onkraj smrti
in niso v tistih okolis¢inah ni¢ bolj nesrecni kot v zivljenju.

29. Nekateri ga vidijo kot skrivnost, drugi govore o
njem kot o skrivnosti, tretji sliSijo o njem kot o skrivnosti,
pa vendar tudi ce sliSijo, ga nihce ne pozna.

Vsakdo je tista bit, Edini, tisto BoZansko, na katerega gle-
damo, o njem govorimo in poslu§amo kot o ne¢em cudovitem
onkraj nasega dojemanja, saj po vsem svojem iskanju in raz-
glasanju spoznanja in ucenja od tistih, ki naj bi vedeli, Se
noben c¢loveski um ni spoznal Absoluta. To je tisto, kar svet
zakriva, mojster telesa. Vse zivljenje je le senca; prihod duse
v fizino pojavnost in njeno zapuscanje ob smrti sta samo nje-
gova manjsa vzgiba.

30. Prebivalec vsakega telesa je vecen in neunicljiv, o,
Bharata. Zato za nikomer ne Zaluj.

Samo eno je resnica, v kateri moramo ziveti: Ve¢ni se raz-
odeva kot ¢loveska dusa v velikem krogu svojega romanja, v
katerem sta rojstvo in smrt le obcestna kamna2, onstranski
svetovi, pocivali§¢a, vse sre¢ne ali nesre¢ne zivljenjske oko-
lis¢ine sredstva za nas napredek, za bitko in zmago, ter nesm-
rtnost dom, h kateremu potuje dusa /.../

2 Misljeni so kamni, ki oznacujejo razdaljo. (Op. prev.)
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To visoko in veliko spoznanje, ta naporna samodisciplina
uma in duse, s katero naj bi se povzpeli onkraj glasnih zahtev
Custev in prevare Cutil do pravega samospoznanja, nas res
lahko osvobodi zalosti in zmote /.../ Lahko nas nauc¢i mirno
gledati na najhujSe napade Zivljenja, na telesno smrt pa kot na
malenkost /.../ Kako pa to opravicuje dejanje, ki se zahteva od
Ardzune, in poboj na Kuruksetri? Odgovor je ta, da je dejan-
je, ki ga mora Ardzuna opraviti na poti, ki je pred njim. V
okviru dejavnosti, ki jih od njega zahteva njegova svadharma,
njegova druzbena vloga, postava njegovega zivljenja in bitja,
je to neizogibno.

31. Dalje, ¢e upoStevas svojo dharmo, ne bi smel tre-
petati, saj za kSatrijo ni vecje dobrine, kot je pravicna
bitka.

Tisti, ki se lotevajo notranjega in zunanjega boja celd do
najbolj fizicnega izmed vseh, se pravi vojne, so ksatrije, silni
ljudje. Vojna, sila, plemenitost, pogum so njihova narava,
zasCita pravice in nepopustljivo sprejemanje bojne zastave sta
njihova vrlina in dolznost.

Da bi v svoji razlagi odgovoril na Ardzunino tozbo, ¢es da
bo zaradi smrti sorodnikov njegovo Zivljenje pusto in prazno,
je ucitelj za krajsi ¢as presel na drugo temo. Kaj je pravi cilj
kSatrijevega Zzivljenja in njegova prava sre¢a? Njegovo
najvecje zadovoljstvo ni zadovoljevanje samega sebe, druzin-
ska sreCa, udobno Zzivljenje in mirno veselje s prijatelji in
sorodniki, ampak je njegov pravi zivljenjski cilj boj za pra-
vicnost, najti stvar, za katero lahko daruje svoje zivljenje in si
z zmago pridobi venec in slavo junaka.

32. Srecni so kSatrije, ko se jim ponudi moZnost takSne
bitke, ki je kot odprta vrata v nebesa.
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33. Toda ¢e se ne boS bojeval v tej bitki za pravi¢nost,
potem si opustil svojo svadharmo in slavo ter tako gresil.

Saj med pravilnim in napacnim, med pravico in krivico,
med silo, ki $¢iti, ter silo, ki zatira in tlaci, poteka nenchen
boj, in ko se enkrat to prenese na raven fizicnega spopada,
borec in zastavonoSa Pravice ne sme trepetati in se tresti zara-
di nasilne in grozne narave dela, ki ga mora opraviti. Ne sme
zapustiti svojih privrzencev ali soborcev, izdati svoje stvari in
v prah odvreci merila Resnice in Pravice po sojenju. Ne sme
dopustiti, da ga poteptajo v blato s krvjo omadezevani Skor-
nji tlacitelja, ker je usmiljen do nasilnih in krutih, ali fizicne
grozljivosti razseznosti predvidenega unicenja.

34. Poleg tega bodo ljudje o tebi govorili stvari, ki ti ne
bodo v ¢ast. Za plemenitega ¢loveka pa je necast slabsa od
smrti.

35. Mogo¢ni vojsc¢aki bodo mislili, da si zbezal z bojisca
zaradi strahu, in pri tistih, ki so te neko¢ cenili, bo§ izgu-
bil ugled.

36. Tvoji sovrazniki bodo o tebi govorili mnogo ne-
spodobnih besed, ki bodo obrekovale tvojo mo¢. Kaj je
bolj vredno obzZalovanja kot to?

Tistim, ki so padli plemenito, predstavljajo bojevanje,
pogum, mo¢, vladanje in cast nebesa, bojevnikov ideal.
ZmanjSevati ta ideal, dopuscati omadezevanje te Casti, dajati
zgled junaka med junaki, katerih dejanje je izpostavljeno
ocitku bojazljivosti in Sibkosti ter tako znizevati moralna me-
rila ¢lovestva pomeni biti neposSten do sebe in zahtev sveta do
svojih vodij in kraljev.
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37. Ubit bo§ dosegel nebesa, zmagovit bo§ uZzival na
zemlji. Vstani torej, o, Kuntin sin, odlocen za boj.

Ta junaski poziv se morda zdi na nizji ravni kot stoi¢na
duhovnost pred njim in globlja duhovnost, ki sledi. V nasled-
nji kitici ga namre¢ ucitelj poziva, naj v svoji dusi izenaci
zalost in veselje, dobicek in izgubo, zmago in poraz in se nato
loti boja — kar je pravi nauk Gite. Toda indijska etika je za
razvijanje Clovekovega moralnega in duhovnega zivljenja
prakti¢no vedno potrebovala stopnjevanje idealov. Ideal ksa-
trije, ideal Stirih stanov, je tu prikazan s svojega druzbenega
vidika, ne pa, kot kasneje, v svojem duhovnem pomenu. To,
pravi Kri$na, je moj odgovor na tvoje vztrajanje pri veselju in
zalosti ter posledici tvojih dejanj kot motivu za delovanje.
Pokazal sem ti Ze, v katero smer ti kaze vi§je spoznanje o biti
in svetu. Sedaj pa sem ti pokazal, katero smer ti kazeta
druzbena dolZnost in eti¢ne norme tvojega reda, svadharmam
api caveksja. Katerega koli od obeh bos uposteval, bodo
posledice enake. Ce pa nisi zadovoljen s svojo druzbeno
dolznostjo in odlikami svojega reda, ¢e mislis, da te vodi v
zalost in greh, tedaj ti zapovedujem, da se dvignes k vi§jemu,

38. Naj ti bodo Zalost in veselje, izguba ali dobicek,
zmaga ali poraz enaki, potem pa se podaj v boj. Tako ne
bos gresil.

Tak odgovor je dobil ArdZzuna na osnovi najvisjega spo-
znanja in eti¢nih idealov svojega ljudstva in dobe na svoje
opraviCevanje zalosti, na izgovarjanje glede upiranja pobija-
nju, opravi¢evanje obcutka greha in izgovor o slabih posledi-
cah svojega delovanja.

Kam to privede, si oglejmo s preprostimi besedami in z
vidika problema, ki povzro¢a Ardzunine tezave in zavraca-
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nja. Njegova ¢loveska in druzbena dolznost je, da opravlja
pomembno vlogo ksatrije, brez katere ni mogoce ohranjati
druzbene ureditve, ni mogoce upravicevati narodovih idealov,
ni mogoce podpirati skladnega pravicnega reda napram
anarhi¢nemu nasilju zatiranja, zla in krivice. Pa vendar poziv
k dolznosti protagonista prizadevanja ne zadovoljuje vec, saj
se v grozljivi resni¢nosti Kuruksetre predstavlja v kruti, osu-
pljivi in dvoumni podobi. Izvajanje svojih druzbenih dolzno-
sti nenadoma pomeni pristanek na velike posledice greha,
zalosti in trpljenja. Pokaze se, da namesto k temu privedejo
obicajna sredstva za vzdrzevanje druzbenega reda in pravice
k velikemu neredu in zme$njavi. Pravilo pravi¢nih zahtev in
interesov, tisto, Cemur pravimo pravi¢nost, mu tu ne pomaga,
kajti kraljestvo, ki si ga mora priboriti zase in za svoje brate
in zaveznike, je po pravici res njihovo, zahteva po njem pa
pomeni unicenje asuri¢ne tiranije in obrambo pravic. Toda to
je s krvjo omadezevana pravica in kraljestvo bi posedovali
zalostni, omadezevani z velikim grehom, z ogromno $kodo
druzbi in s pravim zlo¢inom nad narodom. Ni¢ bolj ne poma-
ga pravilo dharme, eti¢ne pravicnosti. Kajti tu gre za konflikt
med dharmami. Da bi resili to vprasanje je potrebno novo in
vi§je pravilo. Toda kaksno je to pravilo?

Ena od moznih resitev, s katero se je lahko soociti in jo
izvesti, je ta, da se umaknemo z dela, se zateCemo v svetnisko
nedejavnost in pustimo pomanjkljivi svet z njegovimi nezado-
voljivimi postopki in nagibi, naj skrbi sam zase. Toda to je
presekanje vozla, kar je Ucitelj odlo¢no prepovedal. Mojster
sveta, ki je mojster vseh svojih dejanj in katerega svet je polje
delovanja, zahteva ¢lovekovo dejavnost, pa najsi poteka prek
ega in v nevednosti, ob delni lu¢i omejenega ¢loveskega razu-
ma, ali pa posveceno z vi§je in preglednejSe ravni videnja in
nagiba. Prav tako bi bila ena od resitev, da bi to dejanje
opustili kot zlo, k ¢emur se obicajno zateka kratkovidni mora-
lizirajo¢i um, toda Ucitelj ne pristaja niti na ta pobeg.



58

ArdZunino vzdrzanje boja bi povzro¢ilo mnogo veéji greh in
zlo. Ce bi sploh ué¢inkovalo, bi pomenilo zmagoslavje slabega
in krivice ter zavracanje njegovega lastnega poslanstva kot
orodja bozanskega delovanja. Huda kriza v usodi naroda ni
posledica kakega slepega vzgiba sil ali samo zaradi zmedene-
ga spopada cloveskih idej, interesov, strasti, sebic¢nosti,
ampak zaradi Volje, ki je v ozadju teh zunanjih videzov. To
resnico mora Ardzuna spregledati. Nauciti se mora delovati
brezosebno, hladnokrvno, ne kot orodje svojih malih osebnih
zelja in ¢loveskih Sibkosti, ampak zaradi vecje in sijajnejse
Moci, vecje vsevedne bozanske in obée Volje.

To je vera arijskega bojevnika. "Spoznaj Boga," pravi,
"spoznaj sebe in pomagaj ¢loveku. Zas¢iti pravi¢nost in svoj
boj v svetu bojuj brez strahu, Sibkosti ali omahovanja. Ti si
veéni in neminljivi duh in tvoja dusSa je na svoji poti k ne-
smrtnosti. Zivljenje in smrt nista ni¢, prav tako pa tudi zalost,
rane in trpljenje ne, kajti te je treba premagati in preseci. Ne
glej za svoje lastno veselje, dosezke in dobicek, marve¢ nav-
zgor in naokrog: navzgor k bles¢e¢im vrhovom, h katerim se
vzpenjas, naokoli pa na svet bitke in nadlog, kjer se resno
spopadajo dobro in zlo, napredek in nazadovanje. Ljudje te
klicejo, klicejo pomo¢ svojega mocCnega junaka. Pomagaj
torej, bojuj se. Unicuj, kadar mora svet napredovati s pomocjo
uni¢evanja, toda ne sovrazi tistih, ki jih unicis, a tudi ne zaluj
za tistimi, ki preminejo. Glej povsod eno samo bit, vedi, da so
vsi ljudje nesmrtne duse in je telo samo prah. Opravi svoje
delo mirno, z mocjo in ravnodus$nostjo, bojuj se in veliko-
dusno umri ali mogo¢no zmagaj. To je namrec delo, ki sta ti
ga Bog in tvoja narava dodelila, da ga opravis."

II. Sankhja in joga
Takoj zatem ko je koncal svoj prvi in kratki odgovor na Ar-
dzunine tezave in v prvih besedah, ki odzvanjajo vodilno mi-
sel duhovne resitve, Ucitelj poudari razliko, ki je za razu-
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mevanje Gite najpomembnejsa: razliko med sankhjo in jogo.

39. Tak$na je modrost (razumno spoznanje in volja),
kot ti jo posreduje sankhja. Sedaj pa poslusaj to z razlago
joge, kajti ¢e boS s to modrostjo v jogi, o, Prithin sin, bo§
odvrgel vezi dejanj.

Celoten smoter prvih Sestih poglavij Gite je v obSirnem
okviru vedantske resnice sintetizirati dve metodi, ki ju nava-
dno stejejo kot razli¢ni in celd nasprotni: metodo sankhje in
metodo joge. Za izhodisCe in osnovo vzame sankhjo. Toda ze
od vsega zacetka in z vse ve¢jim poudarjanjem jo prezemajo
ideje in metode joge in jo v njenem duhu tudi preoblikujejo.
Prakti¢na razlika, ki se je verjetno pokazala vernim ljudem
tistih Casov, je prvi€ ta, da je sankhja napredovala prek spo-
znavanja in s pomocjo joge razumevanja, medteem ko je joga
napredovala prek delovanja in s preobrazbo dejavne zavesti,
kot drugi¢ za dodatek k prvem razlikovanju, sankhja vodi k
popolni pasivnosti in opustitvi delovanja, sannjasa, medtem
ko joga meni, da popolnoma zadostuje notranja opustitev
zelja, preciscenje subjektivnega principa, kar pripelje do delo-
vanja in njegovega usmerjanja k Bogu, k bozanskemu biva-
nju in k osvoboditvi. Vendar sta obe imeli isti cilj: preseganje
rojstva, zemeljskega bivanja in zdruzitev ¢loveske duse z

V svojem temelju je Gita vedantsko delo. Steje med priz-
nana avtoritativna dela vedantskega nauka /.../ Se vedno pa so
njene vedantske ideje vseskozi obarvane z idejami sankhje in
nac¢inom razmisljanja joge, zaradi ¢esar dobi njena filozofija
poseben sinteti¢ni znacaj /.../

Kaj sta torej sankhja in joga, o katerih govori Gita? Prav
gotovo to nista sestava, ki sta prisla do nas pod tema imeno-
ma, kot jih navajata Sankhja karika 18vara KriSne in
Patandzalijevi Reki o jogi. Ta sankhja ni sestav karike, vsaj ne



60

take, kot jo na sploSno razumemo, saj Gita nikjer ne priznava
mnogoterosti Purus kot prvotne resnice bivanja in zanosno
trdi tisto, kar tradicionalna sankhja vneto zanika: Edinega kot
Bit in Puruso in spet Edinega kot Gospoda, I$varo ali Puruso-
tamo in I$varo kot vzrok vesolja. Tradicionalna sankhja je, e
uporabimo sodobno razlikovanje, ateisticna, sankhja Gite pa
sprejme in spretno uskladi teistiCna, panteisti¢na in monistic-
na gledanja na vesolje.

Ta joga tudi ni sestav joge po Patandzaliju, kajti tisto je
povsem subjektivna metoda radzajoge, notranja disciplina,
omejena, togo izoblikovana, natan¢no in znanstveno stopnje-
vana in metoda, s katero se um postopoma umiri in dvigne v
samadhi, tako da lahko doseZzemo zaCasne in vecne rezultate
tega preseganja samega sebe: zacasne v veliki razsiritvi dus-
nega spoznanja in moci, vecne pa v bozanski zdruzitvi. Toda
joga Gite je Sirok, gnetljiv in veCstranski sestav z razli¢nimi
sestavinami, ki jih uspes$no uglasa nekaks$no naravno in zivo
prilagajanje. Izmed teh sestavin pa je radzajoga le ena in Se to
ne najpomembnejSa in najbolj bistvena /.../ Skladno s tem je
njeno pojmovanje samadhija povsem razlicno od navadnega
pojmovanja jogijskega zamaknjenja. In medtem, ko pripisuje
Patandzali delovanju za moralno precis€enje in religiozno
osredotocenje le zacetni pomen, gre Gita tako dale¢, da
napravi delovanje za posebno znacilnost joge /.../

Toliko naj povemo, da bi se izognili vsakr$ni miselni
zmesnjavi, do katere lahko pride z uporabo znanih besed v
SirSem pomenu, kot je njihov tehni¢ni pomen, ki ga sedaj po-
znamo. Vendar pa Gita sprejme vse, kar je bistveno v sestavih
sankhje in joge, vse, kar je v njiju Sirokega, nepristranskega in
vsesplos$no resni¢nega, ¢eprav se z njima, kot nasprotujo¢ima
si Solama, ne omejuje. Njena sankhja je nepristranska in ve-
dantska sankhja, tak$na, kot jo najdemo v njenih prvih nacelih
in sestavinah v veliki vedantski sintezi upanisad in v kasnej-
Sem razvoju puran. Njena ideja o jogi je Siroka in naceloma
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vsebuje subjektivno urjenje in notranje spreminjanje, ki je
potrebno, da najdemo Bit ali doseZemo zdruzitev z Bogom,
radZajoga je le njena posebna usmeritev /.../

Kaj pa so resnice sankhje? Filozofija je dobila svoje ime po
svojem analiti¢cnem postopku. Sankhja je razclenjevanje, na-
Stevanje, lo¢evalno in razloCevalno postavljanje nacel nasega
bivanja, ki jih navadni um vidi le kot kombinacije in posle-
dice kombinacij. Nikakor ne poskusa sintetizirati. Njeno iz-
virno stalisce je dejansko dualisti¢no, dvajta. Ne relativni dua-
lizem vedantskih Sol, ki se tako imenujejo, ampak zelo ab-
soluten in oster dualizem. Saj obstajanja ne razlaga le z enim,
ampak z dvema izvirnima naceloma, katerih medsebojno raz-
merje je vzrok sveta: PuruSa, nedejavno, in Prakriti, dejavno
nacelo. Purusa je Dusa, ne v navadnem ali popularnem pome-
nu besede, ampak cisto zavestno Bitje, negibljivo, nespre-
menljivo in samosijoCe. Prakriti je energija in njen proces.
Purusa ne pocne nicesar, ampak odseva delovanje energije in
njenih procesov. Prakriti je mehani¢na, toda s tem, da odseva
v Purusi, prevzame videz zavesti in njenih dejavnosti, in tako
nastanejo pojavi stvarjenja, ohranjanja, razpadanja, rojstva,
zivljenja in smrti, zavedanja in nezavedanja, Cutnega spozna-
vanja, razumskega spoznavanja in nevednosti, delovanja in
nedelovanja, srece in trpljenja, ki si jih Purusa pod vplivom
Prakriti pripisuje sebi samemu, Ceprav sploh niso njegovi,
ampak samo posledica vzgibov Prakriti.

Prakriti namre¢ sestavljajo tri Gune ali bistvene modalitete
energije. Satva, seme razuma, ohranja delovanje energije.
Radzas, seme sile in delovanja, ustvarja delovanje energije.
Tamas, seme lenobnosti in nerazumnosti, zanikanje satve in
radzasa, razkroji vse, kar onidve ustvarjata in ohranjata. Ko so
te tri moci energije Prakriti v ravnovesju, vse miruje, ni-
kakr$nega gibanja, delovanja ali ustvarjanja ni, in zaradi tega
ne more ni¢ odsevati v nespremenljivem sijo¢em bitju zave-
stne Duse. Ko pa je ravnotezje moteno, se znajdejo tri Gune v
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stanju neenakosti, v katerem med seboj tekmujejo in so-
ucinkujejo, in zacne se zapletena dejavnost nenehnega ustvar-
janja, ohranjanja in razkrajanja, odvijanje vesoljnih pojavov.
To se nadaljuje vse dotlej, dokler je Purusa pripravljen odsevati
motnje, ki zamracujejo njegovo vecno naravo in jo oznacujejo
kot Prakriti>. Ko pa on umakne svojo privolitev, se znajdejo
Gune v ravnotezju in dusa se vrne v svojo vecno, nespremenlji-
vo mirovanje. Osvobojena je pojavnosti. To odsevanje in umik
privolitve sta, kot kaze, edini moc¢i PurusSe. Zaradi sposobnosti
odsevanja in podpiranja je On pri¢a Narave, saksi in anumanta
Gite, vendar ne dejavna kot je ISvara. Celd njegova privolitev
je pasivna, in Se ena pasivnost je njegovo umikanje privolitve.
Vsako subjektivno ali objektivno dejanje je Dusi tuje. Ona
nima niti dejavne volje niti dejavnega razuma /.../

Glede na sankhjo sta razumnost in volja v celoti del
mehanicne energije Narave in nista lastnosti duSe. Sta naceli
budhija, enega od Stiriindvajsetih tatev, Stiriindvajsetih ve-
soljnih nacel /.../ Buddhi, nacelo razlikovanja, je hkrati razum
in volja. Je tista mo¢ v Naravi, ki razloCuje in usklajuje.
Ahankara, obcutek jazstva, je subjektivno nacelo Buddhija, ki
povzroca, da se Purusa isti s Prakriti in njenimi dejanji /.../

V nasem bivanju je prav gotovo mnogo stvari, ki jih sankh-
ja sploh ne razlozi ali pa jih vsaj ne razlozi zadovoljivo. Toda
Ce je vse, kar potrebujemo, razumska razlaga nacel vesoljnih
procesov kot osnove velike téme, ki je skupna starodavnim
filozofijam, tj. osvoboditve duse pred nadlegovanjem vesolj-
ne Narave, potem se zdita sankhjina razlaga sveta in njena pot
osvoboditve prav tako dobri in prav tako uéinkoviti kot vse
druge. Tisto, Cesar sprva ne moremo dojeti, je: zakaj vnasa v
svoj dualizem prvino pluralizma s tem, da govori o eni Prakri-
ti in mnogih Purusah /.../ Toda sankhja je svoj pluralizem mo-

3v razvoju sveta se Prakriti opira na svoje tri Gune kot izvirne tvarine stvari, ne-

razodete in nezavedne, iz katerih se druga za drugo razvije pet prvinskih stanj energije
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rala razviti zaradi svojega togega analiticnega opazovanja
principov stvari.

Je pa Se neka druga prav tako velika tezava. Ta filozofija si
tako kot druge postavlja za cilj osvoboditev. Osvoboditev se
doseze /.../ s tem, da Purusa odkloni svoj pristanek k deja-
vnosti Prakriti/.../ Tako se Gune nujno znajdejo v ravnotezju,
vesoljna igra mora prenehati, Purusa pa se vrniti k svojemu
mirnemu pocitku. Toda ¢e bi bil en sam Purusa in bi prislo do
tega umika principa razlo¢evanja od njegove utvare, bi prene-
halo vse vesolje. Kot vidimo, pa se ne zgodi ni¢ takega. Med
nestetimi milijoni doseze osvoboditev, ali se proti njej pomi-
ka, le nekaj bitij. Vse to pa na vse druge nikakor ne vpliva in
prav tako to majhno zavracanje, ki naj bi bilo konec vseh nje-
nih procesov, niti za malenkost ne zmoti vesoljne Narave v
svoji igri z njimi. To dejstvo lahko razlozimo samo s teorijo
mnogih neodvisnih Purus. Vsaka kolikor toliko logi¢na razla-
ga z vidika vedantskega monizma je lahko le majavadska, v
njej pa vse skupaj postane sanje. Tako vezanost kot osvobodi-
tev postaneta neresnicni, empiri¢ni zmoti Maje; v resnici ni nih-

ali snovi/.../ pet elementov starodavnega pojmovanja: eter, zrak, ogenj, voda in zemlja.
Treba pa si je zapomniti, da to niso prvine v sodobnem znanstvenem pomenu, ampak
subtilna stanja snovne energije, ki jih v grobem snovnem svetu ni mogoce nikjer najti v
njihovi ¢isti obliki. Vsi predmeti so nastali s kombiniranjem teh petih subtilnih stanj ali
prvin. Spet pa je vsaka od teh petih osnova za eno od petih subtilnih lastnosti energije,ali
snovi: zvoka, dotika, oblike, okusa in vonja, ki tvorijo nacine, na katere umski cut za-
znava predmete. Tako se s temi petimi prvinami snovi, nastalimi iz prvotne energije, in
temi petimi Cutnimi razmerji, preko katerih spoznavamo snov, razvije tisto, kar bi v
sodobnem jeziku imenovali objektivni vidik vesoljnega bivanja.

Trinajst drugih principov sestavlja subjektivni vidik vesoljne energije: Buddhi ali
Mabhat, Ahankara, Manas in njegovih deset ¢utnih funkcij, pet za spoznavanje, pet za
delovanje. Manas, um, je izvirni ¢ut, ki zaznava vse predmete in se nanje odziva, saj ima
istoCasno inferentno in eferentno funkcijo: sprejema z zaznavanjem, ¢emur pravi Gita
dotikanje stvari navzven, bahja sparsa, in tako oblikuje svojo predstavo o svetu in se
odziva z dejavno vitalnostjo. Toda svoje najnavadnejse funkcije sprejemanja specializira
s pomocjo petih zaznavnih organov sluha, dotika, vida, okusa in voha, katerih predmet
je petero lastnosti stvari, in specializira potrebne vitalne funkcije odzivanja s pomocjo
petih organov delovanja, ki omogocajo govor, premikanje, seganje po stvareh, izlo¢anje
in razmnozevanje. Buddhi, razlikujoci princip, je isto¢asno razum in volja. O
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nih¢e osvobojen in nihée vezan. Bolj realisticno gledanje
sankhje ne dovoljuje take prividne zamisli bivanja in zaradi
tega ne privzame taksne resitve. Tudi tu vidimo, da je mno-
goterost dus neizogiben sklep iz podatkov, ki jih nudi sankhi-
jina raz¢€lenitev bivanja.

Gita izhaja iz te analize in sprva se zdi, cel6 pri razlaganju
joge, da jo v celoti sprejema. Sprejema Prakriti, njene tri Gune
in Stiriindvajset principov. Sprejema to, da se vsakr$no deja-
vnost pripiSe Prakriti in da je Purusa pasiven. Prav tako spre-
jema mnogoterost zavestnih bitij v vesolju. Sprejema razkroj
obcutka jaza in njegovega istenja, razloCevalno dejavnost
razumne volje in preseganje dejanj treh modalitet energije kot
sredstva osvoboditve. Joga, ki naj bi jo ArdZzuna na zacetku
uril, je joga s pomocjo buddhija, razumne volje. Gre pa za
zelo pomemben odklon: Purusa se smatra kot eden in ne mno-
gi /.../ To prinese vso tezavo, ki se ji sankhjina mnogoterost
izogne, in zahteva povsem drugacno resitev. Gita jo zagotovi
s tem, da v svojo vedantsko sankhjo vnese ideje in principe
vedantske joge. Prva nova pomembna prvina na katero nale-
timo, je pojem samega Puruse /.../ V doslednem raz¢lenjeva-
nju sankhje /.../ je on prica, vir privolitve, z odsevom pa opora
delovanju Narave, saksi anumanta bharta, a ni¢ drugega.
Toda Purusa Gite je tudi Gospod Narave, je I§vara /.../ Ce je
dejanje razumne volje dejanje Prakriti, pa Purusa aktivno de-

Je tista mo¢ v naravi, ki razlocuje in usklajuje. ahankara, obcutek jazstva, je subjek-
tivni princip Buddhija, ki povzroca, da se Purusa isti s Prakriti in njenimi dejanji. Toda
ti subjektivni principi so sami po sebi prav toliko mehanicni in del nezavedne energije
kot tisti, ki sestavljajo njeno objektivno pocetje. Ce nam je tezko uvideti, kako sta lahko
razum in volja lastnosti mehani¢nega nezavestnega in sama mehanic¢na (dZada), se je
treba samo spomniti, da je tudi sodobna znanost prisla do enakih zakljuc¢kov. Celd pri
mehani¢nem delovanju atoma obstaja moc, ki jo lahko $tejemo kot nezavedno voljo, in
v vseh dejanjih narave ta prezemajoca volja nezavedno opravlja razumna dejanja.
Znanost je poskusala prikazati, da je tisto, ¢emur pravimo umska inteligenca, v bistvu
povsem isto kot tisto, kar podzavestno razlocuje in usklajuje v vseh dejavnostih snovne-
ga sveta in je sam zavestni um samo posledica in prepis mehani¢nih dejavnosti nezave-
dnega. Sankhja pa razlozi, kar sodobna znanost pu$¢a nepojasnjeno, postopek, s katerim
si mehani¢no in nezavedno nadene videz zavesti.
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janje razumne volje dejanje Prakriti, pa Purusa aktivno
prispeva vir in lu¢ inteligentnosti. On ni samo pric¢a, ampak
Gospod, Poznavalec, mojster spoznanja in volje, dznjata
njenega umika iz dejavnosti. V sankhji sta vzrok vesolja
Purusa in Prakriti v svoji dvojnosti, v tej sinteticni sankhji pa
je vzrok vesolja Purusa s svojo Prakriti. Vidimo, kako dalec¢
smo prispeli od togega purizma tradicionalnega razclenjeva-
nja/.../

Kaj pa glede mnogoterosti zavestnih bitij v vesolju? Ni¢
kaj ne izgledajo, da bi bila Gospod, ampak kar precej kot
Negospod, anisa, saj so podvrzena delovanju treh Gun in
utvari obCutka jazstva, ¢e pa so, kot se zdi, da pravi Gita, vsa
edina bit, kako je prislo do tega zavijanja (involucije), podre-
janja in utvare in kako je to mogoce razloziti drugace kot s
Cisto pasivnostjo Puruse? Od kje pa je mnogoterost? Ali pa:
kako je to, da edina bit v enem telesu in umu doseze osvobo-
ditev, medtem ko ostane v drugih pod vplivom utvare veza-
nosti? To so tezave, mimo katerih ne moremo, ne da bi jim
nasli resitev.

Nanje odgovarja Gita v kasnejSih poglavjih z raz¢lenjeva-
njem PuruSe in Prakriti, kar prinaSa nove sestavine, ki so
znacilne za vedantsko jogo, a so tuje tradicionalni sankhji.
Govori o treh Purusah, ali bolje, o trojnem stanju Puruse/.../
Ksara, Aksara in Uttama. KSara, tisto, kar je gibljivo, spre-
menljivo, je Narava, svabhava, je raznolicno nastajanje duse.
Tu je Purusa mnogoterost bozanskega bitja. To je mnogoteri
Purusa, ki ni lo¢en, ampak del Prakriti. AkSara, negibni,
nespremenljivi je tiha nedejavna bit, je enost bozanskega
bitja, prica Narave, ki pa se ne vkljucuje v njena gibanja. To
je nedejavni Purusa, osvobojen Prakriti in njenih dejanj. Utta-
ma je Gospod, najvi§ji Brahman, najvisja Bit, ki poseduje
oboje: nespremenljivo enost in gibljivo mnogoterost. S svojo
Sirno gibljivostjo in delovanjem svoje narave, svoje energije,
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volje in moc¢i, se razodeva v svetu in je z velicastnejSo tiSino
in mirovanjem svojega bitja vzvisen nad njim. Vendar je kot
Purusotama nad obema: nad vzviSenostjo nad Naravo in nad
navezanostjo na Naravo. Ta zamisel Purusotame, ki jo je vpe-
ljala in dokon¢no predstavila Gita (Ceprav je bila vseskozi v
upani$adah), je izredno moc¢no vplivala na kasnejSi razvoj
indijske religiozne zavesti. Predstavlja temelj najvisje bhakti-
joge, ki trdi, da presega toge opredelitve monisti¢ne filozofi-
je. Je ozadje filozofije obozevalnih Puran.

Tudi Gita se ne zadovolji s tem, da bi ostala pri sankjini
raz€lenitvi Prakriti, kajti ta daje prostor samo obcutku ega, ne
pa mnogoteremu Purusi, ki po njej ni del Prakriti, ampak od
nje loCen. Nasprotno Gita trdi, da postane Gospod po svoji
naravi Dziva. Kako je kaj takega mogoce, ko pa obstaja le
Stiriindvajset principov vesoljne energije in nicesar drugega?
Da, pravi bozanski ucitelj. To je popolnoma veljavna razlaga
za navidezno pocetje vesoljne Prakriti s tremi Gunami in tudi
razmerje, ki se pripisuje Puru$i in Prakriti, je povsem ve-
ljavno in zelo uporabno za prakticne namene involucije in
umika. Toda to je le nizja Prakriti treh modalitet, nezavedna in
navidezna. Obstaja vi§ja, najvi§ja, zavestna in bozanska Na-
rava in ta je tista, ki je postala individualna dusa, Dziva. V
nizji naravi se vsako bitje pojavlja kot ego, v visji pa je to
individualni Purusa. Z drugimi besedami povedano, je mno-
goterost del duhovne narave Edinega. Ta individualna dusa
sem jaz sam, v stvarstvu je to moja delna pojavnost, mamai-
va amsah, z vsemi mojimi zmoznostmi. Je prica, potrjevalec,
podpornik, poznavalec, gospod. Spusti se v nizjo naravo in se
Cuti vezano z dejanji, da bi tako uzivala nizje bivanje: lahko
se umakne in spozna sebe kot pasivnega Puruso, osvobojene-
ga vseh dejanj. Dvigne se lahko nad tri Gune in, osvobojena
vezi delovanja, vendarle obvladuje delovanje, celé kot to
pocnem jaz sam, ter z obozevanjem PuruSotame in zdruzitvi-
jo z njim lahko v celoti uziva svojo bozansko Naravo.
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Taka je analiza, ki se ne omejuje z navideznimi vesoljnimi
procesi, ampak prodira v okultne skrivnosti nadzavestne Na-
rave, uttamam rahasjam, s katero najde Gita svojo sintezo
vedante, sankhje in joge, sintezo spoznanja, delovanja in
obozevanja. Samo s ¢isto sankhjo je povezovanje delovanja in
osvoboditve nasprotujoce in nemogoce. Samo s Cistim moni-
zmom postane trajno nadaljevanje delovanja kot dela joge in
predajanje ¢ascenju, potem ko je dosezeno popolno spozna-
nje, osvoboditev in zdruzitev, nemogoce ali vsaj neracionalno
in nesmotrno. Gitino spoznavanje s pomocjo sankhje razprsi
vse te ovire, njen sistem joge pa nad njimi zmaguje.

[V lu¢i gornje razprave] lahko razumemo, zakaj sledi Gita
posebni smeri razvoja, s tem da najprej obdela delno resnico
samo z obrzdanimi namigi na njen globlji pomen, potem pa se
vrne k svojim namigom in obelodani njihov pomen, dokler se
ne povzpne do svojega zadnjega predloga, svoje najvisje
skrivnosti, ki je sploh ne obdela, ampak jo pusti, kot so jo
poskusala pustiti kasnej$a obdobja indijske duhovnosti, da bi
se izzivela v velikih valovih ljubezni, predajanja, zamak-
njenosti. Njeno oko je nenehno usmerjeno na sintezo in vsa
njena prizadevanja so postopna priprava uma za njeno najvis-
je sklepno oznanilo.

II1. Joga razumne volje

Razlozil sem ti naravnanost samoosvobajajoCega razuma v
sankhji, pravi bozanski ucitelj Ardzuni, sedaj pa ti bom
razlozil drugacno naravnanost v jogi. Izmikas se posledicam
svojega delovanja, zeli§ si drugacénih, in se odvracas od svo-
je prave poti v zivljenju, ker ne vodi k njim. Toda ta ideja
delovanja in njegovih posledic, Zelja po dolocenih posledicah
kot motiv, delo kot sredstvo za zadovoljitev zZelja je vez
nevednezev, ki ne vedo, kaj delovanje je, niti ne poznajo nje-
govega pravega vira, kot tudi njegovega resni¢nega ucinko-
vanja ali njegove visje koristi ne. Moja joga te bo resila vseh
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odvisnosti, ki vezejo duso na njena dejanja /.../

40. Na tej poti nobeno prizadevanje ni zaman, prav ta-
ko na njej ni nobene $kode in celé6 samo malo te dharme
odreSuje velikega strahu.

/.../ Boji§ se marsicesa: greha, trpljenja, pekla in kazni,
Boga, tega sveta, onstranstva in sebe. Cesa se ta hip ne bojis,
ti arijski bojevnik, najvecji svetovni junak? Toda to je
velikanski strah, ki oblega ¢lovestvo, strah clovestva pred gre-
hom, trpljenjem sedaj in potem, strah pred svetom, katerega
prave narave se ne zaveda, pred Bogom, katerega bitja prav
tako $e ni videlo in katerega vesoljnega pomena ne razume.
Moja joga te bo osvobodila velikega strahu in Ze nekaj nje bo
odresujoce. Ko se enkrat podas na to pot, bos§ spoznal, da ni
izgubljen noben korak. Vsak najmanjsi gib je dosezek. Nobe-
ne ovire ne bos nasel, ki bi ti preprecila napredovati. Smela in
popolna obljuba, taka, ki ji bojazljiv in obotavljiv um, oble-
gan in spotikajo¢ se na vsej svoji poti, ne more zlahka zaupati.
Prav tako ni ocitna Siroka in popolna resnica tega, dokler ob
prvih besedah Gitinega sporocila ne preberemo tudi zadnjih:
"Opusti vsako postavo obnasSanja in se zateci samo k Meni.
Odresil te bom greha in zla. Ne zaluj."

Toda razlaga se ne pricenja s temi globokimi in ganljivimi
besedami, ki jih Bog izreCe c¢loveku, ampak s prvimi
neizogibnimi zarki svetlobe na poti, ki niso kot besede usme-
rjeni k dusi, ampak k razumu. Ne govori najprej prijatelj in
¢lovekov ljubimec, ampak vodnik in ucitelj, ki mora odstra-
niti u¢encevo nevednost o svoji pravi biti, naravi sveta in
izvirih njegovega delovanja. Saj ¢lovek je oziroma se zdi
vezan s svojimi dejanji zaradi tega, ker deluje nevedno, z
napacnim razumevanjem in zato z napa¢nim hotenjem, sicer
pa za svobodno duso delovanje ni vez. Zaradi napacnega
razumevanja upa in se boji, se jezi, zaluje in je njegovo vese-
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lje minljivo. Sicer je mogoce delovati popolnoma jasno in
svobodno. Zaradi tega je Ucitelj najprej nalozil Ardzuni jogo
buddhija, razuma. Delovati razumno in zato s pravim hoten-
jem, odlociti se za Edino, zavedati se edine biti v vsem in
delovati iz njenega miru, brez tekanja naokrog v razne smeri,
pod pritiskom tisocerih nagibov nase povrsinske umske biti,
to je joga razumnega hotenja.

41. Odloc¢en razum je usmerjen v eno, o, radost Kuru-
jev-cev4. Pri neodlo¢nih je razvejan in brez konca.

Clovek ima, pravi Gita, dve vrsti razuma. Prvi je zbran,
uravnotezen, je eno, homogen, usmerjen edino k Resnici. Nje-
gova znacilnost je enotnost, osredotocena odlo¢nost pa njego-
va prava narava. Pri drugem ni dosledne volje, ni poenotene-
ga razumevanja, ampak samo neskoncno Stevilo razvejanih
idej, ki samo tavajo sem in tja pri zasledovanju zelja, ki jih
ponujata zivljenje in okolje. Buddhi, beseda, ki jo uporab-
ljamo, pravzaprav pomeni mo¢ razumevanja, vendar jo Gita
ocitno uporablja v Sirokem filozofskem pomenu za celotno um-
sko razlocevanje in odlocanje, ki opredeljuje tako smer kot
tudi uporabo nasih misli in dejanj. Ta funkcija obsega mislje-
nje, razumevanje, presojanje, izbiro zaznav in njihovo usme-
rjanje. Saj znacilnost poenotenega razumevanja ni le njegova
zbranost pri spoznavanju, ampak posebno Se zbranost pri
odlo€anju in vztrajanje pri odloc¢itvah, vjavasaja, medtem ko
je znak raztresenega razuma prej razprsenost ciljev in zelja
in zato volje kot pa razprSenost idej in zaznav. Volja in spoz-
navanje sta torej dve funkciji Buddhija.

42.-43. Ljudje, ki niso sposobni jasnega razlikovanja,
predani veri v Vede in prepricani, da poleg njih ni nicesar

4 Ty Krisna imenuje Ardzuno Kurujevca. Saj je dejansko bil Kurujevec. (Op. prev.)
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drugega, ki so polni Zelja in so jim nebesa najvisji cilj, roz-
nato govorijo, kar jih privede do ponovnega rojstva kot
sadu dejanj, in ponujajo obrede, prek katerih se doseze
uZitke in moc.

44. Razum tistih, ki jih zavede (roZnato govorjenje) in
so nagnjeni k uZivanju in oblasti, ni utrjen v biti z osredo-
tocenostjo.

45. Vede obravnavajo delovanje treh Gun5, toda ti, o,
ArdZuna, se jih moras$ osvoboditi, postati moras brez dvoj-
nostif, vedno usidran v pravem bitju, brez Zelja po prido-
bivanju ali imetju’ in zbran.

Za pragmati¢ni um vedavadina je arijska vera risijev pome-
nila dosledno izvajanje vedskih zrtvovanj in uporabo svetih
vedskih manter, da bi obvladali vse ¢loveske Zelje tega sveta,
imetje, potomstvo, zmago, vsakrSno dobro premozenje in
radosti nesmrtnosti onkraj v nebesih. Za idealizem brahma-
vadinov je bila to le predhodna priprava in pravi cilj cloveka,
pravega purusarto, se zacenja z njegovo uglasitvijo na spo-
znanje Brahmana, ki naj bi mu dala pravo nesmrtnost
nepopisljive duhovne blazenosti, ki je dale¢ nad nizjimi
radostmi tega sveta ali vsakih nizjih nebes. Karkoli naj bi ze
bil pravi in izvirni pomen ved, je bilo to razlikovanje, ki se je
ze zdavnaj ustalilo in s katerim se mora zato Gita ukvarjati.

5 Te tri modalitete so v sistemu sankhje /.../ imenovali satva, radzas in tamas. Tamas
je nacelo in mo¢ inercije; radzas je nacelo kineze, strasti, prizadevanja, boja, posvetitve
(arambha); satva pa je nacelo prilagoditve, ravnotezja in uglasenosti /.../ Celoten znacaj
nasih dejanj in izkusenj opredeljuje to, katera od teh treh lastnosti ali modusov Narave pre-
vladuje, in to kaksno je razmerje njihovega medsebojnega vplivanja. V svoji osebnosti se
je ¢lovek, recimo temu tako, prisiljen prilagajati njihovim Sablonam. Vecinoma ga te
modalitete tudi bolj obvladujejo, kot pa ima sam nad njimi kaksno oblast. Clovek se lahko
osvobodi samo tako, da se povzpne nadnje in zavrne muéne spopade njihovega neenakega
delovanja in njihovega nezadostnega soglasja, kombinacij in tvegane uglasenosti.
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Skoraj prva beseda sinteze delovanja in spoznavanja je
krepko, skoraj grobo grajanje in zavrnitev vedavade /.../ Zdi
se, da Gita celd nadaljuje z napadom na same Vede, ki so,
Ceprav so bile prakti¢no potisnjene na stran, za pojmovanje
Indijca neoskrunljive, svetega porekla in avtoriteta za vso nje-
govo filozofijo in religijo /.../ Vede v SirSem smislu, "vse
Vede" (kar lahko vkljucuje prav tako Upanisade in zdi se, da
je tako, kajti kasneje se uporablja splosni izraz Sruti), razglasa
kot nepotrebne za ¢loveka spoznanja.

46. Prav toliko, kot je ob splosni poplavi koristen vod-
njak, so Vede koristne brahminu, ki je dosegel spoznanje.

Se ve, Spisi so lahko celd ovira. Saj érka bozje besede, za-
radi medsebojnega nasprotovanja med besedili ter razlicnimi
in med seboj nesoglasnimi razlagami, zbega razumevanje, ki
se lahko z gotovostjo in zbranostjo opre samo na notranjo luc¢
/.../ Vse to je za konformno religiozno ¢ustvo tako napadalno,
da skuSa z ustrezno in nepogresljivo ¢lovesko zmoznostjo
prevracanja besed povsem naravno dodati nekaterim izmed
teh kitic drugacen pomen. Toda smisel je od zacetka do konca
povsem jasen in skladen. Potrjuje in podkrepljuje ga vsak
naslednji razdelek, v katerem je spoznanje spoznavalca
opisano kot tisto, ki presega domet Ved in UpaniSad, sabda-

6 Dvojnosti so v nizji naravi neizogibna posledica igre Gun z duso, ki so jo prizadele
tvorbe satvi¢nega, radzasi¢nega in tamasi¢nega ega. Vozel tak$ne dvojnosti je nevednost,
ki ne zmore dojeti duhovne resnice stvari in se osredotoca na nepopolne videze. Toda z
njimi se ne sooca prek obvladovanja njihove notranje resnice, ampak s spopadanjem in
spreminjajo¢im se ravnovesjem privlacnosti in odbojnosti, zmoznosti in nezmoznosti,
ljubezni in sovrastva, uzitka in bole¢ine, veselja in zalosti, sprejemanja in odbijanja. Vse
zivljenje se nam predstavlja kot zmeda teh stvari, resnice in lazi, sreCe in nesrece, uspe-
ha in neuspeha, dobrega in zla, nerazvozljivega dvojnega spleta Narave. Navezanost na
njene privlacnosti in odbojnosti veze duSo v tem spletu dobrega in zla, veselja in zalosti.
Iskalec osvoboditve se resi navezanosti, odvrze dvojnosti iz svoje duse /.../

7Kaj lahko svoboden ¢lovek dobi in ima? Ko enkrat obvladamo sebe, posedujemo vse.
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brahmati-vartate.

Poglejmo, kaj vse to pomeni, saj smo lahko gotovi, da tako
sinteti¢ni in nepristranski sestav kot je Gita, tako pomembnih
delov arijske kulture ne bo obravnaval zgolj v duhu zaniko-
vanja in odklanjanja8 /.../ Mimogrede povedano, ni ni¢ pre-
senetljivega, da mora Gita ob nasprotjih tolikSnega Stevila
filozofskih Sol, ki vse temeljijo na Vedah in UpaniSadah,
opisovati razumevanje kot zapleteno, kot zmedeno, in da so
ga Sruti zavedle v razlicne smeri, Srutivipratipanna. Kaksne
bitke $e dandanes potekajo med indijskimi panditi in metafizi-
ki glede pomena starodavnih besedil in do kaksnih sklepov
vodijo! To lahko povzro¢i jezo in mlacen odnos do razu-
mevanja, gantasi nirvedam, odklanjanje nadaljnjega poslu-
Sanja novih ali starih besedil, srotavjasja Srutasja ca, in poda-
janje vase, da bi odkrili resnico v luci globljega, notranjega in
neposrednega dozivljanja.

47. Imas pravico do delovanja, vendar samo do njega,
nikakor pa ne do njegovih sadov. Naj ti ne bodo spodbuda
sadovi tvojega dela, prav tako se nikakor ne naveZi na
nedelovanje.

Sadovi pripadajo izklju¢no le Gospodu vseh dejanj. Edino,
kar imamo s tem sami opraviti, je to, da s pravim in skrbnim
delovanjem poskrbimo za uspeh in ga, ko ga dosezemo, poda-
rimo bozanskemu Mojstru. Po tistem, ko smo se odrekli
navezanosti na sadove, se moramo odre¢i $e navezanosti na
delo. Vsak hip moramo biti pripravljeni, da bomo zamenjali
delo, smer, eno podrocje delovanja za drugo, ali pa opustili
vsako delovanje, ¢e Mojster to jasno ukaze. Sicer ne delujemo

8v kasnejsih poglavjih Gita spostljivo govori o Vedah in Upanisadah. To so bozan-
ski Spisi, so Sporo¢ilo. Sam Gospod je poznavalec Ved in avtor vedante, vedavid vedan-
takrit. Gospod je v vseh vedah edini predmet spoznavanja, sarvair vedair aham eva ved-
Jjah, saj beseda "veda" pomeni knjigo spoznanja in zato ti Spisi zasluzijo svoje ime.
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zaradi njega, marve¢ zaradi nasega zadovoljstva in uZzitka pri
delu, iz potreb kineti¢ne narave po njenem delovanju, ali pa
za izpolnitev svojih nagnjenj. Toda vse to so polozaji in
zatoCis¢a ega /../ Nazadnje, ko smo iz srca izloCili vse
navezanosti na sadove dela in na samo delo, je prav tako treba
opustiti tudi zadnjo navezanost na idejo in obcutek, da smo mi
tisti, ki delamo. Nad seboj in v sebi moramo kot pravega in
edinega izvajalca spoznati in &utiti bozansko Sakti.

Gita kaze izvirnost in mo¢, da je, potem ko je utrdila to sta-
tiCno stanje, vzviSenost nad naravo, praznino vsega tistega,
kar za osvobojeno duso navadno sestavlja delovanje Narave,
Se vedno sposobna zagovarjati, narocati celd trajnost delova-
nja in se tako izogniti veliki pomanjkljivosti zgolj kvieti-
sticnih in asketskih filozofij /.../ tu se ne pripisuje delo, ki ga
z zeljo opravljajo vedavadini, pa tudi ni zahteva po zado-
voljitvi nemirnega in energetskega uma z nenehno dejavnos-
tjo, ki jo zahteva prakticni ali kinetski ¢lovek.

48. Ko si opustil navezanost in postal ravnodusen tako
do neuspeha kot do uspeha, o, Dhanandzaja, opravljaj
svoja dejanja osredotocen v jogi. Z jogo je namre¢ mislje-
na ravnodusnost.

Ravnodusnost, ki jo pridiga Gita, ni nezainteresiranost.
Stanje notranje naravnanosti in $irine je tisto, ki je temelj
duhovne svobode. S tako naravnanostjo v taki svobodi
moramo opraviti "delo, ki ga je treba opraviti"; stavek, ki ga
Gita uporablja kar najsirse, pri cemer vkljucuje vsa dejanja,
sarvakarmani, in ki dale¢ presega, ¢eprav lahko vkljucuje,
druzbene naloge ali eticne obveznosti. Kaj je delo, ki ga je
treba opraviti, ne opredeljuje posameznikova izbira. Tudi pra-
vica delovati in zavracanje zahteve po sadovih ni velika bese-
da Gite, to je le preliminarna beseda, ki prevladuje prvo sta-
nje ucenca, ko se zacenja vzpenjati po strmini joge.
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Potem ko smo v dusi, umu in srcu dosegli popolno ravno-
dusnost, uresni¢imo svojo enost — enost z vsemi bitji, prav ta-
ko enost s tistim, kar se izraza v njih in v vsem, kar vidimo in
dozivljamo. Ta ravnodusnost in ta enost sta neizogibni dvoj-
ni temelj, ki ga moramo postaviti za bozansko bivanje, bozan-
sko zavest, bozansko delovanje. Ker nismo eno z vsem,
duhovno nismo boZanski. Ce nismo enodusni do vseh stvari,
dogajanj in bitij, ne moremo duhovno gledati, ne moremo
bozansko spoznavati in ne moremo bozansko cutiti do drugih.
Najvisja Moc, edini Ve¢ni in Neskonéni je enak do vseh stvari
in vseh bitij, in ker je enak, lahko deluje z absolutno mod-
rostjo glede na resnico svojih dejanj in svoje sile kot tudi v
skladu z resnico vsake stvari in vsakega bitja.

49. Delovanje je veliko manj vredno kot joga razuma, o,
DhanandzZaja. Raje si Zeli zatoc¢iS¢e v razumu. Uboge in
nesrecne so tiste duse, ki jih spodbujajo sadovi njihovih

dejanj.

50. Tisti, katerega razum je dosegel Zdruzitev, opusti
tako dobra kot slaba dela celé tu (v svetu dvojnosti).
Zatorej tezi, da bos v jogi. Joga je spretnost delovanja.

Delovanje se znajde v stiski med relativno dobrim in zlim,
strahom pred grehom in tezavnim prizadevanjem h kreposti.
Toda osvobojena dusa, ki je zdruzila svoj razum in voljo z
Bozanskim, odvrze celd v tem svetu dvojnosti dobra in zla
dela, saj se dvigne v vi§ji svet onkraj dobrega in zla, uteme-
ljena v svobodi samospoznanja /.../ dejanje, opravljeno v jogi
ni samo najvi§je, ampak najmodrejSe, najzmoznejSe in
najucinkovitej$e celd za posvetne stvari, saj ga navdaja spo-
znanje in volja Mojstra dejanj. "Joga je spretnost delovanja."

Joga, pravi Gita, je spretnost delovanja, s tem stavkom
starodavni Spis misli, da je preobrazba uma in bitja, kar je
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poimenoval z jogo, prinesla s seboj popolno notranje stanje in
zmoznost na osnovi katere povsem naravno, kot drevo iz
semena, vzniknejo pravo nacelo delovanja in pravi duhovni in
bozanski rezultat delovanja. Gotovo, Spis ni mislil, da zasluzi
naziv "jogi" kak zvit general, politik, pravnik ali ¢evljar. Ni
misljeno, da je joga vsakr$na spretnost delovanja, ampak je z
jogo oznaceno duhovno stanje splosne ravnodusnosti in zdru-
zenosti z Bogom, s spretnostjo jogijskega delavca pa je mis-
ljena popolna prilagoditev duse in njenih orodij ritmu bo-
zanske in vesoljne Prakriti, ki je osvobojena okov sebic¢nosti
in omejitev ¢utnega uma.

/.../ dejanje, opravljeno v jogi, ni samo najvisje, ampak tudi
najmodrejSe, najmocnejSe in najucinkovitejSe, celdo za
posvetne zadeve /.../

51. Modreci, katerih razum je zdruZen z BoZanskim, se
odpovedo sadovom, ki jih obrodi delovanje, osvobojeni
vezi rojstva pa doseZejo stanje onkraj bede.

Toda ali ne pelje vsaka dejavnost, ki je usmerjena v Zivljen-
je, pro¢ od splosnega cilja jogijev, za katerega se vsi strinjajo,
da je beg iz odvisnosti tega cloveskega Zivljenja, polnega skrbi
in zalosti? Niti to ne. Modreci, ki delujejo brez zelja po sadovih
in v jogi z Bozanskim, so osvobojeni vezi rojstva in segajo k
druga¢nemu popolnejSemu stanju, v katerem ni nobene
bolezni, ki bi vplivala na um in delovanje trpecega Clovestva.

52. Ko bo tvoj razum presegel vrtinec utvare, bos postal
brezbriZen do Spisov, ki si jih sliSal, ali jih Se moras sliSati.

Vede v najsirSem smislu: "vse Vede" — ki lahko prav tako
vkljucujejo tudi Upanisade in zdi se, da jih, saj se kasneje

uporablja splosni izraz "Sruti" —, se za Cloveka, ki ve, Stejejo
kot nepotrebne /.../
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53. Ko bo tvoj razum, ki so ga zbegali Srutiji, negibljiv
in ustaljen v samadhiju, bo§ dosegel jogo.

/.../ ¢rka Spisov veze in povzroca zmedo, kot je krs¢anski
apostol svaril svoje ucence, ko je rekel, da ¢rka ubija in da je
duh tisti, ki odresuje. Na tej tocki se preneha koristnost
Spisov. Pravi vir spoznanja je Gospod v srcu. "Bivam v srcih
vseh ljudi in od mene izhaja vse spoznanje," pravi Gita. Spis
je samo besedna oblika notranje Vede, tiste samosijoce
resni¢nosti, je Sabdabrahma. Mantra, pravijo vede, vzklije iz
srca, iz skritega koticka, kjer je sedez resnice, sadanad ritas-
Jja guhajam. Ta vir jo podpira, vendar je neskon¢na resnica Se
vedno vecja od svoje besede. Prav tako o nobenem Spisu ne
recite, da je sam zase vseobsegajoC in ni mogoce dopustiti
nobene druge resnice, tako kot pravijo vedavadini o Vedah,
nanjad astiti vadinah. To je odreSujoca in osvobajajoca bese-
da, ki jo je mogoce uporabiti pri vseh Spisih sveta. Vzemite
vse Spise, ki obstajajo ali so obstajali: Biblijo, Koran in kitaj-
ske knjige, Vede in UpaniSade, Purane in Tantre, Sastro in
samo Gito, reke mislecev in modrecev, prerokov in avatarjev,
a Se vedno ne morete reci, da ni nicesar drugega ali da resni-
ca, ki je va$ razum tam ne more najti, ni resnica, ker je tam ne
morete najti. Tak$no je omejeno sektasko misljenje ali pa ses-
tavljeno razmisljanje eklekticnega poboznjakarja, ki ne pred-
stavlja neoviranega iskanja resnice svobodnega in razsvet-
ljenega uma in duse, ki je izkusila Boga. Najsi smo prej slisali
ali ne, je vedno resni¢no tisto, kar je v svojih razsvetljenih
globinah zaznalo ¢lovesko srce ali kar nam je v notranjosti
povedal Mojster vseh spoznanj, poznavalec vecnih Ved.

Ardzuna je rekel:

54. KakSna so znamenja ¢loveka, ki je v samadhiju,
¢loveka stanovitnega razuma? Kako, o, KeSava, govori
modrec umirjenega razumevanja, kako sedi in kako hodi?
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Ardzuna, ki izraza povprecen cloveski um, sprasuje po
nekak$nem zunanjem, fizicnem, prakti¢no razlo¢ljivem zna-
menju velikega samadhija /.../ Nobenega tak$nega znamenja
ni mogoce podati niti ga ucitelj ne poskusa najti. Edini mozni
dokaz tega je znotraj, in to, da se na ¢loveka usmeri mnozica
sovraznih psiholoskih sil. Pomemben pecat osvobojene duse
je ravnodusnost, toda celd najbolj razlo¢na znamenja taksne
ravnodusnosti so Se vedno subjektivna.

Blazeni Gospod:

55. Ko ¢lovek, o, Partha, preZene iz svojega uma vse
Zelje in je s seboj zadovoljen po Sebi, govorimo, da je umi-
rjenega razuma.

To, da kdo izgubi zavest o predmetih, okolju, svojem um-
skem in fizi¢nem stanju in da ga vanj ni mogoce priklicati niti
z zganjem telesa, ni znamenje, da je v samadhiju, kot se nava-
dno misli. Trans razodeva posebno intenziteto, ni pa bistven
znak. Preizkusni kamen je izgon vseh zelja, njihova nes-
posobnost, da bi dosegle um, iz notranjega stanja pa izvira
svoboda, radost zbranega duha z ravnodusnim, umirjenim in
zelo uravnotezenim umom, ki je nad privla¢nostmi in od-
bojnostmi, nad spremembami son¢nega sija in viharjev in nad
pritiski zunanjega Zivljenja. Potegnjen je navznoter celd
takrat, kadar deluje navzven. Osredotocen je vase, cel6 kadar
gleda stvari. Popolnoma je usmerjen k Bozanskemu, celo
takrat, kadar je na zunaj navidezno dejaven in zaposlen z
zadevami sveta.

56. Tisti, komur bridkesti in uzitki ne zmotijo uma, je
osvobojen Zelja, kdor ne pozna ve¢ naklonjenosti, strahu

in jeze, je modrec ustaljenega razuma.

57. Razum tistega, ki se ne vznemiri, ¢eprav se sooca z
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dobrim ali zlim, in niti ne sovraZi niti se ne razveseli, je
trdno usidran v modrosti.

58. Kdor potegne svoja cutila stran od predmetov ob-
cutenja, tako kot potegne Zelva svoje ude pod oklep, je
ustaljenega razuma.

Zaradi tega je treba z urejeno zbranostjo in vztrajnostjo,
vjavasaja, odlocno izbrati usmerjenost nasega razumnega
hotenja navzgor in navznoter. Trdno ga moramo usidrati v
spokojnem samospoznavanju Puruse. O¢itno mora biti prvi
vzgib ta, da se znebimo Zelja, ki so edini vzrok zla in trplje-
nja. Da pa bi se znebili Zelja, moramo odpraviti njihov vzrok:
bezanje Cutov navzven, da bi posegli po svojih predmetih in
jih uzivali. Kadar se nagibajo k temu, da bi planili ven, jih
moramo potegniti nazaj, stran od njihovih ciljev, kot zelva
potegne svoje ude pod oklep. Tako jih povle¢emo v njihov vir,
vV mirovanje uma, um v mir razuma, razum v mir duse in
njenega samospoznanja. Opazujemo delovanje Narave, a se
mu ne podredimo in si ne zelimo nicesar, kar lahko objektivno
zivljenje nudi.

59. Predmeti ¢util prenehajo vplivati na vzdrZneza,
ostane pa privla¢nost obcutka, rasa. Ko pa ugledamo
Najvi§jega, izgine tudi rasa.

Da bi se izognil napa¢nemu razumevanju, do katerega rado
pride, Krisna takoj pove, da ne poucuje zunanje askeze, fi-
zi¢nega odrekanja ¢utnim predmetom: ne odrekanja sankhi-
jevcev ali mrtvicenj togih asketov z njihovimi posti, njihovi-
mi trpincenji telesa, s poskusi, da bi se celd vzdrzali hrane, to
ni disciplina ali odrekanje, ki ga mislim, kajti govorim o
umiku navznoter, o odpovedi Zeljam. UteleSena dusa mora
zaradi tega, ker ima telo, normalno skrbeti za njegovo prehra-
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no in njegovo normalno fizi¢no delovanje. S tem, da se
odpove hrani, preprosto prekine fizi¢ni stik s Cutnim predme-
tom, ne znebi pa se svojega notranjega razmerja, zaradi
katerega je tak stik skodljiv. Ohranja ugodje, ki ga ima cut ob
predmetu, rasa, privla¢nost in odpor — saj ima rasa dve plati.
V nasprotju s tem mora biti dusa sposobna vztrajati v fizicnem
stiku, ne da bi notranje trpela kak Cutni odziv. Sicer gre za
nivritti, prenchanje predmeta, visaja vinivartante, ne pa za
subjektivno prenchanje, za nivritti uma. Toda Cuti so umski,
subjektivni in edini pravi znak njihovega obvladanja je sub-
jektivno prenehanje rase. Kako pa je mozen tak brezzeljni stik
s predmeti, taka brez¢utna uporaba cutov? Mozna je, param
dristva, z vizijo najvisjega — param, duse, Puruse — in z Ziv-
ljenjem v jogi, v zdruzenosti ali enosti celotnega subjektivne-
ga bitja s tistim, prek joge razuma. Kajti dusa je spokojna,
zadovoljna z lastno radostjo, in ko smo enkrat ugledali to
najvisje v sebi in v njem utrdili svoj um in voljo, lahko taks-
na radost, ki je osvobojena nasprotij, prevzame mesto cutnih,
na predmetih slonec¢ih ugodij in odporov uma. To je prava pot
osvoboditve.

60. Goreca vztrajnost cutil zanese cel6 um modreca, ki
si prizadeva za popolnost, o, Kuntin sin.

Gotovo, samodisciplina in samonadzor nista nikoli lahka.
Vsi razumni ljudje vedo, da se morajo nekako obvladovati in
ni¢ ni bolj navadnega kot nasvet za tak$no obvladovanje
cutov. Toda navadno je nasvet za tako obvladovanje nepopoln
in se tudi izvaja nepopolno, na najbolj omejen in nezadosten
nacin. Cel6 modrec, ¢lovek jasnega, modrega in razloCujoce-
ga duha, ki si resni¢no prizadeva, da bi dosegel popolno
obvladovanje samega sebe, se zaloti, kako hiti in ga odnasajo
&uti. To je zato, ker se um navadno preda ¢utom. Cutne pred-
mete opazuje z notranjim zanimanjem, se na njih zaustavlja in
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iz njih napravi predmete, ki prevzamejo razum in postanejo
zelo zanimivi za voljo. S tem pride do navezanosti, z naveza-
nostjo zelja, z zeljo gorje, strast in jeza ko Zelje ne zadovolji-
mo ali je preprecena ali nasprotovana, s strastjo pa se dusa
pomraci, razum in volja pozabita opazovati in spokojno opa-
zovati duSo, pozabi se na svojo pravo bit, s tem spodrsljajem
pa se zamraci ali celd unici tudi razumna volja. Saj za nekaj
¢asa ni¢ ve¢ ne obstaja v naSem spominu nase, izgine v oblaku
strasti, postanemo strast, bes, skrb in prenchamo biti bit,
razum in volja.

61. Potem ko je obvladal ¢utila, mora biti trdno usidran
v jogi, popolnoma predan Meni. Saj je razum pri tistem,
ki je obvladal ¢utila, trdno osnovan na svojem mestu.

To je treba prepreciti in do skrajnosti obvladati vse Cute, saj
je lahko moder in hladen razum na svojem pravem mestu le z
njihovim popolnim obvladovanjem.

Tega ni mogoce popolnoma izvesti samo s pomocjo razu-
ma, zgolj z umsko samodisciplino. To lahko dosezemo edino
z jogo z neCim, kar je vi§je od njega samega in v Cemer sta
doma spokoj in obvladovanje. Taka joga pa je lahko uspesna,
¢e Bozansko obozujemo, se mu posvetimo in v celoti
predamo; "Meni,” pravi Krisna. Kajti Osvoboditelj je v nas,
vendar on ni na§ um niti razum niti nasa osebna volja — ti so
zgolj orodja. To je Gospod v katerem moramo popolnoma
najti svoje zatocisce, kot je na koncu povedano. Za to pa ga
moramo najprej napraviti za cilj naSega celotnega bitja in biti
z njim v dusnem stiku. To je pomen stavka "biti mora trdno
usidran v jogi, popolnoma predan Meni". Toda kot vse doslej
gre samo za bezen namig, znacilen za Gito, samo za tri
besede, ki v kali vsebujejo celotno jedro najvisje skrivnosti, ki
pa jo je Se treba razviti, jukta asita matparah.
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62. Pri tistem, ki popolnoma prevzet biva na predmetih
Cutil, se izoblikuje navezanost. Iz navezanosti se dvignejo
Zelje. Iz Zelja se porodi jeza.

63. Jeza rodi zmedo, zmeda povzro¢i izgubo spomina, z
izgubo spomina je prizadeto razsojanje, prizadetost razu-
ma pa pomeni njegov propad.

64. Samodisciplinirani ¢lovek, ki se giblje med predmeti
¢util, ne da bi ga privla¢il in odbijali, in pod nadzorom
Biti, doseZe najviSjo blazenost.

65. V tej blaZenosti ugasnejo vse njegove bridkosti.
Razum ¢loveka, ki je umirjenega uma, pa se hitro ustali.

Osvobojeni reakcij bodo ¢uti odreseni afektov privlacnosti
in odbojnosti, usli dvojnosti pozitivnih in negativnih Zelja in
v Cloveku se bodo naselili spokoj, mir, jasnost, vesela umi-
rjenost, atmaprasada. Ta Cisti spokoj je vir dusne blazenosti.
Nobena zalost nima ve¢ moci, da bi se dotaknila spokojne
duSe, razum se hitro ustali v notranjem miru in trpljenje
izgine. Ta mir, brezzeljna in brezskrbna nepremicnost buddhi-
Jja v samouravnotezenosti in samospoznanju, je tisto, cemur
Gita pravi samadhi.

66. Za tistega, ki ni v jogi, ni razumnosti, ni zbranosti
misli. Zanj, ki ni zbran, ni miru. Kako pa naj bo ¢lovek
sre¢en brez miru?

67. Ce um sledi kateremu Kkoli izmed tavajocih se Cutil,
bo to odplavilo vsakr$no razumevanje, tako kot veter

zana$a ladjo na morju.

V delovanju razumne volje sta ocitno dve moznosti.



82

Zavzame lahko usmeritev navzdol in navzven v smeri lo-
gi¢no nadaljevane dejavnosti zaznav in volje v trojni igri
Prakriti, lahko pa se usmeri navzgor in navznoter proti usta-
ljenemu miru in ravnodus$nosti v spokoju ter nespremenljivi
Cistosti zavestne tihe duse, ki ni ve¢ podvrZzena motnjam Na-
rave. V prvi alternativi je subjektivna bit na milost in nemilost
prepuscena predmetom cutil, zivi v vnanjosti stvari. To Ziv-
ljenje je zivljenje zelja. Saj ustvarjajo Cuti, ki jih vzburijo nji-
hovi predmeti, nemirno in pogosto silno zmedo, mocne ali
celd nepremisljene vzgibe navzven, k polascanju predmetov
in njihovemu uzivanju. Cutni um zanasajo "kot veter zanasa
ladjo na morju". Na podoben nacin zanese um, ki je podrejen
Custvom, strastem, hrepenenju in pobudam, ki jih prebudi ta
vzgib Cutov navzven, tudi razumno hotenje, katero zaradi tega
izgubi svojo mo¢ razloCevanja in obvladovanja.

68. Zato, o, silni ArdZuna, je razum tistega, ki je popol-
noma ukrotil vzburjenje ¢util, neomajen.

69. Kar je vsem bitjem noé, je za samoobvladanega
modreca dan. Tisto, kar je vsem bitjem dan, je njemu noc¢.

On vidi ista dejstva, toda z vidika poznavalca celote, krit-
snavit, medtem ko mi na vse skupaj gledamo iz bolj omejene
umskosti nasega delnega spoznavanja, akritsnavidah, ki je
nevednost. Tisto, s ¢imer se Sirokoustimo kot s svojo svobo-
do, je zanj vez/.../ Kar v nasi navadni umskosti imenujemo
svobodno voljo in imamo za to, da jo tako imenujemo,
doloceno omejeno opravicilo, se jogiju, ki se je povzpel nad
to in kateremu je no¢ dan in dan no¢, sploh ne kaze kot svo-
bodna volja, ampak kot podrejenost modalitetam Narave.

70. Mir doseze tisti, v katerega vse Zelje se zlivajo kot
reke v ocean, ki kljub temu da ga vefno polnijo, ostaja
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negiben, ne pa tisti, ki je poln Zelja.

71. Kdor opusti vse Zelje, Zivi in deluje brez hrepene-
nja, brez obcutka "jaz" ali "moje", doseZe mir.

72. To je brahmi-sthithi (trdna usidranost v Brahmanu),
o, Partha. Ko ga doseZemo, nismo vec¢ zbegani, in kdor je
v tem stanju osredotocen celé ob smrtni uri, dosezZe uga-
snitev (nirvano) v Brahmanu.

/.../nirvano — ne negativno iznicenje budistov, ampak ve-
liko potopitev loCenega osebnega jaza v ogromni resni¢nosti
edinega neskon¢nega in neosebnega Bitja.

Taks$ni, vesCe zdruzujo¢i sankhjo, jogo in vedanto, so
temelji Gitinega nauka. To je Se dale¢ od vsega, je pa prva
neizogibna prakti¢na zdruzitev spoznanja in delovanja, ki ze
vsebuje namig na tretji mocan element dusine popolnosti:
bozansko ljubezen in ¢ascenje.

Tako se konca drugo poglavje z naslovom "Sankhja joga".



TRETJE POGLAVIJE

I. Delovanje in Zrtvovanje

Joga razumne volje in njen vrhunec v brahmi¢nem stanju, ki
obsega celoten zakljucek drugega poglavja, vsebuje semena
vecine Gitinega nauka — njeno doktrino brezzeljnega dela,
ravnodusja, zavracanja zunanjega odrekanja in casScenja
Bozanskega. Toda Se vedno je vse nekoliko nejasno. Doslej je
bilo najbolj poudarjeno le umikanje volje od obicajnega moti-
va ¢loveskih dejavnosti, Zelje, od ¢loveku obicajnega znacaja
Cutnih misli in hotenja, z njegovimi poZelenji in nevednostjo, in
od njegove obicajne navade zmesanih razvejanih idej in zelja k
brezzeljni spokojni enotnosti in hladni resnosti brahmiéne nar-
avnanosti. Toliko je razumel Ardzuna. Njemu vse to ni popol-
noma neznano. Gre za vsebino obic¢ajnega nauka, ki usmerja
cloveka k poti spoznavanja in k odpovedi zivljenju in delova-
nju kot poti k popolnosti. Razum, ki se je umaknil iz ¢utov in
zelja ter se usmeril k najvisjemu, k Edinemu, k nedejavnemu
Purusi, k negibljivemu in brezoblicnemu Brahmanu, je prav
gotovo vecno seme spoznavanja. Tu ni prostora za delovanje,
saj delovanje Steje k Nevednosti. Delovanje je popolno naspro-
tje spoznavanja. Njegovo seme so zelje in sad je jetniStvo.
Taksna je pravoverna filozofska doktrina in zdi se, da jo Krisna
kar sprejema, ko pravi, da je delovanje dale¢ manjvrednejse od
joge razumevanja. Kljub temu pa vztraja pri delovanju kot delu
joge. Tako se zdi, da obstaja v tem nauku korenita neskladnost.
Ne le to. Saj neka najbolj neskodljiva vrsta dela, lahko za hip in
v najman;j$i meri, brez dvoma ostaja. Toda tu je delo popolno-
ma neskladno s spoznavanjem, z mirnostjo in negibnim mirom
radostne duse — gre za strasno, cel6 za posastno delo, za krvav
konflikt, kruto bitko, velikanski pokol. Vendar je to tisto, kar je
bilo odrejeno, kar se hoce upraviciti z naukom notranjega miru,
brezzeljne ravnodusnosti in stanjem v Brahmanu! Tu gre torej
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za nepomirljivo nasprotje.

Ardzuna je rekel:

1. Ce ti trdi§, da je razum pomembnejsi od delovanja,
0, DZanardana, zakaj mi potem, o, KeSava, ukazujes, naj
opravim to grozno delo?

2. Z zapletenim in zamotanim govorjenjem si mi zbegal
razum. Povej mi dokon¢no, s ¢im lahko doseZem najvisje
dobro.

Ardzuna se pritozuje, da mu je bil namesto jasne, enosmer-
ne poti, po kateri se lahko ¢lovekov razum giblje naravnost in
natan¢no k najvisjemu dobremu, posredovan nauk, ki naspro-
tuje sam sebi in ki zavaja. Odziv na tak$no ugovarjanje je ta,
da Gita nenadoma pri¢enja razvijati jasnejSo, dolo¢nejSo in
zapovedovalno doktrino delovanja.

Blazeni Gospod je rekel:

3. Kot sem ti Ze povedal, obstajata na tem svetu dve
poti, o, Brezgresni: pot sankhjevcev z jogo spoznanja in
joga delovanja, kot to poc¢nejo jogiji..

Ucitelj najprej poudari razliko med obema nac¢inoma odre-
Sitve, na katera se ljudje tega sveta lahko osredotocijo loceno:
jogo spoznanja in jogo delovanja. Prva zajema, kot se nava-
dno misli, odpoved delovanju kot oviri za odresitev, druga pa
kot sredstvo odresitve sprejema delovanje. Se vedno ne vztra-
ja mo¢no na zlitju obeh, na kakrsni koli uskladitvi misli, ki ju
lo¢i, ampak pri¢enja kazati na to, da fizi¢no odrekanje sankhi-
jevcev, sanjasa, ni edina in nikakor tudi ne boljsa pot.
Naiskarmja, mirna odmaknjenost od dejanj, je brez dvoma
tisto, kar naj bi dusa, Purusa, dosegel. Saj je Prakriti tista, ki
opravlja delo, dusa pa se mora povzpeti nad vpletenost v
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dejavnosti bitja ter doseci vedrino in umirjenost, opazujoc
delovanje Prakriti, ne da bi jo ta prizadela. To, ne pa prene-
hanje delovanja Prakriti, je tisto, kar je misljeno z dusno
naiskarmja. Zato je napacno misliti, da lahko dosezemo
tak$no nedejavno stanje duse tako, da si ne nalozimo nobene-
ga dela. Ne zadostuje samo opustiti delovanje, prav tako pa to
tudi ni ustrezno sredstvo za odresitev.

Prakti¢na razlika, kot se je domnevno predstavila religioz-
nim umom tistih dni, je najprej v tem, da je sankhja napre-
dovala s spoznavanjem in preko joge razumevanja, medtem
ko je joga napredovala z delovanjem in s preobrazbo dejavne
zavesti, in drugi¢ — dodatek k temu prvemu razlikovanju —, da
vodi sankhja k popolni pasivnosti in opustitvi delovanja, san-
jasi, medtem ko je joga trdila, da je popolnoma zadostno
notranje opuscanje Zelja, preCisCenje subjektivnega nacela,
kar vodi k delovanju in obracanju dejanj proti Bogu, k
bozanskemu bivanju in osvoboditvi.

4. Clovek ne doseZe nedejavnosti s tem, da se vzdrZi
dela, prav tako pa tudi ne doseZe popolnosti z golim
odrekanjem (delovanju).

Toda ali ne bi moralo obstajati vsaj eno neizogibno in
nujno sredstvo? Ce se delovanja Prakriti nadaljujejo, kako naj
si dusa pomaga, Ce je vkljucena vanje? Kako se lahko boju-
jem, pa vendar v dusi ne mislim ali ¢utim, da se jaz,
posameznik borim, in si ne Zelim zmage ter se me poraz ne
dotakne? To, da je ¢loveski razum, ki se udelezuje delovanja
Narave, zapleten v egoizmu, nevednosti in Zeljah ter ga zato
vle¢e k delovanju, je nauk sankhje. Ce pa &lovek nasprotno
temu svoj razum umakne, mora s prenchanjem zelja in neve-
dnosti priti do prenehanja delovanja. Zaradi tega je opustitev
zivljenja in delovanja nujen del, neizogibna okolis¢ina in zad-
nji neizogibni pripomocek osvobajanja. Ucitelj takoj zasluti
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to nasprotovanje veljavni logiki (Ardzuna tako sicer ne rece,
vendar, kot kaZzejo kasnejSe besede, tako misli) "Ne," pravi,
"tak$no odrekanje ni samo dale¢ od tega, da bi bilo neizogib-
no, ampak je celd nemogoce."

5. Kajti nihce ni niti za trenutek nedejaven. Vsakdo je
prisiljen delovati zaradi modusov, ki izhajajo iz Prakriti.

Zelo znacilna poteza Gite je zaznavanje velikega vesoljne-
ga in vefnega delovanja ter moci vesoljne energije, ki so jo
kasneje mo¢no poudarjali tantri¢ni Sakte, ki so Prakriti ali
Sakti celo steli za vigjo od Puruse. Ceprav to tu ni poudarjeno,
pa je Se vedno dovolj mo¢no povezano s tistim, cemur bi lahko
rekli, da so miselne prvine teizma ali ¢aSCenja, da vnasa tisti
aktivizem, ki v svoji shemi joge tako mocno oblikuje kvieti-
sti¢ne teznje stare metafizi¢ne vedante. Clovek, ki je uteleSen
v svetu narave, ne more niti za trenutek prenehati z delova-
njem. Bistvo njegovega bivanja je delovanje. Celotno vesolje
je bozja dejavnost in celd zivljenje samo je Njegov vzgib.

Nase telesno zivljenje, njegovo vzdrzevanje in obstanek, je
popotovanje, romanje telesa, Sarirajatra, in ne more obstajati
brez delovanja. Toda celd, ¢e bi ¢lovek lahko zapustil svoje
telo brez duse, prazno, ¢e bi bil lahko vedno na miru kot drevo
ali negiben kot kamen, tisthati, ga taksna rastlinska ali snov-
na negibljivost ne bi resila iz rok Narave. Ne bi bil osvobojen
delovanja. Kajti z delovanjem, karma, so misljeni ne le, nasi
fizi¢ni gibi in dejavnosti. Tudi nase umsko bivanje je velik
splet delovanja, celdé vecji in pomembnejsi del delovanja
nemirne energije — subjektivni vzrok in opredeljevalec fi-
zi¢nega. Ce zatremo uéinkovanje, ohranimo pa delovanje sub-
jektivnega vzroka, ne dosezemo nicesar.

6. Kdor obvladuje organe delovanja, v svojem umu pa
Se kar naprej biva pri ¢utnih predmetih, je zaslepljen in
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njegova metoda urjenja samega sebe je napacna in jalova.

Cutni predmeti so samo priloZnost za naso vezanost, vztra-
janje uma pri njih je sredstvo, instrumentalni vzrok. Clovek
lahko obvladuje svoje organe delovanja in odkloni njihovo
naravno igro, vendar ni dosegel nicesar, ¢e se um $e kar naprej
spominja Cutnih predmetov in biva na njih. TakSen ¢lovek se
je premotil z napanim razumevanjem urjenja samega sebe.
Ni razumel njegovega cilja ali njegove resnice, pa tudi prvih
principov subjektivnega bivanja ne. Zato so vse njegove me-
tode urjenja samega sebe napacne in niceve!l. Delovanje tele-
sa, celd delovanje uma, ni samo po sebi ni¢, niti vez niti prvi
vzrok vezi. Pomembna je mogocna energija Narave, ki bo §la
svojo pot in igrala svojo igro na Sirnem podro¢ju uma, ziv-
ljenja in telesa. Tisto, kar je pri njej nevarno za beganje in
povzrocanje razumske zmede ter za zameglitev duse, je ne-
varna mo¢ njenih treh Gun, modalitet ali kakovosti. To je, kot
bomo videli kasneje, za Gito celotno jedro delovanja in osvo-
boditve. Delovanje, ki je prosto zamracevanja in beganja treh
Gun, se lahko nadaljuje, kot se mora, in to velja celd za naj-
vecje, najbogatejSe, najbolj nezasliSano in nasilno delovanje.
Nic¢ ne de, saj se ni¢ ne dotakne Puruse, dusa je v naiskarmyji.

Toda zaenkrat Gita Se ne nadaljuje proti temu obSirnemu
vprasanju. Ker je um instrumentalni vzrok, ker je nedelova-
nje nemogoce, je tisto, kar je smiselno, potrebno in pravi
nacin pravzaprav obvladano delovanje subjektivnega in
objektivnega organizma.

7. Kdor z umom obvladuje ¢utila, o, ArdZuna, in se s

1 Zakljucek Seste vrstice nekateri prevajajo "v zmoti je in se pretvarja". Mislim, da
mithjacara ne pomeni nekoga, ki se pretvarja (hipokrita). Kako je lahko hipokrit ¢lovek,
ki se tako resno prizadene in si privo§¢i pomanjkanje? On je v zmoti in zaveden, vimu-
dhatma, in njegova acara, njegova formalno opredeljena metoda urjenja samega sebe,
je napacna in jalova. Prav gotovo je to vse, kar Gita misli.
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svojimi organi delovanja brez navezanosti vkljucuje v
jogo delovanja, se odlikuje.

Kot orodje razumnega hotenja mora um obvladati Cute,
potem pa je treba organe delovanja uporabljati za njihove pra-
ve namene, tj. za delovanje, toda delovanje, ki poteka kot jo-
ga. Kaj pa je bistvo tak$nega samoobvladovanja, kaj je mis-
ljeno z delovanjem, ki poteka kot joga, karmajoga? Gre za
nenavezanost, za delovanje, pri katerem se um ne obeSa na
Cutne predmete in sadove dejanj. Prva skrivnost popolnosti ni
popolno nedelovanje, ki je zmota, zmeda, samozavajanje in
nekaj nemogocega, ampak popolno in svobodno delovanje
brez podrejanja ¢utom in strastem, brezzeljno in nenavezano
delovanje.

8. Tako samoobvladan opravljaj svoje delo, kajti delo-
vanje je vecje od nedelovanja. Celé vzdrZevanje lastnega
fizi¢nega Zivljenja ne more obstajati brez delovanja.

Deluj tako samoobvladan, pravi Kri$na, nijatam kuru kar-
ma tvam?. Povedal sem, da je spoznanje, razumevanje, visje
kot delovanje, toda s tem nisem mislil, da je nedelova-nje
vi§je kot delovanje. Resnica je prav nasprotna, karma dzjajo
hjakarmanah. Saj spoznavanje ne pomeni odrekanja delova-
nju, pomeni ravnodu$nost in nenavezanost na zelje in na ¢utne
predmete. Pomeni naravnanost razumnega hotenja Duse,
osvobojenega in povzdignjenega nad nizje delovanje Prakriti,
pomeni obvladovanje delovanja uma, ¢utov in telesa z mocjo
samospoznanja ter Cisto, brezpredmetno radost duhovnega u-

2/.../ ne morem sprejeti obiCajne razlage nijatam karma, da pomeni stalno in for-
malno delovanje in je ekvivalent vedskega nitjakarma, rednih Zrtvovanj, obrednega in
vsakdanjega pravila vedskega Zivljenja. Prav gotovo, nijata preprosto prevzane nijamjo
zadnjega stiha ./.../ Ne formalna opravila, ki so utrjena z nekim zunanjim pravilom,
ampak brezzeljno delovanje, ki ga nadzira osvobojeni buddhi, je tisto, kar u¢i Gita.
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resnic¢enja /.../ Buddhijoga je izpopolnjena s karmajogo. Joga
samoosvobajajoce razumne volje najde svoj polni smisel v
jogi brezzeljnega delovanja. Tako utemelji Gita svoj nauk o
potrebi brezzeljnega delovanja, niskama karma, in zdruzi sub-
jektivno prakso sankhijevcev — s tem da zavrne njihovo zgolj
fizi¢no pravilo — s prakso joge.

Se vedno pa ni re§ena bistvena tezava /.../ Tezava je v tem,
kako je ob tem, da je nasa narava taks$na, kakrsna je, in da je
zelja obicajni princip, po katerem ona deluje, mogoce resnic-
no brezzeljno delovati? /.../ Tako, da delujemo, kot bi darova-
li, je odgovor bozanskega Ucitelja.

9. Z vezmi dejanj, ki niso Zrtvovanje, je vezan svet. Zato
deluj z Zrtvovanjem, o, Kuntin sin, da bo§ postajal nave-
zanosti prost.

Ocitno je, da je mogoce opraviti v takSnem duhu vsako
dejanje in druzbeno dolznost, ne le zrtvovanje3. Vsako deja-
nje je mogocCe opravljati z oZjega ali SirSega obCutka ega ali pa
zaradi BoZzanskega. Vse bivanje in delovanje Prakriti obstaja
samo zaradi Bozanskega. Iz njega izvira, z njim vztraja in k
njemu je usmerjeno. Dokler pa nas usmerja obCutek ega, ni
mogoce spoznati te resnice in delovati v njenem duhu, paé¢ pa
delujemo za zadovoljitev ega in v njegovem duhu, drugace, kot
Ce bi darovali. Sebi¢nost je vozel odvisnosti. S tem, da deluje

3 Razlagajmo si /.../ nijata karmo Gite kot nitjakarmo vedskega pravila, njegovo
kartavja karmo ali dejanje, ki ga je treba opraviti, kot arijsko pravilo druzbene dolzno-
sti; prav tako vzemimo delovanje kot darovanje, ki preprosto pomeni vedska darovanja
in dolo¢eno druzbeno dolznost, opravljano brezbrizno in brez osebnega cilja. Tako se
Cestokrat razlaga Gitino doktrino brezzeljnega dela. Zdi pa se mi, da Gitin nauk ni tako
grob in tako preprost, prav tako ne krajevno in ¢asovno opredeljen, pa tudi tako ozek ne.
Gre za $irok, svoboden, prefinjen in globok nauk za vse ¢ase in ljudi, ne zgolj za
doloceno obdobje in dezelo, za nauk, ki je vedno osvobojen zunanjih oblik, podrobno-
sti, dogmatskih pojmovanj in ki se vraca k principom, veli¢astnim dejstvom nase narave
in bivanja. Gre za delo velike filozofske resnice in duhovne prakse, ne pa za omejene
religiozne in filozofske obrazce ter stereotipne dogme.
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mo k Bogu, brez vsake sebi¢ne misli, zrahljamo ta vozel in se
konéno osvobodimo.

Sprva prevzame Gita vedsko staliS¢e Zrtvovanja# in v vel-
javnih okvirih oblikuje zakon Zrtvovanja. To po¢ne z dolo-
¢enim ciljem. Videli smo, da ima prepir okrog odrekanja in
delovanja dve podobi: nasprotovanje med sankhjo in jogo, ki
je v principu ze usklajeno, in nasprotovanje med vedizmom in
vedantizmom, kar mora ucitelj Se uskladiti /.../ Vedizem je ¢a-
stil Deve, bogove, z darovanjem in jih obravnaval kot mo¢i,
ki pomagajo pri nasi odreSitvi. Vedantizem se je nagibal k
temu, da je nanje gledal kot na mo¢i umskega in snovnega
sveta, nasprotne naSi odresitvi (ljudje, pravi upani$ada, so
bozja zivina in bogovi si ne Zelijo, da bi ljudje vedeli in bili
svobodni). Bozansko so upanisade videle kot nespremenljive-
ga Brahmana, ki ga je treba doseci s spoznavanjem, ne pa z
zrtvovanjem in ¢aséenjem. Dejanja vodijo le k materialnim
rezultatom in v nizji paradiz, zato se jim je treba odpovedati.

Gita razresi to nasprotje tako, da vztraja pri tem, da so
Deve le oblike enega samega Deve, I$vare, Gospoda vseh jog,
CaS€enja, Zrtvovanja in vzdrznosti, in ¢e je res, da zrtvovanje
Devam pelje le k materialnim rezultatom in v paradiz, je res
tudi to, da vodi darovanje ISvari prek njih k veliki osvobod-
itvi. Kajti Gospod in nespremenljivi Brahman nista dve razli-

4V duhovnem smislu /.../ ima zrtvovanje drugacen pomen. Ne oznacuje toliko
opuscanja tistega, kar nam je drago, kot darovanje samega sebe, svojega bitja, uma, srca,
volje, telesa, Zivljenja, dejanj Bozanskemu. V izvirnem pomenu gre za "posvetiti" in se
uporablja kot enacica besedi jadznja. Ko govori Gita o "Zrtvovanju spoznanja", to ne
pomeni opustitve vsega, ampak to, da pri iskanju spoznanja preusmerimo um proti
Bozanskemu in preko tega darujemo samega sebe. Tudi v tem smislu se govori o
darovanju ali zrtvovanju dejanj /.../ Evropski smisel besede ni enak onemu v besedi
"jadznja" ali pomenu "Zrtvovanje" v tak$nih zvezah, kot je "Zrtvovanje dejanj". Ne
pomeni, da opusti$ delovanje zaradi Bozanskega — kajti potem ne bi bilo nobenega Zrtvo-
vanja dejanj. Podobno tudi Zrtvovanje spoznanj ne pomeni, da Gospodu na ljubo bolece
in pogumno iz sebe napravimo bedaka. Zrtvovanje pomeni notranje darovanje
Bozanskemu in pravo duhovno Zrtvovanje je nekaj zelo radostnega. Sicer gre le za
poskusanje, da se za to usposobimo, in $e nismo zaceli s pravo jadznjo.
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¢ni bitji, ampak eno samo, in kdor koli stremi h kateremu od
obeh, stremi k edinemu bozanskemu Bivanju. Vsa dejanja v
svoji celosti najdejo svoj vrhunec in popolnost v spoznanju
Bozanskega, sarvam karmakhilam partha dznjane pari-
samapjate. Niso ovira, ampak pot k najvi§jemu spoznanju.
Tako je s Siroko osvetlitvijo pomena zrtvovanja usklajeno tudi
to nasprotje. Dejansko je ta konflikt le omejena oblika SirSega
nasprotja med jogo in sankhjo. Vedizem je specializirana in
ozja oblika joge. Vedantinski princip je enak sankhijevskemu,
kajti za oba je vzgib odreSitve umik razuma, buddhi-ja, od
razlikujo¢ih moc¢i Narave: od ega, uma, cutov, subjektivnega
in objektivnega, ter njegov povratek k nerazloCenemu in
nespremenljivemu. S tem ciljem uskladitve v mislih ucitelj
prvi¢ pribliza svojo doktrino darovanja, vendar vseskozi, celd
od samega zacetka, uposteva vedsko §ir$o in splosno uporabo
pojma Zrtvovanja in delovanja — razsiritev ozkega in formal-
nega pojmovanja, da dopusti veliko splosno resnico, ki jo
nepristojno omejujejo, kar je vseskozi metoda Gite.

10. Gospod je v davnih ¢asih ustvaril bitja z Zrtvova-
njem in jim rekel: Z njim se boste mnoZili in to naj bo vasa
molznica Zelja.

Zrtvovanje je pogoj Zivljenja. Oée vseh bitij je ustvaril
ljudi z zrtvovanjem kot njihovim vecnim spremljevalcem.
Toda zrtvovanja vedavadinov so zrtvovanja zelja, usmerjena
k materialnemu poplacilu, Zelje po rezultatih dela, po vec¢jem
uzivanju v nebesih, kot po nesmrtnosti in visji odresitvi. Tega
sistem Gite ne more sprejeti, kajti Ze v samem spocetju zace-
nja z odrekanjem Zzeljam, z njihovim zavra¢anjem in uniceva-
njem, saj jih ima za sovraznika duse.

11. Z Zrtvovanjem hranite bogove in oni naj vas hrani-
jo. Hranite drug drugega in dosegli boste najvisje dobro.
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12. Nahranjeni z Zrtvovanjem vam bodo bogovi priskr-
beli Zelene uzitke. Kdor uziva, a bogovom ni daroval, je tat.

13. Dobri, ki jedo ostanke Zrtvovanja, so odreSeni vseh
grehov. Zli pa so tisti, ki kuhajo (hrano) samo zase. Res-
ni¢no se hranijo z grehom.

14.-15. Bitja nastajajo iz hrane, hrana se rojeva v dezZju,
deZ nastaja iz Zrtvovanja, Zrtvovanje pa porajajo dejanja.
Vedi, da se dejanja porajajo v Brahmanu, Brahman se
rodi iz Nespremenljivega. Zato je v Zrtvovanju prisoten
vsepreZemajoc¢i Brahman.

16. Kdor ne pomaga vrtenju tega kolesa, ki je bilo tako
pognano v gibanje, je zle narave in ¢utne so njegove rado-
sti. TakSen ¢lovek, o, Partha, Zivi zaman.

17. Cloveku pa, katerega radost je v Biti, ki je zadovo-
ljen z Bitjo in je zadovoljen v Njej, ni treba opravljati
nobenega obveznega dela.

18. Njemu ni treba nicesar pridobivati z delovanjem in
nicesar z nedelovanjem. Za pridobitev ¢esar koli ni odvi-
sen od tega bivanja.

Tu gre za dva ideala: vedskega in vedantinskega, ki si
nasprotujeta v vsej svoji ostrini. Na eni strani ideal delovanja
preko zrtvovanja in medsebojne odvisnosti ¢loveka in bozan-
skih moci, na drugi pa se sooca s strogim idealom osvobo-
jenega Cloveka, ki neodvisen v duhu nima nicesar opraviti z
uzivanjem, delovanjem, s ¢loveskimi ali bozanskimi svetovi,
ampak obstaja le v miru najvisje Biti, se veseli samo v spokoj-
nem veselju Brahmana. Naslednje kitice ustvarjajo podlago
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za uskladitev obeh skrajnosti. Cim se usmerimo k vigji resni-
ci, skrivnost ni ve¢ v nedelovanju, ampak v brezzeljnem delo-
vanju, preden to resnico dosezemo in $e potem. Osvobojen
¢lovek z delovanjem ne more pridobiti nicesar, prav tako pa
tudi z nedelovanjem ne, in nikakor ne gre za to, da mora med
obema izbirati zaradi kakr§nega koli osebnega cilja /.../

Celoten smisel in gonilna sila tega nauka se usmeri na to,
kako razlagamo pomembne besede: jadznja, karma, brahma,
zrtvovanje, delo, Brahman. Ce je Zrtvovanje preprosto vedsko
darovanje, ¢e je delo, iz katerega izhaja, delovanje po ved-
skem pravilu in ¢e je Brahman, iz katerega delo izhaja, sabda-
brahman samo v dobesednem pomenu ved, potem so uposte-
vana vsa stalis¢a vedskih dogem in ni¢ drugega. Svecano
zrtvovanje je pravi nacin za to, da si pridobimo otroke, boga-
stvo, uzivanje /.../ Celd odresitev, najvisje dobro, je treba
doseci s sveCanim zrtvovanjem. Nikoli se ga ne sme opustiti.
Cel6 iskalec osvobojenja mora nadaljevati s sve¢anim zrtvo-
vanjem, ¢eprav brez navezanosti. S sveCanim zrtvovanjem in
obrednimi deli, opravljanimi brez navezanosti, so ljudje kot
Dzanaka dosegli duhovno popolnost in osvoboditev.

Ocitno to ne more biti namen Gite, kajti bilo bi v nasprotju z
ostalim delom knjige. Celd ta razdelek, brez pojasnila (ki ga
sreCamo kasneje v Cetrtem poglavju), namiguje na §irSi pomen,
ko je reCeno, da zrtvovanje nastane iz dela, delo iz brahmana,
brahman iz AkSare in je zato vseprezemajoci Brahman, sarva-
gatam brahma, namescen v zrtvi. Znacilna sta povezujoci "zato"
in ponovitev besedice brahma. Kaze namre¢, da brahmana, iz
katerega nastane vsako delo, ne gre toliko razumeti skladno z
veljavnim vedskim naukom, v katerem pomeni Vedo, kot pa v
simboli¢nem pomenu v katerem je ustvarjalna Beseda enaka
vseprezemajo¢emu Brahmanu, Vec¢nemu, edini Biti v vseh
bivanjih, sarvabhutesu, prisotnemu v vseh dejavnostih bivanja
/.../ vsako delovanje Prakriti je po svoji pravi naravi zrtvovanje,
Jjadznja, z bozanskim Bitjem kot uzivalcem vsake spodbude, del
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in zrtvovanj in z velikim Gospodom vsega bivanja, bhoktaram
Jjadznjatapasam sarvabhutamahesvaram, in je pravo, vedsko
spoznanje spoznati to vseprezemajoce Bozansko, ki domuje v
zrtvovanju, sarvagatam jadznje pratisthitam.

Spoznati pa ga je mogoce v nizji dejavnosti preko Dev, bo-
gov, moci bozanske Duse v Naravi in v ve¢nem medsebojnem
vplivanju teh moci in ¢loveske duse, v katerem si obe strani
medsebojno dajeta in jemljeta, vzajemno pomagata, povecuje-
ta, povzdigujeta delovanje in zadovoljstvo drug drugega; gre za
izmenjavo, pri kateri se ¢lovek dviga k vse vecji sposobnosti za
najvisje dobro. Spozna, da je njegovo zivljenje del bozanskega
zrtvovanja v Naravi, ne pa nekaj locenega, kar naj bi obstajalo
in potekalo zaradi samega sebe. Na svoje uzivanje in zadovo-
ljevanje Zelja gleda kot na sadove Zrtvovanja in darilo bogov pri
njihovem bozanskem vsesplosnem delovanju. Preneha jim sle-
diti z laznim in zlim duhom gresne sebi¢nosti, kot bi bili dobri-
na, ki jo zivljenje lahko zajame z lastno mocjo, ne da bi jih
poplacalo, in brez hvaleznosti. Ko v njem narasca tak duh,
podredi svoje Zelje, se zadovolji z zrtvovanjem kot z zakoni-
tostjo Zivljenja in delovanja, je zadovoljen z vsem, kar pre-
ostane od darovanja, opusti vse drugo kot ponudbo v veliki in
blagodejni izmenjavi med svojim Zivljenjem in svetovnim Ziv-
ljenjem. Kdor koli nasprotuje tej zakonitosti delovanja ter delu-
je in uziva za lastne osamljene osebne interese, zivi v prazno.
Zgresi pravi pomen in namen, koristnost Zivljenja in dusne rasti
navzgor. Ta ni na poti, ki vodi k najvisjemu dobremu. Najvisje
pa pride Sele potem, ko daritev ni ve¢ namenjena bogovom,
ampak edinemu vseprezemajo¢emu Bozanskemu, nastanjene-
mu v zrtvi, katerega nizje oblike in moci so bogovi, in ko odlozi
delavec pravi izvajalki vseh dejanj, Prakriti, ter svoj osebni
obcutek, da je uzivalec, bozanskemu Purusi, tj. najvi§ji in
splosni Biti, ki je dejanski uzivalec dejanj Prakriti. Svoje edino
zadovoljstvo, popolno vsebino, Cisto radost najde v tej Biti, ne
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pa v kakrSnem koli osebnem uzivanju. Nic¢esar ne more prido-
biti z delovanjem ali nedelovanjem, za nobeno stvar ni odvisen
niti od bogov niti od ljudi, v nicemer ne isce dobicka, kajti
povsem mu zado$¢a notranja radost, ampak deluje samo zaradi
Bozanskega, kot Cisto zrtvovanje, brez navezanosti in zelja.
Tako doseZe ravnodus$nost in se osvobodi modalitet Narave,
nistraigunja. Njegova dusa ne prevzame polozaja v negotovosti
Prakriti, ampak v miru nespremenljivega Brahmana celo takrat,
ko nadaljuje s svojo dejavnostjo v vzgibih Prakriti. Tako je
zrtvovanje njegov nacin doseganja najvisjega.

Da je to smisel odlomka, postane ocitno iz tistega, kar
sledi, s trditvijo o lokasamgrahi kot cilju dejanj, dalje o Pra-
kriti kot edinem delavcu in o bozanskemu Purusi kot njego-
vem podporniku, kateremu je treba predajati dejanja, celd
medtem ko potekajo — to notranje predajanje dejanj, kljub
temu da jih opravlja fizi¢no, je vrhunec darovanja —, in s
trditvijo, da je posledica take dejavne daritve, ob rav-
nodusnem in brezzeljnem umu, osvoboditev vezi dejanj.

19. Zatorej opravljaj delo, ki ga je treba opraviti3, ve-
dno brez navezanosti, saj ¢lovek doseZe najviSje prav s
tem, da opravlja delo brez navezanosti.

Res je, da sta delovanje in Zrtvovanje pripomocka za to,
dadosezemo najvisje dobro, srejah param avapsjatha, vendar
so vrste delovanja tri: takSno, ki ga opravimo brez darovanja,
za osebni uzitek, kar je popolnoma sebicno in zgresi pravo za-

5 Izraz, ki se v Giti uporablja zato, da bi izrazila delo, ki ga je treba opraviti, so res
razlagali v smislu, da moramo opravljati svojo dolznost, ne glede na rezultate. Toda to
je pojmovanje, ki je zraslo iz evropske kulture, ki je v svojem pojmovanju bolj eti¢na kot
duhovna in bolj povnanjena kot notranje poglobljena. Nicesar tak$nega splosnega kot
dolznost ne obstaja. Imamo samo dolznosti, ki so si pogosto medsebojno v konfliktu, te
pa dolocajo nase okolje, nasa druzbena razmerja, na$ zunanji polozaj v Zivljenju. Veliko so
vredne pri urjenju nezrele moralne narave in vzpostavljanju norm, ki zavirajo delovanje
sebi¢nih Zelja. Rekli smo Ze, da se mora iskalec, toliko ¢asa dokler nima notranje lu
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konitost, cilj in koristnost zivljenja, mogham partha sa dzi-
vati, dalje takSno, ki ga opravimo z zeljo, vendar z darova-
njem, in pri katerem je uzivanje le posledica darovanja, zato
je do te mere tudi posveceno, in kon¢no taksno, ki ga opravi-
mo brez Zelja in brez vsake vrste navezanosti. Zadnje je tisto,
ki privede duso do najvisjega, param apnoti purusah.

I1. Nacelo boZzanskega delovanja

Tak je torej v Giti pomen nauka o zrtvovanju. Njen celotni
pomen je odvisen od ideje Purusotame, ki doslej $e ni bila
prikazana — nanjo naletimo Sele mnogo kasneje, v osemnaj-
stem poglavju —, zaradi Cesar osrednjega nauka nismo mogli
predvideti, za ceno nezvestobe postopni metodi Gitinega
razlaganja. Na tej stopnji Ucitelj /.../ kot tudi Se nikoli doslej,
ne govori o PuruSotami doloceno, ampak o sebi: "Jaz", Kris-
na, Narajana, avatar /.../ samo nakazuje, zgolj naznacuje to
najvisjo prisotnost Purusotame in njegov odnos do negibljive
Biti, ki se nas predvsem tiCe in je nasa nujna potreba, da bi, ko
dosezemo brahmicno stanje, lahko nasli stanje popolnega
miru in ravnodusnosti /.../ Klju¢ je torej ideja PuruSotame, ki
ga tu vidimo kot uteleSenega Narajano, KriSno. Brez nje vodi
umik iz nizje narave v brahmic¢no stanje nujno k nedelovanju
osvobojenega ¢loveka, k njegovi brezbriznosti do delovanja
sveta. Z njim postane isti umik tudi korak, s katerim jemlje-
mo delovanja sveta v duhu, z naravo in v svobodi Bozanske-
ga. Glejte na tihega Brahmana kot na cilj in opustite svet z
njegovimi delovanji. Kot cilj glejte Boga, Bozansko, Puruso

¢i, obvladovati s pomocjo najboljse luci, ki mu je na voljo, in dolznost, nacelo, ideal so
med normami, ki jih lahko zacasno vzpostavi in jim sledi. Toda ob vsem tem so dolznos-
ti nekaj zunanjega, niso tvarina duse in ne morejo biti konéno merilo delovanja na tej
poti. Vojakova dolznost je, da se bojuje, ko je zato pozvan, cel6 da strelja na svoje sorod-
nike, toda taksnih ali podobnih norm ni mogoce naloziti osvobojenemu ¢loveku. Na
drugi strani pa ljubiti ali biti usmiljen, ubogati najvi§jo resnico svojega bitja, slediti uka-
zom Bozanskega, niso dolznosti. So postava narave, ko se dviga proti Bozanskemu, izliv
dejanj iz duSnega stanja, visoka resni¢nost duha. Dejavnost osvobojenega izvajala del
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tamo, viSjega od delovanj (a vendar njihov duhovni vzrok,
cilj, prvotna volja), pa bo svet z vsemi svojimi delovanji ob-
vladan in v vkljuéen v bozanski preseznosti sveta. Namesto
jetnisnice lahko postane kraljestvo izobilja, radzjam samrid-
dham, ki smo ga osvojili za duhovno Zivljenje, s tem ko smo
uni¢ili omejitve tiranskega ega, presegli vezi nasih jecarskih
zelja in porusili zapor svojih individualisti¢nih obsedenosti in
uzivanja. Osvobojena univerzalizirana duSa postane svarat,
samrat, vladar samega sebe in vladar okolja.

20. Cel6 z delovanjem so DZanaka in drugi dosegli po-
polnost. Delovati moras, upoStevaje tudi povezanost ljudi.

Najboljsi, posamezniki, ki so pred splosno vrsto in nad
splosno ravnijo skupnosti, so naravni voditelji lovestva, saj
so to tisti, ki lahko pokazejo rodu pot, po kateri naj hodi, in
merila ali ideale, ki se jih mora drzati ali jih mora doseci.

21. Delovanje najboljSega bodo posnemali tudi drugi.
Ljudje sledijo merilom, ki jih on postavi.

22. O, Partha, v vseh treh svetovih (fizicnem, vitalnem
in umskem) zame ni nicesar, kar bi Se moral opraviti, prav
tako ni nicesar, ¢esar Se ne bi dosegel in bi moral doseci,
pa vendarle ostajam na poti delovanja.

Da bi popolneje nakazal svoj pomen, poda bozanski Ucitelj,
avatar, Ardzuni svoj primer, svoje lastno merilo. Zdi se, da
pravi: "Vztrajam na poti delovanja, poti, ki ji sledijo vsi ljud-
je; tudi ti mora$ vztrajati v delovanju. Delovati mora$ tudi na
nacin, kot delujem jaz. Sem nad potrebami delovanja, saj z

mora biti prav taksen izliv duse. K njemu ali iz njega mora priti kot naravna posledica
njegove duhovne zdruzitve z Bozanskim, ne pa da jo izoblikuje neka prepricujoca zgrad-
ba umske misli in volje, prakti¢ni razum ali druzbeni ¢ut.
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njimi nimam kaj pridobiti. Sem Bozansko, ki ima vse stvari,
vsa bitja na svetu in sam sem onkraj sveta kot tudi v njem ter
nisem odvisen od niCesar in nikogar v vseh treh svetovih za
kateri koli cilj, pa vendar delujem. To mora biti tudi tvoj nacin
in duh delovanja.

23. Ce ne bi neutrudno ostajal na poti delovanja, bi me
ljudje posnemali, o, Partha.

24. Ce sam ne bi deloval, bi se ljudje pogrezali do
unicenja. Bil bi ustvarjalec zmede in pobijalec bitij.

25. Kot delujejo nevedneZi z navezanostjo na dejanja,
mora tisti, ki ve, o, Bharata, delovati brez navezanosti,
motiv pa naj mu bo povezanost ljudi.

26. Naj ne bi begal uma nevedneZem®, ki so navezani na
svojo dejavnost. Spodbuja naj jih k vsaki dejavnosti, sam
pa naj deluje s spoznanjem in jogo.

Vecinoma zivijo ljudje v nevednosti, videc Boga pa zivi v
spoznanju. Toda naj ne mesa ¢loveskih umov z nevarnimi
vzori, zavracajo¢ v svoji vzvisenosti dejanja sveta. Naj nena-
doma ne prekinja niti delovanja, Se preden je razvlecena. Naj
ne zapleta in postavlja na laz etap in stopenj poti, ki sem jih
utrl. Z namenom, da bi ¢lovek napredoval od najnizje do naj-
vi§je narave, od navidezno nebozanskega do zavestnega
Bozanstva, sem odredil cel niz ¢loveskih dejavnosti. Tisto, v

6 /.../ razsiritev nase umske zavesti iz dozivljanja egoisti¢nih dvojnosti v neure-
jenost z nekaksno obliko popolne zavesti v ustaljenem redu relativnosti sveta zlahka
pripelje do zmede in nezmoznosti za dejavno Zivljenje ¢lovestva. Nedvomno je to vir
prepovedi, ki je ¢loveku spoznanja naloZena v Giti, tj. naj ne moti uma nevednega. Saj
bi ljudje s tem spodbujeni, hkrati pa nesposobni dojeti nacelo svojega delovanja, izgu-
bili svoj lastni sistem vrednot, ne da bi dosegli visje temelje.
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Cemer naj bi se poznavalec Boga gibal, mora biti cel niz ¢lo-
veskih dejanj. Vsi posamezniki, vse druzbene dejavnosti, vsa
dejanja razuma, srca in telesa so $e vedno njegova, ne vec
zaradi njegovega loCenega razloga, ampak zaradi Boga v sve-
tu, Boga v vseh bitjih in da bi se lahko vsa ta bitja pomaknila
naprej, kot se je po poti delovanja k odkritju Bozanskega v
njih samih premaknil sam.

Malo je v Giti tako pomembnih odlomkov kot teh sedem
pozornost vzbujajocih kitic. Toda treba je jasno razumeti, da
si jih ne smemo razlagati, tako kot jih poskusa sodobna prag-
matska teznja, ki se ukvarja bolj s sedanjimi svetovnimi zade-
vami kot pa s kakr$no koli vi§jo in oddaljeno duhovno
moznostjo, z ni¢imer drugim kot s filozofskim in religioznim
upravi¢evanjem sluzenja druzbi, s patriotskim, svetovljan-
skim in dobrodelnim prizadevanjem ter z navezanostjo na sto-
tine gore¢nosti polnih druzbenih nacrtov in sanj, ki privablja-
jo sodoben razum. Tu ne gre za oznanjanje smernic o SirSem
moralnem in intelektualnem altruizmu, ampak za duhovno
zdruzenost z Bogom in s tem svetom bitij, ki bivajo v njem in
v katerih biva sam. To ni prepoved za podreditev posamezni-
ka druzbi in Clovestvu ali za zrtvovanje egoizma na oltarju
¢loveske skupnosti, ampak za izpolnitev posameznika v Bogu
in za zrtvovanje ega na pravi oltar vseobsegajoCega
Bozanskega. Gita se giblje na ravni idej in izkuSenj, ki so
vi§je od sodobnega uma, ki se bori, da bi se znebil ovojev
egoizma, vendar je po svojem videzu Se vedno posveten, po
svojem znacaju pa razumski in moralen, bolj kot pa duhoven.
Patriotizem, svetovljanstvo, sluzenje druzbi, kolektivizem,
humanizem in ideal ali religija ¢lovestva so obcudovanja
vredni pripomocki za na§ pobeg iz prvotnih okolis¢in posa-
meznikovega, druzinskega, druzbenega in narodnega egoi-
zma v drugotno stanje, v katerem posameznik spozna, kolikor
je to mogoce storiti na razumski, moralni in ¢ustveni ravni —
na taks$ni ravni tega ni mogoce storiti v celoti na pravilen in
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popoln nacin, nacin celostne resnice njegovega bivanja —
enost svojega bivanja z bivanjem drugih. Toda misel Gite seze
onkraj, v terciarne okoli§¢ine naSe razvijajoce se samozavesti,
v primerjavi s katerimi so sekundarne le delna stopnja napre-
dovanja /.../

Pravilo, ki ga tu postavlja Gita, je pravilo za ¢loveka-moj-
stra, za nadc¢loveka, za pobozanjeno clovesko bitje, za naj-
boljsega, ne v smislu kaksne nicejanske, kakr$ne koli eno-
stranske ali pristranske, olimpijske, apolonijske ali dionizij-
ske, kakrsne koli angelske ali demonske nadc¢loveskosti,
ampak v smislu ¢loveka, katerega celotna osebnost je bila
darovana navzgor v bitje, naravo in zavest preseznega in
vesoljnega BoZanstva ter je z izgubo nizjega jaza nasla svoj
vi§ji jaz, se pravi, da je bila pobozanstvena.

Gita razodeva, da dejanj osvobojenega cloveka ne smejo
usmerjati Zelje, ampak naj bo usmerjen k ohranjanju
povezanosti sveta, njegovemu vladanju, usmerjanju, spodbu-
di, vzdrzevanju na poti, ki mu je dodeljena. To zapoved so
razlagali v tem smislu, da je svet utvara, v kateri je treba ohra-
njati vecino ljudi, ker so neprimerni za osvoboditev. Na zunaj
je treba delovati tako, da se pri njih neguje navezanost na nji-
hova obi¢ajna dela, ki jim jih dodeljuje druzbena postava. Ce
bi bilo tako, bi bilo to zelo revno in nizkotno pravilo in vsak
plemenit ¢lovek bi ga zavrnil ter raje sledil bozanski zakletvi
Amitabha buddhe’, prefinjeni molitvi Bhagavate$, goreCemu
tezenju Vivekanande®. Toda Ce namesto tega sprejmemo
gledanje, da je svet bozansko vodeno gibanje Narave, ki pri
¢loveku vznika proti Bogu, in da je to dejavnost, o kateri Gos

7)./ ko je bil njegov duh na pragu nirvane, se je /.../ Amitabha buddha /.../ obrnil
od nje in se zaklel, da njenega praga ne bo prestopil, dokler bo eno samo bitje ostalo
zalostno in v nevednosti.

8 "Nogem najvijega stanja z vsemi njegovimi osmimi siddhiji niti no¢em prene-
hanja rojevanja. Naj prevzamem vso zalost vseh bitij, ki trpijo, in prodrem vanje, da jih
bo mogoce osvoboditi bolecine."
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pod Gite izjavlja, da ga vseskozi zaposluje, Ceprav je sam ze
dosegel vse in nima nicesar pridobiti, potem se pokaze globo-
ki in pravi pomen te zapovedi. Vodilo karmajogija bo:
udelezevati se v bozanskem delu, Ziveti za Boga v svetu. Zi-
veti za Boga v svetu in zato delovati tako, da se lahko Bozan-
sko vedno bolj razodeva in gre svet naprej po kakrsni koli poti
ze, glede na skrivnost njegovega popotovanja, ter se priblizu-
je bozanskemu idealu.

Celoten obseg cloveskega delovanja mora biti tak, v
katerem se bo gibal poznavalec Boga. Vse posamicne, vse
druzbene dejavnosti, vsa dela razuma, srca in telesa, so Se ve-
dno njegovi, toda ne ve¢ za njegove lo¢ene namene, ampak
zaradi Boga v svetu, Boga v vseh bitjih in zato, da lahko vsa
bitja napredujejo, kot je napredoval sam, po poti delovanja
napram odkritju Bozanskega v sebi. Morda se njegovo delo-
vanje na zunaj ne bo razlikovalo bistveno od njihovih. V ta
obseg lahko $teje bojevanje in vladanje, kot tudi uéenje in raz-
misljanje ter razli¢ni stiki med ljudmi. Toda duh s katerim ga
bo opravljal, bo zelo razlicen in ta duh je tisti, ki naj bi bil s
svojim vplivom tista velika privlacnost, ki bi vlekla ¢loveka
navzgor k svoji lastni ravni, veliki vzvod, ki dviga ¢lovesko
mnozico vi§e v njenem vzponu.

Nadvse pomembno je, da daje osvobojenemu ¢loveku za
zgled Boga samega. Kajti to razkrije celotno osnovo Gitine
filozofije bozanskega delovanja. Osvobojen je tisti clovek, ki
se je dvignil v bozansko naravo in skladno z njo mora poteka
kati njegovo delovanje /.../ Popoln bozanski ideal ni niti
dinamicnost kineti¢nega ¢loveka niti nedejavna lu¢ asketa ali

X

9"Nobene zelje po svoji odresitvi nimam veé," je pisal veliki vedantinec, "naj se
znova in znova rodim in trpim na tisoce trpljenj, da bom lahko castil edinega Boga, ki
obstaja, edinega Boga, v katerega verjamem, vsoto vseh dus. Poseben predmet mojega
¢ascenja je moj hudobni Bog, moj bedni Bog, moj Bog, najrevnejsi med vsemi narodi,
med vsemi vrstami. Castim njega, ki je visoko in nizko, svetnik in gresnik, bog in ¢rv,
vidnega, spoznavnega, resni¢nega, vseprisotnega. Unicite vse druge idole."
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kvietista, prav tako ne zivahna osebnost ¢loveka dejanj in tudi
ne brezbrizna brezosebnost filozofskega modreca. To sta dve
nasprotujoCi si merili ¢loveka tega sveta in asketa ali kvieti-
sticnega filozofa, prvega pogreznjenega v dejavnost Ksare,
drugega pa tezeCega za tem, da bi povsem bival v miru
Aksare. Toda popolni bozanski ideal izhaja iz narave Puruso-
tame, ki presega ta konflikt in spravi vse bozanske moznosti.

Kineti¢ni ¢lovek ni zadovoljen z nobenim idealom, ki ni
odvisen od izpolnitve te vesoljne narave, te igre treh njenih
lastnosti, ¢loveske dejavnosti uma, srca in telesa /.../ Kajti to
je njegova narava, njegova dharma. In kako jo je mogoce
izpolniti v neCem izven svoje narave? Saj je vsakdo vezan na
to naravo in v njej mora iskati svojo popolnost. Nasa ¢love-
Ska popolnost se mora nanasati na naso ¢lovesko naravo. Vsa-
kdo pa mora teziti po tem skladno s smerjo svoje osebnosti,
svoje svadharme, toda v Zivljenju, v delovanju, ne pa zunaj
zivljenja in delovanja. Da, v tem je resnica, odgovarja Gita.
Izpolnitev Boga v ¢loveku, igra Bozanskega v zivljenju je del
idealne popolnosti. Toda ¢e jo i§¢e$ samo v zunanjem, v Ziv-
ljenju, v nacelu delovanja, je ne bo$ nikoli nasel. Kajti potem
ne bos le deloval skladno s svojo naravo, ki je sama po sebi
pravilo popolnosti, marve¢ bo$ — in to je pravilo nepopolno-
sti — vedno podrejen njenim modalitetam, njenim dvojnostim
privlacnosti in odbojnosti, bole€ini in ugodju, posebno pa
radzasi¢ni modaliteti z njenim principom Zelja ter zanko jeze,
zalosti in hrepenenja /.../ Cuti, um in razum so sedeZ tega
vecnega vzroka nepopolnosti in vendar bo§ svoje iskanje
popolnosti omejil prav na te ¢ute, um in razum, to igro nizje
narave! Prizadevanje je brez koristi. Kineti¢na plat tvoje nara-
ve si mora najprej poskusati nadeti kvietisticno. Povzdigniti
se mora$§ prek te nizje narave k tistemu, kar je nad tremi
Gunami, k tistemu, kar je utemeljeno v vi§jem temelju, v dusi.
Sele ko doseze$ mir duse, lahko postanes sposoben za svo-
bodno in bozansko delovanje.
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Kvietist, asket, pa na drugi strani ne more videti nobene
moznosti za popolnost, v katero bi lahko Steli zivljenje in
delovanje. Ali nista zivljenje in delovanje sedez odvisnosti in
nepopolnosti? Ali ni vsako delovanje po svoji naravi nepopol-
no, kot ogenj, ki mora imeti dim. Ali ni princip delovanja sam
po sebi radzasiCen, oce zelja, vzrok, ki mora imeti svoj uc¢inek
pri zatemnjevanju spoznanja, svoj krog hrepenenja, uspeha in
neuspeha, svoja nihanja radosti in Zalosti, svoje dvojnosti kre-
posti in greha? Bog je lahko v svetu, toda ni od tega sveta. On
je Bog odrekanja, ne pa Gospodar ali vzrok nasega delovanja.
Mojster nasega delovanja je zelja, njen vzrok pa je nevednost.
Ce je svet, Ksara, v nekem smislu razodevanje ali lila
Bozanskega, je to nekaksna nepopolna igra z nevednostjo
Narave, prej zamraCevanje kot pa razodevanje. To je prav
gotovo razvidno ob prvem pogledu na naravo sveta. Ali nas
najpopolnejse dozivljanje sveta ne uci vedno iste resnice? Ali
ni kolo nevednosti tisto, ki veze duSo na nenehna rojevanja
preko impulza Zelje in delovanja, dokler nista izCrpana in
odvrzena? Ne le zelje, tudi delovanje moramo odvreci.
Umescena v tihi biti bo potem dusa presla v negibljivega,
nedejavnega, ravnodusnega, absolutnega Brahmana. Na tak
ugovor nepoosebljujocega kvietista je Giti teze odgovarjati
kot na tistega, ki ga daje posvetni Clovek, kineti¢ni posa-
meznik. Kajti kvietizem vsebuje vi§jo in moc¢nejso resnico, ki
pa Se vedno ni popolna in najvi§ja resnica. Razglasanje kvi-
etizma kot vesoljnega, popolnega, najvisjega ideala Clove-
Skega zivljenja povzro¢a zmedo in $koduje napredovanju ¢lo-
vestva k njegovemu cilju bolj kot pa zmota izklju¢nega kineti-
zma. Kadar kot celotno resnico izpostavimo zelo enostransko
resnico, ta marsikaj osvetli, a tudi marsikaj zamesa. Ze sama
moc tega, da je njena sestavina resnica, povecuje tudi moc
njene sestavine zmote. Zmota kineticnega ideala lahko
podaljsa nevednost in zavre ¢lovesko napredovanje s tem, da
ga usmeri k iskanju popolnosti tam, kjer je ni mogoce najti.
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Zmota kvietistiCnega ideala pa Ze sama po sebi vsebuje nace-
lo unienja sveta. Ce bi delal skladno z njim, pravi Kri$na, bi
uniéil ljudstva in povzroéil zmedo. Ceprav zmota posamezni-
ka, celo skoraj bozanskega Cloveka, ne more uniCiti vsega
rodu, pa lahko povzroci zelo Siroko zmedo, ki je lahko po svo-
ji naravi unicujoca za princip ¢loveskega zivljenja in moteca
za zastavljeno smer njegovega napredovanja.

Zaradi tega mora kvietisti¢na tendenca v ¢loveku spoznati
svojo nepopolnost in sprejeti kot enakovredno tudi resnico, ki
ti¢i za kinetsko teznjo — izpolnitev Boga v ¢loveku in priso-
tnost Bozanskega v vseh dejavnostih ¢loveskega rodu. Bog ne
obstaja samo v ti§ini, ampak tudi v delovanju. Kvietizem
ravnodusne duSe, na katero narava ne vpliva, in kinetizem
duse, ki se predaja naravi tako, da je mogoce izvesti veliko
zrtvovanje sveta, purusajadznjo, nista resnicnost in zlaganost
v nenchnem spopadu, niti ne dve sovrazni resni¢nosti, ena
vi§ja, druga nizja in vsaka usodna za drugo. Sta dvojni izraz
bozanskega razodevanja. Sam Ksara ni celoten klju¢ za njuno
izpolnitev, niti najvi§ja skrivnost ne. Dvojno izpolnitev, us-
kladitev je treba iskati v Purusotami, ki ga tu predstavlja Kris-
na in je istoasno najvisje Bitje, Gospod svetovij in avatar.
Pobozanjeni ¢lovek, ki vstopa v svojo bozansko naravo, bo
deloval tako, kot deluje ona. Ne bo se prepustil nedelovanju.
Bozansko deluje v ¢loveku v nevednosti in deluje v ¢loveku v
spoznanju /.../ kajti on je tisti, ki deluje skladno s stopnjami in
merili svoje moc¢i. Vsak njegov gib, vsak delcek sveta bitij, ki
ga oblikuje, napolnjuje njegova navzocnost, njegova zavest,
povzroca njegova volja, oblikuje njegovo znanje.

II1. Determinizem Narave
Nekateri so odlomke, v katerih Gita poudari podreditev
ego-duSe Naravi, razumeli kot izpovedovanje absolutnega in
mehani¢nega determinizma, ki ne dopusca prostora za kakrs-
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no koli svobodo znotraj vesoljnega bivanja. Jezik, ki ga upo-
rablja, je res izrazit in se zdi zelo absoluten. Toda tudi tu, tako
kot drugje, moramo upostevati celotno misel Gite in ne vsi-
ljevati njenih posameznih trditev, lo¢enih od vsega drugega.
Kot vsaka resnica, naj bo sama zase $e tako resni¢na, vendar-
le, ¢e jo obravnavamo loceno, brez tistega, kar jo omejuje in
izpopolnjuje, postane zanka, ki veze razum, in zavajajoCa
dogma. V resnici vsaka predstavlja eno od niti prepletene tka-
nine, posameznih niti pa ne gre jemati loceno od tkanine. V
Giti je vse tako prepleteno med seboj in treba je razumeti v
razmerju do celote /.../ Ena plat naSega zapletenega bitja je
nekaksna absolutna svoboda, eden od vidikov dusnih razme-
rij z Naravo, njen nasprotni vidik na drugi strani pa je neka-
kSen absolutni determinizem Narave. Obstaja tudi delna in
navidezna in zato neresni¢na podoba svobode, ki jo dusa dobi
iz popacenega odseva teh nasprotujocih si resnic v razvijajoci
se umskosti. Zadnjemu navadno bolj ali manj natan¢no pravi-
mo svobodna volja. Toda Gita nima za svobodo nicesar, kar ni
popolna osvobojenost in obvladovanje.

Dejansko sta svoboda in dolocenost samo dve plati istega.
Temeljna resnica je namre¢ samoodlocanje vesolja, v njem pa
skrito samoodlo¢anje posameznika. Tezava nastopi zaradi te-
ga, ker zivimo v povrSinskem umu nevednosti, ne vemo, kaj
se dogaja v ozadju, in vidimo samo Cutno zaznavni proces
Narave. Ocitno gre za prevladujo¢i determinizem Narave, in
ker je nasa povrsinska zavest del tega procesa, nismo sposob-
ni videti druge plati dvojne resni¢nosti. Za prakticne namene
je na povrsju popoln determinizem v Snovi, ¢eprav zadnji
pogledi znanosti temu oporekajo. Ko vznikne Zivljenje, se za-
¢ne dolocena gnetljivost, tako da je kar koli tezko natan¢no
napovedati, kot lahko napovemo snovne stvari, ki so poslusne
togemu zakonu. Gnetljivost se povecuje z rastjo Uma, tako da
ima Clovek lahko vsaj obcutek svobodne volje, izbire svojih
dejanj, gibanja samega sebe, kar vsaj pomaga opredeljevati
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okolis¢ine. Toda ta svoboda je dvomljiva, saj jo lahko raz-
glasimo za utvaro, za sredstvo Narave, del njenega ustroja
determiniranosti, kot le navidezno svobodo ali kvecjemu
omejeno, relativno in podrejeno odvisnost. Sele ko se od-
mikamo od Prakriti k Purusi in navzgor, pro¢ od Uma k
duhovni Biti, postane vidik svobode prvi¢ ociten, potem pa,
ob uglasenosti z Voljo, ki je nad Naravo, tudi popoln.

Vse, kar obstaja, je edini in nedeljivi ve¢ni presezni in
kozmi¢ni Brahman, ki je navidezno razdeljen na stvari in
bitja. Samo navidezno, kajti v resnici je vedno eno in enako v
vseh stvareh in bitjih, delitev pa je le povrsinski pojav. Vse
dotlej, dokler zivimo v nevedni navideznosti, smo ego in pod-
vrzeni modusom Narave. Zasuznjeni z videzi, vezani na dvoj-
nosti, premetavani med dobrim in zlim, grehom in krepostjo,
zalostjo in veseljem, bolec¢ino in ugodjem, sreco in nesreco,
uspehom in neuspehom, nebogljeni sledimo zelezu in zlatu ali
zelezu okrog kolesa Maje. V najboljSem primeru je nasa svo-
boda, ki jo nevedno imenujemo svobodna volja, le relativna.
Toda v globini je to iluzorno, saj se prek osebne volje izraza-
jo modusi Narave. Sila Narave nas prijemlje, ne da bi dojeli,
da opredeljuje, kaj bomo hoteli in kako bomo hoteli. Narava,
ne pa neodvisni ego, je tista, ki izbere, kakSen predmet bomo
v katerem koli trenutku svojega bivanja hoteli, bodisi z
razumsko voljo ali z nepremis$ljenim nagonom /.../ StalisCe,
do katerega pride Gita, je zaznava nevednosti nase domneve
glede svobode, medtem ko smo ves ¢as v mrezah nizje nara-
ve, to stali§Ce pa je nasprotno nevedni trditvi, ¢e$ da Gita trdi,
da je ego-dusa na tej ravni popolnoma podrejena Gunam.

27. Medtem ko dejanja v celoti opravljajo modusi Nar-
ave, pa misli tisti, ki ga bega egoizem, da je njegov "jaz"

tisti, ki jih izvaja.

Prakriti je Narava, mehani¢na, odsevajoCa vsako svoje
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dejanje v zavestni pric¢i, Purusi. Deluje preko neenakosti svo-
jih treh modusov, Gun, ki so v neprekinjenem navzkrizju in
medsebojnem mesanju ter mutaciji druga z drugo, s svojo
funkcijo ego-uma doseze, da se Purusa isti z vsem tem delo-
vanjem in tako ustvarja obcutek dejavne, spremenljive, tem-
poralne osebnosti v tihi ve¢nosti Biti.

/...l Cloveka kot posamicno bit bega njegov obcutek ega,
ker se ponevedoma isti z delom in nastajanjem, kot da bi bil
ta njegova dusa, ne pa mo¢ njegove duse, moc, ki iz nje izha-
ja. Misli, da so on in drugi tisti, ki vse po¢nejo. Ne vidi, da vse
po¢ne Narava ter da si napacno predstavlja in zaradi neve-
dnosti in navezanosti potvarja njena dejanja. Zasuznjujejo ga
Gune: zdaj ga zapleta topa udobnost tamasa, zdaj ga nosijo
mocni vetrovi radZasa, zdaj spet pa ga omejuje delna svetloba
satve, ne da bi se sploh razlikoval od uma narave, katerega
prav tako prikrojujejo Gune. Zato ga obvladujejo bolecina in
ugodje, veselje in zalost, Zelja in strast, navezanost in odpor —
nobene svobode nima.

[Determinizem Narave] velja toliko, da je ego, iz katerega
delujemo, sam zase orodje delovanja Prakriti in zato ne more
biti prost njenega nadzora. Volja ega je volja, ki jo opredelju-
je Prakriti, je del narave, kot se je v nas izoblikovala z vsoto
svojih lastnih preteklih dejanj in samospreminjanj. S tako
oblikovano naravo in voljo v sebi je opredeljena tudi nasa
sedanja dejavnost /.../ Govorimo in delujemo tako, kot da bi
bili v vsakem trenutku povsem svobodni, da delamo sami s
seboj, kar ho¢emo, uporabljajo¢ neko notranjo neodvisnost
izbire. Toda take popolne svobode ni, nasa izbira pa ni tako
samostojna. Prav gotovo je, da mora nasa volja nenehno izbi-
rati med dolo¢enim Stevilom moznosti, kajti to je nacin, s
katerim Narava vedno deluje. Cel6 nasa pasivnost, nase
odklanjanje hotenja, je samo po sebi izbira, dejanje volje Na-
rave v nas. Volja nenehno deluje celd v atomu. Vsa razlika je
v tem, v kakSnem obsegu povezujemo svojo idejo o sebi z



109

delovanjem volje v Naravi. Ko se tako povezujemo, mislimo,
da gre za naso voljo in re¢emo, da gre za svobodno voljo, in
da smo mi tisti, ki deluje /.../

[Vendar pa obcutek svobodne volje] ni zgolj utvara. Gre le
za napako stalis¢a in izhodis¢a. Ego misli, da je prava bit in
deluje tako, kot bi bil pravo sredisc¢e delovanja, kot da bi
obstajal sam zaradi sebe, in tu gresi glede stalis¢a in izho-
disca. Ni¢ napacnega ni, ¢e mislimo, da je v nas, v teh deja-
njih narave, nekaj ali nekdo, ki je pravo sredisce njenih dejanj
in zaradi katerega vse obstaja. Toda to ni ego, to je Gospod,
skrit v nasih srcih, bozanski Purusa in Dziva, drugi kot je ego,
ki je del njegovega bivanja. Prevelika samozavest obcutka
ega je v nasem umu pokvarjena in izmaliCena senca resnice,
da v nas obstaja prava Bit, ki je gospodar vsega in za katero
ter zaradi katere Narava opravlja svoja dela. Tako je tudi
egova ideja svobodne volje izkrivljen in zgreSen obcutek
resnice, da v nas obstaja svobodna Bit in da je volja Narave
samo prirejen in delni odsev njene volje, prirejen in delen
zato, ker Zivi v zaporednih ¢asovnih trenutkih in deluje prek
nenehnega spreminjanja, kar pozablja mnogo tistega od prej,
in se le nepopolno zaveda svojih lastnih posledic in ciljev.
Toda Volja v notranjosti, ki presega Casovne trenutke, vse to
ve, in delovanje Narave v nas predstavlja, kot bi lahko rekli,
poskus, kako v tezkih okolis¢inah naravne in egoisticne
nevednosti izdelati tisto, kar predvidevata notranja Volja in
Spoznanje v polni nadumski luci.

28. Toda, o, silni vojs¢ak, kdor pozna prava nacela
delitev modusov in dejanj, uvidi, da so modusi tisti, ki
delujejo, se odzivajo drug drugemu, in se jim ne da ujeti z
navezanostjo.

Tu gre za jasno razlikovanje med dvema ravnema zavesti,
dvema izhodis¢ema delovanja: tistim, ko je dusa ujeta v
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mrezo egoistiCne narave in opravlja dela z idejo, ne pa z
resni¢nostjo svobodne volje, pod zagonom Narave, na eni
strani in tistim, pri katerem je dusa odreSena svojega istenja z
egom, opazuje, podpira in obvladuje delovanje Narave od
Zgoraj.

/.../ v nasem napredovanju mora priti ¢as, ko bomo pri-
pravljeni odpreti oci pravi resnici svojega bitja in tedaj bo od
nas odpadla zmota o nasi egoisti¢ni svobodni volji /.../ Toda
zavrnitev svobodne volje ne sme biti zgolj fatalizem ali ideja
o naravnem determinizmu razumevanja, brez kakr$ne koli
vizije prave Biti v sebi. Saj potem ego $e vedno ostane nasa
edina ideja o Biti, in ker je ego vedno orodje Prakriti, Se
vedno delujemo z njim in s svojo voljo kot njenim orodjem.
Ideja v nas pa ne povzro¢i nobene prave spremembe, ampak
samo spremembo nase umske naravnanosti. Sprejeti bi
morali resnico o tem, da Narava opredeljuje nase egoisti¢no
bivanje in delovanje, spregledati bi morali svojo podre-
jenost. Toda videli naj ne bi nerojene Biti v notranjosti, ki je
nad dejavnostjo Gun. Videli naj ne bi, v ¢em so nasa vrata
svobode. Narava in ego nista vse, kar smo. Obstaja svobod-
na dusa, Purusa /.../ Cilj umika pred egom in njegovim delo-
vanjem je spoznati bozansko bitje in naravo Duse, se ji od-
zvati in ziveti v njej. Potem se povzpnemo nad nizjo naravo
Gun v vi§jo bozansko naravo.

29. Tisti, ki jih begajo modusi Narave, so navezani na
funkcije teh modusov. Naj ¢lovek popolnega spoznanja ne
moti staliS¢ tistih, katerih spoznanje je pomanjkljivo.

Gita razlikuje med tistimi, ki ne spoznajo celote, akrit-
snavidah, ki jih zavaja delna resnica bivanja, in jogijem, ki
sinteti¢no spoznava celoto, kritsnavit. Gledati mirno na vse
bivanje in ga videti kot celoto, ne da bi ga zavedle nasprotu-
joce si resnice, je najpotrebnejSe za mir in popolno modrost,
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glede katere se od jogija zahteva, da se dvigne do nje.
Dejansko obstajajo razline ravni nasega zavestnega
bivanja, in kar je prakti¢na resnica na eni ravni, preneha biti
resni¢no, zato ker zavzame popolnoma drugacen videz, ¢im
se vzpnemo na vi§jo raven, s katere vidimo stvari celoviteje.
/... ideja nase volje, naSega delovanja ni nekaj brez
posledice, brez koristi. Vse v Naravi ima svoje posledice in
korist. Gre prej za proces nasega zavestnega bivanja, preko
katerega se Narava v nas vedno bolj zaveda in odziva prisot-
nosti skritega PuruSe v notranjosti in se s tem povecanjem
spoznanja odpre vecji moznosti delovanja. S pomocjo ideje
ega in osebne volje se povzpne do lastnih visjih moznosti, se
dvigne iz gole ali vsaj prevladujoce pasivnosti tamasi¢ne na-
rave v strast in boj radzasi¢ne narave, k vecji luci, sreci in Ci-
stosti satvicne narave. Relativno samoobvladovanje, ki ga je
dosegel naravni ¢lovek, je podrocje, dosezeno z visjimi moz-
nostmi svoje narave nad svojimi nizjimi moznostimi. To pa se
mu zgodi, ko idejo o sebi poveze s prizadevanjem visje Gune,
da bi dosegel obvladovanje, prevlado nad nizjo Guno. Obcutek
svobodne volje, najsi bo utvara ali ne, je potrebno sredstvo
delovanja Narave, potrebno ¢loveku med njegovim napre-
dovanjem; zanj bi bilo razdejalno, ¢e bi ga izgubil, preden je
pripravljen za visjo resnico /.../ [Zato Gita zapove:] "/.../ naj
poznavalec celote ne moti stalis¢ tistih, ki jih begajo modusi."

30. S tem ko se zame odrecesS vseh svojih dejanj, se z vso
svojo zavestjo ustaljeno v Biti, razbremenjen Zelja in
sebi¢nosti, bojuj brez vroci¢nosti svoje duSe.

Imamo dva jaza. Vidni jaz, ki je samo ego, umsko sredisce
v nas, ki prevzame spremenljivo delovanje Prakriti, spre-
menljivo osebnost, pravi: "Jaz sem osebnost, jaz sem to na-
ravno bitje, ki opravlja vsa ta dela," toda naravno bitje je pre-
prosto Narava, sestav Gun. Poleg tega obstaja pravi jaz, ki je
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zares vzdrzevalec, posedovalec in gospod Narave in v njej
nastopa, sam pa ni spremenljiva naravna osebnost. Da bi bili
svobodni, se je treba znebiti zelja te zeljne duse in napacnega
gledanja na ta ego.

31.-32. Tudi tisti, ki polni vere in brez dlakocepstva ne-
nehno sledijo mojemu nauku, so odreseni vezi dejanj. Tisti
pa, ki v mojem nauku odkrivajo napake in nato ne deluje-
jo, so nezrelega uma, zbeganega spoznavanja in obsojeni
na unicenje.

33. Vsa bitja sledijo svoji naravi in kaj bi koristilo, ¢e bi
jih silili? Celo6 €lovek spoznanja deluje po svoji naravi.

Ce to jemljemo samo zase, se zdi brezupno absolutna trdi-
tev o vsemogocnosti Narave nad duso /.../ Toda tudi tu mora-
mo, tako kot drugje, jemati misel Gite kot celoto in ne vsilje-
vati njenih trditev v njihovem samostojnem pomenu, locenih
druge od druge /.../

Treba je razloc¢iti med tem, kar je v naravi bistvenega: med
njeno prirojeno in neizogibno dejavnostjo, ki je nikakor ne gre
zatirati, potlacevati, siliti, in tistim, kar je zanjo postransko,
njena tavanja, zmesnjave, izkrivljenja, ki jih je treba obvla-
dati. Obstaja tudi razlika med prisilo, zatiranjem, nigrahal®,
in obvladovanjem s pravo uporabo in pravim vodstvom, sam-
jama. Prva je nasilje nad naravo s pomo¢jo volje, ki na koncu
zatre naravne sile bitja, atmanam avasadajet. Zadnja je
obvladovanje nizjega jaza z vi$jim, kar uspe$no daje tem
zmoznostim pravo delovanje in najve¢jo uéinkovitost — jogah
karmasu kausalam.

10 Razlika med zatiranjem (nigraha) in samoobvladovanjem (samjama) je v tem, da
prva pravi: "Ne morem si, da si ne bi Zelel, vendar ne bom zadovoljil svoje Zelje." Druga
pa pravi: "Odklanjam vsako Zeljo kot tudi njeno zadovoljevanje."
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34. V predmetih ¢util prezita v zasedi privla¢nost in
odbojnost. Ne podlezi njuni modi, saj sta oblegovalki duse
na njeni poti.

35. Boljsa je lastna postava delovanja, svadharma, ce-
prav je sam po sebi pomanjkljiva, kot je tuja, ki je dobro
izdelana. Bolje je umreti po lastni postavi bivanja. Nevar-
no je slediti tuji.

Da bi zvedeli, kaj je natancneje misljeno s svadharmo,
moramo pocakati, dokler ne pridemo do bolj razdelane raz-
prave v zaklju¢nih poglavjih o Purusi, Prakriti in Gunah. Toda
to zagotovo ne pomeni, da moramo slediti kateri koli pobudi,
¢etudi hudobni, ki nam jo narekuje tisto, cemur pravimo nasa
narava /.../ Vzdrzanje od zlih dejanj je, kot razlaga (Gita), prvi
pogoj osvoboditve, vedno pa naroca samoobvladovanje, sam-
Jjamo, obvladovanje uma, Cutil in vsega nizjega bitja.

Ardzuna je rekel:

36. Toda (e ni nifesar narobe v tem, da sledimo svoji
Naravi) kaj potem Zene ¢loveka kot na silo v greh, cel6
proti prizadevanjem lastne volje, o, VarSneja?

Blazeni Gospod je odvrnil:
37. To je Zeljall, jezal2, rojena iz radZasa, Ki poZira vse,
vse oskruni. Vedi, da je ¢lovekov sovraznik.

Popacenje, ki nastopi in prepreci €istost, je oblika vitalne-
ga hlepenja. Veliko popacenje, ki ga naSemu bitju prispeva
dusna prana, je zelja. Korenina zelje je vitalno hlepenje poseci
po tistem, za kar ¢utimo, da nimamo. Je omejen zivljenjski
nagon po posedovanju in zadovoljitvi. Ustvarja obcutek
potrebe — najprej preprosto vitalno hlepenje lakote, zZeje, sle,
potem dusne lakote, Zeje in sle uma, ki so mnogo vecje in bolj
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trenutne ter prezemajoca sila nasega bitja: lakota, ki je
neskonéna, ker je lakota neskoncnega bitja, zeja, ki se z zado-
voljitvijo poleze le zaCasno, po svoji naravi pa je nenasitna
/.../ Zelja je korenina vsake Zalosti, razoGaranja, trpljenja, kajti
Ceprav poseduje mrzlicno veselje iskanja in zadovoljitve, pa
zaradi tega, ker nenehno predstavlja dusenje bitja, vnasa v
svoje sledenje in dosezke trud, lakoto, boj, hitro podrejenost
utrujenosti, obCutek omejenosti, nezadovoljstvo in hitro
razoCaranje nad vsemi svojimi dosezki, neugasljivo nezdravo
spodbudo, zmesnjavo, nemir, asanti.

38. Kot dim ovija ogenj, kot prah prekriva ogledalo, kot
je embrio zavit v maternici, tako je zavita tudi ta (Bit).

39. Ta nenasitni ogenj Zelje, ve¢ni sovraznik modrecev,
ovija tudi spoznanje, o, Kaunteja.

40. Pravijo, da so njen sedez ¢uti, um in razum. Preko
njih zavaja uteleSeno dusSo, tako da zastira spoznanje.

Dusna Pranal3 zasede ¢utni um in vanj vnese nemirno zejo
po vtisih, vdre v dinami¢ni um s slo po obvladovanju, pose-
dovanju, prevladovanju, uspehu, izpolnitvi vsake pobude, na-

11 ...7elja je najbolj temacen in najbolj zatemnjujo¢ vzgib nizje narave. Zelje so
vzgibi slabosti in nevednosti, ki vas priklenjajo na vase slabosti in vaso nevednost. Ljud-
je imajo vtis, da se Zelje porodijo v njihovi notranjosti. Cutijo, kot bi prihajale iz njih ali
se dvigale v njih. Toda gre za napacen vtis. Zelje so valovi velikanskega morja mracne
nizje narave in prehajajo iz osebe na osebo. Ljudje ne proizvajajo Zelja v sebi, ampak ti
valovi vanje vdrejo. Vsakdo, ki je odprt in brez obrambe, se ujame vanje in ga nosijo
naokrog. S tem, da si ga zelja prisvoji in poseduje, ga onemogo¢i, da bi kar koli razloce-
val, in mu daje vtis, da je del njegove narave, ki naj jo razodeva. Enako je z vsemi nizji-
mi pobudami, ljubosumjem in zavistjo, sovrastvom ali nasiljem. Tudi ti so vzgibi, ki vas
zajamejo, valovi, ki vas preplavijo in vdrejo v vas. Popacijo znacaj ali pravo naravo in
ji ne pripadajo. Niso va$ notranji ali nelo¢ljivi del, ampak pridejo iz morja obdajajoce
mracnosti, v katerem se gibljejo sile nizje narave. Te Zelje, te strasti nimajo osebnosti
/.../ razodevajo se enako pri vsakem ¢loveku.

12 Zelja in jeza sta nerazdruzljivi, saj ovirana elja povzroca jezo. (Op. prev.)
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napolni ¢utni um z zeljo po zadovoljitvi naklonjenosti in od-
pora, po potesitvi ljubezni in sovrastva, prinaSa umikanje in
paniko strahu ter napetosti in razocaranja, nalaga muke trp-
ljenja, kratkotrajne mrzlice in vznemirjenja veselja, iz razuma
in razumne volje naredi sokrivca vsega tega in ju spremeni v
pokveceni in hromi orodji, voljo v voljo hrepenenja, razum pa
v delnega, opotekajocega in vnetega zasledovalca omejenih
nestrpnih, napadalnih predsodkov in preprican;.

41. Zato, o, najboljsi med Bharatami, s tem, da najprej
obvladuje$ cutila, pobij to greSno stvar, ki je unicevalec
spoznanja in razlo¢evanja.

/.../ da bi se znebili Zelje, ki je vsa korenina zla in trpljenja
/.../ moramo odstraniti vzrok zelje, vzrok, zaradi katerega
planejo cuti navzven, da bi zajeli in uzivali svoje predmete.
Ko se nagibajo k temu, da bi planili ven, jih moramo potegni-
ti nazaj, pro¢ od njihovih predmetov /.../14

42. Vis§ji (kot njihovi predmeti), pravijo, so ¢uti, visji od
¢utov je um, nad umom pa je razumna volja. Tisto, kar je
nad razumno voljo, je On (Purusa).

Spomniti se moramo psiholoske ureditve sankhje, ki jo
sprejme Gita. Na eni strani je PuruSa, mirna, neaktivna in
nespremenljiva dusa, ena in brez razvoja. Na drugi strani je
Prakriti ali sila Narave, ki je brez zavestne duse nedejavna;
dejavna je samo takrat, kadar je postavljena poleg te zavesti,

13 /.7 umskost prezema zivljenjska sila, ki postane /.../ orodje dusne zavesti Ziv-
ljenja in dusnega delovanja na Zivljenje. Vsako vlakno ¢utnega uma in temeljne zavesti
je pretkano z delovanjem te dusne prane, naj gre za zivéno ali vitalno in fizi¢no mental-
nost. Obvladuje celo buddhi in ego, Ceprav imata ta zmoznost dvigniti um nad
podrejenost tej vitalni, zivéni ali fiziéni psihologiji.

14 yse sile na zemlji tezijo za tem, da bi se izrazile. Te sile prihajajo s predmetom,
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rekli bi, da je v stiku z njo, sprva kot vmesna in ne toliko eno
kot neopredeljena, trojna po svojih lastnostih, zmozna evolu-
cije in involucije. Stik med duso in naravo proizvaja igro sub-
jektivnosti in objektivnosti, ki je naSe izkustvo bivanja. Kar je
za nas subjektivno, se razvije najprej, ker je zavest duse prvi
vzrok, nezavedna sila narave pa Sele drugi in odvisni vzrok.
Vendar pa je narava in ne dusa tista, ki zagotavlja orodja nase
subjektivnosti. Prvi je na vrsti buddhi, sposobnost razloceva-
nja in opredeljevanja, ki se razvije iz sile Narave, in njegova
nizja sposobnost samorazlocujocega ega. Kot naslednja faza,
ki izhaja iz prej$nje, je razvoj zmoznosti, ki obsega razloce-
vanje predmetov, ¢utni um ali manas. Zapisati moramo indij-
ski izraz, saj v slovens$€ini ni pravih soznacic. V tretji fazi
razvoja se iz Cutnega uma razvijejo specializirani organski
Cuti, ki jih je deset: pet za zaznavanje in pet za delovanje.
Sledijo zmoznosti vsakega Cuta: zvok, oblika, vonj itd., ki
dajejo predmetom umsko vrednost in napravijo stvari take,
kot so za naso subjektivnost — in kot bistvena podlaga temu
prvotna stanja Cutnih predmetov: pet prvin starodavne filo-
zofije, ali bolje, prvinskih stanj narave, panca bhuta, ki s svo-
jimi razli¢nimi kombinacijami sestavljajo predmete.
Odsevane v Cisti zavesti Puruse, postanejo te stopnje in
zmoznosti sile narave snov naSe neCiste subjektivnosti, ne-
Ciste zaradi tega, ker je njeno delovanje odvisno od zaznav
objektivnega sveta in njihovega subjektivnega odziva. Bud-
dhi, ki je preprosto odlo¢ujo¢a zmoznost, ki vse inertno opre-
deljuje iz nejasne nezavestne sile, za nas prevzame obliko ra-

s katerim se razodevajo, in ¢e jim postavite prepreko ter zavrnete, da bi se izrazile, se
bodo morda nekaj ¢asa poskusSale zaletavati v prepreko, toda na koncu se bodo iz¢rpale
in se ne bodo razodele, ampak umaknile in vas pustile pri miru.

Nikoli torej ne smete reci takole: "Najprej bom prec€istil svoje misli, precistil bom svoje
telo, precistil vitalno, potem pa bom precistil svoja dejanja." To je obicajni vrstni red, ki pa
nikoli ne uspe. Uinkovito zaporedje je, ¢e za¢nemo od zunaj: "Prva stvar je, da tega ne bom
storil, potem si tega ne bom ve¢ zelel, zatem pa bom popolnoma zaprl vrata vsem pobudam.
Zame ne obstajajo ve¢, sedaj sem izven vsega tega." To je pravo zaporedje, ucinkovito za-
poredje. Najprej ne izvesti. Potem si ne boste ve¢ zeleli in bo povsem izginilo iz vase zavesti.
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zumnosti in volje. Manas, nezavedna sila, ki razlikovanja
Narave dojema z objektivno dejavnostjo in odzivanjem in
sega po njih s privlacevanjem, postane Cutna zaznava in zelja,
dva groba izraza ali ponizanji razuma in volje — postane cutni
um, Custvenost, hotenje v nizjem pomenu Zelje, upanje,
hrepenenje, strast; vitalni gon, vsakovrstno popacenje
(vikara) volje. Cutila postanejo orodja ¢utnega uma, zazna-
vna peterica orodij naSega Cutnega spoznavanja, dejavna
peterica orodij nasSih nagibov in vitalnih navad, posredniki
med subjektivnim in objektivnim. Ostalo so predmeti nase
zavesti, visaja cutov.

Zaporedje razvoja se zdi nasprotno tistemu, ki ga zaznava-
mo kot zaporedje materialnega razvoja. Ce pa se spomnimo, da
je celd buddhi sam po sebi inertno delovanje nezavedne Na-
rave in da je v tem smislu prav gotovo celd v atomu nezavedna
volja in razumevanje, sila razloCevanja in opredeljevanja, ¢e
opazujemo surovo nezavedno tvarino obcutenja, Custev, spom-
ina, nagibov v rastlini in v podzavestnih oblikah bivanja, ¢e
gledamo na te zmoznosti sile Narave, ki v razvijajoci se zavesti
zivali in Cloveka prevzemajo oblike nase subjektivnosti, bomo
videli, da se sestav sankhje dokaj dobro ujema z vsem, kar so
ugotovile sodobne raziskave o snovni Naravi. V razvoju duse
nazaj od Prakriti k Purusi je treba upostevati zaporedje,
nasprotno izvirnemu razvoju Narave, in to je tak$no, kot ga za
narascajo¢e zaporedje subjektivnih zmoznosti navajajo
upaniSade, medtem ko Gita, ki jim sledi, skorajda navaja
upaniSadsko naras¢ajoCe zaporedje nasih subjektivnih
zmoznosti. Pravijo, da "vi§ji od predmetov so ¢uti, od Cutov je
vi§ji um, od uma pa razumna volja. Tisto, kar je visje od
razumne volje, pa je on," zavestna bit, Purusa. Zato, pravi Gita,
je Purusa glavni vzrok naSega subjektivnega zivljenja, ki ga
moramo dojeti in se ga priceti s pomoc¢jo razuma zavedati. Vanj
moramo usmeriti svojo voljo. Ko tako s pomocjo visje resni¢no
zavestne biti drzimo naSo nizjo subjektivno naravo
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uravnotezeno in umirjeno, lahko uni¢imo nemirnega vecno
dejavnega sovraznika naSega miru in samoobvladovanja,
umsko zeljo.

43. Ko si tako spoznal Njega, ki je cel6 nad razumom,
ukrotil sebe s pomocjo Biti, pobij, o, mogocni bojevnik,
tega sovraznika v obliki Zelje, ki ga je tako teZko prema-
gati.

Moc, ki v visavah je, ta delovati mora,

v zivljenja prostor vnesti zrak nesmrtnega
in kon¢no z neskon¢nim napolniti.

Vse, kar zanika, iztrgati je treba,

uniciti vsa hrepenenja, za katera

Edinega izgubljamo, ki zanj smo narejeni.

Zelja, to je misel, je prava gonilna mo¢ ¢loveskega Zivlje-
nja in izlo€iti jo bi pomenilo ustaviti vrelce zivljenja. Zado-
voljitev zelje je ¢lovekov edini uzitek in odstraniti jo bi pome-
nilo ugasniti pobudo zivljenja s kvietisticno askezo. Toda
prava gonilna sila Zivljenja duse je Volja. Zelja je le popace-
nje volje v prevladujoCem telesnem Zzivljenju in fizicnem
umu. Bistven preobrat duse k posedovanju in uzivanju sveta
je v tem, da se ji hoce radosti, uzivanje zadovoljitve hrepene-
nja pa je le vitalno in fizi¢no ponizanje hotenja radosti. Bi-
stveno je, da razlikujemo med cisto voljo in Zzeljo, med
notranjo voljo po radosti in zunanjo slo ter pohlepom uma in
telesa. Ce nismo sposobni tega razlodevanja praktiéno v
dozivljanju svojega bitja, lahko izbiramo samo med Zivljenje
ubijajo¢o askezo in grobo voljo po zivljenju, ali pa
poskusamo med njima dosec¢i neroden, negotov in nestalen
kompromis. To je tisto, kar po¢ne vecina ljudi. ManjSina pa
potlaci zivljenjski nagon in si prizadeva za asketsko popol-
nost. Vecina uboga grobo voljo po zivljenju s tak$nimi prired-
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bami in omejitvami, kot jih nalaga druzba ali za katere je bil
obicajni druzbeni ¢lovek izurjen, da jih vsiljuje svojemu last-
nemu umu in dejanjem. Drugi vzpostavijo ravnotezje med
eticno vzdrznostjo in zmernim uzivanjem zeljne umske in
vitalne biti; v tem ravnotezju vidijo zlato sredino zdravega
uma in zdravega Cloveskega zivljenja. Toda nobena od teh
poti ne daje popolnosti, ki jo i§¢emo: bozansko obvladovanje
volje v Zivljenju. V celoti potladiti prano, vitalno bitje,
pomeni ubiti zivljenjsko silo s katero je treba podpirati SirSe
delovanje utelesene duse v ¢loveku. Uzivati v grobi volji po
zivljenju pomeni, da ostajamo zadovoljni z nepopolnostjo.
Delati kompromis med njima pomeni ustaviti se sredi poti in
ne obvladati niti zemlje niti nebes. Ce pa lahko dosezemo
Cisto voljo, ki je nepopacena z Zeljo — za katero bomo ugo-
tovili, da je mnogo bolj svobodna, spokojna, umirjena in
ucinkovita sila, kot je Sepajo¢, z dimom zadusen, hitro
utrudljiv in oviran plamen Zelje —, potem lahko ob umirjeni
notranji volji radosti, ki jo ne prizadene nobeno motenje
pohlepa, preobrazimo prano iz tirana, sovraznika in napadal-
ca uma v poslusno orodje. Tudi tem visjim zadevam lahko
recemo zelje, e tako ho¢emo, toda potem moramo misliti na
to, da je bozanska zelja nekaj drugega kot vitalno hlepenje,
Bozja zelja, katere mracna senca je ta drugi, nizji pojav, ki ga
je treba preobraziti vanjo. Bolje je ohranjati razli¢na imena za
stvari, ki se popolnoma razlikujejo po svojem znacaju in
notranjem delovanju.

Tako se konca tretje poglavje z naslovom "Joga delovanja".



CETRTO POGLAVJE

I. MoZnost, namen in potek avatarstva

Blazeni Gospod je rekel:

1. To ve¢no jogo sem posredoval Vivasvanu (sonénemu
bogu), Vivasvan jo je posredoval Manuju (oetu ¢loves-
tva), Manu jo je podal Ik§vakuju (zac¢etniku son¢ne dina-
stije).

2. Tako posredovano od enega do drugega, so jo poznali
kraljevi modreci, vse dokler se za svet ni izgubila za dolgo
¢asa, o, Parantapa.

3. Isto starodavno jogo sem ti danes povedal, ker si moj
Castilec in prijatelj. To je najvisja skrivnost.

Ko je govoril o tej jogi, v kateri postaneta delovanje in
spoznavanje eno, o jogi, v kateri se preko spoznavanja
odrekamo delovanju, o jogi, v kateri je delovanje izpolnjeno s
spoznanjem, jogi v kateri spoznavanje podpira, spreminja in
razsvetljuje delovanje, oboje pa je podarjeno PuruSotami,
najvisjemu Bozanskemu, ki se v nas razodene kot Narajana,
Gospod vsega nasega bivanja in delovanja, ki je za ve¢no v
nasih srcih in ki se razodene celd v ¢loveski podobi kot avatar,
bozansko rojstvo, ki si je nadelo ¢loveskost, je KriSna mimo-
grede povedal, da je to starodavna in izvirna joga, ki jo je
posredoval Vivasvanu, son¢nemu bogu. Vivasvan jo je posre-
doval Manuju, ocetu ¢lovestva. Manu jo je dal IkSavakuju,
zaCetniku soncne rase, in na ta nacin jo je en kraljevi modrec
izroc¢il drugemu, dokler se s¢asoma ni izgubila in jo Krisna
sedaj na novo ozivi Ardzuni, ker je avatarjev ljubimec in
Castilec, prijatelj in tovaris. Kot pravi, je to najvisja skrivnost
— in kot trdi, je ta joga vi§ja od vseh drugih, saj druge vodijo
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k brezosebnemu Brahmanu ali osebnemu bozanstvu, k osvo-
boditvi v nedejavnem spoznanju ali pa osvoboditvi v zatop-
ljeni blazenosti. Ta joga pa ponuja najvisjo skrivnost in prav-
zaprav vso skrivnost. Povede nas k bozanskemu miru in bo-
zanskemu delovanju, k bozanskemu spoznanju, do dejavnosti
in zanosa, zdruzenih v popolni svobodi. V sebi zdruzuje vse
jogijske poti, tako kot najvisje bitje Bozanskega uskladi in
poenoti v sebi vse razliéne in celd nasprotujoce si moci in
nacela svojega razodetega bitja. Zato joga Gite ni, kot neka-
teri trdijo, samo karmajoga, po njihovem mnenju ena in
najnizja izmed treh poti, ampak najvisja joga, sinteti¢na in
celovita, ki vse moci nasega bitja usmerja k Bogu.

Ardzuna je rekel:

4. Ni tako dolgo, odkar si se ti rodil, Vivasvan pa se je
rodil zelo dolgo tega. Kako naj torej razumem, da si mu jo
ti razodel na zacetku?

Ardzuna sprejme izjavo o prenosu joge zelo konkretno —
obstaja pa Se drugaen pomen — in sprasuje, kako je bog
sonca, eden izmed prvorojenih, prednik son¢ne dinastije,
lahko sprejel jogo od ¢loveka Krisne, ki je se je na svetu rodil
Sele sedaj. Kri$na ne odgovori, kot bi lahko pricakovali, da je
kot Bozansko, ki je vir vsega spoznanja, tisto povedal Devi,
svoji podobi spoznanja, dajalcu vsake notranje in zunanje luci
/.../ Namesto tega sprejme priloznost, ki mu jo je ponudil
Ardzuna, da mu razodene svojo skrito bozanskost — priznan-
je, na katerega se je pripravljal takrat, ko se je ponudil kot
bozanski vzor delavca, ki ga njegova dejanja ne vezejo, ki pa
ga doslej ni podal povsem nedvoumno. Sedaj pa se odkrito
razglasi za uteleSeno Bozanstvo, za avatarjal.

1/.../ sodobnemu umu je avatarstvo med vsemi idejami, ki z Vzhoda pritekajo v
racionalizirano ¢lovesko zavest, nekaj zelo tezko sprejemljivega ali razumljivega. Nagi-



122

Blazeni Gospod je rekel:
5. Zivel sem mnogo Zivljenj in ti prav tako, o, ArdZuna.
Poznam vsako izmed njih, ti pa ne, o, Bi¢ sovraznikov.

6. Ceprav sem nerojen, neminljiv v svojem samobiva-
nju in ¢eprav sem Gospod vsega bivajocega, se, opiraje na
lastno Naravo, utelesim s pomocjo svoje Maje.

Sedaj je mogoce opaziti, da Gita na enak nacin, vendar z
rahlo a pomembno razli¢ico v jeziku, opisuje dejavnost Bo-
zanskega, ko povzroca obicajna rojstva bitij in njegovo pocet-
je, ko se rojeva kot avatar. "Opirajo¢ se na lastno Naravo,
prakritim svam avastabhja," bo kasneje izrazil: "razli¢no izlo-
¢am iz sebe, visrdZami, vso to mnozico bitij, ki so nemoc¢no
prepuscena nadzoru Prakriti, avasam prakriter vasat." "Opi-
rajo¢ se na lastno naravo," pravi tu, "se utelesim s pomocjo
svoje Maje, prakritim svam adhisthaja /...| atmamajaja, se
izlo¢am, atmanam srdzami." Dejavnost, ki jo posreduje be-
seda avastabhja, pomeni mocan pritisk navzdol, ki obvladuje,

ba se k temu, da ga v najboljSem primeru jemlje zgolj kot podobo nekega vi§jega razode-
vanja ¢loveske moci, znacaja, genija, kot veliko delo storjeno za svet ali v svetu, v naj-
slabSem primeru pa kot praznoverje — poganom kot norost in Grkom kot kamen spotike.
Materialisti nanj seveda ne morejo niti pogledati, saj ne verujejo v boga. Racionalistu ali
deistu je norost in predmet posmeha, temeljitemu dualistu, ki vidi nepremostljiv prepad
med ¢lovesko in bozansko naravo, se slisi kot bogokletstvo. Racionalist ugovarja, ces,
¢e Bog obstaja, je izvenvesoljni in nadvesoljni ter ne posreduje v svetovnih zadevah,
ampak jih prepusti delovanju utrjene masinerije zakonitosti — dejansko je neke vrste odd-
aljeni konstitucionalni monarh ali duhovni nesposobnez na visokem polozaju, v naj-
boljSem primeru nekakSen brezbrizen nedejaven Duh izza dejavnosti Narave, kot
nekaksna posploSena ali abstraktna prica, Purusa sankhje. On je ¢isti Duh in si ne more
nadeti telesa, neskoncen in ne more biti koncen, kot je koncen ¢clovek, ve¢no nerojeni
stvarnik in ne more biti bitje, rojeno na svetu — vse to je nemogoce celd za njegovo vse-
mogoc¢nost. Tem ugovorom bo temeljiti dualist dodal, da je Bog po svoji osebi, vlogi in
naravi drugacen in lo¢en od ¢loveka. Popolni si ne more nadeti ¢loveske nepopolnosti.
Nerojeni osebni Bog ne more biti rojen kot ¢loveska osebnost. Vladarja svetov ni mo-
goce omejiti s ¢lovesko dejavnostjo in z minljivim ¢loveskim telesom, ki sta odvisna od
narave. Kaze, da je Ucitelj v Giti imel v mislih te, za razum na prvi pogled tako stra$ne
zastavjene ugovore, ko je rekel, da si Bozansko, ¢eprav je nerojeno, neminljivo v svo-
jem samobivanju in je Gospodar vseh bitij, vendarle privzame rojstvo, s tem da se zatece



123

zatira, zavira ali omejuje predmet v svojem gibanju ali delo-
vanju, da postane nemocno podrejen vladajoci sili, avasam
vasat. V tej dejavnosti postane narava mehani¢na in njena
mnozica bitij ostaja v mehanizmu nemocna, ne da bi bila gos-
podar svojih dejanj. V nasprotju s tem je dejavnost, ki jo
izraza beseda adhisthaja. Pomeni bivanje v (pa tudi opiranje
na) naravi, zavestno obvladovanje bivajoCega Bozanstva,
adhisthatri devata, v katerem Prakriti ne Zene nemocnega
Puruso prek nevednosti, ampak je sama polna luci in volje
Puruse /.../

Jezik Gite zato kaze, da je bozansko rojstvo rojstvo zavest-
nega Bozanstva v nasi ¢loveskosti in bistveno nasprotno na-
vadnemu rojstvu, Ceprav se uporablja ista sredstva. Saj ne gre
za rojstvo v nevednost, ampak za rojstvo spoznanja, ne za fi-
zi¢ni pojav, ampak dusno rojstvo /.../ Pri navadnem rojstvu
vecinoma privzame ¢loveskost naravni vidik vesoljnega Bo-
zanskega. Pri uteleSenju pa prevzame to mesto bozji vidik is-
tega pojava. V prvem dovoljuje, da ¢loveska narava prevzame
oblast nad njegovim delnim bitjem in ga obvladuje, pri drugem
pa sam prevzame to delno podobo bivanja in njeno naravo ter

ju bozansko obvladuje. Zdi se, da nam Gita pravi, da se to ne

k delovanju svoje Narave in s pomocjo sile svoje lastne Maje. Da je tisti, ki ga zasle-
vsega /.../ Gita pa se je zmozna soociti z vsemi temi oporekanji in jih uskladiti, zato ker
izhaja iz vedantskega gledanja na bivanje, Boga in vesolje.

V vedantskem pogledu na stvari so vsa ta oitna nasprotja ze od vsega zacetka ni¢na
ali prazna. Ideja avatarja za njegovo shemo resda ni neizogibna, vendar se v njej pojavi
povsem naravno kot popolnoma smiselna in logi¢na. Kajti vse, kar je tu, je Bog, je Duh ali
Samobivanje, je Brahman, ekamevadvitijam. Nicesar drugega ni, nicesar drugacnega in
razli¢nega od tega, in nicesar ne more biti, ne more biti druga¢nega in razli¢nega. Na-rava
je in ne more biti ni¢ drugega kot mo¢ bozanske zavesti. Vsa bitja so in ne morejo biti nice-
sar drugega kot notranje in zunanje, subjektivne in objektivne dusne in telesne oblike
bozanskega bitja, ki obstaja v moci svoje zavesti in iz nje izhaja. Dale¢ od Neskon¢nega,
ki si ne bi bilo sposobno nadeti kon¢nosti, celotno vesolje ni ni¢ drugega kot to. V vsem
Sirnem svetu, ki ga naseljujemo, sploh ne moremo videti ni¢esar drugega, pa glejmo,
kolikor moremo. Dale¢ od taks$nega Duha, ki bi bil nezmozen oblike ali pa zavracal
povezavo z obliko snovi ali uma in ne bi maral prevzeti omejene narave ali telesa. Vse tu
ni ni¢ drugega kot to. Svet obstoji samo s tak§no povezavo, tak$nim privzemanjem. O]
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zgodi z razvojem ali z vzpenjanjem, podobno kot pri nava-
dnem ¢loveku, niti ne z rastjo v bozansko rojstvo, ampak z ne-
posrednim spustom v ¢lovesko tvarino in z nadevanjem
njenih oblik /../ Zato je avatar neposredno razodetje v
Clovestvu prek Krisne, bozanske Duse, razodetje tistega bo-
zanskega stanja bitja, do katerega bozanski ucitelj poziva, naj
se povzpne Ardzuna, ¢loveska dusa, zvrst najvisjega ¢loveka,
vibhutija, in do katerega se ta lahko povzpne samo s tem, da
se dvigne iz nevednosti in omejitev svoje obicajne clove-
Skosti. Od zgoraj se razodene tisto, kar moramo razviti od
spodaj. Gre za spust Boga v taksno bozansko rojstvo ¢loveka,
v katero se moramo smrtniki povzpeti. Gre za privlacen bo-
zanski primer, ki ga Bog daje ¢loveku v pravi podobi in obli-
ki ter v izpopolnjenem vzorcu naSega ¢loveskega bivanja.

7. Kadar koli popus¢a dharma in narasca nepravi¢nost,
o, Bharata, se utelesim.

Dale¢ od tega, da bi bil svet mehanizem zakonitosti, ne da bi dusa ali duh posredo-
vala v gibanju njegovih sil ali delovanju njegovih umov in teles — da bi bil samo
nekaksSen izviren brezbrizni Duh, ki pasivno biva nekje zunaj ali zgoraj — cel svet in vsak
njegov deléek je v nasprotju s tem ni¢ drugega kot bozanska sila v delovanju in ta bozan-
ska sila opredeljuje in obvladuje vsak njegov gib, naseljuje vsako njegovo obliko, ima
tu v lasti vsako duso in um. Vse je v Bogu in se v njem giblje in biva, in on je v vsem,
deluje in kaze svoje bivanje. Vsako bitje je preoble¢en Narajana.

Dale¢ od tega, da bi bilo nerojeno nesposobno prevzeti rojstvo. Vsa bitja so celd v
njihovi posameznosti nerojeni duhovi, vecni brez zacetka in konca, in v svojem bistvu
bivanja in obcCosti so vsi en sam nerojeni Duh, katerega rojstvo in smrt sta samo pojava
privzemanja in spreminjanja oblik. To, da popolno privzema nepopolnost je celoten
misti¢ni pojav vesolja. Toda nepopolnost se pokaze v podobi in delovanju privzetega
uma ali telesa, zivi v pojavu — v tistem, ki privzema, ni nepopolnosti, tako kot v soncu,
ki vse osvetljuje, ni pomanjkljivosti lu¢i ali videnja, ampak so te le v zmoznostih
posameznega organa vida. Prav tako Bog ne vlada svetu iz nekih oddaljenih nebes,
ampak s svojo intimno vseprisotnostjo. Vsako kon¢no delovanje sile je dejanje
neskoncne Sile in ne neke omejene lo¢ene samoobstojece energije, ki deluje s svojo
mocjo, ki ni pridobljena od nekoga drugega. V vsakem kon¢nem delovanju volje in spoz-
nanja lahko odkrijemo dejanje neke neskonéne vsevolje in vsespoznanja, ki ga podpira
/.../ Zaradi tega ne more pri svojem nacelu vzdrzati nobeden od ugovorov nasega razuma
glede moznosti avatarstva. Kajti nacelo je puhla delitev, ki jo dela intelektualni razum,
kateremu nenehno nasprotujejo in oporekajo vsi pojavi in celotna stvarnost sveta.
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Dharma je oboje: tisto, Cesar se oprijemljemo, in tisto, kar
povezuje nase notranje in zunanje dejavnosti. V prvotnem
pomenu je temeljna zakonitost nase narave, ki skrivno pogo-
juje vsa nasa dejanja, in v tem pomenu ima vsako bitje, tip,
vrsta, posameznik, skupina svojo dharmo. Drugic¢: obstaja bo-
zanska narava, ki se mora v nas razviti in razodeti, in v tem
smislu pomeni dharma zakonitost notranjega delovanja, po
kateri to raste v naSem bitju. Tretji¢: obstaja zakonitost, s
katero obvladujemo svoje navzven usmerjene misli in dejan-
ja v odnosu z drugimi, tako da kar najbolje pomagamo oboje-
mu, nasi rasti in rasti ¢lovestva proti bozanskemu idealu.

/.../ Dharma je vse, kar nam pomaga, da rastemo v bozan-
sko cistost, Sirino, lu¢, svobodo, mo¢, odpornost, radost, lju-
bezen, dobroto, nasproti pa ji stoji njena senca ali zanikanje,
vse, kar se upira njeni rasti in se ni podredilo njeni zakoni-
tosti, vse kar ni dopustilo in noce dopustiti njeni skrivnosti
bozanskih vrednot, ampak predstavlja fronto izkrivljenja in
nasprotovanja, necistosti, ozkosti, vezanosti, temacnosti, sla-
bosti, nizkotnosti, neskladja, trpljenja, razdeljenosti, ostu-
dnosti in grobosti, vse tisto, kar naj bi ¢lovek pri svojem
napredovanju opustil. To je adharma, nedharma, ki hoce
premagati dharmo, vle¢i nazaj in navzdol, reakcionarna sila,
ki deluje za zlo, nevednost in mracnost.

8. Od ¢asa do ¢asa se rojevam za odreSitev dobrih, za
unicenje hudobnih, za ustoli¢enje Pravi¢nosti, dharme.

/.../ treba pa je previdno pripomniti, da vzdrzevanje dharme
v svetu ni edini cilj spusta avatarja, te velike misterije razode-
tja Bozanskega v clovestvu. Kajti vzdrZzevanje Dhar-me ni
Kri$ne, Bude, ampak le splosni pogoj visjega cilja ter vi§je in
bolj bozanske koristi. Obstajata namre¢ dva vidika bozan-
skega rojstva: prvi je spust, rojstvo Boga med ljudi; Bozan-



126

stvo se razodene v Cloveski podobi in naravi, vecni avatar.
Drugi pa je vzpon, rojstvo Cloveka v Bozanstvo; Clovek se
povzpne v bozansko naravo in zavest, madbhavam agatah.
Gre za bitje, ki se znova rodi z drugim rojstvom duse. Namen
avatarstva in vzdrzevanja dharme je namre¢ sluziti temu no-
vemu rojstvu. Ta dvojni vidik Gitine doktrine o avatarstvu
lahko uide povr$nemu bralcu, ki je veCinoma zadovoljen s
tem, da ujame povrsje tega globokega nauka, in tako ga spre-
gleda tudi formalni komentator, ujet v rigidnosti [filozofskih]
Sol. Pa vendar je potreben za smisel celotne doktrine. Sicer bi
bila ideja avatarstva samo dogma, splosno praznoverje ali pa
domisljijska ali misticna deifikacija zgodovinskega ali legen-
darnega nadc¢loveka, ne pa to, kar poskusa Gita z vsem svojim
naukom: globoka filozofska in religiozna resnica in eden od
jam uttamam.

Ce ne bi bilo tega vzpona ¢loveka v Bozanstvo, ki mu po-
maga spust Boga v ¢lovestvo, bi bilo avatarstvo zgolj zaradi
dharme nekaksen nesmotern pojav, saj samo Pravi¢nost, zgolj
pravico ali merila dobrega, lahko bozanska vsemogocnost
vedno vzdrzuje na svoje navadne nacine: z velikimi ljudmi ali
velikimi gibanji, z zivljenjem in delom modrecev, kraljev in
verskih uditeljev, brez nekak$nega dejanskega utelesenja /.../
Da vsebuje Gita v svoji srzi ta drugi in pravi cilj avatarstva, je
ocitno celd iz tega odlomka, e ga pravilno pretehtamo,
postane pa jasnejsi, e ga ne jemljemo samega zase (kar je
vedno napacen nacin ravnanja z Gitinimi besedili), ampak v
njegovi tesni povezavi z drugimi odlomki in celotnim
naukom. Spomniti se moramo in skupaj obravnavati njen
nauk o edini Biti v vsem, o Bozanstvu, ki je v srcu vsakega
bitja, njen nauk o odnosih med stvarnikom in njegovim
stvarstvom, njeno moc¢no poudarjeno idejo vibhutija —upoSte-
vajo¢ tudi jezik, v katerem Ucitelj podaja svoj lastni bozans-
ki primer o nesebicnem delovanju, ki se prav tako tice
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Cloveskega Krisne kot tudi bozanskega Gospodarja svetov in
daje pravo tezo taksnim odlomkom, kot je v devetem poglav-
ju: "Zaslepljeni umi me prezirajo, ko prebivam v ¢loveskem
telesu, ker ne poznajo moje najvisje narave bivanja, Gospo-
darja vsega obstojeCega." V Iuci teh idej je treba brati
odlomek, ki ga imamo pred seboj, in izjavo, ki jo vsebuje, da
s spoznanjem svojega boZzanskega rojstva in z bozanskim
delovanjem pridejo ljudje do Bozanskega, da s popolno pre-
pojenostjo z njim, celd poisteni z njim, z iskanjem zatocis¢a v
njem, pridejo do njegove narave in stanja bivanja, madb-
havam. Potem bozanskega rojstva in njegovega namena nam-
re¢ ne bomo razumeli kot osamljen in ¢udezen pojav, ampak
na svojem pravem mestu v celotni shemi razodevanja sveta.
Brez tega ne moremo priti do njegove bozanske skrivnosti,
ampak jo bomo bodisi povsem zanicevali ali nevedno, morda
praznoverno, sprejeli ali zapadli v malenkostne in povrsne
misli sodobnega razumevanja, s ¢imer izgubi svoj notranji in
koristni pomen.

Avatar se pojavi kot razodetje bozanske narave v ¢loveski
naravi, kot razodetje njegovega kristusovstva, krisnovstva,
budovstva, da bi se ¢loveska narava z izoblikovanjem svojih
nacel, misli, Custev, dejanj po potezah tega kristusovstva,
krisnovstva, budovstva preobrazila v Bozansko /.../ Lahko bi
rekli, da gre za prikazovanje moznosti razodevanja Bozan-
skega v ¢loveku, da ¢lovek lahko sprevidi, kaj to je, in se opo-
gumi postati tak. Gre tudi za to, da se pusti vpliv te manife-
stacije vibrirati v zemeljski naravi, dusi tega razodetja pa vodi-
ti njegovo prizadevanje navzgor. Gre za to, da se poda duhovni
vzorec bozanske Cloveskosti, po katerem se lahko oblikuje
iSCoca Cloveska dusa. Gre za posredovanje dharme, religije.
Ne zgolj vere, ampak metode notranjega in zunanjega Zivljen-
ja — poti, pravila in postave samooblikovanja, s pomocjo kate-
rih bomo lahko rastli k bozanskosti. Ker ta rast, ta vzpon prav
tako ni samo osamljen in posamezen pojav, ampak tako kot
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vse bozanske dejavnosti, kolektivno podjetje, nekaks$no delo in
doloceno delo za rod, je tudi v pomo¢ Cloveskemu napre-
dovanju, da se obdrzi v velikih krizah skupaj, zlomi sile, ki
vlecejo navzdol, ko postanejo prevec trdovratne, da ohranja in
obnovi veliko dharmo k Bogu usmerjene zakonitosti v cloves-
ki naravi, in celd zato, da pripravi $e tako oddaljeno bozje kral-
jestvo, zmago iskalcev luci in popolnosti, sadhunam, in str-
moglavljenje tistih, ki se borijo za nadaljevanje zla in mrac-
njastva. Vse to so priznani cilji spusta avatarja in navadno ga
mnozice poskuSajo prepoznati preko njegovega dela, zaradi
katerega so ga pripravljene Castiti. Le duhovni ljudje vidijo, da
je zunanje avatarstvo v simboliki ¢loveskega zivljenja zna-
menje vecnega notranjega Bozanstva, ki se razodeva na
podroc¢ju njihovega lastnega ¢loveskega uma in telesnosti, tako
da lahko z njim rastejo v enost in jih ono prevzame. Bozansko
razodetje Kristusa, KriSne, Bude v zunanji ¢lovecnosti ima za
svojo notranjo resnico isto razodetje vefnega notranjega
avatarja v nasi lastni notranji ¢lovecnosti. To, kar se je zgodi-
lo v zunanjem cloveskem zivljenju na zemlji, je mogoce
ponoviti v notranjem Zivljenju vseh ljudi.

To je namen uteleSenja, toda kakSen je potek2? Prvi¢, na
avatarstvo gledamo razumsko ali podcenjujoce, kar pomenti,
da ga zaznamo le kot izjemno pojavljanje bozanskih moral-
nih, razumskih in dinami¢nih lastnosti, ki presegajo povprec-
no ¢loveskost. V tej ideji je nekaj resnice. Avatar je isto¢asno
vibhuti /.../ "Jaz sem Vasudeva (Kri$na) med Vri$niji," pravi
Gospod Gite, "Dhanandzaja (Ardzuna) med Pandujevci, Vja-

2/.../ vsako bitje pripravi ob novem rojstvu nov um, zivljenje in telo, sicer bi bil
Hans Hofer vedno Hans Hofer in ne bi imel nobene moznosti postati Janez Kovac. Seve-
da so v notranjosti stare osebnosti, ki prispevajo k novemu Zivljenju, toda govorim o
novi vidni osebnosti, 0 zunanjem umskem, vitalnem, fizicnem ¢loveku. Dusno bitje
vzdrzuje zvezo med rojstvi in oblikuje vsa razodevanja iste osebe. Zato je pri¢akovati,
da bo avatar vsakic¢ privzel novo osebnost, tak$no, ki ustreza novemu ¢asu, delu, okolju.
Po mojem gledanju ima nova osebnost za seboj niz avatarskih rojstev, med katerimi je
potekal vmesni razvoj in pomagal v vsakem obdobju.
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sa med modreci, pesnik videc Usane med pesniki videi," prvi
v vsaki kategoriji, najvecji v vsaki skupini, najmoc¢ne;jsi pred-
stavnik lastnosti in dejanj, v katerih se razodeva njegova zna-
¢ilna dusna moc. Stopnjevanje moci bivanja je zelo nujen
korak v napredovanju bozanskega razodevanja. Vsak velik
Clovek, ki se povzpne nad naso povpreéno raven, s tem hkrati
povzdigne tudi navadno ¢lovestvo. Je zivo zagotovilo nasih
bozanskih moznosti, obljuba Bozanstva, sij bozanske luci in
dih bozanske moci.

To je tista resnica, ki ti¢i za naravnimi ¢loveskimi nagnje-
nji po deifikaciji velikih umov in herojev. Zelo jasno se poka-
ze v indijskem obicajnem pojmovanju, ki v velikih svetnikih,
uciteljih, utemeljiteljih zelo hitro vidi delnega (amsa) avatar-
ja, oziroma je $e bolj znacilno v prepri¢anju juznih vi$nuistov,
da so bili nekateri med njihovimi svetniki uteleSenje sim-
boli¢nih zivih orozij Visnuja. To je namrec tisto, kar vsi veli-
ki duhovi so: Zive moci ali orozja Bozanskega v korakanju
navzgor in v bitki. Tak$na ideja je svojstvena in neizogibna za
vsako mi-sti¢no ali duhovno gledanju na Zzivljenje, ki med
bivanjem in naravo BoZzanskega na eni strani in naSim
¢loveskim bivanjem in naravo na drugi strani ne potegne
nespravljive ¢rte. Gre za pojmovanje bozanskega v Clove--
Skem. Toda vibhuti Se vedno ni avatar. Sicer bi bili ArdZzuna,
Vjasa in USane prav tako avatarji kot Kri$na, ¢eprav z manj$o
stopnjo avatarskih zmoznosti. Bozanske lastnosti ne zadostu-
jejo. Obstajati mora notranja zavest Gospoda in Biti, ki
obvladuje ¢lovesko naravo s svojo bozansko prisotnostjo.
Stopnjevanje zmoznosti je del nastajanja, bhutagrama, vzpon
v obiCajnem razodevanju. Pri avatarju pa se razodeva na
poseben nacin: bozansko rojstvo od zgoraj, vecno in vesoljno
Bozanstvo, ki se je spustilo v obliko posameznega ¢loveka,
atmanam srdzami, zavesten je ne le za zastorom, ampak tudi
vV zunanji naravi.

Obstaja tudi vmesno pojmovanje, bolj misti¢no gledanje na
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avatarstvo, ki pojmuje, da ¢loveska dusa kli¢e po spustu vase
in jo bozanska zavest bodisi obsede bodisi postane njen
ucinkovit odsev ali kanal. Tak$no gledanje sloni na dolocenih
resnicah duhovnega izkustva. Bozansko rojstvo pri ¢loveku,
njegov vzpon, je sam po sebi rast ¢loveske zavesti v bozansko
/.../ Gita govori o dusi, ki postane Brahman, brahmabhuta, in
zaradi tega o njenem bivanju v Gospodu, v Kri$ni. Vendar je
treba reci, da ne govori o tem, da bi dusa postala Gospod ali
Purusotama, Ceprav razglasa, da je Dziva vedno I$vara, delno
bitje Gospodovo, mamaivamsah. Saj je ta velika zdruzitev,
najvisje nastajanje Se vedno del vzpona. Medtem ko je bozan-
sko rojstvo, do katerega pride vsak Dziva, pa ni spust Bozanst-
va, ni avatarstvo, glede na budisti¢no doktrino je kvecjemu
budovstvo. Je dusa, ki se je prebudila iz sedanje posvetne indi-
vidualnosti v neskon¢no nadzavest. Kaj takega ne potrebuje
niti notranje zavesti niti znacilnih dejavnosti avatarja.

Na drugi strani lahko taksen vstop v bozansko zavest sprem-
lja povratna dejavnost, ki je v tem, da Bozansko vstopi v posa-
mezne Cloveske dele nasega bitja ali pride v njihovo ospredje,
zliva sebe v ¢lovekovo naravo, v delovanje, um in celd v
telesnost. Kaj taksnega pa je lahko vsaj delno avatarstvo /.../

Toda tudi vi§ja bozanska zavest Puru$otame se lahko spusti
v Cloveskost in zavest Dzive v njej izgine. To se je, kot pra-
vijo sodobniki Cajtanje, dogajalo pri njegovih ob&asnih preo-
brazbah, ko je on, ki je bil v navadni zavesti sicer samo Gos-
podov ljubimec in Castilec ter je zavracal vsakr$no obozeva-
nje, postal v teh nenormalnih trenutkih Gospod sam, tako
govoril in deloval z lu¢jo, ljubeznijo in mocjo bozanske
Prisotnosti, ki so lile iz njega. Ce predpostavimo, da bi bilo to
normalno stanje, potem bi bil clovek nenehno le kot posoda te
bozanske Prisotnosti in bozanske Zavesti in imeli bi avatarja
skladno s tem vmesnim pojmovanjem o uteleSanju. Nasim
¢loveskim pojmovanjem se zdi kaj takega hitro mozno, kajti
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e lahko ¢lovek poveli¢a svojo naravo, tako da Cuti enost bitja
z Bozanskim in sebe zgolj kot kanal njegove zavesti, luci,
moci, ljubezni, svojo voljo in osebnost pa izgubljeni v tej volji
in bitju, kar je priznano duhovno stanje, potem je mogoce, da
ta Volja, Bivanje, Mo¢, Ljubezen, Lu¢, Zavest lahko zasedejo
celotno osebnost ¢loveske Dzive. To pa ne bi bil zgolj vzpon
nase Cloveskosti v bozansko rojstvo in v bozansko naravo,
ampak spust bozanskega Puruse v ¢loveskost, avatar.

Gita pa gre mnogo dlje. Jasno govori o rojstvu samega
Gospoda. Krisna govori o svojih mnogoterih rojstvih v prete-
klosti in sam popolnoma jasno pove, da ne gre le za spre-
jemljivega ¢loveka, ampak za Bozansko, o katerem govori, saj
uporablja jezik samega Stvarnika, jezik, ki ga uporabi tudi
takrat, ko mora opisati svoje stvarjenje sveta. "Ceprav sem
nerojen Gospodar vseh bitij, izlo¢im svojo bit s svojo Majo," ki
nadzira dejanja “moje” Prakriti. Tu ni govora o Gospodarju,
Cloveski Dzivi ali Oc¢etu in Sinu, bozanskem ¢loveku, ampak
samo o Gospodarju in njegovi Prakriti. Bozansko se spusti s
svojo lastno Prakriti, v rojstvo v ¢loveski podobi in podobi, ter
prinese vanjo bozansko Zavest in bozansko Mo¢, Ceprav pris-
tane in je voljno delovati v ¢loveski podobi, vrsti in zunanji
obliki ter obvladuje svoja dejanja v telesu kot v njem in nad
njim prebivajoca Dusa, adhisthaja. Res je, da od zgoraj vedno
vlada, saj tako obvladuje vso naravo, vklju¢no s ¢lovesko. Tudi
od znotraj vedno obvladuje vso naravo, vendar prikrito. Razli-
ka je v tem, da je razodet, da se narava zaveda bozanske Prisot-
nosti kot Gospoda, Prebivalca in to ne preko skrite volje od
zgoraj, "volje Oceta, ki je v nebesih," ampak giblje naravo s
svojo umirjeno neposredno in jasno voljo. Zdi se, da tu ni pros-
tora za Cloveskega posrednika, kajti s tem, da se zateCe k svoji
lastni naravi, prakritim svam, ne pa k posebni naravi Dzive,
prevzame Gospodar vsega bivajocega Clovesko rojstvo nase.

Ta nauk je za ¢loveski razum zahteven, tezak, za kar pa je
jasen razlog: zaradi ocitne Cloveskosti avatarja3. Avatar je



132

vedno dvojni pojav bozanskosti in ¢loveskosti. Bozansko si
nadene ¢lovesko naravo z vsemi njenimi zunanjimi omejitva-
mi ter iz njih napravi okoli$¢ine, sredstva in orodja bozanske
zavesti in bozanske moci, posodo bozanskega rojstva in bo-
zanskih dejanj. Toda prav gotovo mora tako biti, kajti sicer ne
bi bil izpolnjen namen avatarjevega spusta. Saj je namen prav
v tem, da pokaze, da je Clovesko rojstvo z vsemi svojimi ome-
jitvami lahko sredstvo in orodje bozanskega rojstva in bozan-
skega delovanja, natan¢neje, da pokaze, da je Cloveska zavest
lahko zdruzljiva z bozanskim bistvom zavesti, ki se je raz-
odela, da jo je mogoce spremeniti v njeno posodo, doseci vecjo
podobnost z njo, tako da se spremeni njen kalup in povecajo
njene zmoznosti luéi in ljubezni, modi in Cistosti, ter da pokaze,
kako se to lahko naredi. Ce bi avatar deloval na popolnoma
nadnormalen nacin, ta namen ne bi bil dosezen. Zgolj nadnor-
malni ali ¢udezni avatar bi bil nesmisel. Ne gre za to, da mora
biti uporaba nadnormalnih moci, kot so Kristusova t. i. cudez-
na zdravljenja, popolnoma odsotna, saj je njihova uporaba za
¢lovesko naravo povsem mogoca. Toda tu nikakor ni potrebna.
Prav tako v nobenem primeru ni srz stvari in tudi ne bi imela
smisla, ¢e bi zivljenje ne bilo kaj drugega, kot je prikazovanje

3 (e Bozansko ne bi bilo v bistvu vsemogocno, ne bi moglo biti vsemogo¢no nikjer
/.../ Ker izbere, da bo omejilo ali opredelilo svoja dejanja z okolis¢inami, zaradi tega ni
ni¢manj vsemogoc¢no /.../

Zakaj bi moralo biti Bozansko obvezano, da uspe v vseh svojih dejanjih? Kaj ¢e mu
za dosego kon¢nega cilja bolj ustreza neuspeh? Kako toga in preprosta so taksna poj-
movanja Bozanskega!

Za igro so bili vzpostavljeni doloceni pogoji, in dokler ostajajo nespremenjeni,
dolocene stvari ne bodo opravljene; re¢emo, da jih ni mogo&e opraviti. Ce se okolis¢ine
spremenijo, potem se iste stvari opravi ali vsaj postanejo dostopne, dopustne, upra-
vicene glede na t. i. naravne zakone, potem pravimo, da jih je mogoce izvesti. Bozansko
deluje tudi skladno z okolis¢inami igre. Lahko jih spremeni, vendar jih mora najprej
spremeniti, ne pa nadaljevati z nizom ¢udezev, ob tem ko ostajajo.

Auvatar ali vibhuti posedujeta znanje, ki je potrebno za njuno delovanje in ne potre-
bujeta kaj ve¢. Nikakr§nega razloga ni bilo, da bi Buda vedel, kaj se dogaja v Rimu.
Avatar celo ne razkriva vse bozanske vsevednosti in vsemogoc¢nosti, saj ni prisel za
taksno nepotrebno razkazovanje. Vse to je zadaj, ne pa v ospredju njegove zavesti. Kar
pa se ti¢e vibhutija, ni niti treba, da se zaveda, da je mo¢ Bozanskega.
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nadnormalnih pojavov. Avatar ne prihaja kot veliki ¢arovnik,
ampak kot bozanski vodja Clovestva in primer bozanskega
Cloveka. Prevzeti in prenasati mora celd ¢lovesko zalost in
trpljenje?, da bi tako pokazal, prvi¢, da je trpljenje lahko sred-
stvo odresitve, kot je to storil Kristus, drugi¢ pa, da pokaze, da
ga je s tem, ko ga je prevzela boZanska dusa v ¢loveski nar-
avi, mogoce v isti naravi tudi preseci, kot je to storil Buda.

9. Kdor tako pozna prava nacela Mojega boZanskega
rojstva in dela, se, potem ko bo zapustil svoje telo, ne bo
vel rodil. PriSel bo k Meni, 0o, ArdZuna.

4 On, ki nebesa semkaj bo prinesel,
se v ilo sam spustiti mora,
nositi zemeljske narave breme
in utirati pota bolecine.

PriSel bozanskost svojo izsiljujoc,
sem na umazano zemljo.

Neveden, delujo¢, kot ¢lovek zrastel
med rojstva in smrti vrati.

Kopal sem dolgo in globoko
sredi gnusa umazanije, blata
korito pesmi zlate reke,
nesmrtnega ognja domovanje.

Garal, trpel sem v snovi no¢i,

da ¢loveku ognja bi prinesel.

A sovrastvo pekla in ¢loveska jeza
sta mi placilo od sveta spocetja.

... Na tisoce imam odprtih ran

in titanskih kraljev napad.
Pocivati ne morem, da ne kon¢am,
izpolnim delo, ve¢no voljo.

... Po silno strmih sem stopnicah hodil,
oborozen z mirom sem brezmejnim
in ognje bozjega sijaja sem prinasal
v prepad ¢loveski.
(Bozje delo)
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Delo, zaradi katerega se avatar spusti, ima prav tako kot
njegovo rojstvo dvojen pomen in obliko. Na zunaj ima
podobo bozanske sile, ki deluje na vnanji svet, da bi vzdrze-
vala in preoblikovala bozanski zakon, ki k Bogu usmerjeno
prizadevanje c¢lovestva vzdrzuje pred usihanjem in ki ga
odlo¢no vodi naprej ne glede na pravilo akcije in reakcije,
ritma napredovanja in ponovnega vracanja v isto stanje, s
katerim napreduje Narava. Ima notranjo stran bozanske sile k
Bogu usmerjene zavesti, ki vpliva na posameznikovo in naro-
dovo duso, da lahko sprejme nove oblike razodevanja Bozan-
skega v Cloveku, da se lahko ohranja, obnavlja in bogati v
sposobnosti samorazvijanja navzgor. Avatar se ne spusti zgolj
zaradi velike zunanje dejavnosti, k cemur se prepogosto nagi-
bajo domneve pragmatske narave ¢lovestva /.../

Kriza, v kateri se avatar pojavi, je, Ceprav zunanjemu ocesu
le kriza dogodkov in velikanskih materialnih sprememb, po
svojem viru in pravem pomenu vedno kriza zavesti ¢lovestva,
ko je prezivelo neko veliko spremembo in mora dose¢i nek
razvoj. Za to spremembo je potrebna bozanska sila. Toda sila
se vedno razlikuje glede na moc¢ zavesti, ki jo utelesa. Od tu
izhaja potreba po tem, da se bozanska zavest razodene v umu
in dusi ¢lovestva. Tam, kjer gre pretezno za umsko in prak-
ticno spremembo, ni potrebno avatarjevo posredovanje.
Obstaja visok razmah zavesti, veliko razodetje moci, pri kate-
rem so ljudje zaCasno poveli¢ani nad svojo obi¢ajno naravo,
in ta izbruh zavesti in mo¢i doseze svoje vrhunce v izjemnih
posameznikih, vibhutijih, katerih dejanja vodijo splosno
dejavnost in zadostujejo za nameravano spremembo. Krizi
taksne vrste sta bili evropska reformacija in francoska revolu-
cija /.../ Toda ko ima kriza duhovno seme ali namero, se za
njenega zacetnika ali vodjo pojavi popolno ali delno razodet-
je bozje zavesti v ¢loveSskem umu ali dusi. To je avatar /.../5

Avatar se lahko spusti kot velik duhovni uéitelj in odre-
Senik: Kristus, Buda, toda potem ko je koncal svoje zemeljsko
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razodevanje, njegovo delo vedno vodi do globoke in mo¢ne
spremembe ne samo v eti¢énem, ampak v druzbenem in zunan-
jem Zzivljenju ter narodnih idealih. Na drugi strani pa se lahko
spusti kot uteleSenje bozanskega zivljenja, bozanske osebno-
sti in moci v svoji znacilni dejavnosti: poslanstvo, ki je navi-
dezno druzbeno, eti¢no in politi¢no, kot ga predstavljata zgod
bi Rame in Kri$ne. Toda ta spust vedno ostane v narodovi dusi
kot neka trajna moc za notranje Zivljenje in duhovni preporod.
Nenavadno je namrec, da sta bila trajni vitalni in univerzalni
vpliv budizma in kr§¢anstva sila njunega eti¢nega, druzbene-
ga in prakti¢nega ideala ter da sta vplivala celd na ljudi in
obdobja, ki so zavrnili njuna religiozna in duhovna preprica-
nja, oblike in discipline /.../ Na drugi strani pa Stejeta zivlje-
nji Rame in KriSne v predzgodovino, s katero smo seznanjeni
samo preko poezije in legend, ter nanju lahko gledamo celd
kot na mita. Toda prav vseeno je, ali nanju gledamo kot na mita
ali na zgodovinski dejstvi, kajti njuna trajna resnica in vrednost
ti¢i v njunem vztrajanju kot duhovni obliki, prisotnosti, vplivu
na notranjo zavest rodu in na zivljenje ¢loveske duse.

Avatarstvo je dejstvo bozanskega zivljenja in zavesti, ki se
lahko uresni¢i v zunanjem delovanju, a mora vztrajati pri du-

5 Nekoliko ohlapno povedano, je avatar tisti, katerega zavest o prisotnosti in moci
Bozanskega, ki je v njem rojena ali se je vanj spustila, od znotraj obvladuje njegovo
voljo, zivljenje in delovanje. Pocuti se notranje poisten s tak§no bozansko moc¢jo in pri-
sotnostjo.

Za vibhutija se smatra, da utelesa necko mo¢ Bozanskega, ki mu omogoca delovati v
svetu z veliko silo, toda to je vse, kar je potrebno za to, da je vibhuti. Mo¢ je lahko zelo
velika, toda zavest ni zavest vrojenega ali v notranjosti bivajocega Bozanstva. To je tisto,
kar razlikuje in lahko najdemo v Giti, ki je o tem predmetu glavna avtoriteta. Ce sledi-
mo tej razliki, lahko zanesljivo re¢emo, da lahko Ramo in Krisno sprejmemo kot avata-
rja. TakSen je tudi Buda, Ceprav je njegova zavest Moci v njem bolj brezosebna.
Ramakri$na je govoril o enaki zavesti, ko je pravil, da je v njem On, ki je bil Rama in
Kri$na. Primer Cajtanje pa je nekaj posebnega, kajti glede na pripovedovanja se je obica-
jno Cutil in proglasal za bhakto Kri$ne in za ni¢ ve¢. Toda v velikih trenutkih je razode-
val Kri$no, zasijal v umu in telesu, bil Kri$na ter govoril in deloval kot Gospod. Njegovi
sodobniki so v njem videli avatarja Krisno, razodetje bozanske Ljubezni.

Sankara in Vivekananda sta bila prav gotovo vibhutija. Ni ju mogoce steti kot veg,
Ceprav sta bila kot vibhutija velika.
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hovnem vplivanju $e potem, ko je dejavnost koncana in je
opravila svoje delo. Lahko pa se uresni¢i v duhovnem vpli-
vanju in poucevanju, toda potem mora nenehno vplivati cel6
takrat, ko je nova religija ali disciplina v misljenju, tempera-
mentu in zunanjem zivljenju ¢lovestva Ze iz¢rpana.

Da bi razumeli Gitin opis delovanja avatarja, moramo
usvojiti idejo dharme v njenem popolnem, najglobljem in
najsirSem pomenu kot notranjo in zunanjo postavo, s katero
bozanska Volja in Modrost duhovno razvijata ¢lovestvo, ter
njene okolis¢ine in posledice v zivljenju naroda.

Gita poudarja boj, katerega prizorisce je svet, in sicer v nje-
govem notranjem spopadu in zunanjem boju. V notranjem
spopadu so sovrazniki znotraj, v posamezniku, in zmago
predstavlja pokol Zelja, nevednosti, egoizma. Toda tu je tudi
zunanji spopad med mo¢mi dharme in adharme v ¢loveski
skupnosti /.../ Avatar pride tudi zato, da neposredno ali
posredno pomaga pri tem zunanjem spopadu, da bi unicil
kraljevanje Asur, tistih, ki povzrocajo zlo, ter v njih potlacil
moc, ki jo predstavljajo, in obnovil zatrte ideale dharme. Pride
zato, da bi Cloveski skupnosti priblizal nebesko kraljestvo na
zemlji, kot tudi zato, da bi zgradil nebesko kraljestvo znotraj,
v posamicni ¢loveski dusi.

10. OdreSeni naklonjenosti, strahu in jeze, napolnjeni z

Menoj, iS¢o¢ zatocis¢a v Meni in preciSceni z vzdrZnostjo
spoznanja, so mnogi dosegli mojo naravo bivanja.

Notranji sad prihoda avatarja obrodi pri tistih, ki se od
njega naucijo prave narave bozanskega rojstva in bozanskega
delovanja, kot tudi pri tistih, ki so se v svoji zavesti popolno-
ma zrastli z njim in se k njemu zatekli z vsem svojim bitjem,
manmaja mam upasiritah, se precistili in z uresnicujoco silo
svojega spoznanja, odreSeni nizje narave, dosegli bozansko
bivanje in bozansko naravo, madbhavam?®. Avatar se pojavi
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zato, da razkrije bozansko naravo, ki je v ¢loveku nad to nizjo
naravo, in da pokaze, kaj so bozanska dejanja: svobodna, ne-
sebi¢na, nemotivirana, brezosebna, splo$na, polna bozanske
luci, bozanske moci in bozanske ljubezni. Pride kot bozanska
osebnost, ki bo napolnila ¢lovekovo zavest in nadomestila
egoisti¢no osebnost, tako da se bo ta osvobodila iz ega v
neskonénost in splosnost, iz rojstva v nesmrtnost. Pride kot
bozanska moc¢ in ljubezen, ki vabi ¢loveka k sebi, tako da
lahko i8¢e zatoCisCe v njem namesto v nepopolnosti ¢loves-
kih hotenj in boja njihove ¢loveske bojazni, jeze in strasti ter
da osvobojen tega nemira in trpljenja lahko zivi v spokoju in
blazenosti Bozanskega.

11. Kakor se Mi ljudje pribliZajo, tako jih sprejmem v
svojo ljubezen (bhadiami). Ljudje sledijo” Moji poti na
razli¢ne nacine, o, Pritha.

Pot, ki jo tu razglasi Krisna, je res oznanjana kot pot, po
kateri lahko ¢lovek doseze pravo spoznanje in pravo osvo-
boditev, toda ta pot je taksna, da jo je mogoce vkljuciti v vse
poti in ni izkljuujoca. Bozansko namre¢ vzame v svojo
vesoljnost vse avatarje, vse nauke in vse dharme. Prav tako
ni bistveno pomembno, v kak$ni obliki, s kaksnim imenom
ali vidikom Bozanskega pride, saj na vseh poteh, ki se raz-
likujejo glede na njihovo naravo, sledijo poti, ki jim jo je
postavilo Bozansko in jih bo na koncu pripeljala do njega, in
tisti med njegovimi vidiki, ki se najbolj prilega njihovi na-
ravi, je tudi tisti, ki mu lahko najbolje sledijo, ko bo prisel, da
bi jih vodil. Na kakrSen nacin ljudje sprejmejo Boga, ga lju-

6 Vzajemni dolg k Najvi§jemu nas veZe:
Naravo moramo nadeti si njegovo, kot on naso.
Otroci bozji smo in biti moramo kot on,
njegov ¢loveski del obdelati v bozanski.
Zivljenje nase paradoks je, Bog pa klju& njegov.
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bijo in se ga veselijo, na takSen nacin Bog sprejme, ljubi in se
veseli ¢loveka.

12. Tisti, ki Zelijo izpolnitev svojih dejanj na zemlji,
darujejo bogovom. Saj je v €loveskem svetu izpolniteyv,
kijo porajajo dejanja, zelo hitra in lahka.

/.../ veCina ljudi /.../ ki si zeli izpolnitev svojih dejanj,
zrtvuje bogovom, razlicnim oblikam in osebnostim edinega
Bozanstva, zato ker je v ¢loveSkem svetu izpolnitev (siddhi),
ki se poraja iz dejanj — delovanj brez spoznanja — zelo hitra in
lahka. Pripada pa samo svetu. Druga, ¢lovekova bozanska
samoizpolnitev preko Zzrtvovanja najvi§jemu Bozanstvu s
spoznanjem, je mnogo tezja. Njeni rezultati pripadajo visji
ravni bivanja in jih je teze dojeti.

13. Cetverno ureditev sem ustvaril glede na razlike med
Gunami in med dejavnostmi. Ceprav sem tvorec tega
(€etverne ureditve ¢loveskega delovanja), sem kljub temu
neminljivi nedelavec.

7).../ Bozansko daje vsakemu posamezniku natan¢no tisto, kar on pri¢akuje od
njega. Ce verjamete, da je BoZansko daleg stran in kruto, bo ono dale¢ stran in kruto, ker
bo za vaSe kon¢no dobro potrebno, da Cutite bozjo jezo. Za cCastilce Kali bo Kali in
Blazenost za bhakte. Za iskalca spoznanja bo vse-spoznanje, presezno Neosebni bo za
iluzionista. Za ateista bo ateist in ljubezen za ljubimca /.../ Bozansko je resni¢no to, kar
od njega pric¢akujete v svojem najglobljem tezenju.

In ko vstopite v to zavest, v kateri vidite vse z enim samim pogledom, neskonéno
mnogoterost razmerij med Bozanskim in ¢lovekom, vidite, kako je vse to v vseh svojih
podrobnostih ¢udovito. Lahko pogledate zgodovino ¢lovestva in vidite, kako se je bo-
zansko razvilo glede na to, kaj so ljudje razumeli, Zeleli, upali, sanjarili in kako je bilo
materialist za materialista, kako vsak dan bolj raste in se priblizuje, postaja sijajnejse
glede na to, koliko se $iri sama ¢lovekova zavest /.../

Bozansko je z vami glede na vase tezenje. Povsem naravno, da to ne pomeni, da se
priklanja muham vase vnanje narave, se prilagaja glede na vasa zunanja tezenja /.../
Tako je naravnanost zelo pomembna, celd zunanja naravnanost. Ljudje se ne zavedajo,
kako pomembna je vera, kaken GudeZ je vera, kakSen stvarnik cudezev je. Ce vsak
trenutek pricakujete, da vas bo povzdignilo, potegnilo proti Bozanskemu, bo ono prislo,
da vas dvigne in bo tu, povsem blizu, bliZze, vedno blize.
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Sistem ustreza /.../ bozanski postavi, “ustvaril sem ga glede
na delitve Gun in del,” — od zaCetka ga je ustvaril Gospodar
bivanja. Drugace povedano, obstajajo Stirje razliéni redovi
dejavne narave ali $tirje temeljni tipi duSe v naravi, svabhava,
in dela, prava funkcija vsakega Cloveka ustreza njegovemu
tipu narave.

Zgolj po jakosti tega stavka nikakor ni mogoce sklepati, da
gleda Gita ta sistem kot vecno in splo$no druzbeno ureditev.
Druge starodavne avtoritete nanjo niso gledale tako. Ne samo
to, celd razlocno so postavile, da na zacetku ni obstajala in da
se bo v kasnejSem obdobju ciklusa zrusila. Vendar pa iz stavka
lahko razumemo, da se je Cetverna vloga druzbenega ¢loveka
jemala kot povsem normalno prisotna glede na psiholoske in
ekonomske potrebe vsake skupnosti, in odtod odveza Duha, ki
se izraza v skupnem in posami¢nem ¢loveskem bivanju.

/...l Cetverna ureditev druzbe je zgolj konkretna oblika
duhovne resnice, ki je sama neodvisna od oblike. Temelji na
pojmovanju pravilnega delovanja kot pravilno urejenem
izrazanju narave posamicnega bitja, ki opravlja delo, narave
ki opredeljuje njegovo smer in obseg zivljenja v skladu s
prirojeno sposobnostjo in vlogo samoizrazanja.

14. Dejanja Me ne prizadenejo, niti nimam Zelja po
sadovih dejanj. Kdor Me tak$nega pozna, ga lastna deja-
nja ne vezejo.

Ljudje /.../ morajo slediti Cetverni urejenosti svoje narave in
delovanja in na tej ravni posvetne dejavnosti preko svojih
raznih sposobnosti i8¢ejo Bozanstvo. Toda, pravi Krisna,
Ceprav sem tisti, ki opravlja Cetvera dejanja, in stvarnik
Cetverne ureditve, me je vendarle treba Steti kot nedelavca,
neminljivo, nespremenljivo bit. "Dejanja Me ne prizadenejo,
niti nimam Zelja po sadovih dejanj." Kajti Bog je neosebno
onkraj te egoisti¢ne osebnosti in bojev modusov Narave in kot
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Purusotama, neosebna Osebnost, je tudi v delovanju popolno-
ma svoboden. Zaradi tega mora tisti, ki opravlja bozanska
dejanja, celo takrat, ko sledi Cetverni urejenosti, spoznavati in
ziveti v tistem, kar je onkraj, v neosebni Biti in tako v najvis-
jem Bozanstvu. "Kdor Me tak$nega pozna, ga lastna dejanja ne
vezejo /../"

15. S takSnim spoznanjem so ljudje, ki so iskali osvo-
boditev, delali od nekdaj. Tudi ti delaj po tem staroda-
vnem nacinu.

I1. BoZanski delavecs

Doseci bozansko rojstvo (pobozanstvenje novega rojstva
duse v vi§jo zavest) in opravljati bozanska dejanja, tako kot
pripomocek k temu, preden smo ga dosegli in kot njegov izraz
potem ko smo ga dosegli, je torej vsa Gitina karmajoga. Gita
ne poskusa opredeljevati delovanj z nobenimi zunanjimi zna-
menji, preko katerih bi bila spoznavna zunanjemu opazovan-
ju in merljiva s posvetnim kriticizmom. Odlo¢no opusca celo
obicajna eti¢na razlikovanja, s katerimi se ljudje poskusajo
usmerjati v lu¢i ¢loveskega razuma. Vsi znaki, s katerimi raz-
likuje bozanska dejanja, so skriti in subjektivni. Znaki po
katerih so spoznavna, so nevidni, duhovni, nadeti¢ni. Spoz-
nati jih je mogoce le po luci duse, od katere prihajajo.

16. Glede tega, kaj je delovanje in kaj je nedelovanje, so
zmedeni in v zmoto zavedeni celé modreci. RazloZil ti bom
delovanje, s spoznanjem katerega bos odreSen vsega hudega.

17. Treba je poznati delovanje, treba je poznati napac-

8z dogajanji na zemlji se soo¢am ravnodusno.
V vseh Te mo¢ je zacutiti: Tvoj korak nevidni
usode pot pred mano utira. Zivljenja ves
neznanski teorem si Ti v celoti.
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no delovanje, prav tako pa je tudi treba poznati tudi nede-
lovanje. Tezko razumljiva je namre¢ pot delovanja.

Delovanje v svetu je kot globok gozd, gahana, skozi ka-
terega Clovek spotikaje hodi, kolikor le more, s pomocjo idej
svojega Casa, meril svoje osebnosti, svojega okolja, ali bolje,
mnogih ¢asov, mnogih osebnosti, plasti misljenja in etike
mnogih druzbenih stopenj, kar je vse med seboj nerazresljivo
pomesano, Casovno opredeljeno in konvencionalno, kljub
vsem svojim trditvam o absolutnosti in nespremenljivi resni-
ci, empiri¢no in nerazumsko, kljub svojemu oponasanju pra-
vega razuma. In kon¢no se modrec, ki sredi vsega tega iSCe
najvisje temelje utrjene postave in prvotno resnico, znajde
prisiljen postaviti zadnje, najvisje vprasanje: Ali nista vse
delovanje in zivljenje zgolj utvara in past, ali ni zadnje
zatoCisCe utrujene in razoCarane ¢loveske duse v prenehanju
delovanja, akarma. Toda, pravi Krisna, v tej zadevi so zme-
deni in zavedeni celd modreci. Kajti z delovanjem, z dejanji,
ne pa z nedelovanjem prideta spoznanje in osvoboditev.

18. Kdor lahko v delovanju prepozna nedelovanje in
lahko vidi delovanje v nedelovanju, je ¢lovek pravega
razuma in razlo¢evanja. On je jogi in mnogostranski
vesoljni delavec.

Nevarnost mojega duha tiSine ne skali.
Dejanja moja Tvoja so; opravljam Tvoje delo.
Poraz se v Tvoji vecni roki porodi,

zmaga Tvoj prehod v zrcalu je usode.

V spopadu grobem s ¢lovekovo usodo

mi Tvoj nasmeh v srcu daje moc.

Tvoja Mo¢ v meni nacrt veliki izpolnjuje,
ne meni se za plazenje kace Casa.

Je ni moci, ki duso mojo bi ubila, zivi v Tebi.
Prisotnost Tvoja moja je nesmrtnost.
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Kaj je torej resitev? Kaksna vrsta dela je tista, ki nas bo
osvobodila Zzivljenjskih tegob, dvoma, zmote, zalosti, teh
mesanih, necistih in varljivih posledic, celo tistih, ki jih
opravljamo z najbolj$im namenom, teh milijonov oblik zla in
trpljenja? Odgovor je, da ni treba delati nobenih zunanjih raz-
lik. Nobenega dela, ki je svetu potrebno, se ne gre izogibati,
okrog nasih dejanj ne postavljati nobenih meja. Nasprotno,
vse naloge je treba opraviti, toda z duso joge z Bozanskim,
juktah kritsnakarmakrit. Akarma, prenehanje delovanja, ni
pravi na¢in. Clovek, ki je dosegel uvid najvijega razuma, bo
zaznal, da je takSno nedelovanje samo po sebi nenehno delo-
vanje, stanje, podvrzeno delovanju Narave in njenim lastnos-
tim. Um, ki se zateCe k telesni nedejavnosti, si Se vedno
domislja, da je on, in ne Narava, izvrSevalec del. Inercijo je
zamenjal z osvoboditvijo. Ne vidi, da Narava deluje popolno-
ma neprizadeto celd v tistem, kar se zdi popolnoma mirujoce,
bolj kot kamen ali hlod. Nasprotno pa je duSa pri poplavi
dejanj osvobojena delovanja, ni izvrSevalec, niti je tisto, kar je
storjeno, ne veze, ne vezejo je modusi Narave in je sama
odresena delovanja. To je tisto, kar Gita povsem jasno misli,
ko pravi, da je ¢lovek pravega razuma in razloevanja tisti, ki
v nedejavnosti vidi dejavnost in v prenehanju delovanja Se ve-
dno lahko vidi delovanje. Rek se naslanja na sankhjino raz-
likovanje med Puru$o in Prakriti, med svobodno nedejavno
duso, ki je vecno spokojna, Cista in negibna sredi delovanja,
in vedno dejavno Naravo, ki je prav toliko dejavna v inertno-
sti in prenehanju kot v o€itnem hrupu svojega vidnega hite-
nja z delom. To je spoznanje, ki nam ga omogoca najvisje
prizadevanje razlikujocega razuma, buddhi, zato je vsakdo, ki
ga je zmozen, resni¢no razumski in razlocujoc ¢lovek, sa bud-
dhiman manusjesu — ne pa zmedeni mislec, ki presoja zivlje-
nje in delo po zunanjih negotovih in nestalnih razlikah nizje-
ga razuma. Osvobojeni ¢lovek se zato ne boji delovanja, on je
vsestranski in splo$ni akter vseh dejanj, kritsnakarmakrit. Ne
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opravlja jih tako kot drugi, podrejen Naravi, ampak je
uravnotezen v tihem spokoju duse, miru joge z Bozanskim.
Bozansko je gospodar njegovih dejanj, on pa je le kanal, ki se
preko instrumentalnosti svoje narave tega zaveda in je
podrejen njenemu Gospodu.

19. Tistemu, katerega pocetje je brez Zelja in katerega
dejanja je poZgal ogenj spoznanja, modri recejo, da je
modrec.

20. Potem ko je opustil vso navezanost na sadove svojih
dejanj, vedno zadovoljen, neodvisen od vsega ne dela nice-
sar, Ceprav je vpleten v delo.

Z goreco intenzivnostjo in Cistostjo tega spoznanja kot v
ognju zgorijo vsa njegova dejanja, um pa mu ostane brez-
madezen ali brez kakrSnega koli popacujoega znamenja
zaradi njih, spokojen, tih, nemoten, bel in Cist. Prvo zname-
nje bozanskega delavca je prav to, da vse pocne s tem osvoba-
jajocim spoznanjem, brez osebnega egoizma.

Drugo znamenje je osvobojenost od Zelja. Saj so tam, kjer
ni osebnega egoizma izvajalca, zelje nemogoce. Opesajo,
zaradi pomanjkanja podpore se spet potopijo, odmrejo zaradi
oslabelosti. Navzven se zdi, kot da osvobojeni ¢lovek oprav-
lja razna dela tako kot drugi ljudje, morda v §irSem obsegu in
morda z mo¢nejSo voljo in gonilno silo, kajti v njegovi deja-
vni naravi deluje mo¢ bozanske volje. Toda iz vseh njegovih
zametkov in podjetij so popolnoma izlocene nizje zamisli in
zelje, sarve samarabhah kamasamkalpavardzitah. Opustil je
vse navezanosti na sadove svojih dejanj, in kjer se ne dela za
rezultate, ampak samo kot brezosebno orodje Mojstra delo-
vanja, Zelje ne najdejo mesta /.../ Cloveski um in dusa osvobo-
jenega ¢loveka ne poéneta ni¢esar, na kincit karoti. Ceprav je
preko svoje narave vpleten v delo, je Narava, izvrsilna Sakti,
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zavest Boginje, ki ji vlada bozanski Prebivalec, tista, ki oprav-
lja delo.

1z tega ne sledi, da dela ni treba opraviti v redu, uspesno, z
ustrezno uporabo sredstev za dosego cilja. Nasprotno, laze je
delo popolno opraviti umirjeno v jogi kot zaslepljeno z upa-
nji in bojaznimi, ohromljeno s presojami spotikajocega se
razuma in begajoCe naokrog sredi gorece vznemirjenosti
prizadevne Cloveske volje. Joga, pravi Gita drugje, je prava
spretnost delovanja, jogah karmasu kausalam. Toda vse to
poteka brezosebno z delovanjem velike vesoljne Iu¢i in moci
skozi posamezno naravo /.../ Posledica je lahko uspeh, kot ga
razume obicajni um, ali pa se temu umu lahko zdi kot poraz
in neuspeh?. Toda njemu je vedno namenjen uspeh, ne njegov,
ampak vsevednega rokovalca z dejanjem in posledico, saj on
ne i8¢e zmage, ampak samo izpolnitev bozanske volje in mod-
rosti, ki svoje cilje dosega preko navideznih neuspehov, prav
tako dobro in pogosto z vecjo silovitostjo kot preko navi-
deznega zmagoslavja. Ardzuni, ki je pozvan v boj, je zmaga
zagotovljena. Toda Ceprav bi bil pred njim gotov poraz, bi se
Se vedno moral bojevati, kajti to je njegovo sedanje delo, ki
mu je bilo dodeljeno kot njegov neposredni delez v konéni
vsoti energij, s katerimi se zagotovo izpolni boZja volja.

Prav tako je znamenje bozanskega delavca tisto, kar je
osrednje za samo boZansko zavest: popolna notranja radost in
mir, ki za svoj vir in trajanje nista odvisna od ni¢esar v svetu.
Sta svojstvena, sama tvarina duSine zavesti, prava narava
bozanskega bivanja. Obicajen ¢lovek je za svojo sreco odvi-
sen od zunanjih stvari. Zaradi tega si Zeli, se jezi, je strasten,
¢uti ugodje in bolecino, radost in Zalost. Zato vse stvari meri
na tehtnici dobrega in slabega. Nobena teh stvari ne more
vplivati na bozansko du$o. Vedno je zadovoljna, neodvisno od
Cesar koli, nitjatripto nirasrajah. Kajti njena radost, bozanska

9 Njegov neuspeh ni neuspeh, ki Bog ga vodi...
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lahkotnost, njena sreca, njen radostni sijaj so v njej vecno,
ukoreninjeni v njej /.../ V vsem je prisotna ista neminljiva
Ananda /.../

21. Nobenih osebnih upanj nima. Ne posega po stvareh
kot po osebnem imetju. Popolnoma obvladuje svoje srce in
bit. Ker opravlja dela samo s telesom, ne gresi.

Osvobojeni ¢lovek nima osebnih upov. Ne posega po stva-
reh kot po osebnem imetju. Sprejme, kar mu da bozanska
Volja, nikomur ni¢esar ne zavida in ni ljubosumen. Kar mu
pride, jemlje brez odpora in brez navezanosti. Kar izgubi,
temu dovoli, da se izgubi v vrtincu stvari, ne da bi bil nezado-
voljen, zalosten ali da bi ¢util izgubo. Popolnoma obvladuje
svoje srce in bit, ki sta osvobojena odzivanj in strasti ter se ne
vznemirjata na dotike zunanjih stvari. Njegovo delovanje je
resni¢no popolnoma telesno, Sariram kevalam karma. Vse
drugo namre¢ prihaja od zgoraj in ni spoceto na ¢loveski rav-
ni, ampak je le odsev volje, spoznanja in veselja bozanskega
Purusotame. Zato v svoje srce in um ne vnasa nobenih taksnih
odzivov, ki jim pravimo sla ali greh, s tem da bi v delo ali nje-
gove cilje vnasal napetost. Saj greh ni v zunanjem delovanju,
ampak v necistih odzivih osebne volje, uma in srca, ki ga
spremljajo ali povzrocajo. Neosebno, duhovno je vedno Cisto,
apapaviddham, in daje vsemu, kar po¢ne, pecat svoje neod-
tujljive Cistosti. Ta duhovna neosebnost je tretje znamenje
bozanskega delavca. Vsi ljudje, ki so dosegli doloc¢eno velici-
no in $irino, se zavedajo neosebnih sil Ljubezni ali Volje ali
Spoznanja, ki delujejo preko njih, niso pa osvobojeni vcasih
zelo nasilnih sebi¢nih odzivanj svoje Eloveske osebnosti.
Osvobojeni ¢lovek pa je to svobodo dosegel, kajti svojo oseb-
nost je izoblikoval v neosebno, ko ni ve¢ njegova, ampak jo
je prevzela bozanska Oseba, Purusotama, ki brezmejno in
svobodno uporablja vse koncne lastnosti ter ga nobena ne
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veze. Postal je dusa in prenehal biti skupek naravnih lastnos-
ti. TakSen videz osebnosti, kot ostane za delovanje Narave, pa
je nekaj nevezanega, velikega, gibkega, splosnega. Je svobo-
den vzorec Neskonc¢nega, ziva maska Purusotame.

22. Zadovoljen je z vsem, kar dobi, vzviSen nad dvoj-
nostimi, ni ljubosumen, ravnodusen je do neuspehov ali
uspehov, ni vezan celé takrat, kadar deluje.

Posledica tega spoznanja, te brezzeljnosti in neosebnosti je
popolna ravnodusnost v dusi in naravi. Ravnodusnost je Cetr-
to znamenje bozanskega delavca. Kot pravi Gita, je presegel
dvojnosti, je dvandvatita. Videli smo, da enako, brez ustvene
motenosti, gleda na neuspeh in uspeh, zmago in poraz. Toda
ne samo to. Presegel in uskladil je vse dvojnosti. Zunanje raz-
like, s katerimi ljudje opredeljujejo svojo psiholosko narav-
nanost do dogodkov v svetu, so zanj le drugotnega in instru-
mentalnega pomena. Ne zanemarja jih, a je nad njimi. Dobri
in zIi dogodki, ki so tako zelo pomembni za ljudi, ki so podre-
jeni Zeljam, so brezzeljni bozanski dusi enako dobrodosli, saj
z njihovo mesanico nastajajo razvijajoCe se oblike ve¢no do-
brega. Taksnega ¢loveka ni mogoce poraziti, kajti zanj se vse
giblje proti bozanski zmagi na KurukSetri narave, dharmakse-
tre kuruksetre, polju delovanja, ki je polje razvijajoce se dhar-
me, in vsak izid spopada je nacrtovalo in zarisalo predvideva-
joce oko Mojstra bitke, Gospoda delovanja in Vodnika dha-
rme. Ce ga ljudje slavijo ali sramotijo, ga ne gane, kot ga tudi
ne gane njihova hvala ali graja, saj ima jasnovidnej$o presojo
in drugacna merila svojega delovanja, njegove namere pa ne
dovoljujejo odvisnosti od posvetnega placila.

Nima osebnih ciljev, ki bi jim sluzil, niti osebnih ljubezni
ali sovrastev, nobenih togo postavljenih meril delovanja, ki bi
nasprotovala napredovanju clovestva ali kljubovala klicu
Neskoncnega, ni. Nima osebnih sovraznikov, ki bi jih bilo
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treba premagati ali pobiti, ampak vidi samo ljudi, ki so jih
proti njemu vzgojile okolis¢ine, in voljo v stvareh, ki naj s
svojim nasprotovanjem pripomorejo na poti usode. Do njih ne
g0oji nobene jeze ali sovrastva, saj sta jeza in sovraStvo tuja
bozanski naravi. Zelja Asure, da bi razbil in pobil, kar mu
nasprotuje, kruta sla RakSase po pobijanju sta nekaj
nemogocega za njegov spokoj in mir, vseobsegajoce socutje
in razumevanje. Noce prizadeti, ampak ravno nasprotno,
napolnjujeta ga vesoljna prijaznost in usmiljenje, maitrah
karuna eva ca, toda to usmiljenje je usmiljenje bozanske
duse, ki nadzira ljudi, zajema vse druge duSe v sebi, ne pa
stiskanje pri srcu, v zivcih in mesu, ki je obicajna ¢loveska
oblika usmiljenja. Prav tako ne pripisuje najvisjega pomena
zivljenju telesa, ampak gleda onkraj v zivljenje duse in prip-
isuje drugemu samo instrumentalno vrednost. Ne bo hitel z
ubijanjem in razdorom, toda ¢e val dharme prinese vojno, jo
bo sprejel z veliko ravnodusnostjo in popolnim razumevan-
jem ter socutjem za tiste, katerih mo¢ in uzitek nadvladovan-
ja mora zlomiti in katerih veselje po zmagoslavnem zivljenju
mora uniciti.

V vsem vidi dvoje: kako Bozansko enako naseljuje vsako
bitje in kako se spreminjajoCe razodevanje razlikuje samo v
zaCasnih okolis¢inah. V zivali in ¢loveku, v psu, umazanem
izobCencu ter v ucenem in krepostnem brahminu, v svetniku
in gresniku, v brezbriznem, prijaznem in sovraznem, v tistih,
ki ga ljubijo in mu koristijo, kot v tistih, ki ga sovrazijo in zZal-
ijo vidi sebe, vidi Boga ter je pri srcu do vseh enako prijazen,
jim enako bozansko naklonjen. Okolis¢ine lahko opredelijo,
da se navzven objema ali spre, vendar nikoli ne morejo priza-
deti njegovega ravnodusnega oc€esa, odprtega srca, njegovega
notranjega objema vsakogar. V vseh njegovih dejanjih pa bo
enako nacelo duse, popolna ravnodusnost, in enako nacelo
delovanja, volja Bozanskega v njem, dejavna za potrebe naro-
da in njen postopni razvoj proti Bozanstvu.
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23. Ko osvobojeni ¢lovek, ki je nenavezan, ter z umom,
srcem in duhom trdno usidran v spoznavanju sa-mega
sebe, opravlja dela kot Zrtvovanje, se vse njegovo delo raz-
pusti.

S spoznanjem uni¢imo Zeljo in njenega prvorojenca, greh.
Osvobojeni Clovek lahko deluje kot bi zrtvoval, zato ker je
osvobojen navezanosti preko svojega uma, srca in duha ter
trdno usidran v spoznanju samega sebe, gata-sangasja muk-
tasja dznjanavasthitacetasah. Vsako njegovo dejanje popol-
noma izgine v bitju Brahmana, pravilijate, takoj ko je oprav-
ljeno. Podvrzeno je laji, kot bi lahko rekli. Na duSo delavca
nima nobenih povratnih u¢inkov. Delo opravlja Gospod preko
svoje Narave in za ¢lovesko orodje ni ve¢ osebno /.../ Bozan-
sko motivira, navdihne in opredeljuje celotno dejanje.
Clovek, neoseben v Brahmanu, je ¢ist in tih prevodnik nje-
gove moci. Ta mo¢ v Naravi pa izvaja bozanske vzgibe. Taks-
na in ni¢ drugacna so dejanja osvobojene duSe, muktasja
karma, kajti prav nobene stvari ne za¢ne osebno. Taks$na so
dejanja dovrSenega karmajogija. Dvigajo se iz svobodnega
duha in izginjajo, ne da bi ga spremenila, kot valovi, ki se dvi-
gajo in izginjajo na povrsini zavestno nespremenljivih globin.

S kak$nimi prakti¢nimi postopki samodiscipline pa to
lahko dosezemo?

Prav gotovo je klju¢ do izpolnitve, ki si jo zelimo, odstra-
nitev vsake egoisti¢ne dejavnosti in njenih temeljev, egoistic-
ne zavesti. Ker pa je na poti delovanja prvi vozel, ki ga je
treba razrahljati, prav delovanje, si moramo prizadevati, da ga
zrahljamo tam, kjer je privezan: v Zeljah in egu. Saj bomo
sicer odrezali le stranske vezi, ne pa bistva naSe vezanosti.
Vozla naSe podrejenosti tej nevedni in lo¢eni naravi sta zelja
in obCutek ega. Izmed njiju je Zelja doma v Custvih, obcutkih
in nagonih ter od tam vpliva na nase misli in voljo. Res je, da
zivi obCutek ega v teh vzgibih, vendar pa poganja svoje glo-
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boke korenine tudi v misleCem umu in njegovi volji, kjer se
pravzaprav popolnoma zave samega sebe. To sta mracni sili
ves svet obsedajoce nevednosti, ki ju moramo osvetliti in
odstraniti.

Na podro¢ju delovanja zavzemajo zelje razlicne oblike,
toda najmocnejse je hrepenenje vitalne biti po rezultatih nase-
ga dela. Sad, po katerem hlepimo, je lahko nagrada v obliki
notranjega ugodja, lahko je izpolnitev neke priljubljene zami-
sli ali pa dolgo negovano hotenje, zadovoljitev egoisti¢nih
Lahko pa je zunanja nagrada, povsem materialno nadomesti-
lo: bogastvo, polozaj, Cast, zmaga, sreca ali kaksna druga iz-
polnitev vitalne ali fizicne zelje. Toda vse so enake vabe, s
katerimi nas obvladuje egoizem. Taksna zadovoljevanja nas
vedno zavajajo z obcutkom obvladovanja in idejo svobode, v
resnici pa smo vprezeni in usmerjani ali pa nas jahajo in bica-
jo neke grobe ali fine, plemenite ali nizkotne podobe slepe
Zelje, ki poganja svet. Zaradi tega je prvo pravilo delovanja,
ki ga Gita postavlja, to, da opravljamo delo, ki ga je treba
opraviti, brez kakr$ne koli zelje po sadovih, niskama karma.

Navidezno preprosto pravilo, ki pa ga je vendarle tako tez-
ko izvesti s popolno iskrenostjo in osvobajajoco popolnostjo!
To nacelo pri delovanju vecinoma zelo malo uporabljamo, e
ga sploh kdaj, in celo takrat najve¢ kot neke vrste protiutez
obi¢ajnemu principu zelje in zato, da bi ublazili skrajno delo-
vanje tiranske pobude. V najboljsem primeru smo zadovoljni,
¢e dosezemo prirejen in discipliniran egoizem, ki prevec ne
vznemirja nasega moralnega Cuta in ni preve¢ grobo napa-
dalen do drugih. Nasi delni samodisciplini dajemo razna ime-
na in oblike. Z vajo se privadimo na obcutek dolznosti, trdni
zvestobi nacelu, stoi¢ni vztrajnosti ali pa religiozni predaji,
mirni ali zaneseni podreditvi bozji volji. Toda to niso stvari, ki
jih misli Gita, ¢eprav so na svojem mestu koristne. Gita hoce
nekaj popolnega, neomiljenega, nekompromisnega: preobrat,
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naravnanost, ki bo spremenila celotno ¢lovekovo naravna-
nost. Njeno pravilo ni umsko obvladovanje vitalne pobude,
ampak trdna negibnost nesmrtnega duha.

Kot preizkusnja, ki jo postavlja, je popolna ravnodusnost
uma in srca do vsakega rezultata, do vsake reakcije, do vsake-
ga pripetljaja. Ce nas sre¢a ali smola, izraz spostovanja ali
zalitev, ugled ali kleveta, zmaga ali poraz ne samo ne ganejo,
ampak se nas ne dotaknejo, nam pustijo svobodo Custvova-
nja, svobodo nasega odzivanja zZivcev, svobodo umskega gle-
danja, Ce se ne odzovemo niti z najmanjSo motenostjo vibracij
v katerem koli delu svoje narave, potem smo popolnoma
osvobojeni v smislu, ki ga nakazuje Gita, drugace pa ne. Naj-
manjsi odziv je dokaz, da je urjenje nepopolno in da nek del
nas sprejema nevednost in vezanost kot njeno zakonitost in se
Se oprijemlje stare narave. Nase premagovanje samega sebe je
samo delno dosezeno. Se vedno je pomanjkljivo in nepristno
v nekem delu ali najmanjsi toc¢ki v osnovi nase narave. Vsak
takSen droben kamencéek nepopolnosti lahko ovrze celoten
uspeh v jogi!

Obstajajo nekatere podobne ravnodusnosti, ki jih ne sme-
mo zamenjati za duhovno ravnodus$nost, katero uci Gita. Ob-
staja ravnodusnost razoCaranega obupa, ravnodusnost ponosa,
ravnodusnost upornosti in brezbriznosti. Vse so po svojem
znacaju egoisticne. Med sadhano se neizogibno pojavljajo, a
treba jih je zavrniti ali preobraziti v pravo ravnodusnost. Na
vi§ji ravni obstaja ravnodusnost stoika, ravnodusnost pobozne
odpovedi ali odmaknjenosti modreca, ravnodusnost ¢loveka,
vzviSenega nad svetom in brezbriznega do njegovega pocetja.
Tudi vse te so nezadostne. Lahko so taks$ni prvi pristopi, toda
to so najve¢ le zgodnje dusne faze ali nepopolne umske pri-
prave za nas$ vstop v pravo in popolnoma samoobstojeco §irno
enost duha.

Tak$nega rezultata prav gotovo ne moremo doseci takoj in
brez kakr$nih koli predhodnih stopenj. Najprej se moramo
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navaditi prenasati vznemirjenja sveta, tako da ostane osrednji
del nasega bitja nedotaknjen in tih, ¢eprav so povrsinski um,
srce in zivljenje moc¢no pretreseni. Trdni na temeljnem kamnu
svojega zivljenja moramo lociti duso, da opazuje iz ozadja ali
da je nedotaknjena globoko v notranjosti pro¢ od teh zunanjih
delovanj nase narave. Potem ko bomo taksen spokoj in neo-
majnost odmaknjene duse razsirili na njena orodja, bo posto-
pno mogoce razsiriti mir iz svetlega sredisca k temnej$im ob-
robjem. V tem postopku si bomo spotoma pomagali z manjsi-
mi fazami. Nekaksna stoi¢nost, umirjena filozofija, religiozno
navdusenje nam lahko pomagajo, da se bolj priblizamo nase-
mu cilju, lahko pa pokliCemo na pomo¢ manj mocne in
vzviSene, a Se vedno koristne moc¢i naSe umske narave. Na
koncu jih moramo bodisi odvreéi ali spremeniti in namesto
tega doseci popolno ravnodusnost, popoln samoobstoje¢ mir
v notranjosti in celd, ¢e to zmoremo, popolno nedotakljivo,
samostojno in spontano radost v vseh svojih delih.

Toda kako bomo sploh Se lahko delovali? Saj navaden
Clovek deluje zaradi zelja ali pa zato ker ¢uti umsko, vitalno
ali fiziéno potrebo. Zenejo ga telesne potrebe, sla po boga-
stvu, po Casti ali slavi ali pa hlepenje po osebni zadovoljitvi
uma ali srca, zaradi hlepenje po moci ali ugodju. Ali pa ga
zagrabi in Zene naokrog moralna potreba ali vsaj potreba ali
zelja po dosezkih da bi v svetu prevladale njegove zamisli,
njegovi vzori, njegova volja, njegova stranka ali njegovi bo-
govi. Zdi se, da mora delovanje samo po sebi prenehati, ¢e no-
bena od taks$nih ali drugac¢nih Zelja ne predstavlja pobude za
nase delovanje, saj je tako, kot bi odstranili vse spodbujajoce
ali motivirajo¢e moci. Gita odgovarja s tretjo veliko skrivnos-
tjo bozanskega zivljenja: vsako dejanje je treba opraviti z
vedno bolj proti Bogu usmerjeno in kon¢no od Boga obsede-
no zavestjo. Nasa dejanja morajo biti zrtvovanje Bozanske-
mu, na koncu pa naj predaja nasSega celotnega bitja, uma,
volje, srca, obcutkov, zivljenja in telesa Edinemu oblikuje kot
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na$ edini motiv ljubezen do Boga in sluzenje Bogu. Tak$na
preobrazba motivacijske sile in samega znacaja delovanja je
pravzaprav Gitina glavna misel. Predstavlja temelj njene
enkratne sinteze delovanja, ljubezni in spoznavanja. Na koncu
ostane namesto zelje kot edina nasa gonilna sila za delovanje
in vir iniciative zavestno zaznana volja Ve¢nega.

Ravnodusnost, odrekanje vsem zeljam po sadovih svojega
delovanja, delovanje kot zrtvovanje najvisjemu Gospodu nase
narave in celotne narave so trije k Bogu usmerjeni pristopi
Gitine zvrsti karmajoge.

III. Pomen Zrtvovanja

Zakon zrtvovanjalo je tista splosna bozanska dejavnost, ki
se je pojavila v svetu od njegovega zacetka kot simbol solidar-
nosti vesolja. Prav zaradi privla¢nosti tega zakona se spusti si-
la, ki pobozanstvuje in odreSuje, da bi omejila in popravila,
postopoma pa odstranila napake egoistiCnega in samorazde-
ljenega stvarstva. Ta spust, to zrtvovanje Puruse, bozanske
Duse, ki se podredi Sili in Snovi, tako da ju lahko pou¢i in
razsvetli, je seme za odreSitev sveta iz nezavednosti in neve-
dnosti.

Celotna Gitina blagovest delovanja poc¢iva na njeni ideji
daritve in dejansko vsebuje ve¢no povezujoco resnico Boga,

10 Gre za samoizrocanje. To je beseda, ki jo Gita uporablja za izroCanje samega
sebe. Samo da je Zrtvovanje obojestransko /.../ Da bi prebudilo zavest v Snovi, ki je
postala nezavedna, se je Bozansko zrtvovalo v Snov. In to Zrtvovanje, ta izroCitev
Bozanskega v Snov, se pravi njegova razprsitev v Snovi, je tisto, kar upravicuje zrtvo-
vanje Snovi Bozanskemu in ga napravi za obvezno. Saj gre za en in isti medsebojni
vzgib. Zaradi tega, ker se je Bozansko predalo v Snov in se razkropilo povsod po Snovi,
da bi jo prebudilo bozanski zavesti, je Snov avtomati¢no obvezana predati sebe
Bozanskemu. Gre za moralno in obojestransko Zrtvovanje.

In to je velika skrivnost Gite: potrditev bozanske Prisotnosti v samem srcu Snovi.
Zaradi tega se mora Snov Zrtvovati Bozanskemu povsem avtomati¢no, cel6 nezavedno;
najsi to hoce ali ne, se tako zgodi.

Vendar takrat, kadar se to zgodi nezavedno, ni radosti Zrtvovanja, medtem ko je takrat,
kadar gre za zavestno zrtvovanje, prisotna tudi radost Zrtvovanja, ki je najvisja radost.
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sveta in dejanj. Cloveski um navadno dojame le delne pojme
in stali¢a vecstranske vecne resnice o bivanju, na katerih
zgradi razne svoje teorije o zivljenju, etiki in religiji. Pri tem
poudarja to ali ono znamenje oziroma ta ali oni videz. Vedno
pa mora teziti k temu, da bi se ponovno prebudil v neki celoti,
kadarkoli se v obdobju SirSe razsvetljenosti povrne h kakr-
$nemu koli celovitemu ali sinteti¢nemu razmerju svojega poz-
navanja sveta do poznavanja Boga in poznavanja samega
sebe. Blagovest Gite pociva na temeljni vedantski resnici, da
je vse, kar obstaja, edini Brahman in da je vse bivanje Brah-
manovo kolo, se pravi bozansko gibanje, ki izhaja iz Boga in
se k njemu vraca. Vse je izrazna dejavnost Narave, Narava pa
mo¢ Bozanskega, ki uresniCuje zavest in voljo bozanske Du-
Se, gospodarice njenih del in prebivalke njenih oblik. Zaradi
tega se zatopi v oblike stvari, v Zivljenjska in umska dejanja
ter se nato preko uma in samospoznanja spet vrne k zavestne-
mu posedovanju Duse, ki v njej prebiva. V razvoju pojavov se
bit in vse, kar je ali kar v razvoju pojavnosti kaj pomeni, naj-
prej zavije, nato pa pride do njegovega razvoja, razgrinjanja
vsega, kar je ali kaj pomeni, vsega, kar je skrito, a ga pojavno
stvarstvo vendarle nakazuje. Ta ciklus narave pa ne bi mogel
biti, kar je, Ce si ne bi Purusa isto¢asno nadel treh ve¢nih drz
in jih ohranjal, drz, od katerih je vsaka potrebna za celoto tega
delovanja. Razodeti se mora v spremenljivem, kjer ga vidimo
kot kon¢no, mnogotero, kot vse, kar biva, sarvabhutani. Kaze
se nam kot koncna osebnost vseh milijonov bitij s svojimi
neskonénimi razliicami in pestrimi razmerji, izza njih pa se
nam kaze kot duSa in sila delovanja bogov — se pravi,
vesoljnih sil in lastnosti Bozanskega, ki bdijo nad delovanjem
zivljenja vesolja in ki nasi zaznavi oblikujejo razne vesoljne
oblike edinega Bivanja ali morda razne oblike samoizrazanja
osebnosti edine najvisje osebe. Potem pa ga zaznamo, skrite-
ga za vsemi oblikami in bivanji, kot tudi v njih, kot nespre-
menljivega, neskon¢nega, brez€asnega, neosebnega in vec¢no
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enakega duha bivanja, nedeljivo Bit vsega, kar je, v kateri se
vsi prepoznajo, da so v resnici eno. Zato dejavna, kon¢na
osebnost posameznika pri povratku k temu odkrije, da se
lahko sprosti v tihi prostranosti sploS$nosti, v miru in stanju
nespremenljive in nenavezane enosti z vsem, kar izhaja iz
tega nedeljivega Neskon¢nega in tega, kar ono podpira. 1z
posamic¢nega bivanja lahko vanj cel6 pobegne. Najvi§ja med
vsemi skrivnostmi, uttamam rahasjam, pa je Purusotama. To
je najvisje Bozansko, Bog, ki je tako konéen kot neskoncen in
v katerem se sreCujejo, zdruzujejo, so isto¢asno skupaj in
vsako v drugem, osebno in neosebno, edina bit in raznotera
obstajanja, bivanje in nastajanje, delovanje sveta in nad-
vesoljni mir, pravritti in nivritti. Vse stvari najdejo v Bogu
svojo skrivno resnico in popolno spravo.

Vsaka resnica delovanja mora biti odvisna od resnice
bivanja. Vsako dejavno bivanje mora biti v svoji najpristnejsi
resni¢nosti zrtvovanje dejanj, ki jih je Prakriti darovala
Purusi: Narava ponuja najvisji in neskon¢ni Dusi Zeljo mno-
gotere konéne Duse v njej. Zivljenje je oltar, na katerega na-
rava prinasa svoja dejanja in njihove sadove ter jih polaga
pred tisto podobo Bozanstva, katere zavest je dosegla, za
kateri koli izid daritve, ki se ga Zelja zive duSe kot svoje
neposredno in najvisje dobro lahko oprime. Glede na to,
kaksno stopnjo zavesti in bitja je duSa v Naravi dosegla, bo
Bozanstvo, ki ga bo Castila, radost, ki jo iSce, in upanje za
katero daruje. V vzgibu spremenljivega Puruse v Naravi se
vse izmenjuje in se mora izmenjevati, kajti bivanje je eno in
njegovi razdelki morajo temeljiti na isti zakonitosti medseboj-
ne odvisnosti, tako da vsak raste s pomocjo drugega in vsak
zivi od vseh. Kjer zrtvovanje ni prostovoljno, ga Narava izsili,
ona zadosti zakonitosti svojega obstoja. Medsebojno dajanje
in sprejemanje je zakonitost zZivljenja, brez katere zivljenje ne
vzdrzi niti za hip, in to dejstvo je pecat bozanske ustvarjalne
volje v svetu, ki ga je razodela v svojem bitju, dokaz, da je vse
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to bivanje z daritvijo kot njegovo vecno spremljevalko ustva-
ril Gospod vseh bitij. Splos$na postava zrtvovanja je zname-
nje, da je svet od Boga in boZzji, da je zZivljenje njegovo gos-
postvo in hisa ¢ascenja, ne pa obmocje samozadovoljevanja
neodvisnega ega. Tisto, do Cesar naj bi kon¢no peljale zivlje-
njske izkusnje, ni izpolnitev ega — to je le grob in nejasen
zaCetek —, ampak odkritje Boga, ¢ascenje in iskanje Bozan-
skega in Neskon¢nega preko vedno obseznejSega darovanja,
ki naj doseze vrhunec v popolnem predajanju samega sebe, s
temeljem na popolnem samospoznavanju.

Toda posamicno bitje zacenja z nevednostjo in dolgo vztra-
ja v njej. Dobro zavedajo¢ se samega sebe, vidi kot vzrok in
celoten smisel zivljenja ego, ne pa Bozansko. Sebe vidi kot
izvajalca del in ne spregleda, da je vse delovanje v bivanju,
vkljuéno z njegovimi notranjimi in zunanjimi dejavnostmi,
pocetje splo$ne Narave in ni¢ drugega. Samega sebe vidi kot
uzivalca dejanj in si domislja, da vse obstaja zanj in da bi Na-
rava morala zadovoljevati njega in ubogati njegovo osebno
voljo. Ne vidi, da se ona sploh ne zmeni za to, da bi ga zado-
voljevala ali kakor koli skrbela za njegovo voljo, ampak
uboga visjo splosno voljo in skusa ustrec¢i Bozanstvu, ki pre-
sega njo, njena dejanja in stvaritve. Njegovo kon¢no bitje,
njegova volja in njegovo zadovoljevanje niso njegovi, ampak
njeni, in ona jih vsak hip ponuja kot daritev Bozanskemu,
zaradi Cesar vse to prikrito priredi. Zaradi takSne nevednosti,
katere pecat je egoizem, bitje ne pozna zakonitosti Zrtvovanja
in si skusa prisvojiti vse, kar le more, daje pa samo tisto, kar
ga Narava prisili s svojimi notranjimi in zunanjimi pritiski. V
resnici ne more vzeti nicesar, razen tistega, kar mu ona dovoli
sprejeti kot njegov delez, toliko, kolikor bozanske moci v njej
dopustijo njegovim zeljam. Sebicnez je v svetu darovanja tak
kot tat ali ropar, ki vzame, kar mu te moci prinesejo, ne da bi
imel namen poplacati. Zgresi pravi Zivljenjski smisel, in ker
zivljenja in delovanja ne uporablja za svoje Sirjenje in
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povzdignjenje z daritvijo, Zivi zaman.

Sele ko posameznik priéne v svojih dejanjih zaznavati in
priznavati vrednost biti v drugih, enako kot moc¢ in potrebe
lastnega ega, prienja za svojimi delovanji zaznavati vesoljno
naravo in preko vesoljnih bozanstev bezno zazna Edino in
Neskoncno, je na poti preseganja svojih egoisti¢nih omejitev
in odkrivanja svoje duse. Odkrivati za¢ne drugacne zakoni-
tosti, kot so zakonitosti Zelja — tak$ne, katerim se morajo nje-
gove zelje vse bolj podrejati in podvreci. Svoje povsem ego-
isti¢no bitje razvije v razumevajoce in eti¢no. Vecjo vrednost
zacne pripisovati zahtevam biti v drugih, manjso pa zahtevam
lastnega ega. Prizna nasprotje med sebi¢nostjo in nesebi¢nos-
tjo, ter z narasCanjem nesebicnosti pripravlja Sirjenje svoje
zavesti in bitja. Zaznavati pri¢enja Naravo in bozanske moci
v njej, ki jim je dolzan darovati, jih obozevati, poslusati, saj
preko njih in njihovih zakonitosti obvladuje delovanje
umskega in snovnega sveta. Nauci se, da samo s povecanjem
njihove prisotnosti in veli¢ine v svojem misljenju, volji in
zivljenju lahko poveca svoje moci, spoznanje, pravilno delo-
vanje in zadovoljstvo, ki mu jih te stvari prinasajo. Tako doda
snovnemu in sebi¢nemu smislu zivljenja Se religioznega in
nadnaravnega ter se pripravi za vzpon prek koncnega v
neskon¢no.

Toda to je samo dolga vmesna stopnja. Se vedno je pod-
vrzena zakonitosti Zelja, temu, da so pojmovanja in potrebe
njegovega ega srediSCe vseh stvari, ter da Narava obvladuje
njega in njegovo dejavnost, ¢eprav so te zelje uravnavane in
obrzdane, ego ociscen in Narava vse bolj oplemenitena s sat-
vi¢nim, najvi§jim naravnim nacelom. Vse to je Se vedno v ob-
mocju, ¢eprav mnogo razsirjenem, spremenljivega, koncnega
in osebnega. Pravo spoznanje in, kot posledica tega, tudi
pravilno delovanje je onkraj tega. Kajti daritev, opravljena s
spoznanjem, je najvi§ja in samo tak$na prinese popolno delo-
vanje. Do tega pa lahko pride ¢lovek samo takrat, kadar odkri-
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je, da je bit v njem in bit pri drugih ena sama in nekaj vi§jega
kot ego, da je neko neskoncno, neosebno, splosno bivanje, v
katerem se vse giblje in biva — ko zazna, da so vsi vesoljni
bogovi, katerim daruje, oblike enega neskonénega Bozanstva,
in ga ob tem, da opusti vsa svoja omejena in omejujoca poj-
movanja o tem edinem Bozanstvu, zazna kot najvi§je in ne-
izrekljivo Bozanstvo, ki je hkrati kon¢no in neskon¢no, edina
bit in mnogotero, onkraj Narave, Ceprav se razodeva preko
nje, onkraj omejitev z lastnostmi, ¢eprav izraza moc svojega
bitja z neskon¢nim Stevilom lastnosti. To je PuruSotama, ka-
teremu je treba darovati, ne zaradi nekih minljivih osebnih
rezultatov delovanja, ampak zato, da bi duSa dosegla pose-
dovanje Boga in da bi ziveli ubrano in zdruzeni z Bozanskim.

Gitina teorija zrtvovanja je obravnavana v dveh loCenih
razdelkih. Prvega najdemo v tretjem poglavju, drugega pa v
Cetrtem. Prvega podaja v jeziku, za katerega se zdi, Ce se ga
jemlje loceno, da govori le o sveCanem darovanju. Drugi raz-
delek to razlaga s SirSim filozofskim simbolizmom, nenadoma
spremeni njegov celotni pomen in ga povzdigne na raven visoke
psiholoske in duhovne resnice /.../ [Tu imamo] popolnoma ne-
dvoumno razlago pomena jadznje v jeziku Gite, ki ne pusti
nobenega dvoma o simboli¢ni rabi besed in psiholoskem znaca-
ju darovanja, ki ga narekuje ta nauk!! /.../ Ta razdelana razlaga

11y starodavnem vedskem sistemu je vedno obstajal dvojni pomen: fizi¢ni in psi-
holoski, zunanji in simboli¢ni, zunanja oblika zrtvovanja in notranji pomen vseh njego-
vih okolis¢in. Toda skrivni simbolizem starodavnih vedskih mislecev, natanéen, skrben,
poetski, psiholoski, je bil doslej Ze zdavnaj pozabljen in ga je sedaj zamenjal drugi, §irsi,
splosnejsi in filozofski v duhu vedante in kasneje joge. Zrtveni ogenj, agni, ni snovni
ogenj, ampak brahmagni, ogenj Brahmana, ali pa je k Brahmanu usmerjena energija,
notranji agni, duhovnik darovanja, v katerega se zliva daritev. Ogenj je samoob-
vladovanje ali pa preci§¢ena dejavnost Cutov, ali pa je vitalna energija v urjenju obvla-
dovanja vitalnega bitja preko obvladovanja dihanja, kar je skupno radzajogi in hathajo-
gi. Lahko je tudi ogenj samospoznanja, plamen najvi§jega zrtvovanja. Hrana, ki jo zauzi-
jemo kot ostanke zZrtvovanja, je, kot je razlozeno, nektar nesmrtnosti, amrita, ki je ostal
od darov. Tu pa imamo spet nekaj starega vedskega simbolizma v katerem je bilo vino
soma fizi¢ni simbol amrite, radosti bozanskega zanosa, ki ovekovecuje in ki ga doseze-
mo z daritvijo, tako da ga ponudimo bogovom in izpijemo.



158

jadznje zaCenja s Sirno in obsezno definicijo, s katero se oznan-
ja, da so dejanja, energija in materiali darovanja, dajalec in spre-
jemalec daritve, cilj in predmet darovanja vsi edini Brahman.

24. Brahman je dajanje, Brahman je daritev hrane, z
Brahmanom jo darujemo v brahmanski ogenj, Brahman
je tisto, kar naj bi dosegli s samadhijem v brahmanskem
dejanju.

To je torej spoznanje, s katerim osvobojeni ¢lovek oprav-
lja zrtvovanja. To je spoznanje, ki je bilo sporoceno ze zda-
vnaj v velikih vedskih izrekih: "Jaz sem On", "Vse je resni¢no
Brahman, Brahman je ta Bit". To je spoznanje enosti vsega.
Edini je, ki se razodeva kot storilec, storitev in predmet
storitve, spoznavalec, spoznanje in predmet spoznanja. Ve-
soljna energija, v katero se steka delovanje, je Bozansko,
posvecena energija darovanja je Bozansko, karkoli se daruje,
je le oblika Bozanskega, darovalec je samo Bozansko v
¢loveku. Dejanje, delo, daritev so sami po sebi Bozansko v
gibanju, v delovanju, cilj, ki naj bi ga dosegli z daritvijo, je
Bozansko. Za ¢loveka, ki doseze to spoznanje, ki v njem zivi
in deluje, ne more biti niti dejanj, ki bi vezala niti osebnega in
sebi¢nega prisvajanja dejanj. Samo bozanski Purusa je tisti, ki
deluje preko bozanske Prakriti v sebi samem, ki vse daruje v
ogenj svoje samozavedajoCe se vesoljne energije, medtem ko
je cilj vseh teh k Bogu usmerjenih vzgibov in delavnosti spoz-
nanje in posedovanje njegovega bozanskega bivanja in
zavesti z duso, ki je z njim zdruzena. Vedeti to, ziveti in delo-
vati v tej zdruzujoCi zavesti, pomeni biti svoboden.

Toda celd med jogiji niso vsi dosegli takSnega spoznanja.

25. Nekateri jogiji opravljajo Zrtvovanje samo bogov-
om, drugi Zrtvujejo kot svojo Zrtev na ogenj Brahmana
samega sebe.
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Prvi si predstavljajo Bozansko v razli¢nih oblikah in mo-
¢eh ter ga iS¢ejo s pomocjo razliénih sredstev: predpisov,
dharm, zakonov ali, kot bi lahko rekli, ustaljenih obredov de-
lovanja, samodiscipline, posvecenih dejanj. Za druge, za tiste,
ki ze vedo, je edino sredstvo, edina dharma, preprosta daritev,
darovanje katere koli dejavnosti Bozanskemu, zlitje vseh nji-
hovih dejavnosti v enotni bozanski zavesti in energiji. Pripo-
mocki zrtvovanja so razli¢ni. Tudi darov je vec vrst.

26. Nekateri darujejo v ognje vzdrznosti sluh in druge
cute, drugi pa darujejo zvok in druge predmete cutov v
ognje Cutov.

27. Spet drugi darujejo v ogenj joge samoobvladova-
nja, ki ga je zanetilo spoznanje, vsa dejanja cutov in Ziv-
ljenjske sile.

Obstaja psiholosko darovanje samoobvladovanja in samo-
discipline, ki vodi k vi§jemu samoobvladanju in samospoz-
nanju /.../ Obstaja, naj tako reCem, disciplina sprejemanja
predmetov Cutnega zaznavanja, ne da bi umu dovolili, da bi
ga zmotile ali prizadele dejavnosti cutov, ampak sami ¢uti po-
stanejo Cisti ognji darovanja. Druga disciplina uti$a Cute tako,
da se izza tanCice umskega delovanja lahko pojavi dusa v vsej
svoji Cistosti, spokojna in tiha. Spet z drugo disciplino tiha in
mirna duSa, ko smo spoznali bit, sprejme vase vsako
dejavnost Cutne zaznave in vitalnega bitja.

28. Nekateri pri Zrtvovanju ponudijo svojo materialno
lastnino, drugi ponudijo vzdrZnosti svoje samodiscipline,
tretji ponudijo svoje urjenje katere od oblik joge in Cetrti,
trdni v svojih zaobljubah, darujejo svoj Studij in znanje.

29. Spet drugi, ki se posvetijo temu, da nadzorujejo di-
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hanje, zadrZujejo prano!? (vdih) in apano (izdih), kot
Zrtvovanje zlivajo prano v apano in apano v prano.

30. Spet drugi, potem ko so uravnali in obvladali svoje
prehranjevanje, darujejo svoje Zivljenjske dihe v Zivlje-
njske dihe. Vsi ti so poznavalci Zrtvovanja in so z Zrtvo-
vanjem unicili svoje grehe.

Vsi tezijo k preciscevanju bitja. Vsako zrtvovanje je pot k
dosezku najvisjega. Tisto, kar je nujno in odreSujoce nacelo,
zmanjSati mo¢ Zelja in jo nadomestiti z visjo energijo, opustiti
Cisto egoisti¢no uzivanje v korist bozanske radosti, ki pride z
zrtvovanjem, s samoposvetitvijo, s samoobvladanjem, prisotno v
vseh teh inacicah, je podreditev nizjih dejavnosti, zmanjSanje
moci zelja in njena nadomestitev z visjo energijo, opustitev ¢isto
egoistinega uzivanja v korist bozanske radosti, ki pride z zrtvo-
vanjem, S samoposvetitvijo, s samoobvladanjem, z opustitvijo
svojih nizjih impulzov na racun vecjega in visjega smotra.

31. Tisti, ki uZivajo nektar nesmrtnosti, ki ostane od
Zrtvovanja, doseZejo vecnega Brahmana. Ta svet ni za
tiste, ki ne Zrtvujejo, kako je potem zanje kateri drugi, o,
najboljsi med Kurujevci?

Zrtvovanje je zakonitost sveta in brez njega ni mogode
doseci nicesar, niti mojstrstva tu niti nebes tam onkraj, pa tudi
najvisjega od vsega ne /.../

32. Tako je pred Brahmanom razprostrtih mnogo raz-
li€nih vrst Zrtvovanja. Vedi, da se vsa porajajo iz dela, in
ko bos to spoznal, boS postal svoboden.

12 Beseda prana je bila doslej uporabljana v pomenu vitalnega bitja, zivljenjske
energije nasploh. Tu pa se sre¢amo z njenim ozjim pomenom zivljenjske energije, ki se
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/.../ vse to so nacini in oblike edinega velikega Bivanja v
delovanju, nacini s katerimi je mogoce ¢lovekovo delovanje
darovati Tistemu, katerega del je zunanje Bivanje in s kate-
rim je najbolj notranja bit eno. Vse "se poraja iz dela", vse
izhaja ali vse je vpeljala ena sama Sirna energija bozanskega,
ki se razodeva v vesoljni karmi in spreminja vso vesoljno
dejavnost v nenehno darovanje edini Biti in Gospodu ter
katere zadnja stopnja za ¢loveka je samospoznanje in pose-
dovanje bozanske ali brahmi¢ne zavesti. "Ko bo§ to spoznal,
bos postal svoboden.”

33. Zrtvovanje spoznanja, o, Parantapa, je ve&je od vsake-
kega materialnega Zrtvovanja. Spoznanje je tisto, v ¢emer
dosegajo svoj vrhunec vsa dejanja (ne niZje spoznanje, am-
pak najviSje spoznanje biti in spoznanje Boga), o, Partha!

Ko dejanja postajajo vedno bolj brezzeljna, ravnodusna,
darilna po svojem duhu, spoznanje naraste, z narascanjem
spoznanja pa postaja dusa vedno bolj trdna v brezzeljnosti, v
daritveni ravnodugnosti svojih dejanj. Zrtvovanje spoznanja,
pravi Gita, je zato vecje kot katero koli materialno Zrtvovanje.

34. Naudi se spoznanja s tem, da se vrZeS na tla pred
uliteljeve noge, z izprasSevanjem in s sluZenjem. Ljudje
spoznanja, Ki so videli prava nacela stvari, te bodo poudili
v tem spoznanju.

35. Ko bos to vedel, ne bo§ ve¢ zapadal v taksSno
zmedo,0, Pandava. S tem bo§ videl vsakrSno bivanje brez
izjeme v Biti, torej v Meni.

giblje v zgornjem delu telesa in je predvsem zivljenjski dih, ker vnasa splosno silo v fi-
zi¢ni sistem in jo tam razporeja. Tu je ponazorjena z vdihom. Apana, druga od petih pod-
vrst prane, obvladuje spodnji del telesa. Pravijo ji smrtni dih, ker oddaja telesno zivlje-
njsko silo. Tu jo ponazarja izdih. (Op. prev.)
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[Spoznanje je] tisto, s posedovanjem katerega ne bomo
spet padli v zmedo umske nevednosti in njegove navezanosti,
zgolj v Cutno spoznavanje in v nizjo dejavnost zelja in strasti.
Spoznanje v katerem vse doseze vrhunec, je tisto, s katerim
"bos videl vsakr$no bivanje (nastajanje, bhutani) brez izjeme
v Biti, torej v Meni". Kajti Bit je tista nespremenljiva, vse-
prezemajoca, vsevsebujoCa, samoobstojeca stvarnost ali
Brahman, skrita za nasim umskim bitjem, v katero se razsiri
nasa zavest, ko je osvobojena ega. Vsa bitja pricnemo gledati
kot nastajanja, bhutani, v okviru tistega edinega samobivanja.

Toda Bit ali nespremenljivega Brahmana vidimo tudi kot
samopredstavitev nasi bistveni psiholoski zavesti najvisjega
Bivanja, ki je vir naSega bivanja in katerega vse spremenljivo
ali nespremenljivo predstavlja razodevanje. On je Bog, Bo-
zansko, Purusotama. Njemu vse darujemo, v njegove roke
predajamo svoja dejanja, v njegovem bivanju zivimo in se
gibljemo, zdruzeni z njim v svoji naravi in z vsem bivanjem v
njem postanemo ena dusa in ena mo¢ bivanja z njim in z
vsemi bitji. Z njegovo najvisjo resni¢nostjo poistimo in zdru-
zimo svoje samobivanje. Z delovanjem kot daritvijo doseze-
mo spoznanje in dusno obvladovanje, ko smo odstranili zZelje,
z delovanjem v samospoznanju in spoznanju Boga se osvo-
bodimo v enotnost, mir in radost bozanskega bivanja.

IV. Spoznavanje in joga delovanja

Joga in spoznavanje sta v teh zaCetnih delih Gitinega nauka
krili, s katerima se vzpenja dusa. Z jogo je misljena zdruzitev
prek bozanskega delovanja, brez Zelja, z ravnodu$nostjo do
vseh stvari in vseh ljudi, kot Zrtvovanje Najvisjemu. Spozna-
nje pa je tisto, na ¢emer temeljijo takSna brezzeljnost, rav-
nodusnost in mo¢ zrtvovanja. Ti krili drug drugemu pomaga-
ta pri poletu, delujeta skupaj, Ceprav si fino izmenjujeta
pomoc, kot ¢loveski ocesi, ki skupaj vidita zato, ker gledata
vzajemno, drug drugega krepita z izmenjavo tvarine. Bolj ko
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delovanje postaja brezzeljno, ravnodusno, v duhu Zrtvovanja,
bolj narasca spoznanje. Z nara$¢anjem spoznanja se ¢lovek
utrdi v brezzeljni zrtvovalni ravnodusnosti svojih dejanj.
Zato, pravi Gita, je zrtvovanje spoznanja vecje od vsakega
materialnega zrtvovanja.

36. Cetudi bi bil najveéji gre$nik med gre$niki, bo§ z
ladjo spoznanja preckal vso izprijenost zla.

37. Tako kot priZgani ogenj spremeni svoje gorivo v
pepel, o, ArdZuna, tudi ogenj spoznanja spremeni v pepel
vsa dejanja.

S tem nikakor ni misljeno, da se ob popolnem spoznanju
preneha delovati. Kaj je misljeno, Gita pojasni, ko pove, da
tisti, ki je s spoznanjem unicil vsak dvom, z jogo opustil
vsako delovanje in je v posesti Biti, ni vezan na svoja dejan-
ja, joga-samnjastakarmanam atmavantam na karmani nib-
dhnanti. Tisti pa, katerega bit je postala bit vsega bivanja,
deluje, vendar pa dejanja nanj ne vplivajo, vanjani ujet in mu
ne zapeljujejo duse, kurvannapi na lipjate.

38. Po Cistosti spoznanje na svetu nima para. Clovek, ki
je izpopolnjen v jogi, scasoma to sam ugotovi.

Pri opisovanju, kako pridemo do tega spoznanja, Gita pravi,
da nas najprej vanj posvetijo ljudje spoznanja, ki so videli bis-
tvo njegove resnice, ne pa tisti, ki vedo zanj zgolj razumsko.
Toda resni¢nost pride iz nas samih: "/.../ ¢lovek, ki je izpopol-
njen v jogi, sCasoma to sam ugotovi." V njem raste, ¢e tako
reCemo, in on raste vanj; bolj ko napreduje, bolj povecCuje
svojo brezzeljnost, ravnodusnost in predanost Bozanskemu.
To lahko velja le za najviSje spoznanje. Spoznanje, ki ga
nabere Cloveski razum, zberejo Cutila in um z muko od zunaj.
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Besedo dznjana se v indijski filozofiji in jogi vedno upo-
rablja v pomenu najvi§jega samospoznanja. Je Iu¢, s katero
rastemo v svoje pravo bitje, ne pa znanje, s katerim povecuje-
mo svoje informacije in nase razumsko bogastvo. Ne gre za
znanstveno, psiholosko, filozofsko, eti¢no, estetsko ali posve-
tno in prakticno spoznavanje. Brez dvoma nam pri rasti tudi
ta pomagajo, vendar le v nastajanju, ne pa v bivanju. V defini-
cijo jogijskega spoznavanja Stejejo samo takrat, kadar jih
uporabljamo za spoznanje Najvi§jega, Biti, Bozanskega —
znanstveno spoznanje takrat, ko lahko prodremo skozi ko-
preno procesov in pojavov in vidimo v ozadju Stvarnost, ki jih
razlozi; psiholosko spoznanje takrat, ko nam je potrebno za
spoznanje samega sebe in za razlikovanje nizjega od visjega,
tako da se lahko prvega odrecemo in rastemo v drugega; filo-
zofsko spoznanje takrat, ko ga kot lu¢ usmerimo na bistvena
nacela bivanja, da bi odkrili tisto, kar je ve¢no, in v njem
ziveli; eti¢no takrat, ko z njim ob razlikovanju greha od kre-
posti odstranimo prvega in se dvignemo nad druge v Cisto
nedolznost bozanske Narave; estetsko spoznanje takrat, ko z
njim odkrivamo lepoto Bozanskega; posvetno spoznanje pa
takrat, kadar z njim vidimo Gospodovo pot z njegovimi bitji
in jo uporabljamo za sluzenje Bozanskemu v ¢loveku. Celo
potem so samo pripomocki. Pravo spoznanje je tisto, ki je
umu skrito, tisto, o katerem dobiva um samo odseve, ki pa
zivi v duhu.

39. Kdor veruje, kdor je obvladal um in ¢ute, kdor je
vse svoje zavestno bitje osredotocil na najvisjo Stvarnost,
doseZe spoznanje. Ko je dosegel spoznanje, hitro napredu-
je k najvi§jemu Miru!3,

Da bi dosegli to /.../ spoznanje, ki je samoobstojece, intu-
itivno, samoizkustveno, samorazodevajofe, moramo prema-
gati in obvladati svoj um in Cutila, samjatendrijah, tako da ne
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bomo ve¢ podrejeni njihovemu zavajanju, ampak se bodo v
njem um in Cuti jasno zrcalili. Vse svoje zavestno bitje
moramo usmeriti na resnico te visje stvarnosti, v kateri vse
obstaja, tatparah, tako da bo v nas lahko razodevala svoje
sijajno samobivanje. Kon¢no pa moramo imeti tako vero, ki
se ne bi pustila motiti nobenemu razumskemu dvomu.

40. NevedneZ, ki ne veruje, dvomljivec, je pogubljen. Za
¢loveka, polnega dvomov, ni niti ta svet niti oni onkraj in
prav tako tudi nobene srece ni zanj.

Res je, da brez vere ni mogoce doseci ni¢esar odlo¢ilnega
bodisi v tem svetu ali za posedovanje sveta nad njim, in samo
s tem, da se opremo na neko zanesljivo podlago in podporo,
lahko dosezemo kakrsno koli mero zemeljskega ali nebesne-
ga uspeha, zadovoljstva in srece. Zgolj skepticni um se izgubi
v praznini. Toda na nizjem nivoju spoznanja sta dvom in skep-
ticizem zacasno uporabna. Na vi§jem nivoju sta oviri, kajti tam
celotna skrivnost ni v tehtanju pravilnega in napacnega, am-
pak v nenehno naraséajo¢em uresnicevanju razodete resnice.
V razumskem spoznanju vedno obstaja primes lazi ali nepo-

13 .../ vera v duhovnem smislu ni umsko prepricanje, ki lahko koleba in se spremin-
ja. V umu ima tak$no podobo kot prepricanje, a to ni sama vera, je le njena zunanja podo-
ba. Tako kot se lahko spremeni telo, zunanja oblika, duh pa ostane isti, je tudi tu. Vera je
gotovost duse, ki ni odvisna od razmisljanja, od te ali one umske ideje, od okolis¢in, od
tega ali onega prehodnega stanja uma, vitalnega ali telesa /.../ Vera ni odvisna od izkust-
va. Je nekaj, kar obstaja ze pred izkustvom. Ko zaénemo z jogo, navadno to ni zaradi
mocnih izkustev, ampak zaradi mo¢ne vere. Tako ni samo v jogi in du-hovnem Zivljenju,
ampak tudi v navadnem zivljenju. Vsi ljudje dejanj: odkritelji, izumi-telji, ustvarjalci znan-
ja, izhajajo iz vere, in dokler ni dokaza, nadaljujejo kljub vsakemu razocaranju, neuspehu,
zanikanju, zato ker jim nekaj v njih pravi, da je to prav, da je za-deva, ki jo je treba nadal-
jevati in opraviti /.../ Vera je duina pri¢a necesa, kar $e ni raz-odeto, dosezeno ali ures-
ni¢eno, kar pa Spoznavalec v nas, cel6 brez vsakr$nih znamenj, ¢uti kot pravo ali najbolj
vredno nadaljevati in dose¢i. Ta zadeva v nas lahko traja celo takrat, ko ni trdnega umskega
prepricanja, celo takrat, ko se vitalno bojuje in upira ter odklanja. Kdo je tisti, ki se uri v
jogi in nima tak$nih obdobij, dolgotrajnih obdobij razocaranja in neuspeha, nezaupanja in
mracnosti? Toda obstaja nekaj, kar ga drzi pokonci, da nadaljuje kljub samemu sebi, kajti
Cuti, da je tisto cemur sledi, vendarle pravo; in to ve¢ kot le Cuti; ve.
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polnosti, ki se jo je treba znebiti s tem, da samo resnico pod-
vrzemo skeptiénemu poizvedovanju. V visje spoznavanje pa
laz ne more prodreti in tistega, kar razum prispeva s tem, da
pridene k temu ali onemu mnenju, se ni mogoce znebiti zgolj
s poizvedovanjem, ampak bo samo odpadlo z vztrajnostjo v
uresni¢evanju. Kakrs$na koli pomanjkljivost obstaja v dose-
Zenem spoznanju, se jo je treba znebiti, vendar ne tako, da pri
njenih koreninah poizvedujemo, kaj je ze bilo dosezeno, tem-
veé tako, da nadaljujemo k naslednjemu, popolnejSemu ures-
ni¢enju preko globljega, visjega in SirSega zivljenja v Duhu.
Kar $e ni bilo uresniceno, pa je treba pripraviti z vero, ne s
skepti¢nim poizvedovanjem, kajti ta resnica je taksna, da je
razum ne more posredovati, in je pravzaprav pogosto povsem
nasprotna idejam, v katere se zapletata razum in logi¢ni um. To
ni resnica, ki jo je treba preveriti, ampak resnica, ki jo je treba
notranje ziveti, ve¢ja resnicnost, v katero moramo rastil4.

41. Tistega, ki je s spoznanjem unic¢il vsakr§en dvom in
je z jogo opustil vsako delovanje ter poseduje Bit, dejanja
ne vezejo, o, DhanandZaja.

42. Ko si z mecem spoznanja presekal dvom, ki se je
dvignil iz nevednosti in biva v tvojem srcu, se zateci k jogi
in vstani, o, Bharata.

14 Edina gotova in vsespravljiva resnica, ki je temelj vesolja, je, da je Zivljenje
razodetje neke neustvarjene Biti in Duha, klju¢ do skrivnosti zivljenja pa je pristen odnos
med tem Duhom in njegovimi bivanji, ki jih je sam ustvaril. Ve¢no Bitje za vsem tem
zivljenjem bdi nad svojimi mnogoterimi nastajanji, vsenaokrog in povsod pa nerazodeti
necasovni Vecni ovija in prodira z razodevanjem v ¢asu. Toda to spoznanje je za jogo
brez vrednosti, kolikor je le razumsko in metafizi¢no pojmovanje, brez zivljenja in jalo-
vo glede na posledice. Samo umsko uresnic¢enje iskalcu ne more zadostovati. Kajti tisto,
kar joga iSCe, ni resnica samega razmis$ljanja ali samo resnica uma, ampak dinami¢na
resnica zivljenja in razkrivajocega se duhovnega dozivljanja. V nas se mora vedno in
vsepovsod prebuditi nenehna, v notranjosti bivajoca in ovijajoca blizina, vidna zaznava,
tesen obcutek in stik, konkreten obcutek in dotik pristne in neskon¢ne Prisotnosti. Ta
Prisotnost mora ostati z nami kot Ziva in prezemajoca Stvarnost, v kateri mi in vse stvari
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[Duhovna resnica] je sama po sebi obstojeca resnica in bi
bila sama zase ocitna, ¢e ne bi delovale ¢arovnije nevednosti,
v kateri zivimo. Dvomi, zmedenosti, ki nam preprecujejo, da
bi jo sprejeli in ji sledili, izhajajo iz te nevednosti, iz srca in
uma, ki so ju zbegali ¢uti in zmedena mnenja, Zivijo v nizji in
pojavni resnici ter zato postavljajo pod vprasaj visje res-
nicnosti, adznjanasambhutam hrtstram samsajam. Treba jih
je odsekati z me¢em spoznanja, pravi Gita, s spoznanjem, ki
uvidi, s stalnim zatekanjem v jogo, tj. s tem, da zivimo Ziv-
lienje z Najvisjim. Ce poznamo njegovo resnico, namre¢ poz-
namo vse, jasmin vidznjate sarvam vidznjatam.

Tako se konca Cetrto poglavje z naslovom "Joga spozna-
vanja."

obstajamo, se gibljemo in delujemo, in ¢utiti jo moramo vedno in vsepovsod, konkretno,
vidno, naseljujoco vse stvari. Biti nam mora ocitna kot njihova prava Bit, otipljiva kot
njihovo neizginljivo Bistvo, z njo se moramo srecati tesno, kot njen najnotranjejsi Duh.
Videti, Cutiti, zaznati, imeti na vsak nacin stik s to Bitjo in Duhom, ne pa si ga zgolj
zamisljati, v vseh bivanjih tu ter z enako zivostjo Cutiti vsa bivanja v tej Biti in Duhu, je
temeljno dozivetje, ki mora obdati vsako drugo spoznanje.

Ta neskon¢na in vecna Bit stvari je nekaks$na vsepricujoca Stvarnost. Eno bivanje
vsepovsod. Je edina zdruzujoca prisotnost in se pri razli¢nih bitjih ne razlikuje. Lahko jo
sreCamo, vidimo ali zaznamo v vsej njeni popolnosti v vsaki dusi ali vsaki obliki v
vesolju. Kajti njena neskon¢nost je duhovna in bistvena, ne pa samo neizmernost v Pros-
toru ali brezkrajnost v Casu. Neskonéno je mogoce ¢utiti v neskonéno majhnem atomu
ali v Casovnem trenutku prav tako prepricljivo kot v dolgih obdobjih ali v ogromni
razseznosti medsonénega prostora. Spoznanje ali dozivetje tega se lahko za¢ne povsod
in izrazi se lahko preko vsake stvari. Saj je Bozansko v vsem in vse je Bozansko.



PETO POGLAVIJE

I. Spoznavanje, ravnodusnost in joga delo-
vanja

[V zadnjih kiticah Getrtega poglavja Sri Krina razglasa,]
da je zrtvovanje spoznanja najvisje zrtvovanje. Vsako delo
najde svojo dovrSenost v spoznanju, in v ognju spoznanja
zgorijo vsa dejanja. Zato se Clovek, ki je v posesti svoje biti,
z jogo odrece delovanju in tako preseze svojo suznost. ArdzZu-
na je spet zmeden. Tu sta drugo ob drugem, kot bi §lo za del
iste metode, brezzeljno delovanje po nacelu joge, in opustitev
del po nacelu sankhje, pa vendar med njima ni videti nobene
usklajenosti. Kajti tak$na uskladitev, ki jo je ucitelj ze podal —
videti v zunanjem nedelovanju $e vedno obstajajoce delova-
nje in videti v navideznem delovanju dejansko nedelovanje,
ker se je dusa odrekla utvari, da je delavec, in prepustila delo-
vanje rokam Mojstra darovanja —, je za Ardzunin prakti¢ni um
presibka, prevec prefinjena in izrazena skorajda kot uganka.
Njunega pomena ni dojel, ali vsaj ni uspel prodreti v njuna
duha in resni¢nost. Zaradi tega ponovno vprasa /.../

Ardzuna je rekel:

1. Pravi$, naj se odre¢em delovanju, o, KrisSna, obenem
pa mi razodevas jogo. Povej mi jasno in dolo¢no, katera
od obeh poti je boljsa?

Odgovor je zelo pomemben, kajti zelo jasno postavi raz-
mejitev in nakaze uskladitev, ¢eprav je ne razvije v celoti.

Blazeni Gospod je rekel:

2. Oboje, odrekanje in joga delovanja, prinasata dusi
odresitev, toda eno od njiju, joga delovanja, je boljsa kot
odpoved delovanju.
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3. Kdor niti ne sovrazi niti nima Zelja, je ve¢ni sanjasin.
Osvobojen dvojnosti je srecno in zlahka odresSen vseh vezi,
0, mogocno oboroZeni.

4. Otroci, ne pa modreci, govorijo o sankhji in jogi kot
o razli¢nih stvareh. Ce se ¢lovek popolnoma posveti eni,
doseZe sadove obeh.

/.../ saj v svoji celovitosti vsaka vsebuje tudi drugo.

5. Stanje, ki ga doseZemo s sankhjo, doseZejo tudi ljud-
je joge. Kdor vidi sankhjo in jogo kot eno, vidi prav.

Sankhja in joga nista razlicna, nezdruzljva in neskladna
sistema, ampak po svojih nacelih in ciljih eno. Razlikujta se
samo po metodi in izhodis¢ih. Tudi sankhja je joga, vendar
nadaljuje pot s spoznavanjem. Zacne tako reko¢ z razumskim
razlo¢evanjem in analizo nacel nasega bivanja ter doseze svoj
cilj preko vizije in posedovanja Resnice. Joga na drugi strani
nadaljuje pot z delovanjem. Po prvem nacelu je karmajoga.
/.../ Joga je prakticiranje Resnice, o kateri daje vizijo karma-
joga, njeno prakticiranje pa ima za gonilno mo¢ duha razsvet-
ljenega Cascenja, spokojne in goreCe posvetitve, za katero je,
kot kaze, najvisje spoznanje.

6. Toda odrekanje (sanjaso), o, mogo¢no oboroZeni, je
brez joge tezko doseci. Modrec, ki je v jogi, hitro doseze
Brahmana.

Boleci proces zunanje sanjase, dukham aptum, je nepo-
treben. Popolnoma drzi, da je treba opustiti, da se je treba
odpovedati odpovedati vsem dejanjem kot tudi njihovim sa-
dovom, toda notranje, ne pa navzven, ne inerciji Narave,
ampak v zrtvovanje Gospodu, spokoju in radosti Neosebnega,
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iz katerega izhajajo vsa dejanja, ne da bi zmotila njegov mir.
Prava sanjasa delovanja je v tem, da polozimo vsa dejanja
pred Brahmana /.../ Zato, pravi, je joga delovanja boljsa kot
fizi¢no odrekanje delovanju, ker je sanjasa za uteleSena bitja,
ki morajo delovati toliko ¢asa, dokler so v telesu, tezka. Joga
delovanja pa povsem zadostuje ter hitro in zlahka privede
duso k Brahmanu.

7. Kdor je v jogi, ¢ista dusa, gospodar nad samim seboj,
ki je obvladal ¢ute in katerega bit postane bit vsega biva-
nja, ni vkljucen v delo, ¢eprav deluje.

Zaveda se, da delovanje ni njegovo, ampak od narave, in
preko tega spoznanja je prost. Odpovedal se je delovanju, ne
deluje, ker poteka delo prek njega. Postane bit, Brahman,
brahmabhuta. Vsa bivanja vidi kot nastajanja (bhutani) samo-
obstojece biti in sebe samega kot enega od njih, vsa njihova
dejanja samo kot razvoj vesoljnega delovanja Narave prek
njihovih posamicnih narav in tudi svoje lastno delovanje kot
del iste vesoljne dejavnostil.

8.-9. Clovek, ki pozna temelje stvari, ob tem ko je s svo-
jim umom v jogi (z nedejavnim Neosebnim), meni: 'Nice-
sar ne delam.' Ko gleda, poslusa, okus$a, voha, je, se giblje,
spi, diha, govori, jemlje, izlo¢a, odpira ali zapira o¢i, to
Steje samo kot delovanje ¢util na svoje predmete.

1 To ni celoten nauk Gite, kajti doslej obstaja Sele ideja o nespremenljivi biti ali
purusi, AkSara Brahmanu in o Naravi, Prakriti, kot tistem, kar je odgovorno za vesolje,
ni pa e jasno izrazene ideje o iSvari, purusotami. Doslej gre samo za sintezo delovanja
in spoznavanja in kljub dolo¢enim namigom $e vedno ni uvedena najvi§ja prvina oboze-
vanja, ki postane kasneje tako pomembna. Se vedno obravnava le edinega nedejavnega
Puruso in nizjo Prakriti ter Se ne razlikuje trojnega Puruse in dvojne Prakriti. Res je, da
se govori o I§vari, vendar $e ni opredeljeno njegovo razmerje do biti in narave. Prvih Sest
poglavij pripelje sintezo le toliko dale¢, kot jo je mogoce brez jasne besede in odlo¢ilne-
ga obravnavanja teh vsepomembnih resnic, ki bi z njihovim obravnavanjem nujno raz-
sirile in preoblikovale ta prva usklajevanja, ¢eprav jih ne bi opustile.
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/...l ve, da ni on tisti, ki je dejaven, ampak so dejavni
modusi, lastnosti Narave, njene tri Gune /.../ On sam pa je,
varen v nespremenljivi nespremenjeni dusi, onkraj dosega
treh Gun, trigunatita. On ni niti satvi¢en niti radzasicen niti
tamasicen. Z jasnim nemotenim duhom vidi spreminjanje na-
ravnih modusov in lastnosti v svojih dejanjih, njihovo ritmic-
no igro luci in sreCe, dejavnosti in sile, pocitka in inercije.

10. Njega, ki je opustil vsakr§no navezanost in deluje
tako, da prepusca svoja dejanja Brahmanu, greh ne oma-
deZuje tako kot se voda ne oprime lotusovega lista.

Ko so delanja tako prepuscena Brahmanu, izgine osebnost
instrumentalnega delavca. Ceprav deluje, ne stori ni¢esar. Saj
ni opustil samo sadov svojih dejanj, ampak je Gospodu pre-
pustil tudi samo delovanje.

11. Zato da bi se precistili, potem ko so opustili
vsakr$no navezanost, opravljajo jogiji delo samo s tele-
som, umom, razumom ali celé samo z organi delovanja.

12. Potem ko je opustil vse navezanosti na sadove
dejanj, doseZe tisti, ki je zdruZen (z Brahmanom), mir
poglobljene utemeljenosti (v Brahmanu), kdor pa ni zdru-
Zen, je navezan na sadove in suZenj delovanja Zelja.

Prvi korak na tej dolgi poti je ta, da posvetimo svoja dela
kot zrtvovanje Bozanskemu v sebi in v svetu. To je nara-
vnanost uma in srca, ki je ni pretezko zaceti, toda zelo tezko
je doseci, da je popolnoma iskrena in vseprezemajoca. Drugi
korak je v tem, da opustimo navezanost na sadove svojih
dejanj. Kajti edini pravi, neizogibni in popolnoma zazeleni
sad zrtvovanja, tisto, kar je potrebno, je bozanska Prisotnost
ter bozanska Zavest in Mo¢ v nas, in ¢e dosezemo njo, bo



172

prislo vse ostalo. To je preobrazba egoisti¢ne volje v naSem
vitalnem bitju, nasi zeljni dusi in zeljni naravi, ki pa je mnogo
tezja kot kaj drugega. Tretji korak je ta, da se znebimo osred-
njega egoizma in prav tako obc¢utka ega pri delavcu. To je od
vseh najtezja preobrazba in je ni mogoc¢e popolnoma opraviti,
¢e nismo opravili prvih dveh. Toda tudi teh prvih korakov ni
mogoce koncati, dokler tretji ne doseze vrhunca in z izginot-
jem egoizma izbrise sam vir Zelja.

13. Kdor obvlada svojo naravo in je umsko opustil vsa
dejanja, mirno pociva v svojem mestu devetih vrat? in niti
ne deluje niti ne povzroca delovanja3.

Ta ravnodusSnost, brezosebnost, mir, radost, svoboda niso
odvisni od tako zunanjih stvari, kot je opravljanje ali neo-
pravljanje dejanj. Gita vedno znova vztraja na razliki med
notranjim in zunanjim odrekanjem, tjaga in sanjasa. Zadnja,
pravi, je brez vrednosti brez prejs$nje, pravzaprav celo tezko
izvedljiva brez nje, pa tudi nepotrebna, kadar obstaja notra-
nja svoboda.

14. Gospod niti ne ustvarja dejanj sveta niti ideje, da je
delavec, pa tudi dejanj ne povezuje z njihovimi sadovi.
Vse to opravlja narava.

2 Mesto z devetimi vrati je telo. Devet vrat predstavljajo odprtine telesa: o¢i, usesa,
nosnici, usta, odprtina za uriniranje in analna odprtina. (Op. prev.)

3 Sama po sebi lahko ideja privede do nauka mehani¢nega determinizma Narave ter
¢lovekove popolne vzvisenosti in neodgovornosti. Toda Gita se tej napaki uc¢inkovito
izogne s svojo sijajno nadteistino zamislijo PuruSotame. Jasno pove, da na koncu ni
narava tista, ki mehani¢no opredeli svoja lastna dejanja. Volja Najvisjega je tisto, kar jo
navdihne. On, ki je Ze pobil Dhritarastrijevce, on, kateremu je Ardzuna le ¢lovesko orod-
je, on, vesoljna Dusa, presezno Bozanstvo, je mojster njenega prizadevanja. Predaja
dejanj Neosebnemu je sredstvo, s katerim se znebimo osebnega egoizma delavca, konec
pa je v tem, da prepustimo vsa svoja dejanja temu Gospodu vsega, sarvabhutamahes-
varda.



173

Saj je ta dusa edina neosebna dusa v vsem, vseprezemajoci
Gospod, prabhu, vibhu, ki kot neosebni niti ne ustvarja dejan-
ja sveta niti umske ideje o tem, da smo izvajalci, na kartrit-
vam na karmani, prav tako on ni spoj dejanj z njihovimi
sadovi, veriga vzrocnosti in posledic. Vse to izvede v ¢loveku
Narava, svabhava, njegovo nacelo samonastajanja, kar beseda
dobesedno pomeni.

15. Vseprezemajoce Neosebno ne sprejema nikogars-
njih grehov ali kreposti. Ljudje so zbegani zaradi tega, ker
je spoznanje zavito v nevednost.

V visavah duha, nad to skaljeno nizjo naravo dvojnosti, je
nespremenljivi Brahman, ki se ga ne dotaknejo niti njene
vrline niti grehi. Ne sprejema niti nasega obcutka greha niti
nasega pretvarjanja pravicnosti, ne dotakne se ga niti njeno
veselje niti njena zalost, neobcutljiv je na nase veselje ob
uspehu in na naso bridkost ob neuspehu, mojster vsega,
najvisji, vseprezemajoci je, prabhu vibhu, spokojen, mocan,
Cist, enak v vsem, vir Narave, ni neposredni izvajalec nasih
dejanj, ampak pri¢a Narave in njenih dejanj, ne vsiljuje nam
niti utvare, da smo izvajalci. Utvara je posledica nevednosti te
nizje Narave. Toda te svobode, mojstrstva, Cistosti ne moremo
videti. Zmedla nas je naravna nevednost, ki pred nami skriva
vecno samospoznanje Brahmanove skrivnosti v nasem bitju.

16. Pri tistih, ki s samospoznanjem unicijo nevednost,
spoznanje kot sonce osvetli najvisjo Bit v njih.

Spoznanje, o katerem govori Gita, ni razumska dejavnost
uma. Je sijajna rast v vi§je stanje bivanja s tem da s sijajem
prekosi svetlobo sonca Resnice. /.../ jasno posveti kot dolgo
skrito sonce in nasemu zrenju osvetli najvi§je samobivanje
onkraj dvojnosti tega nizjega bivanja.
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17. S tem, da obrnejo svoj razlikujo¢i um na Tisto,
usmerijo vse svoje zavestno bitje na Tisto, naredijo Tisto
za celoten cilj in edini predmet svojega ¢ascenja, doseZejo
stanje, iz katerega ni ve¢ povratka, in vode spoznanja,
odplavijo njihove grehe4.

Z dolgotrajnim iskrenim prizadevanjem, z usmerjanjem
svojega celotnega zavestnega bitja v to, tako da iz tega
napravimo svoj celoten cilj, z njegovo spremenitvijo v celoten
predmet svojega bistrega uma in tako da ga ne vidimo samo v
sebi , ampak vsepovsod, postanemo z njim ena misel in bit,
tatbudhajastadatmanah, se z vodami spoznanja ocistimo vse
temacnosti in trpljenja nizjega cloveka.

18. Modreci enako gledajo na ucenega in kultiviranega
brahmina, kravo, slona, psa in parijo.

Posledica je /.../ popolna ravnodusnost do vseh stvari in
oseb, Sele potem lahko v celoti predamo svoja dejanja v Brah-
mana. Saj je Brahman ravnoduSen, samam brahma, in samo
kadar smo tako popolnoma ravnodusni, samje sthitam manah,
gledamo enako na ucenega in kultiviranega brahmina, na
kravo, slona, psa, "izvenkastnega" ter spoznamo vse kot
edinega Brahmana, lahko, zive¢ v taki enosti, vidimo kot
Brahman svoja dela, izvirajoca iz narave, svobodno, ne da bi
se bali navezanosti, greha ali vezi.

19. Tisti, katerih um je usidran v ravnodusnosti, so celé
na zemlji premagali stvarstvo. Ravnodusni Brahman je
brez napake, zato Zivijo v njem.

4 Tako govori Rigveda o tokovih Resnice, vodah, katerih spoznanje je popolno,
vodah, polnih boZanske sonéne svetlobe /.../ Kar so tu metafore, so tam konkretni sim-

boli.
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Potem ne more biti greha in madeza. Saj smo presegli
stvarstvo Zelja in njihovih dejanj in odzivov, ki spadajo v
nevednost, in ko Zivimo v najvisji in bozanski Naravi, v nasih
dejanjih ni ve¢ napak in pomanjkljivosti, saj te nastanejo zara-
di neenakosti nevednosti. Ravnodusni Brahman je brez napak,
nirdosam hi samam brahma, onkraj zmede dobrega in zla, in
s tem ko zivimo v Brahmanu, se tudi mi povzpnemo nad
dobro in zlo.

20. Z umirjenim, nezbeganim razumom se poznavalec
Brahmana, ki Zivi v Brahmanu, niti ne razveseli prijetne-
ga niti ne razzalosti neprijetnega.

Ko se samospoznanje, brezzeljnjost, brezosebnost, blaze-
nost, osvobojenost od modusov Narave potegnejo vase, so
popolnoma prevzeti in nedejavni, ne potrebujejo ravno-
dusnosti. Ne zavejo se stvari pri katerih pride do nasprotja
med ravnodusnostjo in neravnodusnostjo. Cim pa se duh zave
mnogoterosti, osebnosti, razlik, neenakosti dejanj Narave in
se z njimi ukvarja, mora ob tem nedvomnem znamenju rav-
nodusnosti uveljaviti tudi ta druga znamenja svojega svobo-
dnega stanja /.../ Tu ti¢i razlog, zaradi katerega Gita pripisuje
velik pomen ravnodusnosti v svojih sestavinah karmajoge.
Predstavlja jedro svobodnih odnosov duha s svetom.

Ravnodusje je znamenje, a za aspiranta tudi preizkus. Kjer
je prisotna ravnodusnost, o¢itno obstaja neka neenaka igra
modusov narave, vzgibov Zelja, igra osebne volje, obcutenja
in delovanja, dejavnosti radosti in bridkosti ali pa tiste motene
in motecCe radosti, ki ni prava duhovna blazenost, ampak
umsko zadovoljstvo, ki neizogibno prinasa s seboj tudi njego-
vo nasprotje ali odpor umskega nezadovoljstva. Povsod kjer
je neravnodusnost, je tudi odklon od spoznanja, izginotje neo-
majne, vseobsegajoCe in vsespravljive enosti Brahmana in
zdruzenosti stvari. S tak$no ravnodusnostjo se karmajogi sre-
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di svojih dejanj zaveda, da je svoboden.

Gita zabicuje duhovno naravo ravnodusnosti, ki je po svo-
jem znacaju in obsegu visoka in splosna ter je v teh stvareh
razloCujoci odtenek njenega nauka. Sicer pa sam nauk o rav-
nodusnosti sami po sebi kot najbolj zazelenem stanju uma,
Custev in temperamenta, s katero se povzdignemo nad ¢love-
Ske slabosti, nikakor ni svojski za Gito. Ravnodus$nost so
vedno obcudovali kot filozofski ideal in kot znacilnost narave
modrecev. Seveda Gita privzame ta filozofski ideal, vendar ga
ponese dale¢ onkraj, v vi§je obmocje, kjer spoznamo, da je
mogocée dihati ¢istejsi zrak. Clovekova stoiéna naravnanost,
filozofska naravnanost sta samo prvi in drugi korak vzpona iz
vrtinca strasti in razburkanosti Zelja k umirjenosti in blazeno-
sti, ne taksni, kot pri bogovih, ampak kot pri samem Bo-
zanskem v njegovem najvi§jem samoobvladovanju. Stoi¢no
ravnodusnost, ki za svoje sredisCe jemlje znacaj, utemeljimo
na samoobvladovanju s pomocjo stroge vztrajnosti. Srecnejsa
in resnejsa filozofska ravnodu$nost ima raj§i samoob-
vladovanje s spoznanjem, z nenavezanostjo, z visoko razum-
sko brezbriznostjo, ki je nad motnjami, h katerim je nagnjena
nasa narava, udasinavad asinah, kot se izrazi Gita. Obstaja
tudi verska ali kr§¢anska ravnodusnost, ki je nenehno kleca-
nje ali skrusena odpoved in podreditev bozji volji. To so tri
stopnje in pripomocki do bozanskega miru, do junaske vztraj-
nosti, brezbriznosti modreca in poboznega odrekanja, titiksa,
udasinata, namas ali nati. Gita jih prevzame na svoj Sirok sin-
teticni nacin in jih vtke v svoje pomikanje duse navzgor,
vsakemu pa da globlje korenine, §irsi razgled, splosnejsi in
preseznejsi pomen. Vsakemu doda vrednote duha, njegovo
moc¢ duhovnega preseganja naprezanja znacaja, prek tezke
naravnanosti razumevanja in ¢ustvenih napetosti.

Navaden ¢lovek uziva v obicajnih nemirih svojega na-
ravnega zivljenja. Zaradi tega uzivanja, in ker s tem, ko ga
ima, podpira igro nizje narave, se ta igra nenehno nadaljuje.
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Prakriti namre¢ sicer, razen za uzitek in ob podpori svojega
ljubimca in uzivalca, Puruse, ne stori nicesar. Te resnice ne
prepoznamo, zato ker se um pod trenutnimi napadi neugodnih
motenj: udarcev bridkosti, bole¢in, neugodja, nesrece,
neuspeha, poraza, karanja in oskrunjenosti, umika udarcem,
medtem ko se poskusa vneto oprijeti nasprotnih in prijetnih
motenj: veselja, uzitka, zadovoljstva vseh vrst, razcveta, uspe-
ha, zmage, slave in hvale. Toda to ne spremeni resnice
¢lovekove radosti v zivljenju, ki nenehno ostaja za dvojnost-
mi uma. Vojsc¢ak v svojih ranah ne ¢uti fizi¢nega in v svojih
porazih umskega ugodja. Popolno pa se veseli bozanstva boja,
ki mu v enaki meri prinasa poraz in rane kot tudi veselje in
zmago. Moznosti za poraz in upanje na zmago jemlje kot se-
stavino opotekajoCe se vojne sreCe, kot nekaj, za ¢imer se
zene radost v njem. Celo rane ga razveseljujejo in mu vzbuja-
jo veselje in ponos, ki sta popolna takrat, ko je bole¢ina prene-
hala, pogosto pa sta precej prisotna celd takrat, kadar je bole-
¢ina Se prisotna in ju dejansko vzdrzuje. Poraz mu daje vese-
lje in zbuja ponos na neukrotljiv odpor proti mocnejSemu
nasprotniku ali pa, ¢e je ta Sibkejsi, strastno sovrastvo in
mascevanje, ki prav tako vsebujeta svoje temnejse in krutejse
uzitke. Tako je s ¢loveskim uzivanjem v normalnem poteku
nasega zivljenja.

Um se sovraznim udarcem zivljenja izogiba z bolecino in
odporom. To je pripomocek Narave, s katerim si podkreplju-
je samozascito, dzugupsa, da se nasi ranljivi deli ne bi ob
nepravem Casu pognali v samounic¢enje. Ob ugodnih zivljenj-
skih prilikah si privos¢i veselje. To je Naravina vaba k radza-
sicnem uzivanju, da bi sila v bitju lahko premagala tamasi¢ne
teznje inertnosti in nedejavnosti ter bi bila v celoti spodbuje-
na k dejavnosti, zeljam, boju, uspehu in s svojo navezanostjo
nanje izpeljala svoje namere. NasSa skrivna dusa uziva v tem
boju in naprezanju, uziva celd v nesreci in trpljenju, kar je v
spominjanju in gledanju nazaj lahko dovolj popolno. Je pa
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hkrati prisotna tudi v ozadju in se pogosto dvigne na povrsje
prizadetega uma, da bi ga podprla v njegovi vnemi. Toda tisto,
kar duso zares privlaci je meSanica, ki ji pravimo zivljenje, z
vsem svojim nemirnim bojevanjem in iskanjem, s privlacnos-
tmi in odbojnostmi, ponudbami in groznjami ter razli¢icami
vseh vrst. Za radzasi¢no zeljno duso v nas postanejo monoto-
ni uzitek, uspeh brez prizadevanja, veselje brez sence ¢ez Cas
utrujajoci, suhoparni, navelicani. Da bi lahko popolnoma uzi-
vala ob luci, potrebuje ozadje teme. Saj je taka sreca, kot jo
i8¢e in uziva, v bistvu relativna in odvisna od zaznave in
dozivljanja svojega nasprotja. Skrivnost umskega uzivanja v
zivljenju je ¢lovekovo veselje v dvojnostih.

Zahtevajte od nje, naj se iz te motenosti povzpne k
nemeSanemu veselju Ciste blazene duse, ki ves Cas nenehno
podpira njeno mo¢ v spopadu in omogoca njen nadaljnji
obstoj, in takoj se bo umaknila. Ne verjame v tak$no bivanje
ali pa je prepricana, da to ne bi bilo zivljenje. To pomeni, da
v svetu okrog nje, v katerem je navajena uzivati, ne bi bilo
pestrega bivanja. Bilo bi nekaj brez okusa in plehko. Lahko pa
tudi Cuti, da bi bilo to zanjo pretezko. Opusti prizadevanje po
vzpenjanju, Ceprav v resnici duhovno spreminjanje nikakor ni
tezje od uresni¢evanja sanj, kar hoce Zeljna dusa. Prav tako
tudi to, da ga dosezemo, ne nalaga ve¢ boja in prizadevanja,
kot je velikanski napor, ki ga zeljna dusa vlaga v svoj strastni
lov za svojimi minljivimi cilji uzitkov in zelja. Pravi razlog za
tak$no nepripravljenost je v tem, da se od nje zahteva, da naj
bi se povzpela nad lastno ozracje in zadihala redkejsi in Cis-
tejsi zrak, katerega blaZenosti in moc¢i ne more uvideti in si ga
komaj predstavlja kot stvarnega, medtem ko je veselje nizje,
zmedene narave zanjo nekaj domacega in razumljivega. To
nizje zadovoljstvo tudi ni ni¢ zlega in nekoristnega. Prej je
pogoj za razvoj nase tamasi¢ne narave iz tamasi¢ne nevedno-
sti in inercije, ki ji je snovno bitje najbolj podvrzeno. Gre za
radzasi¢no stopnjo v postopnem vzpenjanju ¢loveka k najvis-
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jemu samospoznanju, moc¢i in blazenosti. Toda ¢e vecno osta-
jamo na tej ravni, madhjama gatih Gite, bo na$ vzpon
nedokoncan, razvoj duse pa nepopoln. Pot duse k njeni popol-
nosti vodi prek satvinega bitja in narave k tistemu, kar je
onstran treh Gun.

[Gitin] prvi opis ravnodusnosti je ravnodusnost stoicnega
filozofa. "Tisti, komur bridkosti in uzitki ne zmotijo uma, je
osvobojen Zelja, kdor ne pozna ve¢ naklonjenosti, strahu in
jeze, je modrec ustaljenega razuma /.../" "Kdor Se tu, v telesu
lahko prenaSa navale jeze in Zelja, je jogi, sreCen Clovek."
Sredstvo za to je titiksa, volja in zmoznost vztrajanja. "Vztraj-
nosti nas naucijo snovni dotiki, ki povzro€ajo vrocino in
mraz, sreCo in bolecino, prehodne stvari, ki pridejo in minejo.
Clovek, ki ga vse to niti ne moti niti mu ne povzroca bolecine,
je trden in moder, ravnodusen do uzitka in trpljenja, je zrel za
nesmrtnost." Ravnodus$en ¢lovek mora prenasati trpljenje, ne
pa sovraziti, sprejemati mora uzitke, a se jih ne razveseliti. Z
vztrajnostjo je treba obvladati celd fizi¢ne bolezni, kar je tudi
del stoi¢ne discipline. Ne bezi pred starostjo, smrtjo, trplje-
njem, bolecino, pac pa jih sprejema in nadvlada z veliko brez-
briznostjo. Pravi nagon moc¢ne narave, purusarsabha, levije
duse med ljudmi, ni prestraSen beg od Narave, ampak sooce-
nje z njo in zmaga nad njo.

Stoi¢no spoznanje je, da je dusa zmozna s pogumom
obvladovati samo sebe, da je mo¢ doseCi ravnodus$nost s
spopadom z lastno naravo ter jo vzdrzevati z nenehno budnos-
tjo in obvladovanjem njene naravne upornosti. To zagotavlja
plemenit mir, zmerno sreco, ne daje pa najvi§jega veselja
osvobojene biti, ki ne Zivi po pravilih, ampak v Cisti, lahkotni
in spontani popolnosti svojega bozanskega bitja, tako da
"najsi deluje in zivi kakor koli, deluje in Zivi iz Bozanskega,"
ker svoje popolnosti ni samo dosegla, ampak jo poseduje z
VS0 sV0jo pravico in ji je ni ve¢ treba vzdrzevati s prizadeva-
njem, saj je postala sama narava duSnega bitja. Gita sprejme
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vztrajnost in pogum nasega boja z nizjo naravo kot predhod-
ni vzgib. Toda e je s svojim lastnim prizadevanjem mogoce
doseci doloc¢eno obvladovanje, pa pride svoboda obvladova-
nja samo z naso zdruzitvijo z Bogom, s tem, da se osebnost
stopi v edini bozanski Osebi ali biva v njej in se osebna volja
izgubi v bozanski Volji /.../ Svoboda Gite je svoboda svobod-
njaka, prava svoboda rojstva v vi§jo naravo, samoobstojeca v
svoji bozanskosti. Kar koli po¢ne in kakor koli zivi, zivi kot
svobodna dusa v Bozanskem. Je privilegiran otrok bivalisca,
balavat, ki se ne more zmotiti ali pasti, kajti vse, kar je in
pocne, je polno Popolnega, Vseblazenega, Vseljubecega, Vse-
lepega.

Cisti filozof, mislec, rojeni modrec /.../ izhaja iz satviéne
lastnosti. Tudi on opazuje prehodnost snovnega in zunanjega
sveta in njegovo neuspesnost, da bi zadovoljil Zelje ali nudil
pravo radost, toda to ga ne razzalosti, prestrasi ali razocara.
Vse opazuje z oCesom umirjenega razlocevanja in izbira brez
odpora ali zmede. "Uzitki, ki se porajajo z dotiki stvari, so
vzroki zalosti in imajo svoj zacetek in konec. Zato modrec,
¢lovek prebujenega razumevanja, budhah, v njih ne iSce svoje
radosti." "Bit v njem je nenavezana na dotike zunanjih stvari.
Svojo sreco najde v samem sebi." /.../ V svoji dusi je enak do
prijatelja ali sovraznika, do nevtralnega in brezbriznega, kajti
vidi, da so to samo prehodna razmerja, ki se porajajo iz
spreminjajocih se Zivljenjskih okolis¢in. Ne zavedejo ga niti
izgovori o ucenju, Cistosti, vrlini, zahteve po premoci, ki jih
ljudje utemeljujejo na njih. Ravnodusen je do vseh, do gresni-
ka ali svetnika, do krepostnega, uCenega in kultiviranega
brahmina in padlega parija. Vse to so Gitini opisi satvic¢ne
ravnodusnosti in zelo dobro povzemajo tisto, kar je svetu zna-
no kot spokojna filozofska ravnodusnost modreca.

Gre za ravnodusnost filozofske nezavzetosti. Prinasa
globok mir, ne pa vecjega duhovnega veselja. Je osamljena
svoboda /.../ navsezadnje povsem odmaknjena in neuc¢inkovi-
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ta. Gita prizna filozofski motiv nezavzetosti kot predhodni
vzgib. Toda nezavzetost, do katere kon¢no pride, ¢e za to
sploh lahko uporabimo to neustrezno besedo, ne vsebuje
nobene filozofske odmaknjennosti. Res gre za nekaksno sta-
nje vzvisenosti, udasinavat, toda ker je Bozansko vzviSeno,
ne Cuti v svetu nobene potrebe, ¢eprav nenehno deluje, je po-
vsod prisotno in podpira, pomaga, vodi delo vseh bitij. Taks-
na ravnodusnost temelji na enosti z vsemi bitji. Prispeva tisto,
kar manjka filozofski ravnodusnosti. Saj je njena dusa dusa
miru, hkrati pa dusa ljubezni. Vsa bitja brez izjeme vidi v
Bozanskem, je ista bit z Bitjo vsega obstojecega in zaradi tega
z vsemi najbolj socustvuje. Brez izjeme, asesena, ne le s tis-
tim, kar je dobro, pravilno in prijetno. Ni¢esar in nikogar, Se
tako nizkotnega, padlega, zloCinskega, navidezno odbojnega
ni mogoce izlociti iz tega splosnega, polnosrénega socustvo-
vanja in duhovne enosti. Tu ni prostora ne samo za sovrastvo,
jezo ali neusmiljenje, ampak tudi za vzviSenost, prezir ali
vsak Se tako neznaten ponos ali nadvlado ne. Za pravega
¢loveka bo to bozansko socutje do nevednosti bojujocega se
uma, bozanska volja, da bi se nanj v celoti zlile lu¢, mo¢ in
sreCa. Za bozansko duso v njem pa bo mnogo vec: tu bosta
obozevanje in ljubezen. Kajti iz vseh: iz tatu, vla¢uge in pari-
je tako kot iz svetnika in modreca, gleda Ljubljeni in nam
kri¢i: "To sem jaz." "Kdor Me ljubi v vseh bitjih ..." — ali je
katera koli filozofija ali veroizpoved izrekla kaksno silovitej-
So besedo za najve¢jo moc in globino bozanske in vesoljne
ljubezni?

Odrekanje je temelj neke vrste verske ravnodusnosti, pod-
rejanja bozanski volji, potrpezljivega prenasanje kriza,
pohlevnega potrpljenja. Ta element zavzame v Giti razsezne-
jSo podobo popolne podreditve celotnega bitja Bogu. Ne gre
zgolj za pasivno podreditev, ampak za dejavno samopredaja-
nje. Ne gre samo za spoznanje in sprejemanje bozanske Volje
v vsem, ampak za opuscanje lastne volje, da bi postali orodje
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Gospodarja dejanj, ki pa ne obsega samo manjse ideje posta-
ti bozji sluzabnik, ampak gre nazadnje za tak$no popolno
odrekanje tako zavesti kot dejanj Bogu, da postane naSe bitje
eno z njegovim, razosebljena narava pa samo orodje in nice-
sar drugega. Kot da pripada Gospodarju nasih dejanj, se spre-
jema vsak rezultat, dober ali slab, prijeten ali neprijeten,
sreCen ali nesreCen, tako da nazadnje ne pride do zalosti in
trpljenja, ampak sta preprecena: vzpostavi se popolna rav-
nodusnost Custvenega uma. Orodje ne predpostavlja osebne
volje. Gleda se nanj, kot da je Ze izdelano z vsevednim pred-
videvanjem in vsemogocno razpolozljivo zmoznostjo
vesoljnega Bozanskega in da ¢loveski egoizem ne more spre-
meniti dejanj te Volje. Kon¢na naravnanost je zaradi tega
tak$na, kot se nalaga Ardzuni v kasnejSem poglavju: "Vse
sem Ze opravil sam s svojo bozansko voljo in previdnostjo.
Postani samo povod, o, Ardzuna," nimittamatram bhava sav-
jasacin. TakSna naravnanost mora konc¢no pripeljati do
popolne zdruzitve osebne volje z bozansko, z narascanjem
spoznanja pa privesti do brezhibnega odzivanja orodja bozan-
ski Mo¢i in Spoznanju. Popolna in absolutna ravnodusnost
samopredajanja, mentaliteta pasivnega prevodnika bozanske
Luci in Mo¢i, aktivno bivanje pa mogoc¢no ucinkovito orodje
za njuno delo v svetu bo naravnanost te najvisje zdruzitve pre-
seznega, vesoljnega in individualnega.

Ravnodusni bomo tudi do ravnanja drugih do nas. Ni¢ od
tistega, kar lahko storijo, ne bo spremenilo notranje enosti,
ljubezni, socutja, ki izhajajo iz zaznave edine Biti v vsem,
Bozanskega v vseh bitjih. Toda nujni del delovanja ne bo
kaksno v usodo vdano prizanasanje ter podrejenost drugim in
njihovemu pocetju, nekaksna pasivna ubogljivost. Kaj taksne-
ga ne more biti, kajti nenehna instrumentalna ubogljivost
bozanski in vesoljni Volji mora pomeniti za nasprotne sile, ki
napolnjujejo svet, nekaksen pretres, spopad z osebnimi volja-
mi, ki i8¢ejo svojo egoisticno zadovoljitev. Zato se od
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ArdZune zahteva, da se upira, bojuje, zmaguje. Toda bojevati
se mora brez sovraStva, brez osebne zelje, brez osebnega
nasprotovanja, kajti za osvobojeno duSo so taksna Custva
nemogoca. Pravilo, ki nujno izhaja iz enosti duse z Bozan-
skim, vesoljno Bitjo, je delovati za lokasamgraha, brezoseb-
no, za ohranjanje in vodenje ljudstev na poti k bozanskemu
cilju, kajti to je celotni smisel in tok vesoljnega delovanja.
Tak$no delovanje prav tako tudi ne nasprotuje nasi enosti z
vsemi bitji, celd s tistimi ne, ki se kazejo kot nasprotniki in
sovrazniki. Kajti bozanski cilj je tudi njihov cilj, saj je skriti
cilj vseh, celd tistih, katerih zunanji umi, ki sta jih zapeljali
nevednost in sebi¢nost, bodo zasli na stranpota in nasproto-
vali notranji pobudi. Najbolj$e zunanje sluzenje, ki ga lahko
opravijo sta odpor in poraz. S tak$nim dojemanjem se Gita
izogne omejujocim zakljuc¢kom (ki bi jih lahko potegnili iz
nauka o ravnodu$nosti z nesmiselnim poteptanjem vseh
razmerij) in jemanju moci ljubezni brez spoznanja, medtem
ko ohranja vsako zase bistveno neoslabljeno. Za duso edinost
z vsem, za srce spokojnost vesoljne ljubezni, socutja, usmi-
ljenja, za roke pa svobodo, da neosebno delajo za dobro ne
samo te ali one osebe, s ¢imer ne bi upostevale bozanskega
nacrta ali delale njemu v $kodo, ampak za smisel stvarjenja,
napredujoce blagostanje in odresitev ljudi ter popolno dobro
vsega bivajocega.

II. Nirvana in delovanje v svetu

Celotni nauk Gite je zdruzitev duse s PuruSotamo s
pomocjo joge celotnega bitja, ne pa samo zdruzitev z nespre-
menljivo Bitjo, kot je ozji nauk, ki izhaja iz izkljuéne poti
spoznavanja /.../ Toda neposredna pot do zdruzitve ti¢i v trd-
nem uresnicenju nespremenljive Biti in Gita na tem vztraja
kot na prvi nujnosti, s katero edinole lahko delovanje in
Cascenje dosezeta svoj bozanski smisel, kar omogoci, da ne
zgre§imo njenega namena. Saj ¢e vzamemo odlomke, v kate-
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rih zelo ostro vztraja pri tej nujnosti, in zanemarimo celotnen
niz misljenja, katerega del so, zlahka pridemo do zakljucka,
da dejansko uc¢i nedejavno zatopljenost kot koncno stanje
duse in delovanje samo kot predhodni pripomocek, zato da bi
lahko dosegli tiSine v negibnem Nespremenljivem. Na koncu
petega in skozi celotno Sesto poglavje je taksno vztrajanje naj-
doslednejse in najobseznejSe. Tam naletimo na opis joge, ki se
na prvi pogled zdi neuskladljiv z delovanjem, in da bi se
opisalo stanje, do katerega pride jogi se neprestano ponavlja
besedo nirvana.

nitve, Santim nirvana paramam, in kot da bi bil namen pojas-
niti, da ne gre za budisti¢no nirvano z blazenim zanikanjem
bivanja, pa¢ pa za vedantsko izginotje delnega v popolnem
bitju, Gita nenehno uporablja izraz brahma-nirvana, ugas-
nitev v Brahmanu. Brahman pa tu zagotovo pomeni Nespre-
menljivega, kar naj bi predvsem oznacilo vsaj notranjo
brez¢asno Bit, ki se je umaknila iz dejavne udelezbe, kljub
temu da jo vsebuje zunanjost Narave. Pogledati moramo torej,
kam je tu usmerjena Gita in posebej Se, ali je ta mir mir
nekega popolnega nedejavnega izginotja in ali samoizginotje
v AkSari pomeni popolnoma odstraniti vse spoznanje in
zavest K8are in vseh dejanj v njem. Res smo navajeni gledati
na nirvano in tudi vsako vrsto bivanja in delovanja v svetu kot
neskladno ter se nagibamo k trditvi, da je sama raba besede
zadostna in opredeli vprasanje. Toda ¢e natan¢neje pogleda-
mo budizem, lahko podvomimo, ¢e celd za same budiste ob-
staja popolna neskladnost. In ¢e natanéneje pogledamo Gito,
bomo videli, da neskladnost ne sestavlja tega najvisjega
vedantskega nauka.

Potem ko Gita govori o popolni ravnodusnosti poznavalca
Brahmana, ki se je povzpel v zavest Brahmana, brahmavit
brahmani sthitah, razvije v devetih nadaljnjih verzih svojo
idejo brahmajoge in nirvane v Brahmanu.
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21. Ko dusa ni ve¢ navezana na dotike zunanjih stvari,
najdemo sreco, ki obstaja v Biti. TakSen ¢lovek uziva
preko joge z Brahmanom neminljivo sreco, ker je njegova
bit v jogi.

22. Uzitki, ki nastanejo ob stikih s stvarmi, so samo
vzroKi Zalosti, saj imajo svoj zacetek in konec. Modreci, o,
Kaunteja, ne naslanjajo svoje radosti na te stvari.

23. Kdor Se v telesu lahko prenasa navale jeze in Zelja,
je jogi, srecen ¢lovek.

Nenavezanost je bistvena, da bi se lahko osvobodili
napadov Zelja, jeze in strasti, pravi Gita. Brez prave srece svo-
boda ni mozna. Taksno sreco in taksno ravnodu$nost mora
Clovek v celoti doseci, dokler je v telesu. Ne sme prenasati niti
najmanjSega ostanka svoje podrejenosti skaljeni nizji naravi,
zaradi katere bi ohranjal misli, da bo z odlozitvijo telesa pri-
Slo do popolne odresitve. Popolno duhovno svobodo je treba
doseci tu na zemlji, jo posedovati in uzivati v ¢loveskem ziv-
ljenju, prak sarira-vimoksanat.

24. Kdor poseduje notranjo srefo in notranje zado-
voljstvo, notranji mir in notranjo lu¢, postane Brahman in
doseZe nirvano v Brahmanu.

Tu nirvana zelo o€itno pomeni ugasnitev ega v vi§ji
duhovni, notranji Biti, ki je ve¢no brez€asna, brez prostora, ni
vezana z verigo vzrokov in posledic ter sprememb sveta, je
samoblazena, samorazsvetljena in ve¢no v miru. Jogi preneha
biti ego, osebica omejen,a z umom in telesom. Postane Brah-
man. V zavesti je zdruzen z nespremenljivim bozanstvom
vecne Biti, ki je vsebovana v njegovem naravnem bitju.

Ali to pomeni podati se navznoter, v nekaksno globoko
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spanje samadhija, stran od svetne zavesti, ali pa je pripravljal-
ni vzgib za raztopitev naravnega bitja in posamezne duse v
nekaksno popolno Bit, ki je popolnoma in za vedno onkraj
Narave in njenih dejanj, laja, moksa? Ali je takSen umik
nujen, preden lahko vstopimo v nirvano, ali pa je nirvana, kot
se zdi, da nakazuje kontekst, stanje, ki lahko obstaja istoca-
sno s svetno zavestjo in jo na svoj nacin tudi vkljucuje? OC¢it-
no velja zadnje, kajti v nadaljnjem besedilu Gita pravi /.../

25. Modreci, katerih greSni madeZi so izbrisani in pri
katerih je vozel dvoma presekan, mojstri samih sebe, ki so
zaposleni s tem, da delajo v dobro vseh, doseZejo nirvano
v Brahmanu.

26. Za jatije (tiste, ki se z jogo in vzdrZnostmi urijo v
samoobvladovanju), ki so odreSeni Zelja in jeze ter so do-
segli samoobvladanje, je nirvana v Brahmanu povsod o-
krog njih, jih obdaja in Ze Zivijo v njej, ker so spoznali Bit.

Popolni modrec, veckrat ponavlja Gita, je z veliko ravno-
dusnostjo vedno zaposlen z dobrimi dejanji za vsa bitja, kar
mu je njegova zaposlitev in veselje. Popolni jogi ni samotni
premisljevalec o Biti v svojem slonokos¢enem stolpu duho-
vne osamljenosti, ampak mnogostranski univerzalni delavec
za dobro sveta, za Boga v svetu.

To pomeni, da sta spoznanje in posedovanje biti bivanje v
nirvani. To je ocitno velika razsiritev ideje o nirvani. Osvobo-
jenost od vseh madezev strasti, samoobvladovanje z ravno-
dusnostjo uma na ¢emer temelji svoboda, enakost vseh bitij,
sarvabhutesu, dobrodejna ljubezen do vseh, kon¢no unicenje
dvoma in teme nevednosti, ki nas locuje od vsezdruzujocega
Bozanskega, ter spoznanje edine Biti v nas in v vseh so oci-
tno pogoji za nirvano, ki so napisanih v teh kiticah Gite, jo
sestavljajo in so njena duhovna tvarina
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Tako je nirvana o€itno zdruzjiva s svetno zavestjo in z de-
lovanjem v svetu. Saj se modreci, ki so jo dosegli, tega
zavedajo in so prek delovanja v intimnem razmerju z Bozan-
skim v spremenljivem vesolju. Skrbijo za dobro vseh bitij,
sarva-bhutahite /.../ To delovanje v svetu ni v protislovju z
zivljenjem v Brahmanu, prej je neizogibni pogoj in zunanja
posledica, kajti Brahman, v katerem najdemo nirvano, duho-
vno zavest, v kateri izgubimo lo¢ujoco ego-zavest, ni samo v
nas, ampak v vsem bivajoCem, ne obstaja samo nad vesoljni-
mi dogajanji in loceno od njih, ampak jih prezema, jih vsebu-
je in se z njimi podaljsuje.

Zato mora nirvana v Brahmanu pomeniti uni¢enje ali uga-
snitev omejene locujoce zavesti, ki potvarja in loCuje, kar nas-
tane na povrsini bivanja nizje Maje treh Gun, vstop v nirvano
pa je prehod v to drugacno, resni¢no zdruzujocCo zavest, ki je
srce bivanja, njegova celost in celotna vsebina in podpora,
njegova izvirna, vecna in kon¢na resnica. Nirvana, ko jo
dosezemo, vanjo vstopimo, ni samo v nas, ampak vse okrog
nas, abhito vartate, kajti to ni samo zavest Brahmana, ki skri-
to zivi v nas, ampak zavest Brahmana, v kateri zivimo. Je Bit,
v kateri smo, najvi§ja bit naSega posamicnega bivanja, pa tudi
Bit, kakrSna smo zunaj: najvi§ja Bit vesolja, bit vseh bivanj. Z
zivljenjem v tej biti Zivimo v vsem, in ni¢ ve¢ samo v svojem
egoistiénem bivanju. Z enostjo s to bitjo, stanovitno enostjo z
vsem v vesolju, postane narava naSega bitja glavno stanje
nase dejavne zavesti kot tudi glavni motiv vseh nasih dejanj.

Spet pa imamo takoj zatem dve kitici, po katerih bi sodili,
da sta usmerjeni pro¢ od taksnega sklepa.

27.-28. Ko je prekinil vse zunanje stike in osredoto¢il
svoj pogled med obrvi, izenadil prano in apano, ki se
gibljeta v nosnicah, ko je obvladal ¢ute, um in razum, je
modrec, ki je posvefen osvoboditvi in katerega so
zapustile Zelje, jeza in strah, ve¢no svoboden.
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Tu se sreCujemo s postopkom joge, ki vnasa navidezno
popolnoma drugacen element, kot je joga delovanja in druge
joge, celd drugacne, kot je Cista joga spoznavanja z razloce-
vanjem in razmi$ljanjem. Po vseh svojih znacilnostih Steje v
sestav radZajoge in uvaja njeno fizi¢no askezo. Prisotno je
premaganje vseh umskih vzgibov, cittavrittinirodha. Tu je
obvladovanje dihanja, pranajama, dalje potegnitev cutov
navznoter in zrenje. Vse to so postopki, ki vodijo v notranjo
zamaknjenost, samadhi. Cilj vseh pa je moksa. V obiCajnem
govoru moksa pomeni odrekanje ne samo locujoci ego-
zavesti, ampak celotni dejavni zavesti, raztopitev nasega bitja
v najvi§jem Brahmanu. Ali bi lahko domnevali, da ponuja
Gita ta postopek v smislu zadnjega vzgiba odresitve z razto-
pitvijo ali samo kot posebno sredstvo in krepko pomoc¢ za
premaganje navzven uhajajoCega uma? Ali je to finale,
vrhunec, zadnja beseda? Nasli bomo razloge zato, da ju bomo
pojmovali tako kot posebno sredstvo in pomo¢ kot tudi enega
od izhodov kon¢nega odhoda, ne z raztopitvijo, ampak s
povelicanjem v nadvesoljno zavest. Kajti tudi v tem prehodu
to ni zadnja beseda. Zadnja beseda, finale, vrhunec pride v
kitici, ki sledi in je zadnji verz poglavja.

29. Ko Me c¢lovek spozna kot UZivalca Zrtvovanja in
tapasje (vsega odrekanja in energizmov), kot mogocnega
gospodarja vseh svetov, prijatelja vseh bitij, doseZe mir.

Spet nastopi mo¢ karmajoge. Med pogoji za dosego nir-
vanskega miru se vztraja na spoznanju dejavnega Brahmana,
vesoljne nadduse. Vrnemo se k veliki ideji Gite, k ideji Puru-
Sotame Ceprav ta ni imenovan vse do konca, je ta tisto, kar
Kri$na misli z "Jaz" in "Mene": Bozansko, ki je kot edina bit
v nasem brez€asnem nespremenljivem bitju in ki je prisoten
tudi v svetu, v vsem bivajocem, v vseh dejavnostih, mojster
ti§ine in miru, mojster moci in delovanja, ki je utelesen kot
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bozanski voznik velikanskega spopada, Presezni, Bit, Vse,
mojster vsakega posameznega bivanja. On je uZivalec vsake
zrtve in tapasje, zato mora iskalec osvoboditve opravljati delo
kot zrtvovanje in tapasjo. On je gospod vseh svetov, razodet v
Naravi in v bitjih, zato bodo osvobojeni ljudje Se vedno delo-
vali za pravi¢no vladanje nad ljudmi v teh svetovih, lokasam-
graha. On je prijatelj vseh bitij, zato je modrec, ki je dosegel
nirvano v sebi in okrog sebe, tih in vedno zaposlen v dobro
vseh bitij. Celd nirvana mahajana budizma jemlje za svoje
najvisje znamenje delo vesoljnega usmiljenja. Zato je tudi,
Ceprav je naSel enost z Bozanskim v njegovi brezéasni in
nespremenljivi biti, zato ker zajema tudi odnose igre Narave,
Se vedno zmozen bozanske ljubezni do ljudi in ljubezni do
Bozanskega, bhakti.

Da je to smer razmisljanja, postane jasneje, ko dojamemo
smisel Sestega poglavja, ki je obsezen komentar in popoln raz-
plet ideje zakljucnih verzov petega poglavja. To pokaze,
koliko pomena ji Gita pripisuje.

Tako se konca peto poglavje z naslovom "Joga odpovedi
delovanju".



SESTO POGLAVIJE

Nirvana, ravnodus$nost in delovanje v svetu
Blazeni Gospod je rekel:
1. Kdor opravlja delo, ki ga je treba opraviti, ne da bi
se zatekal k njegovim sadovom, je sanjasin in jogi, ne pa
tisti, ki ne priziga Zrtvenega ognja in ne deluje.

2. Vedi, da je tisto, ¢emur so rekli odrekanje, v resnici
joga, o, Pandava. Kajti nih¢e ne postane jogi, ¢e se v svo-
jem umu ni odrekel Zeljne volje.

/.../ U¢itelj poudarja (in to je zelo pomembno) svoje pogos-
to ponavljano pridusevanje o pravem bistvu sanjase: da je to
notranje in ne zunanje odrekanje /.../ Dela je treba opravljati,
toda s kak$nim namenom in v kak§nem zaporedju?

3. Za modreca, ki se vzpenja po strmini joge, je sredst-
vo delovanje. Ko pa je dosegel vrh joge, je za istega mo-
dreca sredstvo samoobvladovanje.

Najprej jih je [dela] treba opravljati, medtem ko se vzpe-
njamo po strmini joge, kajti takrat so sredstvo, karanam.
Sredstvo za kaj? Sredstvo za samoizpopolnjevanje, osvobo-
ditev, nirvano v Brahmanu. Kajti s tem, da delujemo, ob vz-
trajnem urjenju v notranjem odrekanju, je popolnost, osvo-
boditev, zmago nad zeljnim umom in ego-bitjo ter nizjo nara-
vo zlahka doseci. Toda kaj potem, ko smo dosegli vrh? Potem
delovanje ni ve¢ sredstvo. Sredstvo postane spokojnost samo-
obvladovanja in samoposedovanja, ki smo ju dosegli z delo-
vanjem. Spet, vzrok ¢esa? Osredotocenosti v Biti v brahman-
ski zavesti in za popolne ravnodusnosti, v kateri se opravljajo
dejanja osvobojenega ¢loveka.
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4. Ko ¢lovek ni ve¢ navezan na predmete cutil ali delo,
in je v umu opustil vsako Zeljo, potem se je, kot pravijo,
povzpel na vrh joge.

5. Z Bitjo moras$ odresSiti bit!. Biti ne sme$ potlaciti ali
zatreti (bodisi s popus¢anjem samemu sebi bodisi z zavi-
ranjem samega sebe). Kajti bit je prijateljica Biti in bit je
sovraznik.

Imamo dve biti: navidezno bit, ki je le ego, umsko sredisce
v nas, ki prevzame spremenljivo delovanje Prakriti, spre-
menljivo osebnost, ki pravi: "Jaz sem ta osebnost ... " in pravo
Bit, ki je v resnici podpornik, posedovalec in Gospod Narave
in v njej nastopa, a sam ni spremenljiva naravna osebnost.

6. Za tistega, pri katerem je (viSja) Bit premagala
(niZjo) bit, je njegova bit prijatelj, za onega pa, ki ne pose-
duje svoje (viSje) Biti, pa je (niZja) bit kot sovraznik in
tako tudi deluje.

On [modrec] vidi /.../ da je sam sebi sovraznik in prijatelj,
zato skrbi, da ne bi samega sebe pahnil s prestola, s tem da bi
svoje bivanje prepustil v roke Zelja in strasti. S svojo notran-
jo mocjo se odresi takSne ujetosti, saj kdor koli je premagal
svojo nizjo bit, najde svojega najboljSega prijatelja in
zaveznika v visji biti.

I'Ne gre za resni¢no nasprotje: Oba odlomka ["Odresi bit s pomocjo Biti" in "Opusti
vse dharme"] nakazujeta v sestavu Gite dva razliCna vzgiba njene joge, popolna
bozansko naravo, obvladati nizjo naravo, odresiti bit, ki je vklju¢ena v nizje vzgibe.
Istocasno pa se vse svoje dejavnosti, vkljuéno z notranjo dejavnostjo joge, Zrtvuje
Purugotami, preseznemu in imanentnemu BoZanskemu. Ko se dvignemo v visjo Bit,
posedujemo spoznanje in smo svobodni, se popolnoma predamo Bozanskemu in opusti-
mo vse druge dharme ter Zivimo samo z bozansko Zavestjo, bozansko Voljo in Silo, z
bozansko Anando.
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Gre za razlikovanje /.../ med prisilo in potlaéevanjem, nigra-
ha, ter obvladovanjem s pravilno uporabo in pravilnim usme-
rjanjem, samjama. Prvo je nasilno ravnanje z naravo s po-
mocjo volje, ki nazadnje zatre naravne zmoznosti bitja,
atmanam avasadajet, zadnje pa je obvladovanje nizje biti z
vi§jo, kar tem zmoznostim uspesno dodeli pravo dejavnost in
najvecjo uspesnost, jogah karmasu kausalam /... Z drugimi
besedami povedano: pot ¢lovekove osvoboditve in izpopol-
nitve je v tem, da obvlada niZjo bit z vi§jo, naravno bit z
duhovno.

7. Ko smo obvladali svojo bit in dosegli spokojnost
popolnega samoobvladovanja in samoposedovanja, tedaj
je najviSja Bit v €loveku utemeljena in uravnoteZena v
mrazu in vrocini, uzitku in boleéini, kot tudi v ¢asti in
sramoti.

Premagal je svojo nizjo bit, dosegel popolni spokoj, v
katerem se mu razodeva njegova visja bit, vedno osredotoce-
na v svojem bivanju, samahita, v samadhiju, ne samo v
zamaknjenosti navznoter potegnjene zavesti, ampak vedno,
tudi v budnem stanju, ob izpostavljenosti vzrokom zelja in
motenj spokoja, ob zalosti in veselju, vrocini in mrazu, slavi
in ponizanju, ob vseh dvojnostih.

8. Za tistega, ki je zadovoljen s samospoznanjem, je
umirjen in samouravnoteZen, mojster svojih cutil in enako
gleda na kepo zemlje, kamen ali zlato, pravimo, da je v jogi.

Visja bit je AkSara, kutastha, ki je nad spremembami in
motnjami naravnega bitja, in pravijo, da je jogi z njo v jogi,
ko je on tudi tak, kutastha, ko je nad vsemi videzi in spre-
membami, ko je zadovoljen s samospoznanjem, ko je rav-
nodusen do vseh stvari, dogodkov in oseb.
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9. Kdor je v dusi enak do prijateljev in sovraznikov, do
neopredeljenih in brezbriznih, do nasprotnikov in do so-
rodnikov, do gresnikov in krepostnezZev, se odlikuje.

Za duhovno popolnost je najprej potrebna popolna rav-
nodusnost /.../ Najvi§ja bozanska narava je utemeljena na
ravnodusnosti. To velja, tako ¢e gledamo na najvisje Bitje kot
na Cisto tiho Bit in Duha ali pa kot na bozanskega Mojstra
vesoljnega bivanja /.../

Na Mojstra stvari ne morejo vplivati ali ga motiti odziva-
nja stvari. Ce bi ga, bi pomenilo, da jim je podrejen, ne pa da
je njihov mojster, in jih ne bi mogel svobodno razvijati po
svoji neodvisni volji in modrosti, skladno z notranjo resnico
in potrebami tistega, kar je za njihovimi odnosi, ampak bi bil
bolj prisiljen delovati po zahtevah obcasnih nakljucij in
pojavov.

/.../ Cas€enje Mojstra /.../ zahteva, da ga jasno priznavamo
in v samem sebi radostno pristajamo nanj v vseh stvareh in
vseh dogodkih. Znamenje tega ¢ascenja je ravnodusnost. Je
podlaga duse, na kateri je mozno opraviti pravo zZrtvovanje in
pravo cascenje. Gospod je enako prisoten v vseh bitjih, zato
nam ni treba delati nobenih bistvenih razlik med nami in
drugimi, med modrim in nevednim, med prijateljem in
sovraznikom, med ¢lovekom in zivaljo, med svetnikom in
gre$nikom. Nikogar ne smemo sovraziti, nikogar prezirati in
nih¢e nas ne sme odbijati. V vsem moramo namre¢ videti
Edinega, ki je po svoji mili volji prikrit ali razkrit /.../

Ravnodusnost ne pomeni nevednosti ali slepote. Ne zahte-
va sivine gledanja in zatiranja vseh barvnih odtenkov, in ji
tega tudi ni treba. Razlike obstajajo, obstajajo tudi razlicice v
izrazanju, in te je treba ceniti. To lahko ustrezneje storimo kot
takrat, ko je oko zamegljeno s pristransko in zavajajoco lju-
beznijo ali sovrastvom, obcudovanjem in zani¢evanjem,
soCutjem in mrznjo, privlacnostjo ali odbijanjem. Za razlika-
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mi moramo vedno videti Popolno in Nespremenljivo, ki v njih
biva, in Cutili bomo, spoznali bomo ali vsaj, ¢e je pred nami
skrito, zaupali v modri namen in bozansko nujnost dolo¢ene-
ga pojava, najsi se po nasih ¢loveskih merilih pokaze ubrano
in popolno ali grobo, kot nedokonéano ali celd napacno in zlo
/.../ Zato bomo iz rok Mojstra vse sprejemali enako. Prav tako
mirno bomo priznali minljivost neuspeha kot minljivost uspe-
ha, dokler ne pride ura bozanske zmage. Nasih dus, umov in
teles ne bodo omajali niti huda zalost niti trpljenje, pa tudi
bolecina ne, in ne bosta nas premagala niti najintenzivnejsa
veselje in uzitek, /.../ ¢e nam jih dodeli bozja previdnost.

Do te ravnodusnosti se lahko pride samo z dolgotrajnejsi-
mi tezkimi preizku$njami in potrpezljivo samodisciplino.
Dokler so Zelje moc¢ne, do ravnodusnosti sploh ne more priti,
razen v obdobjih mirovanja in utrujenosti od zelja, takrat pa
gre prej za inertno nezavzetost ali umik zelje same po sebi kot
za pravo in pozitivno duhovno enost. Se ve¢, ta disciplina ali
rast v ravnodu$nost duha, ima svoja obdobja in stopnje.
Navadno moramo zaceti z obdobjem vzdrzljivosti. Nauciti se
moramo namreC sooCiti, prenasati in asimilirati vse stike.
Vsako vlakno v nas je treba nauciti, da se ne izmika tistemu,
kar boli in odbija, nauciti se je treba da ne hitimo zeljno k tis-
temu, kar ugaja in privlaci, ampak raje sprejmemo, se sooci-
mo in obvladamo. Biti moramo dovolj mo¢ni, da prenasamo
vse stike, ne samo tiste, ki so nam lastni in osebni, ampak tudi
tiste, ki so se porodili ob nasem socustvovanju ali konfliktih s
svetovi okrog nas, nad nami in pod nami ter z njihovimi pre-
bivalci. Mirno bomo prenasali dejanja in napade ljudi, stvari
in sil na nas, pritiske bogov in naskoke titanov. Z vsem, kar
lahko pride k nam po poti neskonénih dusnih izkustev, se
bomo soocali in poniknili v mirna morja svojega duha. To je
stoi¢no obdobje priprave na ravnodusnost, njeno najprvotne;j-
Se, pa vendar junasko obdobje. Toda to odlo¢no vztrajanje
mesa, srca in uma je treba podkrepiti z nepopustljivim
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ob¢utkom duhovne podrejenosti bozanski Volji. Zivo ilo mora
popustiti dotiku bozanske roke, ki pripravlja njegovo popol-
nost, ne samo z resno ali pogumno privolitvijo, ampak s spo-
znanjem ali odpovedjo, celd ob trpljenju. Mozen je moder,
pobozen ali celd nezen stoicizem ljubitelja Boga, kar je bolje
kot zgolj pogansko samozavestno vztrajanje, ki se lahko
podredi preveliki strditvi bozje posode. Ta nac¢in namre¢ daje
mo¢, ki je zmozna modrosti in ljubezni. Njena umirjenost je
globoko ganjena spokojnost, ki zlahka preide v blazenost.
Dosezek tega obdobja odrekanja in vzdrzljivosti je mo¢ duse,
ki je enaka do vseh pritiskov in dotikov.

Obstaja drugo obdobje vzvisene nepristranosti in brez-
briznosti, v katerem se duSa osvobodi ¢ezmernega veselja in
potrtosti, ter uhaja iz zank gorecega veselja in temnih mrez
muk zalosti in trpljenja. Na vse stvari, osebe in sile, na vse
misli in ¢ustva, vse obcutke in dejanja, lastna in prav tako tudi
tuja, gleda zviska v duhu, ki ostaja nedotaknjen in nespre-
menljiv ter ga te stvari ne motijo. To je filozofsko obdobje
priprave za ravnodusnost, Sirok in velicasten vzgib. Toda
brezbriznost se ne sme spremeniti v to, da se obrnemo pro¢ od
dejanj in izkuSenj. Ne sme biti odpor, ki se porodi iz iz¢r-
panosti, gnusa in nejevolje, umik razocarane ali nasicene Ze-
lje, Cemernost na stran speljanega in nezadovoljenega egoiz-
ma, zavrnjenega od njegovih strastnih ciljev. Taki umiki se pri
nezrelih dusah neizogibno pojavijo in na nek nacin lahko
pomagajo pri napredovanju z odvracanjem od razvnete vi-
talne narave, ki jo Zenejo Zzelje, niso pa popolnost, v smeri
katere delujemo. Brezbriznost ali nepristranskost, ki ju mo-
ramo iskati, je spokojna vzvisenost napredne duse, ki je nad
stiki s stvarmi. Gleda jih in sprejema ali zavraca, a je ne gane
zavraCanje in ne prizadene sprejemanje. Zacenja se cutiti
blizu, sorodno, eno s tiho Bitjo in duhom, samoobstojeca in
locena od delovanj Narave, ki jih podpira in omogoca, del
spokojne Stvarnosti, ki presega gibanje in pocetje vesolja, ali
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pa je zlita z njo. Dosezek tega obdobja visokega preseganja je
dusni mir, ki ga ne prekinjajo in omajajo prijetni valcki ali
viharni valovi in razburkanosti svetovnega gibanja.

Ce lahko pridemo skozi ti dve stopnji notranjega spremi-
njanja, ne da bi se v kateri od njih zaustavili ali obti¢ali, nam
bo dovoljeno v vecjo bozansko ravnodusnost, ki je zmozna
duhovne gore¢nosti in umirjene radosti, ekstati¢no, vse razu-
mevajoco in vseposedujoco ravnodusnost izpopolnjene duse,
silnost, ter celo Sirino in polnost njenega bitja, ki zajema vse.
To je najvisje obdobje in prehod skozi njega poteka prek
veselja samoizro¢anja Bozanskemu in vesoljni Materi. Mo¢
potem ovenca sre¢no obvladovanje, mir se poglobi v bla-
zenost, posedovanje bozanskega Spokoja se poveli¢a in po-
stane podlaga za posedovanje bozanskega vzgiba. Toda Ce naj
pride do te vecje popolnosti, je treba dusino nepristransko
vzvisenost gledanja navzdol na tok oblik, osebnosti, vzgibov
in sil spremeniti in prilagoditi v nov obcutek moc¢nega in spo-
kojnega podrejanja ter mocnega in silnega predajanja. To
podrejanje ne bo veC privolitev zaradi vdajanja v usodo,
ampak veselo sprejemanje. Ne bo namre¢ obcutka trpljenja ali
prenasanja bremena ali kriza. Sestavljale ga bodo ljubezen,
radost in veselje samoizrocanja. To pa ne bo samo podreditev
bozanski Volji, ki jo zaznavamo, sprejemamo in ubogamo,
ampak bozanski Modrosti v Volji, ki jo prepoznamo, in
bozanski Ljubezni v njej, ki jo ¢utimo in ekstaticno pre-
nasamo, modrosti in ljubezni najvisjega Duha in nase Biti in
vsemu s ¢imer lahko doseZemo sre¢no in popolno zdruzitev.
Osamljena mo¢, mir in ti§ina so zadnji izraz modreceve filo-
zofske ravnodusnosti. Toda dusa se v svojem celostnem
izkustvu osvobodi tega samoustvarjenega polozaja, se poda v
morje najviSjega in vseobsegajoCega zanosa blazenosti
Vecnega, ki je brez zaCetka in brez konca. Potem smo nazad-
nje zmozni sprejemati vse stike z blazeno ravnodus$nostjo,
kajti v njih ¢utimo dotik neminljive Ljubezni in radosti,
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popolno sreco, ki se vedno skriva v srcu stvari. Dosezek tega
vrhunca v vesoljnem in ravnodu$nem navdusenju je dusina
radost in odpiranje vrat Blazenosti, ki je neskon¢na, Veselja,
ki presega vse razumevanje.

10. Ko je iz svojega uma pregnal Zelje in idejo po pose-
dovanju, obenem pa se popolnoma obvladal v svojem celo-
tnem bitju in zavesti, naj se jogi, sede¢ na samem in sam,
nenehno uri v zdruzitvi z Bitjo.

Toda navsezadnje ta joga ni nekaj, kar je lahko doseci, kot
kmalu zatem pove ArdZuna, kajti nemirni um je vedno nag-
njen k temu, da ga napadi zunanjih stvari potegnejo iz viSin
navzdol in zapade moc¢nemu vplivu Zalosti, strasti in neravno-
dusnosti. Zdi se, da zato Gita nadaljuje s tem, da nam poleg
svoje splosne metode spoznavanja in delovanja nudi tudi
poseben proces radzajogijske meditacije, uc¢inkovito metodo
urjenja, abhjasa, krepko sredstvo za dosego popolnega ob-
vladovanja uma in vseh njegovih dejavnosti.

11.-12. Trdno se mora usesti na ¢isto mesto, ki ni niti
previsoko niti prenizko, ga pokriti s kosom blaga, s srnino
kozo in s sveto travo, tam sedeti z osredoto¢enim umom, z
obvladovanjem delovanja umske zavesti in Cutil ter se

Wew W

uriti v jogi samopreciSCevanja.

13.-14. Telo mora drzati pokonci, z zravnanim vratom
in glavo, mirovati, obrniti pogled navznoter in ga usmeri-
ti med obrvi, umiriti mora um in biti brez vsakega strahu,
slediti prisegi brahmacarje, se povsem umsko obvladan
obrniti k Meni, trdno usidran v jogi in Mi biti popolnoma
predan.

15. Ko se jogi tako poglobi v jogo, z obvladovanjem
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uma vedno doseZe najvisji mir Nirvane, ki je utemeljen v
Meni.

V ta proces je jogi usmerjen, da se uri v nenehni zdruzeno-
sti z Bitjo, tako da ta postane njegova normalna zavest. /.../
vsa obvladana umskost mora biti predana Bozanskemu in
usmerjena k njemu, tako da bo nizja dejavnost zavesti zlita v
vi§jem miru. Saj je cilj, ki naj bi ga dosegel, tihi mir Nirvane.

Ta nirvanski mir se doseze takrat, ko popolnoma ob-
vladamo umsko zavest in jo osvobodimo Zelja ter taka ostaja
tiho v Biti /.../ Gre za znebitev stikov z boleino, locitev
poroke med umom in zalostjo, duhkha-samjoga-vijogam.
Neizpodbiten dobitek te neodtujljive blazenosti je joga,
bozanska zdruzitev. To je najvecji od vseh dosezkov in za-
kladov, ob katerem zbledijo vsi drugi. Zato je treba, dokler ni
blazenost nirvane zagotovljena kot trajna last, to jogo vaditi
odlo¢no, ne da bi tezavam ali neuspehom pred osvoboditvijo
dopustili kakr$no koli odvracanje.

Vendar pa posledica tega, dokler smo Se zivi, ni tak$na nir-
vana, ki odstrani vsako moznost delovanja v svetu in vsak
odnos z bitji v njem. Sprva se bo lahko zdelo, da bi moralo
tako biti. Kaksno nadaljnje delovanje ali odnos s svetom
zunanjih stikov in spremenljivih videzov je sploh §e mozno,
ko prenehajo vse zelje in strasti, ko umu ni ve¢ dovoljeno, da
se pojavlja v mislih, ko je postalo urjenje te tihe in samotne
joge pravilo? Brez dvoma ostaja jogi dolocen Cas Se vedno v
telesu, toda jama, gozd, vrh gore se sedaj zdijo najprimernej-
Se, edino mozno prizori§ée njegovega nadaljnjega zivljenja in
nenehna zamaknjenost samadhija njegovo edino veselje in
zaposlitev. Toda, kot prvo, Gita ne priporoca, da medtem ko
sledimo tej samotarski jogi, opustimo vsa dejanja.

16. Resni¢no, joga ni za tistega, ki prevec je ali prevec
spi, prav tako pa tudi ni za tistega, ki se odreka spanju in
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hrani, o, ArdZunaZ2.

17. Joga unici vsakrs$no Zalost pri tistem, pri katerem so
spanje in budnost, hrana, igra, naprezanje pri delu vsi jukta.

To se na splosno razlaga, kot da mora vse biti zmerno, ure-
jeno, opravljeno s pravo mero, kar je res lahko pravi pomen.
V vsakem primeru pa, ko dosezemo jogo, mora vse biti jukta
v drugacnem pomenu, v navadnem pomenu besede, kot jo
najdemo povsod v Giti. V vseh stanjih, v budnem stanju in
spanju, pri jedi, igri in delu, bo jogi v jogi z Bozanskim in vse
bo opravljal zase v zavesti Bozanskega, kot bit in kot Vse,
prav tako kot tisto, kar podpira in vsebuje njegovo lastno ziv-
lienje in dejanja. Zelje in ego, osebna volja in misljenje so
spodbude za delovanje samo v nizji naravi. Ko jogi izgubi ego
in postane Brahman, ko zivi v presezni in vesoljni zavesti in
to celd je, prihaja delovanje iz nje spontano, iz nje prihaja
sijajno spoznavanje, ki je vi§je kot umsko razmisljanje, priha-

2 [Z asketskimi metodami] /.../ ne boste opravili niCesar. Sebi samo ponujate
utvaro, da ste napredovali, toda nicesar niste opravili. Dokaz je ta, da ¢e prenehate s
svojimi asketskimi postopki, bo vse $e tr§e kot prej. Vse se mascevalno povrne. Odvi-
sno je od tega, emu pravite asketske metode. Ce gre za to, da ne popus¢amo zadovo-
ljevanju vseh svojih Zelja, potem to v resnici ni askeza, ampak zdrav razum. Gre za
nekaj drugega. Asketske metode so npr. ponavljajoce se postenje, prisiljevanje samega
sebe, prenasanje mraza /.../ skratka, da nekoliko mu¢imo svoje telo. To vam v resnici
rodi samo duhovni ponos in ni¢ drugega. S tem ne obvladate nicesar. To je mnogo laze.
In ljudje to po¢nejo, ker je zelo lahko, ker je preprosto. Postane zelo lahko prav zato,
ker je s tem nas ponos $e kar zadovoljen in se ni¢evost lahko napihne. Svoje asketske
vrline na veliko razkazujemo in se tako Stejemo kot skrajno pomembna oseba, to pa
nam pomaga prenaSati marsikaj.

Mnogo teze je mirno in potrpezljivo obvladati svoje nagone, jim preprecevati, da
se pojavljajo brez asketskih ukrepov. Mnogo teZe je biti nenavezan na stvari, ki jih
posedujete, kot ne imeti niesar. To je nekaj, kar je znano Ze stoletja. Mnogo vecjo
zmoznost zahteva nenavezanost na stvari, ki jih posedujemo, kot biti brez vsakega
imetja ali zmanjati svoje imetje na dosledno najmanj$o mero. Mnogo teze je. Ima
vecjo moralno vrednost. Preprosta naravnanost: ko nekaj dobite, sprejmite in uporab-
ljajte. Ko nekaj iz tega ali onega razloga izgubite, sprejmite, naj gre, in ne obzalujte. Ne
odklanjati, kadar pride, vedeti kako se prilagoditi in ne obzalovati, kadar gre.



200

ja mog, ki je drugacna in silnejsa, kot je osebna volja, da zanj
opravlja dejanja in obrodi sadove. Osebna dejavnost je prene-
hala in vse je bilo vzeto v Brahmana in vse je prevzelo Bozan-
sko, maji sannjasja karmani.

18. Kadar je vsa umska zavest popolnoma obvladana in
reSena hlepenja poZelenj, ostaja nemotena v Biti, se rece,
da je v jogi.

19. Negibna kot svetloba svetilke na brezvetrnem kraju
je obvladana zavest jogija, ki se uri v zdruzitvi z Bitjo.

20. Tisto, v ¢emer z urjenjem joge utihne in se umiri
um, tisto, v ¢emer Bit vidi Bit v Biti [ne videno narobe,
zgreSeno ali delno, kot nam jo prevaja um in nam jo pred-
stavi ego, ampak kot jo samozazna Bit], in dusa je zado-
voljna.

21. Tisto, v ¢emer dusa spozna svojo pravo in nenava-
dno blaZenost, tisto, kar zaznava razum in kar je onkraj
Cutil, tisto, v Cemer je utrjena, ne more ve¢ odpasti od
duhovne resnice svojega bivanja.

22. Tisto, na kar gleda, potem ko ga je dosegla, kot na
najvisji dosezek, tisto, v ¢emer usidrane ne moti najsi-
lovitej$i napad umske Zalosti.

/.../ dusa je zadovoljna in pozna svojo pravo in prekomer-
no blazenost, ne tak$no umirjeno sreco, ki je del uma in Cutil,
ampak notranjo in €isto sreco, v kateri je varna pred umskimi
zmeSnjavami in se ne more ve¢ odvrniti od duhovne resnice
svojega bitja. Niti najognjevitej$i napad umske zalosti je ne
more zmotiti. Umska Zalost namre¢ pride k nam od zunaj, je
odziv na zunanje stike, to pa je notranja, samoobstojeca sreca
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tistih, ki ne sprejemajo ve¢ suzenjstva spremenljivih umskih
odzivov na zunanje dotike.

23. To odreSenost povezanosti z bole¢ino in Zalostjo naj
bi poznali pod imenom joga. To jogo je treba nenehno uriti
s srcem, Ki je reseno potrtosti.

Na tezavni in ozki poti joge je tezko doseci in ohranjati
tak$no vero in vztrajnost tako zaradi nepotrpezljivosti srca in
uma kot zaradi gorece, a obotavljive volje nase radzasicne na-
rave. Clovekova vitalna narava je zmeraj laéna sadov svojega
dela, in e kaze, da ji bodo sadovi za dolgo ¢asa odreceni ali
odtegnjeni, izgubi vero v ideal in v vodstvo. Saj njegov um
vedno presoja po videzih, ker je to prva ukoreninjena navada
razuma, v katero tako pretirano zaupa. Ni¢ nam ni lazjega, kot
da v svojih srcih obtozimo Boga, kadar dolgo trpimo ali se
opotekamo v temi, ali pa se odrekamo idealu, ki smo si ga
postavili predse. ReCemo namrec: "Zaupal sem Najvisjemu,
pa me je zavedel v trpljenje, grehe in zmote." Ali pa: "Celo
svoje zivljenje sem sledil ideji, ki ji groba dejstva izku$nje
nasprotujejo in oporekajo. Bolje bi storil, ¢e bi ravnal tako kot
drugi, ki sprejemajo svoje omejitve, ter hodil po trdnih tleh
obicajnega zivljenja." V taksnih trenutkih, ki so vcasih zelo
pogosti in dolgotrajni, pozabimo na vsa visja izkustva in srce
se osredotoCi na svoje lastne grenkosti. V takSnih temnih pre-
hodih je mogoce za vedno pasti ali pa se odvrniti od
bozanskega dela.

Ce je kdo hodil dolgo in potrpezljivo po poti, bo vera nje-
govega srca obstala kljub najhujSim nasprotnim pritiskom.
Tudi ¢e je prikrita ali navidezno premagana, bo nasla prvo
priloznost, da ponovno vznikne na plan. Kajti vzdrzuje jo
nekaj visjega kot je srce ali razum, ne glede na najhujsa
opotekanja in prek vseh dolgotrajnih neuspehov. Toda cel6 za
izkuSenega sadhaka prinasajo takSna nihanja in zamracitve pri
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njegovem napredovanju zakasnitve, za novinca pa so izredno
nevarne. Zato je Ze od zacetka treba razumeti in sprejeti teza-
ve poti in Cutiti potrebo po veri, ki se razumu sicer lahko zdi
slepa, pa je vendarle modrejSa od razmisljajoCega razuma.
Kajti ta vera je podpora od zgoraj. Je sijajna senca, ki jo mece
skrivna lu¢, ki presega razum in njegove podatke. Je srce
skritega znanja, ki ni na milost in nemilost prepus¢eno nepo-
srednim videzom. Nasa vztrajna vera bo opravi¢ena v svojih
dejanjih ter kon¢no poveli¢ana in preobrazena v samorazode-
tje bozanskega spoznanja. Vedno se moramo oklepati zapove-
di Gite: "Jogo je treba nenehno uriti s srcem, ki je reSeno potr-
tosti." Dvomecemu razumu moramo nenehno ponavljati
Mojstrovo obljubo: "Zagotovo te bom odresil greha in zla.
Nikar ne zaluj!" Nazadnje bo nihanje vere prenehalo, kajti
ugledali bomo njegov obraz in nenehno cutili bozansko
Prisotnost.

24.-25. S tem da brez izjeme opustimo vse Zelje, ki jih
poraja Zeljna volja, in z umom obvladamo vsa ¢ute, tako
da ne bodo begali na vse strani, se moramo postopno
umakniti v mir, tako da s stanovitnostjo obvladamo bud-
dhi, s tem pa, da smo um osredotocili na Bit, naj ne bi mi-
slili na nic.

26. Nemirni in omahljivi um odtava zaradi ¢esar koli.
Treba mu je to prepreciti in ga spet podrediti Biti.

27. Ko je um resno umirjen, se na jogija zgrne najvisja
brezmadeZna, mirna blaZenost duse, ki je postala Brah-
man.

28. Osvobojen madeZev strasti in nenehno zatopljen v
jogi, jogi zlahka in sre¢no uziva stik z Brahmanom, kar je
brezmejna blaZenost.
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Tu je glavni poudarek na utiSanju Custvenega uma, uma
zelja in Cutov, ki so sprejemniki zunanjih drazljajev in se jim
odzivajo z nasimi obiCajnimi Custvenimi odzivi. Toda celd
umsko miSljenje je treba utiSati v tiSini samoobstojeCega
bivanja. Najprej je treba popolnoma, brez izjeme in preostan-
ka opustiti vse zelje, ki se porajajo iz Zeljne volje, Cute pa je
treba zadrzevati z umom tako, da po svojih obicajnih
zmeSanih in nemirnih navadah ne bodo begali na vse strani.
Zatem pa je treba z buddhijem obvladati um in ga potegniti
navznoter. S tem da drzimo buddhi nepremicen, je treba
pocasi prenehati z umsko dejavnostjo, ko pa utrdimo um v
vi§ji biti, naj ne bi razmisljali o ni¢emer ve¢. Kadar koli se
nemirni um prerine v ospredje, ga je treba obvladati in pod-
rediti Biti. Ko resno utiSa um, se na jogija zlije najvisja brez-
madezna, mirna blazenost duse, ki je postala Brahman.

29. Clovek, katerega bit je v jogi, vidi Bit v vseh bitjih
in vsa bitja v Biti. Na vse gleda enako.

Bit je nase samoobstojece bitje. Ne omejuje je nase osebno
bivanje. Enaka je v vseh bivanjih: prodorna, do vsega enaka,
s svojo neskoncénostjo podpira celotno vesoljno dogajanje,
vendar ni omejena s tistim, kar je kon¢no, nespremenljiva je s
spremembami Narave in osebnosti.

Toda ¢e sploh biva v spremenljivosti Ksare, ali ne obstaja
nevarnost, da bo ob rezultate te zahtevne joge, s tem da izgu-
bi Bit in spet pade v um, da ga bo Bozansko izgubilo in svet
pridobil, da bo on izgubil Bozansko in namesto njega spet
dobil ego in nizjo naravo? Ne, pravi Gita /.../

30. Kdor Me vidi vsepovsod in vidi v Meni vse, zanj
nisem izgubljen in on ni izgubljen Zame.

Kajti ta mir nirvane, Ceprav pridobljen prek Aksare, je
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utemeljen v bivanju PuruSotame, matsamstham, in ¢e se to
raz§iri, se v svetu bitij razsiri tudi Bozansko, brahman, ki,
Ceprav ga presega, ni ujet v lastno preseznost. Na vse stvari je
treba gledati, kot da so On, in popolnoma ziveti ter delovati v
taksnem gledanju. To je popolni sad joge.

Toda ¢emu delovati? Ali ni varneje sedeti v svoji osam-
ljenosti in gledati v svet, ¢e hocete, ga videti v Brahmanu, v
Bozanskem, ne da bi v njem sodelovali, ne da bi se v njem
gibali, niti v njem Zziveli niti delovali, ampak ostajali navadno
v notranjem samadhiju? Ali naj ne bi bil to zakon, pravilo,
dharma tega najvi§jega duhovnega stanja? Spet ne! Za
osvobojenega jogija ni drugega zakona, pravila, dharme kot
preprosto to, da zivi v Bozanskem, ljubi Bozansko in je eno z
vsemi bitji. Njegova svoboda je popolna, ne pa pogojna, je
samoobstojeca in ni odvisna od kakrSnega koli pravila obna-
Sanja, zivljenjskega zakona ali kakr$nih koli omejitev. Ni¢ vec
ne potrebuje procesa joge, ker je sedaj nenehno v jogi.

31. Naj jogi, ki se je ustalil v enosti in Me ljubi v vseh
bitjih, Zivi in deluje kakor koli, Zivi in deluje v Meni3.

Brahmanski mir pri osvobojeni dusi je temelj. Gospodovo
Siroko, svobodno, ravnodusno, svetovno delovanje v osvobo
jeni naravi sije mo¢, ki izhaja iz tega miru. To dvoje omogoci

3 Duhovno videnje Boga in sveta ni samo ideativno niti ne pretezno ali prvenstveno
ideativno. Gre za neposredno izkustvo in tako resni¢no, Zivo, blizu, trajno, u¢inkovito,
intimno, kot je za um njegovo ¢utno videnje in obcutenje podob, predmetov in oseb.
Samo fizi¢ni um misli o0 Bogu in duhu kot o abstraktnem pojmu, ki si ga ne more pred-
Duh vidi duha, poboZzanstvena zavest vidi Boga prav tako neposredno ali neposredneje,
tako intimno in intimneje, kot telesna zavest vidi snov. Ona vidi, ¢uti, misli, zaznava
Bozansko. Saj se duhovni zavesti kaZe vse pojavno bivanje kot svet duha, ne pa kot svet
snovi, ne kot svet zivljenja in tudi ne kot svet uma. Vse te druge stvari so zanj samo
misel Boga, sila Boga, oblika Boga. To je tisto, na kar misli Gita z zivljenjem in delo-
vanjem v Vasudevi, maji vartate. Duhovna zavest se zaveda Bozanstva s tistim tesnim
spoznanjem prek poistenja, ki je mnogo bolj resni¢no kot katera koli zaznava mi§ljene-
ga ali katero koli ¢utno izkustvo ¢utnega.
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spojiti bozansko delovanje in spoznavanje Boga.

Ljubezen poduhovljenega sveta, spremenjenega iz Cutnega
dozivljanja v dusno dozivljanje, temelji na ljubezni do Boga.
V tej ljubezni pa ni tveganja in napak. Za odmik od nizje nar-
ave sta lahko veckrat potrebna strah in gnus, saj v resnici gre
za strah in gnus nasega lastnega ega, ki se odseva v svetu.
Toda videti Boga v svetu pomeni, ne se bati ni¢esar, pomeni,
zajeti vse v bozjem bitju. Videti vse kot Bozansko pomeni, da
ne sovrazimo niCesar in da se nam ni¢ ne studi, ampak ljubi-
mo Boga v svetu in svet v Bogu /.../

Kot vedno tudi tu vnese Gita kot vrhunec joge bhakti:
sarva-bhutasthitam jo mam bhadzati ekatvam asthitah. Sko-
rajda bi lahko rekli, da to povzema celoten rezultat Gitinega
nauka: kdor koli ljubi Boga v vsem in je njegova dusa uteme-
ljena na bozanski enosti, zivi in deluje v Bogu, naj zivi in
deluje kakor koli.

Biti eno z Bogom, eno z vsemi bitji, vsepovsod uresnice-
vati ve¢no bozansko enost in k tej enosti pritegovati ljudi
predstavlja zakon Zivljenja, ki izhaja iz Gitinega nauka. Ni¢
ne more biti vecjega, SirSega in globljega. Ni mogoce postavi-
ti ve¢jega in liberalnejSega pravila bozanskega delovanja, kot
da, potem ko smo se osvobodili in zivimo v tej enosti, poma-
gamo Clovestvu na poti, ki vodi do nje, medtem pa oprav-
ljamo vsa dela za Boga in hkrati ljudem pomagamo, da z
veseljem in odobravanjem opravljajo dela, za katera so pokli-
cani, kritsnakarmakrit sarva karmani dzosajan. Ta svoboda in
enost sta skriti cilj nase Cloveske narave in koncna volja
bivanja rase. To je tisto, k cemur se mora ¢lovestvo zateci za
sreco, ki jo vse sedaj zaman i$¢e ko bodo ljudje enkrat dvig-
nili svoje o¢i in srca, da bi videli Bozansko v sebi in okrog
sebe, v vsem in vsepovsod, sarvesu sarvatra, in se naucili, da
zivijo v njem, medtem ko je nizja narava locenosti samo zid
jece, ki jo morajo podreti, ali v najboljSem primeru otroska
Sola, ki jo je treba prerasti, da bodo odrasli v naravi in bodo
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svobodni v duhu. Smisel osvoboditve in skrivnost popolnosti
je v tem, da iz sebe naredimo Boga zgoraj, Boga v ¢loveku in
Boga v svetu.

32. ArdZuna, kdor ravnodusno vidi vse v podobi Biti,
najsi gre za Zalost ali sreco, je zame najvecji jogi.

S tem Se zdale¢ ni misljeno, da bo sam moral pasti iz
duhovne blazenosti in spet cutiti posvetno nezadovoljstvo
celo v zalosti drugih, ampak da bo v drugih videl igro dvoj-
nosti, ki jo je sam zapustil in presegel. Se vedno bo videl vse
kot samega sebe in svojo bit v vsem, Boga v vsem in ne bodo
ga zmotili ali zbegali videzi teh stvari. Ganili ga bodo samo
zato, da bo pomagal in zdravil, deloval za dobro vseh bitij,
vodil ljudi k duhovni blazenosti, deloval za napredovanje
sveta proti Bogu. Zivel bo bozansko Zivljenje, kolikor so mu
odmerjeni dnevi na zemlji. Ljubitelj Boga, ki lahko to stori,
lahko tako objame vse v Bogu, lahko spokojno gleda na nizjo
naravo in delovanje Maje treh Gun in lahko deluje v njih in
nanje brez zmede, padca ali motnje, z visave in moc¢i duhovne
enosti. Svobodnega v Sirini bozjega zrenja, blagega, velikega
in sijajnega v moc¢i bozje narave, ga lahko po pravici proglasi-
mo za velikega jogija. Ta je v resnici premagal stvarstvo, dzi-
tah sargah.

Ardzuna je rekel:

33. Zdi se mi, da joga, o kateri pravi§, da ima znacaj
ravnodusnosti, zaradi nemirnosti (uma) ne stoji na trdnih
temeljih, 0o, Madhusudana.

34. Um je resni¢no nemiren, o, Kris$na. Zivahen je,
mocan in tezko ga je upogniti. Mislim, da ga je tako tezko
obvladati kot veter.
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Blazeni Gospod je rekel:

35. Nedvomno, 0, mogo¢no oboroZeni, je um nemiren in
ga je zelo tezko obvladati, toda s stalnim urjenjem in ne-
navezanostjo ga je mogoce pokoriti, o, Kaunteja“.

36. Mislim, da je nekomu, ki se ne obvladuje, tezko
doseci jogo. Kdor pa je samoobvladan, jo doseZe s primer-
no usmerjenim prizadevanjem.

Saj so naSa celotna narava in njeno okolje, vsa nasa oseb-
na in nasa vesoljna bit polni navad in vplivov, ki nasprotuje-
jo> duhovni preroditvi in delujejo proti iskrenosti naSega
prizadevanja. Na nek na¢in nismo ni¢ drugega kot sestavljena
masa umskih, zivénih in fizi¢nih navad, ki jih povezuje nekaj
vladajocih idej, Zelja in asociacij — nekakSen amalgam zelo
majhnih ponavljajocih se sil z nekaj redkimi vecjimi vibraci-
jami /.../ Najprej je potrebno odpraviti osrednjo umsko vero in
zrenje, ki osredotoCata um na razvijanje, zadovoljevanje in
zanimanje po starem povnanjenem redu. Nujno je treba zame-

4 Cloveski um je kot javni prostor odprt na vse strani, na ta javni prostor pa stvari
prihajajo in odhajajo, se sreCujejo iz raznih smeri. Nekatere se tam ustavijo, toda te niso
vedno najboljse. Doseci nadzor nad to mnozico, je najtezje. Poskusite obvladati misel,
ki pride v vas$ um, pa boste videli. Preprosto boste videli, kako zelo pazljivi morate biti,
kot strazar, s iroko odprtimi o¢mi uma, obenem pa jasno razlikovati ideje, ki se sklada-
jo z vadimi teznjami, in tiste, ki se ne. In vsak trenutek morate skrbeti za red na tem
javnem prostoru, kjer se srecujejo ceste z vseh strani, tako da mimoido¢i ne bodo vdrli
vanj. To je veliko delo. Ne pozabite tudi, da kljub vestnemu prizadevanju ne boste dose-
gli konca teh tezav niti v enem dnevu, niti v enem mescu in niti v enem letu. Ko zacnete,
morate zaceti z neomajno potrpezljivostjo. Reci si je treba: "Celo Ce se zahteva petdeset
let, celd Ce je treba sto let, celd Ce je treba ved Zivljenj, bom dosegel, kar ho¢em doseci."

Ko ste se glede tega enkrat odlo¢ili, ko se popolnoma zavedate, kako je s temi rec-
mi in da je cilj vreden tezav stalnega in potrpezljivega prizadevanja, lahko za¢nete. Sicer
boste ez nekaj asa obnemogli. Obupali boste in si rekli: "Oh! Zelo tezko je. Delam,
vendar se vracam na staro. Spet naredim in spet je vse izgubljeno, pa spet naredim in
ponovno je vse izgubljeno /.../ Kaj torej? Kdaj bom dosegel cilj?" Treba je biti neizmer-
no potrpezljiv. Delo je lahko izgubljeno stokrat, pa ga boste opravili stoprvi¢. Lahko je
izgubljeno tisockrat, pa ga boste ponovili tiso¢ prvi¢, dokler kon¢no ne bo ve¢
izgubljeno.



208

njati to povrsinsko naravnanost za globljo vero in zrenje, ki
vidita samo BoZansko in iS¢eta samo Bozansko. Naslednje je,
da prisilimo nase celotno bitje, da spostuje to novo vero in
vecje zrenje. Vsa naSa narava se mora v celoti in v vsakem tre-
nutku predati tistemu, kar se neprerojenemu ¢utnemu umu zdi
Se mnogo bolj neresni¢no kot snovni svet s svojimi predmeti.
Nase celotno bitje (dusa, um, cutila, srce, volja, zivljenje in
telo) mora posvetiti vse svoje energije v takem obsegu in na
tak nacin, da bo postalo primerna posoda Bozanskega. To ni
lahka naloga, kajti vse v svetu sledi utrjeni navadi, ki mu jeza-
konitost, in se upira vsakr$ni koreniti spremembi. Nobena
sprememba pa ne more biti bolj korenita, kot je preobrat, ki se
ga poskusa izvesti v celostni jogi. Vsako stvar v nas je treba

nenehno klicati nazaj k osrednji veri, volji in zrenju. Treba se

5V sebi najdemo precej majhnih skritih plasti, malih stvari, ki jih na za¢etku nismo
opazili. Podamo se v neko vrsto notranjega lova, lovimo po majhnih temnih kotih in si
pravimo: "Kaj, takSen sem? Kaj taksnega je bilo v meni! Taks$ne nizke stvari gojim!" —
vcasih tako umazane, tako nizkotne, tako odurne! Kako ¢udovito, ko smo enkrat to
odkrili! Nanje usmerimo lu¢ in izginejo ni¢ ve¢ ne boste imeli tak$nih reakcij, ki so vas
prej tako razzalostile, da ste si rekli: "Oh! Nikoli ne bom prisel prek tega!" Vzemimo za
primer, da ste se odlo¢ili nekaj zelo preprostega (navidezno preprostega): "Nikoli ve¢ se
ne bom zlagal." Nenadoma ne da bi se zavedli, zakaj in kako, pa se prikaze na svetlo laz,
kar sama, in opazite jo Sele, ko ste jo izrekli: "Toda to, kar sem pravkar povedal, ni prav.
Hotel sem re¢i nekaj drugega." Tako is¢ete in iSCete /.../ "Kako se je to zgodilo? Kako
da sem tako mislil in tako govoril? Kdo je v meni govoril, kdo me je potisnil v to?* /.../
Lahko si vse povsem zadovoljivo razloZite in redete: "Prislo je od zunaj" ali " Slo je za
trenutek nepazljivosti" in ni¢ ve¢ ne razmisljate o tem. Naslednji¢ pa se spet zacne.
Namesto tega is¢ite: "Kaj bi bil lahko motiv nekoga, ki laze? /.../ " in vztrajajte, vztra-
jajte in nenadoma boste v skritem vogalcku odkrili nekaj, kar se hoce upraviciti, se
izpostaviti ali uveljaviti glede na lastno gledanje (ni pomembno kaj, vzrokov je nesteto),
se pokazati nekoliko drugac¢no od tega, kar je, tako da bi ljudje imeli druga¢no mnenje
o vas in vas imeli za zelo pomembnega /.../ To je bilo tisto, kar je v vas govorilo, ne vasa
dejavna zavest, ampak tisto, kar je bilo tam in od zadaj potisnilo vaso zavest. Kadar niste
povsem pazljivi, uporabi vasa usta, vas jezik in tam ste! Pojavi se laz. Navedla sem vam
en primer, ¢eprav jih je nesteto. In skrajno zanimiv je. Na takSen nacin v sebi to odkri-
jemo in si iskreno re¢emo: "Spremeniti se moram." Ugotovimo, da smo dobili nekaksno
notranjo jasnovidnost, postopoma se zavemo, kaj se dogaja v drugih, zato namesto da bi
se razvneli, ko niso povsem taksni, kot bi jih radi videli, pri¢enjamo razumeti, kako se
vse dogaja, kako je to, da je nekdo "takSen", kako nastajajo reakcije /.../ Potem ko vemo
kako je, se smejemo. Ni¢ ve¢ ne sodimo strogo, svojo tezavo ali tezavo drugih, pri komer
se pa¢ pojavi, zrtvujemo bozanski Zavesti in jo prosimo za preobrazbo.
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je spomniti vsake misli in pobude v jeziku UpaniSad: “Tisto je
bozanski Brahman in ne to tu, kar ljudje obozujejo.”

Ardzuna je rekel:

37. KakSen je konec tistega, ki se loti joge z vero, a se ne
more obvladovati in mu um uhaja od nje ter ne uspe dose-
¢i popolnosti joge?

38. O, mogocni, ali ne izgubi tako svojega Zivljenja kot
tudi brahmicne zavesti, po kateri tezi, in ker ne uspe v
nobenem, izgine kot razblinjajoci se oblak?

39. Prosim, popolnoma mi razzZeni ta dvom, o, KriSna,
kajti ni ga drugega razen tebe, ki bi lahko unicil ta dvom.

Blazeni Gospod je rekel:
40. O, Partha, ta ni unicen niti v tem Zivljenju niti ka-
sneje. Za tistega, ki dela dobro, o, ljubljeni, ni gorja.

41. Ko pride v svetove pravi¢nikov in tam biva neSteto
let, se bo tisti, ki je odpadel od joge, ponovno rodil v hisi
¢istih in slavnih.

42. Lahko pa se rodi v druzini modrih jogijev. Tako
rojstvo se v tem svetu res tezko doseze.

43. Tam, o, radost Kurujevcev, obnovi buddhi¢no nag-
njenje, ki ga je izoblikoval v svojem prejSnjem Zivljenju,
in z njim si ponovno prizadeva za popolnost.

44. Po zaslugi urjenja v preteklosti ga nezadrzno Zene
naprej. Iskalec jogijskega spoznanja preseZe celo domet
Ved in UpaniSad.
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45. Jogi, ki si vestno prizadeva, je o€iS¢en grehov in se
je izpopolnil skozi mnoga rojstva, doseZe najvisji cilj.

46. Jogi je vedji kot asket, vecji je kot ljudje spoznanja,
velji kot ljudje dejanj. Postani takSen jogi, o, ArdZuna!

/...l jogi [je tisti], ki is¢e in z delovanjem, spoznavanjem,
askezo ali na kakrSen koli nac¢in doseze ne le duhovno spo-
znanje, mo¢ ali kar koli drugega zaradi tega samega, ampak
samo zdruzitev z Bogom. V tem je namre¢ vsebovano vse
drugo in v tem je povzdignjeno nadse v bozanski smisel. Toda
celd med jogiji je bhakta najvedji.

47. Med vsemi jogiji Stejem kot najbolj zdruZenega z
Menoj v jogi tistega, ki se Mi je predal z vso svojo notra-
njo bitjo, Me ljubi in veruje Vame.

To je zakljucna beseda prvih Sestih poglavij, ki vsebuje
jedro vseh ostalih, tistega, kar je ostalo nepovedano in ni
nikjer v celoti povedano. Vedno je bila to in v neki meri Se
naprej ostaja uganka in skrivnost, rahasjam, najvisja duhovna
uganka in bozanska skrivnost.

[Sedaj se torej lahko ustavimo, da razmislimo, kako dale¢
je prvih Sest poglavij pripeljalo] do odgovora na izvirno
vprasanje, ki ga je Gita nacela. Samemu vprasanju (koristno
bi bilo znova pripomniti) ni nujno potrebno naceti celotne
narave bivanja in zamenjave navadnega za duhovno zivljenje.
S problemom bi se lahko ukvarjalo na pragmaticni ali eti¢ni
osnovi, ali pa z razumskega ali namisljenega izhodisca, lahko
pa tudi z obravnavo obeh hkrati. To bi bila dejansko nasa
sodobna metoda za reSevanje tezave /.../ Gita spozna, da to
izhodis¢e ne bi omogocalo absolutne, ampak samo neposre-
dno prakti¢no resitev, potem pa, ko ponudi Ardzuni iz naj-
vi§jih idealov te dobe prav tak$no prakti¢no resitev, ki je ni
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razpolozen sprejeti in je oCitno tudi ni pripravljen sprejeti, se
napoti k popolnoma druga¢nemu izhodis¢u in k popolnoma
drugacnemu odgovoru.

Gitina resitev je v tem, da se povzpnemo nad svoje naravno
bivanje in navadni um, nad nase razumske in eti¢ne tezave v
drugacno zavest z drugacno zakonitostjo bivanja in zato z
drugacnim izhodis¢em nasega delovanja, v kateri odpadejo
dvojnosti in delovanje ni vec nase ter v kateri zaradi tega pre-
sezemo obcutek osebne kreposti in osebnega greha, kjer
vesoljni, brezosebni, bozanski duh prek nas doseze svoj cilj v
svetu, kjer se zaradi bozanskega rojstva spremenimo v bitje
tega Bitja, zavest te Zavesti, mo¢ te Moci, blaZenost te
BlaZenosti, in ker ne zivimo ve¢ v svoji niZji naravi, nimamo
sami niCesar opraviti, ni nobenega osebnega cilja, ki bi mu
lahko sledili. Ce sploh delujemo (to pa je edini resni¢ni pro-
blem in tezava, ki ostaja), opravljamo samo bozanska dela, pri
katerih je naSa zunanja narava le pasivno orodje in ni vec
vzrok ter nas ni¢ ve¢ ne oskrbuje z motivi. Motivacijska mo¢
je nad nami v volji Mojstra nasih dejanj. To je resitev, ki nam
jo Gita predstavi kot pravo resitev, ker se vraca k pravi resni-
ci nadega bivanja. Ziveti skladno s pravo resnico nasega
bivanja pa je o€itno najvisja resitev in edina popolnoma prava
reSitev problemov naSega bivanja /.../ To vi§jo resnico lahko
spoznamo samo tako, da jo zivimo, se pravi, da se z jogo
podamo onkraj umske v duhovno izkusnjo. Saj je tisto, kar
nazadnje mislimo z jogo, zivljenje na osnovi duhovne izkus-
nje, dokler ne prenehamo biti um in postanemo duh, dokler,
osvobojeni nepopolnosti nase sedanje narave, nismo sposob-
ni ziveti v celoti v svojem pravem in bozanskem bitju.

Ta prenos sredi$¢a nasega bitja navzgor in iz tega izhaja-
joca preobrazba nasega celotnega bivanja in zavesti, ki ima za
posledico spremembo v celotnem duhu in motivu nasega de-
lovanja, pri cemer ostaja delovanje po svojem videzu povsem
enako, tvori jedro Gitine karmajoge. Lahko bi rekli, da je
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jedro njenega sporocila tak$no: spremeni svoje bitje, prerodi
se v duha in z novim rojstvom nadaljuj s svojim delovanjem,
ki ti ga je dolocil Duh v notranjosti. Ali pa drugace, z globljim
duhovnim poudarkom: opravi delo, ki ga moras opraviti tu kot
pripomocek za notranjo duhovno preroditev, bozansko rojst-
vo, in ko postane§ bozanski, Se vedno opravljaj bozansko
dejavnost kot orodje Bozanskega za vodenje ljudstev. Zaradi
tega sta tu dve stvari, ki ju je treba jasno postaviti in jasno
dojeti: pot do spremembe, do tega prenosa navzgor, novo
rojstvo ter naravo delovanja ali bolje duha, v katerem je treba
delovati /.../

Izhajali bomo iz temeljev, da danasnje notranje ¢lovekovo
zivljenje, odvisno kot je od vitalne in fizicne narave in
povelicano nad njo samo z omejeno igro umske energije, ni
celota njegovega moznega bivanja niti ne celota njegovega
sedanjega dejanskega bivanja. V njem je skrita Bit, njegova
sedanja narava pa je le njen zunanji videz ali delna dinamic¢na
posledica. Kot kaze, Gita vseskozi priznava njeno dinamic¢no
resni¢nost in ne sprejema strozjega gledanja skrajnih vedan-
tincev, da gre samo za videz, za gledanje, ki pri samih koreni-
nah prizadene vsako delo ali dejavnost. Njen nacin oblikova-
nja te sestavine svoje filozofske misli (lahko bi bilo to izpe-
ljano drugace) je ta, da sprejme sankhjino razlikovanje med
Duso in Naravo, med mocjo, ki spoznava, podpira in obvesca,
na eni strani ter mocjo, ki dela, deluje, zagotavlja vse razlicice
orodja, posrednika in postopka na drugi strani. Razlika je le v
tem, da vzame svobodno, nespremenljivo Duso sankhje, jo
imenuje z vedantskim jezikom kot edino nespremenljivo Bit
ali Brahmana ter jo razlikuje od druge duse, ki je vpletena v
Naravo, nasega spremenljivega in dinami¢nega bitja, mno-
gotere duse stvari, temelja razli¢ic in osebnosti. Toda kako
poteka to delovanje Narave?

Obstaja kot mo¢ procesa, Prakriti, ki je medsebojna igra
treh lastnosti, Gun. In kaj je posrednik? To je zamotan sistem
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bivanja, nastal s stopnjevanim razvojem Prakritinih orodij, ki
jih lahko take, kot odsevajo v dusinem dozivljanju svojih
dejavnosti,drugega za drugim imenujemo razum in ego, um,
Cuti in elementi snovne energije, ki so temelj njenih oblik. So
mehanini, sestavljeni stroj Narave, jantra. Po nasem sodob-
nem nacinu gledanja lahko recemo, da vse vsebuje snovna
energija in se vsi v njej razodevajo, ko se dusa v Naravi zave
same sebe s pomocjo navzgor usmerjenega razvoja vsakega
orodja, toda v nasprotnem vrstnem redu, kot smo ga navedli:
najprej snov, potem obcutki, um in nato razum, nazadnje pa
duhovna zavest. Razum, ki je sprva zaposlen samo z delova-
njem Narave, lahko potem odkrije njihov kon¢ni znacaj, jih
lahko vidi samo kot igro treh Gun, v katero je zapletena dusa,
in lahko razlocuje med duso in temi dejanji. Potem dobi dusa
moznost, da se odplete ter se vrne nazaj k svoji prvotni svo-
bodi in nespremenljivemu bivanju. V vedantskem jeziku vidi
duha, bit. Preneha se istiti z orodji in dejavnostmi narave, z
njenim nastajanjem. Poisti se s svojo pravo Bitjo in bivanjem
ter obnovi svojo nespremenljivo duhovno samobivanje. Kot
pravi Gita, lahko iz tega duhovnega samobivanja svobodno in
kot gospodar svojega bivanja, ISvara, podpira dejanja svojega
nastajanja.

Ce gledamo samo psiholoska dejstva, na katerih je uteme-
ljeno to filozofsko razlo¢evanje — filozofija je samo nacin, po
katerem si psiholoska in fizicna dejstva bivanja in njihova
morebitna razmerja do kakrSne koli kon¢ne resni¢nosti
razumsko formuliramo glede na njihov bistveni pomen —,
lahko recemo, da lahko zivimo dve zivljenji: zivljenje duse, ki
je potopljena v delovanje svoje dejavne narave, se isti z nje-
nimi psiholoskimi in fizi¢nimi orodji, je z njimi omejena,
vezana s svojo osebnostjo, podrejena Naravi, in Zzivljenje
Duha, ki je nad temi stvarmi, Siroko, neosebno, vesoljno, svo-
bodno, neomejeno, presezno, ki z neskon¢no ravnodusnostjo
podpira svoje naravno bivanje in delovanje, vendar ju s svojo
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svobodo in neskoncnostjo presega. Lahko zivimo v tem, kar
je sedaj naSe naravno bivanje, ali pa v svojem vecjem in
duhovnem bitju. To je prva velika razlika, na kateri je uteme-
ljena Gitina karmajoga.

Celotno vprasanje in celotna metoda torej pocivata na os-
voboditvi duse od omejitev nasega sedanjega naravnega bitja.
V naSem naravnem zivljenju je prvo prevladujoce dejstvo
nasa podrejenost oblikam snovne Narave, zunanji stiki s
stvarmi. Te se naSemu Zzivljenju predstavljajo prek cutil in
zivljenje se jim prek cutil takoj odzove in se z njimi ukvarja,
zeli, se naveze, iSCe rezultate. Um uboga to dejavnost Cutil z
vsemi notranjimi obcutki, z odzivi, ¢ustvi, z navadami zazna-
vanja, z misljenjem in obc¢utenjem. Tudi razum, ki ga zanese
um, popusti takSnemu ¢utnemu zivljenju, zivljenju, v katerem
je notranje bitje podrejeno zunanjostim stvari, in se ne more
niti za trenutek povzpeti nad ali stopiti iz kroga svojega delo-
vanja na nas in iz svojih psiholoskih vplivov in reakcij v nas.
Prek njih ne more zato, ker je tu nacelo ega, s katerim razum
razloCuje vsoto vseh delovanj Narave na um, voljo, Cute, telo
od njenih delovanj na druge ume, volje, Zivéne organizme,
telesa. Zivljenje pa za nas pomeni samo naéin, kako Narava
vpliva na na$ ego, in nacin, na katerega se ego odziva njenim
dotikom. Ne vemo nicesar drugega, zdi se, da nismo nicesar
drugega. Dusa sama po sebi se zdi samo loena masa uma,
volje, Custvenih in zivénih sprejemov in odzivov. Svoj ego
lahko razsirimo, se poistimo z druzino, klanom, razredom,
drzavo, narodom, cel6 z vsem ¢loveStvom, toda v vseh teh
preoblekah ego Se vedno ostane korenina nasih dejanj. S tem
SirSim ukvarjanjem z zunanjimi stvarmi najde samo S§irSo
zadovoljitev svojega loCenega bivanja.

Kar v nas deluje, je Se vedno volja naravnega bitja, ki i8¢e
stike z zunanjim svetom, da bi zadovoljilo razne razvojne
stopnje svoje osebnosti. Volja pri tem iskanju pa je vedno
volja Zelja, strasti in navezanosti na nasa dejanja in njihove
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rezultate, volja Narave v nas. Nasa osebna volja, reemo, toda
nasa ego-osebnost je stvarstvo Narave in ni, prav tako pa ne
more biti nasa svobodna bit, nase neodvisno bitje. Vse je delo-
vanje modusov Narave. Lahko gre za tamasi¢no delovanje. V
tem primeru imamo inertno osebnost, ki je podrejena
mehani¢nim dogajanjem in z njimi tudi zadovoljna, vendar je
nesposobna vsakega ve€jega napora ob svobodnejsem delo-
vanju in obvladovanju. Lahko pa je delovanje radzasi¢no.
Tedaj imamo nemirno dejavno osebnost, ki se loti Narave in
jo poskusa prisiliti, da bi sluzila njenim potrebam in zeljam,
ne vidi pa, da je njeno navidezno obvladovanje pravzaprav
sluzenje, kajti njene potrebe in Zelje so potrebe in Zelje Na-
rave, in dokler smo jim podrejeni, za nas ne more biti svo-
bode. Je pa lahko tudi satvicno delovanje. Tedaj je nasa oseb-
nost razsvetljena in poskusa ziveti s pomocjo razuma ali ure-
sniciti nek ideal dobrega, resnice ali lepote, ki ga ima rada.
Toda ta razum je Se vedno podrejen videzom Narave in ti ide-
ali so lahko spreminjajoce se razvojne stopnje nase osebnosti,
pri katerih nazadnje ne najdemo zanesljivega pravila ali tra-
jnega zadovoljstva. Se vedno se vrtimo na kolesu spreminjan-
ja in v nasem krozenju prek ega ubogamo neko Mo¢ v nas in
v vsem, nismo pa tista mo¢ mi, niti nismo z njo zdruzeni ali v
zvezi z njo. Se vedno ni svobode, ni resni¢nega obvladovan-
ja.

Pa vendar je svoboda mogoca. Za to moramo najprej proc,
vase, stran od delovanja zunanjega sveta na nasa Cutila. Se
pravi, da moramo ziveti v svoji notranjosti in biti sposobni
zadrzevati naravno tekanje Cutil za njihovimi zunanjimi pred-
meti. Obvladovanje cutil, sposobnost, da zmoremo brez
vsega, po ¢emer hrepenijo, je prvi pogoj pravega dusSnega
zivljenja. Samo tako lahko pri¢énemo cutiti, da je v nas dusa,
ki je nekaj drugega, kot so spremembe uma ob njegovem
sprejemanju dotikov zunanjih stvari, dusa, ki se v svojih glo-
binah vraca k ne¢emu samoobstojeCemu, nespremenljivemu,
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mirnemu, samoposedujoéemu, veli¢astnemu, vedremu in
vzviSenemu, mojstru samega sebe, neprizadetemu od Zeljnih
gibanj nase zunanje narave. Toda tega ni mogoce storiti, do-
kler smo podrejeni zeljam. Kajti Zelje, vodila vsega naSega
povrsinskega zivljenja, so tiste, ki se zadovoljujejo z zivlje-
njem cutov in najdejo ves njegov smisel v igri strasti. Znebiti
se moramo torej zelja, in ko je to nagnjenje nasega naravnega
bitja uniceno, se bodo strasti, ki so njihova custvena posledi-
ca, umirile. Veselje in bridkost ob posedovanju in izgubi,
uspeh in neuspeh, prijetni in neprijetni dotiki, ki jih gojijo,
bodo izginili. Tedaj bomo dosegli spokojno ravnodusnost.
Ker pa moramo Se Ziveti in delovati v svetu in je nasa narava
pri delovanju iskanje sadov nasega delovanja, moramo spre-
meniti to naravo in opravljati delo brez navezanosti na nje-
gove sadove, sicer bodo Zelje in vse njihove posledice ostale.
Toda kako naj spremenimo to naravo izvajalca del v nas?
Tako, da lo¢imo delovanje od ega in osebnosti, da prepoz-
namo, da je vse to samo igra Gun Narave, in s tem, da svojo
duso lo¢imo od igre, tako da jo napravimo predvsem za opa-
zovalca dejanj Narave in prepustimo ta dejanja Moci, ki je v
resnici izza njih, ne nasi osebnosti, ampak Mojstru vesolja.
Toda um vsega tega ne bo dovolil. Njegova narava je taksna,
da teka navzven za Cuti in vlece s seboj razum in voljo. Torej
se moramo nauciti umiriti um. Dose¢i moramo popoln mir in
ti§ino, v katerih se bomo zavedli spokojne, negibne, blazene
Biti v sebi, ki je dotiki stvari nikoli ne motijo in nanjo ne vpli-
vajo, je sama sebi zadostna in samo tam najde svoje vecno za-
dovoljstvo/.../

Ko se Bit v nas razodene, ko zaznavamo njen mir in ti$ino,
lahko v to rastemo. Drzo svoje duse lahko prenesemo iz njene
pogreznjenosti v Naravi ter jo potegnemo nazaj v Bit. To
lahko storimo z mocjo stvari, ki smo jih dosegli: spokoja, rav-
nodus$nosti, nestrastne brezosebnosti. S tem ko rastemo v te
stvari, jih vodimo k njihovi popolnosti, jim podredimo vso
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svojo naravo, namre¢ rastemo v to spokojno, ravnodusno,
nestrastno, neosebno vseprezemajoco Bit. Nasi Cuti se pogre-
znejo v mirovanje in sprejemajo dotike sveta z najvisjo umir-
jenostjo. Nas um se potopi v ti§ino in postane spokojna vesolj-
na prica. Na§ ego se raztopi v to neosebno bivanje. Vse vidi-
mo v tej biti, katera smo postali v sebi. In to bit vidimo v
vsem. Postanemo eno z vsemi bitji v duhovni podlagi njihove-
ga bivanja. S tem da opravljamo svoja dejanja v taks$ni nese-
bi¢ni umirjenosti in neosebnosti, nase delovanje preneha biti
nase, prencha nas vezati ali nadlegovati s svojimi odzivi. Na-
rava in njene Gune pletejo mrezo njenih dejanj, vendar ne
vplivajo na naso samoobstojeco umirjenost, ki je brez brid-
kosti. Vse je prepusceno temu ravnodusnemu in vesoljnemu
Brahmanu.

Obstajata pa dve tezavi. Kot prvo: zdi se, da obstaja anti-
nomija med umirjeno in negibljivio Bitjo ter delovanjem Na-
rave/.../ Narava ni lo¢eno nacelo, ampak je mo¢ najvisjega, ki
nespremenljiva Bit in je posameznik samo nekaj, kar je iz nje
nastalo v Mo¢i, tedaj mora tisti hip, ko se vrne in zavzame
svoje ravnotezje v sebi, izginiti vse razen najvisje enotnosti in
najvisjega spokoja. Kot drugo: Cetudi bi se dejavnost na nek
skrivnosten nacin nadaljevala, bi glede na to, da je Bit enaka
do vsega, vendar ne bilo pomembno, ali je delo opravljeno
oziroma, ¢e bi ze bilo opravljeno, kaksno je delo, ki je oprav-
ljeno. Zakaj potem takSno vztrajanje na najbolj nasilni in
unicevalni obliki delovanja, tem bojnem vozu, tej bitki, tem
bojevniku, tem bozanskem vozniku?

Gita odgovarja s tem, da predstavi Najvisjega kot nekaj
vecjega celd od nespremenljive Biti, bolj razumljivo, kot
nekoga, ki je hkrati ta Bit in Mojster delovanja v Naravi. Toda
on usmerja dejanja narave z vefno umirjenostjo, ravno-
dusnostjo, povzpet nad dejanji in osebnostjo, ki pripadajo
nespremenljivemu. Lahko bi rekli, da je to naravnanost biva-
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nja, iz katere usmerja dejanja, in s tem ko vanjo rastemo,
rastemo v njegovo bitje in v naravnanost bozanskega delova-
nja. Od tu nadaljuje kot Volja in Mo¢ njegovega bitja v Nar-
avi, se razodeva v vseh bitjih, se rodi kot Clovek v svetu, jev
srcih vseh ljudi, se razkriva kot avatar, bozansko rojstvo v
¢loveku. In ko ¢lovek raste v njegovo bit, raste v bozansko
rojstvo. Delati je treba kot Zrtvovanje temu Gospodu nasih
dejanj, mi pa moramo s tem, da rastemo v Bit, v svojem bitju
uresniciti naSo enost z njim in gledati na naso osebnost kot
njegovo delno pojavitev v Naravi. Eno z njim v bitju posta-
jamo eno z vsemi bitji v vesolju in opravljamo bozanska
dejanja ne kot svoja, ampak kot njegovo delovanje prek nas za
ohranjanje in vodenje ljudstev.

To je tisto bistveno, kar je treba storiti, in ko je enkrat
opravljeno, bodo tezave, ki se predstavijo Ardzuni, izginile.
Problem ni ve¢ problem nase osebne dejavnosti, kajti tisto,
kar gradi naso osebnost, postane nekaj minljivega in pod-
rejenega. Vprasanje je samo vprasanje delovanja bozanske
Volje prek nas v vesolju. Da bi to razumeli, moramo spoznati,
kaj je ta najvi§ja Bit v sami sebi in v Naravi, kaksne so
dejavnosti Narave in kam peljejo kot tudi skrivni odnos duse
v Naravi in te najvisje Duse. Temelj tega je bhakti s spozna-
njem. Osvetlitev tega vprasanja je predmet preostalih pogla-
vij Gite.

Tako se konca Sesto poglavje z naslovom "Joga samopo-
drejanja"



SEDMO POGLAVIJE

I. Dve Naravi

Prvih Sest poglavij Gite tvori nekaksen pripravljalni del
nauka. Vse ostalo, tj. vseh ostalih dvanajst poglavij, je raz¢le-
nitev dolo¢enih nedodelanih podob iz tega dela, ki so v njem
obravnavane samo kot namigi izza SirSega razpravljanja o
glavnih motivih, vendar pa imajo same zase velik pomen in so
zato ohranjene za Se SirSo obravnavo drugih oblicij tega dela.
/.../ mnogo je v njih taksnega, Cesar ni mogoce prav razumeti,
e jih ne osvetlimo s tistim, kar pride kasneje /.../

Ce bi Utitelj hotel prekiniti svojo razpravo na tem mestu, bi
Ardzuna zlahka ugovarjal: "Mnogo si govoril o uni¢enju zelja in
navezanosti, o ravnodusnosti, o zmagi nad ¢uti in o umirjanju
uma, o nestrastnem in neosebnem delovanju, o Zrtvovanju
dejanj, o bolj zazelenem notranjem kot zunanjem odrekanju.
Vse to dojemam razumsko, vseeno pa se mi v praksi zdi tezko.
Toda govoril si tudi o povzpetju nad Gune, Se medtem ko osta-
jamo dejavni, nisi pa mi povedal, kako Gune delujejo. Dokler
tega ne vem, se mi bo zelo tezko dvigniti nadnje. Poleg tega si
govoril o bhakti kot o najvecji sestavini joge, pa si kljub temu
veliko pravil o delovanju in spoznavanju, zelo malo ali ni¢ pa o
bhakti. In komu naj darujemo bhakti, to najvecje? Prav gotovo
ne $e vedno neosebni Biti, ampak tebi, Gospod. Povej mi torej,
kaj si, saj je bhakti cel6 vecja kot to samospoznanje, kdo si ti, ki
si vedji, kot je nespremenljiva Bit, ki je sama vecja kot spremen-
ljiva Narava in svet delovanja, prav tako kot je spoznavanje
vecje od delovanja. Kaksno je razmerje med temi tremi: med
delovanjem, spoznavanjem in bozansko ljubeznijo, med duso v
Naravi, nespremenljivo Bitjo in tistim, kar je hkrati nespre-
menljiva Bit vsega in Mojster spoznanja, ljubezni in delovanja,

voznik bojnega voza v bojnem vozu za to kruto in grozljivo
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dejanje?" Preostanek Gite je napisan prav zato, da bi odgovorila
na ta vprasanja, in treba se jih je lotiti in resiti nemudoma, brez
kakr$nega koli odlasanja s popolno razumsko resitvijo. V dejan-
ski sadhani pa je treba napredovati od stopnje do stopnje, tako
da mnoge, pravzaprav najvecje stvari pustimo, da se pojavljajo
naknadno in jih v celoti re§imo z napredovanjem spoznanja, kot
ga dosegamo z duhovnimi izkusnjami. V doloceni meri sledi Gi-
ta tej krivulji izkuSenj in najprej zastavi obsezno predhodno
osnovo delovanja in spoznavanja, ki vsebuje sestavino, katera
vodi navzgor k bhakti in k ve¢jemu spoznanju, vendar Se ne
popolnoma. To osnovo nam predstavi prvih Sest poglavij.

Od sedmega do dvanajstega poglavja so podana obsezna
metafiziCna staliS¢a o naravi bozanskega Bitja, na cemer se
vzpostavi tesno razmerje med spoznavanjem in ¢aScenjem ter
se ju sintetizira, tako kot je prvi del Gite vzpostavil razmerje
med delovanjem in spoznavanjem in ju sintetiziral. V enaj-
stem poglavju se vmesa videnje svetovnega Puruse, ki po-
vzro¢i dinamicni preobrat te stopnje sinteze in jo Zivo postavi
v razmerje do delovanja in zivljenja. Tako se spet povrnemo
k izvirnemu vpraSanju Ardzune, okrog katerega se vse izva-
janje vrti in zakljuCuje svoj krog. Zatem nadaljuje Gita z
razloCevanjem Puruse od Prakriti, da razdela svoje ideje o
delovanju Gun, o vzponu nad Gune in o vrhuncu brezzeljne-
ga delovanja s spoznavanjem, kjer se zraste z bhakti — spo-
znavanje, delovanje in ljubezen postanejo eno —, ter se nato
vzpne do svojega velikega zakljuCka, najvi§je skrivnosti
samopredajanja Gospodarju bivanja.

V tem drugem delu Gite pridemo do bolj zgoscenega! in
laZjega nadina navajanja, kot smo ga imeli doslej. V prvih
Sestih poglavjih $e ni bila podana definicija, ki bi podala kljué¢

1 7di se, da tu prihajamo do jasnejse slike in dobivamo bolj zgos¢en in bolj oprede-
ljen vtis. Toda prav zaradi te zgo§¢enosti moramo skrbneje paziti na svoje korake, da bi
se izognili napaki in ne bi zgresili pravega smisla. Kajti ni¢ ve¢ ne vztrajamo na varnih
tleh psiholoskega in duhovnega izkustva, pa¢ pa se moramo ulvarjati z razumskimi trdi
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do resnice, ki je v ozadju. Naleteli smo na tezave in jih resili.
Napredovanje je nekoliko mucno in poteka prek raznih zapletov
in povratkov. Obsega marsikaj, Cesar smisel $e ni jasen /.../ [Tako
na primer prinasa prvih Sest poglavij idejo I$vare,] Bozanskega
kot mojstra delovanja in Zrtvovanja ter namiguje, ¢eprav $e ne
trdi odkrito, da Bozansko presega celd nespremenljivo Bit in da
je v njem skrit klju¢ do vesoljnega bivanja. Zaradi tega je z
vzpenjanjem k njemu prek Biti mogoce dose¢i duhovno osvo-
boditev od svojih dejanj, pa vendar nadaljevati v delovanju Na-
rave. Toda $e vedno ni bilo povedano, kdo je ta Najvisji, ki je
utelesen v bozanskem ucitelju in vozniku dejanj, ali kaksni so
njegovi odnosi do Biti in do individualnega bivanja v Naravi.
Prav tako ni jasno, kako je Volja po delovanju, ki izhaja iz njega,
lahko kaj drugega kot volja v naravi treh Gun. In ¢e je samo to,
potem se dusa, ki jo uboga, v svojem delovanju, ¢e Ze ne v svo-
jem duhu, le tezko resi podrejenosti Gunam. In Ce je tako,
postane obljubljena svoboda naenkrat iluzorna ali nepopolna.
Zdi se, da je Volja vidik izvrSnega bitja, da je to zmoznost in
dejavna sila narave, Sakti, Prakriti. Ali potemtakem obstaja vigja
Narava, kot je tista treh Gun? Ali obstaja zmoznost pragmati¢ne-
ga stvarjenja, volja, delovanje, ki je drugacno, kot je tisto od ega,
zelja, uma, obcutka, razuma in vitalne pobude?

tvami o duhovni in pogosto o nadvesoljni resnici. Metafizi¢na trditev je vedno obdana s
tak$nim tveganjem in negotovostjo, tako da je poskus, da bi svojim umom opredelili, kar
je dejansko neskoncno, dejansko poskus, ki ga je treba izvesti, vendar ne bo nikoli povsem
zadovoljiv, povsem zaklju¢en, dokoncen. Najvi§jo duhovno resnico je mogoce ziveti,
mogoce jo je videti, toda izraziti jo je mogofe samo delno. Globlja metoda in jezik
Upanisad, s svojim svobodnim zatekanjem k podobi in simbolu, njegova intuitivna oblika
govora, v katerem je zdruzena trdo omejujoca dokon¢nost razumskega izrazanja in se
udelezba besed lahko odvija v neomejenem valu sugestij, je na teh podro¢jih edina prava
metoda in jezik. Toda Gita se ne more zateci k tej obliki: ker je zasnovana z namenom, da
bi zadovoljila razumsko tezavo, odgovarja stanju uma, v katerem je razum, razsodnik,
kateremu posredujemo konflikte svojih pobud in sentimentov, v spopadu s samim seboj in
ne zmore priti do zakljucka. Razum je treba popeljati k resnici onkraj njega, toda z njegov-
imi lastnimi sredstvi in na njemu lasten na¢in. Ce mu ponudimo duhovno psiholosko
reSitev o0 necem, o Cemer nima nobene izkusnje, mu lahko zagotovimo njihovo veljavnost,
kolikor se zadovolji z razumsko trditvijo o resnici bivanja, ki ponuja resitev.
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Kar je torej treba storiti v tej negotovosti, je to, da se popol-
neje posreduje spoznanje, na katerem naj bi utemeljili bozan-
sko delovanje. To pa je lahko samo popolno, celovito spoz-
nanje Bozanskega, ki je vir dejanj in v katerega bitju se dela-
vec s spoznanjem osvobodi. Kajti spozna svobodnega Duha,
od katerega izhajajo vsa dejanja, in sodeluje v njegovi svobo-
di. Se veg, to spoznanje mora prinesti lu¢, ki upraviéuje trdi-
tev, s katero se zakljuci prvi del Gite. Utemeljiti mora premoc¢
bhakti nad vsemi drugimi motivi in zmoznostimi duhovne
zavesti in delovanja. Biti mora spoznanje najvi§jega Gos-
poda vseh bitij, kateremu edino se lahko daruje s popolno
je tisto, kar Ucitelj predlaga v zacetnih verzih sedmega pogla-
vja, ki zaCenjajo razvoj, ki obsega ves preostali del knjige.

Blazeni Gospod je rekel:
1. Poslus$aj, o, Partha, kako Me boS$ z urjenjem joge z
umom, navezanim Name, in z menoj kot asraja (tocko

zatoCiS¢a zavestnega bitja in dejanj) celovito, samagram
mam, spoznal, ne da bi ti ostal kakrSen koli dvom.

2. Ne da bi kaj izpustil ali opustil, ti bom posredoval
bistvo z vsem obseZnim spoznanjem, tako da ti ne bo osta-
lo ni¢ neznanega.

Pomen stavka je, da je bozansko Bitje vse, vasudevah sar-
vam. In ¢e ga torej celovito poznamo v vseh njegovih moceh
in principih poznamo vse, ne samo Cisto Bit, svet, delovanje
in Naravo. Potem ne ostane nicesar, kar naj bi bilo za spo-
znati, kajti vse je bozansko Bivanje. Samo zato, ker nase gle-
danje ni celovito, ker temelji na lo¢ujo€em umu in razumu ter
na locujoci ideji ega, je nasa umska zaznava stvari nekak$na
nevednost. Moramo pro¢ od tega umskega in egoisticnega
gledanja, k pravemu zdruzujo¢emu spoznanju, ki ima dva



223

vidika: bistvenega, dZnjana, in izCrpnega, vidznjana, nepo-
sredno duhovno zavedanje najvisjega Bitja in globoko spo-
znanje principov bivanja, Prakriti, Puruse in ostalega, s po-
mocjo Cesar lahko spoznamo vse, kar je v njegovem bozan-
skem poreklu in v najvisji resnici njegove narave. To celostno
spoznanje, pravi Gita, je redko in tezko /.../

3. Med tiso¢imi ljudmi en sam morda teZi k popolnosti,
med temi pa, ki teZijo in doseZejo popolnost, Me morda
kateri spozna v vseh principih mojega bivanja, tattvatah.

Da bi zacela s celostnim spoznavanjem in ga dosegla,
zacne Gita z globokim in pomembnim razlikovanjem, ki je
prakti¢na podlaga vse njene joge, razlikovanjem med Narava-
ma, med pojavno in duhovno Naravo.

4. Zemlja, voda, ogenj, zrak, eter (pet elementov, pogo-
jev snovnega Zivljenja), um, razum in ego je moja osmera
Narava.

5. To je niZja Narava. Spoznaj pa, o, mogocno obo-
roZeni, S¢ mojo drugo Naravo, ki je drugacna od te,
najvisjo2, ki postane DZiva in ki podpira svet.

Da bi zaceli in nasli to celovito spoznanje, napravi Gita
globoko in pomembno razlikovanje, ki je prakti¢na podlaga
vse njene joge, razlikovanjem med obema Naravama, med
pojavno in duhovno Naravo /.../

2 Nad njimi vsemi bdi, podpirajoca vse,
edina vsemogoc¢na, Boginja ve¢no prikrita,
katere svet je nepregledna maska.

Vekovi njene hoje so koraki,

dogodki njenih misli so podobe

in stvarstvo vse nje konéno delo.
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Tu se sreCamo s prvo novo metafizi¢no idejo Gite, ki ji po-
maga, da zacenja izhajati iz pojmov sankhja filozofije, pa jih
vendarle presega in daje njenim izrazom, ki jih ohranja in
raz§irja, vedantski pomen. Osmera Narava, ki jo sestavlja pet
bhuta — elementov, kot se prikazuje, toda prej elementi ali
bistvena stanja snovnega bivanja, ki jih konkretno poimenuje-
mo zemlja, voda, ogenj, zrak in eter —, um s svojimi razli¢ni-
mi Cuti in organi, razumno voljo in ego, je to, kar sankhja
opisuje kot Prakriti. Tu se sankhja zaustavi, in ker se tu ustavi,
mora med duso in Naravo vzpostaviti nepremostljivo delitev.
Obravnavati ju mora kot popolnoma razli¢ni prvotni bitnosti.
Ce bi se tudi sama zaustavila pri tem, bi tudi Gita morala
napraviti enak nepopravljiv paradoks med Bitjo in vesoljno
Naravo, ki bi bila potem samo Maja treh Gun, in vse vesoljno
bivanje bi bilo preprosto samo posledica te Maje in ni¢ druge-
ga. Toda obstaja Se nekaj drugega. Obstaja visji princip, nara-
va duha, para prakritir me. Obstaja najvi§ja narava Bozan-
skega, ki je pravi vir vesoljnega bivanja in njegova temeljna
ustvarjalna sila in dejavna energija, in druga, nizja in nevedna
Narava je samo njena izpeljanka in njena temna senca. V tem
vi§jem dinamisu sta Puru$a in Prakriti eno. Prakriti je samo
volja in dejavna mo¢ Puruse, njegova dejavnost bivanja, ne pa
posebna bitnost, ¢eprav sama po sebi Moc.

Tisto, kar je misljeno s Para Prakriti3, je izvirna in vecna
narava Duha s svojo presezno in ustvarjajodo Sakti /.../ Je ce-
lostna mo¢ zavesti najvisjega Bitja, cit-Sakti, ki je za bitjo in
vesoljem. V nespremenljivi Biti je vsebovana v Duhu. Tam je,
toda v podobi nivritti ali vzdrzana dejavnosti. V spremenljivi
biti in vesolju se poda v dejavnost, pravritti. Tam se s svojo
dinamiéno prisotnostjo razvije v Duha vseh bitij in se v njih

3Ta najvisja Prakriti ni zgolj prisotnost moc¢i duhovnega bitja vsebovana v vesoljnih
dejavnostih. To bi bila lahko samo nedejavna prisotnost vseprezemajoce Biti, ki je vse-
bovana v vseh stvareh ali pa jih vsebuje, ki na nek nacin prisiljuje svetovno dejavnost,
sama pa ni dejavna. Ta najvi§ja Prakriti tudi ni avjakta sankhje, prvotno nepojavno stan-
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kaze kot njihova bistvena duhovna narava, kot nespremenlji-
va resnica izza njihove igre subjektivnih in objektivnih poja-
vov. Je bistvena lastnost in sila, svabhava, samoprincip vsega
njihovega nastajanja, vsebovan princip in bozanska mo¢ izza
njihovega pojavnega bivanja. Ravnotezje med Gunami je sa-
mo kvantitativno in izpeljanka, ki se je razvila iz tega najvis-
jega Nacela. Vsa ta dejavnost oblik, vse to umsko, ¢utno, raz-
umsko teZenje nizje narave je samo pojav, do katerega ne bi
prislo brez te duhovne sile in te modi bitja. Iz tega izhaja, v
tem obstaja in edinole s tem. /.../

Najvisja Narava, para prakritih, je torej neskoncna in brezca-
sna zavestna sila samoobstojecega Bitja, iz katere se razodeva
vse, kar je obstojeCega v vesolju in se pojavi iz brezCasnosti v
Casu. Toda, za zagotovitev duhovne podlage za takino vedstran-
sko nastajanje v vesolju se najvisja Narava oblikuje kot Dziva%.
Drugace receno, ve¢na mnogotera dusa, Purusotama, se kaze kot
posamezno duhovno bivanje v vseh kozmi¢nih oblikah. /.../

Dziva je podlaga mnogoterega bivanja. Je mnogotera dusa,
Ce lahko tako re¢emo, ali, ¢e nam je bolj vSe¢, dusa mno-
goterosti, ki jo dozivljamo. V svoji biti je vedno eno z BoZan-
skim in se od njega razlikuje samo po mo¢i njegovega bivanja.
Ne razlikuje se v tem smislu, da nikakor ni povsem ista moc,
ampak v tem pomenu, da samo podpira edino mo¢ v delni mno-
gokratni individualizirani dejavnosti. Zaradi tega so vse stvari

nje pojavne in dejavne osmerokratne narave stvari, edina produktivna in izvirna sila
Prakriti, iz katere se razvijejo njene $tevilne in izvajalne mo¢i. Prav tako ne zadostuje
razlagati ideje avjakte v vedantskem smislu in reci, da je ta najvisja Narava moc¢, ki je
zavita in vsebovana v nepojavnem Duhu ali Biti, iz katere nastane vesolje in v katerega
se vraca. To je, a ¢ mnogo vec, kajti to je samo eno od njenih duhovnih stanj.

4 paziti moramo, da ne naredimo miselne napake, da je ta Najvi§ja narava isto kot
Dziva razodet v Casu v tem smislu, da ne obstaja ni¢esar drugega ali da obstaja samo na-
rava nastajanja in ni narave bivanja. To ne bi bila najvi§ja narava Duha. Cel6 znotraj ¢asa
je nekaj ve€. Sicer bi v vesolju o njej veljala samo resnica o naravi mnogoterosti, ne bi
pa bilo narave enotnosti v svetu. Gita ne pravi tako. Ne govori, da bi bila Prakriti v svo-
jem bistvu Dziva, dzivatmikam, ampak da je postala Dziva, dZivabhutam, in ta izraz
pomeni, da je za svojo pojavnostjo kot Dziva pravzaprav izvirno nekaj drugega in visje-
ga, narava najvigjega Duha.
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prvotno in konéno ter glede na nacelo svojega bivanja tudi vse
Duh. Temeljna narava vsega je narava Duha in samo v njihovi
nizji pojavni razlicici se zdijo nekaj drugega: narava telesa,
zivljenja, uma, razuma, ega in Cutov. To so pojavne izpeljanke,
ne pa bistvena resnica nase narave in naSega bivanja.

6. Vedi, da je to maternica vseh bitij. Jaz sem izvor cele-
ga sveta in prav tako tudi njegov razkroj.

Tu sta istovetna najvi§ja Dusa, PuruSotama, in najvisja Na-
rava, Para Prakriti. Obravnava se ju kot dva nacina gledanja
na eno in isto Stvarnost. Kajti ko Kri$na izjavi, da je rojstvo
in razkroj sveta, je o€itno, da je Para Prakriti, najvi$ja Narava
njegovega bitja, ki obsega oboje. Duh je najvisje Bitje v svoji
neskonéni zavesti in najvisja Narava je neskon¢nost moci ali
volja bivanja Duha — je neskon¢na zavest v svoji svojstveni
bozanski energiji in njeno najvisje bozansko dejanje. Rojstvo
je vzgib evolucije te zavestne Energije iz Duha, njena deja-
vnost v spremenljivem vesolju, razkroj je umik te dejavnosti
z involucijo Energije v nespremenljivo bivanje in samozbra-
no mo¢ Duha.

Najvisja narava duhovnega bitja nam nudi izvirno resnico
in mo¢ bivanja onkraj vesolja in prvo podlago duhovne res-
nice za razodetje v vesolju. Toda kje je povezava med najvisjo
naravo in nizjo pojavno naravo?

7. Ni€ ni viSjega od Mene, o, DhanandZaja. Vse, kar je,
je nanizano Name kot biseri na nitko.

Toda to je le prispodoba, s katero ne pridemo zelo dalec.
Saj so biseri v odnosu drug do drugega samo prek niti in z njo
nimajo druge enotnosti ali razmerja razen tega, da so od nje
odvisni za to medsebojno povezavo. Pojdimo torej od prispo-
dobe k tistemu, kar slednja ponazarja. Tisto, kar vzdrzuje ta
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pojavna bivanja v medsebojnem odnosu, jih prezema, biva v
njih in jih podpira ter spleta v sestav svoje pojavnosti, je
najvi§ja narava Duha, neskon¢na zavestna moc¢ njegovega bi-
vanja, samozavedajoca, vsezavedajoca, vsemodra. Ta najvisja
mo¢ se ne razodeva v vsem samo kot Edini, ampak v vsakem
kot Dziva, posami¢na duhovna prisotnost. Razodeva se tudi
kot bistvo vse lastnosti Narave. To so zato skrite duhovne moci
izza pojavov. Ta najvi§ja lastnost ni delovanje treh Gun, ki je
pojav lastnosti, ne pa njeno duhovno bistvo. Prej je vsebovana
ena, pa vendarle spremenljiva notranja mo¢ vseh teh povrsin-
skih sprememb. Je temeljna resnica Nastajanja, resnica, ki
podpira in daje vsem zunanjostim duhovni in bozanski pomen.
Delovanja Gun so samo povrsinsko, minljivo nastajanje razu-
ma, uma, cuta, ega, zivljenja in snovi, sattvika bhava radzasa-
tamasasca. Toda to je prej bistvena, stalna, izvirna, prirojena
mo¢ nastajanja, svabhava. To je tisto, kar opredeljuje prvotni
zakon vsega nastajanja in vsake Dzive. Sestavlja bistvo in ra-
zvija vzgibe narave. Je nacelo v vsakem bitju, ki izhaja iz pre-
seznega bozanskega Bitja, ISvare, madbhavah, in je z njim
neposredno povezano. V tem odnosu bozanske bhave do svab-
have in svabhave do povrsinske bhave, od bozanske Narave do
posamezne lastne narave in lastne narave v njeni €isti in izvirni
kakovosti do fenomenalne narave v vsej njeni mesani in zme-
deni igri lastnosti, najdemo povezavo med najvi§jim in nizjim
bivanjem. Ponizane moci in vrednote nizje Prakriti izhajajo iz
absolutnih mo¢i in vrednot najvisje Sakti ter se morajo vrniti
nazaj k njim, da bi nasle svoj izvor, resnico in bistveno zakoni-
tost svojega delovanja in vzgibov. Tako se mora tudi dusa ali
Dziva, ki je tu vpletena v utesnjeno, revno in nizjo igro pojav-
nih lastnosti, ¢e hoCe ubezati iz nje in biti bozanska in popol-
na, s tem da se zateCe k Cistemu dejanju svojih bistvenih last-
nosti svabhave, vrniti k vi$ji zakonitosti svojega lastnega bitja,
v kateri lahko odkrije voljo, mo¢, dinami¢ni princip, najvisje
delovanje svoje bozanske narave.
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To je jasno iz odlomka, ki sledi takoj zatem in v katerem
Gita posreduje §tevilne primere, da bi pokazala, kako se Bo-
zansko z mocjo svoje najvi§je narave razodene in deluje v
zivem in ti. menovanem nezivem bivanju vesolja.

8. Sem okusS voda, o, Kuntin sin, sem svetloba sonca in
lune, sem Pranava (temeljni zvok AUM) v vseh vedah,
zvok v etru in ¢loveStvo v ¢loveku.

9. Sem ¢isti vonj zemlje, energija luci in ognja. Sem
Zivljenje bivajocega, sem tapas tistih, ki se urijo v askezi.

10. Vedi, da sem ve¢no seme vseh bivanj, o, Prithin sin.
Sem razum razumnega, energija odlocnega.

V vsakem primeru je energija pomembne kakovosti tista,
od katere je odvisno vsako od teh nastajanj. Saj je tisto, kar
nastane, dano kot znacilno znamenje, ki nakazuje prisotnost
bozanske Moc¢i v njihovi naravi. In dalje: "Sem Pranava v
vseh vedah," se pravi temeljni zlog OM, ki je temelj vseh
ucinkovitih ustvarjalnih zvokov razodetega sveta. Om je edi-
na vesoljna oblika energije zvoka in govora, tista ki vsebuje in
sesteje, poveze in razveze, vsa duhovna moc¢ in vsa zmoglji-

5 To se pravi, Bozansko samo v svoji Para Prakriti je energija pri temelju raznih ¢utnih
razmerij, katerih fizikalni posrednik so, po starodavnem sistemu sankhje: eteri¢no, sijoce,
elektri¢no, plinsko, tekoce in druga elementarna stanja snovi. Pet elementarnih stanj snovi
so kvantitativni ali snovni element v nizji naravi in so osnova snovnih oblik. Pet tanmater
(okus, tip, vonj in druge) predstavlja kvalitativni element. Te tanmatre so fine energije,
katerih dejavnost poveze cutno zavest z grobimi oblikami snovi — so temelj fenomenalnega
spoznavanja. Z materijalnega vidika je snov resni¢nost in Cutni odnosi izpeljanke, toda z
vidika duhovnega gledanja je res nasprotno. Snov in snovni posredniki so izpeljane lastnos-
ti in so v temelju samo konkretni nacini ali okolis¢ine v katerih se Cutni zavesti Dzive kaze-
jo delovanja lastnosti Narave v stvareh. Edino in vec¢no dejstvo je energija Narave, moc¢ in
kakovost bivanja, ki se tako razodeva dusi prek cutov. Tisto pa, kar je v ¢utih bistvenega,
najbolj duhovnega, najfinej$e je samo po sebi tvarina ve¢ne kakovosti in moci. Toda energi-
ja ali mo¢ bivanja v Naravi je samo Bozansko v svoji Prakriti. Vsak ¢ut je v svoji Cistosti
torej ta Prakriti, vsak ¢ut je Bozansko v svoji dinamicni zavestni sili.
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vost Vaka in Sabde, in iz katere so se, kot se predpostavlja, da
so se razvili drugi zvoki, iz katerih so stkane besede govora.
To stvar povsem pojasni. Ne gre za pojavno razvijanje cutov
ali zivljenja ali luci, razuma, energije, moci, moskosti, asket-
ske sile, ki so last najvisje Prakriti. V njeni duhovni moci je
pomembna kakovost tista, ki sestavlja svabhavo. Sila duha je
tista, ki se tako razodeva, lu¢ njene zavesti in mo¢ njene ener-
gije v razodetih stvareh v Cistem izvirnem znamenju, ki je
lastna narava. Ta sila, lu¢, moc¢ je veéno seme, iz katerega so
vse stvari razvoji, izpeljanke, spremenljivosti in gnetljive
okolis¢ine. Zato postavlja Gita pred nas najsplosnejso trditev
od vseh: "Vedi, da sem ve¢no seme vseh bivanj, o, Prithin
sin." To ve¢no seme je mo¢ duhovnega bivanja, zavestna
volja v bitju, seme, ki ga, kot je receno drugje, Bozansko zlije
v velikega Brahmana, v nadumsko prostranost, in iz tistega se
vse rojeva v pojavnem bivanju. To je tisto seme duha, ki se
razodeva kot pomembna kakovost v vseh nastajanjih in tvori
njihovo svabhavo.

Prakti¢na razlika med to izvirno moc¢jo pomembne kako-
vosti in pojavnimi izpeljankami nizje narave, med stvarjo po
sebi, njeno ¢istostjo in stvarjo v njenih nizjih videzih, je zelo
jasno nakazana na koncu knjige.

11. Sem mo¢ mocnega brez Zelja in naklonjenosti. V
bitjih sem tista Zelja, ki ne nasprotuje njihovi dharmi. o,
najbolj$i med Bharatami.

Prva trditev ne predstavlja nobene tezave. Mocan clovek je
kljub bozanski naravi nacela moé¢i v njem v svojem pocetju
podvrzen Zeljam in navezanostim, gresi in si utira pot h kre-
postim. Toda to je zaradi tega, ker se v vsej svoji dejavnosti
spusca v objem Gun in ne obvladuje te dejavnosti od zgoraj,
iz svoje bistveno bozanske narave. Ta pocetja ne vplivajo na
bozansko naravo njegove moci, ampak ostaja ta v svojem
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bistvu enaka vsem zamralitvam in vsakemu spodrsljaju
navkljub /.../ Toda kako je Bozansko lahko Zelja, kama? Kajti
ta zelja, ta kama je bila vedno prikazovana kot na$ najvecji
sovraznik, ki ga je treba pobiti. Toda tista zelja je bila zelja
nizje narave Gun, ki izvira v radzasi¢nem bitju, radzogu-
nasamudbhavah, kajti to je tisto, kar navadno mislimo, kadar
govorimo o zeljah. Ta druga, duhovna, pa ni dharmi naspro-
tna volja.

Ali to pomeni, da je duhovna kama krepostna zelja, po
svoji naravi eti¢na, satvi¢na zelja, ker je krepost po svojem iz-
voru in motivacijski mo¢i vedno satviéna? Toda to bi pomeni-
lo o€itno nasprotje, kajti takoj v naslednji vrstici je vsaka
satvicna naklonjenost razglasena, da ni bozanska, ampak le
nizja izpeljanka bozanskega. Nedvomno je treba opustiti greh,
¢e se ho¢emo kakor koli bolj priblizati Bozanstvu, toda prav
tako je treba opustiti tudi kreposti, ¢e se hocemo podati v bo-
zansko Bit. Treba je doseci satvi¢no naravo, potem pa jo pre-
seci. Eti¢no delovanje je samo pripomocek pri precis¢evanju,
s katerim se lahko povzpnemo proti bozanski naravi, ampak
ta narava je sama po sebi dvignjena nad dvojnosti, kajti sicer
ne bi bilo Ciste bozanske prisotnosti ali bozanske moci pri
krepkemu ¢loveku, ki je podvrzen radzasi¢nim strastem. Dha-
rma v duhovnem pomenu ni moralnost ali etika. Dharma,
pravi Gita na drugem mestu, je delovanje, ki ga obvladuje
svabhava, bistvena zakonitost lastne narave. Ta svabhava pa
je v svoji srzi v svoji zavestni volji, po znacilni moci in njeni
znadilni sili delovanja Cista lastnost duha. Zelja, ki je tu mis-
ljena je zato namerna voljaé Bozanskega v nas, ki ne i$¢e in
odkriva uzitkov nizje Prakriti, ampak Anando svoje igre in
samoizpolnitve. To je Zelja boZzanske Radosti bivanja, ki
razkriva svojo lastno zavestno silo v delovanju skladno z
zakonitostjo svabhave.

6 Glej komentar k 111.43. (Op. prev.)
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12. In vedi, da so bhave (drugotna subjektivha nasta-
janja narave), ki so satvi¢ne, radZasi¢ne in tamasicne,
pravzaprav od Mene, toda Jaz nisem v njih, pa¢ pa so one
v Meni.

Kar zadeva drugotna subjektivna nastajanja narave, bhavah
(umskih stanj, Zeljnih razpolozenj, vzgibov strasti, Cutnih odzi-
vanj, omejenih in dvojnih iger razuma, sprememb Custev in
moralnega obcutka), ki so satvicna, radzasi¢na in tamasicna,
kot tudi delovanje Gun, niso /.../ sama po sebi Cista dejanja
najvisje duhovne narave, ampak le njene izpeljanke. /.../

Tu gre za krepko, a vendarle fino razlikovanje. "Jaz sem,"
pravi Bozansko, "bistvena lu¢, moc, zelja, razum, toda v svo-
jem bistvu nisem te izpeljanke iz njih, nisem niti v njih, ven-
dar pa so vse iz mene in vse so v mojem bitju." /.../ kaj /.../
meni Bozansko s tem, ko pravi, da ni v nastajanjih, oblikah in
razpolozenjih nizje narave, niti satvi¢ne ne, Ceprav so vse v
njegovem bitju? V nekem smislu mora o€itno biti v njih, sicer
bi ne mogle obstajati. Toda to, kar je misljeno, je, da prava in
najvisja duhovna narava Bozanskega ni tam zaprta. Vse to so
le pojavi v njegovem bitju, ki jih iz njega ustvarja delovanje
ega in nevednosti. Nevednost nam vse predstavlja v obrnjeni
podobi in najmanj v delno potvorjenem izkustvu. Predstav-
ljamo si, da je dusa v telesu skorajda rezultat in izpeljanka
telesa. Tako celd ¢utimo. Toda v resnici je telo v dusi ter pos
ledica in izpeljanka duse. Duh jemljemo kot majhen del nas —
Purusa, ki ni vecji od palca — v tej veliki mnozini snovi in
umskih pojavov. V resnici pa je zadnje kljub svojemu
impozantnemu videzu zelo majhna stvar v neskoncnosti
bivanja Duha. Tako je tudi tu. V precej podobnem smislu so
te stvari v Bozanskem, prej kot pa Bozansko v njih.

13. Te tri vrste nastajanja, ki imajo naravo treh Gun,
zbegajo ves ta svet in tako Me ne priznava kot najvisjega
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onkraj njih in kot neizginljivega.

Nizja narava treh Gun, ki ustvari tako zgreseno gledanje na
stvari in jim nadene nizji znacaj, je Maja, moc utvare, s katero
ni misljeno, da je vse neobstojece ali da se vse nanasa na
neresnicnosti, pa¢ pa to, da zbega naSe spoznavanje, ustvarja
napacne vrednote, nas zavije v ego, umskost, Cutnost, fi-
zi¢nost, omejen razum in tako skrije pred nami najvisjo resni-
co naSega bivanja. Slepilna Maja skriva pred nami Bozansko,
kar smo, neskonénega in neminljivega duha /.../ Ce bi lahko
videli, da je Bozansko prava resnica naSega bivanja, bi se pred
nasimi o¢mi spremenilo tudi vse drugo, privzelo bi svoj pravi
znacaj, nase zivljenje in dejanja pa bi pridobila bozanske
vrednote in potekala po zakonu boZanske narave.

14. To je bozanska Maja Gun, ki jo je teZko preseci.
Samo tisti, ki se obrnejo name in pridejo k Meni, lahko
prekrizarijo ¢ez to Majo.

Zakaj je potem, Ce je Bozansko navsezadnje tu in pri
koreninah vseh teh begajocih izpeljav bozanska narava, glede
na to, da smo Dziva in je DZiva to, tako tezko preseci to Majo,
maja duratjaja? Zato ker je Se vedno Maja Bozanskega, daivi
hjesa gunamaji mama maja, "to je moja bozanska Maja Gun."
Sama po sebi je bozanska in razvita iz narave Bozanskega,
toda Bozansko po naravi bogov. Je daivi bozanstev, ali Ce
hocete, od Bozanstva, toda Bozanstva v njegovih razdeljenih
subjektivnih in nizjih vesoljnih vidikih — satviénem,
radzasi¢nem in tamasi¢nem. To je vesoljna tancica, ki jo je
Bozanstvo razpelo Cez nase razumevanje. Njene sestavljene
niti so stkali Brahma, Vi$nu in Rudra. Pri njeni osnovi in skri-
ta v vsakem njenem vlaknu je Sakti, Najvi§ja Narava. To
mreZo moramo resiti v samem sebi, se preriniti skozi njo in
stran od nje ter jo pustiti za seboj, potem ko od nje ni vec
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koristi, se obrniti od bogov k izvirnemu in najvi§jemu
Bozanstvu, v katerem bomo istoCasno odkrili tudi kon¢ni
smisel bogov in njihovih dejanj ter najbolj notranje resni¢no-
sti svojega lastnega neizginljivega bivanja.

I1. Sinteza ¢aScenja in spoznavanja

Potem ko nam Gita v prvih §tirinajstih kiticah tega poglav-
ja poda vodilno filozofsko resnico, ki smo jo potrebovali /.../
pohiti v naslednjih $estnajstih kiticah k njeni takoj$nji upora-
bi. Obrne se k prvemu izhodis¢u za povezavo delovanja,
spoznavanja in ¢asCenja — saj je ze opravila predhodno sinte-
zo delovanja in spoznavanja.

/.../ za delovanje, za pravritti, postane Para Prakriti vec-
kratna duhovna osebnost, Dziva. Toda prava dejavnost te naj-
vi§je Narave je vedno duhovna, bozansko delovanje. Sila
najvisje bozanske Narave, zavestna volja bivanja Najvisjega,
je tista, ki se izrazi v raznih pomembnih in duhovnih moceh
lastnosti Dzive. Ta bistvena moc je svabhava Dzive. Vsa deja-
nja in nastajanja, ki izhajajo neposredno iz te duhovne sile, so
bozansko nastajanje, Cisto in duhovno delovanje. Zato sledi,
da mora biti ¢lovesko prizadevanje v delovanju v tem, da se
vrne k tej pravi duhovni osebnosti in povzroci, da vsa njego-
va dela potekajo iz mo¢i svoje bozanske Sakti, da razvije
delovanje prek duSe in najnotranjejSega bitja, ne pa preko
umske zamisli in vitalne Zelje, ter spremeni vse svoje delo-
vanje v Cisti izliv volje Najvi§jega, vse svoje zivljenje v
dinamicen simbol Bozanske Nrave.

Toda tu je tudi nizja narava treh Gun, katere znacaj je
nevednost, pomesana, zmedena in izkrivljena. To je delova-
nje nizje osebnosti, ega, naravnega, ne pa duhovnega posa-
meznika. Za odtegnitev tej lazni osebnosti se moramo zateci
k brezosebni Biti in se z njo poistiti. Ko bomo tako osvobo-
jeni od ego-osebnosti, bomo lahko nasli odnos pravega
posameznika do PuruSotame.



234

15. Tisti, ki pocno zla dejanja, zbegane duSe, nizke na
¢loveski lestvici, Me ne doseZejo. Maja jih namre¢ oropa
spoznanja in zatecejo se k naravi asuri¢nega bivanja.

Zbeganje je poneumljanje duse v Naravi, ki ga opravlja
zavajajoci ego. Kdor pocenja zlo ne more doseci Najvisjega,
lestvici ¢loveske narave. Njegov pravi Bog je ego. Njegov
um in volja, ki ju Zenejo pro¢ dejavnosti Maje treh Gun,
nista orodji duha, ampak voljna suznja ali samozapeljani
orodji njegovih Zelja. On vidi samo to niZjo naravo, ne pa
svoje najviSje biti in najvisjega bitja ali Boga v sebi in v
svetu. Svoji volji razlozi vse bivajoce v smislu ega in zelja
ter sluzi samo egu in zeljam. Sluziti egu in Zzeljam brez
tezenja po vi§ji naravi in vi§ji postavi, pomeni imeti um in
znacaj Asure. Prvi nujni korak navzgor je teziti po visji nar-
avi in visji postavi, slediti boljsemu vodilu, kot je vodilo
zelja, zaznavati in Castiti plemenitejSe bozanstvo, kot pa ego
ali katero koli povecano podobo ega, da bi postali pravi mis-
lec in pravi delavec. Tudi to samo po sebi ne zadostuje, kajti
celd satviéni ¢lovek je podvrzen beganju Gun, saj mu Se
vedno vladajo zelje in nenaklonjenosti, icca-dvesa. Giblje se
v krogu oblik Narave in ne poseduje niti najvi§jega niti pre-
seznega in celostnega spoznanja. Vendar pa se s svojim
tezenjem navzgor s svojim eticnim ciljem nazadnje znebi
zamracevanja greha, ki je zamracevanje radzasicne Zelje in
strasti, in doseze precis¢eno naravo, ki je zmozna odresitve
vladanja trojne Maje. Samo s krepostmi ¢lovek ne more
doseCi najvisjega, toda s krepostmi lahko razvije prvo
zmoznost za njegovo doseganje, adhikara. Saj je grobi
radzasicni ali topi tamasi¢ni ego tezko omajati in ga poteg-
niti podse. Satvi¢ni ego je manj tezak in ga je nazadnje, ko
se dovolj prefini in razsvetli, lazje preseci, spremeniti ali
izniciti.
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Zaradi tega mora ¢lovek najprej postati eticen, sukriti, potem
pa se povzpeti v viSave onkraj zgolj eti¢nega pravila o tem,
kako ziveti, k Iuci, Sirjavi in moci duhovne narave /.../ Videli
smo ze, da so za ta cilj najprej potrebni poznavanje samega
sebe, ravnodusnost in brezosebnost ter da je to nacin, kako pob-
otati spoznavanje in delovanje, duhovnost in delovanje v svetu,
vedno negibljiv kvietizem brez¢asne biti in vecno igro prag-
mati¢ne energije Narave. Toda Gita sedaj predstavi drugo in
vecjo potrebo za karmajogija, ki je zdruzil svojo jogo delovan-
ja zjogo spoznanja. Od njega se sedaj zahteva ne samo spozna-
vanje in delovanje, ampak tudi bhakti, ¢as¢enje BoZanskega,
ljubezen in obozevanje Najvi§jega in dusno Zeljo po njem. Ta
zahteva, ki doslej ni bila izrazena, pa je bila vendarle priprav-
ljena, ko je Ucitelj podal, da je nujno potreben obrat v njegovi
jogi ta, da spremenimo vsa dejanja v zrtvovanje Gospodu nase-
ga bivanja, in kot njen vrhunec odlocil da se odre¢emo vsake-
mu delu ne le v svojo brezosebno Bit, ampak prek brezosebno-
sti v Bit, iz katere izhaja vsa nasa volja in moc¢. Kar je bilo tam
nakazano, je sedaj povedano in tako bolje vidimo namen Gite
..

"Kdor Me spozna kot Purusotamo, Me casti (Mi izkazuje
bhakti, bhadzati) z vsem spoznanjem in z vsemi nacini svoje-
ga naravnega bivanja." In ta bhakti celostnega spoznanja in
celovitega dajanja samega sebe je tisto, kar pri¢ne Gita sedaj
razvijati.

Kajti pazite, Gita zahteva od ucenca bhakti s spoznanjem,
vse druge oblike ¢ascenja pa ima sicer za same po sebi dobre,
vendar $e vedno nizje. Mimogrede lahko koristijo, toda niso
tisto na kar cilja v vrhovih duse.

16. Ljubijo in oboZujejo Me Stiri vrste krepostnih ljudi,
0, ArdZuna: tisti, ki so v stiski, tisti, ki iS¢ejo v svetu dobro,
iskalci spoznanja in tisti, ki so dosegli spoznanje, o,
najboljsi med Bharatami.



236

Med tistimi, ki so opustili greh radzasi¢nega egoizma in se
gibljejo proti Bozanskemu, razlikuje Gita §tiri vrste bhakt. So
tisti, ki se k njemu obrnejo kot zatoCiscu pred zalostjo in
trpljenjem v svetu, arta. Potem tisti, ki ga iS¢ejo kot dajalca
dobrega v svetu, artharthi. Tisti, ki pridejo k njemu Zeljni
spoznanja, dzidznjasu. Nazadnje so tisti, ki ga obozujejo s
spoznanjem, dznjani. Gita odobrava vse, toda samo zadnjim
daje pecat popolne podpore. Vsi ti vzgibi so brez izjeme viso-
ki in dobri, udaraha sarva evaite, toda bhakti s spoznanjem
oblike bhakti, vitalno-Custvene in razpolozenjske narave, ti-
ste, ki so znacilne za prakticno dinami¢no naravo, tiste, ki
imajo znacaj razmisljajoce razumske narave, in tiste vi§jega
intuitivnega bitja, ki prevzame ves ostali del narave v
zdruzitev z Bozanskim. Vsekakor lahko na ostale prakti¢no
gledamo kot na pripravljalne vzgibe. Saj sama Gita na tem
mestu pravi, da je mogoce doseci Presezno samo na koncu
mnogih Zivljenj, potem ko posedujemo celostno spoznanje in
smo prek mnogih Zivljenj to razdelali v sebi.

17. Med temi spoznavalci je najboljsi tisti, ki je nenehno
zdruzZen z BoZanskim, katerega ¢ascenje je popolnoma o-
sredoto¢eno Nanj. Popolnoma me ljubi in je moj ljub-

ljenec.

18. Brez izjeme so vsi ti plemeniti, toda poznavalca’
imam kot za samega sebe, kajti on, zdruZena duSa, Me
sprejema kot najvisji cilj.

In ta poznavalec, pravi Bozanstvo v Giti, je moja bit. Drugi
dojamejo samo motive in vidike Narave, on pa pravo samobi-
vanje in vsebivanje PuruSotame s katerim je zdruzen. On je

njen v volji, popoln v ljubezni, izpolnjen v spoznanju.
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19. Clovek spoznanja Me doseZe na koncu mnogih roj-
stev in spozna, da je Vasudeva, vseprisotno bitje, vse, kar
je. Taksna velika dusa je zelo redka.

Prakti¢no /.../ imamo lahko druge za pripravljalne vzgibe.
/.../ samo na koncu mnogih bivanj lahko, potem ko poseduje
celostno spoznanje in je to sam izkusil skozi mnoga zivljenja,
koncno doseze Presezno. Kajti spoznanje Bozanskega je, tako
kot vse, tezko doseci in redko je na zemlji velika dusa, mahat-
ma, ki ga je zmozen tako popolnoma videti s celotnim bitjem,
v vsakem nacinu njegove narave s §irno mocjo tega vseob-
segajocega spoznanja, sarvavit sarvabhavena.

To uresniCenje vsega kot Boga ali Brahmana ima /.../ tri vi-
dike, iz katerih lahko umestno napravimo tri zaporedne stopnje
izkusnje. Kot prvo, obstaja Bit, v kateri bivajo vsa bitja. Duh,
Bozansko, se je razodel kot neskon¢no samorazprostrto bitje,
samoobstojede, Cisto nepodvrzeno Casu in Prostoru, ampak
podpirajoge Cas in Prostor kot podobi svoje zavesti. Je ve¢ kot
vse stvari skupaj in vse vsebuje v samorazprostrtem bitju in
zavesti, ni vezano z ni¢imer, kar ustvari, poseduje ali nastane,
ampak je prosto, neskon¢no in vseblazeno. Po stari prispodobi
vse poseduje tako, kot eter vsebuje v sebi vse predmete /.../

[Ti predmeti, vsebovani v Biti] pa niso prazni, niso samo
neresni¢na imena in podobe, ki si jih predstavlja vesoljni Um.
So /.../ v svoji stvarnosti samozavedna nastajanja Biti. Lahko
bi rekli, da Bit biva v vseh njih prav tako kot v nas, se jih za-
veda, obvladuje njihove gibe, blazena v svojem bivanju tako
kot v svojem objemanju vsega, kar sama postane. Tako kot e-

7... kadar je ljubitelj Boga tudi poznavalec Boga, postane ljube¢i eno z Ljubljenim.
Saj ga je izbralo Najvisje in je izbranec Duha. Razvij v sebi v Boga zatopljeno ljubezen.
Poduhovljeno srce, ki je povzdignjeno prek omejitev svoje nizje narave, ti bo takoj
razodelo skrivnosti bozjega neizmerljivega bitja, prineslo vate popoln dotik in tok slave
njegove bozanske mo¢i in ti odprlo skrivnosti vecne ekstaze. Popolna ljubezen je kljuc
do popolnega spoznanja.
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ter, ki hkrati vsebuje vr¢ in je, kot bi bil vsebovan v njem, tudi
ta Bit hkrati vsebuje in naseljuje vse bivajoce, ne v fizicnem,
pac pa v duhovnem pomenu, ter je njegova resni¢nost. To no-
tranje bivajoCe Stanje Biti moramo uresniciti. V svoji zavesti
moramo videti in postati Bit v vsem bivajocem /.../ Ta Bit,
katera smo, mora nazadnje postati nasa zavest o samem sebi,
ki je popolnoma eno z vsem bivajofim, ¢eprav vse presega.
Ne smemo je videti samo kot tisto, kar vsebuje in naseljuje
vse, ampak kot tisto, kar je vse, ne le v notranjosti prebivajoci
duh, ampak tudi ime in oblika, vzgib in mojster vzgiba, uma,
zivljenja in telesa.

Ce je ta izkusnja izkljuéujoca, dobimo panteistiéno iden-
titeto: Edinega, ki je vse. Toda panteisticno gledanje je samo
delno videnje. To prostrano vesolje ni vse, kar je Duh. Vecni,
s katerim je njegov obstoj edino mogoc¢, je vecji od vesolja.
poedini samoizraz, resnicen, toda manjsi vzgib njegovega bi-
tja. Vsa ta duhovna dozivljanja, naj so si na prvi pogled Se
tako nasprotna, je mozno uskladiti, ¢e nehamo poudarjati
izkljuéno enega ali drugega in uvidimo to preprosto resnico,
da je bozanska resni¢nost nekaj vecjega kot vesoljno bivanje,
da pa so kljub temu vse ob¢e in posamezne stvari samo to
Bozansko in ni¢ drugega — lahko bi rekli, da oznacujejo,
Ceprav ne v celoti, Tisto v katerem koli delu ali vsoti njihove
pojavnosti. Se vedno pa ga ne bi oznalevale, ¢e bi bile kaj
drugega kot izraz in tvarina bozanskega bivanja. Tisto je Res-
ni¢no, oni pa so njegove izrazne resni¢nostis. To je miSljeno z
izrazom: vasudevah sarvam iti, Bozanstvo je vse to, kar je
vesolje, in vse, kar je v vesolju, ter vse, kar je onkraj vesolja.

20. Vodeni od raznih zunanjih Zelja, ki zavajajo njiho-
va spoznanja, se ljudje zatekajo k drugim bogovom,
postavljajo¢ takSna in druga¢na pravila, kot pa¢ zado-
voljijo potrebam svoje lastne narave.
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Nevedni se zatekajo k drugim bogovom, nepopolnim ob-
likam bozanstva, ki ustrezajo njihovim zeljam, prapadjante'n-
Jjadevatah. Omejeni ustanovijo to ali ono pravilo ali kult, tam
tam ninijam amasthaja, ki zadovolji potrebo njihove narave.
V vsem tem pa je nepremagljiva osebna odlocitev, njihova
ozka potreba lastne narave, ki ji sledijo in jo imajo za najvisjo
resnico — $e vedno nezmozni neskonénega in njegove Sirine.

/.../ kjer ni spoznanja, se Castilec ne pribliza Bozanskemu v
njegovi celostni vseobsegajoci resnici, vasudevah sarvam iti,
ampak oblikuje pomanjkljiva imena in podobe Bozanstva, ki
so samo odsev njegovih lastnih potreb, znacaja in narave ter
jih casti, da bi sluzil svojim naravnim hrepenenjem ali jih
potesil /.../ Lahko se vprasamo, kako je lahko taksno ¢ascenje,
ki i8¢e Boga samo zato, da bi izpolnili posvetne Zelje, ki jih
lahko, visoko in plemenito, udara, ali je zgolj zatociSce ob
zalosti in trpljenju, ne pa zaradi Bozanskega samega po sebi?
Ali ob tak§nem obozevanju ne prevladujejo egoizem, slabosti
in zelje ter ali ne pripada tak$no obozevanje nizji naravi?

V resnici ima vsaka ljubezen, ki je obozevanje, za seboj
duhovno mo¢. Celo Ce je ponujena nevedno in z omejenim
ciljem, se nekaj tega sijaja pokaze prek revscine obreda in
majhnosti njegovih posledic. Kajti ljubezen, ki je ¢ascenje, je
hkrati tezenje in priprava. Cel6 v okviru svojih ozkih meja v
Nevednosti jo lahko preblisne e vedno bolj ali manj slepo in
pristransko, a presenetljivo uresni¢enje. So namre¢ trenutki,
ko nismo mi, ampak je Edini tisti, ki v nas ljubi in je ljubljen,
in celd ¢lovesko strast lahko povzdigne in povelica Sibak pre-
blisk te neskon¢ne Ljubezni in Ljubimca. Zaradi tega ne gre

8Ceprav jih umsko zaznavamo kot relativno neresni¢ne v primerjavi z absolutno
Resni¢nim. Sankarjeva majavada ne pride ob svojem logi¢nem ogrodju, kadar jo reduci-
ramo v smislu duhovnega dozivljanja, do ni¢ drugega kot do pretiranega izraza te rela-
tivne resni¢nosti. Onkraj uma tezava izgine, kajti tam ni nikoli obstajala. Razli¢ne
izkusnje, ki ti¢ijo za razlikami verskih lo€in in filozofskih Sol ali joge, ter sipajo svoje
razhajajo¢e umske prizore, se uskladijo in se, ko so povzdignjene do svoje najvisje skup-
ne intenzivnosti, zdruzijo v nadumski neskon¢nosti.
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prezirati obozevanja boga, obozevanja idola, ¢loveskega mag-
neta ali ideala. Saj so to stopnje, prek katerih se Clovestvo
giblje ptoti tisti blazeni strasti ali ekstazi Neskon¢nega, ki ga,
celo takrat, ko ga omejujejo, vendarle predstavljajo nasemu
nepopolnemu videnju, pri katerem moramo $e vedno uporab-
ljati nizje stopnje, ki jih je za nas uhodila Narava, in pristajati
na stopnje svojega napredka. Dolocena idolatrija je za razvoj
nasega Custvenega bitja neizogibna, pa tudi ¢lovek, ki ve, se
ne sme prenagljeno otresti podobe, dokler jo v srcu obozeval-
ca ne zamenja s Stvarnostjo, ki jo predstavlja.

21. Katero koli Mojo obliko si zaZeli kak castilec verno
castiti, mu bom to vero utrdil in napravil stanovitno.

22. Obdarjen z vero ¢asti to podobo in s tem uresnicuje
svoje Zelje. Resni¢no sem jaz tisti, ki mu to omogoca.

/.../ najvi§je Bozanstvo nikakor ne zavraca teh Castilcev
zaradi njihovega nepopolnega gledanja. Saj nobenemu zive-
mu bitju ni mogoce zlahka spoznati Bozanskega v njegovem
najvi§jem preseznem bitju, nerojenega, nezmanjsljivega in
vi§jega od vseh teh delnih razodetij. Zavilo se je v svoj ogro-
mni plas¢ Maje, Maje svoje joge, s katero je eno s svetom in
vendar onkraj njega, vsebovan, a skrit, sedi v vseh srcih, a se
ne razkrije nobenemu bitju. Clovek v Naravi misli, da so vse
te pojavnosti v Naravi Bozansko, ¢eprav so samo njegova
dejanja, zmoznosti in tancice. Ono pozna vsa pretekla, vsa
sedanja in vsa prihodnja bivanja, toda njega $e ni nihce spoz-
nal. Ce se, potem ko jih tako zavede s svojim delovanjem v
Naravi, ne bi srecal z njimi v vseh teh pojavnostih, za ¢love-
ka ali za katero koli duso, ki je v Maji, ne bi bilo nobenega
bozanskega upanja. Zato sprejema njihovo bhakti in se ji
odziva z bozansko ljubeznijo in usmiljenjem skladno z njiho-
vo naravo. Navsezadnje so te oblike dolocena vrsta pojavlja-
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nja, prek katerega se ga lahko nepopolni ¢loveski razum dota-
kne. Te Zelje so prvi pripomocki® s katerimi se nase duse obr-
nejo k Njemu. Nobeno ¢as¢enje ni brez vrednosti ali neucin-
kovito, kakr$ne koli omejitve Ze ima.

Te oblike so nazadnje dolocena oblika razodevanja prek
katerega se ga lahko pomanjkljivi ¢loveski razum dotakne, te
zelje so prva sredstva, prek katerih se nase duSe obrnejo k
njemu. Prav tako ni brez vrednosti ali neuspe$no nobeno
CascCenje, kakr$ne koli naj bodo njegove omejitve. Ima eno od
zelo potrebnih stvari: vero. "Ne glede na to,v kateri moji obli-
ki me Zeli Castilec z vero obozZevati, napravim to vero trdno in
neomabhljivo." S silo te vere doseZe v svojem obozZevanju in
¢as¢enju svoje Zelje in duhovno uresnicenje, za katere je tisti
hip primeren.

/...l Koliko tistih, ki imajo religiozno vero in religiozni
znacaj, sledi pobudam svojega srca, hrepenenju svojih Zelja,
nuji svojih ¢util, ukazom svojih mnenj, ob tem ko si popolno-
ma predstavljajo, da jih vodi njihov Bog! In prav imajo, kajti
Bog jih vodi. To je nacin, ki si ga je zanje izbral, in zato ker
si ga je izbral, je zanje tudi najbolj$i in najmodrejsi ter naj-
rodovitnejsi. Se vedno je njihov Bog. Ne samo, da so si ga na-
redili po svojih predstavah, kot verjamejo ateisti, ampak kot
Nekoga, ki napravi samega Sebe v podobi, ki jo imajo oni
najraj$i, v podobi, ki ustreza njihovi naravi ali njihovi razvi-
tosti. "Na kakrSen koli na¢in se mi ljudje priblizajo, na tisti
nacin jih ljubim in sem jim zvest." To je izredno globok rek,
ki vsebuje srz vse resnice o Bogu in religiji. Navsezadnje je to
edini nacin, po katerem lahko pogojevani sreca Absolutno,
nacin, ki ima naravo lastne dharme, ob tem kar je onkraj vsa-
ke omejenosti

9S tem ko isce vse svoje dobro od Bozanskega, bo na koncu pricel iskati v
Bozanskem vse njegovo dobro. S tem ko je v svoji radosti odvisen od Bozanskega, se
bo naucil utrditi vso svojo radost v Bozanskem. S tem ko spoznava Bozansko v njego-
vih oblikah in lastnostih, ga bo spoznal kot Vse in kot Presezno, ki je vir vsega.
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narave dharme /.../ Ne glede na to obstaja vi§ja pot za sreca-
nje z Njim, kot je tista, ki vodi prek podrejanja bogovom.

23. Toda sadovi, ki jih iS¢ejo tisti s skromnim razumom,
so zacasni. Castilci bogov gredo k bogovom, moji ¢astilci
pa pridejo k Meni.

In vse dokler obstajajo duhovni dosezki po tej poti, so
samo za bogove. Uresnicijo samo Bozansko v stvaritvah spre-
menljive narave in Bozansko kot dajalca njenih sadov. Tisti
pa, ki obozujejo presezno in celovito Bozanstvo, zaobjamejo
vse in preobrazijo vse, povzdignejo bogove do najvisje mozne
mere, Naravo pa do njenih vrhov, gredo prek teh do samega
Bozanstva, uresnicijo in dosezejo Presezno.

S tem ko i8¢e vse svoje dobro od Bozanskega, bo na koncu
iskal v Bozanskem vse njegovo dobro. S tem ko se zanasa v
vseh radostih na Bozansko, se bo naucil utrditi vse svoje
radosti v Bozanskem. S tem ko spoznava Bozansko v njego-
vih oblikah in lastnostih, ga bo spoznal kot Vse in kot Pre-
sezno, ki je vir vsega.

24. Skromni umi mislijo o Meni, nerazodetem, da me
pojavnost omejuje. Ne poznajo Moje najviSje narave biva-
nja, neminljive in najpopolnejse.

25. Prav tako se vsem ne razodenem, zavit v svojo joga-
majo. Ta zmedeni svet me ne pozna, nerojenega in
neminljivega.

26. Poznam vsa bitja preteklosti, sedanjosti in priho-
dnosti, 0, ArdZuna, a mene nih¢e ne pozna.

27. 1z Zelja in nenaklonjenosti, o, Bharata, se porodijo
utvare dvojnostil0 in prek tega, o, Parantapa, so vsa bitja
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v stvarstvu zavedena v zmedo.

To je nevednost, egoizem, ki mu ne uspe videti in se ujeti
za Bozansko vsepovsod, ker vidi samo dvojnosti Narave in je
nenehno zaseden s svojo lastno loceno osebnostjo ter njenimi
iskanji in izmikanji.

28. Ljudje krepostnih dejanj, ki ni¢ ve¢ ne gresijo, pa
Me, osvobojeni utvare dvojnosti, zvesto Castijo.

/...l prvo, kar je pri naSem delovanju potrebno, je, da se
znebimo greha vitalnega ega, ognja strasti in viharja zelja
radzasi¢ne narave. To pa lahko dosezemo z umirjajoco pobu-
do eti¢nega bitja. Ko smo to opravili, jesam tvantagatam
papam gjananam punjakarmanam, ali bolje, kot se to dela,
kajti po doloceni tocki vsaka rast v satvicni naravi prinese
poveCano zmoznost za visoko stopnjo umirjenosti, rav-
nodusnosti in preseganja, se je potrebno povzpeti nad dvoj-
nosti in postati brezosebni, ravnodusni, eno z Nespremen-
ljivim, eno bitjo z vsemi bivanji. Ta proces rasti v duha izpol-
ni naSe preciscevanje. Toda ko to po¢nemo, ko se dusa razsir-
ja v samospoznanju, se mora povecati tudi v ¢as¢enju /.../ Ko
popolnoma dosezemo ravnodu$nost in videnje enosti, te
dvandvamohanirmuktah, postane popolni in edini zakon
bivanja najvisja bhakti, vseobsegajoCe cas¢enje Bozanskega.
Vsak drug zakon obnasanja se zlije v to predanost, sarvadhar-
man paritjadzja. Potem se dusa v tej bhakti ustali in zaoblju-
bi samopredajanju vsega svojega bitja, spoznavanja in delo-
vanja. Saj ima sedaj za zanesljivo podlago, svojo popolno ute-

10 [Dvojnosti predstavljajo enega od §tirih glavnih vozlov nase nizje dusne narave
/.../], ki nam jih kaze in na njih z veliko mogjo ter z nenehnim zanesenim ponavljanjem
vztraja Gita. Ti vozli so: Zelje, ego, dvojnosti in tri Gune Narave. Ideja Gite je namred
ta, da smo svobodni, mukta, ¢e smo brez Zelja, ega, smo ravnodusnega uma, duse in duha
ter nistraigunja (tj. brez vpliva treh Gun, op. prev.).
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meljenost bivanja in delovanja, popolno, celovito in zdruzu-
joce spoznanje vseporajajocega se Bozanstva, iz katerega vse
izvira, te bhadzante mam dridha-vratah.

Z duhovnim razvojem postane taks$no ¢ascenje eno s spoz-
navanjem. Dziva doseze radost v enem BoZanstvu — v Bozan-
skem, ki je spoznano kot vsebitje, zavest in radost ter kot vse
stvari, bitja in dogajanja, spoznana v Naravi, spoznana v biti,
spoznana kot tisto, kar presega bit in Naravo. Je v nenehni
zdruzenosti z njim, nitjajukta. Celotno njegovo Zivljenje in
bivanje sta vecna joga s Preseznim, od katerega ni nicesar vis-
jega, z vesoljnim, poleg katerega ni nikogar in nicesar druge-
ga. Nanj, na nobenega drugega delnega boga, pravilo ali kult,
je osredotocena vsa bhakti, ekabhaktih. To ¢ascenje, namen-
jeno samo enemu, je celoten zakon zivljenja, ki je presegel
vsako religiozno vero, pravilo obnaSanja, osebni zivjenjski
cilj. Nobene zalosti, ki bi jo bilo treba pozdraviti, ne pozna,
saj poseduje Vseblazenega. Nima zelja, ki bi ga gnale, kajti
poseduje najvi§je in Vse ter je blizu Vsemoci, ki prinasa
izpolnitev. Ne ostaja mu ve¢ noben dvom ali preostalo bega-
joce iskanje, kajti vse spoznanje se steka vanj iz Luci, v kateri
zivi. Njegova ljubezen do Bozanskega je popolna in on je
ljubljen. Kajti tako kot se radosti Bozanskega, tako se tudi
Bozansko radosti njega. To je ljubitelj Boga, ki poseduje
spoznanje, dznjani bhaktah.

Prvi pogoj njegove dejavne moci je celostno spoznanje pri
njegovem samopredajanju. Zaradi tega moramo to PurusSo
najprej spoznati v vseh moceh in principih njegovega bozan-
skega bivanja, tattvatah, v celotni njegovi ubranosti, v njego-
vi veéni bitnosti in zivljenjskem procesu. Toda za starodavno
misljenje je vsa vrednost tega spoznavanja, fattva-dznjana,
ticala v njegovi moc¢i odresenja iz tega smrtnega rojevanja v
nesmrtnost najvisjega bivanja. Zaradi tega Gita nadaljuje s
tem, da pokaze, kako je tudi ta osvoboditev v svoji najvisji
meri kon¢ni izid njenega vzgiba duhovne samoizpolnitve.
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29. Tisti, ki so se zatekli k Meni, si prizadevajo, da bi se
odresili starosti in smrti, spoznavajo Brahmana (fad brah-
ma), vso celovitost duhovne narave (adhjatma) in celotno
karmo.

Spoznanje Purusotame je popolno spoznanje Brahmana.

30. Zaradi tega, ker Me poznajo in isto¢asno poznajo
snovno (adhibhuta) in bozansko (adhidaiva) naravo biva-
nja in resnico Mojstra Zrtvovanja (adhijadZnja), ohranja-
jo vednost o Meni cel6 v kriti¢nem trenutku odhoda iz fizi-
¢nega bivanja in je v tistem trenutku njihova celotna
zavest zdruzZena z Menoj.

Zaradi tega me dosezejo. Ni¢ ve¢ vezani na smrtno biva-
nje dosezejo zelo visoki polozaj Bozanskega prav tako
ucinkovito kot tisti, ki izgubijo svojo loceno osebnost v
neosebnem in nespremenljivem Brahmanu. S tem Gita za-
kljuci to pomembno in odlocilno sedmo poglavije.

Tako se kon¢a sedmo poglavje z naslovom "Joga bistvene-
ga in vseobsegajoCega spoznanja".



OSMO POGLAVIJE

Najvisje Bozansko

[V zadnjih dveh §lokah sedmega poglavja] smo se srecali z
dolocenimi izrazi, ki nam na kratko posredujejo glavno bis-
tveno resnico o razodevanju najvisjega Bozanskega v veso-
lju. Tam so vsi njegovi ustvarjalni in dejavni vidiki, vse, kar
se nanasa na duso pri njenem povratku k celostnemu spozna-
nju same sebe. Najprej je tu brahman, tad brahma, potem
adhjatma, princip biti v Naravi, naslednja adhibhuta in
adhidaiva, objektivni in subjektivni pojav bitja, adhijadznja,
zadnji, skrivni vesoljni princip delovanja in zrtvovanja.
"Mene, PuruSotamo (mam viduh)," pravi Kri$na, "Mene, ki
sem nad vsem tem, je treba vendarle iskati in spoznati prek
vsega tega skupaj in s pomocjo odnosov med njimi — to je
edini popolni nacin za ¢lovesko zavest, ki i§¢e svojo pot nazaj
k Meni." Toda te stvari same po sebi sprva niso povsem jasne
ali pa so vsaj odprte razli¢nim interpretacijam. Treba jih je
natancneje opredeliti glede njihovega pomena in ucenec
Ardzuna vprasa za njihovo pojasnitev.

Ardzuna je rekel:

1. Kaj je tad brahma, kaj adhjatma in kaj je karma, o,
PuruSotama? In ¢emu pravijo adhibhuta, ¢emu se rece
adhidaiva?

2. Kaj je v tem telesu adhijadinja, o, Madhusudana? In
kako te samoobvladani spozna v kriti¢nem trenutku odho-
da iz fizi¢nega bivanja?

Tu imamo doloCene izraze, ki nam na kratko povedo vse
bistvene resnice o razodevanju najvisega Bozanskega v veso-
lju. Tam so vsi njegovi ustvarjalni in razpolozljivi vidiki, vsi,
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ki zadevajo duso pri njenem povratku k celostnemu samospo-
znanju.

Blazeni Gospod je odgovoril:

3. AkSara (negibni) je najvi§ji Brahman; svabhava se
imenuje adhjatma. Karma je ime za ustvarjalni vzgib, vis-
argah, ki prinasa v bivanje vsa bitja ter njihova subjektiv-
na in objektivna stanja.

Krisna odgovori zelo na kratko — Gita ne ostaja dolgo pri
nobeni povsem metafizi¢ni razlagi. Posreduje jo samo toliko in
na takSen nacin, ki omogoca dojemanje njene resnice za duso,
da bo lahko nadaljevala izkus$njo. Toda s tem Brahmanom, izra-
zom, ki se v upaniSadah vec¢ kot enkrat uporabi za samoobsto-
jeCe v nasprotju s pojavnim bitjem, Gita nakazuje kot kaze,
nespremenljivo samobivanje, ki je najvisji izraz BoZanskega in
na Cigar nespremenljivi vecnosti pociva vse drugo, vse, kar se
giblje in razvija, aksaram paramam. Z adhjatmo misli svabha-
Karma, tako pravi, je ime za ustvarjalno pobudo in energijo,
visargah, ki odveze stvari tega sprva bistvenega samonastaja-
nja, te svabhave, in pod tem vplivom ucinkuje, ustvari, izvede
vesoljno nastajanje zivljenj v Prakriti.

4. Adhibhuta je kSaro bhavah (spremenljivo stanje),
adhidaiva pa je Purusa (duSa v naravi). Jaz sam sem gos-
pod Zrtvovanja, adhijad?nja, tu v telesu, o, najboljsi od
uteleSenih.

Z adhibuto je treba razumeti vse posledice spremenljivega
nastajanja, kSaro bhavah. Z adhidaivo je misljen Purusa, dusa
v Naravi, subjektivno bitje, ki opazuje in uziva kot predmet
svoje zavesti vse, kar je spremenljivo nastajanje njegovega
bistvenega bivanja, ki ga tu izpelje karma v Naravi. Z adhi-
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Jjadznjo, gospodom delovanja in zrtvovanja, pravi Kris$na, misli
nase, Bozansko, Boga, Purusotamo, ki je tu, skrit v telesih
vseh teh utelesenih bitij. Vse kar je, torej zaobjame ta obrazec.

/.../ tu je naznacena ideja Gite o procesu vesolja. Najprej je
tu Brahman, najvi§je nespremenljivo samoobstojece bitje,
kateremu so vsa bivanja izza igre vesoljne Narave v Casu,
prostoru in vzro¢nosti, desa-kala-nimitta. Saj lahko Cas, pro-
stor in vzro¢nost obstajajo samo s tem samobivanjem. Brez te
vseprisotne nespremenljive podpore, Ceprav nedeljive, pa ne
bi moglo priti do njihovih razdelitev, rezultatov in mer. Toda
nespremenljivi Brahman sam po sebi ni¢esar ne pocne, ne
povzroca niCesar, niesar ne opredeljuje. Je nepristranski,
enak do vsega, vsepodpirajoc, toda ne izbira ali ustvarja. Kaj
potem ustvarja, kaj opredeljuje in kaj spodbudi Najvisjega?
Kaj je tisto, kar obvladuje karmo in dejavno odvija vesoljno
nastajanje v Casu iz ve¢nega bivanja? To je Narava kot svab-
hava. Najvi§ji, Bozanstvo, PuruSotama je tam in v svoji vecni
nespremenljivosti podpira delovanje svoje visje duhovne
Sakti. On razkriva boZansko Bitje, Zavest, Voljo ali Mo¢,
jajedam dharjate dzagat, to je Para Prakriti. Samozavedanje
Duha v tej najvisji Naravi zazna v lu¢i samospoznanja dina-
micno idejo, avtenti¢no resnico ali kar koli on loCuje v svojem
bitju in izrazi v svabhavi, duhovni naravi Dzive. Svabhava je
notranja resnica in princip biti vsake Dzive, tisto, kar se
razdela v razodevanju, bistvena bozanska narava v vsem, kar
ostane konstantno izza vsake spreobrnitve, izkrivljenja,
vrnitve v prvotno stanje. Vse, kar je v svabhavi, se sprosti v
vesoljno Naravo, da lahko ta s tem stori, kar more, pod
notranjim oc¢esom PuruSotame. Iz stalne svabhave, iz bitne
narave in samoprincipa bivanja vsakega nastajanja izoblikuje
razne variacije, s katerimi ga poskusa izraziti, razvije vse
spremembe v imenu in obliki, v ¢asu, prostoru in tistih nasled-
kih stanja, ki ga je razvila iz drugega v ¢asu in prostoru, ki mu
pravimo vzrocnost, nimitta.
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Vse to obelodanjanje in nenehno spreminjanje iz stanja v
stanje je karma, dejavnost narave, je energija Prakriti,
delavke, boginje procesov. Najprej gre za sproScanje svab-
have v njeno ustvarjalno dejavnost, visargah. Gre za ustvar-
janje bivanj v nastajanju, bhuta-karah, in vsega, kar ta po-
stanejo subjektivno ali kako drugace, bhava-karah. Ce vza-
memo vse skupaj, gre za nenchno rojevanje stvari v Casu,
udhbhava, Cesar princip je ustvarjalna energija karme. Vse to
spremenljivo nastajanje izhaja iz kombinacije moci in energij
Narave, adhibhuta, ki sestavlja svet in je cilj dusne zavesti. V
tem celotna dusa uziva in gleda Bozanstvo v Naravi. Bozan-
ske moc¢i uma, volje in obcutkov, vse zmoznosti njenega za-
vestnega bitja, s katerimi odseva to delovanje Prakriti, so nje-
ni bogovi, adhidaiva. Ta duSa v naravi je zato kSara purusa,
je spremenljiva dusa, ve¢na dejavnost Bozanstva. Ista dusa, ki
je v Brahmanu odmaknjena od nje, je akSara purusa, nespre-
menljiva bit, ve¢na tiSina Bozanstva. V obliki in telesu spre-
menljivega bitja naseljuje najvisje Bozanstvo. V ¢loveku biva
Purusotama, ki poseduje hkrati spokoj nespremenljivega bi-
vanja in uzivanje spremenljive dejavnosti. On ni samo odda-
ljen od nas v nekem najvisjem stanju onkraj, ampak je tudi tu,
v telesu vsakega bitja, v ¢lovekovem srcu in v Naravi. Tam
sprejema dejanja Narave kot Zrtvovanja in ¢aka na zavestno
samoizrocanje ¢loveske duse. Toda vedno, celd v nevednosti
¢loveskega bitja in njegovem egoizmu, je Gospod svoje svab-
have in Mojster vseh svojih dejanj, ki naceljuje zakonu
Prakriti in karme. Iz njega se dusa podaja v igro spreminjanj
Narave, k njemu se dusa vraca prek nespremenljivega samo-
bivanja v najvisje stanje Bozanskega, param dhama.

Od te kratke ugotovitve Gita takoj preide na razdelavo
ideje o kon¢ni osvoboditvi s spoznanjem, kar je namignjeno v
zadnjem verzu prejSnjega poglavja.

5. Kdor koli ob svojem koncu zapusti svoje telo s spomi-



250

nom Name, pride v Mojo bhavo (moje stanje bivanja). O
tem ni nobenega dvoma.

6. Na katero koli subjektivno nastajanje, v katero je
dusa med fizi¢nim Zivljenjem v notranjosti nenehno rast-
la, se spomni, ko zapusti telo, to doseZe, 0, Kaunteja.

Clovek, ki je rojen v svetu, se vrti med svetovi v dejavno-
sti Prakriti in karme. Njegov obrazec sta Purusa in Prakriti:
kar razmislja dusa v njem, preudarja in deluje, to on postane.
Vse, kar je bil, je opredelilo njegovo sedanje rojstvo in vse,
kar je, misli in deluje v tem zivljenju do trenutka njegove
smrti, opredeljuje, kaj bo postal v svetovih onkraj in v prihod-
njih Zivljenjih. Ce je rojstvo nastajanje, je tudi smrt nastajan-
je in nikakor ne minevanje. Telo se zapusti, toda dusa gre
dalje svojo pot, tjaktva kalevaram. Mnogo je potem odvisno
od tega, kaj je ¢lovek v kriticnem trenutku svojega odhoda.
Kajti dose¢i mora obliko na katero je usmerjena njegova zavest
v Casu smrt, in ki je bila vedno zelo prisotna v njegovem umu
in mislih pred smrtjo, saj Prakriti s pomocjo karme razdela
dugine misli in energije, in to je v resnici vse, kar poéne. Ce
torej ¢lovekova dusa zeli doseci stanje Purusotame, za to obsta-
jata dve potrebi, dva pogoja, ki ju je treba zadovoljiti, preden je
to mogoce. V svojem prej$njem zivljenju je morala svoje celo-
tno notranje zivljenje izoblikovati v smeri tega ideala in pri svo-
jem odhodu mora biti zvesta svojemu tezenju in volji.

Tu Gita zelo poudarja miSljenje in stanje uma v Casu
smrti, s poudarkom, ki ga bo mogoce razumeti s tezavo, ce
ne priznamo tistega, ¢emur bi lahko rekli samoustvarjalna
mo¢ zavesti. V tisto, cemur daje misel, notranji odnos, vera,
sraddha daje svoj popolni in dokonéni poudarek, se tezi
spremeniti naSe bitje. Ta tendenca postane odlocilna sila, ko
se podajamo k vi§jim duhovnim in samorazvitim izkusnjam,
ki so manj odvisne od zunanjih stvari, kot pri nasi obicajni
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psihologiji, zasuznjeni od zunanje Narave. Lahko se vidimo,
kako postopoma postajamo tisto, na kar usmerjamo svoj um
in k ¢emur nenehno tezimo. Zato pomeni vsakrSen spodrs-
ljaj v razmisljanju, vsakr$na nezvestoba spomina nekaksen
korak nazaj v spreminjanju ali pa nekaksen padec v procesu
spreminjanja ter povratek tja, kjer smo bili prej — vsaj toliko
Casa, dokler nismo zadosti in nepreklicno utrdili svojega
novega nastajanja. Ko smo to storili, ko smo to napravili
normalno za nase dozivljanje na to ostaja samoobstoje¢ spo-
min, kajti sedaj je to naravna oblika nase zavesti. V kri-
ticnem trenutku prehoda iz Zivljenja na ravni smrtnosti
postane takratno stanje nase zavesti o€itno pomembno. Toda
niso spomini na smrtni postelji, ki se s tem ne ujemajo, ali
pa to, da smo se slabo pripravili med celotnim potekom svo-
jega zivljenja, in nase preteklo subjektivno stanje tisto, kar
bi lahko imelo to odresujo¢o mo¢. Misel Gite tu ni skladna
z odpustki in olajsavami poljudne religije. Ni¢ nima skupne-
ga z grobimi predstavami, ki tvorijo duhovnisko odvezo in
poslednje maziljenje, poveliCujoco "kr§cansko" smrt po ne-
povelicujoCem profanem zivljenju, ali predvideno ali na-
klju¢no smrt v svetem Benaresu ali svetem Gangesu, kar naj
bi bilo zadostno sredstvo za odresitev. Bozansko subjektivno
nastajanje, na katerega mora biti um trdno osredotocen v
trenutku fizi¢ne smrti, jam smaran bhavam tjadzati ante
kalevaram, mora biti tisto, v katerega je duSa notranje rastla
vsak trenutek fizi¢nega zivljenja, sada tad-bhava-bhavitah.

7. Zato Me imej nenehno v mislih in se bojuj. Kajti ¢e
sta tvoj um in razumevanje vedno osredotocena Name,
bos§ nedvomno prisel k Meni.

8. S stalnim urjenjem joge, z zavestjo, ki je zdruZena z
Njim in Ki ne tava drugje, z nenehno mislijo Nanj se gre k
boZanskemu in najviSjemu Purusi, o, Partha.
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9.-10. Ta najvisji Purusa je Videc, Starodavni, finejsi od
najfinejSega ter Gospodar, Vladar in vzdrZevalec vsega
bivanja. Njegove oblike si ni mogoce zamisliti, je blestec¢
kot sonce onkraj teme. Kdor ima v ¢asu svojega odhoda v
mislih to Purus$o, z negibnim umom, z duso, ki je oboroZe-
na z mocjo joge in zdruZena z bhakti! ter z Zivljenjsko silo
popolnoma potegnjeno navzgor in usmerjeno med obrvi,
dosezZe tega najvisjega Puruso.

Tu pridemo do prvega opisa tega najvisjega Puruse — Bo-
zanstva, ki je celd vec¢ in vecji kot Nespremenljivi in katerega
Gita kasneje imenuje Purusotama. Tudi on je nespremenljiv v
svoji brez€asovni vecnosti, je dale¢ onkraj te pojavnosti in
nam posveti samo blede prebliske svojega bitja, v obliki ra-
znih simbolov, preoblek, avjakto aksarah. Vendar pa ni samo
brezobli¢no ali nerazlocno bivanje, anirdesjam, ali pa je nera-
zloCen samo zaradi tega, ker je finejSi od najfinejSega, Cesar
se lahko um zaveda in ker je oblika Bozanskega onkraj nase-
ga misljenja /.../

11. Na kratko ti bom razlozil tisto, 0 ¢emer govorijo
poznavalci Ved kot o Nespremenljivem, tisto, kar doseZejo
asketi, potem ko so presegli strasti, in kar si Zelijo tisti, ki
se urijo v brahmacarji.

12.-13. S priprtimi vrati ¢utov, umom, zaprtim v srce, z
Zivljenjsko silo, potegnjeno navzgor v glavo, bo tisti, ki je
z jogo utrjen v osredotocenosti, ki izgovori edini zlog svete
besede OM ter se Me spomni, ko bo odhajal, zapusc¢ajo¢
telo, dosegel najvisje stanje.

17,/ brezobli¢na zdruzitev prek spoznavanja ne preseze zdruzitve prek ljubezni. Ta
ostaja vse do konca najvisja sila joge.
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To je ustaljeni jogijski nacin odhajanja, nacin zadnjega da-
rovanja celotnega bitja Ve¢nemu, Preseznemu. Toda to je ven-
darle samo postopek. Bistveni pogoj je nenehno, stanovitno
spominjanje Bozanskega v zivljenju, cel6 pri delu in bojevan-
ju — mam anusmara judhja ca — in preobrat celotnega Ziv-
ljenja v neprekinjeno jogo, nitjajoga. Kdor koli to stori, Me
zlahka doseze, pravi Bozanstvo. Kdor doseze najvisjo popol-
nost, je velika dusa.

14. Jogi, ki neprekinjeno in nenehno misli Name in na
ni¢ drugega, o, Partha, je nenehno zdruZen z Menoj in Me
zlahka doseZe.

15. Ko pridejo k Meni, se te velike duSe ne rojevajo ve¢,
ne doZivljajo ve¢ tega prehodnega in bolecega stanja smrt-
nikov. DoseZejo najviSjo popolnost.

16. Vsa nebesa vesoljne ravni, od brahmaloke navzdol,
so podvrZena ponovnemu rojevanju, toda, o, Kaunteja, za
duso, ki pride k meni, ni vsiljenega rojstva.

Stanje, v katero pride dusa, ko zapusti zivljenje, je nad-
vesoljno. NajviSja nebesa vesoljne ravni so podvrZena
vraanju v ponovno rojstvo, toda dusam, ki odpotujejo k
Purusotami, se ni treba vracati. Kateri koli sad rodi tezenje
po spoznanju neopredeljivega Brahmana, se doseze tudi s
tem drugim obSirnim tezenjem prek spoznavanja, delovanja
in ljubezni do samoobstojeCega Bozanstva, ki je Mojster
delovanja, Prijatelj ¢lovestva in vseh bitij. Da bi ga na ta
nacin spoznali, ga na ta nacin iskali, ni vezano na ponovno
rojevanje ali karmi¢no verigo. Dusa lahko svojo zeljo zado-
volji, tako da za vedno pobegne iz minljivih in bolecih
okolis¢in nasega smrtnega bivanja. Da bi to krozenje rojstev
in pobeg iz njega napravila umu bolj razumljivo, uporabi
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Gita staro teorijo o vesoljnih ciklusih, ki so postali stalni del
indijskega kozmoloskega pojmovanja.

17. Tisti, ki poznajo dan Brahme, trajajoc tisoCletja
(juge), in no¢, ki se koncuje tisocletja, so poznavalci dneva
in no¢i.

Obstaja vecno krozenje izmenjavajocih se obdobij vesolj-
nega razodevanja in nerazodevanja, vsako poimenovano no¢
in dan stvarnika brahme vsako je enake Casovne dolzine, z
dolgim obdobjem svojega delovanja, ki traja na tisoce dob, in
dolgim obdobjem svojega spanja drugih tiso¢ tihih dob.

18. Ob prihajanju Dneva se iz nepojavnega rodijo vse
pojavnosti, ob prihodu Nodi se raztopijo v nepojavno.

19. Ta mnozica bivanj, ki se vedno znova brez moci
pojavlja v nastajanju, se ob prihodu No¢i raztopi, o,
Partha, in se ob prihodu Dneva rojeva v bivanje.

20. Toda onkraj tega (vesoljnega) nepojavnega obstaja
drugaéno stanje bivanja, nadvesoljni Nepojavni Ve¢ni, ki
ne premine cel6 s preminevanjem vsega bivajocega.

21. Imenuje se Nepojavni Nespremenljivi, o katerem
govorijo kot o najvisji dusi in stanju. Tisti, ki ga doseZejo,
se ne vracajo vec. To je Moj najvisji kraj bivanja.

Bodisi da se ga oprijemljemo bodisi da opustimo to koz-
molosko pojmovanje — kar je odvisno od vrednote, ki jo pripi-
sujemo spoznanju "poznavalcev dneva in no¢i" —, je pomem-
ben preobrat, h kateremu se zateCe Gita. Zlahka si predstav-
ljamo, da je to vec¢no nerazodeto Bitje, za katerega stanje se
zdi, kot da nima ni¢ opraviti s pojavnostjo ali nepojavnostjo,
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najbrz neopredeljeni in neopredeljivi Absolut. Pravi nacin, da
ga dosezemo, je ta, da se znebimo vsega, kar smo postali v
pojavnosti, da k njemu ne nosimo vse svoje notranje zavesti v
povezani zgoscenosti umskega spoznanja, sréne ljubezni,
jogijske volje in zivljenjske sile. Neprimerna za Absolut, ki je
brez vsakega razmerja, avjavaharja, se zdi posebno bhakti.
"Toda," vztraja Gita — Ceprav je to stanje nadvesoljno in
Ceprav je vecno nepojavno —'" najviS§jega PuruSo je treba
dobiti z .. bhakti /.../

22. Toda tega najviSjega Puruso, o, Partha, doseZemo z
bhakti, ki se obraca samo k Njemu, v katerem edinole ob-

Ve e

stajajo vsa bitja in Ki je razsiril ta svet po prostoru.

Z drugimi besedami povedano, najvisji Purusa ni v celoti
brez razmerja2. Absolut je pro¢ od nasih utvar, toda on je
Videc, Stvarnik in Vladar svetov, kavim anuSasitaram,
dhataram, in s tem ko ga spoznavamo in ljubimo kot Edine-
ga. in kot Vse, vasudevah sarvam iti, lahko z zdruzitvijo naSe-

ja je oropana svoje ¢loveske vitalnosti in pot ¢asc¢enja preneha biti uc¢inkovita ali celd
mozna. Seveda lahko v njej uporabimo svoja ¢loveska Custva, toda na nejasno in
nenatan¢no, ne da bi se nadejali ¢loveskega odziva. Edini nacin na katerega se nam
lahko odzove, je ta, da utiSamo svoja Custva in si nadenemo njegov lastni neosebni
spokoj in nespremenljivo ravnodusnost. In prav to je tisto, kar se dejansko zgodi, ko se
priblizamo popolnoma ¢isti osebnosti Bozanstva. Lahko ga ubogamo kot Postavo, dvi-
gnemo svoje duse k njemu v tezenju proti njegovemu umirjenemu bitju, rastemo vanj s
tem, da odvrzemo svojo Gustveno naravo. Clovek v nas ne bo zadovoljen, ampak umi-
rjen, uravnotezen, utiSan. Toda joga ¢ascenja, ki se v tem strinja z religijo, vztraja na tes-
nejSem in toplejSem razmerju, kot je to neosebno tezenje. Doseci hoce bozansko izpol-
nitev ¢loveskosti v nas kot tudi neosebnega dela naSega bitja. Dose¢i hoée bozansko
zadovoljitev clovekovega Custvenega bitja. Od Najvisjega zahteva sprejem nase ljubezni
in temu ustrezen odziv. Verjame, da se tako, kot se mi radostimo Njega, se On radosti
nas in nas i$¢e. Te zahteve tudi ne moremo obsojati kot nerazumne, kajti ¢e se nas najvis-
je in vesoljno Bitje ne bi razveselilo, je tezko reci, kako smo lahko nastali ali obstajamo,
in ¢e nas On sploh ne bi pritegoval — bozansko iskanje nas —, se zdi, da ni nobenega
razloga v Naravi, zakaj bi se obracali od kroga svojega normalnega bivanja, da bi ga
iskali.
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ga celotnega zavestnega bitja v vseh stvareh, energijah in
dejanjih z njim i§¢emo najvisjo izpolnitev, popolno popolnost,
absolutno osvoboditev.

23. O, prvi med Bharatami, povedal ti bom Se o tem,
kdaj se tisti, ki so odSli, ne vrnejo, kot tudi kdaj se tisti, ki
so odsli, vrnejo.

[Tu] se pojavi bolj nenavadna misel, ki jo je Gita sprejela
od mistikov zgodnje vedante. Posreduje razli¢ne Case o tem,
kdaj mora jogi zapustiti svoje telo glede na to, ali se hoce
ponovno roditi ali ne.

24.-25. Ogenj in lu¢, dim in megla, dan in nod, svetle
no¢i luninega meseca in tema, severni in juZni solsticij, vse
to so nasprotja. Prek prvega v vsakem paru gredo poz-
navalci Brahmana k Brahmanu. Prek drugega pa jogi
doseZe "lunarno lu¢" in se potem spet rodi.

26. To sta vecni poti svetlobe in teme. Po eni odide tisti,
ki se ne vraca, po drugi pa tisti, ki se spet vrne.

27. O, Prithin sin, jogi, ki pozna obe ti poti, ni nikoli za-
veden. Zato bodi nenehno v jogi, 0, ArdZuna.

Kakrsno koli psihofizi¢no dejstvo ali pa simbolizem se lah-
ko skriva za tem pojmom3 — prihaja namre¢ iz obdobja misti-
kov, ki so v vsaki fizi¢ni zadevi videli u¢inkovit simbol psiho-
loskega ter povsod sledili interakcijo in nekak$no vrsto istosti.

3 Jogijsko izkustvo kaze, da za to idejo dejansko obstaja psihofizi¢na resnica, seveda
ne absolutna po svoji uporabi, tj.da v notranjem spopadu med mo¢mi Lu¢i in mo¢mi Teme
obstaja tendenca, da prve naravno prevladujejo v svetlih obdobjih dneva ali leta, druge pa
v temnih obdobjih. To ravnotezje pa lahko traja, dokler ni dosezena kon¢na zmaga.
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zunanjega z notranjim, lu¢i in spoznanja, princip ognja in
duhovno energijo —, je treba opazovati samo preobrat, ki ga
Gita zakljuci s stavkom: "Zato bodi nenehno v jogi."

Navsezadnje je bistveno, da celotno bitje poistimo z Bozan-
skim tako popolno in v vseh pogledih, kot da smo naravno in
nenehno zdruzeni, da se torej spominjamo Boga v vsem Ziv-
ljenju, ne samo v mislih in meditaciji, ampak tudi v delovanju,
delu, boju. "Misli name in se bojuj," pomeni, da ne smemo
izgubiti vedno prisotne misli na Ve¢no niti za en sam trenutek,
ko smo v spopadu z minljivim, ki obi¢ajno posrka nas um. To
se zdi dokaj tezko, skorajda nemogoce. V resnici pa je povsem
mogode, e zadovoljimo drugim pogojem. Ce smo postali v
svoji zavesti ena bit z vsem, ena bit, ki je za nase miSljenje
vedno Bozansko, in ¢e celd nase o€i in nasi drugi ¢uti vidijo in
zaznavajo Bozansko Bitje vsepovsod, tako da je za nas
nemogoce kadar koli Cutiti ali misliti samo tisto, kar zaznava
nerazsvetljeni cut, ampak zaznavamo samo kot Bozanstvo, ki je
hkrati skrito in razodeto v tej podobi. In Ce je naSa volja v
zavesti eno z najvisjo voljo in ¢utimo, da vsako dejanje volje,
uma, telesa izhaja nje, da je njen vzgib, prezet z njo ali z njo
enak, potem je mogoce v celoti storiti to, kar zahteva Gita.

Spominjanje Bozanskega Bitja preneha biti delovanje uma
samo v presledkih; namesto tega postane naravno stanje nase-
ga delovanja in na nek nacin sama tvarina zavesti. Dziva je
pridobil, kar mu pripada in je zanj naravno: svoje prvotno
razmerje s PuruSotamo, in vse nase Zivljenje je Joga, popolna,
pa vendar vecno izpopolnjujoca se enost.

28. Sad zasluznih dejanj, o katerih govorijo Vede: Zr-
tvovanj, vzdrZnosti in darovanj iz usmiljenja, preseZe jogi
tako, da to spozna ter doseZe najvisje in vecno stanje.

Tako se konca osmo poglavje z naslovom "Joga nespre-
menljivega Brahmana".



DEVETO POGLAVIJE

I. Skrivnost vseh skrivnosti

Vsa resnica, ki se je tako razvijala korak za korakom in vsa-
ki¢ prinesla nov vidik celostnega spoznanja ter na njem
utemeljila nek rezultat duhovnega stanja in delovanja, mora
sedaj opraviti neznansko pomemben preobrat. Zato Ucitelj
najprej poskrbi, da pritegne pozornost k odlo¢ilnemu znacaju
tistega, kar namerava povedati, tako da bo lahko Ardzunin um
buden in pozoren. Njegov um namre¢ namerava odpreti spo-
znanju in videnju celostnega Bozanstva in ga popeljati do vizi-
je enajste knjige, s pomocjo katere se bojevnik s Kuruksetre
zave avtorja in vzdrzevalca svojega bivanja, delovanja in
poslanstva, zave se Bozanstva v ¢loveku in svetu, ki ga ni¢ v
¢loveku in svetu ne omejuje ali veze, saj vse izhaja iz njega, vse
je vzgib v njegovem neskon¢nem bitju, vse giblje in podpira
njegova volja, opraviuje njegovo bozansko samospoznanje,
ima vedno njega za svoj izvor, tvarino in konec. ArdZzuna naj bi
se zavedel, da obstaja edino v Bogu in da deluje samo kot mo¢
v njem, da so njegova dela samo instrumentalnost bozanskega
dejanja, njegova egoisticna zavest samo tanc¢ica in njegova
nevednost samo napacna razlaga pravega bitja v sebi, bitja, ki
je nesmrtna iskra in sel najvi§jega Bozanstva.

Ta resnica je skrivnost bivanja, ki jo sedaj uporabi Gita v
vsej razseznosti za nase notranje zivljenje in zunanje delova-
nje. Kar naj bi povedala, je najskrivnej$e od vsega. Gre za
spo-znanje celotnega Bozanstva, samagram mam, ki ga je
Mojster njegovega bivanja obljubil ArdZzuni, za tisto bistveno
spoznanje, pospremljano s popolnim spoznanjem o njem Vv
vseh njegovih principih, za katerim ne bo ostalo nicesar, kar
bi bilo Se treba spoznati. Celotni vozel nevednosti, ki je zbe-
gala njegov ¢loveski um in povzrocila, da se je njegova volja
izogibala dela, ki mu ga je opredelilo Bozansko, bo presekan.
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To je modrost vseh modrosti, skrivnost vseh skrivnosti,
najvisje spoznanje, najvisja skrivnost.

Blazeni Gospod je rekel:

1. Temu, kar ti nameravam povedati, ni mo¢ najti
napake in je najvi§ja skrivnost, bistveno spoznanje, ki ga
spremlja obseZzno znanje. S tem, ko bo§ to spoznal, bo§
osvobojen zla.

2. To je najviSje spoznanje, najvi§ja skrivnost (skri-
vnost vseh skrivnosti), ¢ista in najvisja lu¢, ki jo je mo¢
preveriti z neposrednim duhovnim izkustvom, prava po-
stava bivanja, Ki jo je lahko izvajati in je neminljiva.

3. DuSe, ki ne uspejo doseci vere v to dharmo, o, Paran-
tapa, in Me ne doseZejo, se vrnejo na pot navadnega smrt-
nega Zivljenja.

/.../ ¢e ni prisotna vera, ¢e zaupamo kritiénemu razumu, ki
deluje po zunanjih dejstvih in ljubosumno postavlja pod
vprasaj razodevajocCe spoznanje, ker se ne ujema z delitvami
in pomanjkljivostmi vidne narave, in za katerega se zdi, da ga
presega ter postavlja nekaj, kar nas nese onkraj prvih prak-
ticnih dejstev nasega sedanjega bivanja, njegovega gorja,
bolecine, zla, pomanjkljivosti, nebozanske zmote in spotika-
nja, asubham, potem ni nobene moznosti ziveti vi§je zivlje-
nje. Dusa, ki ne zmore verovati v vi§jo resnico in postavo, se
mora vrniti na pot obi¢ajnega smrtnega zivljenja, ki je pod-
vrzeno smrti, zmoti in zlu. Ne more rasti v Bozanstvo, ki ga
zanika. Kajti to je resnica, ki jo je treba verjeti — kot tudi ziveti
v rastoci dusni luci, ne pa o njej razpravljati v temi uma. Treba
je rasti vanjo, treba je postati ona — to je edini nacin, s kate-
rim jo je mogoce preveriti. Samo s preseganjem nizjega jaza
lahko postanemo prava bozanska bit in Zivimo resnico svoje-
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ga duhovnega bivanja. Vse ocitne resnice, ki jih lahko po-
stavimo nasproti, so navideznosti nizje Narave. Osvoboditev
od zla in pomanjkljivosti nizje Narave, asubham, lahko dose-
zemo samo s tem, da sprejmemo vis§je spoznanje, v katerem se
vse navidezno zlo prepric¢a o konéni neresnic¢nosti in se poka-
ze kot stvaritev naSe teme. Toda za takS$no rast v svobodo
bozanske narave je treba sprejeti Boga, skritega v nasi seda-
nji omejeni naravi, in verjeti vanj. Kajti razlog, da postane
urjenje te joge mogoce in lahko, je v tem, da pri njenem urje-
nju prepustimo celotno delovanje vsega, kar naravno smo, v
roke tega notranjega bozanskega Puruse. Bozanstvo uresnici
bozansko rojstvo v nas postopoma, preprosto in nezmotljivo,
s tem da vzame nase bitje v svoje in ga napolni s svojim znan-
jem in mocjo, dznjanadipena bhasvata. Svoje roke poloZzi na
naSo mracno nevedno naravo in jo spremeni v svojo lu¢ in
Sirino. Tisto, kar verjamemo z vso vero in brez egoizma in kar
spodbujeni od njega hocemo, da bi bilo, bo Bog v nas prav
gotovo izpolnil. Toda egoisticni um in zivljenje, kot ju po-
znamo in kot o€itno sta, se morata za preobrazbo najprej pre-
dati v roke najnotranjejSe skrivne BoZzanskosti v nas.

Zatem Gita nadaljuje z razkrivanjem najvisje in celostne
skrivnosti, edine misli in resnice v kateri se mora iskalec
resnice nauciti ziveti, in edinega zakona popolnosti njegovih
duhovnih ¢lenov in njihovih vzgibov. Ta najvisja skrivnost je
misterij preseznega Boga, ki je vse in vsepovsod, vendar pa
mnogo vecji in drugacnejsi, kot je vesolje in vse njegove
oblike, da ga nicesar, kar je v njem, ne vsebuje, ni¢ ga resnic-
no ne izraza in noben jezik, ki si ga izposojamo od videzov
stvari v prostoru in Casu ter v njunih razmerjih, ne more
nakazati resnice njegovega nepredstavljivega bitja. Postava
naSe popolnosti, ki iz tega izhaja, je oboZevanje z vso svojo
naravo, njena samopredaja svojemu bozanskemu viru in last-
niku. Nasa edina kon¢na pot je sprememba celotnega nasega
bivanja v svetu, ne pa zgolj tega ali onega v njem, v en sam
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vzgib proti Neskonénemu. Z mocjo in skrivnostjo te bozanske
joge smo iz8li iz njegovih neizrekljivih skrivnosti v tej vezani
naravi pojavnosti. Z nasprotnim vzgibom iste joge moramo
prese¢i omejitve pojavne narave in ponovno odkriti vijo
zavest s katero lahko zivimo v Bozanskem in Ve¢nem.

/.../ Bozanstvo je vse, kar je vesolje, in vse, kar je v vesolju,
ter vse, kar je ve¢ kot vesolje. Gita najprej poudari njegovo
ostal obrnjen samo k vesoljnemu ali pa navezan na neko delno
izkusnjo Bozanskega v vesolju. Zatem poudari njegovo ve-
soljno bivanje, v katerem se vse giblje in deluje. Kajti to je
upravicenje vesoljnega prizadevanja in Sirno samozavedanje
v katerem opravlja Bozanstvo, ki se vidi kot Cas-Duh, svojo
vesoljno dejavnost. Kot naslednje vztraja ob dolo¢enem stro-
gem poudarku na sprejemanju Bozanstva kot bozanskega pre-
bivalca v ¢loveskem telesu. Kajti on je vsebovan v vsakem
bivanju, in ¢e ne priznamo v notranjosti bivajoc¢e bozanskosti,
bomo ne samo zgresili bozanski pomen posami¢nega bivanja,
najvecjo silo, ampak bo odnos med dusami v ¢lovestvu ostal
nepomemben, omejen in egoistiCen. Koncno pa Gita zelo
dolgo vztraja na bozanskem razodetju v vseh stvareh v ve-
solju in trdi, da je vse, kar je, izpeljanka iz narave, moc¢i in luci
edinega Bozanstva. Tak$no gledanje je namre¢ tudi bistveno
za spoznanje Boga, na njem je utemeljen celosten preobrat
vsega bitja in celotne narave proti Bogu.

Najvi§je Bozanstvo, nespremenljiva Bit izza vesoljne zavesti,
posamic¢no Bozansko v ¢loveku in Bozansko skrivno zavestno
ali delno razodeto v vesoljni Naravi ter vseh njenih dejanjih in
bitjih so potemtakem ena resni¢nost, eno Bozanstvo. Toda
resnice, ki jih lahko najbolj zaupanja vredno izpostavimo, so
obrnjene ali pa spreminjajo svoj pomen, ko jih poskuSamo
uporabiti za drugacna stanja edinega Bitja /.../ To je stvar, ki jo
moramo v Giti jasno videti. Dopustiti moramo to spreminjanje
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smisla iste resnice glede na modus razmerij, iz katerih dobiva
moc¢ njena uporaba. Sicer bomo videli zgolj nasprotje in nekon-
sistentnost, kjer je ni, ali pa bomo kot Ardzuna osupli nad tistim,
kar se nam dozdeva kot zagonetno govorjenje.

4. V nepopisljivi skrivnosti! svojega bitja sem razsiril
vse vesolje; vsa bitja so v Meni, a jaz ne bivam v njih.

Najvi§je bivanje Bozanskega je onkraj pojavnosti: njegova
prava vecna podoba se niti ne razodeva v snovi niti je ne zaob-
jame zivljenje, ne zapopade um, acintjarupa, avjaktamurti.
To, kar vidimo, je samo samoustvarjena oblika, rupa, ne pa
vecna podoba Bozanstva, svarupa. Obstaja nekdo ali nekaj,
kar je nekaj drugega kot vesolje, neizrazljivo, nepredstavljivo,
nedojemljivo Bozanstvo onkraj vsega, kar nasi najvecji ali
najfinejSi pojmi o neskoncnosti lahko zaslutijo. Vso to
stkanost stvari, ki ji pravimo vesolje, vso to veliko koli¢ino
gibanj, ki jim ne moremo postaviti meja /.../ je spredel, izo-
blikoval in razsiril najvi§ji Neskon¢ni. Utemeljena je na
izrazanju samega sebe, ki je samo zase nerazodeto in neza-
misljivo. Vsa ta mnozica nastajanj, ki se nenehno spreminja in
giblje, vsa ta bitja, bivanja, stvari, oblike, ki dihajo in zivijo,
ga ne morejo vsebovati niti vse skupaj niti v svojem posa-
mic¢nem bivanju. On ni v njih. On ne zivi, se giblje ali biva niti
v njih niti zaradi njih — Bog ni Nastajanje. Oni so v njem, oni
zivijo in se gibljejo v njem ter srkajo svojo resnico iz njega.
Oni so njegovo nastajanje, on pa njihovo bivanje. V nezamis-
ljivi brez€asovni in neprostorni neskon¢nosti njegovega biva-

1 Ta svet duhovni paradoks je,

izumljen je s potrebo v Nevidnem,
prevod le bezen je ¢loveski pojem,

o Tistem, ki idejo, govor vsak presega,
simbol je tistega, kar simbolizirati ni mo¢,

slabo izgovorjeni jezik, vendar resnicen.
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nja je on razsiril ta manjsi pojav brezmejnega vesolja v nes-
kon¢ni prostor in cas.

5. In vendar (v resnici) vsa bivanja niso v Meni — glej
Mojo bozansko jogo! Moja Bit je stvarnik in opora vseh
bitij, a ni v njih.

Je tako kot nadvesoljno Bozanstvo in zato ni v bivanjih niti
niso ona v njem. Nase razlikovanje med Bitjem in nastaja-
njem se nanasa samo na pojavnost v snovhem vesolju. V nad-
vesoljnem bivanju je vse vecno Bitje, in ¢e tudi tam obstaja
mnogoterost, so vsa bitja vecna. Ne pride v postev prostorska
misel o bivanju v nefem, kajti na nadvesoljno absolutno
bivanje ne vplivata pojma Casa in prostora, ki ju ustvarja
Gospodova joga-maja. Tam naj bi bilo temelj duhovno, ne pa
prostorno in ¢asovno sobivanje, duhovna identiteta in hkra-
tnost. Na drugi strani pa je najvi§je nepojavno nadvesoljno
bitje v vesoljni pojavnosti, vesolje v prostoru in Casu. V tem
Sirjenju se samo najprej pojavi kot bit, ki podpira vsa bivanja,
bhutabhrit, jih nosi v svojem vseprezemajocem samobivanju.
In lahko re¢emo, da prek te vseprisotne biti tudi najvisja Bit,
Paramatman, nosi vse vesolje. On je nevidna duhovna podstat
in skriti duhovni vzrok nastajanja vsega bivajocega. Podpira
vesolje kot podpira skriti duh v nas naSe misli, dejanja,
vzgibe. Zdi se, da prezema in vsebuje um, zivljenje in telo ter
jih podpira s svojo prisotnostjo. Toda to prezemanje je samo
po sebi dejanje zavesti, ne pa snovi. Samo telo je le nenehno
dejanje zavesti duha.

6. Tako kot biva veliki, vsepreZemajo¢i princip zraka v
eteri¢nem, tudi vse bivajoc¢e biva v Meni. Tako si moras to

zamisljati.

Bozanska Bit vsebuje vse bivajoCe. Vse je v njej, v bistvu
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ne snovno, ampak v tistem razSirjenem pojmovnem smislu
samobivanja, katerega prevod v izrazih fizinega uma in
cutov je nasSe togo pojmovanje snovnega in eterinega prosto-
ra. V resnici je celd vse, kar je tu, duhovno sobivanje, iden-
titeta in hkratnost. Toda to je temeljna resnica, ki je ne more-
dotlej bi bila taksna ideja le razumski pojem, kateremu ne
ustreza nobena stvar iz naSega prakti¢nega izkustva. Ob upo-
rabi teh izrazov v prostoru in Casu je torej treba reci, da veso-
lje in vsa njegova bitja obstajajo v bozanskem Samoobsto-
jecem, tako kot vse drugo obstaja v tem prostorskem prven-
stvu etra /.../ Vesoljno bivanje je vseprezemajoce, neskonc¢no,
in tudi Samobivajoéi je vseprezemajo¢ in neskoncen, toda
samoobstojeca neskoncnost je stabilna, staticna, nespre-
menljiva, vesoljna pa je vseprezemajocCe gibanje, sarvatra-
gah. Bit je ena, ne mnogotera a se vesoljno izrazi kot vse
bivanje in je, kot se zdi, vsota vseh bivanj. Eno je Bitje, drugo
je Mo¢ Bivanja, ki se giblje in ustvarja, deluje v bivanju
temeljnega, podpirajocega, nespremenljivega Duha. Bit ne
biva v vsem tem bivajocem ali v ¢emer koli od tega. Se pravi,
ni vsebovana v ni¢emer — tako kot tudi eter ni vsebovan v no-
beni obliki, Ceprav so vse oblike navsezadnje izpeljane iz etra.
Prav tako ni vsebovana v vsem bivajo¢em skupaj, pa tudi zgra-
jena ne iz njega — ni¢ bolj, kot je eter prisoten v gibljivem
podaljsku principa zraka ali ga sestavlja vsota njegovih oblik ali
sil.

7. Vse bivajoc€e, o, Kaunteja, se na koncu vsakega ciklu-
sa vra¢a v Mojo boZansko Naravo. Na zacetku ciklusa pa
ga spet izlo¢im.

8. Opiraje se na svojo lastno Naravo, vedno znova us-
tvarjam vso to mnoZico bitij, ki so vsa nemoc¢no podvrZe-
na oblasti Narave.
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receno, ali pritiska na svojo Naravo, da bi iz nje v vecno ci-
kli¢no pojavljanje sprostil vse, kar vsebuje, vse, kar je bilo
neko€ pojavno in je postalo prikrito. Vsa bitja v vesolju delu-
jejo podrejeno temu spodbujajoCemu vzgibu in zakonom
pojavnega bivanja, s katerimi se v vesoljnih ubranostih izraza
pojav bozanskega Vsebivanja. DzZiva sledi ciklusu svojega na-
stajanja v dejavnosti te bozanske Narave, prakritim mamikam,
svam prakritim, "lastni naravi" Bozanskega. Med svojim
napredovanjem postane ta ali ona osebnost. Vedno sledi
krivulji svoje lastne postave bivanja kot razodevanja
bozanske Narave, bodisi v njenem vi§jem in neposrednem ali
v njenem nizjem in izpeljanem vzgibu, v nevednosti ali v
spoznanju. Na koncu ciklusa se vrne iz njene dejavnosti v
svojo negibnost in ti§ino. Nevedna je podvrzena svojemu
krozenju, ne kot sama svoj gospodar, ampak jo obvladuje
Narava, avasah prakriter vasat. Samo s povratkom v bozan-
sko zavest lahko doseze gospostvo in svobodo.

Dejanje, ki ga vsebuje beseda avastabhja, je mocan pritisk
navzdol, s katerim se premaga, potlaci, ustavi ali omeji
obvladovani predmet v njegovem gibanju ali delovanju, da
postane nemocno podrejen obvladujoci sili, avasam vasat.
Narava postane v tem dejanju mehani¢na mnozica njenih bitij
je nemocno ujeta v mehanizem in ni gospodar lastnih dejanj.

9. Ta dela pa Me ne veZejo, o, Dhanandzaja, saj sem do
njih brezbriZen in nenavezan.

10. Pod Mojim nadzorom rojeva Narava vse bivajoce,
gibljivo in negibljivo in zaradi tega, o, Kaunteja, se svet
giblje v ciklusih.

Tudi Bozansko sledi ciklusu, ne da bi mu bilo podrejeno,
ampak kot njegov Duh, ki ga oblikuje, in kot vodnik, ne da bi
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bil vpleten s svojo celotno bitjo, ampak s svojo mocjo bitja, ki
ga spremlja in oblikuje. On nadzira svoje lastno delovanje
Narave, adhjaksa, ne kot duh, ki se je rodil v njej, ampak kot
ustvarjalni duh, ki povzroca, da proizvaja vse, kar se pokaze
v pojavnosti. Ce jo po svoji oblasti spremlja in povzroéa vsa
njena dejanja, je tudi izven nje, kot nekdo, ki je v nad-
vesoljnem gospostvu nad njenim vesoljnim delovanjem in ni
navezan nanjo s kakr$nim koli vkljuevanjem in Zzeljo po
gospodovanju, zato tudi ni vezan z njenimi dejanji, saj jih
neskonéno presega in je pred njimi, je enak pred, med in po
njihovem potekanju v ¢asovnih ciklusih. Vse njegove spre-
membe ne povzro€ijo njegovemu nespremenljivemu bitju
nobene razlike. Na tiho bit, ki prezema in podpira vesolje,
spremembe ne vplivajo, saj kljub temu, da jih podpira v njih
ne sodeluje. Tudi najvecjia, najvi§ja nadvesoljna Bit ni
prizadeta, ker jih prekasa in vecno presega.

Toda ker gre pri tem za delovanje delovanje bozanske Na-
rave, sva prakritih, ta pa se nikoli ne more lo¢iti od
Bozanskega, mora biti Bozanstvo prisotno v vsem, kar ona
ustvari. To je razmerje, ki ni celotna resnica njegovega biva-
nja, pa tudi ni resnica, ki bi jo lahko povsem zanemarjali. On
prebiva v cloveskem telesu. Tisti, ki zanemarjajo njegovo
prisotnost, ki zaradi njenih mask prezirajo bozanskost v ¢lo-
veski obliki, jih videzi Narave begajo in poneumljajo ter ne
morejo uvideti, da je v notranjosti skrito Bozanstvo, najsi je
pri ¢loveku zavesten, kot pri avatarju, ali pa zakrit s svojo
Majo. Tisti, ki imajo velike duse, ki niso zaprti v svoji ideji
ega, ki se odprejo v notranjosti bivajo¢emu Bozanstvu, vedo,
da je v cloveku skriti duh, ki se kaze kot vezan z omejeno
Clovesko naravo, isti nedojemljivi sijaj, ki ga obozujemo
onkraj kot najvisje Bozanstvo. Zavedo se njegovega najvisje-
ga stanja v katerem je mojster in gospod vsega bivajocega, pa
vendar vidijo, da je v vsakem bivanju Se vedno najvisji Bog
in v notranjosti bivajoce Bozanstvo. Vse drugo je samoome-
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jevanje zaradi razodevanja variacij Narave v vesolju. Prav
tako vidijo, da ni njegova Narava, ki je postala vse, kar je v
vesolju, je vse, kar je tu v svojem notranjem dejstvu ni¢
drugega kot eno Bozansko. Vse je Vasudeva in ne obozujejo
ga samo kot najvisjega Boga onkraj, ampak tudi tukaj v svetu,
v njegovi enosti in v vsakem posami¢nem bitju. Vidijo to
resnico in v tej resnici zivijo in delujejo. Njega obozujejo,
zivijo, mu sluzijo kot Preseznemu stvari in kot Bogu v svetu
ter kot Bozanstvu v vsem, kar je, mu sluzijo z zrtvovanjem, ga
iSCejo s spoznavanjem, vsepovsod ne vidijo nicesar drugega
kot njega ter dvigajo svoje celotno bivanje k njemu tako v nje-
govi biti kot tudi vsej njegovi notranji in zunanji naravi. Vedo,
da je to Sirna in popolna pot, saj je to pot celotne resnice
edinega najvisjega, vesoljnega in posami¢nega Bozanstva.

To je torej celostna resnica, najvisje in najsirSe spoznanje.
Bozansko je iznadvesoljni, ve¢ni Parabrahman, ki s svojim bi-
vanjem brez ¢asa in prostora podpira vso to vesoljno pojavnost
svojega lastnega bitja in narave v Prostoru in Casu. On je
man. On je bozanska Oseba, katere vsa bit in narava, vse biva-
nje in nastajanje v tem ali katerem koli vesolju so samospocet-
je in samoenergiziranje, PuruSotama. On je nepopisljivi Gos-
pod bivanja, ki s svojim duhovnim obvladovanjem lastne raz-
odete Moci v naravi odvija cikluse sveta in naravni razvoj bitij
v ciklusih, Paramesvara. Od njega je prisel v vesoljno krozenje
Dziva, posamic¢ni duh, dusa v Naravi, ki biva z njegovim biva-
njem, se zaveda z lucjo njegove zavesti, pooblascena za spo-
znavanje, hotenje in delovanje z njegovo voljo in mocjo, uziva-
joca bivanje z njegovim bozanskim uzivanjem vesolja.

I1. Delovanje, ¢ascenje in spoznavanje
Notranja dusa v ¢loveku je delno razodetje Bozanskega,
samoomejenega z deli svoje narave v vesolju, prakritir dziva-
bhuta. V svojem duhovnem bistvu je posameznik eno z
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Bozanskim /.../ V dejanjih nizje pojavnosti Prakriti se zdi kot
nevednost in egoisticna locitev, povsem drug kot Edini, kot da
misli, hoce, deluje, uziva v tej locujoci zavesti za egoisticno
uzivanje in namene svojega bivanja v vesolju in svojih
povrsinskih odnosih z drugimi uteleSenimi umi in zivljenji.
Toda dejansko je vse njegovo misljenje, hotenje, delovanje in
uzivanje samo odsev — egoisti¢en in izkrivljen, vse dokler je
v nevednosti — bozanskega bitja, bozanske misli, volje, dejanj
in uzivanja Narave. Vrniti se nazaj k tej resnici o samem sebi
je neposredni pomen odresitve, njegova najvecja in najblizja
vrata za pobeg iz podrejenosti Nevednosti. Posameznik je
duh, dusa z naravo uma in razuma, volje, dinami¢nega delo-
vanja, Custev in obCutkov ter zivljenjskega iskanja radosti
preusmeri vse te zmoznosti k Bogu. Spoznati mora s spozna-
vanjem najvi§je Biti in Brahmana. Svojo ljubezen in oboze-
mora podrediti najvi§jemu Gospodu vesolja. Potem preide iz
nizje v visjo Naravo /.../

Celovita usmeritev duse proti Bogu je velicastni temelj
Gitine sinteze spoznavanja, delovanja in ¢ascenja. Tako celost-
no spoznati Boga, pomeni spoznati ga kot Enega v biti, v vsej
pojavnosti in onkraj vsake pojavnosti — in vse to skupaj in
naenkrat. Pa vendar, celd ¢e ga poznamo tako, ni dovolj, do-
kler tega ne spremlja mo¢no poveli¢anje srca in duse k Bogu,
dokler ne zaneti v eno tocko usmerjene in istocasno vseobsega-
joce ljubezeni, CasCenjea in tezenja. Zares, spoznanje, ki ga ne
spremlja teZenje in ga ne pozivlja nekaksno poveli¢anje, ni
pravo spoznanje, kajti lahko gre samo za razumsko videnje in
golo kognitivno prizadevanje. Videnje Boga nezmotljivo pri-
nese s seboj obozevanje in vneto iskanje Bozanskega — hrepe-
nenje po Bozanskem v njegovem samoobstojecem bivanju kot
tudi po Bozanskem v nas samih in po Bozanskem v vsem, kar
je. Vedeti z razumom preprosto pomeni razumeti in je lahko
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ucinkovito izhodis¢e, — ali pa tudi ni in ne bo, ¢e v spoznava-
nju ni iskrenosti, v volji pobude za notranje uresnicenje, nobe-
nega vpliva na duso, nobenega klica v duhu. Kajti to bi pome-
nilo, da so mozgani na zunaj razumeli, dusa pa notranje ni
videla niCesar. Pravo spoznanje pomeni védenje z notranjim
bitjem, ko se notranjega bitja dotakne lu¢, potem pa se dvigne,
da bi objelo tisto, kar je videlo, zakoprni, da bi to posedovalo,
se bori, zato da bi to izoblikovalo v sebi in sebe po njem, delu-
je v tej smeri, da bi postalo eno s sijajem svojega videnja. Spo-
znanje v tem smislu je prebujenje k istosti, in ker se notranje
bitje uresni¢i z zavestjo in radostjo, z ljubeznijo, s posedova-
njem in enostjo, s tistim, kar koli je Ze videlo, mora prebujeno
spoznanje prinesti prevladujoco spodbudo proti temu pravemu
in edinemu popolnemu uresni¢enju. Tisto, kar se spozna, tu ni
ve¢ povnanjen predmet, ampak bozanski Purusa, Bit in Gospod
vsega, kar smo. Neka vseobsegajoca radost v njem, globoka in
ganjena ljubezen do njega in njegovo oboZevanje so neizogib-
ne posledice in sama dusa tega spoznanja.

To obozevanje pa ni osamljeno iskanje srca, ampak daro-
vanje celotnega bitja. Zaradi tega mora tudi prevzeti obliko
zrtvovanja. Gre za dajanje vseh naSih dejanj ISvari, gre za
predajo nase dejavne zunanje in notranje narave Bozanstvu
nasega obozevanja v vsakem njegovem najsubjektivnejSem in
vsakem najobjektivnejSem vzgibu. V njem se gibljejo vsa na-
Sa subjektivna delovanja, i§¢ejo ga, Gospoda in Bit, kot vir in
cilj svoje moci in prizadevanja. Vsa naSa objektivna delova-
nja se gibljejo navzven proti njemu v svetu in napravijo iz
njega svoj predmet, spocnejo sluzenje Boga v svetu, katerega
obvladujoc¢a moc je Bozanstvo v nas, prek katerega smo ena
bit z vesoljem in njegovimi bitji. Kajti oboje, svet in bit, Na-
ravo in duso v njej razsvetljuje zavest Edinega, sta notranje in
zunanje telo preseznega PuruSotame. Tako pride do sinteze
uma, srca in volje v edini biti in duhu, s tem pa do sinteze
spoznavanja, ljubezni in delovanja v tej celostni zdruzitvi, v
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tem objemajo¢emu uresnicenju Boga, v tej bozanski jogi.

Toda za naravo, ki jo veze ego, je tezko, da bi sploh lahko
dosegla takSen vzgib. Da bi dosegli njeno zmagovito in ubra-
no celovitost, pa ni lahko niti takrat, ko smo dokon¢no in za
vedno stopili na pot.

11. Zaslepljeni umi Me prezirajo, ko bivam v ¢loveskem
telesu, ker ne poznajo Moje najvisje narave bitja2, Gospo-
darja vsega bivajocega.

Smrtni um bega njegovo nevedno zanasanje na koprene in
videze. Vidi samo zunanje ¢lovesko telo, ¢loveski um, ¢love-
$ki nacin zivljenja in ne ujame osvobajajoCega pogleda
Bozanskega, ki prebiva v bitjih. Ne meni se za bozanskost v
samem sebi in ga ne more videti v drugih; ¢eprav se Bozansko
razodeva v ¢lovestvu kot avatar in vibhuti, je Se vedno slep in
zanemarja ali prezira zakrito BoZzanstvo, avadzZananti mam
mudha manusim tanum asritam. In e ga prezre v zivih bitjih,
ga Se manj vidi v objektivnem svetu, na katerega gleda iz svoje
jece locujocega ega skozi zamrezena okna koncnega uma. V
vesolju ne vidi Boga. Nicesar ne ve o najvisjem Bozanskem,

2 Njegovo bivanje skrivnost je onkraj uma,
poti njegove nevednost smrtno begajo.
Konéno, postavljeno v svoj predaléek,
osuplo, bozje smelosti ne uposteva,

Njega, ki upa biti si nepredstavljivo Vse,

ki gleda in deluje kakor mo¢ neskonéna.

Za um ¢loveski to Zalitev je njegova,

ker znan je kot: za vedno nepoznan,

biti vse in vendar se¢i onkraj misti¢ne celote,
absolut, za bitje v relativnem svetu Casa.
Vecni in vsevedni, da prenasa rojstvo,
Vsemogocni, da se igra z naklju¢ji in usodo:
Duh, pa vendar hkrati Snov, Praznina,
Neomejen, onkraj oblike in imena,

da v telesu biva, edini in najvisji,

da bi Zival bil, ¢lovek in boZzansko /.../
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ki je gospodar teh ravni, polnih razli¢nih bivanj, in biva na
njih. Slep je, da bi videl, kako ves svet postaja bozanski in
kako se sama dusa prebuja lastnemu notranjemu bozanstvu in
postaja bozanska, podobna Bogu.

12. Gre za prazna upanja, prazna dejanja in prazno
spoznanje. Osiromaseni prave zavesti bivajo v raksasi¢ni
in asuric¢ni naravi, ki zavajata v zmoto.

Tisti, ki so se popolnoma predali /.../ Zivljenju ega, s tem da
se zenejo za minljivimi stvarmi zaradi njih samih in za zado-
voljitev posvetne lakote razuma, telesa, cutov /.../ padejo v
objem nizje narave /.../Postanejo plen raksasicne narave v
¢loveku, ki vse zZrtvuje nasilnemu in pretiranemu zadovolje-
vanju svojega locujocega ega ter ga napravi za mracnega boga
svoje volje, misli, dejanj in uZivanja. Ali pa jih v brezploden
krog Zene oSabna samovolja, samozadostno misljenje, deja-
vnost, ki upoSteva samo sebe, samozadovoljen in vendar
nikoli zadovoljen intelektualizirani apetit po uzivanju
asuri¢ne narave. Toda Zziveti nenehno v tej locujoci ego-
zavesti in iz nje napraviti sredis¢e vseh nasih dejavnosti,
pomeni v celoti izgubiti zavedanje samega sebe. Car, ki ga
daje zapeljanim orodjem duha, je zakletev, ki priklepa zivlje-
nje na nekoristno vrtenje v krogu. Vsakrsno upanje, dejanje,
spoznanje je prazno, ko ga presojamo z bozanskimi in vecni-
mi merili, kajti zapira se pred velikim upanjem, izkljucuje
osvobajajoca dejanja, prezene razsvetljujoce spoznanje. Gre
za lazno spoznanje, ki vidi pojave, toda zgresi njihovo resni-
co, slepo upanje, ki lovi minljivo in zgresi vecno, sterilno
dejanje, katerega dobicek se izni¢i z izgubo in je enako
neskon¢nemu Sizifovemu delu.

13. Velike dusSe, o, Partha, ki Zivijo v boZanski naravi, Me
poznajo kot neminljivega, iz katerega izvira vse bivajoce,
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zato se obracajo Name z izkljuéno in cisto ljubeznijo.

Velike duse, ki se odprejo luci in $irini bozanske narave, ki
jo je ¢lovek zmozen, so same sprva na ozki, na koncu pa na
neizrazljivo Siroki poti, ki vodi k osvoboditvi in popolnosti.
Clovekova prava naloga je rast boga v njem. Skrbno skrit po-
men Cloveskega zivljenja je nenehno spreobracanje te nizje
asuri¢ne in raksasi¢ne narave v bozansko. Z razvojem pade
zastor in dusa spregleda visji pomen delovanja in pravo resni-
co bivanja. Oko se odpre Bozanstvu v ¢loveku, Bozanstvu v
svetu. Vidi navznoter in pri¢ne spoznavati na zunaj neskonc-
nega Duha, Neminljivega, iz katerega izvirajo vsa bivanja, in
ki biva v vsem ter s katerim in v katerem vedno vse biva. Ko
to videnje, to spoznanje zajame duso, postane ¢lovekovo celo-
tno zivljenjsko tezenje nenadkriljiva ljubezen in brezdanje
oboZevanje Bozanskega in Neskon¢nega. Um se prilepi na
vecno, duhovno, zivo, vesoljno, Resni¢no. Ne ceni niCesar
razen zaradi njega samega, veseli se samo v vseblazenem
Purusi.

14. Vedno opevajo¢ Mojo boZansko slavo, vztrajni v
duhovnem prizadevanju se, vselej v jogi, klanjajo pred
Menoj in Me predano ¢astijo.

Ves svet in vse misljenje postane en sam slavospev vesoljne
veli¢ine, Luci, Lepote, Moci in Resnice, ki se je v svoji slavi
razodela ¢loveskemu duhu, in ¢ascenje edine najvisje Duse in
neskoncne Osebe. Pritisk notranje biti, da bi prodrla navzven,
postaja sedaj vedno bolj oblika duhovnega prizadevanja in
tezenja, da bi posedovali Bozansko v dusi in ga uresnicili v na-
ravi. Vse zivljenje postane nenehna joga ter zdruzevanje Bo-
zanskega in ¢loveskega duha. To je nacin celostnega ¢ascenja.
Oblikuje edinstveno poveli¢anje nasega celotnega bitja in na-
rave prek zrtvovanja s posvecenim srcem veénemu PuruSotami.
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15. Spet drugi Me i§¢ejo z darovanjem spoznanja in Me
castijo v Moji enosti, v vsakem posameznem bitju in v
vseh Mojih milijonih vesoljnih obrazov.

Tisti, ki predvsem poudarjajo spoznavanje, pridejo do iste
tocke, tako da nenehno povecujejo, poglabljajo in krepijo
sposobnost gledanja Bozanskega na duso in naravo. Njihovo
je zrtvovanje spoznanja, z nekak$no nepopisno zavzetostjo
spoznavanja pa pridejo do oboZevanja PuruSotame, dznjana-
jadznjena jadzanto mam upasate. To je razumevanje, ki ga
napolnjuje bhakti, ker je celovito po svojih orodjih, celovito
po svojem cilju. Ne gre za zasledovamje Najvisjega zgolj kot
neke abstrakcije ali neopredeljivega Absoluta. Gre za sréno
iskanje in prilascanje Najvi§jega in Vesoljnega, iskanje
Neskonénega v njegovi neskonc¢nosti in Neskonénega v vsem,
kar je konc¢no, videnje in polastitev Edinega v njegovi enosti
in Edinega v vseh njegovih posamic¢nih principih, njegovih
nestetih obrazih, silah, oblikah, tu, tam, vsepovsod, izven Casa
in v ¢asu, v mnozici, v mnogoterem, v neskon¢nih vidikih nje-
govega Bozanstva, v nestevilnih bitjih, v vseh njegovih mili-
jonih vesoljnih obrazov, ki nas gledajo v svetu in njegovih
bitjih, ekatvena prithaktvena bahudha visvatomukham. To
spoznanje zlahka postane oboZevanje, Siroko ¢ascenje, veliko
samodarovanje, celovito samoizroCanje, kajti gre za spozna-
nje Duha, za stik z Bitjem, objem najvisje in vesoljne Duse,
ki zahteva vse, kar smo, ¢eprav nas, ko se ji priblizamo, obsi-
pava z vsemi zakladi svoje neskoncne radosti bivanja.

16. Jaz sem obred, Jaz sem Zrtev in hrana, darovana v
cast prednikom, sem sveta zdravilna bilka, mantra, da-
ritveno maslo, plamen sem in tudi samo darovanje.

Tudi pot delovanja se spreobrne v oboZevanje in ¢ascenje
samoizrocanja, ker je to celotno zrtvovanje vse nase volje in
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njenih dejavnosti edinemu Purusotami. Zunanji vedski obred
je mocan simbol, uc¢inkovit, a slaboten, ¢etudi k nebesom us-
merjen namen. Pravo Zrtvovanje pa je tisto notranje darova-
nje, v katerem bozansko Vse samo postane obredno dejanje,
zrtvovanje in vsaka posamicna okoli$¢ina zrtvovanja. Vsako
delovanje in oblika tega notranjega obreda je samouredba in
samoizraz njegove moci v nas, ki se dviga z naSim tezenjem
proti viru njegovih energij. Sam bozanski Prebivalec postane
plamen in daritev, kajti plamen je k Bogu usmerjena volja in
ta volja je sam Bog v nas. Tudi darovanje je oblika in sila us-
tavodajnega Bozanstva v nasi naravi in bitju. Vsemu, kar smo
od njega prejeli, se odre¢emo za sluzenje in caséenje njegove
lastne Stvarnosti, njegove najvisje Resnice in Vira. Bozanski
Mislec sam postane sveta mantra. Lu¢ njegovega bivanja je
tista, ki se izraza v mislih, usmerjenih proti Bogu, in deluje v
razodevajocCi se besedi sijaja, ki spravi na varno skrivnosti
misli, in v ritmu, ki za ¢loveka ponavlja ritme Vecnega.

17. Jaz sem Oce tega sveta, Mati, Urejevalec, prvi
Stvarnik, predmet spoznavanja, sveti zlog OM kot tudi
Rig-, Sama- in JadZurveda.

Razsvetljujo¢e Bozanstvo je sdmo Veda in tisto, kar spo-
znavamo z Vedami. Je spoznavanje in predmet spoznavanja.
Rig, Jadzur in Sama, razsvetljujoca beseda, beseda, ki raz-
svetljuje um z zarki spoznanja, beseda moci za pravilno ureja-
nje dejanj, beseda spokoja in harmoni¢nega doseganja, s kater-
im se prinasa bozanska zelja duha, vse to je Brahman, Bozans-
tvo. Mantra bozanske zavesti prinasa njegovo razodevajoco
lu¢, mantra bozanske moci njegovo voljo izvrSevanja, mantra
bozanske Anande pa njegovo izpolnitev duhovne radosti biva-
nja. Vse besede in misli predstavljajo razcvet velikega OM-a,
Besede, Vecnega. Razodet v obliki ¢utnih predmetov, razodet v
zavestni igri ustvarjalnega samospocetja, katerega oblike in
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predmeti so vzorci, razkriti v ozadju samoizbrane nadzavedne
moci Neskoncnega, je OM glavni vir, seme, maternica stvari in
idej, oblik in imen, sam po sebi, celovit, najvisji Nedotakljivi,
izvirna Enotnost, brez€asovna Skrivnost, samoobstoje¢a nad
vsako pojavnostjo v bozanskem bitju3. To Zrtvovanje je zato
hkrati sodelovanje, oboZevanje in spoznavanje.

18. Jaz sem pot in cilj, opora, gospodar, prica, dom in

pribezalisce, prijazni prijatelj, vir, temelj in razkroj, poci-
vali§¢e in neminljivo seme vsega.

19. Dajem toploto, zadrZujem in poSiljam deZ. Sem
nesmrtnost in prav tako smrt, bivajo¢ sem in nebivajoc, o,
ArdZuna.

Za duso, ki tako spozna, obozuje, Zrtvuje vsa svoja dejanja
v velikemu samoizro¢anju svojega bivanja Ve¢nemu, je Bog
vse in vse je Bozanstvo /../ Svet in usoda ter negotova
konc¢nost ne morejo prestrasiti, trpljenje in zlo ne moreta zbe-
gati Cloveka, ki se je predal Veénemu. Za ¢loveka, ki vidi, je
Bog pot in Bog je cilj njegovega popotovanja, pot na kateri se
ni mogoce izgubiti in cilj do katerega zagotovo pripeljejo
vsak trenutek modro vodeni koraki. On spozna Bozansko kot
gospodarja svojega in vsakega bivanja, podpiralca svoje nara-
ve, moza narave-duse, njenega ljubimca in ljubkovalca, no-
tranjo pri¢o vseh svojih misli in dejanj. Bog je njegova hisa in
dezela, pribezalis¢e njegovih iskanj in Zelja, modri, blizji in
naklonjeni prijatelj vseh bitij. Vsako rojstvo, stanje in unice-
nje navideznih bivanj je za njegovo gledanje in izkusnjo
Edini, ki pokaze, vzdrzuje in umakne svoje minljivo samoraz-
odetje v svoj sistem nenehnega ponovnega pojavljanja. Samo

3 AUM, - "A" duh grobega in zunanjega, Virat, "U" duh finega in notranjega,
Taidzasa," M" duh skrivne nadzavestne vsemogoc¢nosti, Pragnja, "OM " absolut, Turja.
(Mandukja upanisada)
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on je neminljivo seme in vir vsega, za kar se zdi, da se rojeva
in premine, in njegovo ve¢no pocivaliS¢e ob njegovem nera-
zodevanju. On je tisti, ki gori v vro€ini sonca in plamena, on
je tisti, ki je obilica dezja in njegovo pomanjkanje. On je vsa
ta fizi€na narava in njena dejanja, Smrt je njegova maska in
nesmrtnost njegovo samorazodetje. Vse, cemur pravimo biva-
joce, je on in vse, na kar gledamo kot na nebivajoce, je Se
vedno skrivnost v Neskon¢nem in del skrivnostnega bivanja
Nedojemljivega.

20. Poznavalci treh Ved, ki pijejo somo, precisc¢eni
greha, Me oboZujejo z Zrtvovanjem, Me prosijo za pot v
nebesa. Ob vzpenjanju k nebesnim svetovom Indre s svojo
pravi¢nostjo uzivajo v raju boZanske gostije.

21. Oni se potem, ko so kot nagrado uZivali nebeSke sve-
tove velike blaZenosti in iz€rpali dobroimetje za svoja
dobra dela, vrnejo v smrtno bivanje. Zatekajoc¢ se h kre-
postim, ki jih predpisujejo tri Vede, ob iskanju zado-
voljitve Zelja, sledijo ciklusom rojevanja in umiranja.

Ni¢ drugega kot najvisje spoznanje in oboZevanje, nobena
druga pot kot popolno samoizro¢anje in samopredajanje
Najvisjemu, ki je vse, nas ne bo prinesla k Najvis§jemu. Dru-
gacna religija, drugacno obozevanje, drugacno spoznavanje,
drugacno iskanje vedno obrodi sadove, ki pa so minljivi in
omejeni za uzivanje bozanskih simbolov in videzov /.../
Nebeski svetovi so bolj blazeni, svargalokam visalam. Tako je
vedski ritualist starega eksoteri¢nega pomena treh Ved,
precis¢en grehov, pil vino stika z bogovi, z Zrtvovanjem in
dobrimi dejanji pa iskal placilo nebes. To trdno prepri¢anje v
Onstranstvo in iskanje bolj boZanskega sveta zagotovi dusi ob
njenem odhodu mo¢, da doseze nebeske radosti, na katere sta
bila osredotocena njena vera in iskanje. Toda povratek v smrt-
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no bivanje se vsiljuje zaradi tega, ker ni nasla in uresnicila
pravega cilja bivanja. Tu in nikjer drugje je treba najti najvis-
je Bozanstvo, razviti iz nepopolne Cloveske fizi¢ne narave
dusino bozansko naravo ter prek harmonije z Bogom, ¢lo-
vekom in vesoljem odkriti celotno SirSo resnico bivanja, jo
ziveti in napraviti, da bo vidno ¢udovita. To zaklju¢i dolgi cik-
lus naSega nastajanja in nas pripusti k najvi§jemu rezultatu. Je
priloznost, ki je dana dusi s ¢loveskim rojstvom in ki ne more
prenehati. dokler ni izpolnjena.

22. Ljudem, ki Me ¢astijo, tako da samo name mislijo,
njim, ki so z Menoj nenehno v jogi, preskrbim, ¢esar ni-
majo, ohranjam, kar Ze imajo.

Ljubitelj Boga nenehno napreduje proti tej kon¢ni nujno-
sti nasega rojevanja v vesolju prek zbrane ljubezni in oboze-
vanja, s ¢imer za celotni smoter svojega Zivljenja in celoten
predmet svojega razmisljanja in videnja napravi najvisje in
vesoljno Bozansko — ne pa kako sebi¢no posvetno zado-
voljitev ali nebeske svetove. Videti niCesar drugega razen
Bozansko, biti vsak trenutek zdruzen z njim, ljubiti ga v vseh
bitjih in se ga radostiti v vsem, je celoten pogoj njegovega
duhovnega bivanja. Njegovo videnje Boga se ne locuje od
njegovega zivljenja in prav tako ni ni¢ prikrajsan za polnost
zivljenja. Sam Bog mu namre¢ postane spontani prinaSalec
vsega dobrega, njegovega notranjega in zunanjega dobicka in
imetja, jogaksemam vahamjaham. NebeSke in zemeljske
radosti so samo sencica njegovega lastnistva, kajti s tem ko
raste v Bozansko, se tudi Bozansko zliva nanj z vso lucjo,
mocjo in radostjo neskonénega bivanja.

23. Celo castilei, ki z vero Zrtvujejo drugim boZan-
stvom, Zrtvujejo tudi Meni, o, Kuntin sin, ¢eprav ne sklad-
no s pravo postavo.
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Gita ne zanika niti veljavnosti vedskih opravil Zrtvovanja,
sprejme jih, sprejme, da lahko s temi sredstvi uziva tu in v
nebesih onkraj. Jaz sam sem tisti, pravi bozanski ucitelj, ki
sprejme in so mu darovane te zrtve, jaz sem tisti, ki daje te
sadove v obliki bogov, ker se ljudje tako odlocijo, da bi se mi
priblizali. Toda to ni prava pot, saj niti uZivanje nebes ni osvo-
boditev in izpolnitev, ki jo mora ¢lovek iskati.

24. Jaz sem uZivalec in Gospod vseh Zrtvovanj, toda oni
Me v resnici ne poznajo, zato gresijo.

Vsako pristno versko prepricanje in praksa sta v resnici
iskanje edinega najvi§jega in vesoljnega Bozanstva. Saj je
ono vedno edini gospodar ¢lovekovega zrtvovanja, askeze, in
neskonéni uzivalec njegovih prizadevanj in tezenj. Naj bo
oblika casCenja Se tako neznatna ali preprosta, naj bo ideja o
bozanstvu Se tako omejena, dajanje Se tako omejeno, vera,
napor, da se pride za zastor svojega Cascenja ega in iz ome-
jitev snovne Narave vendarle tvori nit povezave med ¢loveko-
vo duso in VsedusSo in povzroci odziv. Vendar pa je odziv sad
¢ascenja in darovanja, skladen s spoznanjem, vero in delom,
ter ne more preseci njihovih omejitev. Zato z vidika vecjega
spoznanja Boga, ki edini nudi celotno resnico bivanja in nas-
tajanja, to manjvredno darovanje ni skladno s pravo in
najvisjo postavo zrtvovanja. Ne temelji na spoznanju najvis-
jega Bozanstva v njegovem celostnem bivanju in pravih
nacelih njegovega samorazodevanja, ampak se povezuje z
zunanjimi in delnimi videzi, na mam abhidzananti tattvena.
Zaradi tega je tudi njegovo zrtvovanje omejeno po svojih
ciljih, po svojem motivu pa predvsem egoisti¢no, delno in
zgreSeno v svoji dejavnosti in dajanju, jadzanti avidhipur-
vakam.

25. Tisti, ki oboZujejo bogove, gredo k bogovom, k pre-



279

dnikom gredo c¢astilci prednikov, k elementom tisti, ki
caste elemente. Toda Moji ¢astilci gredo k Meni.

Celotno videnje Bozanskega je pogoj za celotno zavestno
samopredajo. Ostalo doseze stvari, ki so pomanjkljive in
delne, ter mora popustiti in se vrniti, da se poveca v vi§jem
iskanju in SirSem izkuSenju Boga. Iskati samo in popolnoma
najvisje in vesoljno Bozanstvo, pomeni doseci vse spoznanje
in rezultate, ki jih dosezejo druge poti, dokler nas Se ne ome-
juje noben pogled, Ceprav najdemo svojo resnico v vseh
pogledih. Ta vzgib zajame vse oblike bozanskega bivanja na
njegovi poti do najvisjega Purusotame.

26. List, cvet, sadeZ, kar koli Mi kdo daruje s ¢asce-
njem, sprejmem kot ljubezniv dar tezece duse.

/.../ tako z ljubeznijo in ¢as¢enjem ni vedno darovan samo
posveceni zunanji dar, ampak tudi vse nase misli, vsa nasa
Custva in obcutki. Vse nase zunanje dejavnosti, njihove oblike
in cilji so lahko taksni darovi Veénemu. Res je, da ima poseb-
no dejanje ali oblika dejanja svoj pomen, celo velik pomen,
toda bistveni dejavnik je to, v kak§nem duhu to storimo. Duh,
katerega simbol ali materializirani izraz je daritev, ji daje
celotno vrednost in pomen. Lahko bi tudi rekli, da vsebuje
popolno dejanje bozanske ljubezni in ¢ascenja tri dele?, ki so
izraz ene same celote: 1. prakti¢no ¢as¢enje Bozanskega v de-

4 Obstaja popolnoma fizi¢na oblika dejanj, kot so tista v kultih, pri katerih imajo
dolocene kretnje, doloceni gibi namen izraziti posvecenost. To je €isto snovno, kot npr.
priziganje kadil, krasenje daril ali celo skrb za tempelj, krasenje kipca, vsa taksna
povsem fizi¢na dejanja.

Drugi del je neka vrsta umske posvetitve, ki iz opravljanega dejanja napravi simbol.
Clovek ni zadovoljen zgolj s priziganjem kadila, ampak med priziganjem naredi to
dejanje simboli¢no — npr. tezenje, ki Zari v telesu, samoizroCitev v smrt, v preci§éenje
ognja. Tako je najprej dejanje, potem pa simbol v tem dejanju in simboli¢no pojmova-
nje tega, kar se pocne.
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dejanjih, 2. simbol ¢ascenja v obliki dejanja, ki izraza neko
videnje in iskanje ali nek odnos z Bozanskim, 3. notranje
cascenje in hrepenenje po enosti ali obcutek enosti v srcu,
dusi in duhu. Zivljenje se lahko spremeni v ¢aséenje tako da
mu v ozadje postavimo duha presezne in vesoljne ljubezni,
iskanje enosti, obcutek enosti, da iz vsakega dejanja napravi-
mo simbol, izraz k Bogu naravnanih Custev ali razmerja z
Bozanskim, in s tem, da vse, kar delamo, spremenimo v deja-
nje caSCenja, dusSne povezave, umskega razumevanja,
ubogljivosti zivljenja, predaje srca.

To popolno samoizrocanje, ta enoumna predaja je casce-
nje, ki ga Gita postavlja kot vrhunec svoje sinteze. Vsa deja-
nja in prizadevanje se s tem cCasCenjem spreobrnejo v
darovanje najvi§jemu in vesoljnemu BoZzanstvu.

27. Kar koli po¢nes, kar koli uzivas, kar koli Zrtvujes,
kar koli das, kakr$no koli energijo tapasje, dusne volje ali
prizadevanja pokaZzes, napravi iz tega, o, Kaunteja, daro-
vanje Meni.

Tu dobi vsaka neznatna Zzivljenjska okolis¢ina bozanski
pomen: najnepomembne;jsi dar iz nase notranjosti ali od tega,
kar imamo, najmanjSe dejanje postane sprejemljiv dar
Bozanstvu, ki iz njega napravi sredstvo svojega lastniStva nad
duso in zivljenjem ljubitelja Boga.

Skratka: to je tisto, kar se zahteva od nas: spreobrniti celo-
tno Zivljenje v zavestno zZrtvovanje. Vsak trenutek in vsak

Za obema omenjenima sledi $e tezenje po zdruzitvi, tezenje, da bi bila vsa ta dejan-
ja in simboli, ki smo jih iz njih napravili, samo sredstva za to, da se vedno bolj prib-
lizamo Bozanskemu in se pripravimo na zdruzitev z Njim.

To troje je potrebno, da je dejanje popolno: nekaj povsem snovnega, nekaj umskega
in nekaj dusnega, dusno tezenje. Ce je prisotno zgolj eno, ob odsotnosti ostalih dveh, je
dejanje nepopolno. Praviloma je vse troje redko povezano.Taks$na prisotnost vseh treh
sestavin ustvari bitja izjemne iskrenosti in posvecenosti — v dejanju sodeluje celotno
bitje v vseh svojih delih.
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gib svojega bitja je treba nameniti nenehnemu in predanemu
samoizro¢anju Vecnemu. Vsa nasa dejanja, tudi najmanjsa in
najbolj vsakdanja in malenkostna, ne samo najvecjih, najneo-
bicajnejsih in najplemenitejsih, je treba opravljati kot posve-
Cena. NaSa posamicna narava mora ZzZiveti samo v zavesti
notranjega in zunanjega vzgiba posvecenega NeCemu, kar je
onkraj nas in vecje od nasega ega. Ne glede na to kaksen je
dar in komu ga dajemo, mora vsebovati zavest, da ga daruje-
mo edinemu bozanskemu Bitju v vseh bitjih. Ta vzviSeni
znacaj morajo privzeti nasa najobicajnej$a in najbolj groba
materialna dejanja. Kadar jemo, se moramo zavedati, da daje-
mo hrano Prisotnosti v nas, postati mora sveto darovanje v
svetiSCu in iz nas mora izginiti obCutek zgolj fizicne potrebe
po samozadovoljitvi. V vsakem velikem delu, vsaki zahtevni
disciplini, v vsakem tezkem in plemenitem podjetju, najsi ga
opravljamo zase, za druge ali za narod, se ne bo ve¢ mogoce
zaustaviti ob ideji naroda, nas samih ali drugih. Dejanje mora
biti zavestno opravljeno kot Zrtvovanje dejanj, toda ne tem,
ampak bodisi prek njih bodisi neposredno Edinemu
Bozanstvu. Bozanski Prebivalec, ki so ga te podobe skrivale,
ne sme ve¢ biti skrit, ampak nenehno prisoten v nasi dusi,
nasem umu, nasem obcutenju. Dejanja in rezultate nasih
dejanj je treba poloziti v roke Edinega z obCutenjem, da je ta
Prisotnost Neskon¢ni in Najvisji, zaradi katerega je nase delo
in tezenje edino mogoce. Kajti vse poteka v njegovem bitju,
zanj jemlje Narava od nas vsako delo in tezenje ter ga daruje
na njegov oltar. Celo v tistih stvareh, v katerih je zelo ocitno,
da je Narava delavec in smo mi samo price njenega delova-
nja in njene posode in podpiratelji, mora biti prisoten nenehen
spomin in vztrajno zavedanje dela in njegovega Mojstra. V
sebi lahko dosezemo, in to tudi moramo, da se bomo svojega
vdiha in izdiha, svojega srénega utripa zavedali kot zivega
ritma vesoljnega zrtvovanja.

Jasno je, da mora tovrstno pojmovanje in njegovo
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ucinkovito izvajanje prinasati tri rezultate, ki so osrednjega
pomena za na$ duhovni ideal. Najprej, ocitno je, da taksno
urjenje, celd ¢e ga zaCnemo brez ¢ascenja, privede naravnost
do najviSjega moznega cCaSCenja. Saj se mora naravno
poglabljati v najpopolnejse ¢ascenje, ki si ga lahko predstav-
ljamo: najglobljo ljubezen do Boga. S tem je povezan nara-
Sc¢ajoci obcutek Bozanskega v vsem, poglabljajoCa povezava
z Bozanskim v vseh nasih mislih, volji in dejanjih kot tudi v
vsakem trenutku nasega zivljenja, hkrati z vedno bolj ganje-
nim posvecanjem celotnega svojega bitja Bozanskemu. Ti
zapleti joge delovanja so tudi sama srz celostne in absolutne
bhakti. Iskalec, ki jih postavi v zivljenje, povzro¢i v sebi
nenehno, dejavno in ucinkovito predstavljanje duha samo-
Cascenja, iz katerega mora nujno vznikniti najbolj prevzema-
joce cascenje Najvisjega, ki mu je to sluzenje namenjeno. Na
posvecenega delavca postopoma vpliva ocarljiva ljubezen do
bozanske Prisotnosti, do katere Cuti vedno vecjo notranjo
blizino. Z njo pa se rojeva, ali pa je v njej vsebovana, tudi
vesoljna ljubezen do vseh teh bitij, zivih oblik in stvaritev, ki
so bivalis¢a Bozanskega — ne kratkotrajna nemirna, lakomna
Custva locevanja, ampak ustaljena nesebic¢na ljubezen, ki je
globlja vibracija enosti. V vsem pricenja iskalec sreCevati
edini Cilj svojega obozevanja in sluzenja. Pot delovanja se s
to potjo zrtvovanja obrne, da bi srecala pot ¢ascenja. Lahko je
sama tako popolno, ocarljivo, celostno ¢ascenje, kot po njem
sprasuje vsaka sréna Zelja ali pa si ga lahko predstavlja umska
strast.

Dalje zahteva urjenje v tej jogi nenehno navznoter, na
osrednje osvobajajoCe spoznanje, usmerjeno misel. Prav tako
pride do nenehno dejavnega povnanjanja tega v dejanjih, kar
to misel podkrepi. V vsem je edina Bit, edino Bozansko je
vse. Vse je v Bozanskem, vse je Bozansko in nicesar drugega
ni v vesolju — taksno misljenje ali taksna vera je celotno oza-
dje, dokler ne postane celotna tvarina delavéeve zavesti. Spo-
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minjanje, tak$na samodinamizirajo¢a meditacija, se mora in
se na koncu tudi spremeni v globoko in neprekinjeno videnje,
Zivo in vseobsezno zavest tistega, Cesar se tako mo¢no spomi-
njamo ali na kar tako nenehno meditiramo. Saj vsak hip sili k
nenehnemu namigovanju na Vir vsega bivanja, volje in de-
janj, pri tem pa hkrati obstaja zajemanje in preseganje vseh
dolocenih oblik in videzov v Tistem, kar je njihov vzrok in
podpora. Ta pot se ne more koncati, ne da bi vsepovsod videli
zivo in zivahno delovanje vesoljnega Duha, na svoj nacin
prav tako konkretno, kot je fizi¢na lu¢. Ob vrhuncih se to
povzpne do tega, da se nenehno zivi, misli, hoce in deluje v
prisotnosti Nadumskega, Preseznega. Kar koli vidimo ali
sliSimo, Cesar koli se dotaknemo in ¢utimo, vse, Cesar se
zavedamo, moramo poznati in Cutiti kot tisto, kar obozujemo
in ¢emur sluzimo. Vse je treba spremeniti v podobo Bozan-
stva, ovitega v vecno Vseprisotnost. Na koncu, ¢e ze ne dolgo
prej, se ta pot delovanja spremeni prek povezave z bozansko
Prisotnostjo, Voljo in Silo v pot spoznavanja, ki je popolnejsa
in celostnejSa, kot jo lahko zasnuje ali pa odkrije razum
katerega koli bitja.

Kon¢no nas urjenje v tej jogi zrtvovanja prisili, da se
odreCemo vsem notranjim podporam egoizma, jih izlo¢imo iz
svojega uma, volje in dejanj ter iz svoje narave odstranimo
njegovo seme, njegovo prisotnost in vpliv. Vse je treba stori-
ti za Bozansko, vse je treba usmeriti k Bozanskemu. Nicesar
ne smemo poskusati zase kot za posebno bivanje, ni¢ ne sme
biti storjeno za druge, najsi so nasi sosedje, prijatelji, druzina,
drzava ali ¢lovestvo ali druga bitja zgolj zato, ker so povezani
z nasim osebnim zivljenjem, misljenjem, Custvi, ali pa zato,
ker jim ego daje prednost. Ob tem nacinu delovanja in gleda-
nja, postane vsako dejanje le dinami¢no ¢ascenje in sluzenje
Bozanskemu v neomejenem svetis¢u njegovega lastnega ve-
soljnega bivanja. Zivljenje postaja vedno bolj Zrtvovanje
vecnega v posamezniku, nenehno samodarovano vecni Pre-
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seznosti. Darovano je na Sirnih Zrtvenih tleh polja vecnega
vesoljnega Duha. Tudi Sila, ki daruje, je vecna Sila, vsemo-
gocna Mati. Ta pot je torej pot zdruZzevanja in povezovanja z
dejanji, duhom in spoznanjem v dejavnosti, ki je tako popol-
na in celovita, kot se je lahko le nadeja katero od hotenj
usmerjenih k Bogu, ali izvede mo¢ nase duse.

Vsebuje vso celostno in absolutno mo¢ poti delovanja, toda
zaradi njenega zakona zrtvovanja in samoizroc¢anja bozanski
Biti in Gospodarju jo na eni strani spremlja celotna mo¢ poti
Ljubezni, na drugi strani pa celotna mo¢ poti Spoznavanja. Na
koncu delujejo vse te tri bozanske Moci skupaj, zlite, zdru-
zene, izpolnjene, izpopolnjene druga z drugo.

28. Tako bos osvobojen dobrih in zlih posledic, ki ses-
tavljajo vezi delovanja. S svojo duSo, prek odrekanja
zdruzZeno z Bozanskim, bo§ postal svoboden in Me dosegel.

Razlikovanje, ki ga povzrocajo zelje in ego, potem izgine.
Ker ni prenapenjanja k dobrim rezultatom svojih dejanj niti ni
izogibanja neprijetnim, ampak so vsa dejavnost in njeni rezul-
tati izroCeni Najvi§jemu, kateremu za vedno pripadajo vsa
dejanja in njih sadovi v svetu, ni ve¢ nadaljnje vezanosti.
Kajti s popolno samoizro€itvijo izginejo iz srca vse egoisticne
zelje, zato med Bozanskim in posamezno duso obstaja popol-
na zdruzitev prek notranjega odrekanja svojemu locenemu
zivljenju. Vsako hotenje, vsako dejanje, vsak rezultat postane
hotenje, dejanje in rezultat Bozanstva, delo se izvaja bozan-
sko prek preciscene in razsvetljene narave ter ne pripada vec
omejenemu osebnemu egu. Tako predana kon¢na narava
postane prost kanal Neskonénega. Dusa se v svojem duhov-
nem bitju, poveli¢ana iz nevednosti in omejitve, vrne v svojo
enost z Ve¢nim.

29. V vseh bivanjih sem enak. Nobeno Mi ni ljubS$e in
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nobenega ne sovrazim. Vendar pa so tisti, ki Me castijo, v
Meni in tudi Jaz sem v njih.

Bozanski Vec¢ni je prebivalec vseh bivanj. V vsakem je
nepristranski in je nepristranski prijatelj, oce, mati, stvarnik,
ljubimec, podpiralec vseh bitij. Nikomur ni sovraZen in niko-
mur pristranski ljubimec. Nikogar ni izlo¢il, nikogar ni za
vecno obsodil, nikomur ne daje prednosti zaradi samovoljno-
sti. Vsi pridejo nazadnje enako k njemu prek svojega kroze-
nja v nevednosti. Toda samo popolno oboZevanje je tisto, ki
lahko iz tega, v notranjosti bivajo¢ega Boga v Cloveku in
¢loveka v Bogu, napravi zavestno stvar ter popolnoma pre-
vzemajoco in popolno zdruzitev. Ljubezen do Najvi§jega in
popolna samopredaja sta ravna in hitra pot do te bozanske
enosti’.

30. Cel6 ¢e se z edino in popolno ljubeznijo obrne Name
zelo hudoben ¢lovek, je treba nanj gledati kot na svetnika,
kajti volja po prizadevanju, ki se je v njem nastanila, je
prava in popolna.

Ravnodusna Bozanska Prisotnost v vsakem izmed nas ne
postavlja drugih predhodnih pogojev, kot je z vero, iskrenostjo
in temeljno popolnostjo opravljena nacelna samopredaja.

5.0 bolj ko dajete sebe Bozanskemu, bolj je On z vami, popolnoma, nenchno, v
vsakem trenutku, v vseh vasih mislih, vsaki vasi potrebi, in ni ga tezenja, ki ne bi preje-
lo takoj$njega odgovora. Vi pa imate obcutek popolne, nenehne intimnosti, popolne
zavesti. To je tako, kot ¢e bi ga vsebovali /.../ kot bi bilo Bozansko nenehno z vami.
Hodite in On hodi z vami, spite in On spi z vami, jeste in On je z vami, mislite in On
misli z vami, ljubite in je vasa ljubezen. Toda za to se mu je treba popolnoma izro€iti, v
celoti, izkljuéno, si nicesar pridrzati in ne zadrzati ni¢esar, prav tako pa tudi ne ni¢esar
razprsiti. Najmanjsa stvar v vasem bitju, ki je niste dali Bozanskemu, je izguba, izguba
vase radosti, nekaj, kar v tak$ni meri zmanjsuje vaso sreco. Vse, ¢esar ne date Bozanske-
mu, je kot bi to na nek nac¢in zadrzevali na poti moznosti Bozanskega predajanja vam.
Ne zaznavate ga tesno ob sebi, nenchno s seboj, zaradi tega, ker Mu ne pripadate — ker
pripadate na tiso¢e drugim stvarem in ljudem. V vasih mislih, vasih dejanjih, v vasih
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31. Hitro postane pravicen ¢lovek in doseZe ve¢ni mir. Vedi
za vedno, 0, Kaunteja, da moj ¢astilec nikoli ne izgine.

Ko smo se enkrat v veri in iskreno ter v osnovi dovr§eno
celostno izro¢ili, nepristranska bozanska Prisotnost v vseh nas
ne postavlja drugih predpogojev. Ta vrata so dostopna vsako-
mur, vsakdo lahko vstopi v to svetiS§¢e — nase posvetne ra-
zlike izginejo v prebivalis¢u Ljubimca vseh /.../ Z drugimi be-
sedami povedano: pripravljenost za celotno samoizrocitev
odpira vsa vrata duha in kot odziv prinasa ¢loveku® celoten
spust in samoizrocitev BoZanstva, kar s hitro preobrazbo nizje
narave v duhovno naenkrat spremeni in osvoji vse v nas,
skladno s postavo bozanskega bivanja. Pripravljenost za sa-
moizro¢anje odstrani s svojo mocjo zastor med Bogom in ¢lo-
vekom, odpravi vsako napako in izni¢i vsako oviro. Tisti,ki s
svojo ¢lovesko mocjo tezijo s pomo¢jo spoznanja, s pomocjo

Custvih, pobudah /.../ je na milijone stvari, ki Mu jih ne date, in to je tisto, zaradi ¢esar
ga ne Cutite vedno s seboj, saj vse te stvari predstavljajo toliko zaves in pregraj med Njim
in vami. Ce pa Mu date vse, ¢e ne zadrzujete nicesar, bo on nenehno in v celoti z vami
v vsem, kar po¢nete, v vsem, kar mislite, vsem, kar ¢utite, vedno in v vsakem trenutku.

6 (e nekdo hoce Bozansko, bo Bozansko samo prevzelo preciscevanje srca, razvilo
sadhano in zagotovilo potrebne izkusnje. Tako se lahko zgodi, in tudi se, ¢e zaupamo in
se zanesemo na BoZzansko ter smo se pripravljeni predati. Za tak$no podjetje se mora
¢lovek predati v roke Bozanskega, bolj kot pa se zgolj zanasati na lastne napore. To
pomeni zaupati in se zanesti na Bozansko in na razvijajo¢e se samoizroc¢anje. Dejansko
je to nacelo sadhane, ki sem mu sam sledil in je osrednji proces joge, kot si jo jaz zamisl-
jam. To je, tako mislim, tisto, kar je menil Sri Ramakrisna z metodo mucke*. Toda vse
ne more potekati naenkrat; da se pride do tega, je potreben Cas. Najhitreje se razvija
takrat, ko utihneta um in vitalno.

Jedro notranje predaje sta zaupanje in zanaSanje na Bozansko. Zavzamemo stalisce:
"Ho¢em Bozansko in ni¢esar drugega. Ho¢em se mu v celoti izro€iti, in ker tako hoce
moja dusa, ne gre drugace, kot da se z njim sre¢am in ga uresni¢im. Ne zahtevam nice-
sar razen tega in njegovega delovanja v meni, da me privede do njega, njegovega skrite-
ga ali odkritega delovanja, zagrnjenega ali razodetega. Ne vztrajam na nekem Casu in
nacinu. Naj to stori ob svojem €asu in na svoj nacin. Verjel mu bom, sprejel njegovo
voljo, vztrajno tezil po njegovi luci, prisotnosti in radosti, Sel prek vseh tezav in
zadrzkov, se nanj zanasal in nikoli odnehal. Naj se moj um umiri in mu zaupa ter se
odpre njegovi luci. Naj se moje vitalno umiri, obrne samo k njemu ter naj ga on odpre
svojemu spokoju in radosti. Vse zanj in sebe zanj. Kar koli se zgodi, bom ostajal pri tem
tezenju, samoizro¢anju in nadaljeval s popolnim zanaSanjem na to, da se bo to zgodilo."
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kreposti ali s pomoc¢jo mucne samodiscipline, rastejo proti
Vecénemu z mnogo vecjo tezavo, ko pa se ¢lovek odrece svo-
jega ega in svojega dela zaradi Bozanskega ter mu zato Bog
sam pride nasproti in prevzame njegovo breme. Nevednemu
prinese lu¢ bozanskega spoznanja, Sibkemu mo¢ bozanske vo-
lje, gresniku osvoboditev bozanske Cistosti, trpe¢emu neskon-
¢no duhovno radost in Anando. Njihova slabost in napake nji-
hove ¢loveske moci prii tem nimajo vpliva: "To je moja oblju-
ba," doni glas Bozanstva ArdZzuni, "da tisti, ki me ljubi ne bo
propadel."”

32. Kdor se zate¢e k Meni, o, Partha, ceprav je
izobcenec, rojen v grehu, Zenska, vajSja in cel6 Sudra,
doseZe najvisji cilj.

Prej$nje prizadevanje in priprava, Cistost in svetost brahmi-
na, razsvetljena mo¢ kralja-modreca, velikega po dejanjih in
spoznanju, imajo svojo vrednost, ker olajsajo nepopolnemu
Cloveku, da doseze SirSe gledanje in samopredajo. Toda celd
brez takSne priprave nenadoma naletijo na odprta vrata k
Bogu tisti, ki i8¢ejo zato¢isce pri Ljubitelju ljudi: vajsja, ki je
bil obseden s pridobivanjem bogastva in proizvodnim delom,

To je naravnanost h kateri moramo rasti, kajti prav gotovo je ni mogoce uresniciti
naenkrat — upirajo se umski in vitalni vzgibi — toda ¢e pri tem vztrajamo, bo rastla v nas.
Ostalo je stvar uboganja napotkov, ko se razodenejo, ne da bi dovolili vmesavanje
umskih in vitalnih vzgibov.

* Sri Ramakrigna je uporabljal prispodobo, ki je bila od nekdaj znana v tantri¢ni
praksi tj. duhovno napredovanje po metodi opi¢jega mladia (tam.: anupattcam, skt.
markata njaja). Da bi bil odreSen mora ¢lovek segati k Bogu in se obesati nanj kot opi¢ji
mladi¢ svoje matere. Zanasa se torej nase. Drugi nacin je po vzoru macjega mladica
(tam.: sambupatt¢am, skt.: mardzara njaja), se pravi, da zanj skrbi mati. Prvi se krepko
oprijemlja matere (se torej zanaSa nase), da ne bi padel, drugi pa se enostavno prepusti,
da ga mati prenasa, kot se ji zdi potrebno. (Op. prev.)

7 Ti, ki prezemas vse svetove tam spodaj,
pa vendar sedi§ zgoraj

Gospodar vseh, ki delajo, vladajo in vedo,
Sluzabnik Ljubezni!
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Sudra, ki so ga ovirale tisoCere tezke omejitve, zenska, ki jo je
omejeval in begal ozek krog, ki ga je druzba zacrtala okrog
njene Siritve, prav tako tisti, papa-jonajah, katerim je njihova
pretekla karma vsilila najslab$e rojstvo, izobCenci, parije,
¢andale. V duhovnem zivljenju ugasnejo pred enakostjo bo-
zanske Luci in Siroko vsemogocnostjo nepristranske Moci vse
zunanje razlike, ki jih ljudje delajo tako pomembne, ker so s
svojo zatiralno silo tako privlac¢ne za zunanji um.

33. Kaj naj torej recem o svetih brahminih in predanih
kraljih-modrecih? Ker si priSel v ta minljivi svet, se obrni
k Meni in me oboZuj.

Posvetni svet, preobremenjen z dvojnostmi in vezan na
neposredne minljive odnose tistega trenutka, je za ¢loveka
svet boja, trpljenja in gorja, vse dokler biva tu, navezan na
stvari, in dokler sprejema zakonitosti, ki mu jih te vsiljujejo
kot zivljenjsko postavo. Pot k osvoboditvi je preusmeritev od
zunaj navznoter, od videzov, ki jih je ustvaril snovni svet, ter
emenijo um in ga zapirajo v modele Zivljenja in telesa, k
bozanski Stvarnosti, ki ¢aka, da bi se razodela prek svobode
duha. Ljubezen do sveta, maska, se mora spremeniti v ljube-
zen do Boga, do Resnice. Ko sta enkrat znana ta skrivnost in
notranje BoZanstvo ter ju sprejmemo, bosta celotno bitje in
celotno zivljenje dozivela vrhovno povelicanje in ¢udovito
preobrazbo. Namesto nevednosti nizje narave, ki je vsrkana v
svojih navzven usmerjenih dejavnostih in videzih, se bo oko
odprlo videnju Boga vsepovsod, enotnosti in vesoljnosti duha.
Gorje in boleCina sveta bosta izginila v blazenosti Vse-
blazenega. Nase slabosti, zmote in grehi se bodo spremenili v
vseobsegajoCo in vsepreobrazajoCo moc, resnico in Cistost
Vecnega.

34. Osredotoci svoje misli Name, Me oboZuj, Mi Zrtvuj
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in se Mi prikloni. Tako, neomajno z Menoj, bo$ priSel k
Meni kot svojemu najviSjemu cilju."

Pot, po kateri se dvignemo iz posvetnega v duhovno biva-
nje, je ta, da zdruzimo um z bozansko zavestjo, da iz celotne
svoje Custvene narave napravimo eno samo ljubezen do Boga
vsepovsod, da iz vseh svojih dejanj napravimo zrtev Gospodu
svetovij ter iz vsega svojega Cascenja in tezenja napravimo
obozevanje in samopredajo njemu, da se v celoti usmerimo k
Bogu v popolno zdruzitev z njim. To je Gitin nauk bozanske
ljubezni in casCenja, v katerem spoznavanje, delovanje in
vseh njihovih razhajanj, preplet vseh njihovih niti, veliko zli-
tje, Sirok vzgib poistenja.

Tako se konca deveto poglavje z naslovom "Joga najvisje-
ga spoznanja in najvi§je skrivnosti".



DESETO POGLAVIJE

I. Gitino najvisSje sporocilo

Prisli smo do najnotranjejSega jedra Gitine joge, do prave-
ga sredi$¢a dihanja in Zivljenja njenega nauka. Sedaj lahko
povsem jasno vidimo, da je bil vzpon omejene ¢loveske duse,
ko se je umaknila od ega in nizje narave v nespremenljivo,
spokojno, tiho in ustaljeno Bit, le prvi korak, samo zacetna
sprememba. Prav tako lahko sedaj vidimo, zakaj je Gita od
zaCetka vztrajala na ISvari, Bozanstvu v ¢loveski podobi, ki
nenehno govori o sebi, aham, mam, kot o nekaksni veliki
skrivnosti in vseprisotnem Bitju, gospodu vseh svetov in
gospodarju ¢loveske duse, nekom, ki je celd vecji kot tisto
nespremenljivo samobivanje, ki je tiho in zavedno negibno in
ki za vedno biva nedotaknjeno od subjektivnih in objektivnih
videzov naravnega vesolja.

To najvisje Bozanstvo je edina nespremenljiva in neminlji-
va Bit, ki jo mora ¢lovek prebuditi in z njo zdruziti svoje
notranje neosebno bitje. Ono je Bozanstvo v ¢loveku, ki pora-
ja in usmerja vse njegovo pocetje. Zato mora ¢lovek zbuditi
Bozanstvo v sebi, da spozna bozanskost, ki prebiva v njem, da
se dvigne iz vsega, kar jo zakriva in zatemnjuje, ter se zdruzi
s to najnotranjejso Bitjo samega sebe, to veliko zavestjo svoje
zavesti, tem skritim Gospodarjem vse svoje volje in dejanj,
tem Bitjem v sebi, ki je vir in smoter vsega njegovega razno-
likega nastajanja. On je Bozanstvo, katerega bozansko nara-
vo, izvor vsega, kar smo, debelo zakrivajo te nizje naravne
izpeljanke. Zato se mora ¢lovek vrniti od tega svojega nizje-
ga navideznega obstajanja, nepopolnega in smrtnega, k svoji
bozanski naravi nesmrtnosti in popolnosti. To Bozanstvo je
eno v vsem, kar je, bit, ki zivi v vsem, in bit, v kateri vse zivi
in se giblje. Zato mora ¢lovek odkriti svojo duhovno enost z
vsemi bitji, videti vse v sebi in sebe v vseh bitjih, celo videti
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vse stvari in bitja kot samega sebe, atmaupamjena sarvatra
ter skladno s tem razmisljati, Cutiti in delovati v vsem svojem
umu, volji in zivljenju. To Bozanstvo je izvor vsega, kar je tu
in kjer koli, in prek svoje Narave je postalo vsa ta nestevilna
bivanja, abhut sarvabhutani. Zato mora clovek videti in
obozevati Edinega v vsem zivem in nezivem, Castiti razodet-
je v soncu, zvezdah, cveticah, v ¢loveku in vsakem zivem
bitju, v oblikah in silah, lastnostih in zmoznostih Narave,
vasudevam sarvam iti. 1z sebe mora z bozanskim videnjem,
bozanskim socutjem in nazadnje z mo¢nim notranjim poiste-
njem narediti eno z vesoljem. Pasivna istost brez odnosov
izkljuCuje ljubezen in dejanja, toda ta $irSa in bogatej$a enost
se napolnjuje z dejanji in Cistimi Custvi — postane vir, celota,
tvarina, motiv in boZanski namen vsega nasega delovanja in
Custvovanja /.../ Pasivna istost brez odnosov izkljucuje radost
obozevanja in ¢ascenja. Toda bhakti je sama dusa, srce in vrh
te bogatejSe, popolnejse, bolj intimne zdruzitve. To Bozans-
tvo je izpolnitev vseh razmerij, oCeta, matere, ljubimca, pri-
jatelja, in pribezalisce duse vsakega bitja. Ono je edini najvisji
in vesoljni Deva, Atman, Purusa, Brahman, I$vara skrite mod-
rosti. On je s svojo bozansko jogo na vse te nacine razodel
svet v samem sebi. Njegova mnogotera bivanja so eno v njem
in on je v mnogih pogledih eno v njih. Prebuditi se njegove-
mu razodetju na vse te naCine skupaj je ¢lovekova plat iste
bozanske joge!l.

Blazeni Gospod je rekel:
1. Prisluhni spet, o, mogo¢no oboroZeni, mojim

v e

najvisjim besedam, ki jih bom povedal z namenom, da bi

1 On stvarnik je sveta, ki ga je ustvaril,
je videnje in sam je videc,

igralec sam je in dejanje,

on sam spoznano je in hkrati poznavalec,
sanja¢ on sam je in tudi sanje.
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tvoji dusi storil dobro, sedaj ko se Me tvoje srce radosti.

Da bo popolno in neoporecno jasno, da je to najvisja in
celotna resnica njegovega nauka, celostno spoznanje, ki mu
ga je obljubil razodeti, avatar na kratko ponovi vse, kar je
povedal: da je to in ne kaj drugega njegova najvisja beseda,
paramam vacah /.../ Kot ugotovimo, je ta najvisja beseda Gite
najprej nedvoumna in nezmotljiva izjava, da so najvisje ¢as-
¢enje in najvisje spoznanje VeCnega, spoznanje in obozeva-
nje njega kot bozanskega Izvora vsega bivajocega ter mo-
gocnega Gospoda sveta in njegovih ljudstev, katerih bivanja
je vse nastajanje. Drugi€ je to izjava poenotenja spoznavanja
in bhakti kot najvisje joge. Je usojeni in naravni nacin, ponu-
jen cloveku, da doseze zdruzitev z ve¢nim Bozanstvom. Da
pa bi to definicijo poti poudaril, da bi pokazal ta najvisji
pomen bhakti /.../ je njeno sprejetje v srcu in umu ucenca
postavljeno kot pogoj za nadaljnji razvoj, s pomocjo katerega
nazadnje pride kon¢na zapoved, ki jo je treba dati cloveskemu
instrumentu, Ardzuni. "Povedal ti bom te najvisje besede,"
pravi Bozanstvo, "z namenom, da bi tvoji dusi storil dobro,
sedaj ko se Me tvoje srce radosti," te prijamanaja vaksjami.
Kajti to sr¢no veselje nad Bogom je celotna sestavina in bist-
vo prave bhakti /.../

2. Niti bogovi? niti veliki riSiji ne poznajo mojih rojstev.
V celoti in na vsak nacin sem izvor bogov in velikih riSijev.

2 Bogovi so velike neumrljive Mo¢i in nesmrtne Osebnosti, ki zavestno obves¢ajo,
dolocajo in predsedujejo subjektivnim in objektivnim silam v vesolju. Bogovi so
duhovne oblike ve¢nega in izvirnega Bozanstva, ki se spusc¢ajo od njega v mnoge pro-
cese v svetu. Mnogoteri in univerzalni tkejo bogovi prvotne principe bivanja in njegove
tisocere zapletenosti, celotno mrezo raznolikih bivanj Edinega. Vse njihovo bivanje, na-
rava, mo¢, procesi, izhajajo na vsak nacin, v vsakem principu, v vsakem svojem vlaknu
iz resnice preseznega Neizrekljivega. Ni¢ ne nastane neodvisno, niCesar ti agenti ne
povzro¢ijo samozadostno. Vse najde svoj izvor, vzrok, prvi duhovni razlog za bivanje in
voljo po bivanju v absolutnem in najvisjem Bozanstvu /.../
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3. Kdor koli Me pozna kot Nerojenega, brez izvora,
mogocnega Gospodarja svetov in ljudstev, Zivi nezbegan
med smrtniki, odreSen vsakega greha in zla.

4.-5. Razumevanje, spoznanje in osvobojenost pred
zbeganostjo od nevednosti, oproséanje, resnica in samoob-
vladovanje, vedrina, gorje in ugodje, nastajanje in unice-
vanje, strah in stanje brez strahu, slava in neslava, nepri-
zadetost, ravnodusnost, zadovoljstvo, vzdrZznost in izro-
¢anje, vse v svojih razlicicah je subjektivno nastajanje bi-
vajoCega in vse izhaja iz Mene.

Ideja o Bozanskem, na kateri vztraja Gita kot na skrivno-
sti celotne uganke bivanja, spoznanje, ki vodi do osvoboditve,
je tisto, kar povezuje nasprotje med vesoljnim potekom Casa
in nadvesoljno vecnostjo, ne da bi zanikalo katerega od njiju
in kateremu odvzelo kaj resni¢nosti. Usklajuje panteisticne,
teisticne in vi§je presezne izraze naSega duhovnega poj-
movanja in duhovnega izkustva. Bozansko je nerojeni Vecni,
ki je brez izvora. Pred njim ni ni¢esar in ne more biti nicesar,
iz Cesar bi izhajalo, saj je eno, brez¢asovno in absolutno. "Niti
Me pozna kot Nerojenega, brez izvora /.../" so uvodne besede
tega najvi§jega sporocila /.../ To duhovno izkustvo presezne-
ga Neskoncnega podre omejitve panteisticnega pojma biva-
nja. Neskon¢nost vesoljnega monizma, ki napravi iz Boga in
vesolja eno, poskusa zapreti Bozansko v njegov svet razode-
vanja in nam to pusti kot edini mozni nacin, da ga spoznamo.
Toda to izkustvo nas osvobodi v brez¢asovno in neprostorsko
Vecno. "Niti bogovi niti titani ne poznajo tvojega razodetja,"
tozi Ardzuna v svojem odgovoru: celotno vesolje in celd
nesteta vesolja ga ne morejo razodeti, ne morejo zajeti nje-
gove nepopisne luci in neskonéne veli¢ine. Vsako drugo,
manjSe spoznanje Boga je resnicno samo v odvisnosti do
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vedno nerazodete in nedojemljive resni¢nosti preseznega Bo-
zanstva.

Toda istocasno bozanska preseznost ni zanikanje niti ni nek
Absolut brez vsakr$nih odnosov do vesolja. Je najvisje pozi-
tivno, je absolutno vseh absolutov. Vsi vesoljni odnosi izhaja-
jo iz tega Najvisjega, vsa vesoljna bivanja se vracajo vanj in
najdejo samo v njem svoje pravo in neizmerljivo bivanje.
"Kajti na vsak nacin sem izvor bogov in velikih risijev." /.../

Presezni Izvor nasega bivanja ni locen od nas z nekim
nepremostljivim prepadom in ne razlasca bitij, ki izhajajo iz
njega, ali jih obsoja, da so le plod utvare. On je Bitje in vsi so
njegovo nastajanje. On ne ustvarja iz praznine, iz Nihil ali iz
nesnovne maternice sanj. [z sebe ustvarja, v sebi postaja. Vsi
smo v njegovem bitju in vse je iz njegovega bitja. Vasudeva
je vse, vasudevah sarvam, toda Vasudeva je vse, kar se pojavi
v vesolju, zato ker je tudi vse, kar se v njem ne pojavi, vse, kar
se nikoli ne razodene. Njegovo bivanje ni na noben nacin
omejeno z njegovim nastajanjem. Na noben nacin ni vezan s
svojim svetom odnosov. Celd v nastajanju vsega je Se vedno
Preseznost. Celd pri zavzemanju kon¢nih oblik je vedno
Neskoncen /.../

To konéno zunanje nastajanje je izrazni pojav bozanskega
Neskoncnega /.../ In v tem nizjem, navideznem redu stvari je
Narava kot izrazna mo¢ Bozanstva, popacena z izkrivljenost-
mi mracne vesoljne Nevednosti, in njeni bozanski pomeni so
izgubljeni v materializiranem, loCevalnem in egoisticnem
mehanizmu naSega umskega in vitalnega dozivljanja. Toda
tudi tu je Se vedno vse oblika najvisjega Bozanstva, rojstvo,
nastajanje, razvoj, proces razvijanja prek dejanj Narave iz
Preseznega aham sarvasja prabhavo mattah sarvam pravar-
tate. ""Jaz sem rojstvo vsega in iz Mene izhaja vse, se razvije-
jo dejanja in vzgibi." Ni resni¢no samo to, kar Stejemo kot
dobro in hvalimo ter priznamo kot bozansko, vse, kar je sijaj-
no, satvicno, eti¢no, pomirjajoce, kar daje duhovno radost /.../
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Resni¢no je tudi nasprotje, ki zbega smrtni um ter vnasa vanj
nevednost in ga zmede: "gorje in ugodje, nastajanje in unice-
vanje, strah in stanje brez strahu, slava in neslava", z vso pre-
ostalo igro med lucjo in temo /.../

Tu moramo opazovati empati¢no razporeditev treh besed
glagola bhu, nastati, bhavanti, bhavah, bhutanam. Vsa biva-
nja so nastajanja Bozanskega, bhutani. Vsa subjektivna sta-
nja in vzgibi so njegova in svoja psiholoska nastajanja,
bhavah. Celo nasa nizja subjektivna stanja in njihove navi-
dezne posledice, ni¢ manj kot najvi§ja duhovna stanja, so nas-
tajanja iz najvisjega Bitja, bhavanti matta eva. Gita prepozna
in poudari razliko med bivanjem in nastajanjem, vendar ju ne
spremeni v nasprotje. Kajti to bi razveljavilo vesoljno enost.
Bozanstvo je eno v svoji preseznosti, ena vsepodpirajoca Bit
stvari, eno v zdruzenosti s svojo vesoljno naravo. To troje je
eno Bozanstvo. Od njega vse izhaja, vse nastaja iz njegovega
bivanja, vse je ve¢ni del ali ¢asovni izraz Ve¢nega. Ce naj
sledimo Giti, moramo v Preseznem, v Absolutu, videti ne sa-
mo najvi§je zanikanje vseh stvari, ampak pozitivni kljuc nji-
hove skrivnosti, spravno skrivnost njihovega obstajanja. Toda
tu je Se druga, najvi§ja resni¢nost Neskon¢nega, ki jo je prav
tako treba priznati kot neizogibno sestavino osvobajajocega
spoznavanja. Ta resni¢nost je presezni pogled navzdol kot
tudi tesna notranja prisotnost bozanskega vladanja vesolju.
sega, ni brezvoljni vzrok oddaljen od svojega stvarstva /.../ On
je mogocni gospod svetov in ljudi, loka-mahesvara, in vlada
vsemu ne samo od znotraj in od zgoraj, ampak iz svoje najvis-
je preseznosti. Vesolju ne more vladati Moc, ki ga ne presega.
Bozansko vladanje pomeni svobodno obvladovanje vse-
mogocnega Vladarja, ne pa avtomaticne sile ali mehanskega
zakona opredeljenega nastajanja, omejenega z navidezno na-
ravo vesolja. To je teisticno gledanje na vesolje, toda ne gre za
zozen in neokusen teizem, ki se boji svetovnih nasprotij, am-
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pak za taks$nega, ki vidi Boga kot vsevednega in vsemocnega,
edino izvirno bitje, ki v sebi razodene vse, kar koli naj Ze bo,
dobro in zlo, bole¢ino in ugodje, lu¢ in temo, kot tvarino svo-
jega lastnega bivanja ter sam vlada tistemu, kar je razodel v
sebi. Neprizadet s temi nasprotji, nevezan s svojim stvar-
stvom, presegajo¢, pa vendarle intimno povezan z Naravo in
zelo blizu njenim bitjem, njihov Duh, Bit, najvisja Dusa, Gos-
pod, Ljubitelj, Prijatelj, Pribezalisce, jih nenehno vodi od zno-
traj in od zgoraj prek smrtnih videzov nevednosti in trpljenja,
greha in zla, vedno vodi vsakogar prek njegove narave in vse
prek vesoljne narave proti najvisji lu¢i, blaZenosti, nesmrtno-
sti in preseznosti.

To je polnost osvobajajoCega spoznavanja. Gre za spozna-
vanje Bozanskega v nas in v svetu kot tudi istocasno pre-
seznega Neskoncnega. Absolut, ki je postal vse, kar je po
svoji bozanski Naravi, svoji dejavni mo¢i Duha, vlada vsemu
iz svoje preseznosti. Intimno je prisoten v vsakem bitju ter je
vzrok, vladar, reziser vseh vesoljnih dogajanj, pa vendar je
dale¢ prevelik, mogocen in neskoncen, da bi ga omejevalo
njegovo stvarstvo. Ta znacaj spoznavanja poudarjajo tri
posamezne obetajoce kitice.

6. Veliki risiji, sedem prednikov sveta in §tirje manuji,
obdarjeni z Mojo mocjo so nastali v Mojem umu. Iz njih
pa so nastala vsa ta Ziva bitja sveta3.

3 Veliki risiji, ki jih tu imenuje tako kot v Vedah sedem izvirnih vidcev, maharsajah
sapta purve, sedem prednikov sveta, so razumske moci bozanske Modrosti, ki so razvile
vse stvari iz svoje samozavestne neizmernosti, pradznja purani — razvili so jih vse do
nivoja sedmih nacel svojega lastnega bistva ... Skupaj s temi gredo Stirje ve¢ni manuji,
¢lovekovi ocetje — kajti dejavna narava Bozanstva je ¢etverna. Tudi ti so, kot pove nji-
hovo ime, umska bitja. Stvarniki vsega zivljenja, ki je za svojo dejavnost odvisno od po-
javnega ali prikritega uma, iz njih so vsa ziva bitja v svetu, vsi so njihovi otroci in po-
umsko nastajanje najvije Duse in rojeni iz njene duhovne preseznosti v vesoljno nara-
vo — ustvarjalci, toda on je ustvarjalec vsega, kar se v vesolju ustvari. Duh vseh duhov,
Dusa vseh du§, Um vseh umov, Zivljenje vseh Zivljenj, Tvarina vsake oblike, ta presezni
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7. Vsakdo, kdor pozna Mojo preZemajoco oblast v svo-
jih pravih nacelih in Mojo jogo, se zdruZi z Menoj v neo-
majni jogi. O tem ni nobenega dvoma.

8. Jaz sem izvir vsega in iz Mene se vse razvije v delo-
vanje in gibanje. Modreci, ki to vedo, Me zanosno oboZu-
jejo.

9. Njihov um je preZet z Menoj, njihovo Zivljenje pa v
celoti posveceno Meni, drug drugemu razlagajo in se
pogovarjajo o Meni ter so vedno zadovoljni in radostni.

10. Njim, ki so neomajno zdruZeni z Menoj ter Me
radostno in ljubece oboZujejo, dajem buddhijogo, s katero
bodo prisli k Meni.

11. Iz usmiljenja do njih, naseljen v njihovi biti, z
bles¢ec¢o luéjo spoznanja unifujem temo, porojeno iz
nevednosti.

Te posledice se morajo neizogibno pojaviti iz same narave
spoznanja in iz same narave joge, ki to spoznanje spreobrne v
duhovno rast in duhovno dozivljanje. Saj lahko vse zméde
¢loveskega uma in dejanj, vsa spotikanja, negotovosti in muke
¢lovekovega uma, njegove volje, njegove eticne naravnanosti,
njegove Custvene, obCutkovne in vitalne nuje sledimo nazaj tja
do obotavljive in zmedene spoznave in hotenja, ki je naravno
za njegov s ¢uti zamracen smrtni um v telesu, sammoha. Toda
ko spozna bozanski Izvor vsega, ko mirno gleda z vesolj-

Absolut ni celotno nasprotje vsega, kar smo, pa¢ pa nasprotno ustvarjajoli in razsvetlju-
jo¢i Absolut vseh nacel in moci nas, bitij sveta in narave.

(Sedem velikih risijev: Bhrigu, Maric¢i, Atri, Pulah, Pulastja, Kratu in Angiras. Pred-
stavljajo sedem ravni zavesti. Stirje manuji pa so: Svaro¢isa, Svajambhu, Raivata in
Uttama. — Op. prev.)
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nega videza na njegovo presezno Stvarnost in nazaj s te Stvar-
nosti na videz, je odresen te zmedenosti uma, volje, srca in
cutov, je razsvetljen in osvobojen, asammudhah martjesu.
Pripisujo¢ vsaki stvari njeno bozansko, resni¢no in ni¢ vec
samo sedanjo in navidezno vrednost, najde skrite zveze in
stike, zavestno usmeri vse svoje zivljenje in dejanja k nji-
hovim vi§jim in pravim smotrom ter jih obvladuje z lucjo in
mocjo, ki pride k njemu od Bozanskega v njem. Tako uide
napacnemu spoznanju, napa¢nim umskim in hotnim odzivom,
napacnim cutnim sprejemanjem in pobudam, ki porajajo greh,
napako in trpljenje, sarvapapaih pramucjate. Ko tako zivi v
preseznem in vesoljnem, vidi svojo in vsako drugo individu-
alnost v njihovih vi§jih vrednotah ter je odreSen laznosti in
nevednosti svoje locevalne in egoisti¢ne volje in spoznanja.
To je vedno srz duhovne osvoboditve.

Po pojmovanju Gite torej modrost osvobojenega ¢loveka
ni zavest abstrahirane in nepovezane osebnosti, nedelovnega
spokoja. Saj sta um in dusa osvobojenega ¢loveka trdno usi-
drana v nenehnem ob¢utku, celostnem obcutku, da svet preze-
ma spodbujajoca in usmerjajoca prisotnost bozanskega Moj-
stra vesolja, etam vibhutim mam jo vetti. Zaveda se, da njegov
duh presega vesoljni red, hkrati pa se zaveda tudi tega, da je z
bozansko jogo eno z njim, yogam ca mama. Zaveda se
vesoljnega in posaminega bivanja v njegovem pravem ra-
zmerju do najvisje Resnice in postavi vsako stvar na svoje
pravo mesto v harmoniji z bozansko jogo. Ni¢ ve¢ ne vidi
stvari locenih — nima loc¢evalnega gledanja, ki pusti dozivlja-
joci zavesti vse bodisi nerazlozeno ali enostransko. Prav tako
tudi ne vidi vsega zameSanega skupaj — nia zmedenega
gledanja, ki napacno osvetljuje in povzroca kaoti¢no delovan-
je. Ker je zagotovo v preseznem, nanj ne vplivajo vesoljni pri-
tiski in vznemirjenja Casa in okolis¢in. Nemoten sredi vsega
tega ustvarjanja in uni¢evanja stvari, se njegov duh trdno opri-
jemlje neomajne, nedrhtece in nekolebljive joge zdruzitve z
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vecnim in duhovnim v vesolju /.../ Po naravi in zakonu biva-
nja postane podoben Bozanskemu, sadharmjam agatah, pre-
sezen cel6 v vesoljnosti duha, vesoljen celd ob individualno-
sti uma, zivljenja in telesa. S to jogo, ko je enkrat izpopolnje-
na, stanovitna in ustaljena, avikampena jogena judzjate, je
zmozen prevzeti vsako drzo narave, zavzeti katero koli
clovesko stanje, storiti katero koli posvetno dejanje, ne da bi
zdrknil iz svoje enosti z bozansko Bitjo, ne da bi izgubil svoj
nenehni stik z Mojstrom bivanja.

Prevedeno na afektivno, Custveno, temperamentno raven
postane to spoznanje umirjena ljubezen in mo¢no obozevanje
izvirnega in preseznega Bozanstva nad nami, vedno prisotne-
ga Mojstra vsega tukaj, Boga v ¢loveku, Boga v Naravi. Sprva
je to modrost razuma, buddhija, toda spremlja jo duhovno
stanje afektivne narave, budha bhava-saman-vitah. Ta spre-
memba srca in uma je zacetek popolne spremembe vse nara-
ve. Novo notranje rojstvo in nastajanje nas pripravi za enost z
najvisjim smotrom nase ljubezni in obozevanja, madbhavaja.
Prisotna je silna radost ljubezni v veli¢ini, lepoti in popolno-
sti tega bozanskega Bitja, ki ga sedaj vidimo vsepovsod v
svetu in nad njim, priti. Ta globlji zanos prevzame prostor
razprSenega in zunanjega ugodja uma v bivanju, ali bolje
receno, potegne vanj vso drugo radost in jo s cudezno alkemi-
jo umskih in srénih pocutij in vseh Cutnih vzgibov spremeni.
Celotna zavest se napolni z Bozanstvom in se nasiti z njego-
vo odzivajo¢o se zavestjo. Celotno zivljenje teCe v morje
dozivljanja blazenosti. Vsak govor ali misel taksnih ljubite-
ljev Boga postane predmet medsebojnih pogovorov in razu-
mevanja Bozanskega. V tej edini radosti je posveceno vse za-
dovoljstvo bivanja, vsa igra in ugodje narave. Vsak trenutek
obstaja neprekinjena zveza, v mislih in v spominu, nepreki-
njeno nadaljevanje dozivljanja enosti v duhu. In od tistega
trenutka, ko se zacne to notranje stanje, celd v fazi nepopol-
nosti, ga Bozansko potrdi s popolno jogo volje in razuma. V
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nas povzdigne plamteco svetilko spoznanja, uni¢i nevednost
locujocega uma in volje, stoji razodeto v ¢loveskem duhu. Z
jogo volje in razuma, ki temelji na razsvetljeni zdruzenosti
delovanja in spoznavanja, je vplivalo na prehod z nizje,
motene umske ravni k nespremenljivemu spokoju pricujoce
Duse nad dejavno naravo. Toda sedaj se dusa s to vi§jo jogo
buddhija, ki temelji na razsvetljeni zdruzitvi ljubezni in obo-
zevanja z vseobsegajoim spoznanjem, v Sirnem zanosu
povzpne do celovite presezne resnice absolutnega in vseus-
tvarjajocega Bozanstva. Ve¢ni je izpolnjen* v posameznem
duhu in posamezni naravi. Posamezni duh je povzdignjen od
rojevanja v ¢asu k neskon¢nostim Veénega.

I1. Bog kot nastajanje

Dosegli smo zelo pomemben korak: k razvoju Gitine bla-
govesti duhovne osvoboditve je bila dodana odlo¢ilna trditev
metafizi¢ne in psiholoske sinteze. BoZzanstvo se je v mislih
razodelo ArdZzuni. Za umsko iskanje in sréno videnje je posta-
lo vidno kot najvisje vesoljno Bitje, bozanska in vesoljna Ose-
ba, v notranjosti bivajo¢i Mojster naSega bivanja, ki so ga ¢lo-
vesko spoznavanje, volja in ¢aS¢enje iskali v meglah Neve-
dnosti. Da bi se razodetje izpolnilo $e na eni od svojih mnogih
strani ostane samo $e videnje mnogoterega virat Puruse.

Metafizi¢na sinteza je popolna. Sankhji je bilo dopusceno,
da je locila duSo od niZje narave — locitev, ki jo je treba izvesti

4 Visoko in prazno zanikanje ni vse,
velikansko izginotje ni Boga beseda zadnja,
zivljenja zadnji smisel, bivanja zadnji dih,
namen velikega skrivnostnega sveta.

V popolni tiSini spi absolutna Mo¢.
Prebujena duso v zanosu prebuditi more
in v zarku svetlo sonce razodeti,

napraviti iz sveta Duha posodo,

Boga podobo v ilu oblikuje.

Da bit osvobodi, je le korak sijajni

in bozja zelja v svetu izpolniti sebe.
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s samospoznavanjem prek razlikujocega razuma in s presega-
njem nase podrejenosti trem Gunam. To je bilo opravljeno in
omejitve so bile presezene s Sirokim razodetjem enosti najvis-
je Duse in najvisje Narave, para purusa, para prakriti. Vedan-
ti filozofov je bilo omogoceno, da samozataji naravno locu-
joc€o osebnost, ki je zgrajena okrog ega. Njena metoda je bila
uporabljena, da malo osebno bitje nadomesti s Sir§im brez-
osebnim, da iznici locujoCo utvaro v enosti Brahmana in da
nadomesti slepo gledanje ega s pravim videnjem vseh stvari v
eni Biti in ene Biti v vseh stvareh. Njena resnica je bila izpol-
njena z razodetjem Parabrahmana, iz katerega izvira gibljivo
in negibljivo, spremenljivo in nespremenljivo, delovanje in
mir. Z intimnim razodetjem najvi§je Duse in Gospoda, ki nas-
taja tu v vsej Naravi, se razodeva v vsej osebnosti in kaze mo¢
svoje Narave v vseh dejanjih, so bile preseZzene njene mozne
omejitve. Za samopredajo volje, uma, srca, vsega psiholo-
Skega bitja ISvari, bozanskemu Gospodu narave, je bila spre-
jeta Joga. Izpolnjena je bila z razodetjem najvisjega Mojstra
bivanja kot izvirnega bozanstva, katerega delno bitje v naravi
je Dziva. Njene mozne omejitve je preseglo dusno videnje
vseh stvari kot Gospoda v lu¢i popolne duhovne enosti.
Posledica je celostno videnje bozanskega Bivajocega,
hkrati kot presezne Stvarnosti, nadvesoljnega izvora vesolja,
kot brezosebne Biti vseh stvari, mirne celote vesolja in kot
Bozanskega prisotnega v vseh bitjih, osebnostih, smotrih,
zmoznostih in lastnostih, Imanentnega, ki je sestavna bit,
izvr$na narava ter notranje in zunanje nastajanje vsega biva-
joCega. V tem celostnem iskanju in spoznavanju Edinega je
bila popolno izpolnjena joga spoznavanja. Joga delovanja je
bila okronana s predajo vseh del njihovemu Gospodarju, kajti
naravni Clovek je sedaj samo orodje njegove volje. Joga
ljubezni in obozevanja je bila podana v svojih razseznih
oblikah. Intenzivna dovrsitev spoznavanja, delovanja in ljube-
zni pelje h koncni zdruzitvi duse in Nadduse v najvecjem
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obsegu. V tej zdruzitvi srce in razum spoznata vsa razkritja
spoznanja kot resni¢na. Tezavno Zrtvovanje sebe v instrumen-
talnem dejanju postane v tej zdruzitvi lahek, svoboden in
blazen izraz zive enosti. Dana so bila vsa sredstva duhovne
osvoboditve in izgrajeni so bili celotni temelji za bozansko
dejavnost.

Ardzuna sprejme celotno spoznanje, ki mu ga je na ta nacin
posredoval bozanski ucitelj. Njegov um je ze odresen svojih
dvomov in iskanja, njegovo srce se sedaj obrne od zunanjega
vidika sveta, od njegovega begajocega videza, k svojemu naj-
vi§jemu smislu in izvoru ter njegovim notranjim resni¢no-
stim. Odreseno je gorja in trpljenja, dotaknilo se ga je nepo-
pisljivo veselje bozanskega razodetja. Jezik, ki ga uporabi, da
bi izrazil svoje sprejemanje, je takSen, da poudari in ponovno
vztraja pri globoki celovitosti tega spoznanja, njegovi vseob-
segajoci koncnosti in polnosti.

Ardzuna je rekel:

12. Ti si najviSji Brahman, najviSje Bivali$¢e, najvisja
Cistost, edini ve¢ni in boZanski Purusa, izvirno BoZanstvo,
Nerojeni, vsepreZemajoci Gospod.

13. Vsi risiji pravijo o Tebi tako in tako so mi povedali
boZanski vidci Narada, Asita, Devala, Vjasa, in tudi sam
mi tako pravis.

14. Vse, kar pravis, sprejema moj um kot resni¢no, o,
KeSava. Niti bogovi niti titani, o, blaZeni Gospod, ne poz-
najo Tvoje manifestacije.

15. Edino Ti, o, PuruSotama, poznas samega Sebe, Vir
vseh bitij, Gospod bivajofega, Bog vseh bogov, Gospodar
sveta!
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Najprej sprejme avatarja, Bozanstvo v ¢loveku, ki mu go-
bivanja, v katerem lahko dusa prebiva, ko se dvigne iz te poja-
vnosti in tega delnega nastajanja k svojemu viru, param brah-
ma, param dhama. Sprejme ga kot najvi§jo ¢istost vedno pro-
stega Bivanja, do katerega se pride prek pokoncanja ega v
bitini nespremenljivi brezosebnosti miru in vecni tisini, pavit-
ram paramam. Nadalje ga sprejme kot edino Trajnost, ve¢no
Duso, bozanskega Puruso, purusam sasvatam diviam. V njem
odobrava izvirno Bozanstvo, obozuje Nerojeno, ki prezema
vse bivajoce, v njem biva in je samorazprostirajoCi se gospo-
dar vsega bivajocega, adi-devam adzam vibhum. Zato ga ne
sprejme samo kot Cudovitega, ki presega vsake vrste izraza-
nje, ker ni ni¢ primernega, da bi ga dovolj jasno pokazalo —
"niti bogovi niti titani, o, blazeni Gospod, ne poznajo tvoje
manifestacije," na hi te bhagavan vjaktim vidur deva na da-
navah —, ampak ga sprejme kot gospoda vsega bivajocega in
kot edini bozanski u¢inkoviti vzrok vsega njihovega nastaja-
nja. Bog bogov, iz katerega so pognala vsa bozanstva, gospo-
dar vesolja, ki se razodeva in mu vlada od zgoraj z mocjo
svoje najvi§je in vesoljne Narave, bhuta-bhavana bhutesa
deva-deva dzagat-pate. In nazadnje ga sprejme kot Vasudevo
v nas in okoli nas, ki je vse, kar je tu, po zaslugi svet preze-
majocih, vsepovsod bivajocih, vse sestavljajo¢ih zmoznosti
svojega nastajanja, vibhutajah /.../

Sprejel je resnico z oboZevanjem svojega srca, s podredi-
tvijo svoje volje in z razumevanjem svojega razuma. S tem
spoznanjem in s to samopredajo je Ze pripravljen za delova-
nje kot bozansko orodje. Toda v njegovem srcu in volji se je
prebudila Zelja po globljem trajnem duhovnem uresnicenju.
tnem samospoznavanju, kajti, kli¢e Ardzuna, "samo ti, o,
Purusotama, pozna$§ sebe prek samega sebe," atmana
atmanam vettha. To je spoznanje, ki pride z duhovnim pois-
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tenjem, brez pomoci pa ga srce, volja, razum navadnega ¢lo-
veka s svojimi lastnimi vzgibi ne morejo doseci. Dobi lahko
samo nepopolne umske odseve, ki manj razkrijejo, kot lahko
zakrijejo in popacijo. To je skrivna modrost, ki jo je treba sli-
Sati od vidcev, ki so se soocili s to resnico, slisali njene be-
Tebi tako in tako so mi povedali bozanski vidci Narada, Asita,
Devala, Vjasa." Ali pa jo je treba sprejeti od znotraj, z razode-
tjem in navdihom notranjega Bozanstva, ki v nas dvigne
plamteco svetilko spoznanja, svajancaiva bravisi me, "in tudi
sam mi tako pravi§". Ko je enkrat razodeto, je treba sprejeti z
umom, sprejeti z voljo, z radostjo srca in s podreditvijo —
tremi sestavinami popolne umske vere, sraddha. Ardzuna je
to sprejel; "vse, kar pravis, sprejema moj um kot resni¢no".
Toda $e vedno bo ostala potreba po globljem posedovanju v
sami srzi nasega bitja in iz njegovega najintimnejSega dusne-
ga sredisca, zahteva duse po trajnem neizrazljivem duhovnem
uresnicenju, glede na katerega je umsko uresnicenje le pred-
hodno ali senca in brez katerega ne more biti popolne
zdruzitve z Ve¢nim.

16. Povedati mi moras o Svojih boZanskih samorazode-
tjih, o vseh brez izjeme, o svojih vibhutijih, s katerimi
preZemas te svetove.

17. Kako naj Te spoznam, o, jogi, s tem, da mislim nate
vsepovsod, v vsakem trenutku, in v katerih vzviSenih na-
stajanjih naj mislim Nate, o, blaZzeni Gospod?

18. Podrobno mi pripoveduj o svoji jogi in vibhutijih, o,
Dzanardana. Povej mi kaj ve¢ o tem. To je zame nektar

nesmrtnosti, in naj Se toliko sliSim, nisem nasicen5.

5 Tu nam Gita nakazuje nekaj, Cesar ne pokaze izrazito niti sama, kar pa se v
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ArdZuna je tako slisal za pot do odresitve. Zaenkrat ga velika
samorazumljiva nacela ne begajo. Lahko se odpre ideji o
najvi§jem BoZzanstvu, izkustvu nespremenljive Biti, neposre-
dni zaznavi notranjega Bozanstva, stiku z zavestnim vesolj-
nim Bitjem. Ko dolo¢ena misel enkrat razsvetli um, je poti
lahko slediti in brez kakr$nih koli predhodnih tezav preseci
umske zaznave, na koncu pa doseci lastno izkusnjo teh bistve-
nih resnic, ki se skrivajo za nasim in za vsakim bivanjem,
atmana atmanam. To je, potem ko smo razumeli, mogoce
storiti s tako pripravljenostjo zato, ker gre ocitno za bozanske
resni¢nosti. V naSem umskem razmisljanju ni niCesar tak-
Snega, kar bi nam preprecilo sprejeti Boga v teh visjih vidi-
kih. Toda tezko ga je videti v o€itni resni¢nosti bivanja, ga od-
kriti v dejstvih Narave in teh potvarjajocih pojavih nastajanja
Sveta. Kajti tu vse nasprotuje finosti tega zdruzujocega poj-
movanja. Kako naj pristanemo na to, da bomo videli Bozan-
sko kot ¢loveka in zival, in mrtvo kot predmet, v plemenitem
in nizkotnem, prijetnem in grozljivem, v dobrem in zlu? Ce
ga, s tem ko smo pristali na nekaksno idejo o Bogu kot razsi-
rjenem v vesoljne stvari, iS¢emo v idealni lu¢i spoznanja,
veli¢ini moci, ocarljivosti lepote, dobrotljivosti ljubezni in
razsezni velikosti duha, kako se bomo potem izognili temu, da
ne bi enosti unicili z njihovimi nasprotji, ki se drzijo teh veli-
kih stvari, jih obdajajo in zatemnjujejo? In ¢e ze omejitvam
Cloveskega uma in narave navkljub lahko vidimo Boga v
¢loveku in ¢loveka v Bogu, kako naj ga vidimo v tistih, ki mu
nasprotujejo, in kako naj v dejanjih in naravi predstavimo vse
tisto, kar pri sebi pojmujemo kot bozansko? Ce lahko brez
tezave prepoznamo Narajano v modrecu in svetniku, kako naj
nam bo viden v gre$niku, zlo€incu, v vlacugi in izob¢encu?
Vsem razlikovanjem svetovnega bivanja navkljub se

UpaniSadah pogosto pojavlja in kar sta kasneje v vi§ji intenzivnoosti videnja razvila
vi$nuizem in Saktizem: ¢lovekovo mozno razveselitev Bozanskega v posvetnem biva-
nju, vesoljno Anando, Materino igro, sladkost in lepoto bozje lile.
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modrec, ki povsod vidi najvisjo Cistost in enost, vrne k trpke-
mu klicu: "niti to niti to", neti neti. Tudi ¢e hote ali neradi pris-
tanemo na mnoge stvari v svetu in sprejmemo Bozansko v
vesolju, ali ni treba umu $e vedno vztrajati z "niti to niti to"?
Clovekovemu pojmovaniju, ki je usidrano v pojavih in vide-
zih, bo to vedno tezko sprejemati, njegovi volji tezko prista-
jati, srcu pa tezko verjeti. Pri velikem prizadevanju za enost
so potrebni vsaj nekateri neizpodbitni kazalci, neke povezave
in mostovi, neke podpore.

Ceprav sprejme razodetje Vasudeve kot celoto in je njego-
vo srce polno radosti — saj je ze ugotovil, da ga to odresuje
zbeganosti in zmedenih razlikovanj lastnega uma, ki je
poskusal najti kak namig, vodilno resnico med begajoc¢imi
vprasanji sveta nasprotij, in je to za njegova uSesa nektar
nesmrtnosti, amritam —, vendarle ¢uti potrebo po taksni pod-
pori in smernicah. Cuti, da so potrebne zato, da premagamo
tezave do popolnega in trdnega uresnicenja. Sicer, kako naj
bo sicer to spoznanje nekaj takega, kar je za srce in zivlje-
nje? Ardzuna zahteva napotke, od Krisne hoc¢e popolno in
podrobno nastevanje glavnih zmoznosti njegovega nastaja-
nja in noce, da bi kaj izostalo njegovemu pogledu, da bi ga
kaj begalo.

Blazeni Gospod je rekel:

19. Da, povedal ti bom o svojih bozanskih vibhutijih,
vendar samo o nekaterih svojih vzviSenostih, o, najboljsi
Kurujevec, kajti mojemu Sirjenju v vesolju ni kraja.

Bozanski Ugitelj privoli v uencevo zahtevo, vendar takoj
na zacetku pripomni, da tega ni mogoce storiti v celoti. Kajti
Bog je neskoncen in neskoncen v svoji pojavnosti. Prav tako
so oblike njegove pojavnosti nestete. Vsaka oblika je simbol
neke bozanske moci, vibhuti, ki se v njej skriva, in ocesu, ki
vidi, vsaka kon¢nost na svoj nacin razodeva neskon¢no. Da,
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pravi, povedal ti bom o svojih bozanskih vibhutijih, vendar
samo o nekaterih svojih vzviSenostih, in kot namig in s
primeri, v katerih bos zlahka uvidel bozanske moc¢i, pradhan-
Jjatah, uddesatah. Saj ni konca nestevilnih podrobnosti Sirje-
nja Bozanstva v vesolje, nasti anto vistarasja me. Da bi bil
poudarek tako boljsi in nezmotljiv, se ta opomin pojavi na
zaCetku in na koncu odstavka. V preostalem delu poglavja se
sreCujemo s povzetki teh glavnih namigov, teh vzvisenih zna-
menj prisotnosti bozanske sile v stvareh in osebah vesolja.
Sprva se zdi, kot da so nametane, brez reda, vendar obstaja pri
njihovem nastevanju doloceno nacelo, ki lahko na hitro
reSeno pripelje do koristnih namigov o notranjem pomenu
ideje in njenih posledicah.

20. O, Gudakesa, jaz sem Bit, ki prebiva v srcih vseh
bitij. Sem zacetek, sredina in tudi konec vsakega bivanja.

21. Med 'Aditjami' sem Vi$nu, med luémi in bli§¢em
sem sijoce sonce. Sem Mari¢i med Marutiji, sem Luna
med zvezdami.

22. Med Vedami sem Samaveda, med bogovi sem Vasa-
va (Indra). Sem um med cutili in zavest v Zivih bitjih.

23. Sem Siva med Rudrami, gospod bogastva (Kubera)
med JakSami in RakSasami, ogenj med Vasuji in Meru
med planinskimi vrhovi.

24. Med sveceniki, o, Partha, me poznajo kot najvisje-
ga, Brihaspatija. Sem Skanda med poveljniki armad, med
vodami sem ocean.

25. Sem Bhrigu med velikimi risiji, zlog OM med
besedami sem. Med 'jadZnjami' sem dZapajadZnja in med
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negibnim sem Himalaja.

26. Sem asvattha med drevesi, Narada med bozanskimi

.....

med siddhami.

27. Prepoznaj me Kot iz nektarja rojene Ucchaisravasa
med konji, Airavato med gosposkimi sloni in kralja med
ljudmi.

28. Med orozji sem vadZra (bozanska strela), sem
Kamadhuk (rodovitna krava) med kravami. Jaz sem Kan-
darpa, bog ljubezni, med predniki in med kac¢ami Vasuki.

29. Sem Ananta (SeSanga) med Nagami, Varuna med
vodnimi boZanstvi, Arjaman med predniki in Jama (gos-
pod Postave) med tistimi, ki vzdrzujejo pravila in postave.

30. Med titani sem Prahlad. Sem Cas med tistimi, ki
Stejejo in merijo. Med zvermi sem kralj zveri, lev, in med
pticami sem Vainateja (Garuda).

31. Med ¢istilci sem veter, Rama med vojs$¢aki. Sem ali-
gator med ribami in med rekami sem Ganges.

32. Od stvarstva sem zacletek in konec in sredina, o,
Ardzuna. Sem duhovno spoznanje med mnogimi znan-
stvenimi vejami in logika tistih sem, ki razpravljajo.

33. Med ¢érkami sem A, dvojina med zloZenkami. Sem
neminljivi Cas. Sem Razdeljevalec (vsega bivajotega), ki

Zre na vse strani.

34. Sem vsepoZirajoca Smrt in izvor vsega, kar bo na-
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stalo. Med Zenskimi lastnostmi sem slava, lepota, govor,
spomin, razum, stanovitnost in odpuscanje.

35. Sem tudi Brihatsama med slavospevi Same, Gajatri
med pesniSkimi verzi, med meseci sem Margasir§a, med
letnimi ¢asi pa sem cveto¢a pomlad.

36. Sem igra na sreco pri sleparjih, sijaj sijaja, resitev
in zmaga sem. Sem satvicne lastnosti dobrega.

37. Med Vris$niji sem Krisna, med Pandujevci sem
ArdZuna, med modreci sem Vjasa in med pesniki-vidci
sem USanas.

38. Sem Zezlo vladarjev, modra politika tistih, ki hoce-
jo uspeti in zmagati. Sem tiSina skrivnosti in spoznanje
spoznavalca.

39. In kar koli naj bo seme vsakega bivanja, tudi tisto
sem, 0, ArdZuna. Ni ga bitja gibajo¢ega ali mirujocega, ki
bi obstajalo brez mene.

40. Ni ga konca mojim boZanskim vibhutijem, o, Paran-
tapa. Njihov obseg sem ti opisal (samo nakazal).

41. Vedi pa, da kar koli je sijajnega, lepega, mogocnega
in silovitega, je v resnici, kot bi bilo rojeno iz delcka moje-
ga sijaja.

42. Toda ¢emu ti bodo te podrobnosti, o, ArdZuna?
(Razumi, da) z najmanj$im delckom samega sebe podpi-

ram celotno vesolje.

Ce gledamo na stvari /.../ ne da bi nas zaslepilo razlikova-
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nje kakovosti in koli¢ine ali razlike v vrednotenju in naspro-
tovanju narave, bomo videli, da so vse samo moc¢i njegovega
razodevanja, vibhutiji njegove vesoljne DuSe in Duha, joga
tega velikega jogija, samostvaritve tega Cudovitega Samo-
stvarnika. On je nerojeni in vseprezemajoCi Mojster svojih
nestetih nastajanj v vesolju, adZo vibhuh. Vse stvari so nje-
gove moci in izvrzne v njegovi samo-Naravi, vibhutiji. On je
izvir vsega, kar so, njihov zacetek. Je njihova podpora v ne-
nehno spreminjajocem se stanju, njihova sredina. Je tudi nji-
hov konec, vrhunec razpada vsake ustvarjene stvari v njenem
preminevanju ali izginotju. Prinese jih iz svoje zavesti in je v
njih skrit, umakne jih v svojo zavest in one so skrite v njem
zacasno ali za vedno. Kar nam je vidno, je le mo¢ nastajanja
Edinega. Kar izgine izpred nasih o¢i, je u¢inek te moci nasta-
janja Edinega. Vsi razredi, rodovi, vrste, posamezniki so
tak$ni vibhutiji. Ker nam postaja ociten prek moci svojega
nastajanja, je posebno ociten v vsem, kar je visja vrednota, ali
pa se zdi, da deluje z mocjo visje sile. Zato ga lahko vidimo v
vsakem bivanju, najve¢ v tistih, v katerih mo¢ narave tiste
vrste doseze najvisje, vodilno, svojo najuc¢inkovitejSo samora-
zodevajoco pojavnost. To so njegovi vibhutiji v posebnem
pomenu. Kljub temu pa je najvisja mo€ in pojavnost samo
zelo majhno razodetje Neskoncnega. Celo vse vesolje je obli-
kovano samo z eno stopnjo njegove veliine, razsvetljuje ga
samo en Zarek njegovega sijaja ter je Cudovito ze zaradi ble-
dega odseva svoje radosti in lepote. To je na kratko jedro
nastevanja, tisto, kar zapopademo, srz njegovega pomena.
[Poglavje se imenuje Vibhuti joga] — neizogibna joga. Kajti
medtem ko se moramo nepristransko poistiti z vesoljnim
bozanskim Nastajanjem v vsem njegovem obsegu, dobrem in
slabem, popolnem in nepopolnem, lu¢i in temi, moramo
istocasno tudi uvideti, da obstaja v njem vzpenjajoca se raz-
vojna mo¢, naras¢ajota mo¢ razodevanja stvari, hierarhi¢na
skrivnost necesa, kar nas nosi navzgor od prvih prikritih vide-
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zov prek vse visjih oblik proti Sirsi idealni naravi vesoljnega
Bozanstva.

Ce zaznavamo samo navidezna zunanja dejstva svoje na-
rave in narave drugih, potem gledamo z o¢esom nevednosti in
ne moremo spoznati Boga kot enakega v vsem, v satvicnem,
radzasi¢nem, tamasi¢nem bitju, v bogu in titanu, v svetniku in
gres$niku, modrecu in nevednezu, v velikem in malem, v
¢loveku, zivali, rastlini ali nezivih stvareh. Osvobojeno vide-
nje zazna hkrati kot celotno skrito resnico naravnega bivanja
treh stvari. Najprej in predvsem vidi bozansko Prakriti v
vsem, skrito, prisotno, ¢akajoco na razvoj. Vidi jo kot pravo
moc v vsem, kot tisto kar daje vrednost vsem tem navideznim
dejanjem razli¢ne kakovosti in sile. Pomena teh pojavov pa ne
vidi v njihovem lastnem jeziku ega in nevednosti, ampak v
lu¢i bozanske Narave. Zato torej — kot drugo — vidi razlike
tega navideznega dejanja pri devi in raksasi, ¢loveku in zveri,
ptici in plazilcu, dobrem in hudobnem, nevednem in uéenem,
toda kot dejanje bozanske lastnosti in energije v teh okoli§¢i-
nah, pod to masko. Maska ga ne zavede, saj za vsako masko
odkrije Bozanstvo. Opazuje izkrivljenosti in nepopolnosti, a
prodre do resnice duha v ozadju, odkrije ga celd v izkriv-
ljenosti in nepopolnosti, ki je zaslepila samo sebe, se bori, da
bi nasla samo sebe, se obotavlja prek razli¢nih oblik samo-
izrazanja, proti lastni neskoncnosti in absolutnosti. Osvobo-
jeno oko ne poudarja po nepotrebnem izkrivljenosti in
nepopolnosti, ampak lahko vidi vse s popolno ljubeznijo in
usmiljenjem v srcu, popolnim razumevanjem v razumu,
popolno ravnodu$nostjo v duhu. Kot tretji¢ vidi nujo
stremeCih moci volje navzgor proti Bozanstvu. Spostuje, po-
zdravlja, spodbuja vse vi§je manifestacije energije in
kakovosti, plamtece jezike Bozanskega: rasto¢o veliino
duse, um in zivljenje v njunih intenzivnostih, povzdignjena z
ravni nizje narave v viSave sijajne modrosti in spoznanja,
mogoc¢no mo¢, zmoznost, sposobnost, pogum, junastvo, pri-
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jazno sladkost, gore¢nost, veli¢ino ljubezni in samopredajan-
ja, vzviseno krepost, plemenito dejanje, ocarljivo lepoto in
uglasenost, fino in Bogu podobno stvarstvo. Duhovno oko vi-
di in prepozna rastoce bozanstvo ¢loveka v velikem vibhutiju.

To je prepoznanje Bozanstva kot Moci, toda moci v nje-
nem najsirSem pomenu, ne samo moci sile, ampak tudi spo-
znanja, volje, ljubezni, dejanja, Cistosti, sladkosti, lepote.
Bozansko je bitje, zavest in radost, v svetu pa se vse izrazi in
spet najde z energijo bitja, energijo zavesti in energijo radosti.
To je svet dejanj bozanske Sakti. Sakti se tu oblikuje v
nestetih nacinih bivanja in vsak izmed njih ima svoje lastne
znacilne moc¢i njene sile. Vsaka mo¢ je Bozansko samo v tej
obliki /.../ Izkrivljenje, ki ga povzroc¢ijo Gune, je manjsi in ne
pomembnejsi vidik. Bistvena je bozanska mo¢, ki najde
samoizrazanje. BoZanstvo je tisto, ki se izraza v velikem mi-
slecu, junaku, vodji ljudi, velikem ucitelju, modrecu, preroku,
ustanovitelju verstva, svetniku, ljubitelju ¢loveka, velikem
pesniku, velikem umetniku, velikem znanstveniku, asketskem
krotilcu samega sebe, v krotilcu stvari, dogodkov in sil. Samo
dejanje: velika pesnitev, popolna podoba lepote, globoka
ljubezen, plemenito dejanje, bozanski dosezek je vzgib
bozanstva. To je Bozansko v razodevanju.

To je resnica, ki so jo priznavale in spostovale vse staro-
davne kulture, toda ena plat sodobnega uma to misel izredno
odklanja. V njej vidi samo cas€enje moci, nevedno samo-
ponizujoce CaS€enje junakov ali nauk asuriénih nadljudi.
Gotovo, obstaja nevedni nacin sprejemanja te resnice, tako
kot obstaja sprejemanje vsake resnice, toda to ima svoje
ustrezno mesto, svojo neizogibno vlogo v bozanski ekonomi-
ji Narave. Gita ga postavlja na pravo mesto in v pravo per-
spektivo. Sloneti mora na priznanju bozanske biti v vseh
ljudeh in bitjih. Z enakim srcem mora biti zdruzljivo z velikim
in malim, z vzviSeno in z nepomembno manifestacijo. Boga
je treba videti in ljubiti v nevednezu, poniznezu, Sibkem, niz-
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kotnezu in izobCencu. Ne gre za to, da pri vibhutiju priznava-
mo in poveliCujemo zunanjega posameznika, ampak edino
Bozanstvo, ki se razodeva v zmoznosti. To pa ne razve-ljavi
dejstva, da obstaja v razodevanju lestvica, ki pelje na-vzgor,
in da se Narava vzpenja v svojih stopnjah samoizraza-nja od
svojih tipajo¢ih, mracnih ali potlacenih simbolov k prvim vid-
nim izrazom Bozanstva. Vsako veliko bitje, vsak velik
dosezek je znamenje njene moci in samopreseganja, obljube
koncnega, najvi§jega preseganja. Sam Clovek je v primerjavi
z zverjo in plazilcem najvi§ja stopnja naravnega razodetja,
&eprav je v vseh edini, enak Brahman. Clovek $e ni dosegel
namig velike moci volje po bivanju pri njem pri-znati kot
obljubo in naznanilo. Spostovanje bozanskosti v ¢loveku, v
vseh ljudeh, se ne zmanjsa, ampak dobi bogatejsi pomen, ¢e
dvigamo o¢i k sledovom velikih pionirjev, ki so ga vodili ali
mu na kakr$en koli nacin pokazali korak proti nad¢loveskosti
/ot

Moc¢ kot bit vesolja je enaka do vseh, zato daje vsakemu
bitju skladno z dejanji njegove narave. Obstaja pa tudi oseb-
no razmerje PuruSotame do ¢loveka, pri ¢emer je posebno
blizu tistemu, ki se je obrnil nanj. Vsi ti junaki in mogotci, ki
so se pridruzili bitki na ravnici KurukSetre, so posode
bozanske Volje, ta pa deluje prek vsakega od njih skladno z
njegovo naravo, toda izza tancice njegovega ega. Ardzuna je
dosegel stopnjo, ko je mogoce raztrgati velo in lahko ute-
leseno Bozanstvo svojemu vibhutiju razkrije skrivnost lastne-
ga delovanja. Bistveno je, da mora obstajati razodetje. On je
orodje velikega opravila. Navidezno grozljivega opravila,
vendar potrebnega za dolgi korak naprej v pohodu rodu,
odlocilnega trenutka v njegovem tezavnem prebijanju proti
kraljestvu Pravi¢nosti in Resnice, dharmaradzja. Zgodovina
Cloveskih ciklusov je napredovanje proti razgrinjanju
Bozanstva v dusi in Zivljenju ¢lovestva. Vsak veliki dogodek
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in njegova razvojna stopnja je bozansko razodevanje. Ardzu-
na, glavno orodje skrite Volje, veliki protagonist, mora posta-
ti bozanski ¢lovek, ki bo zmozen opravljati svoja dejanja
zavestno kot dejanja Bozanskega. Le tako lahko postane
takSno dejanje fizi¢no zivo in dobi duhovni smisel ter njego-
vo lu¢ in mo¢ skrivnega pomena. Pozvan je k samospozna-
vanju. Videti mora Boga kot Gospodarja vesolja in izvor sve-
tovnih bitij in dogodkov, vse kot bozji samoizraz v naravi,
Boga v vsem, Boga v samem sebi kot ¢loveku in vibhutiju,

enwes

ey

zdruzitvi. Videti mora Cas v njegovem stvarjenju in uni¢eva-
nju kot bozjo podobo v njenih korakih — korakih, ki dovrsijo
vesoljne cikluse na katerih konicah gibanja se vzpenja bozan-
jo¢ kot vibhuti bozje delo v svetu. Krisna je posredoval to
spoznanje. Razkril je bozansko podobo Casa, iz milijonov ust
te podobe pa bo prisel ukaz za dejanja, za katera je zadolzil
vibhutija.

Tako se konca deseto poglavje z naslovom "Joga vibhutija
(bozanskega razodetja)".



ENAJSTO POGLAVIJE
I. Videnje duha sveta

Cas unicevalec

Med najbolj znanimi in najmogoc¢nejSimi pesniskimi
odlomki Gite je videnje vesoljnega Puruse, ki pa v njenem
razmisljanju ni vedno v ospredju. OCitno je namenjeno temu,
da bi sluzilo kot pesniski in razodetveni simbol, in videti mo-
ramo, kako in s kak§nim namenom je nastalo, ter, preden lah-
ko ujamemo njegov pomen, ugotoviti, na kaj s svojimi znacil-
nimi podobami usmerja. To je Ardzuna zaprosil, ker je Zelel
videti zivo podobo, vidno veli¢ino nevidnega Bozanskega,
samo utelesenje Duha in Mo¢i, ki vlada vesolju.

Ardzuna je rekel:

1. Z besedami, ki si mi jih povedal iz usmiljenja in ki se
nana$ajo na najviS§jo duhovno skrivnost bivanja, si pre-
gnal mojo utvaro.

[Ardzuna] je sliSal najvi§jo duhovno skrivnost bivanja: da
vse izhaja iz Boga in da je vse Bozansko, da Bog biva in je
skrit v vsem ter da ga je mogoce razkriti v vsakem kon¢nem
videzu. Utvara, ki tako vztrajno obvladuje ¢lovekova Cutila in
um, ideja, da stvari nasploh obstajajo po sebi in za sebe, neod-
visno od Boga, ali da se lahko vse, kar je podrejeno Naravi,
samo giblje in upravlja, je izginila — bila je vzrok njegovih
dvomov, zbeganosti in odklanjanja dejan;.

2. Podrobno si mi razlozil rojstvo in umiranje kot tudi
neminljivo veli¢ino, o, Ti z lotosovimi o¢mi.

3. Vse je tako, kot si povedal, o, najvisji Gospod, (ven-
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dar) pa bi rad videl Tvojo boZansko podobo in telo, o,
Purusotama.

4. Ce misli§, da jo lahko vidim, o, Gospod, potem mi, o,
Mojster joge, pokaZi svojo neminljivo Bit.

On ve, da je skrivnost vseh teh videzov neminljiva velici-
na bozanske zavestne Duse /.../ Slisal je o njegovih lastnostih
in razumel stopnje in poti njegovega razodevanja, sedaj pa
svojega Mojstra joge prosi, da jogijskemu ocesu razkrije
samo njegovo neminljivo Bit. O¢itno ne spraSuje po brez-
obli¢ni tisini njegove nedejavne nespremenljivosti, ampak po
Najvi§jem, iz katerega izhaja vsa energija in dejavnost,
katerega podobe so maske, po njem, ki razkriva svojo silo
prek vibhutija — Mojstra dejanj, mojstra spoznavanja in
obozevanja, Gospoda Narave in vseh njenih bitij. Za to
najvecje, vseobsezno videnje sprasuje zato, ker je tako: ukaz
za svoj del dejavnosti v svetu mora sprejeti od Duha, ki se je
razkril v vesolju.

Blazeni Gospod je rekel:
5. Glej, o, Partha, Mojih stotero in tiso¢ero boZanskih
podob, ki se razlikujejo po vrsti, obliki in barvi.

6. Glej Aditje, Vasuje, Rudre, oba ASvina in Marutije.
Glej mnogotera cudesa, ki jih doslej Se nisi videl, o,
Bharata.

7. Tu in sedaj si oglej ves svet, z vsem, kar se giblje in
kar se ne giblje, zdruZen v mojem telesu, o, Gudakesa, in
vse drugo, kar hoces videti.

To je torej glavni poudarek, osrednji pomen. To je videnje
Edinega v Mnogem, Mnogega v Edinem — in vse je Edini. Gre
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za videnje, ki oCesu bozanske joge osvobaja, upravici in
razlozi vse, kar je, kar je bilo in kar bo. Ko se enkrat vidi in
obdrzi, je na koren vseh dvomov in zbeganosti nastavljena
blesceca bozja sekira, ki izni¢i vsako zanikanje in nasproto-
vanje. To je videnje, ki spravlja in zdruzuje. Ce se lahko dusa
v tem videnju poenoti z BoZanstvom — ArdZuna tega $e ni sto-
ril, zato ugotovimo, da se takrat, ko ga vidi, boji —, celd vse
tisto, kar je grozljivega v svetu, izgubi svojo grozljivost. Vidi-
mo, da je tudi to en vidik Bozanstva, in ko v njem odkrijemo
njegov pomen in ne gledamo na stvar samo po sebi, lahko z
vseobsegajoco radostjo in veliastnim pogumom sprejmemo
vse bivanje, nadaljujemo z gotovimi koraki do dela, za katere-
ga smo zadolzeni, in se onkraj njega soofimo z najvisjo
dovrSenostjo.

8. Pravzaprav pa Me ti ne mores videti s svojimi o¢mi.
Dal ti bom boZanske o¢i in oglej si Me v Moji popolni jogi.

Kar naj bi videl, odgovori avatar, ¢lovesko oko ne more
zapopasti, saj ¢lovesko oko vidi samo zunanjosti stvari ali pa
lahko iz njih napravi locene simboli¢ne oblike, katerih vsaka je
pomembna le za nekaj vidikov vecne Skrivnosti. Obstaja pa
bozansko oko, notranje videnje, s katerim je mogoce ugledati
najvisje Bozanstvo v njegovi jogi in to oko ti sedaj dajem /.../

Sandzaja je rekel:

9. Ko je veliki Mojster joge to povedal, o, kralj, je Hari
(Sri Kri$na) pokazal Parthi Svojo najviSjo boZansko
podobo.

10. Mnogoterih ust in o¢i, mnogoterih ¢udovitih videnj,
z mnogimi boZanskimi okraski, z mnogimi dvignjenimi
boZanskimi oroZji.

11. Nosil je boZanske vence in oblacila, bil je maziljen z
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bozanskimi diSavami, neskon¢no in ¢udovito Bozanstvo z
obrazi vsepovsod.

12. Ce bi na nebu naenkrat zasijala lu¢ tiso¢erih sonc,
bi mogoce spominjala na sijaj Velike DuSe.

13. V tistem hipu je Pandava videl celotno vesolje z
vsemi njegovimi Stevilnimi deli, ki pa so vsi zdruZeni v
telesu Boga bogov.

14. Potem se je DhanandZaja, ki ga je prevzelo pre-
senecenje in so mu lasje stali pokonci, Gospodu priklonil
in z dlanmi v pozdrav rekel:

Dusa sprejme bozansko spoznanje, ki vidi vse z enim
pogledom, ne z lo¢enim, delnim in zato zbeganim videnjem,
na novo lahko odkrije svet in vse drugo, kar bi rada videla.
Giblje se lahko na osnovi tega, z vsem povezanega in vse-
povezujoCega zrenja, od razodetja do izpolnitve razodetja.

Najvisja Podoba postane vidna. Je podoba neskoncnega
Bozanstva, katerega obrazi so vsepovsod in v katerem so vsa
Cuda bivanja, ki neskon¢no pomnozi vsa izmed Cudovitih
razodetij svojega bivanja, Bozansko po vsem svetu, ki gleda z
nestetimi o¢mi, govori z neStetimi usti, je oborozeno z neste-
timi dvignjenimi bozanskimi oroZzji, sijajno z bozanskimi
okraski, obleCeno v nebeSka oblacila bozanstva, ljubko z
vencem bozanskih cvetic, diseCih z bozanskimi vonjavami.
Taksna je lu¢ bozjega telesa, kot ¢e bi se na nebo hkrati dvig-
nilo na tisoce sonc. V Bogu bogov je ves svet, mnogokrat raz-
deljen, a vendar enoten. Ardzuna ga vidi, velicastnega, lepega
in groznega Boga, Gospoda dus, ki je v sijaju in veli¢ini svo-
jega duha pokazal ta divji, poSasten, urejen, cudovit, ljubek in
grozen svet, preplavljen s ¢udenjem, radostjo in strahom se
prikloni in s spostljivimi besedami in s sklenjenimi rokami
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obcuduje stragno prikazen.

Ardzuna je rekel:

15. V Tvojem telesu vidim vse bogove, o, Bog, in razne
skupine bitij, Brahmo, ustvarjajocega boga, ki sedi na
lotosu, vse riSije in boZanske kace.

16. Vidim te, neskon¢nih podob vsepovsod, z neStetimi
rokami, trebuhi, o¢mi in obrazi. Toda ne vidim Ti ne
konca ne sredine in niti Tvojega zacetka ne, o, Gospod
vesolja, o, vesoljna Podoba.

17. Vidim te s krono, tvojim Zezlom, z diskom, vse to pa
tezko razloc¢im, saj si bleS¢e¢a mnoZica energije okrog in
okrog mene, obdajajoci plamen, sijo¢ kot sonce, kot ogenj
Neizmerni.

18. Ti si najviSji Nespremenljivi, ki naj ga spoznamo,
najvisji temelj in bivaliS§¢e vesolja si. Neminljivi varuh
vecnih postav si in ve¢na dusa bivanja.

19. Vidim Te brez konca, sredine in za¢etka; neskonc¢ne
si mo¢i, neStetih rok. Tvoje o¢i so kakor sonce, luna in usta
kot plamteci ogenj, s plamenom Svoje energije poZziga$
vesolje.

Toda v velicastnosti tega videnja je tudi grozna podoba
Unicevalca. Ta Neizmerljivi brez konca, sredine ali zacetka je
on, s katerim se pri¢nejo, obstajajo in se koncajo vse stvari.
Bog, ki objema svetovja z nestetimi rokami in jih uniéije z
milijoni rok, katerega o€i so sonca in lune, ima obraz sijoce-
ga ognja, ki nenehno poziga vse vesolje s plamenom svoje
energije.
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20. Ves prostor med zemljo in nebesi in vse smeri neba
preZemas samo Ti. Ko ugledajo to Tvojo silovito in pre-
senetljivo podobo, zatrepetajo vsi trije svetovi.

21. Skupine bogov vstopajo Vate, nekateri Te z upog-
njenimi rokami ¢astijo, ker se bojijo. Skupine velikih risi-
jev klic¢ejo: ""Naj bo mir in blagostanje," in Ti pojo slavo v
lepih hvalnicah.

22. Rudre, Aditje, Vasuji, Sadhje, ViSve, oba AS§vina in
Marutiji ter USmapas, Gandharve, JakSe, Asure, Siddhe
vsi prevzeti strmijo vate.

23. Ko vidijo, 0, mogoc¢no oboroZeni, Tvojo neizmerno
podobo mnogih ust in o¢i, tolikih rok, stegen, nog, trebu-
hov, groznih ¢ekanov, se svetovi boje in trepetajo, tako
tudi jaz.

24. Vidim Te, o, Visnu, kako se dotika$§ neba, sijeS v
mnogih barvah, s Siroko odprtimi usti in neStetimi Zareci-
mi o¢mi. Moja duS$a ¢uti tesnobo in ne morem se umiriti.

25. Ko gledam Tvoja usta z groznimi ¢ekani, kot ognji
Smrti in Casa, izgubim ob¢&utek za nebesne strani in se ne
morem umiriti. Naj bo Tvoje srce usmiljeno, o, Bog bogov,
Bivalisce vseh svetov!

26.-27. Vsi ti sinovi Dhritarastre, skupaj z mnoZicami
kraljev in junakov ter z najboljSimi voj$caki tudi na nasi
strani hitijo v tvoje ¢ekanasto in grozljivo Zrelo, nekatere
vidim z razbitimi glavami ujete med Tvojimi zobmi.

28. Kot mnoge reke tecejo v ocean, tako ti junaki ¢love-
Skega sveta vstopajo v Tvoja mnogotera plamteca usta.
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29. Kot letijo vesce z veliko hitrostjo v plamen, da se
pogubijo, tako gredo ta ljudstva pospeseno v tvoja usta, da
preminejo.

30. S svojimi ognjenimi usti poZiras vse svetove. LiZe§
vse naokrog. Vse svetove, o, ViSnu, napolnjujejo Tvoje
Zgoce energije in jih seZigajo s Tvojimi silovitimi leski.

Obstaja vidik najvi§jega in vesoljnega Bitja, od katerega
se ¢lovekov um hote odvrne in se skrije kot noj, tako da ga
Grozni ne bi videl, kot on ne vidi njega. Cloveska Sibkost
hoc¢e samo jasno in utolazujoco resnico, v njeni odsotnosti
pa prijetne bajke. Noce resnice v celoti, kajti v njej je
mnogo takSnega, kar ni jasnega, ugodnega in prijetnega,
ampak je tezko razumeti in Se teze prenasati. Grobi poboz-
njakar, povrsni optimisti¢ni mislec, sentimentalni idealist,
Clovek, ki je podrejen svojim obcutkom in Custvom, se uje-
majo v tem, da se izognejo ostrim zaklju¢kom, zoprnim in
neprijetnim vidikom vesoljnega bivanja. Zaradi nevednosti
so indijsko religijo karali, da ne sodeluje v tej splosni igri
skrivalnic, ker je v nasprotju s tem zgradila in postavila v
ospredje prav tako grozljive kot prijetne in lepe simbole
Bozanstva. Toda globina in Sirina njenega dolgotrajnega
razmi$ljanja in duhovnega izkustva sta ji preprecili, da bi
soCustvovala s tak§nimi $ibkimi zadrzki ali jim izrazila pod-
poro.

Indijska duhovnost ve, da je Bog Ljubezen, Mir, Spokoj in
Vecénost — Gita, ki nam predstavi te grozljive podobe, govori
o Bozanstvu, ki se v njih utelesa, kot ljubimcu in prijatelju
vseh bitij. Obstaja pa tudi bolj mrk vidik njegovega bozan-
skega vladanja v svetu, s katerim se srecujemo od zacetka. To
je vidik uniCevanja. Njegovo zanemarjanje pomeni, da zgre-
Smo celotno resni¢nost bozanske Ljubezni, Miru, Spokoja in
Vecnosti, celdo ¢e mu nadenemo vidik pristranosti in utvare,
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saj tolazeCa ekskluzivna podoba, v katero ga postavljamo, ni
nastala po naravi sveta, v katerem Zivimo. Ta svet naSega
bojevanja in delovanja je krut, nevaren, uni¢evalen, pozirajoci
svet, v katerem je zivljenje negotovo, dusa in telo ¢loveka pa
se gibljeta med velikimi nevarnostimi. Je svet, v katerem je na
vsakem koraku e to ho¢emo ali ne, nekaj zdrobljeno in zlom-
ljeno, svet, v katerem je vsak zivljenjski dih tudi dih smrti.
Odloziti vsako odgovornost za vse, kar se nam zdi zlo ali gro-
zljivo, na ramena napol vsemogoc¢nega Vraga, ali pa dati to na
stran kot del Narave, graditi nepremostljivo nasprotje med
naravo sveta in bozjo Naravo, kot da bi bila Narava neodvi-
sna od Boga, ali pa prevre¢i odgovornost na ¢loveka in nje-
gove grehe, kot da bi imel prevladujoco besedo pri izgradnji
tega sveta in kot da bi lahko kar koli ustvaril proti bozji volji,
so nerodni pripomocki, h katerim se religiozna indijska misel
ni nikoli zatekala. Pogumno se je treba soociti z resnic¢nostjo
in uvideti, da je Bog in nih¢e drug napravil ta svet v svojem
bitju ter da je napravil tak$nega, kot je. Uvideti moramo, da
so: Narava, ki pozira svoje otroke, Cas, ki jé Zivljenja bitij,
Smrt kot vesoljna in nepredvidljiva ter nasilje sil Rudre v
¢loveku in Naravi prav tako najvi§je Bozanstvo v eni od svo-
jih vesoljnih podob. Spregledati moramo, da je Bog, ki je
radodaren in zapravljiv stvarnik, Bog, ki pomaga in je mocan
in prijazen ohranjevalec, tudi Bog pozeruh in unic¢evalec! /.../
Samo takrat, kadar gledamo z o¢mi popolne zdruzenosti in
¢utimo to resnico v globinah svojega bitja, lahko zatisto
masko v celoti odkrijemo tudi spokojen in lep obraz vse-
blazenega Bozanstva, in v tem dotiku, ki preverja naSo
nepopolnost, dotik prijatelja in izgrajevalca duha v ¢loveku.
Razprtije v svetu so bozje razprtije, in samo ¢e jih sprejmemo

Al v svojem mucitelju in ubijalcu niti v trenutku svoje smrti ali v urah svojega
mucenja ne mores videti Boga? Ali Ga v tistih, ki jih ubijas, ne more§ videti in ljubiti,
niti kadar ubijas? Sega$ po najvi§jem spoznanju. Kako naj doseze Krisno tisti, ki ni
nikoli Castil Kali?
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in z njimi nadaljujemo, lahko dosezemo vecjo slogo njegove
najvi§je uglasenosti, vrhove in pretresljivo veli¢ino njegove
presezne in vesoljne Anande.

Vprasanje, ki ga nacenja Gita, in odgovor, ki ga daje nanj,
zahtevata tak$no gledanje Duha in Sveta /.../ ko se [ArdZuna]
sooCi z uteleSenjem te resnice, vidi v njej ta vidik nasilja in
uni¢evanja, povecan s podobo bozanske veliCine, je zgrozen
in ga komaj prenasa. Kajti zakaj naj bi se Vseduh razodeval v
Naravi? Kaksen je smisel tega ustvarjajoCega in pozirajocega
plamena, ki je minljivo bivanje, tega boja po vsem svetu, teh
nenehnih unicevalnih revolucij, tega truda in muk, porodnih
bolecin in umiranja bitij? Zastavi staro vprasanje in Sepeta
vecno molitev /.../

31. Povej mi, kdo si, ki si si nadel to kruto podobo? Po-
zdravljeno veliko BoZanstvo, naj bo milostno Tvoje srce.
Rad bi Te spoznal, o, Ti, ki obstajas od vsega zacetka, saj
ne poznam namena Tvojih dejanj.

Ta zadnji Ardzunin krik nakazuje dvojni namen videnja. To
je podoba najvisjega in vesoljnega Bitja, Boga Oceta, ki je
vecen. To je on, ki veCno ustvarja, saj je Brahma, Stvarnik,
eden izmed bogov, ki ga je videti v njegovem telesu, on, ki
ohranja svet vedno v bivanju, saj je Cuvar vecnih postav, toda
tudi tisti, ki vedno unicuje z namenom, da bi znova ustvarjal,
on, ki je Cas, ki je Smrt, ki je Rudra, Plesalec spokojnega in
groznega plesa, ki je Kali s svojim vencem lobanj, ki naga in
oskropljena s krvjo pobitih titanov tepta v boju, on, ki je ci-
klon, pozar, potres, bole¢ina, lakota, revolucija in kup rusevin
ter pozirajo¢i ocean. In ta njegov zadnji vidik je tisti, ki ga
predstavi v tem trenutku /.../ Sibkost loveskega srca hoce
samo lepo in tolazljivo resnico, v njeni odsotnosti pa prijetne
zgodbe. Ne bo poznala resnice v njeni celoti, saj je mnogo
tak$nega, kar ni jasno, prijetno in udobno, ampak se tezko
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razume in se tezko prenasa. /.../

Tudi ti, ¢loveSka duSa v Naravi, mora$ uZivati v Naravi
sad, ki sem ga dal, cesarstvo pravice in pravi¢nosti. Naj ti bo
to dovolj — biti eno z Bogom v svoji dusi, sprejeti njegov
ukaz, izvajati njegovo voljo, spokojno gledati izpolnitev
najvisjega smotra v svetu.

Blazeni Gospod je rekel:

32. Jaz sem Duh Casa, mogoéni uni¢evalec svetov, sedaj
zaposlen s tem, da bi jih pokoncal. Cel6 brez tebe bi bo-
jevniki, ki so razvrsceni v nasprotnih vojskah, ne ostali
Zivi.

Unicenje, odgovori BoZanstvo, je namen mojega pocetja,
zaradi katerega sem tu na polju Kuruksetra, polju uresnicenja
dharme, polju ¢loveskega delovanja — kot bi lahko simboli¢no
prevedli opis —, unicenje sveta, do katerega je prislo v proce-
su Duha Casa. Imam namen, ki vidi vnaprej in se nezmotljivo
izpolni in nobeno sodelovanje ali vzdrznost katerega koli
¢loveka ga ne more prepreciti, spremeniti, preurediti. Vse sem
ze izpeljal v svojem veénem ocesu volje, preden ¢lovek sploh
lahko kaj stori. Jaz kot Cas moram uni¢iti stare zgradbe in
zgraditi novo, mogoc¢no in sijajno kraljestvo. Ti pa, kot
¢lovesko orodje bozanske Moci in Modrosti, se moras v tem
spopadu, ki ga ne mores§ prepreciti, bojevati za pravi¢nost ter
pobiti in premagati njene nasprotnike.

Brezéasovno se razodeva kot Cas in kot Duh Sveta, ki
ukazuje delovanje. Kajti ko Bog re¢e: "Jaz sem Cas, unice-
valec bitij," s tem prav gotovo ne misli niti tega, da je on samo
Duh Casa niti tega, da je v uni¢evanju celotno bistvo Duha
Casa. Toda to je tisto, kar je trenutni namen njegovega delo-
vanja, pravritti. Uni¢evanje je vedno istocasen ali izmenicen
element, ki gre v koraku s stvarjenjem. In prav z uni¢evanjem
in obnavljanjem opravlja Gospodar Zivljenja svoje dolgotraj-
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no delo ohranjanja /.../ Kdor koli se poskusa prezgodaj otresti
te zakonitosti boja in uniCevanja, si zaman prizadeva upirati
visji volji duhd Casa. Kdor koli se odmakne od njega zaradi
slabosti svojih nizjih ¢lenov, kot je to na zacetku storil Ardzu-
na /.../ ne kaze prave kreposti, ampak zeljo duhovnega pogu-
ma sooCiti se s krutejSo resni¢nostjo Narave, delovanja in
bivanja. Clovek lahko preseze zakonitost spopada s tem, da
odkrije visjo zakonitost svoje nesmrtnosti /.../ Ne more pa biti
pravega miru, dokler ga ne zasluzi ¢lovekovo srce. Ne more
prevladati Visnujeva postava, dokler ni poplac¢an dolg Rudri.
Naj se obrnemo vstran in $e vedno nerazvitemu Clovestvu
pridigamo o zakonitosti ljubezni in enosti? UCcitelji postave
ljubezni in enosti morajo obstajati, saj mora na ta nacin priti
do konéne odresitve. Toda dokler Duh Casa v &loveku ni
nared, nad zunanjo in neposredno resni¢nostjo ne more pre-
vladovati notranja in osebna. Kristus in Buda sta prisla in
odsla, toda tisti, ki Se vedno drzi ta svet na svoji dlani, je
Rudra. Medtem pa silno nadaljnje prizadevanje ¢lovestva, ki
ga mucijo in tla¢ijo moci, dobickarji egoisti¢ne sile in njihovi
sluzabniki, kli¢e po mecu junaka in po besedi svojega pre-
roka.

33. Zatorej vstani in dosezi slavo. Premagaj svoje
sovraznike in uzZivaj razkoSno kraljestvo. Dejansko sem
jih jaz Ze pobil, ti pa postani samo zunanji razlog tega, o,
Savjasacin.

34. Pobij tiste, ki sem jih sam Ze pobil: Drono, BhiSmo,
Dzajadratho, Karno in druge junake. Naj te to ne priza-
dene in vznemiri. Bojuj se in premagal boS svoje nasprot-
nike v boju.

Obljubljen in napovedan je sad velikega in grozovitega
dela, ne kot rezultat, ki si ga je zelel posameznik — kajti do
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tega ne sme biti navezanosti —, ampak kot posledica bozanske
volje, slave in uspeha tistega, kar je treba opraviti, dovrsiti,
kot slava, ki si jo je samo Bozansko podelilo v svojem vi-
bhutiju. To je koncni in obvezujoci ukaz protagonistu sve-
tovnega spopada.

II. Videnje Duha Sveta

Dvojni vidik
Sandzaja je rekel:
35. Ko je sliSal Kesavine besede, je Kiriti (okronani),
preplavljen s strahom, s sklenjenimi dlanmi in trepetaje
pozdravil, se priklonil in jecljaje govoril Kri$ni.

Ko Se cuti vpliv grozljive plati svojega videnja, so prve
besede, ki jih je Ardzuna izrekel, potem ko je govorilo Bozan-
stvo, izrazite, ohrabrujoce — ohrabrujoCa resni¢nost za tem
obrazom smrti in unicenja.

Ardzuna je rekel:

36. Resni¢no, HrisSikesa, se svet razveseli in uziva v Tvo-
jem imenu. RakSase preplaseno beZijo na vse strani in
trume Siddh (popolnih) se oboZevaje klanjajo pred Teboj.

Iz prvih besed prihaja namig, da je skrita resnica za temi
grozljivimi podobami nekak$no zagotovilo, ohrabrujoca in
razveseljujoca resnica. V njej je nekaj takega, kar povzroci, da
se srce sveta razveseli in najde ugodje v imenu in blizini
Bozanskega. Gre za globok obcutek tistega, kar povzroca, da
v temnem obrazu Kali vidimo obraz Matere in cel6 sredi
uni¢enja zaznamo zasc¢itno roko Prijatelja bitij, sredi zla pri-
sotnost Ciste in nespremenljive Blagosti in sredi smrti gospo-
darja Nesmrtnosti /.../ V resnici se ni treba bati niesar, razen
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tistega, kar je treba uniciti: zla, nevednosti, zastiralcev v Noci,
raks$asicnih sil. Ves vzgib in delovanje Rudre, Groznega, je
usmerjeno proti popolnosti, bozanski luci in spopolnitvi.

37. Zakaj naj bi se Ti ne klanjali, o, veliki Duh? Saj si
izvirni Stvarnik in Delavec ter celé vecji od Brahme. O, Ti
Neskon¢ni, o, Ti Gospod bogov, o, Ti prebivalisce vesolja,
Ti si Nespremenljivi in Ti si tisto, kar je in ¢esar ni. Tisto
si, kar je NajviSje.

Kajti ta Duh, to Bozansko, je UniCevalec samo navzven.
Cas je, ki pogublja konéne oblike, v resnici pa je Neskonéni,
Gospodar vesoljnih Bozanstev, v katerem varno pocivata svet
in njegovo celotno delovanje /.../ on je dvojni videz Bivanja
in Nebivanja, razodetega in nikoli razodetega /.../ Toda tisto,
vo v eni sami vecnosti Casa, kateremu je vse vedno sedanjost.
Svojo nespremenljivo bit ima v brez¢asni ve¢nosti katere Cas
in stvarstvo sta nekak$na nenehno razsirjajoca se podoba.

38. Ti si izvirno BoZanstvo, starodavna Dusa in najvis-
je pocivalisce tega sveta. Ti si spoznavalec in tisto, kar se
spoznava, ter najviSje stanje. O, neskon¢ni v podobi, Ti
$iris vesolje.

39. Ti si Vaju (gospod vetra), Jama (gospod smrti), Agni
(bog ognja), Varuna (gospod vode), Sasanka (Luna),
Pradzapati (gospod vseh bitij) in prapraded. Tisockrat
bodi vedno znova pozdravljen.

40. Pozdrav Tebi spredaj in zadaj, pozdrav z vsake
strani, o, Ti Vse. Neskon¢ni po mo¢i in neizmerljivi po
vrednosti, Ti vse preZemas in si Vse.
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Spet se ponovi, da je on Vse, vsakdo in vsako, sarvah. On
je neskonéni Vesoljni in vsak posameznik ter vse, kar je, edina
Sila in Bitje v vsakomer izmed nas /.../

41. Vse, kar sem Ti rekel v svoji prenagljenosti, ker sem
mislil o Tebi le kot o ¢loveskemu prijatelju in tovariSu, Te
imenoval "o KriS$na, o, Jadava, o, tovaris" in nisem poznal
te Tvoje veli¢ine, sem rekel zaradi povrSnosti ali z
ljubeznijo.

42. In za kakrSno koli nespoStovanje, ki sem Ti ga
izkazal v $ali, v igri, pri po¢itku, sede ali pri jedi, ko sva
bila sama ali v druzbi, o, A¢juta (Nezmotljivi), te prosim
odpuscanja, o, Neizmerljivi.

43. Ti si oce tega sveta, gibljivega in negibljivega. Ti si
tisti, ki naj bi ga oboZevali, in najdostojanstvenejsi pred-
met spoStovanja. Nihce Ti ni enak. Kako naj bi bil nekdo
vecji v vseh treh svetovih, o, Neprimerljivi po mo¢i?

44. Zato se priklanjam in leZim pred tabo ter te prosim
milosti oboZevani Gospod. Ravnaj z menoj kot oce s
sinom, prijatelj s prijateljem, kot ljubimec z ljubico, o,
BoZanstvo.

45. Videl sem, ¢esar prej Se ni nih¢e, in veselim se, toda
moj um bega strah. O, BoZanstvo, pokaZi mi svojo drugo
podobo. Bodi milosten, o, Ti Gospod bogov, o, Ti bivali§ce
vesolja.

46. Rad bi Te spet videl kronanega, z Zezlom in diskom.
Zavzemi svojo podobo s Stirimi rokami, o, tisocroki, o,
vesoljna Podoba.
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Razmisljanje se sedaj zasuCe k prisotnosti velikega
Bozanstva v ¢loveku. Na duSo zroCega so napravili vtis trije
zaporedni namigi. Prvi¢, nanjo je bilo preneseno, da je v tele-
su tega sina Clovekovega /.../ v tej podobi smrtnika vedno
nekaj velikega, skritega, silno pomembnega: Bozanstvo,
avatar, vesoljna Moc¢, Resni¢nost, najvisja Preseznost. Za to
skrivno bozanskost, v kateri je skrit ves pomen ¢loveka in nje-
govega dolgega zivljenjskega toka, od katere prejema vse
svetovno bivanje svoj notranji smisel nepopisne veliine, je
bil slep. Sele sedaj vidi vesoljnega duha v posamezni podobi,
Bozansko, uteleseno v ¢lovestvu, preseznega Prebivalca tega
simbola Narave /../ Kajti ta velika Stvarnost je enaka,
neskonéna in ista pri posamezniku in v vesolju. In najprej se
mu zdijo njegova slepota, njegovo obravnavanje Bozanskega
kot zgolj zunanjega cloveka, njegovo videnje izklju¢no
umskih in fiziénih odnosov, greh zoper Mogoc¢nost, ki jo je
videl. Kajti bitje, ki ga je imenoval Kri$na, Jadava, tovaris, je
bilo ta neizmerljiva Veli¢ina, ta neprimerljiva Mo¢, ta Duh,
eden v vsem, katerega so vsa stvarstva /.../

Drugi namig pa je v tem, da je tisto, kar se je prikazalo v
Cloveski podobi in ¢loveskih odnosih, tudi resni¢nost, ki
spremlja in naSemu umu ublazi velikanski znacaj vesoljnega
videnja. Treba je videti preseznost in vesoljni vidik, saj brez
tega ni mogoce preseci cloveskih omejenosti. V tej zdruzujoci
enosti mora biti zajeto vse. Toda samo zase bo predstavljalo
prevelik razkorak med preseznim duhom in duso, ki jo veze in
obdaja nizja Narava. Za loeno majhnost omejenega, posa-
meznega in naravnega ¢loveka bi bila neskoncna prisotnost v
svojem neublazenem sijaju preve¢ uni¢ujoca. Potreben je stik,
prek katerega lahko vidi to vesoljno Bozanstvo v svojem indi-
vidualnem in naravnem bivanju, njemu blizu, in ne samo vse-
mogocno nekje tam, da z vesoljno in neizmerljivo Mocjo
vlada vsemu, kar on je, ampak predstavljeno ¢lovesko, da ga
v intimnem individualnem razmerju podpira in dviga k eno-
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sti. Obozevanje, s katerim se smrtnik prikloni pred Neskon¢-
nim, sprejme vso njegovo drazest in se pribliza pravi resnici
tovaristva in enosti, ko se poglobi v intimnej$e obozevanje, ki
zivi v smislu oCetovstva Boga, prijateljstva Boga, privlac¢ujoci
ljubezni med bozanskim Duhom ter naso ¢lovesko duso in na-
ravo. Saj Bozansko naseljuje ¢lovekovo duso in telo. Pribliza
se mu in kot oblacilo nosi ¢loveski um in ¢lovesko podobo.
Zavzame Cloveska razmerja, na katera vpliva dusa v smrtnem
telesu in ki najdejo svoj polnejsi smisel in vecje uresni¢enje v
Bogu. To je vaiSnavska bhakti, katere seme je v Gitinih
besedah, ki pa je kasneje prejela globljo, ekstaticnejSo in
pomembnejso dopolnitev.

Iz tega drugega namiga se hitro porodi tretji. Podoba pre-
seznega in vesoljnega Bitja je za moc¢ osvobojenega duha
nekaj mogocnega, spodbudnega in okrepljujocega, vir moci,
nekak$no izravnavajoce, sublimirajoCe, vseopravicujoce
videnje. Za navadnega ¢loveka pa je uniujoce, zastrasujoce,
neizrazljivo. Resnica, ki ohrabruje, celd kadar je znana, se
izza strainega in mogoc¢nega vidika vseunicujocega Casa in
nepredvidljive Volje, kot tudi velikanskega neizmerljivega in
nezmotljivega delovanja, dojame le s tezavo. Toda tu je tudi
prijazna pomirljiva podoba Narajane, boga, ki je ¢loveku in v
¢loveku tako blizu, Voznik v boju in na popotovanju s svoji-
mi Stirimi rokami usluzne pomoci, pocloveceni simbol
Bozanstva, ne pa vesoljnost z milijoni rok. Je posredujoci
vidik, ki je ¢loveku potreben za nenehno podporo. Ta podoba
Narajane je namre¢ tista, ki simbolizira resnico, ki hrabri /.../

V odgovor na Ardzunino pros$njo zavzame Bozanstvo
svojo obic¢ajno podobo Narajane, svakam rupam, zazeleno
podobo milosti, ljubezni, miline in lepote. Toda najprej
poudari neizracunljivi pomen druge mogo¢ne podobe, ki jo
namerava skriti.

Blazeni Gospod je rekel:
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47. To, kar si zaradi Moje naklonjenosti pravkar videl,
0, ArdZuna, je Moja najviSja oblika, Moja podoba sijoce
energije, vesoljna, neskoncna, izvirna podoba, ki je doslej
Se nihce ni videl. Pokazal sem ti jo s svojo jogijsko mocjo.

“To, kar sedaj vidi§,” mu pravi, “je moja najvisja oblika,
moja podoba sijajne energije, vesoljna, izvirnik, ki ga ni videl
razen tebe Se noben Clovek. Pokazal sem ti ga s svojo lastno
jogo. Kajti to je podoba moje prave Biti in Duha, je sam
popolni jogi z Menoj, ga vidi brez zivénega drhtenja ali
umske zbeganosti in zmede, saj razkriva ne le tisto, kar je v
njegovem videzu groznega in uni¢ujocega, ampak tudi svoj
visoki in ohrabrujoc¢i smisel.”

48. Niti s Studijem Ved in Zrtvovanji niti z dobrodelnos-
tjo ali s slovesnimi obredi ali s strogo askezo ne more vide-
ti te Moje podobe nihce razen tebe, o, prvak med Kurujev-
ci.

49. Nikar se ne boj in nikar ne bodi zbegan, ko vidis to
Mojo grozljivo podobo. Znebi se strahu in naj se ti srce
razveseli. Glej spet to Mojo drugo podobo.

Sandzaja je rekel:

50. Ko je tako govoril ArdZuni, je Vasudeva spet poka-
zal svojo podobo (Narajane). S tem ko je spet prevzel
podobo milosti, mahatme (velike duse), je potolazil pre-
straSenega.

Ardzuna je rekel:

51. Ko spet gledam Tvojo milo podobo, 0, DZanardana,
se spet pocutim bolj zbranega, spet pri svoji pameti in v
svoji naravi.
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Blazeni Gospod je rekel:
52. Redko in tezko je videti to Mojo (veliko) Podobo, ki
si jo videl. Cel6 bogovi si vedno Zelijo, da bi jo ugledali.

53. Niti z Vedami niti z askezo, pa tudi z dobrodelnostjo
in z Zrtvovanjem, Me ni mogoce videti takSnega, kot si me
videl.

54. Lahko Me je videti, spoznati in cel6 prodreti vame s
takS$no bhakti, ki Me? ¢isla, oboZuje in ljubi v vseh stvareh,
o, Parantapa.

Kaj je potem edinstvenost te Podobe, s katero se dvigne
tako dale¢ nad spoznavno, podobe, za katero ne zadostuje
nobeno obicajno prizadevanje ¢loveskega spoznavanja in celd
najnotranjejSa askeza clovekovega duhovnega prizadevanja
ne more doseci taksnega videnja? To je tisto, da ¢lovek lahko
na druge nacine spozna ta ali oni izjemni vidik edinega biva-
nja, njegovo posamezno, vesoljno ali svet izklju¢ujoco
podobo. Toda ne te najvecje spravne Enosti vseh vidikov Bo-

2 Vsa bitja obstajajo prek njegovega Bivanja. Vse stvari so obrazi Boga, vse misli,
dejanja, Custva in ljubezen izhajajo iz njega in se vanj vracajo. Vse posledice ga imajo
za izvor, oporo in skriti cilj. K temu BoZzanstvu, temu Bitju se bo izlivala in poveli¢evala
bhakti celostne joge. Presezna ga bo iskala v zanosu absolutne zdruzitve, vesoljna ga bo
iskala v neskon¢ni lastnosti in v vsakem vidiku in vseh bitjih z vesoljno radostjo in
ljubeznijo, individualna s tem, da se bo z njim spustila v vse ¢loveske odnose, ki jih us-
tvari ljubezen med dvema osebama.

/... Manana in darsana, nenehno razmisljanje o njem v vseh stvareh in videnje
njega vedno in vsepovsod, sta za ta nacin ¢as¢enja bistveni. Ko gledamo na stvari fiz-
i¢ne narave, moramo Vv njih videti bozanski cilj svoje ljubezni. Ko gledamo na ljudi in
bitja, moramo v njih videti njega, v svojih odnosih z njimi pa moramo spoznati, da
vstopamo v razmerja z njegovimi podobami. Ko preseZzemo omejitve snovnega sveta,
spoznamo bitja drugih ravni ali pa imamo z njimi razmerja, moramo v svojem umu e
vedno uresni¢evati isto misel in videnje /.../ V vseh bozanstvih moramo videti tega
edinega Boga, ki ga ¢astimo s svojim srcem in z vsem svojim bitjem. To so oblike nje-
gove bozanskosti. Ko tako razsirimo svoj duhovni domet, dosezemo tocko, na kateri je
vse on, in radost te zavesti nam postane navaden, neprekinjen na¢in gledanja na svet.
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zanskega, v katerih se hkrati in istoCasno, v enem in istem
videnju razodene vse, preseze vse in se vse dovrsi. Kajti tu so
v nedojemljivi enosti ¢udezno razkriti presezno, vesoljno in
individualno Bozanstvo, Duh in Narava, Neskon¢ni in kon-
¢no, prostor, ¢as in brez€asje, Bivanje in Nastajanje, vse, kar
si lahko Zelimo misliti, spoznati o Bozanstvu, najsi gre za
absolutno ali razodeto bivanje. To videnje je mo¢ doseci samo
s popolnim obozevanjem, ljubeznijo, intimno zdruzitvijo, ki
na njihovih vrhovih okrona polnost delovanja in spoznanja.
Spoznati, videti, prodreti vanj, biti eno s to najvisjo podobo
Najvisjega, postane potem mogoce in v te namene predlaga
Gita svojo jogo. Obstaja najvisja zavest, prek katere je
mogoce prodreti v slavo PreseZznega ter v njem vsebovati
nespremenljivo Bit in vse spremenljivo Nastajanje — mozno je
biti eno z vsem, vendar nad vsem, presei svet in vendar
naenkrat objeti vso naravo vesoljnega in nadvesoljnega
Bozanstva. To je za omejenega Cloveka, ki je ujet v svoj um
in telo, zares tezko, toda Bozanstvo pravi:

55. Kdor opravlja Moje delo in Me sprejme kot najvisji
cilj, kdor Mi je predan in je osvobojen navezanosti in je brez
sovrastva do vsega bivajocfega, pride k Meni, o, Pandava.

Z drugimi besedami: vzviSenost nad nizjo naravo, zdru-
zenost z vsemi bitji, enost z vesoljnim BoZzanstvom in Pre-
seznostjo, enost z Bozanskim v dejanjih, popolna ljubezen do
Edinega in do Boga v vsem — to je pot do te absolutne duhovne
biti, ki presega samo sebe, in nepredstavljive preobrazbe3.

Tako se konca enajsto poglavje z naslovom "Joga videnja
Duha sveta".

3 Kajti dusi, ki se mu izroc¢i v celoti, tudi Bog daje sebe v celoti. Samo tisti, ki mu
odpre svojo celotno naravo, najde Bit. Samo tisti, ki lahko izro€i vse, uziva bozansko Vse
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vsepovsod. Samo najvi§je samoodrekanje doseze Najvisje. Samo sublimacija z Zrtvo-
vanjem vsega, kar smo, nam lahko omogo¢i, da utelesimo Najvi§je in zivimo v no-
tranji zavesti preseznega Duha /.../ Enega, ki je hkrati naSa notranja Bit, obdajajo¢ ses-
tavni Vse, najvisja Stvarnost onkraj te ali katere koli pojavnosti in, skrivno, vse to sku-
paj, prikrito vsepovsod, notranje Presezno.



DVANAIJSTO POGLAVIJE

Pot in bhakta

V enajstem poglavju Gite je bil doseZen splo$ni cilj nauka
in izpeljan do dologene stopnje popolnosti. Vibhutiju je Sri
Kri$na ukazal bozansko delovanje v dobro sveta in zdruzitev
z Duhom, ki biva v njem in v vseh bitjih ter v katerem poteka-
jo vsa dejanja, in ta ga je tudi sprejel. Ucenca je popeljal stran
od stare drze obiCajnega ¢loveka, meril, motivov, pogleda na
zivljenje, od egoisti¢ne zavesti njegove nevednosti, pro¢ od
vsega, kar je navsezadnje odpovedalo ob uri njegove duhovne
krize. Sedaj je na novih, notranjih izhodisc¢ih sprejel delo, gro-
zljivo nalogo, strasno opravilo, ki ga je prav s takSo drzo za-
vrnil /.../ Toda ¢e ho¢emo izlus¢iti pomen velike duhovne spre-
membe, je treba povedati kaj ve¢. Dvanajsto poglavje nas vodi
k temu preostalemu spoznanju in zadnjih Sest, ki mu sledijo, ga
razvije do velicastnega kon¢nega zakljucka. To kar je Se vedno
treba povedati, se nanasa na razlike med veljavnim vedskim
gledanjem duhovne osvoboditve in §irSo, obseznej$o svobodo,
ki jo Gita odpira duhu. Sedaj se hitro vrnemo k tej razliki.

Osvoboditev, o kateri govori Gita, ni samopozabna odpra-
va Clovekovega osebnega bitja v vsrkanju v Eno, sajudzja
mukti. Gre za hkratno zdruzitev vseh vrst. Obstaja celotno po-
zavesti in istosti blazenosti, sajudzja, saj je eden od ciljev te
joge postati Brahman, brahmabhuta. V najvisjen bivanju
Najvi§jega je vecno zanosno bivanje, salokja, kajti receno je:
"Bivati bi moral v meni," nivasisjasi majjeva. V zdruzujoci
blizini obstaja ljubezen in obozevanje, obstaja objem osvobo-
jenega duha s svojim bozanskim Ljubimcem in obdajajoca Bit
njegovih neskoncnosti, samipja. Obstaja istost osvobojene
narave dus z bozansko naravo, sadrisja mukti, saj mora popol-
nost svobodnega duha postati celo kot Bozansko, madbhavam
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agatah, in biti eno z njim v postavi njegovega bivanja in po-
stavi njegovih dejanj in narav, sadharnjam agatah. Ortodok-
sna joga spoznavanja je usmerjena k brezdanji potopitvi v
edino neskon¢no bivanje, sajudzja, in samo to razume kot
popolno osvoboditev. Joga obozevanja predvideva kot naj-
vecjo osvoboditev ve¢no bivanje ali blizino, salokja, samipja.
Joga delovanja vodi k enosti v moc¢i bivanja in naravi, sa-dris-
ja. Toda Gita jih razvije v svoji nepristranski celovitosti in jih
zlije v vecjo, bogatejso bozansko svobodo in popolnost /.../

Spomniti se je treba, da doslej Se ni bila izrazito in razlo¢no
poudarjena razlika med neosebnim nespremenljivim Aksara
Puruso in najvi§jo duso, ki je hkrati neosebnost in bozanska
Oseba in cel6 mnogo ve¢ — to je glavna razlika, ki jo vkljucu-
jejo kasnejsa poglavja v bozanski "Jaz", o katerem je Krisna
nenehno govoril, aham, mam /.../ Ardzuna je pripravljen
zacCeti z vprasanji o tej razliki.

Ardzuna je rekel:

1. Kdo ve ve¢ o jogi: castilci, ki Te iS¢ejo z nenehno
zdruZenostjo, ali tisti, ki iS¢ejo nerazodeto Nespremenlji-
vo?

Prisotnost, ki jo vsebujejo vse stvari, Moc¢, ki prezema veso-
lje s tvojimi oblikami, Oseba, ki se razodeva v tvojih vibhuti-
jih, se razodeva v bitjih, v Naravi, si s svojo mogo¢no jogo
sveta v svetu in na$ih srcih kot Gospod dejanj. Kot takega te
moram spoznati, obozevati, se zdruziti s teboj v vsem svojem
bitju, zavesti, mislih, custvih in dejanjih, satata-jukta. Kaj je
potem s tem Nespremenljivim, ki se nikoli ne razodene, si
nikoli ne nadene nobene podobe, stoji v ozadju in stran od
vsakega dejanja, se ne spusca v odnose z vesoljem ali s ¢imer
koli v njem, je vecno tih, eden, neoseben in negibljiv? Ta vec-
na Bit je glede na vsa danaSnja pojmovanja visje Nacelo,
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Bozanstvo v pojavnosti pa je manjvredna pojava. Tisto, kar je
nepojavno, in ne, kar je pojavno, je vec¢ni Duh. Kako naj bo
potem zdruzitev, ki sprejema pojavnost, se pravi, sprejema
tisto, kar je manj, kljub vsemu vecje jogijsko spoznanje? Na
to vprasanje odgovori Krisna izrazito odlo¢no.

Blazeni Gospod je rekel:

2. Tisti, ki so utemeljili svoj um v Meni in me i$¢ejo
nenehno zdruZeni, obsedeni z najvisjo vero, so po mojem
najpopolneje v jogi.

Najvi§ja vera je tista, ki vidi Boga v vsem in je zanjo raz-
odeto in nerazodeto eno Bozanstvo. Popolna zdruZitev je tista,
ki se vsak hip sooca z Bozanskim, v vsakem dejanju in ob vsej
celotnosti narave. Toda tudi tisti, ki trdno i§¢ejo samo neopre-
deljivega nepojavnega Nespremenljivega, pridejo, pravi Bo-
zanstvo, k Meni. Kajti oni niso zgresili cilja, pa¢ pa sledijo
tezavnejsi, manj popolni in obseznejsi poti.

3.-4. In tisti, ki iS¢ejo Nespremenljivo, Nedojemljivo,
Nerazodeto, Vseprisotno, Nezamisljivo, Visoko Bit, Negi-
bljivo, Ve¢no, obvladujejo vsa ¢utila, so vsepovsod rav-
nodusni, osredotofeni na dobrobit vseh bitij, Me prav
tako doseZejo.

Gitina filozofija dopusti in potrdi metodo negativne
pasivnosti, ravnodusnosti, odrekanja Zivljenju in dejanjem, s
katero poskusajo ljudje doseci ta neotipljivi Absolut, ampak
samo nekoliko. To negativno spoznavanje se pribliza Ve¢ne-
mu samo po eni strani! resnice, in to po tisti, po kateri ga je
za uteleSeno duso v Naravi najtezje doseci in slediti, duhkham

1 Vsakdo lahko posamezno doseze Izvor in skrajnosti svojega bitja. Izvor in skra-
jnost njegovega bitja sta eno z Veénim, Neskonénim in Najvisjim. Ce ta izvor dosezete,
dosezete najvisjega. Toda tja pridete po ¢rti (ne jemljite mojih besed za primeren opis,
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dehavadbhir avapjate. Poteka po zelo specializirani, celd po
nepotrebnem naporni poti, "ozki in tezki za hojo, kot ostrina
britve2."

Da bi dosegli nerazodeti Absolut, se morajo v najlazjem
primeru vzpenjati prek razodetega Nespremenljivega tu. To
razodeto Nespremenljivo je Moja lastna vsepreZzemajoca ne-
osebnost in tiina. Sirna, nezamisljiva, negibljiva, nenehna,
vseprisotna podpira dejanja osebnosti, a v njih ni udeleZena.
Umu ne daje nobenega oprijema. DoseCi jo je mogo¢e samo
prek negibne duhovne neosebnosti in tiSine, tisti ki ji sledijo
sami, pa jo morajo povsem obvladati in v celoti pritegniti
delovanje uma in cutil. Toda vseeno Me, prek ravnodusnosti
svojega razumevanja in s svojim videnjem ene biti v vseh
stvareh ter z umirjeno naklonjenostjo tihega hotenja za dobro
vsega bivajocega, tudi oni srecajo v vseh predmetih in bitjih.
Ni¢ manj kot tisti, ki se zdruzijo z Bozanskim na vseh poteh
svojega bivanja, sarvabhavena, ter SirSe in polneje prodrejo v
nezamisljiv ziv izvor vesoljnih stvari, diviam purusam acint-
Jja-rupam. Iskalci, ki se vzpenjajo po tej tezji, izkljuCujoci
enosti proti nepojavnemu Absolutu brez razmerij, na koncu
prav tako naletijo na isto Ve¢no, toda ta pot je manj premo¢rt-
na in napornej$a. To ni polno in naravno gibanje poduhovlje-
ne ¢loveske narave.

5. Tisti, katerih zavest je navezana na nerazodeto, ima-

saj veste, da gre samo za to, da bom razumljiv). Gre za linearno uresnicenje, ki se konca
za uresni¢enje, ki bi mu lahko rekli sferi¢no, saj daje to najbolj$o predstavo o ne¢em, kar
vsebuje vse, uresnienje pa ni ve¢ toka, ampak celotnost iz katere ni ni¢ izvzeto.
/.../'s popolnim poistenjem s kapljico vode lahko spoznamo ocean ne le v njegovem
bistvu, ampak v celoti... Lahko bi rekli, da vse, kar se je individualiziralo, ohranja hkrati
vrlino posameznosti in tisto, kar bi lahko v nekem smislu imenovali omejitve, ki so
potrebne za to posameznost, ko se ¢lovek zana$a samo na svojo osebno mo¢. V drugem
primeru pa lahko od vrlin individualnosti pridobimo, ne da bi bili z njimi omejeni.

2 Citat je iz KathopaniSade 1.3.14. (Op. prev.)
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jo velje tezave, kajti doseci nerazodeto z uteleSeno duso je
zares naporno in bolece.

Ne smemo misliti, da je postopek zato, ker je bolj naporen,
vneje in navadno do iste popolne osvoboditve /.../ Jogi izjem-
nega spoznavanja si nalozi boleCe spopade z mnogoterimi
zahtevami svoje narave. Zanika jim celd njihovo najvisjo
zadovoljitev in se znebi celd navzgor usmerjenih pobud svo-
jega duha, kadar koli vsebujejo odnose ali jim ne uspe za-
nikati absolutnega. Ziva pot Gite pa v nasprotju s tem najde
najintenzivnej$o teznjo naSega celotnega bitja navzgor, in s
tem ko ga obrne proti Bogu, uporablja spoznavanje, voljo, ¢u-
stva in pobudo k popolnosti kot Stevilna mo¢na krila za vz-
penjanje k osvoboditvi. Nerazodeti Brahman je po svoji neo-
predeljivi enosti nekaj, kar lahko utelesene duse dosezejo, in
to tezko, s stalno pokoro, trplenjem vseh potlacenih delov,
nepopustljivo tezavo in dusevnim trpljenjem./.../ Neopredelji-
va Enost sprejme vse, ki plezajo k njej, toda ne ponudi prave
pomodi in plezalcu ne daje oprijema. Vse je treba storiti z
veliko resnostjo, strogim in osamljenim osebnim prizadeva-
njem. Kako drugace je to za tiste, ki tezijo k Purusotami po
poti Gite! Ko meditirajo nanj v jogi, ki ne vidi nikogar druge-
ga, ker vidi vse kot Vasudevo, se on srecuje z njimi na vsakem
koraku, vsak trenutek, nenchno, v nestevilnih podobah in
obrazih, drzi pokonci lu¢ notranjega spoznanja ter s svojim
bozanskim in srecnim sijajem preplavlja celotno bivanje.
Razsvetljeni razlo€ijo najvisjega Duha v vsaki podobi in obra-
zu, prek vse Narave takoj prispejo do Gospoda Narave, pridejo
prek vseh bivanj pridejo do Duse vsega bivanja, prek sebe do
Biti vsega, kar so. Nenadoma neobrzdano prodrejo skozi sto-
tine zacetnih zadev do tiste, iz katere izhaja vsaka stvar. Druga
metoda teZavnega nepovezanega miru se poskusa odmakniti od
vseh dejavnosti, Ceprav je to za uteleSena bitja nemogoce.
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6.-7. Toda tiste, ki se Zame odrecejo vsakr$ne dejavno-
sti in so Mi povsem predani, Me v jogi usmerjeni na en
cilj, ¢astijo z meditiranjem Name, tiste, ki ustalijo vso
svojo zavest na Meni, o, Partha, hitro odreSim iz morja
smrtnega bivanja.

Tu se vsem dejanjem odreCemo za najvisjega Gospodarja
dejanj, ki se kot najvi§ja Volja sreca z voljo Zrtvovanja, pre-
vzame njeno breme in si nadene breme dejanj bozanske Na-
rave v nas. In ko Castilec Ljubimca in Prijatelja ljudi in vseh
bitij v svoji veliki ljubezenski strasti zlije nanj vse svoje srce
njemu kot odresitelj, osvoboditelj ter ga z veselim objemom
njegovega uma, srca in telesa dvigne iz valov morja smrti v tej
smrtni naravi v varno naro¢je Ve¢nega. To je torej najhitrejsa,
najsirSa in najvi§ja pot.

8. Ves svoj um in vse svoje razumevanje usmeri Name.
Ne dvomi, da potem v onstranstvu ne bi bival samo v
Meni.

Ves svoj um in vse svoje razumevanje usmeri Name, pravi
Bozanstvo ¢loveski dusi. Dvignil ju bom, okopana v nebe-
Skem plamenu bozanske ljubezni, volje in spoznanja, do
Sebe, od katerega se vse to izliva. Ne dvomi, da iznad tega
smrtnega bivanja ne bi bival samo6 v Meni. Veriga omejujoce
zemeljske narave ne more zadrzati nesmrtnega duha,
povelicanega s strastjo, mocjo in lu¢jo veéne ljubezni, volje in
spoznanja.

9. Ce svoje zavesti ne zmores nenehno usmerjati Name,
potem tezi k Meni z nenehnim urjenjem zdruZitve (abh-
jasa-jogo), o, Dhanandzaja.
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Brez dvoma so tudi na tej poti tezave. Kajti obstaja nizja
narava, ki predstavlja silovito ali pa lenobno vleCenje nav-
zdol, ki se upira in bojuje proti gibanju navzgor ter ohromlju-
je polet in zanos navzgor. Celo kadar se bozanska zavest sprva
znajde v Cudesu velicastnih trenutkov ali v daljsem spokoju in
sijaju, je ni mogoce popolnoma zadrzati ali namerno povleci
nazaj. Pogosto zaznamo nekak$no nezmoznost, da bi lahko
svojo osebno zavest nenchno usmerjali na Bozansko. Obsta-
jajo noci, v katerih smo dolgo prikrajsani za Lu¢, ure ali
trenutki upiranja, dvoma in neuspeha. Toda z urjenjem zdru-
zitve in nenehnim ponavljanjem izkusnje povecuje najvisji
duh svoj vpliv na bitje in trajno prevzame naravo.

10. Ce ne zmore§ takinega nenehnega urjenja, potem
posveti vse svoje delovanje Meni. S tem ko bo§ vsa deja-
nja opravljal zavoljo Mene, bo§ prav gotovo dosegel
popolnost.

Ali se tudi to zdi pretezko zaradi moci in vztrajnosti
navzven usmerjenih vzgibov uma? Pot je tedaj preprosta:
opravljaj vsako dejanje zavoljo Gospoda dejanj, tako da bo
vsak navzven usmerjen vzgib uma povezan z notranjo duho-
vno resnico bivanja ter celo v tistem hipu pozvan nazaj k vec-
ni resni¢nosti in povezan s svojim virom. Potem se bo priso-
tnost Purusotame Sirila nad naravnim ¢lovekom, dokler ga ne
bo napolnila in bo postal Bozanstvo in duh. Vse zivljenje bo
postalo nenehno spominjanje Boga, rastli pa bosta tudi popol-
nost in zdruZenost celotnega bivanja Cloveske duse z
najvisjim Bivanjem.

11. Toda, ¢e tudi tega ne zmores, se zateci k Meni in se
samoobvladan odreci vsem sadovom svojih dejanj.

Toda, lahko se zgodi, da spoznamo, da omejeni um ni
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zmozen niti nenehnega spominjanja Boga in svojih dejanj ne
zmoremo poveliCevati k njemu, ker se um zaradi svoje po-
zabljivosti usmeri na dejanje in njegov zunanji cilj ter se ne
spomni, da bi se ozrl navznoter in polozil vsak nas trenutek na
oltar Duha. Potem je pot ta, da pri delovanju obvladujemo
svojo nizjo bit in opravljamo delo brez Zelja po sadovih. Treba
se je odreci vsem sadovom, odreci se jim v korist Mo¢i, ki
usmerja delo, pa vendar opravljati delo, ki ga je On nalozil
nasi naravi. Na ta nacin se ovira postopoma zmanjsuje in zlah-
ka izgine, umu pa je omogocena svoboda, da misli na Gospo-
da in se utrdi v svobodi boZanske zavesti. Tu daje Gita cel niz
moznosti in oznaci to jogo brezzeljnega delovanja kot izvrs-
tno.

12. Boljse kot urjenje je seveda spoznavanje. Boljsa kot
spoznavanje je meditacija. Posvetitev sadov svojega dela
je Se boljSa kot meditacija. Z odrekanjem pa takoj doseze-
mo mir.

Abhjasa, urjenje neke metode, ponavljanje nekega prizade-
vanja in izkusnje, je velika in mogoc¢na zadeva. Toda boljse od
nje je spoznavanje — uspesno in sijajno usmerjanje misljenja
na Resnico, ki je izza stvari. Toda tudi to misljenje in spozna-
vanje presega tiha popolna osredotoCenost na resnico, tako da
bo zavest konéno Zivela v njej in bo vedno eno z njo. Se
mocnejSe pa je odrekanje sadovom svojih dejanj, saj to takoj
uni¢i vse vzroke motenj, prinese in avtomati¢no ohrani
nekaksen notranji spokoj in mir. Spokoj in mir pa sta temelja,
na katerih postane vse drugo popolno in varno posedovanje
tihega duha. Potem se lahko zavest oddahne, se zadovoljno
ustali v Bozanskem in se nemotena dviga k popolnosti. Potem
lahko tudi spoznanje, volja in ¢ascenje dvignejo svoje vrhove
iz trdne prsti ¢vrste spokojnosti v eter Vecnosti.

Kaj bo potem bozanska narava, kaj bo vi§je stanje zavesti
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in bitja bhakte, ki je sledil tej poti in se usmeril k obozevanju
Vecnega? V Stevilnih verzih Gita razglasa spremembe glede
prve zahteve, na kateri je vztrajala: ravnoduSnost, brez-
zeljnost in svobodo duha. To naj bi bila vedno osnova — zato
toliko poudarka temu na zacetku. V tej ravnodusnosti mora
bhakti, ljubezen in obozevanje PuruSotame, dvigati duha k
vedji, najvisji popolnosti, kateri bo ta spokojna ravnodusnost
Sirsi temelj. Tu je podanih ve¢ obrazcev za to temeljno rav-
nodusno zavest. Najprej odsotnost egoizma, jazstva in mojst-
va, nimamo nirahankarah. Bhakta Purusotame je nekdo, ki
ima vesoljno srce in um, ki je porusil vse ozke zidove ega, iz
njega tee vesoljno socustvovanje kot nekaksno obdajajoce
morje. Do vseh bo prijateljski in usmiljen ter ne bo sovrazil
nobene zive stvari, saj je potrpezljiv, prenasa trpljenje, vztra-
jen in odpustljiv. Zanj je znacilno zadovoljstvo brez Zzelja,
umirjena ravnodusnost do ugodja in bolecCine, trpljenja in
sreCe, nenehno obvladovanje, trdna, neomajna volja in
odlocnost jogija, ljubezen in ¢ascenje, ki celoten um in razum
prepusca Gospodu, Mojstru njegove zavesti in spoznanja. Ali
pa bo to nekdo, ki je osvobojen moteCe vznemirjene nizje
zavesti in njenih valov radosti, solza, zaskrbljenosti, cemer-
nosti in zelja, spokojen duh, ki ne prizadene ali moti sveta,
kot tudi njega ne prizadene ali moti svet, dusa miru, s katero
so vsi v miru. Ali pa bo nekdo, ki je vse zelje predal Mojstru
svojega bitja, nekdo, ki je Cist in miren, ravnodusen do vsega,
kar pride, ki ga ne zaboli ali prizadene nobena posledica ali
dogodek, nekdo, ki je od sebe odvrgel vsako egoisti¢no,
osebno in umsko pobudo bodisi za notranje bodisi za zunanje
dejanje, nekdo, ki pusti bozanski volji in spoznanju, da se pre-
takata skozi njega, ki se ne zavede z lastnimi odlo¢itvami, na-
gnjenostmi in Zeljami ter je prav zaradi te brezhibne enosti z
najvisjo voljo hiter in spreten v vseh dejanjih svoje narave. Ta
Cista instrumentalnost je pogoj najvisje spretnosti v delova-
nju. In Se, to bo tisti, ki si niti ne Zeli prijetnega ali se ga
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razveseli niti ne sovrazi neprijetnosti in skrbi, ki jih mora pre-
nasati. Opustil je razlikovanje med srecnimi in nesre¢nimi
dogodki, zato ker njegova predanost sprejema vse enako, kot
dobrino iz rok svojega vecnega Ljubimca in Mojstra. Ljubitelj
Boga, ki je Bogu drag, je Siroko ravnodusen. Ravnodusen je
do prijatelja in sovraznika, do ¢asCenja in zalitve, ugodja in
bolecine, pohvale in graje, zalosti in veselja, vro€ine in mra-
za, do vsega, kar dela navadni naravi tezave z nasprotnimi
Custvi. Ne bo navezan na osebo ali stvar, kraj ali dom, zado-
voljen bo z vsakim okoljem, vsemi odnosi, ki mu jih ljudje
nudijo, kakr$nim koli polozajem ali dogajanjem. V vseh
stvareh bo ohranjal trden um, ker se nenehno nahaja v visji
biti in je za vedno utrjen na edini bozanski cilj svoje ljubezni
in oboZevanja.

13.-14. Kdor nikogar ne sovrazi, je prijateljski in usmi-
ljen do vseh bitij, osvobojen egoizma, 'jazstva' in 'mojst-
va', ravnodusen do bolecine in ugodja ter odpuscajoc, jogi,
ki je vedno zadovoljen, samoobvladan in trdne volje, kate-
rega um in razum sta predana Meni, ta Moj ¢astilec, Mi je
drag.

15. Kdor sveta ne vznemirja in ga tudi svet ne vznemi-
rja, katerega ne vznemirjajo veselje, nezadovoljstvo in
strah, Mi je drag.

16. Kdor nicesar ne pri¢akuje, je ist, iznajdljiv, brez-
briZen, nemoten, je opustil vsakrSno pobudo, ta je Moj
castilec in Mi je drag.

17. Kdor se niti ne razveseli niti ne sovrazi, niti se ne
Zalosti niti Zeli, kdor je opustil razlikovanje srec¢nih in nes-
re¢nih dogodkov, ta, poln predanosti, Mi je drag.
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18.-19. Kdor je enak do prijatelja in sovraznika, slave
in sramote, mraza in vrocine, ugodja in bolecine, kdor je
osvobojen navezanosti, enak do hvale in graje, je tih (malo
govori), zadovoljen z vsem, kar pride, brez navezanosti na
kakrSen koli dom, je ustaljenega uma, poln ¢ascenja, Mi je
drag.

Ravnodusnost, brezzeljnost ter osvobojenost od sebicne
narave in njenih zahtev so vedno edini popolni temelj, ki ga
zahteva Gita za veliko osvoboditev. Tja do konca se zavzeto
ponavlja prvotni temeljni nauk in izvirni zahtevek: umirjena
dusa s spoznanjem, ki vidi eno bit v vsem, umirjena nesebic-
na ravnodusnost, ki izhaja iz tega spoznanja, brezzeljno delo-
vanje, ki smo ga s tak§no ravnodus$nostjo podarili Mojstru
dejanj, predaja celotne clovekove umske narave v roke
mogocnej$ega, v notranjosti bivajocega duha. Kot vrhunec te
ravnodusnosti pa je ljubezen, ki temelji na spoznanju, izpol-
njena v instrumentalnem dejanju, razsirjena na vse stvari in
bitja, Sirna prevzemajoca in vseobsegajoCa ljubezen do
bozanske Biti, ki je Stvarnik in Gospodar vesolja, suhridam
sarvabhutanam sarva-lokamahesvaram. To je temelj, pogoj,
sredstvo, s katerim doseZemo najvi§jo duhovno popolnost.
Tisti, ki jo imajo na kakrSen koli nacin, pa so Mi dragi, pravi
Bozanstvo, bhaktimam me prijah. Toda izredno drage, ativa
me prijah, so mi tiste duSe, najblizje Bozanstvu, katerih
ljubezen do Mene je izpolnjena s $e §irSo in vecjo popolnos-
tjo, do katere sem ti pravkar pokazal pot in postopek.

20. Izjemno dragi pa so Mi tisti ¢astilci, ki Me napravi
jo za svoj najvisji cilj in polni vere vseskozi sledijo nes-
mrtni dharmi, Ki je bila tu opisana.

To so bhakte, ki si postavijo Purusotamo za svoj najvisji
cilj ter s popolno vero in natan¢nostjo sledijo ovekovecujoci
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dharmi, opisani v teh naukih. V jeziku Gite pomeni dharma
notranji zakon bivanja, njegovo delovanje in dejanja, ki izha-
jajo in jih doloc¢a notranja narava, svabhavanijatam karma. V
nizji, nevedni zavesti uma, zivljenja in telesa je mnogo dharm,
mnogo pravil, mnogo meril in zakonov, kajti tam je mnogo
razli¢nih dolo¢il ter zvrsti umske, vitalne in fizi¢ne narave.
Nesmrtna dharma pa je ena. To je dharma najvisje duhovne
zavesti in njenih mo¢i, para prakritih. Ta je onkraj Gun, in da
bi jo dosegli, je treba opustiti vse te nizje dharme, sarvadhar-
mam paritjadzja. Na njihovem mestu je edina osvobajajoca,
zdruzujo€a zavest in mo¢ Vec¢nega postala neskoncni izvor
nasih dejanj, njihov kalup, dolocilo in zgled. Prva potreba te
joge je ta, da se dvignemo iz nase nizZje osebne sebicnosti,
vstopimo v neosebni in brezdusni spokoj nespremenljivega
vecnega, vseprezemajocega AkSara Puruse ter iz tega spokoja
s popolnim samopredajanjem vse svoje narave in bivanja tezi-
mo k tistemu, ki je drugi in visji, kot je AkSara. Z mocjo tega
tezenja se lahko povzpnemo do nesmrtne dharme. Tam lahko
osvobojeni duh, eno v bivanju, zavesti in bozanski blazenosti
rave, sva prakritih, neskoncno spoznava, neomejeno ljubi,
brez obotavljanja deluje s pristno mocjo najvisje nesmrtnosti
in popolne svobode. Preostanek Gite je napisan z namenom,
da popolneje osvetli to nesmrtno dharmo.

Tako se konca dvanajsto poglavje z naslovom "Joga
Cascenja".



TRINAJSTO POGLAVIJE

Polje in njegov spoznavalec

Da bi na jasnem in popolnem spoznanju utemeljila pot
dusnega vzpenjanja iz nizje v bozansko naravo, Gita v zadnjih
Sestih poglavjih znova, a drugace, prikaze razsvetljenje, ki ga
je Ucitelj posredoval ArdZuni. V bistvu gre za isto spoznanje,
toda sedaj so bolj poudarjene podrobnosti in odnosi ter pri-
pisan njihov celotni pomen. Misli in resnice, ki so bile prej
nakazane samo mimogrede ali pa na splo$no postavljene z
druga¢nim namenom, so sedaj prikazane v svoji polni vre-
dnosti. Tako je bila v prvih Sestih poglavjih vsa pomembnost
posveCena spoznanju, ki je potrebno za razlikovanje med
nespremenljivo bitjo in duSo, prikrito v naravi. Omembe
najvisje Biti in PuruSe so bile bolj povzetki, in nikakor niso
bile jasne /.../ Sedaj pa je treba bolj dolocno obelodaniti
Bitjo, Dzivo ter Prakriti v njenem delovanju in njene Gune.
Zato ArdZuna postavlja vprasanja, ki zahtevajo boljSo poja-
snitev teh, Se vedno nejasnih zadev.

Ardzuna je rekel:

1. O Prakriti in Purusi, o polju in poznavalcu polja, o
spoznavanju in predmetu spoznavanja, bi se rad naucil, o,
KeSava.

Hoce se uciti o Purusi in o Prakriti, sprasuje o polju bivanja
in poznavalcu polja, kot tudi o poznavalcu in predmetu spo-
znanja. Tu je zajeta vsota vsega spoznanja o sebi in svetu, ki je
Se vedno potrebno, ¢e naj se dusa znebi naravne nevednosti in
s tem zastavi korake za pravilno uporabo spoznanja, zivljenja,
delovanja in svojih lastnih razmerij z Bozanskim v njih ter se
povzpne k zdruzitvi bitja z ve¢nim Duhom bivanja.



348

Vse zivljenje, vse delovanje je transakcija med duSo in
Naravo. Kaksen je prvotni znacaj tega dogovarjanja? Kaj
sti vodi duso, ki se osvobodi nizjih in zunanjih motivov, na-
vznoter pa raste v zelo visoko drzo Duha in globljo motivacij-
sko silo delovanja svojih energij v vesolju Ta vprasanja so
zaobjeta /.../

Blazeni Gospod je odgovoril:
2. To telo, 0, Kuntin sin, se imenuje polje. Tistega, ki ga
pozna, ljudje spoznanja imenujejo poznavalec polja.

Kot prvo je treba na vse bivanje gledati kot na polje dusne
zgradbe in delovanja sredi Narave. Gita razlozi kSetram, polje,
s tem ko pove, da telesu pravi polje duha in je v tem telesu
nekdo, ki se seznani s poljem, kSetradznja, nizjo Naravo.

3. Vedi, da sem Jaz poznavalec polja v vseh poljih, o,
Bharata. Poznavanje polja in njegovega poznavalca sta po
mojem spoznanje.

1z definicij, ki sledijo, je o€itno /.../ da polje ni samo fizi¢no
telo, ampak tudi vse, kar telo podpira: delovanje narave, um-
skost, naravno delovanje objektivnosti in subjektivnosti nase-
ga bitjal. Tudi SirSe telo je le individualno polje. Obstaja Sirse,
vesoljno, svetovno telo, svetovno polje istega Poznavalca. Saj
je ta Poznavalec edini v vsakem uteleSenem bitju: v vsakem
bivanju zlasti uporablja to edino zunanjo posledico moci
svoje narave, ki si jo je izoblikoval za svoje prebivanje, isa
vasja idam sarvam jat kinjca, vsak lo¢eni vozel svoje gibljive,

Energije napravi za prvo podlago in toris¢e svojih razvija-

1 UpaniSada govori o peterem telesu ali ovojih Narave: fizi¢nem, vitalnem, umskem,
idealnem in bozanskem telesu. To lahko pojmujemo kot celotnost polja, kSetram.
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jocih se ubranosti. V Naravi pozna svet, kakrSen v tem ome-
jenem telesu deluje na zavest in kakrSnega ta odseva. Za nas
obstaja svet tak, kakr$nega vidimo v svojem umu — in nazad-
nje se lahko celo ta navidezno majhna uteleSena zavest razsiri
tako, da v sebi zajema celotno vesolje, atmani visva-darsa-
nam. Fizicno pa je mikrokozmos v makrokozmosu, pa tudi
makrokozmos, tudi $irsi svet, je telo in polje, ki ga naseljuje
duhovni poznavalec.

To postane o€itno, ko Gita nadaljuje z navajanjem znacaja,
narave, vira, popacenja in moci tega s ¢uti zaznavnega ute-
lesenja nasega bitja.

4. Poslusaj sedaj na kratko, kaj je polje, kakSen je nje-
gov znacaj, izvor in njegova popacenja, kdo je On (po-
znavalec polja) in kaj so njegove moci.

5. Risiji so o tem prepevali na mnoge nacine v raznih
hvalnicah kot tudi z dobro zamiSljenim in prepricljivimi
besedami, ki so nakazovale Brahmana.

6.-7. Nerazodeto, (pet) velikih sestavin, desetero in Se en
¢ut (um), razum in ego ter Se pet ¢utnih predmetov. PoZe-
lenje in odpor, ugodje in bolecina, telo, zavest in neomaj-
nost, to je v celoti opisano kot kSetra (polje) s svojimi po-
pacenji.

Vidimo torej, da je s kSetro miSljeno celotno delovanje
nizje Prakriti. Ta celota je polje delovanja uteleSenega duha v
nas, polje, s katerim se ta seznanja. Za bolj raznotero in
podrobnejse spoznanje vsega tega sveta Narave v njegovem
bistvenem delovanju, kot ga je videti z duhovnega vidika, nas
napotuje na kitice starodavnih vidcev, vidcev Ved in Upa-
nisad, pri katerih dobimo navdihnjeno in intuitivno porocilo o
teh stvarstvih Duha ter k Brahma sutram, ki nam bodo podale
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razumsko in filozofsko analizo. Gita se zadovolji s kratko
prakticno ugotovitvijo o nizji naravi nasega bitja v smislu
mislecev sankhje. Najprej obstaja nerazlocna nerazodeta
Energija. 1z te izhaja objektivni razvoj petih elementarnih
stanj snovi, kot tudi subjektivni razvoj ¢utov, razuma in ega.
Obstaja pet Cutnih predmetov, ali bolje, pet razli¢nih nac¢inov
Cutne spoznave sveta, moci, ki jih vkljuCuje vesoljna energija,
da se lahko ukvarja z vsemi oblikami stvari, ki jih je ustvari-
la iz petih elementarnih stanj, ki jih je privzela izvirna objek-
tivna tvarina — organska razmerja, prek katerih deluje ego,
oskrbljen z razumom in ¢uti na formacije vesolja. To je sestav
ksetre. Potem je splosna zavest, ki najprej oblikuje, potem pa
osvetljuje Energijo v njenih dejanjih. Tu je zmoznost te zave-
sti, s katero Energija povezuje razmerja predmetov. Potem je
tu kontinuiteta, vztrajnost subjektivnih in objektivnih razme-
rij nase zavesti z njenimi predmeti. To so potrebne moci polja.
Vse so obicajne in vesoljne moci umske, vitalne in fizi¢ne
Narave hkrati. Glavna popacenja ksetre so ugodje in bole¢ina
ter privlacnost in odbojnost. Z vedantskega stalis¢a lahko
reCemo, da sta ugodje in bole¢ina vitalni ali utni popacenji,
ki jih naravni Anandi ali radosti duha povzroci nizja energija,
ko ta pride v stik z njenimi delovanji. Z istega vidika lahko
reCemo, da sta privlacnost in odbojnost ustrezni umski
popacenji, ki jih ta energija daje reaktivni Volji duha, ki opre-
deljuje njeno odzivanje na svoje stike. Te dvojnosti so pozi-
tivni in negativni izrazi s katerimi ego-duSa nizje narave
dozivlja vesolje. Negativni izrazi: boleCina, neugodje, muka,
odbojnost in ostalo so izkrivljenosti ali v najboljsem primeru
nevedno odzivanje. Pozitivni izrazi: v§ecnost, ugodje, veselje,
privlacnost so zavedeni odzivi ali v najboljSem primeru neza-
dostni in po znacaju manjvredni odzivi v primerjavi z izrazi
pravega duhovnega dozivljanja.

Vse te stvari skupaj sestavljajo temeljni znacaj nasih prvih
opravkov s svetom Narave, Ceprav to oCitno ni celoten opis
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naSega bivanja. To je naSa resni¢nost, ne pa meje naSih
moznosti. Obstaja Se nekaj onkraj, kar je treba spoznati, dzn-
Jjejam, in takrat ko se poznavalec polja obrne od samega polja
k temu, da bi se naucil o samem sebi v njem in o vsem, kar je
za njegovimi videzi, se zaenja pravo spoznavanje, dznjanam
— ni¢ manj pravo spoznavanje polja kot spoznavanje po-
znavalca. Samo ta obrat navznoter odresuje nevednosti. Kajti
¢im bolj navznoter gremo, bolj posezemo po vecjih in polnej-
Sih resni¢nostih stvari in zagrabimo popolno resnico tako o
Bogu kot o dusi, svetu in njegovih vzgibih. Zato, pravi bozan-
ski Ucitelj, gre hkrati za poznavanje polja in njegovega poz-
navalca, kSetra-kSetradznjajor dzmjanam, zdruzeno in celd
poenoteno samopoznavanje in poznavanje sveta, ki je
resni¢no razsvetljenje in edina modrost. Kajti oboje, dusa in
narava, sta Brahman, toda pravo resnico o svetu ali Naravi
lahko odkrije samo osvobojeni modrec, ki poseduje tudi
resnico duha. En Brahman, ena resni¢nost v Biti in Naravi je
predmet vsega spoznanja.

8. Skromnost in poniZnost, nenasilje, odpus¢anje, nepo-
srednost, Cistost (uma in telesa), vztrajnost, samoob-
vladanje in spoStovanje Ucitelja;

9.-10. Nenavezanost na cutne predmete, nesebi¢nost,
zaznavanje zla, ki ga povzrocijo rojevanje, smrt, starost,
bolezen in bolec¢ina, nenavezanost in neistenje s sinom,
Zeno, domom in podobno ter nenehna ravnodus$nost sredi
vseh Zelenih ali neZelenih dogodkov;

11.-12. Neomajna vdanost Meni ob izklju¢ni zdruZeno-
sti, zatekanje v samotne Kkraje, izogibanje ljudem, vztraj-
nost pri duhovnem spoznavanju, neposreden vpogled v
pravi smisel resnicnega spoznanja. To se razglasa kot
spoznanje, vse drugo je nevednost.
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Potem nam Gita pove, kaj je duhovno spoznavanje, ali
bolje: pove nam, kaksni so pogoji spoznavanja, oznake, zna-
menja Cloveka, katerega dusa je obrnjena k notranji modrosti
/... Najprej pride dolocen moralni pogoj: satvicno obvlado-
vanje naravnega bitja /.../ Potem je tu plemenitej$a in svobo-
dnejsa naravnanost popolne nenavezanosti in ravnodusnosti,
stalen odmik od privlacnosti ¢utnih predmetov, ki je znacilna
za naravno bitje, in temeljita osvobojenost od zahtev nenehno
zahtevajocCega obcutka ega, ego-ideje, ego-motiva, ki tirani-
zira navadnega Cloveka /.../ Nazadnje obstaja moc¢an preobrat
v notranjosti proti stvarem, ki so resnicno pomembne: filozof-
ska zaznava pravega smisla in $ir$ih nacel bivanja, umirjena
kontinuiteta notranjega duhovnega spoznavanja in luci, joga
neomahljivega ¢ascenja, ljubezni do Boga, globoko in neneh-
no sréno obozevanje vesoljne in vecne Prisotnosti.

13. Sedaj bom opisal tisto, kar je treba vedeti in s ¢cimer
doseZemo nesmrtnost, najvi§jega Brahmana brez zacetka,
ki mu ne pravimo niti Sat (Bivanje) niti Asat (Ne-bivanje).

Zavest preseznega Absoluta s svojimi posledicami pri
posameznem in vesoljnem je zadnje, vecno spoznanje. Nasi
umi se lahko ukvarjajo z njo v razli¢nih smereh, na njej lahko
gradijo nasprotujoce si filozofije, lahko omejujejo, prirejajo,
pretirano poudarjajo plati spoznanja, izvedejo iz nje resnico
ali zmoto, toda naSe razumske inacice in pomanjkljive trditve
ne spremenijo koncnega dejstva, da je, kolikor privedemo
misljenje in izkusnjo do skrajnosti, to spoznanje, pri katerem
koncajo. Cilj joge duhovnega spoznanja ne more biti kaj dru-
gega kot ta ve¢na Resni¢nost, ta Bit, Brahman, to Presezno, ki
biva nad vsem in v vsem, se razodeva v posamezniku, pa je
vendarle skrito, se razkriva v vesolju, a je vendarle zamaski-
rano /.../ s stalnostjo, v kateri se dusa, ki je tu zamegljena in
povita v megle Narave, spet opomore ter uziva svojo prvotno
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in izvirno zavest nesmrtnosti in preseznosti.

[Sat in Asat? sta] zadnji paradoks, prek katerega gledamo
navzgor proti Nespoznavnemu /.../ Vsi paradoksi se soo¢ajo
drug z drugim, da bi v svojih nasprotujocih si vidikih spoznali
eno Renico in prek nasprotij privzeli svojo vzajemno Eno-
tnost. Brahman je alfa in omega. Brahman je Edini, poleg ka-
terega ni¢ ne obstaja.

Toda ta enotnost je po svoji naravi neopredeljiva. Ko se
poskusamo z njo umsko soo€iti, smo prisiljeni iti prek ne-
skonénega Stevila pojmov in izkuSenj. A vendar moramo na
koncu nase najbolj vseobsezne izkuSnje zanikati nase najsirse
pojme, da bi potrdili, da Stvarnost presega vse opredelitve.
Pridemo do obrazca indijskih modrecev: “neti, neti”, "ni niti
to niti tisto", in ni je izkus$nje, s katero bi jo lahko omejili, ni
ga pojma, ki bi jo lahko opredelil.

Uzivati v ve¢nosti, kateri sta rojstvo in Zivljenje le zunanji
okolis¢ini, je prava nesmrtnost in preseznost duse. Ve¢no ali
tista Ve¢nost je Brahman. Brahman je Tisto, kar je presezno,
in Tisto, kar je vesoljno: je svobodni duh, ki v ospredju pod-
pira igro duse z naravo in zadaj zagotavlja neminljivo enost,
hkrati je spremenljivo in nespremenljivo. Vse to je Edini. V
svojem najvi§jem nadvesoljnem stanju je Brahman presezna
Vecnost, brez izvora in spremembe, dale¢ nad pojavnimi
nasprotji bivanja in nebivanja, vztrajanja in prehajanja med
tem, kar giblje zunanji svet.

28 Cisto Bitjo (Sat) Nespoznavni potrjuje samega Sebe kot svobodno podlago vsega
vesoljnega bivanja. Ne-bivanje (Asat) imenujemo nasprotno potrjevanje Njegove svo-
bode od vsakega vesoljnega bivanja, — svobode, naj tako re¢emo, od vsakega pozitivne-
ga izraza dejanskega bivanja, ki si ga zavest v vesolju lahko oblikuje zase, celo od najab-
straktnejSega, celo od najpreseznejSega. Ne zanika jih kot pristen izraz Samega sebe,
toda zanika si omejitve z vsemi izrazi ali s kakr$nim koli izrazom sploh. Ne-bivanje
dovoljuje Bivanju, tako kot Tisina dovoljuje Dejavnosti. S tak$nim isto¢asnim zanika-
njem in pritrditvijo, ki se vzajemno ne izkljucujeta, ampak se med seboj tako kot vsa
nasprotja dopolnjujeta, postane za prebujeno Clovesko duso uresnicljivo isto¢asno
zavedanje zavestnega Samobivanja kot resni¢nosti in Nepoznanega onkraj kot iste
Stvarnosti.
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14. S svojimi rokami in nogami vsepovsod, z o¢mi,
glavami in usti na vseh straneh, z usesi vsepovsod biva On,
ki obsega vse na tem svetu.

15. Brez cutov, a odsevajo¢ v vseh ¢utih in njihovih
zmoznostih, nenavezan in vendar vsepodpirajo¢, onkraj
vseh Gun (lastnosti), pa vendar njihov uZivalec.

16. V vseh bitjih in zunaj njih, gibljive in negibljivo3,
oddaljeno in zelo blizu, vse to je hkrati On. Preve¢ je fin,
da bi ga lahko zaznali.

Vsa razmerja med Duso in Naravo so okolis¢ine v ve¢no-
sti Brahmana. Obcutenja in kakovosti, njihova zrcaljenja in
sestavine so sredstva te najvisje Duse za predstavitev delo-
vanj, ki jih njegova lastna energija v stvareh nenchno sprosca
v gibanje. On sam je onkraj omejitev ¢utov, vidi vse, toda ne
s fiziénim oCesom, sliSi vse, toda ne s fiziCnim uSesom, zave-
da se vseh stvari, toda ne z omejujo¢im umom — umom, ki
predstavlja, a ne more resni¢no spoznati. Neopredeljen z last-
nostmi poseduje in opredeljuje v svoji tvarini vse kakovosti in
uziva v tej kakovostni dejavnosti svoje Narave. Na ni¢ ni
navezan, ni¢ ga ne veze, na nicemer, kar pocenja, ni ustaljen.
Spokojen v §irni in nesmrtni prostosti podpira vsa dejanja, vz-

3 Moramo si zapomniti, da sta stalnost in gibanje samo nasi psiholoski predstavi
Absolutnega, tako kot sta to enost in mnogoterost. Absolutno je onkraj stalnosti in giba-
nja, tako kot je tudi onkraj enosti in mnogoterosti. Toda v enem in stalnem zavzema
svojo vecno drzo ter se brez konca, nedojemljivo, varno vrti okrog samega sebe v giba-
nju in mnogoterosti. Svetovno bivanje je zanosni ples Sive, ki videzu nestetokrat po-
mnozi telo Boga. Bivanje pu$¢a natan¢no tam, kjer in kar je bilo, vedno je in vedno bo.
Njegov edini absolutni cilj je radost plesa.

[Absolut ni] niti Bitje niti Ne-bitje (sat, asat), tudi Nastajanje in Ne-nastajanje (samb-
huti, asambhuti) ni. Ni Kakovost pa tudi Ne-kakovost (saguna, nirguna) ni. Prav tako ni
Zavest pa tudi ne Ne-zavest (caitanja, dzada), ni Dusa in tudi ne Narava (purusa, prakri-
ti), ni Blazenost in ni Ne-blazenost. Ni niti ¢lovek niti bog niti Zival. On je onkraj vsega
tega, podpira in vsebuje vse te stvari v Samem sebi kot svetu. On je in postaja vse to.
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gibe in strasti svoje vesoljne Sakti.

17. Nerazdeljen je v bitjih, pa vendar kot deljen. Po-
znamo ga kot stvarnika, ohranjevalca in poZiralca bitij.

Na koncno se gleda kot na delitev Nedeljivega, toda Cesa
takSnega ni. Ta delitev je samo navidezna. Obstaja razmejitev,
toda prava delitev ni mogoca. Ko z notranjim videnjem, ob-
Cutenjem in ne s fizinim ocesom gledamo drevo ali kateri
drugi predmet, je tisto, Cesar se zavemo, ista neskoncna
Stvarnost, ki tvori drevo ali predmet, prezema vsak njegov
atom in molekulo, jih oblikuje iz sebe, gradi celotno naravo,
potekanje nastajanja, delovanje v notranjosti bivajoce energi-
je. Vse to je to samo, neskonc¢no, ista Stvarnost: vidimo jo,
kako se nedeljivo razteza in zdruzuje vse predmete, tako da ni
noben resni¢no locen od nje ali docela lo¢en od drugih pred-
metov. "Je v bitjih nedeljen, pa vendar kot deljen." Tako je
vsak predmet ta Neskonéni in v srzi bitja eno z vsemi drugi-
mi predmeti, ki so prav tako oblike in imena — moci, bozan-
stva — Neskon¢nega.

Ta neprisilna enotnost v vseh delih in razli¢icah je mate-
matika Neskoncnega, ki je nakazana v naslednji kitici upani-
Sade: "To je popolno in Tisto je popolno. Odstej popolno od
popolnega, ostane ti popolno."

Za Brahmana ni ne celot in ne delov, ampak je vsaka stvar
sama po sebi vse in ima korist od celote Brahmana /.../ je
nedeljiv in daje, ne enak del samega sebe, ampak svojo celo-
to, isto¢asno son¢nemu sestavu in mravljiscu.

18. Tisto, Lu¢ vseh lu¢i, je, kot pravijo, onkraj teme.
Spoznanje, predmet spoznavanja in tisto, kar se doseZe s

spoznavanjem, nastanjeno v vseh srcih.

Ta vecna Lu¢ je v srcu vsakega bitja. Ta je skrivni po-
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znavalec polja, kSetradznja, in predseduje kot Gospod v srcu
stvari nad to deZelo in nad temi kraljestvi razodetega nastaja-
nja in delovanja.

19. Tako je bilo na kratko opisano polje, spoznanje in
predmet spoznanja. Moj ¢astilec, ki tako spoznava, doseze
Mojo bhavo, Mojo naravo in stanje bivanja.

[To poznanje torej] ni zgolj nekaksno razumsko pojmova-
nje ali jasno razloCevanje resnice, pa tudi razsvetljena psi-
holosska izkusnja modusov nasega bivanja ni. Gre za "ure-
sni¢enje" v polnem pomenu besede. To pomeni napraviti Bit,
presezno in vesoljno Bozansko resni¢no za nas in v nas, iz
Cesar sledi, da ni mogoce gledati na moduse bivanja drugace,
kot v luci te Biti, in v njihovem pravem vidiku kot njen tok
nastajanja v psiholoskih in fizi¢nih okolis¢inah nasega biva-
nja v svetu. To uresnicenje sestavljajo trije zapovrstni vzgibi:
notranje videnje, popolno notranje dozivljanje in poistenje [—
uresnicenje Moje narave in stanja bivanja, madbhavam].

To notranje videnje, dristi, sposobnost, ki je bila pri staro-
davnih modrecih tako zelo cenjena, sposobnost, zaradi katere
je ¢lovek risi ali kavi in ni¢ ve¢ zgolj mislec, je nekaksna lu¢
v dusi, s katero ji postanejo nevidne stvari tako ocitne in
resni¢ne — dusi in ne samo razumu — kot stvari, ki jih vidimo
s fizi¢nim o¢esom. V fizi¢nem svetu sta vedno dve vrsti spo-
znanavanja: neposredno in posredno, pratjaksa, tistega, kar je
pred o¢mi, in paroksa, tistega, kar je oddaljeno od videnja in
onkraj videnja. Ko je predmet onkraj nasega videnja, smo
prisiljeni k ideji o njem prek sklepanja, predstavljivosti, ana-
logije, poslusanja opisovanja, ki ga posredujejo drugi, ki so to
videli, ali pa s preucevanjem slikovnih ali drugacnih pred-
stavitev tega, ¢e so dosegljive. S tem, da povezemo vse te
pripomocke lahko resni¢no pridemo do bolj ali manj ustrezne
ideje ali sugestivne podobe o predmetu, toda same stvari
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nismo uvideli. Za nas Se vedno ni oprijemljiva resni¢nost,
ampak samo pojmovna predstavitev resni¢nosti. Ko pa smo jo
enkrat videli z o¢mi —, kajti noben drug ¢ut ni primeren —, jo
posedujemo, jo uvidimo. Potem je varna v naSem zadovolje-
nem bitju, del nas samih v spoznanju. Popolnoma isto velja za
dusevne zadeve in za Bit. Pri filozofih ali uciteljih lahko
poslusamo in v starodavnih spisih lahko beremo sijajne nauke
o Biti, z misljenjem, sklepanjem, predstavljanjem, analogijo
ali s katerim drugim dosegljivim sredstvom lahko poskusamo
izoblikovati umsko podobo ali pojem o njej, lahko tak pojem
ohranjamo v umu ali pa se nanj v celoti osredoto¢imo?, a ga
e vedno nismo doziveli: nismo videli Boga. Samo po dolgo-
trajnem in vztrajnem osredotocanju ali na druge nacine lahko
razparamo ali odmaknemo umsko velo, samo takrat, ko po-
plava lu¢i predre prebujeno umskost, dzotirmaja brahman, in
pojem odstopi svoje mesto spoznanju z videnjem, v katerem
je Bit prisotna, resni¢na, stvarna kot fizi¢ni predmet, jo pose-
dujemo v spoznanju. Kajti takrat smo videli. Po tak$nem
razodetju ni nikoli mogoce izgubiti, kar smo pridobili, ne
glede na ugasanja luéi, ne glede na mrak, ki lahko prizadene
duso. Izkusnja se neizogibno obnavlja in mora postajati vse
pogostejsa, dokler ne postane stalna. Kdaj in kako hitro, je
odvisno od ¢as¢enja in vztrajnosti, s katero ostajamo na poti
ter s svojo voljo ali ljubeznijo oblegamo skrito Bozanstvo.
Notranje videnje je ena od oblik psiholoskega dozivljanja,
toda notranje dozivljanje ni omejeno na tako videnje. Videnje
samo odpira, ne pa zaobjame. Tako kot mora oko, Ceprav je
samozadostno, za povzroCitev prvega obcutka uresnicenja
poklicati na pomo¢ dotik in druga ¢utila, preden gre za obse-
gajoCe spoznanje, tako mora tudi videnje Biti dopolniti njeno
dozivetje v vseh drugih ¢lenih. Celotno nase bitje mora zahte-

4 Taksna je ideja o trojnem delovanju dznjanajoge: Sravana, manana, nididhjasana,
poslusanje, razmisljanje in ustalitev v osredotocenosti.
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vati Boga in ne samo razsvetljeno oko spoznanja. Kajti do-
kler je vsak princip v nas samorazodetje Biti, se lahko vsak
vrne k svoji resni¢nosti in jo dozivlja. Bit lahko dozivimo
umsko in zajamemo kot otipljive stvarnosti vse tiste
navidezno abstraktne stvari, ki za um sestavljajo bivanje —
zavest, silo, radost in njihove mnogotere oblike in dejanja.
Tako se z Bogom zadovolji um. Bit lahko ¢ustveno dozivimo
prek ljubezni in prek Custvene naslade, ljubezni in naslade
Biti v nas, Biti v vesoljnem, Biti v vseh s katerimi imamo
razmerja. Tako se z Bogom zadovolji srce. Bit lahko estetsko
dozivimo v lepoti, zaznavi naslade in okusu popolne
resni¢nosti vselepega v vsaki stvari, pa naj smo ustvarili sami
ali Narava v njenem pozivu estetskemu umu in ¢utom. Tako
se z Bogom zadovoljijo ¢uti. Lahko imamo cel? vitalna, Ziv¢-
na dozivetja in prakti¢no fizi¢ni obCutek Biti v vsem zivlje-
nju, stvaritvah in v vseh delovanjih modi, sil, energij, ki delu-
jejo prek nas, prek drugih ali v svetu. Tako se z Bogom zado-
voljita zivljenje in telo.

Vse to spoznanje in dozivljanje pa sta prvenstvena pripo-
mocka, da dosezemo in posedujemo istost. Nasa bit je tisto,
kar vidimo in dozivljamo, zato sta videnje in doZivljanje
nepopolna, dokler ne dosezeta vrhunca v istosti, dokler nismo
zmozni ziveti v vsem svojem bitju najvi§jega vedantskega
spoznanja: Jaz sem On. Ni dovolj, da Boga vidimo in ga obja-
memo, ampak moramo postati tista Stvarnost.

20. Vedi, da sta tako Prakriti (Narava) kot Purusa
(Dusa) brez zacetka. Vedi tudi, da se popacenja in Gune
rojevajo iz Prakriti.

21. Za Prakriti pravijo, da je izvor vzrokov in posledic
in obcutka delovanja. Za Puruso pravijo, da je vzrok uzi-
vanja ugodja in bolecine.
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Bozansko spoznanje in popoln obrat s cas¢enjem tega
Bozanskega je skrivnost velike duhovne osvoboditve. Svobo-
da, ljubezen in duhovno spoznanje nas dvignejo iz smrtne na-
rave v nesmrtno bivanje.

Dusa in Narava sta samo dva vidika ve¢nega Brahmana,
navidezna dvojnost, ki postavlja temelje za delovanje njego-
vega vesoljnega bivanja. Dusa nima izvora in je ve¢na. Tudi
Narava je brez izvora in vecna. Toda modusi Narave in nizje
oblike, ki jih zavzema za nasSe zavestno dozivljanje, imajo
izvor v delovanjih teh dveh entitet. Izhajajo iz njiju, z njuno
pomocjo prenasajo zunanjo verigo vzrokov in posledic, delo-
vanje in posledice delovanja, sile in njihove ucinke, vse kar je
minljivo in spremenljivo. Nenehno se spreminjajo in zdi se,
kot bi se dusa in Narava spreminjali hkrati z njimi, toda sami
po sebi sta ti moci vecni in vedno isti. Narava ustvarja in delu-
je, Dusa uziva njeno stvarstvo in dejanja. Toda v tej nizji
podobi njenih dejanj spremeni to uzivanje v mracne in
malenkostne podobe bolecine in ugodja.

22. DuSa v Naravi uziva Gune, ki jih poraja Narava.
Navezanost na Gune je vzrok njenega uteleSanja v dobrih
ali zlih maternicah.

Duso, individualnega Puruso, na silo pritegnejo njena
kvalitativna delovanja in ta njena privlacnost ga stalno
priteguje k vsem vrstam rojstev, v katerih uziva v razli¢nostih
in spremembah, dobro in zlo rojstev v Naravi. A to je samo
zunanje izkustvo duse, ki se v osnovi spreminja, s tem ko se
isti s spremenljivo Naravo.

Posamic¢na dusa, ali zavestno bitje v obliki, se lahko isti z
dozivljajo¢im Puruso ali z dejavno Prakriti. Ce se isti s Prakri-
ti, potem ni gospodar, uzivalec in spoznavalec, ampak odseva
moduse in delovanja Prakriti. S svojim istenjem se ji podreja
in se prepusca mehani¢nemu delovanju, ki je zanjo znacilno.
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In s tem, da se v celoti potopi v Prakriti, postane dusa celd
nezavestna ali podzavestna, speca v svojih podobah kot v
zemlji ali kovini, ali pa skoraj speca kot v Zivljenju rastlin. V
tej nezavestnosti je podrejena prevladi tamasa /.../ [Med
nadaljnjim vzpenjanjem se] oblikuje in razvije zivalska nara-
va, ozka po svoji zavesti, rudimentarna po svojem razumu,
radzasi¢no-tamasic¢na po vitalnih navadah in spodbudah. Ko
se iz velike Nezavesti Se naprej vzpenja proti duhovnemu
stanju, uteleSeno bitje sprosti satvo, modus luci in doseze re-
lativno svobodo, obvladovanje in spoznanje, s tem pa prikro-
jen in pogojen obcutek notranjega zadovoljstva in srece.
Clovek naj bi bil umsko bitje v fizicnem telesu, Geprav v tej
mnozici teles z duso, razen posameznikov, to ni. Navadno ima
v sebi preve¢ mracne zemeljske inercije in nadlezne nevedne
zivalske zivljenjske sile, da bi bil dusa luci in blazenosti ali
celd um s harmonic¢no voljo in spoznanjem. V ¢loveku je vz-
penjanje proti pravemu znacaju Puruse, prostemu, gospodar-
ju, poznavalcu in uzivalcu, nepopolno ter e vedno moteno in
zbegano. Saj so to pri ¢loveku in zemeljskem dozivljanju re-
lativni modusi, od katerih nobeden ne obrodi svojega edinega
in absolutnega sadu. Vsi so med seboj pomeSani in nikjer ni
Cistega delovanja katerega koli izmed njih. Gre bodisi za zme-
deno ali nestalno medsebojno ucinkovanje, ki doloca, da
dozivljanje egoisti¢ne Cloveske zavesti niha v negotovem
ravnotezju Narave.

23. Prica, Potrjevalec, Prezivljevalec in Uzivalec, vse-
mogocni Gospod in najvisja Bit, tako imenujemo najvisjo
Duso, ki je nastanjena v telesu.

V tem telesu je njeno in nase BoZanstvo, najvisja bit, Para-
matman, najvi$ja DuSa, mogocni Gospod Narave, ki opazuje
njena dejanja, podpira njena delovanja, podpira vse, kar ona
pocne, zapoveduje njenemu mnogoteremu stvarstvu, z vesolj-
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no radostjo uziva to igro njenih podob v svojem lastnem bitju.

Gitino razlikovanje med Prakriti in PuruSo nam ponuja
klju¢ do razli¢nih naravnanosti napram Naravi, ki jih dusa
lahko sprejme v svojem gibanju proti popolni svobodi in
vladanju. Purusa je, pravi Gita, pric¢a, podpiralec, vir potrdi-
tve, poznavalec, gospod, uzivalec. Prakriti izvaja, je dejavno
nacelo in mora delovati ustrezno z naravnanosti Puruse. Du-
Sa lahko zavzame, Ce tako hoce, drzo Ciste price, saksi. Lahko
gleda na dejavnost Narave kot na stvar, od katere je locena.
Opazuje, toda sama ni udelezena. Videli smo pomen te kvi-
etisticne zmoznosti. Je temelj vzgiba umikanja, s katerim lah-
ko o ¢emer koli — telesu, zivljenju, umskem dejanju, misli,
obcutku, ¢ustvu — povemo: "Prakriti je to, kar deluje v zivlje-
nju, umu in telesu, ne pa jaz sam, niti ni to moje." In tako
pridemo do loc¢itve duse od teh stvari in njihovega mirovanja
/.../ Naravnanost Pri¢e na najvisji ravni je popolnoma brez
kakrsne koli navezanosti in osvobojenosti od razpolozenj pod
vplivom pojavov vesoljnega bivanja.

Kot cista Prica duSa odklanja funkcijo podpiralca in
vzdrzevalca Narave. Podpiralec, bharta, je nekdo drugi, Bog
ali Sila Maje, ne pa dusa /.../ Dokler ni jasne in prave dvojno-
sti v bivanju, to ne more biti popolnoma resni¢no. Dusa je tudi
podpiralec: v svojem bivanju podpira energijo, ki odvija nena-
vadni prizor vesolja in upravlja njegove energije. Ko Purusa
sprejme to podporo, to lahko Se vedno pocne pasivno in brez
navezanosti, z obCutkom, da prispeva energijo, a je ne ob-
vladuje in opredeljuje. Obvladuje jo drugi: Bog ali Sila ali
sama narava Maje /.../ Toda ¢e v celoti sprejmemo nara-
vnanost podpiratelja, smo s tem naredili pomemben korak
naprej k poistenju z dejavnim Brahmanom in njegovo
radostjo vesoljnega bivanja /.../ [Kajti ko Purusa] v celoti pri-
stane na podpiranje, postane podpora dejavna, Ceprav dusa ne
stori ni¢ drugega kot samo to, da pristane na odzivanje, pod-
piranje in prek tega ohranja v akciji vse energije Prakriti, ne
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da bi opredeljevala, izbirala, verjela, da je Bog ali Sila sama
ali pa neka Volja spoznavanja tista, ki izbira in opredeljuje /.../
Toda Ze iz navade izbere in zavrne izmed tistega, kar je bilo
ponujeno, tedaj odloca. Kar je bila relativno pasivna, je posta-
la v celoti aktivna podpora in je na tem, da postane dejavno
obvladovanje.

To postane takrat, ko dusa sprejme svojo celotno funkcijo
poznavalca, gospoda in uzivalca Narave. Kot poznavalec
poseduje dusa spoznanje sile, ki deluje in opredeljuje, vidi
vrednote bivanja, ki se uresnicujejo v vesolju, tj. v skrivnosti
Usode. Toda Sila je sama po sebi opredeljena s spoznanjem,
ki je njen izvor, vir ter prilagajevalec njenih vrednotenj in
uveljavljanja vrednot. V sorazmerju s tem, ko dusa spet posta-
ja poznavalec, tudi obvladuje dejanja. Tega pa ne more, ne da
bi postala dejavni uzivalec, bhokta. V nizjem bivanju je uZzi-
vanje dveh vrst: pozitivho in negativno, ki se pri obCutenju
prevede v veselje in trpljenje. V vi§jem zivljenju pa je dejavno
enako uzivanje bozanske naslade v samorazodevanju. Nobene
izgube prostosti ni, nobenega spusta v nevedno navezanost.
Clovek, ki je v svoji dusi svoboden, se zaveda, da je Bozan-
sko gospod dejanj Narave, da Maja v njegovi spoznavni Volji
doloca in uc¢inkuje na vse, da je Sila plat Volje te dvojne
bozanske Moci, v kateri je spoznanje vedno prisotno in
ucinkovito. Zaveda se tudi samega sebe, celdé posameznega,
kot sredisCa bozanskega bivanja, del Gospoda /.../ ki je doslej
obvladoval dejanja Narave, ki jih vidi, podpira, potrjuje,
uziva, spoznava in obvladuje z odlocujo¢o mocjo spoznanja.
Ko pa se posplosi, odseva njegovo spoznanje samo bozansko
poznavanje, njegova volja uresni¢i samo bozansko voljo,
uziva samo bozansko radost ne pa nevedne osebne zado-
voljitve. Tako PuruSa ohrani svojo svobodo v svojem po-
sedovanju, odrekanju omejeni osebnosti celd pri svojem ti-
pi¢nem uzivanju in nasladi vesoljnega bitja. V vi§ji drzi je
povsem prevzel prava razmerja med duso in Naravo /.../ Ab-
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solutno veselje duse samo po sebi in na tem osnovano abso-
lutno veselje duse v Naravi sta bozanska izpolnitev razmerja.

24. Kdor pozna Puruso in Prakriti z njenimi kakovost-
mi, lahko Zivi in deluje kakor koli, a ne bo ponovno rojen.

/... Prakriti je delovanje Puruse, Zavestnega Bitja,
dejavnega prek svoje lastne Narave. Dvojnost Duse in sve-
tovne Energije, tihe Biti in ustvarjalne Moc¢i Duha torej v
resnici ni nekaj dvojnega in locenega. Je dvojno v enem. Tako
kot ne moremo lo¢iti Ognja in moci Ognja, kot je bilo receno,
tako tudi ne moremo lociti bozanske Stvarnosti in njene Sile
Zavesti, Cit Sakti. Tak§no prvo uresnicenje Biti kot necesa,
kar je intenzivno tiho in povsem negibno, ni vsa resnica o njej
/../'V tem telesu je nastanjeno njeno in nase Bozanstvo,
najvi§ja Bit, Paramatman, najvi§ja DuSa, mogo¢ni Gospod
Narave, ki bdi nad njenimi dejanji, odobrava njene operacije,
podpira vse, kar ona pocne, ukazuje njenemu mnogoteremu
stvarstvu, uziva s svojo vesoljno radostjo to igro podob svoje-
ga lastnega bitja. To je samospoznanje, na katerega moramo
navaditi svoj um, preden lahko resni¢no spoznamo sebe kot
vecni del Vecnega. Ko je to enkrat utrjeno, je dusa v nas sama
po sebi svobodna, ni¢ ved ni vezana na prerajanje, ne glede na
to, kako se vede navzven v svojih opravkih z Naravo, naj se
zdi, da pocenja kar koli, ali pa se zdi, da prevzame to ali ono
podobo osebnosti, dejavne sile in uteleSenega ega, zato ker je
prek svoje neosebnosti eno z notranjim nerojenim duhom

ST

nim jazom vsega, kar je v vesolju.

25. Z meditacijo nekateri vidijo Bit v sebi s pomocjo
Biti, drugi jo vidijo z jogo sankhijevcev, tretji pa z jogo de-
lovanja.
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26. Toda drugi, ki je sami ne poznajo, sliSijo o njej prek
drugih in jo Castijo. S posvetitvijo temu, kar so sliSali, tudi
oni preseZejo smrt.

27. Kakrsno koli bitje se rodi, gibljivo ali ne, vedi, naj-
boljsi med Bharatami, da je pognalo iz zdruZitve med pol-
jem in poznavalcem polja.

Ves ta Sirni svet je samo on in ona.

To vozel je, ki zvezde skupaj veze.

Dva, ki sta eno, sta skrivnost vse moci,

dva, ki sta eno, sta moc in prav stvari.
Njegova tiha dusa podpira svet in njo,

njega dejanja njenih so povelj zapisi.

Vesel, umirjen lezi pod njenimi nogami:
daruje prsi svoje plesu nje vesoljnem,

katerega zivljenja naSa so drhtece gledalisce.
Nihée ne mogel ga prenesti bi brez moci v sebi,
pa vendar ga ne zapusti zaradi radosti njegove.

28. Najvisji Gospod je nastanjen enako v vseh bitjih,
neminljiv v minljivem. Kdor tako vidi, vidi.

Mojster bivanja preZi v nas

in se igra skrivalnice s to naso Silo.

V narave orodju pohajkuje skriti Bog,
Notranji biva v ¢loveku kot v svoji hisi.
On iz vesolja si je napravil polje razvedrila,
veliko telovadnico svojih mogocnih del.
Vseveden sprejme nasSe mracno stanje,
bozanski lik ¢loveka in Zivali si nadene,
Veéni pristaja na Usodo in na Cas,
Nesmrtni ¢as z nesmrtnostjo zapravlja.
Vsega zavesten se podal je v Nevednost,
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Vseblazeni se dolgocasi s tem, da je neobcutljiv.
UteleSen v svetu trpljenja, bolecine,
nadene si veselje, zalost kot obleko,
izkusnje pije kot okrepljujoce vino.

29. Kdor vidi istega Gospoda enako prisotnega vsepo-
vsod, z bitjo ne prizadene svoje prave Biti in tako doseZe
najvisje stanje.

Duhovno spoznanje se lahko prebudi zaradi pritiska duha v
nas, njegovega klica k tej ali oni jogi, tej ali oni poti edinosti.
Lahko pa pride do nas zato, ker sli§imo resnico od drugih, in
zaradi tega, ker se um oblikuje v smislu tistega, kar poslusa z
vero in zbranostjo. Toda kakor koli ze pride do tega, nas pove-
de onkraj smrti v nesmrtnost. Spoznanje nam, dale¢ nad spre-
menljivimi opravili duSe s smrtnostjo narave, pokaze naso
vi§jo Bit kot najvisjega Gospoda njenih dejanj, enega in
enakega v vseh predmetih in bitjih, ki se ne rodi ob prevze-
manju telesa in ni podvrzen smrti ob izginevanju teles. To je
pravo videnje, videnje tistega v nas, kar je vec¢no in nesmrtno.
Bolj ko zaznavamo tega enakega duha v vseh stvareh, bolj
prehajamo v to enakost duha. Bolj ko bivamo v tem ve-
soljnem bitju, bolj postajamo sami vesoljna bitja. Bolj ko
raste naSa zavest o tem vecnem, bolj si nadevamo svojo las-
tno vecnost in smo vecni. Istimo se z vecnostjo biti in ne vec¢
z omejitvami in stiskami svoje umske in fizi¢ne nevednosti.

30. Kdor vidi, da vsa dejanja opravlja Prakriti (Nara-
va) in da Bit ni dejavna, ta resni¢no vidi.

Prakriti oblikuje dejavnosti v nas. Purusa v njej ali izza nje
samo prica, odobrava, jo prenasa in podpira. Prakriti oblikuje
misli v naSem umu. Purusa v njej ali izza nje pozna misli in
resnico v njih. Prakriti opredeljuje rezultate dejanj. Purusa v



366

njej ali izza nje uziva ali trpi posledice. Prakriti oblikuje um
in telo, ju izgrajuje, razvija. Purusa podpira oblikovanje in
razvoj ter potrjuje vsako stopnjo njenih dejanj. Prakriti
uporablja mo¢ Volje, ki deluje na stvari in ljudi. Purusa sproza
delovanje te sile Volje s svojim videnjem tistega, kar bi bilo
treba storiti. Purusa ni povrSinski ego, ampak tiha Bit, vir
Moci, osnovalec in sprejemalec spoznanja izza ega. Na$
umski "jaz" je samo odsev Biti, Mo¢i, Spoznanja. Purusa ali
podpirajoca Zavest je zato vzrok, sprejemalec in podpora
vseh delovanj Narave, toda sam ni izvajalec. Prakriti, Sila
Narave, v ospredju in Sakti, Sila Zavesti, du$na Sila, za njo —
kajti ti dve sta notranja in zunanja podoba vesoljne Matere —
sta odgovorni za vse, kar je v vesolju storjenega. Vesoljna
Mati, Prakriti-Sakti pa je pravi in edini delavec.

31. Ko zazna razli¢nost obstajanja bitij, ki prebivajo v
edinem ve¢nem Bitju in se iz njega Sirijo, doseZe Brah-
mana.

32. Ker je brez zacetka in vecna, neomejena po kako-
vostih, neminljiva najvisja Bit, ¢eprav nastanjena v telesu,
o, Kaunteja, niti ne deluje niti ni prizadeta.

Vse to povrsje vesoljnega gibanja je raznoliko nastajanje
naravnih bivanj v edini vecni Biti. Vse se §iri, razodeva, odvi-
ja z vesoljno Energijo iz semen njene Ideje globoko v njenem
bivanju. Toda duh, ¢eprav prevzame in uziva njeno delovanje
v nasem telesu, ni prizadet z njegovo smrtnostjo, ker je vecen
onkraj rojevanja in umiranja, ni omejen z osebnostmi, ki jih
mnogotero zavzema v njej, ker je edina najvisja bit vseh teh
osebnosti. Ne spreminja se s spreminjanjem kakovosti, ker
sam ni opredeljen s kakovostjo, ne deluje niti v delovanju,
kartaram api akartaram, ker podpira naravno delovanje
popolnoma duhovno osvobojen njegovih ucinkov je resni¢no
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tvorec vseh dejavnosti, a igra njegove Narave nanj na noben
nacin ne vpliva.

33. Kot zaradi svoje finosti ni prizadet vsepreZemajo¢i
eter, tako tudi ni prizadeta Bit, ki je nastanjena vsepovsod
v telesu.

34. Tako kot sonce razsvetljuje ves svet, tudi Gospod
polja razsvetljuje celotno polje, o, Bharata.

3S. Tisti, ki z o¢esom poznavalca zaznajo to razliko med
poljem, poznavalcem polja in osvoboditvijo bitij od Nar-
ave (Prakriti), doseZejo NajviSjega.

Ko se obrnemo k njemu, duh v notranjosti razsvetli s svojo
lastno resnico, v vsem sijaju svojih zarkov, celotno polje Na-
rave. V luci takSnega sonca spoznanja se v nas odpre oko spo-
znanja in potem zivimo v tej resnici in ni¢ ve¢ v nevednosti.
Potem zaznamo, da je bila nasa omejenost na sedanjo umsko
in fizicno naravo napaka temacnosti, in potem, osvobojeni
zakonitosti nizje Prakriti, zakonitosti uma in telesa, dosezemo
najvisjo naravo duha. Tak$na sijajna in vzvisena sprememba
je zadnja: bozansko in neskon¢no nastajanje, odlozitev smrtne
narave, nadevanje nesmrtnega bivanja.

Tako se konca trinajsto poglavje z naslovom "Joga razliko-
vanja med poljem in poznavalcem polja".



STIRINAJSTO POGLAVIJE

Nad gunami

Razlikovanje med Duso in Naravo, ki je bilo z nekaj
dolo¢nimi pridevki, nekaj kratkimi, a zgoSc¢enimi ozna¢bami
njunih razli¢nih zmoznosti in delovanja, na hitro orisano v ki-
ticah trinajstega poglavja, posebno Se razlikovanje med
uteleseno duso, ki je podrejena delovanju Narave, s tem da
uziva njene Gune, kakovosti ali moduse, ter Najvisjo Duso, ki
biva, pri ¢emer uziva Gune, a jim ni podrejena, ker je sama
nad njimi, je temelj na katerega Gita postavlja vso svojo idejo
osvobojenega bitja, ki je v zavestni postavi svojega bivanja
postalo eno z Bozanskim. Osvoboditev, to poenotenje, to
nadetje bozanske narave, sadharmja, razglasa kot najgloblje
bistvo duhovne svobode in celotnega pomena nesmrtnosti. Ta
najvi§ja pomembnost, pripisana sadharmji, je glavna tocka v
Gitinem nauku.

Blazeni Gospod je rekel:

1. Ponovno ti bom govoril o najvi§jem spoznanju, naj-
vi§jem od vseh spoznanj, katerega poznavanje je vse mod-
rece privedlo do najviSje popolnosti.

2. S tem, ko so se zatekli k temu spoznanju in postali
podobne narave z Menoj, se v tem stvarstvu ne rojevajo
ved, prav tako jih ne moti vesoljni razpad (Pralaja).

In to velicastno zadevo, povzpeti se iz cloveske v bozansko
naravo, lahko dosezemo samo s prizadevanjem k Bogu us-
merjenega spoznavanja, volje in obozevanja. Kajti dusa, ki jo
stavnika poklical v delovanje vesoljne Narave, je po znacaju
tovrstnega delovanja, avasam prakriter vasat, vendarle obve-
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zana, da se v svoji zunanji zavesti isti s svojimi omejujo¢imi
okolis¢inami, da se isti z zivljenjem, umom in telesom, ki
pozabljajo svojo notranjo duhovno resnicnost in vrojeno Bo-
zanstvo. Spet dose¢i samospoznanje /.../ je za to izpolnitev
neizogibno. Do popolnosti ne more priti brez samospoznanja
in spoznanja Boga ter duhovne naravnanosti proti nasemu
naravnemu bivanju. To pa je tisto, zaradi Cesar starodavna
modrost toliko poudarja nase odreSenje s pomocjo spoznava-
nja — ne razumskega spoznavanja stvari, ampak rasti cloveka,
umskega bitja v ve¢jo duhovno zavest. Do odresitve duse ne
more priti brez izpopolnitve duse, brez njene rasti v bozansko
naravo. Nepristransko BozZanstvo nam je ne bo omogocilo z
nekim dejanjem kaprice ali z arbitrarnim sanad svoje naklo-
njenosti. Bozanska dejanja so ucinkovita za odresitev zato,
ker nas, z naras¢ajoco enostjo z notranjim Gospodarjem nase-
ga bivanja, vodijo k tej popolnosti, k spoznanju biti in narave
ter Bogu. Bozanska ljubezen je u¢inkovita zato, ker z njo ra-
stemo v svojem oboZzevanju in klicanju odzivajoce se ljubezni
Najvi§jega, da bi nas preplavila z lu¢jo njegovega spoznanja
in poveli¢ujoce moci ter Cistosti njegovega veénega duha. Za-
to, pravi Gita, je to najvisje spoznanje in najvisje od vseh spo-
znanj, ker vodi do najvi§je popolnosti in duhovnega stanja,
param siddhim, in omogoc¢i dusi, da je podobna Bozanskemu,
sadharmja. To je ve¢na modrost, velika duhovna izkusnja, s
katero so vsi modreci dosegli najvisjo popolnost, zrasli v eno
postavo bivanja z Najvi§jim! in vecno zivijo v njegovi
vecnosti? ter se ne rojevajo v stvarstvu in jih ne moti tesnoba

1 Pomnite, da nikjer v Giti ni nakazano, da bi bila raztopitev posameznega duhovne-
ga bitja v nerazodetem, neopredeljivem ali absolutnem Brahmanu, avjaktam anirdesjam,
pravi pomen ali pogoj nesmrtnosti ali pravi cilj joge. Nasprotno, kasneje opisuje nes-
mrtnost kot bivajoco v I§vari v njegovem najviSjem stanju, maji nivasisjasi, param
dhama, in tu kot sadharmja, param siddhim, najvisjo izpopolnitev, nastajanje iste
ga bivanja, toda nad njim, kot Se vedno obstajajo vsi modreci, munajah sarve,
nenavezani na rojevanje v stvarstvu, nemoteni z razkrojem ciklusov.
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vesoljnega razpada. Ta popolnost, ta sadharmja, je torej pot k
nesmrtnosti in neizogibni pogoj, brez katerega dusa ne more
zavestno ziveti v Ve¢nem.

3. Moja maternica je Mahat Brahman, vanjo vlijem
svoje seme in v njej se porajajo vsa bitja, o, Bharata.

4. Kakrsne koli oblike nastajajo v vseh maternicah, o,
Kaunteja, je njihova maternica Mahat Brahman, jaz pa
sem Oce, ki daje seme.

Clovekova dusa se ne bi mogla razviti v podobno Bozan-
skemu, ¢e njeno skrivno bistvo ne bi bilo prav tako neminljivo
kot BoZansko, del in sestavina njegove bozanskosti /.../ Se-veda
smo se podali v nizjo snovno naravo in pod njen vpliv, toda tja
smo prisli iz najvisje duhovne narave: to nizje, nepopolno stan-
je je nase navidezno, ono pa nase pravo bivanje. Vecni uporabi
vse svoje vzgibe kot svoje samostvarjenje. On je hkrati Oce in
Mati vesolja. Tvarine neskon¢ne Ideje, vidznjana, Mahat Brah-
man, je maternica, v katero izlije seme svoje samozaploditve.
Kot Naddusa izlije seme. Kot Mati, Dusa Narave, Energija,
napolnjena z njegovo zavestno mocjo, jo sprejme v to neskon-

2V starodavnih naukih nesmrtnost ni nikoli pomenila, da bi telo zgolj osebno
prezivelo smrt. V tem smislu so vsa bitja nesmrtna in samo oblike izginjajo. Duse, ki ne
dosezejo osvoboditve, zZivijo v ponavljajo¢ih se obdobjih. Med razkrojem pojavnih sve-
tov vse obstaja vkljuceno ali skrito v Brahmanu in se ponovno rojeva ob pojavu novega
ciklusa... Biti nesmrten v globljem pomenu besede, je nekaj drugega od prezivetja smrti
in tega ponovnega pojavljanja. Nesmrtnost je tisto najvisje stanje, v katerem Duh spoz-
na sebe kot vi§jega od smrti in rojevanja, kot nepogojenega od narave, njenih pojavnos-
ti, kot neskonénega, neizginljivega, nespremenljivo veénega — nesmrtnega zato, ker se
Brahman, za vedno poseduje to nesmrtno ve¢nost in nanj ne vpliva to, ¢e telo prevzame
ali nenehno zavzema vesoljne podobe in mo¢i, zato ker vedno obstaja v svojem samo-
spoznanju. Njegova bistvena narava je v nespremenljivem zavedanju svoje lastne
vecnosti. Zaveda se brez zacetka in brez konca. Tu je Prebivalec vseh teles, toda kot
nerojeni v vsakem telesu. Pojavnost ga ne omejuje, ne isti se s fiziéno naravo, ki jo
zavzema, kajti ta je le manjSa okolis¢ina njegove vesoljno aktivirane igre bivanja.
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koncno tvarino bivanja, ki je noseca z njegovo neomejljivo, a
samoomejljivo idejo. V Prostranost samooploditve sprejme in
v njej razvije bozanski zarodek v umski in fizi¢ni obliki
bivanja, ki se rodi iz izvirnega dejanja zaploditvenega stvar-
jenja. Vse, kar vidimo, poganja iz tega dejanja stvarjenja.
Toda tisto, kar se je rodilo tu, je samo omejena ideja in oblika
nerojenega in neskoncnega.

5. Satva, radzas in tamas, Gune, rojene iz Prakriti,
trdno veZejo neunicljivega prebivalca v telesu, o, mogoc-
ni.

Duh je vecen in je nad vsemi svojimi pojavnostmi: Narava,
vecna brez zacetka v Duhu, za vedno napreduje ritem cik-
lusov z nikoli kon¢anim stvarjenjem in brezkon¢nim mineva-
njem, prav tako tudi Dusa, ki si nadene zdaj to zdaj ono obliko
v Naravi, ni ni¢ manj vecja od njega, anadi uphav api. /.../

Kaj potem povzroca razliko, kaj je tisto, kar potegne duso
v to, da se navidezno rojeva, umira in je vezana — kajti na
dlani je, da gre samo za videz? Gre za podrejeno dejavnost ali
stanje zavesti, gre za samopozabno istenje z modusi Narave v
omejenem delovanju te nizje motivacije in s samozavitim,
ego-vezanim vozlom uma, zivljenja in telesa. /... /

Modusi narave so v bistvu vsi kvalitativni in jih zato
imenujemo njene Gune ali kvalitete. V vsakem duhovnem
pojmovanju vesolja mora biti tako, saj mora biti povezujoci
medij med duhom in snovjo psiha ali dusna moc¢ ter prven-
stveno delovanje psiholosko in kvalitativno, ne pa fizi¢no in
kvantitativno. Kajti kakovost je nesnovna, je bolj duhovni ele-
ment v vsem delovanju vesoljne energije, njeni dinamiki.

Prevlada fizi¢nih ved nas je privadila na drugacno gledanje
Narave, kajti prva stvar, ki nas preseneti, je pomen kvantita-
tivnega vidika njenih dejanj in njena odvisnost za stvarjenje
oblik od kvantitativnih kombinacij in razporeditev /.../ Analiza
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starodavnih indijskih mislecev je dovoljevala kvantitativno
delovanje Narave, matra, toda nanj je gledala kot na nekaj, kar
je ustrezno za bolj objektivno in formalno izvajalno delovanje,
medtem ko je prvenstvena determinanta svojstveno ideativna
izvajalna moc¢, ki ureja stvari skladno s kakovostjo njihovega
bivanja in energije, guna, svabhava, in je osnova vsem zuna-
njim kvantitativnim obravnavam. V osnovi fizi¢nega sveta to ni
ocitno samo zato, ker je tam temeljni ideativni duh, Mahat
Brahman, pokrit in skrit zaradi vzgibov snovi in snovne energi-
je. Toda celo v fizicnem svetu cudezno razlikujoci se rezultati
raznih kombinacij in kvantitet elementov, ki so sicer identi¢ni
drug z drugim, ne dovoljujejo razumljive razlage, ¢e ni visje
sile spreminjajoCe se kakovosti, za katero ta snovna urejanja
predstavljajo samo ustrezne mehani¢ne posrednike. Recimo, da
mora obstajati skrivna ideativna zmoznost vesoljne energije,
vidznjana — celd Ce predpostavimo, da sta energija in njena
instrumentalna ideja, buddhi, po naravi tudi sami mehani¢ni —,
kar postavi matematiko in doloCi rezultante teh zunanjih raz-
poreditev. Vsemogoc¢na Ideja v duhu je tista, ki izumlja vse te
pripomocke in jih uporablja. V vitalnem in umskem bivanju pa
se kakovost kar naenkrat jasno pokaze kot prvenstvena mo¢ in
je koli¢ina energije samo drugotni dejavnik. Dejansko so
umsko, vitalno in fizino bivanje podvrzeni omejenostim
kakovosti; vsem vladajo njene dolocbe, Ceprav se zdi, da je
resnica vedno bolj zamracena, bolj ko se spus¢amo po lestvici
bivanja. Samo Duh, ki z mocjo svoje ideje-bivanja in svoje
ideje-sile, imenovanih mahat in vidznjana, utrdi te okolisCine,
ni opredeljen, ni podrejen nobenim omejitvam bodisi kakovosti
ali koliCine, saj je njegova neizmerljiva in neopredeljiva
neskonc¢nost visja od modusov, ki jih razvija in uporablja v svo-
jem stvarjenju.

Toda celotna kakovostna dejavnost Narave, tako neskoncno
zamotana v svojih podrobnostih in inacicah, se kaze kot ulita v
kalupu treh splosnih modusov ali kakovosti3, ki so prisotne vse-
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povsod, med seboj prepletene in jih skorajda ni mogoce razmo-
tati: satve, radzasa, tamasa. Te moduse opisuje Gita samo prek
njihovega psiholoskega delovanja pri ¢loveku ali pa naklju¢no
pri takih zadevah, kot je hrana, glede na to, da psiholosko ali
vitalno delujejo na ljudi. Ce is¢emo splosnejso opredelitev /.../
lahko tri moduse ali kakovosti v smislu vzgibov vesoljne
Energije opredelimo kot tri hkratne in nelocljive mo¢i ravnotez-
ja, kineze in inercije. Toda to je samo njihov videz v smislu
zunanjega delovanja Sile /.../ ker je zavest vedno prisotna celo
v navidezno nezavestni Sili, moramo najti ustrezno psiholosko
zmoznost teh treh modusov, ki oblikuje njihove bolj zunanje
delovanje. Po njihovi psiholoski plati je mogoce tri kakovosti
opredeliti takole: tamas kot zmoznost Narave biti nevedna,
radzas kot njeno zmoznost dejavno iSCoce nevednosti, ki jo
razsvetljujeta Zelja in impulz. Satva je njena zmoznost pose-
dovanja in usklajevanja spoznanja. Trije kakovostni modusi
Narave so nerazresljivo prepleteni po vsem vesoljnem bivanju.

[Modusi] uc¢inkujejo na vsak del nasega naravnega bitja.
Svoj najmocnejsi oprijem imajo v treh njegovih razlicnih
¢lenih: v umu, zivljenju in telesu. Tamas, princip inercije, je
najmocnejsi v snovni naravi in nasSem fizi€nem bitju. Delo-
vanje tega nacela je dveh vrst: inercija sile in inercija spozna-
vanja. Kar koli pretezno obvladuje tamas, tezi k lenobni nede-
javnosti in negibljivosti ali pa k mehani¢nemu delovanju, ki
ga ne poseduje, pac pa ga posedujejo mracne sile, ki ga zene-
jo v mehani¢nem krogu energije /.../ Nacelo radzasa se najbolj
drzi vitalne narave. To je Zivljenje v nas, ki je najmoénejsa
kineti¢na gonilna mo¢, toda zivljenjsko mo¢ v zemeljskih
bitjih poseduje sila zelje, zato se radzas vedno nagiba k deja-

3 Ideja o treh bistvenih modusih Narave je stvaritev starodavnih indijskih mislecev
in njena resnica ni takoj o€itna, ker je bila posledica dolgotrajnega psiholoskega poskusa
in globokega notranjega dozivljanja. Zaradi tega jo je brez dolgotrajnejSega notranjega
izkustva, brez intimnega samoopazovanja in intuitivne zaznave sil Narave tezko
natan¢no dojeti in odlo¢no uporabljati.
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vnosti in Zeljam. Zelje so najmoénejsi ¢loveski pobudnik ve-
gine &loveskih gibanj in dejanj /.../ Se ve¢, radzas se znajde v
svetu snovi, ki izhaja iz nacela nezavesti in mehani¢no gnane
vztrajnosti, zato mora delovati proti velikanski nasprotni sili.
To je razlog, da njegova celotna dejavnost kaze znacaj napo-
ra, bojevanja, oblegan in preprecevan spopad za posedova-
nje, ki ga na vsakem koraku nadlegujejo omejujoca ne-
zmoznost, razocaranje ali trpljenje — celd njegovi dosezki so
negotovi, omejeni ter jih prizadevata reakcija napora in pri-
okus nezadostnosti in minljivosti. Nacelo satve ima naj-
mocnejsi polozaj v umu. Ne toliko v nizjih delih uma, kjer
prevladuje radzasi¢na zivljenjska sila, ampak vecinoma v
inteligenci in volji razuma. Inteligentnost, razum in razum-
sko voljo giblje narava njihovega prevladujocega nacela v
nenchno prizadevanje po prisvojitvi spoznanja, prisvojitvi z
zmoznostjo razumne volje, stalno prizadevanje po
ravnotezju, nekaksni stalnosti, pravilu, skladnosti nasprotu-
jocih si sestavin naravnega dogajanja in dozivljanja. To
doseze na razli¢ne nacine in z razli¢énimi stopnjami prido-
bitev. Dosezek prisvojitve, ravnotezja in ubranosti prinasa s
seboj vedno relativen, pa vendarle bolj ali manj mocan in
zadovoljujo¢ obcutek olajSanja, srece, obvladovanja, varno-
sti, ki je drugacen od motenih in gorecih uzitkov, ki jih nego-
tovo poraja zadovoljitev radzasi¢nih zelja in strasti. Lu¢ in
sreca sta znadilnosti satvicne Gune. Te tri Gune opredeljuje-
jo celotno naravo uteleSenega umskega bitja.

Toda to so le prevladujo¢e moci v vsakem od nasih zamo-
tanih sistemov. Tri kakovosti se mesajo, povezujejo in tezijo
v vsakem vlaknu in vsakem ¢lenu nase zamotane psihologi-
je. Oblikujejo umski znacaj, znacaj nasega razmisljanja,
znacaj nasega hotenja, znacaj naSega moralnega, estetskega,
Custvenega, dinamicnega, cutnega bitja. Tamas vnasa v vse
nevednost, vztrajnost, Sibkost, nezmoznost, ki prizadene
naso naravo, zamegljeno razmisljanje, nevednost, nerazu-
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mnost, oprijemanje obic¢ajnih pojmovanj in mehani¢nih idej,
odklanjanje razmi$ljanja in spoznavanja, ozek um, zaprte
poti, vrtenje okrog umskih navad, temne in mracne prostore.
Tamas prinasa jalovo hotenje, zahtevo po verovanju, zana-
Sanju nase in pobude, nenagibanje k delovanju, izogibanje
prizadevanju in tezenju, Sibak in skromen duh, bojazljivost,
pritlehnost, malomarnost, povr$no podvrzenost malim in
neplemenitim nagibom, §ibko popuscanje nizji naravi. V
naso Custveno nrav prinasa tamas neobcutljivost, brez-
briznost, pomanjkanje socutja in odprtosti, zaprtost duse, ne-
obcutljivo srce, hitro minljiva Custva in ¢ustveno medlost, v
naso estetsko in ¢utno naravo estetsko neurejenost, omejen
obseg odzivanja, neobcutljivost za lepoto, vse, kar v ¢loveku
povzro€a surovega, tezavnega in vulgarnega duha. Radzas
prispeva k nasi navadni dejavni naravi vse, kar je dobro in
zlo. Kadar ga ne zadrzuje satva, se nagne k egoizmu, samo-
volji in nasilju, izkrivljenim, trdoglavim ali pretiranim
razumskim dejanjem, predsodkom, navezanosti na mnenje,
oprijemanja zmote, ¢ezmerni ustrezljivosti razuma nasim
zeljam in nagnjenjem, ne pa resnici, fanaticnemu in sektaske-
mu umu, samovolji, ponosu, domisljavosti, sebi¢nosti, ambi-
ciji, sli, pohlepu, krutosti, sovrastvu, l[jubosumju, sebi¢ni lju-
bezni, vsem pregreham in strastem, pretiravanjem glede
estetike, morbidnostim in perverzijam cutnega in vitalnega
bitja. Tamas po svoje proizvede grob, top in neveden tip
Cloveske narave. Radzas proizvede Zivahnega, nemirnega,
kineticnega Cloveka, ki ga zene veter dejanj, strasti in zelja.
Satva proizvede vi§ji tip. Darovi satve so um, razum in
uravnotezenost, jasnost nepristranskega odprtega razuma, ki
i8Ce resnico, voljo, podrejeno razumu, ali pa taksno, ki jo
vodi eti¢ni duh, samoobvladovanje, ravnodusnost, spokoj,
ljubezen, socutje, prefinjenost, mera, finost estetskega in
Custvenega uma, v cutnem bitju obcutljivost, sprejemljivost,
zmernost in drza, vitalnost, ki jo podreja in obvladuje razum.
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Primeri satvi¢nega Cloveka so filozof, svetnik in modrec,
radzasi¢nega drzavnik, bojevnik, ucinkovit ¢lovek dejanj.
Toda pri vseh ljudeh obstaja v ve¢jem ali manjSem sorazmer-
ju meSanica Gun, mnogotera osebnost, pri mnogih pa precej
spreminjanja od prevladovanja ene do prevladovanja druge
Gune. Cel6 pri tisti obliki, ki v njihovi naravi prevladuje, so
ljudje ve¢inoma mesSani tipi. Vso pestrost in raznolikost Ziv-
ljenja sestavlja zamotan vzorec prepletajocih se Gun.

6. Med njimi je satva, o, brezgresni, zaradi svoje brez-
madezZne Cistosti tista, ki razsvetljuje in zagotavlja zdrav-
je. Z navezanostjo veZe na sreco in na spoznavanje.

7. Vedi, da radZzas privladi. S tem, ko izvira iz hrepene-
nja in navezanosti, veZe uteleSeno duso z navezanostjo na
dejanja, o, Kaunteja.

8. Tamas, rojen iz nevednosti, pa je tisti, ki zavaja vsa
uteleSena bitja. O, Bharata, ta veZe z leZernostjo, lenobo in
spanjem.

9. Satva veZe na srefo, radZas na dejavnost in tamas,
zakrivajo¢ spoznavanje, veZe na leZernost, o, Bharata.

"Tri Gune, rojene iz Prakriti," pravi Gita, "vezejo v telesu
neminljivega prebivalca." /.../ Razlog /.../ je nasa navezanost
na Gune in na posledice njihovega delovanja. Satva /.../ veze
na sreco, radzas na dejavnost, tamas pa zakrije spoznavanje
ter naveze na zmoto in nedejavnost /.../ Z drugimi besedami,
z navezanostjo na uzivanje treh Gun in na njihove rezultate
osredoto¢i dusa svojo zavest na nizjo in vnanjo dejavnost
zivljenja, uma in telesa v Naravi, se zapre v podobo teh stvari
in pozabi na svojo visjo zavest, ki je v ozadju v duhu, ne da bi
se zavedala proste moci in namena osvobajajoCega Puruse.
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Da bi se osvobodili in postali popolni, moramo ocitno nazaj
od tega, pro¢ od Gun in nad nje, ter se vrniti k zmoznosti
proste duhovne zavesti nad Naravo.

10. Satva vodi takrat, ko je prevladala nad radZasom in
tamasom, o, Bharata; radzas vodi, ko je premagal satvo in
tamas; tamas pa vodi takrat, ko je obvladal satvo in radzas.

Te tri lastnosti Narave so ocitno prisotne in dejavne pri
vseh ljudeh in za nikogar ne moremo reci, da je popolnoma
brez katere od njih. Nihée ni ukalupljen v eno Guno ob
izkljucitvi drugih dveh. Vsak ¢lovek ima v sebi v neki meri
radzasi¢no pobudo Zelja in dejavnosti, satvicni dar luci in
veselja, nekaj uravnotezenosti, prilagojenosti uma samemu
sebi, njegovemu okolju in predmetom, vsakdo ima tudi svoj
delez tamasi¢ne nezmoznosti, nevednosti in nezavednosti.
Toda pri nikomer te lastnosti niso stalne v kvantitativni deja-
vnosti svoje sile ali kombinacije svojih elementov. Spremi-
njajo se in nenehno delujejo druga na drugo, se nadomescajo
in sovpadajo. Sedaj vodi ta, sedaj naraste in prevlada ona, vsa-
ka pa nas podvrze svojemu znacilnemu delovanju in posle-
dicam. Samo zaradi splosne ali obicajne prevlade ene ali dru-
ge lastnosti lahko re¢emo, da je ¢lovek po svoji naravi bodisi
satvicen, radzasiCen ali tamasicen. Toda to je lahko samo
splosen, ne pa izkljucujo€ ali popoln opis. Tri lastnosti so troj-
na mo¢, ki s svojim medsebojnim vplivanjem opredeljuje
znacaj in nagnjenja, preko tega in njegovih razlicnih vzgibov
pa dejanja naravnega ¢loveka#.

11. Ko posije lu¢ spoznanja skozi vsa telesna vrata, je

4 Prevladujoe Gune niso bistveni dusni tip uteleSenega bitja, ampak samo kazalec
oblike, ki si jo je izdelalo za to Zivljenje ali med svojim sedanjim bivanjem ter v danem
trenutku svojega razvoja v Casu.
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treba razumeti, da gre za povecanje satve.

Ko je razum buden in razsvetljen, ¢uti spodbujeni, celotna
umskost zadovoljena in polna svetlobe, Zivéno bitje pa umi-
rjeno in napolnjeno z razsvetljeno lahkostjo in jasnostjo, pra-
sada, je treba razumeti, da je v naravi zelo narastla satvicna
Guna. Spoznanje, ubrana lahkost, ugodje in veselost so zna-
Cilne posledice satve.

12. Pohlep, kinesis, pobuda za delovanje, nemir in hle-
penje Zelja, se, 0, najboljsi med Bharatami, pojavi takrat,
ko naraste radZzas.

Zato je polno nemira in mrzlinosti, sle in pohlepa in vzne-
mirjenosti, i8¢oc¢ih nagonov, kar se vse nabere v nas, ko naraste
srednja Guna. Mo¢€ Zelja je tista, ki motivira vse obi¢ajne oseb-
ne pobude za delovanje ter vse vzgibe razburjenja, iskanja in
pogonske moci v nasi naravi, ki je pobuda za delovanje, pravrit-
ti. Ocitno je radzas kineti¢na sila med modusi Narave.

13. Mracnost, inertnost, lenoba in zmota se pojavijo, o,
radost Kurujevcev, kadar naraste tamas.

Temacnost tamasa je tista, ki zatemnjuje spoznanje, po-
vzroCa zmedo in utvaro zato je nasprotje satve, saj je bistvo
satve razsvetlitev, prakasa, bistvo tamasa pa je odsotnost luci,
nevednost, aprakasa. Tamas prinese nesposobnost, nebriznost
za delovanje kot tudi nezmoznost in nebriznost za zmoto.
Nepozornost in napano razumevanje ali nerazumevanje,
nemarnost, lenivost in spanje spadajo v to Guno zato je tudi
nasprotje radzasa. Bistvo radzasa je namre¢ gibanje, zagon in
kineza, pravritti, toda bistvo tamasa pa je inertnost, apravrit-
ti. Tamas je inercija nevednosti in inercija nedelovanja, dvo-
jno negativen.
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14. Ce takrat, ko se uteleSena duSa soo¢i z razpadom,
prevlauje satva, potem doseZe brezmadeZne svetove po-
znavalcev NajviSjega.

15. Soocenje z razkrojem takrat, ko prevladuje radzas,
povzro€i, da se ta ¢lovek rodi med tistimi, ki so navezani
na delovanje. Ce pa se razkraja ob prevladi tamasa, se bo
rodil v maternici bitij, zatopljenih v nevednost.

16. Pravijo, da je sad pravilno opravljenega dela ¢ist in
satviten. Zalost je sad radZasi¢nega in nevednost sad ta-
masi¢nega delovanja.

17. 1z satve se porodi spoznanje, iz radZasa pohlep; iz
tamasa izhajajo lenoba, zmota in tudi nevednost.

18. Tisti, ki bivajo v satvi, se povzpnejo, oni, ki bivajo v
radzZasu, ostanejo na sredini, tisti, ki so v tamasu, se pravi,
da bivajo v tendencah niZje Gune, pa se pogreznejo.

Navadna ¢loveska dusa uziva v obic¢ajnih motnjah zivljenja
svoje narave. Zaradi tega uzivanja in ker z njim podpira igro
nizje narave, se ta igra nenehno nadaljuje. Prakriti namrec ne
stori niCesar, razen za uzitek in s podporo svojega ljubimca in
uzivalca, Puruse. /.../ Za radzasi¢no zeljno duso v nas postane-
jo monotoni uzitek, uspeh brez prizadevanja, veselje brez sence
¢ez Cas utrujajoci, suhoparni, naveliani. Da bi lahko popolno-
ma uzivala ob luéi, potrebuje ozadje teme. Saj je takSna sreca,
ki jo iSCe in uziva. V svojem bistvu je relativna in odvisna od
zaznave in dozivljanja svojega nasprotja. Veselje duse v dvoj-
nostih je skrivnost umskega uzivanja v zivljenju.

Zahtevajte od nje, da se povzpne iz svoje motenosti k
nemeSanemu veselju Ciste blazene duse, ki ves Cas nenehno
podpira njeno mo¢ v spopadu in omogoca njen nadaljnji
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obstoj, in takoj se bo umaknila. /.../ Pravi razlog za tak$no
nepripravljenost je v tem, da se od nje zahteva, naj se povzp-
ne nad lastno mejo in zadiha redke;jsi in Cistejsi zrak, katere-
ga blazenosti in moc¢i ne more uvideti in si ju komaj predstav-
lja kot stvarno, medtem ko je veselje nizje, zmedene narave
zanjo nekaj domacega in razumljivega. To nizje zadovoljstvo
tudi ni ni¢ zlega in nekoristnega. Prej je pogoj za vzpon nase
tamasi¢ne narave iz tamasi¢ne nevednosti in inercije, ki ji je
snovno bitje najbolj podvrzeno. Gre za radzasi¢no stopnjo v
postopnem vzpenjanju ¢loveka proti najvi§jemu samospoz-
nanju, mocCi in blazenosti. Toda ¢e vecno ostajamo na tej
ravni, madhjama gatih Gite, ne bomo dokoncali svojega
vzpona, razvoj duse pa bo pomanjkljiv. Pot duse do njene
popolnosti vodi skozi satvicno bitje in naravo k tistemu, kar je
onstran treh Gun.

19. Ko videc zazna, da so edinole Gune tisti, ki deluje,
in nih¢e drugi, in spozna Tisto, kar je onkraj Gun, doseZe
Moje stanje bivanja.

Nacin, da se povzpnemo nad nizjo naravo, je ta, da vidimo,
da so modusi Narave celoten ucinek in vzrok nasih dejanj, ter
spoznamo in se obrnemo se k tistemu, kar je nad gunami. Le
tako lahko dosezemo vzgibe in stanje Bozanskega, madbha-
va, s katerimi bo uSa, osvobojena rojevanja in umiranja ter
vsega, kar je znjima povezano: razpadanja, starosti in trplje-
nja, uzivala kon¢no nesmrtnost in vse, kar je ve¢nega.

Izginiti mora zmota, ki sprejema delovanje modusov Na-
rave. Dokler ga sprejemamo, je duSa vpletena v njihovo
pocetje in podrejena njihovemu zakonu /.../ V ta namen Gita
predpisuje novo metodo samodiscipline. Gre za to, da se v
sebi odmaknemo od dejanja modusov in kot Prica, ki je nad
valovanjem sil Narave, opazujemo ta nestanovitni tok. Ona je
tisti, ki opazuje, vendar je nepristranska in ravnodusna, na nji-
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hovi ravni pro¢ od njih in v svoji izvirni drzi visoko nad njimi.
Ko se v svojem valovanju dvigajo in padajo, Prica gleda,
opazuje, vendar niti ne sprejema niti za en sam trenutek ne
posreduje v njihovem toku. Najprej mora obstajati svoboda
neosebne Pri¢e. Sele potem lahko pride do nadzora Mojstra,
ISvare.

Zacetna prednost tega procesa odmaknjenosti, s katerim
zacnemo, je, da pri¢enjamo razumeti svojo lastno naravo in
Naravo. Odmaknjena Pri¢a je zmozna videti celoto, ne da bi z
najmanj§im slepim egoizmom vezala igro njenih modusov
Nevednosti in ji sledila v vseh njenih razrascanjih, pretvezah
in subtilnostih. Saj je polna prikrivanja, hlinjenja, zank,
zahrbtnosti in zvija¢. Potem ko jo je poucilo dolgotrajno
izkustvo ter se zaveda vseh dejanj in okolis¢in kot tudi nji-
hovega medsebojnega vplivanja in njihovih procesov, je ne
morejo ve¢ prekositi njihovi napadi, je presenetiti njihove
mreze ali zavesti njihova prikrivanja. IstoCasno spozna, da
ego ni ni¢ boljSega kot sredstvo in vztrajni vozel njihovega
medsebojnega delovanja, in s tem zaznavanjem je odreSena
utvar nizje, egoisticne Narave. Ubezi satvicnemu egoizmu
altruista, svetnika in misleca, otrese se njegovega nadzora nad
svojimi zivljenjskimi pobudami, radzasi¢nega egoizma
iskalca samega sebe, ter preneha biti pridni oskrbovalec
samoljubja in razvajani zapornik ali garaski galjot strasti in
zelja. Z lu¢jo spoznanja pobije tamasicni egoizem neved-
neosti ali pasivnosti, ki je top, neinteligenten, navezan na
obicajni potek ¢loveskega zivljenja. Tako prepri¢ana in zaves-
tna bistvene sprijenosti obcutka ega v vsakem nasem osebnem
dejanju, ni¢ ve¢ ne poskusa najti sredstev za popravljanje in
osvoboditev samega sebe v radzasi¢nem ali satvicnem egu,
pac pa gleda navzgor, nad orodja in pocetje Narave, edinole k
Samo tam je vse bitje Cisto in prosto in je mogoca vlada
bozanske Resnice.
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20. Ko se uteleSena dusSa povzpne nad tri Gune, izhaja-
joce iz uteleSenja, se osvobodi rojevanja in umiranja, sta-
ranja in trpljenja ter uZiva v nesmrtnosti.

Nesmrtnost je tisto stanje, v katerem Duh spozna samega
sebe kot vzviSenega nad umiranjem in rojevanjem, kot
nepogojenega po naravi svojih pojavnosti, neskon¢nega, ne-
minljivega, vecno nespremenljivega — nesmrtnega, ker ni bil
nikoli rojen in nikoli ne umre /.../ Da bi tu dosegla to velicas-
tnej$o duhovno nesmrtnost, pa mora uteleSena dusa prenehati
ziveti po postavi nizje narave naloziti si mora postavo vi§jega
nacina bivanja Bozanskega, ki je dejansko prava postava
njenega lastnega vecnega bistva. V duhovnem razvoju svoje-
ga nastajanja mora —ni¢ manj kot v svojem skrivnem bivanju
— rasti v podobnost Bozanskemu.

Ardzuna je rekel:

21. Kako je mogoce spoznati tistega, o, Gospod, Ki se je
povzpel nad tri Gune? Kako deluje in se obnasa ter kako
preseZe tri Gune?

Blazeni Gospod je rekel:

22. O, Pandujevec, za tistega, ki mu niso zoprni niti
spoznavanje niti nagnjenost k delovanju, pa tudi zabloda
ne, kadar se pojavijo, in tudi po njih ne hrepeni, kadar
izginejo;

23. Tisti, ki ga Gune ne ne prizadenejo, ne motijo, je
odmaknjen, neomahljiv, ker se zaveda, da je vse samo
delovanje Gun.

Namestil se je v zavestno lu¢ drugega nacela, kot je narava
Gun in ta vi§ja zavest ostane v njem stanovitna, nad temi
moc¢mi in neomajana z gibanji kot sonce nad oblaki za tiste-
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ga, ki se je dvignil visoko v ozracje. S te viSine on vidi, da so
Gune tiste, ki so v postopku delovanja, in da njihov vihar in
brezvetrje niso on, ampak so vzgibi Prakriti. Njegova bit je
negibljiva tam zgoraj in njegov duh ne sodeluje pri premika-
njih nespremenljivega pri nestalnih stvareh.

24.-25 Za tistega, ki je usidran v sebi, se ga ne da zmesti,
je ravnoduSen v sreci in trpljenju, enako gleda na zlato,
blato in kamenje, mu je vseeno ali gre za prijetno ali
neprijetno, za hvalo ali grajo, mu je vseeno za cast ali
sramoto ter so mu prijatelji in sovrazniki enaki in je
opustil vsako pobudo, pravijo, da je nad Gunami.

[V odmaknjeni vzviSenosti nad tremi modusi]| je dusa
notranje lo¢ena in osvobojena nizje Prakriti, se ne vmesava v
njena zapletanja, je ravnodusna in vesela nad njo. Narava Se
naprej deluje v trojnem krogu svojih starodavnih navad: srce
napadajo zelja, skrb in veselje, orodja zapadajo v mirovanje,
temo in zdolgocCasenost, v srce, um in telo se vracata lu¢ in
mir, toda duSe te spremembe niti ne spremenijo niti se je ne
dotaknejo. Opazuje, in ne ganeta je ne skrb ne zelja nizjih ¢le-
nov, smehlja se njihovim radostim in napetostim, opazuje, a je
ne premagajo spodrsljaji in zablode misli, razposajenost ali
Sibkost srca in zivcev; neprisiljena in nevezana je s prebliski
uma, njegovimi obc¢utki olajsanja ali moci ob povratku luci in
veselosti. Ne prepusti se nicemur takemu, ampak mirno ¢aka
na namige visje Volje in intuicije ve¢jega sijajnega spoznanja.

To je neosebnost brahmi¢nega stanja /.../ Toda o€itno je v
njem $e vedno prisotna dvojnost, razkol bivanja med dvemi
nasprotji: osvobojeni duh v negibni Biti ali Brahmanu opazu-
je dejanja neosvobojene spremenljive Narave — AkSara in
Ksara. Ali ni vi§jega stanja, ali ni nikakrSnega principa abso-
lutnejSe popolnosti oziroma je ta razdeljenost najvisja mozna
zavest v telesu in se joga konca s tem, da odvrzemo spre-
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menljivo naravo in Gune, rojene iz uteleSenja v Naravi, ter
izginemo v neosebnosti in ve¢nem miru Brahmana? Ali je
laja ali razkroj posamicne Puruse najvisja osvoboditev? Kot
se zdi, obstaja Se nekaj drugega. Saj Gita na koncu pravi,
vedno se vracajo€ na to kon¢no sporocilo /.../

26. Kdor Me ljubi in tezi k meni z neomajno jogo ¢as-
¢enja, preseZe tri Gune in je nared, da bo postal Brahman.

27. Jaz sem Brahmanov temelj ter temelj nesmrtnosti
in neminljivega bivanja, prav tako pa tudi temelj vecne
dharme in skrajna blaZenost srece.

Obstaja stanje, ki je visje od miru AkSare, ko ta negibno
opazuje razdor Gun. Obstaja najvisje duhovno izkustvo in
temelj nad nespremenljivostjo Brahmana, obstaja vecna dhar-
ma, ve¢ja od radzasi¢ne pobude k delu, pravritti, obstaja
absolutna radost, ki se je ne dotakne radzasi¢no trpljenje in je
onkraj satvi¢ne srece. Vse to najdemo in si pridobimo s tem,
da bivamo v bitju in mo¢i Purusotame’. Ker pa jo dosezemo
z bhakti, mora biti njeno stanje bozanske radosti, Anande, v
katerem izkusimo zdruzitev skrajne ljubezni in posedujoce
enosti, visek bhakti. Pogoj za to, da bi se povzpeli v Anando,
v tisto enost, ki je ni mogoce izraziti, pa je, da zaklju¢imo
duhovno popolnost in izpolnimo ve¢no dharmo, ki ustvarja
nesmrtnost.

Tako se konca Stirinajsto poglavje z naslovom "Joga o
razkolu treh gun".

5[V takem bozanskem stanju] se tri Gune prec€istijo in prefinijo ter spremenijo v
svoje bozanske ekvivalente: satva postane dZoti, pristna duhovna lu¢, radzas postane
tapas, umirjenost intenzivne bozanske sile, tamas pa postane Sama, bozanski spokoj,
pocitek in mir.

/.../ neskladja trojnega modusa naSega nizjega bivanja so presezena in zaCenja se vi
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§ji trojni modus bozanske Narave. Nobene teme tamasa in inercije ni. Tamas zamenja bo
zanski mir in spokojni veéni pocitek, iz katerega se kot iz najvi§je matrice umirjene zbra-
nosti sprosc¢a igra delovanja in spoznavanja. Tu ni radzasi¢ne kineze, ni Zelja niti ne
veselega in zalostnega hrepenenja po delovanju, ustvarjanju in posedovanju. Radzas
zamenjata samoposedujoc¢a mo¢ in neomejeno delovanje sile, ki celd v svojih najbolj sil-
nih intenzivnostih ne strese negibne drze duse ali omadezuje $irnih in globokih nebes in
sijajnih prepadov njenega miru. Ni oblikujo¢e lu¢i uma, ki bi se zlivala naokrog, da bi
zajela in zaprla resnico, nobene negotove ali nedejavne lahkotnosti ni. Satvo zamenjajo
razsvetljenje in duhovna blazenost, istovetna z globino in neskon¢nim bivanjem duse, ter
instinkt z neposrednim in avtenti¢nim spoznanjem, ki izvira naravnost iz zakritih sijajev
skrite Vsevednosti. To je visja zavest v katero je treba preobraziti naso nizjo zavest, na-
rava Nevednosti s svojo nemirno, neuravnotezeno dejavnostjo treh modusov spremenje-
na v veli¢astno, sijajno nadnaravo.



PETNAJSTO POGLAVIJE

Tri Puruse

Od zacetka do konca sovpada nauk Gite v vseh svojih
potezah, z vso elasti¢nostjo svojih preokretov v eno samo
osrednjo misel. Do tega pride z uravnotezenjem in usklajeva-
njem nesporazumov med razliénimi filozofskimi sistemi in
skrbnim sintetiziranjem resnice duhovnega izkustva, gledanj,
ki si Cesto nasprotujejo ali se razhajajo, kadar jih jemljemo
posamicno ali jim sledimo izklju¢no po njihovem obrobju. Tu
pa se jih zdruzuje v eno zariS¢e povezujocega gledanja. Ta
osrednja misel je zamisel o trojni zavesti, trojni in vendarle
eni zavesti, ki je prisotna na celotni lestvici bivanja.

Dusa, ki takoj oblikuje akcijo, spremembe, zapovrstna na-
stajanja Narave, je KSara, tisto, kar se zdi, da se spreminja z
njenimi spremembami, kar se giblje ob njenem gibanju,
Oseba, ki v zamisli svojega bitja sledi spremembam njegove
osebnosti, ki jih prinasa nenehno delovanje njene Karme. /.../
Onkraj Duse, ki je razodeta v Naravi in vezana s svojo deja-
vnostjo, je drugo stanje Puruse, ki je v celoti stanje in ne deja-
vnost. To je spokojna, nespremenljiva, vsepreZemajoca,
samoobstojna, negibna Bit, sarvagatam acalam, nespre-
menljivo Bivanje in ne Nastajanje, Aksara. /.../ Ko zavzame
drzo Ksare, se ¢lovekova Dusa isti z igro osebnosti in z
obcutkom ega v Naravi, z lahkoto zamegli svoje samospo-
znamje, tako da se ima za tistega, ki deluje. Ko Prevzame drzo
Aksare, se isti z neosebnim in se zaveda Narave kot tistega, ki
deluje, sebe pa ima za aktivno pri¢ujoco Bit, akartaram.
Clovekov um se mora usmeriti k eni od teh drz. Jemlje ju kot
alternativi. Narava ga omeji na delovanje pri spreminjanju
lastnosti in osebnosti ali pa je prost njenega pocetja v nespre-
menljivi neosebnosti.

Toda to dvoje, stanje in nespremenljivost Duse ter delova-
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nje Duse in njena spremenljivost v Naravi, dejansko soobsta-
ja. To pa bi bila nespravljiva anomalija, razen s pomocjo take
teorije, kot je teorija o Maji ali pa tista o dvojnem in deljenem
bivanju, ¢e ne bi bilo najvisje resni¢nosti DuSinega bivanja,
katerega nasprotna vidika sta, vendar ga nobeden ne omejuje.
Videli smo, da Gita to najde v Purusotami.

Idejo Purusotame je Gita pripravljala, nakazovala, nacrto-
vala oziroma predpostavljala Ze od zacetka, a jo je Sele sedaj,
v petnajstem poglavju, izrazila in z imenom poudarila njeno
razli¢nost. Pouc¢no je videti, kako hitro je k njej pristopila in
jo razvijala. Da bi se povzpeli v bozansko naravo, je bilo
povedano, se je treba najprej utrditi v popolni duhovni rav-
nodusnosti in se dvigniti nad nizjo naravo treh Gun. Ko tako
presezemo nizjo Prakriti, se utrdimo v neosebnosti, nevzne-
mirljivi vzvisenosti nad vsako dejavnostjo, Cistosti pred
vsakr$no opredelitvijo in omejenostjo z lastnostjo, kar je ena
plat razodete narave Purusotame, njegove pojavnosti kot
vecnosti in enosti biti, AkSare. Toda prisotna je tudi nepo-
pisljiva ve¢na mnogoterost PuruSotame, najvisja najresni¢ne-
jSa resnica prvotne skrivnosti duSnega pojavljanja.
Neskonéni ima ve¢no mo¢, dejavnost svoje bozanske Nar-
ave, ki je brez zacCetka in brez konca. In v tej dejavnosti
vznikne iz igre navidezno neosebnih sil, prakritir dzivab-
huta, ¢udez dusne osebnosti. To je mogoce zato, ker je tudi
osebnost znacaj Bozanskega in najde v Neskonénem svojo
najvi§jo duhovno resnico in smisel. Toda Oseba v Nes-
konénem ni egoisti¢na, lo¢ujoca in pozabljiva osebnost nizje
Prakriti. Je nekaj vzviSenega, vesoljnega in preseznega,
nesmrtnega in bozanskega. Ta skrivnost najvisje Osebe je
skrivnost ljubezni in ¢as¢enja. Duhovna oseba, Purusa, vecna
dusa v nas, ponuja sebe in vse kar ima in je, vecnemu
amsa. V tem samodarovanju, tem poveli¢anju svoje osebne
narave z ljubeznijo in obozevanjem nepopisljivega Mojstra
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nase osebnosti in njegovih dejanj, je najti popolnost spozna-
nja. Zrtvovanje dejanj dobi s tem svojo dovrienost in popol-
no potrditev. Prek tega se ¢lovekova dusa celoviteje izpolni v
drugi in dinamicni resnici, v drugem velikem in globokem
vidiku bozanske narave, ter s to izpolnitvijo pridobi temelje
nesmrtnosti, najvi§jo sre¢o in vecno dharmo, potem ko tako
postavi svoj dvojni pogoj: ravnodus$nost v sebi in obozevanje
edinega Gospoda, sprva lo¢eno, kot da bi $lo za dve razli¢ni
poti, kako priti do brahmic¢nega stanja, brahma-bhujaja — eno
v obliki kvietisti¢ne sannjase, drugo pa v obliki bozanske
ljubezni in bozanskega delovanja. Gita sedaj nadaljuje z
zdruzevanjem osebnega in neosebnega v Purusotami in opre-
deljevanjem odnosov med njima. Smoter Gite je namrec ta, da
bi se znebila izkljucitev in loCujocega pretiravanja ter bi obe
strani spoznanja in duhovnega izkustva zlila v eno samo in
popolno pot do najvisje popolnosti.

Najprej opise vesoljno bivanje z vedantsko podobo drevesa
asvattha.

Blazeni Gospod je rekel:

1. S koreninami zgoraj in z vejami spodaj je, kot pra-
vijo, drevo asvattha (pipalovo) neminljivo. Njegovi listi so
hvalnice (Ved) in tisti, ki ga pozna, pozna Vede!.

2. Veje tega drevesa, ki jih hranijo Gune, se raztezajo
navzdol in navzgor. Njegovo listje so cutni predmeti. Nje-
gove Korenine pa se Sirijo navzdol v svet ljudi, ki jih veZe-
jo s karmo.

1./ tu vidimo razhajajoce se poglede na Vede ali vsaj na vedavado, ki jih opazi-
mo na zacetku. Spoznanje, ki nam ga ponujajo Vede je spoznanje bogov, principov in
vesoljnih mo¢i, njegovi sadovi pa so sadovi Zrtvovanja, opravljenega z Zeljami, sadovi
uzivanja in gospodovanja v naravi treh svetov, na zemlji, v nebesih in svetu med njima
/.../ Vedski ritmi, candamsi, so listi, ¢utni cilji Zelja, dosezeni s pravilnim opravljanjem
zrtvovanj, pa so nenehni poganjki listov.
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3.-4. Njegove podobe ne zaznamo. Ne zaznamo niti nje-
govega zacetka niti njegovega konca, pa tudi njegove po-
dlage ne. Potem ko smo z ostrim mecem razlikovanja
posekali mo¢no ukoreninjeno drevo asvattha, moramo
teziti k stanju (najviSjemu cilju) od katerega ni povratka,
reko¢: "Zatekam se samo K izvirnemu Purusi, od katere-
ga izvira vecna potreba po delovanju."

5. Tisti, ki so, osvobojeni ponosa in utvare, premagali
zlo navezanosti in ki so z umiritvijo vseh Zelja nenehno
usidrani v duhovni zavesti, so osvobojeni dvojnosti ugod-
ja in bolecine. Oni, nezavedeni, nadaljujejo proti stanju
neizginevanja.

Clovek /.../ je vse dotlej, dokler je ujet v igro gun in nave-
zan na zelje, zapleten v obrate Pravritti. V trenutku rojstva in
delovanja se nenehno obraca med zemljo, srednjimi ravnemi
neizmernostim. Modreci so to spoznali. Da bi dosegli osvo-
boditev, so sledili poti Nivritti ali ugasnitve izvirnih potreb po
delovanju, k izpolnitvi te poti s prenechanjem samega rojeva-
Vecnega. Zato pa je treba z ostrim mecem nenavezanosti pre-
sekati te dolgo utrjene korenine Zelja, potem pa iskati najvisji
cilj, od katerega, potem ko smo ga dosegli, se ni treba vec
vracati v smrtno Zivljenje.

6. Tega ne osvetljuje niti sonce niti luna, pa tudi ogenj
ne. To je Moje najvisje bivali$ce, iz katerega se tisti, ki so
ga dosegli, ne vracajo.

/...l zdi se, da bi bilo to najbrz kar dobro, celo najbolje,
doseci predvsem in neposredno z mirovanjem sanjase. Njena
predpisana pot je, kot kaze, pot AkSare: popolna odpoved



390

delovanju in zivljenju, asketska osamljenost, asketska nede-
javnost. Kje je tu kaj prostora ali vsaj kje je klic, potreba za
ukaz po delovanju in kaj ima vse to opraviti z vzdrzevanjem
vesoljnega bivanja, lokasamgraha, pokolom na Kuruksetri,
potmi Duha v Casu, videnjem Gospoda z milijoni teles in nje-
govim glasnim pozivanjem: "Dvigni se, pobij sovraznika, uzi-
vaj v bogatem kraljestvu"? In kaj je potem ta dusa v Naravi?
Tudi ta duh, Ksara, ta uzivalec spremenljivega bivanja, je
Purusotama; to je on v svoji vecni mnogoterosti, je odgovor
Gite.

7. Nek Moj vecni del je tisti, ki postane DZiva v svetu
Dziv in pritegne k sebi Sest ¢utov hkrati z umom, ki biva-
jo v Prakriti.

To je epitet, trditev velikega pomena in velikih posledic.
Saj pomeni, da je vsaka dusa, vsako bitje v svoji duhovni
resni¢nosti pravzaprav Bozansko, Ceprav njegova Se tako
delna manifestacija v Naravi. Ce imajo besede kak3en pomen,
pomeni tudi to, da je vsakdo razodevajoci se duh, vsak izmed
mnogih, vecni posameznik, vecna nerojena in nesmrtna moc
edinega Bivanja. Temu razodevajoemu se duhu pravimo
Dziva, ker se pojavlja tu, v svetu zivih bitij, kot bi bil zivo
bitje, in o tem duhu v ¢loveku govorimo kot o ¢loveski dusi,
o0 njej pa razmis$ljamo le kot o neCem ¢loveskem. V resnici pa
gre za nekaj vecjega, kot je trenutno videti, in to ni vezano na
svojo ¢loveskost. V preteklosti je bila manjse razodetje, kot je
¢lovesko, in bo lahko v prihodnosti postala nekaj mnogo vec-
jega, kot je umski ¢lovek. Ko se dusa povzpne nad vse ome-
jitve nevednosti, si nadene svojo bozansko naravo, za katero
je Clovecnost le zaCasna tanCica, stvar delnega in okrnjenega
pomena. Posamezni duh obstaja in je vedno obstajal onkraj v
Vecnem, ker je vecen, sanatana. O¢€itno je ta misel o veCnem
posamezniku tista, ki vodi Gito k temu, da se izogne izraza-



391

nju, ki bi kakor koli namigovalo na razkroj, /ajo, in raje go-
vori o najvi§jem stanju duse kot bivajoc¢i v Purusotami, niva-
sisjasi majjeva. Ce se takrat, ko govori o edini Biti nasploh,
zdi, da uporablja jezik advaite, pa ta trajna resnica o veénem
posamezniku, mamamsah sanatanah, vendarle doda nekaj,
kar vnasa prilagoditev, tako da se zdi, kot da je skoraj sprejela
gledanje visistadvaite, Ceprav zaradi tega ni treba takoj
sklepati, da je samo to filozofija Gite ali pa da je njen nauk
enak kasnejSemu Ramanudzinemu. Je pa vendarle vsaj toliko
jasno, da obstaja vecno, resnicno in ne samo iluzorno nacelo
mnogoterosti duhovnega bitja edinega bozanskega Bivanja.

8. Kadar Gospod prevzame telo in kadar ga odlozi, se
§iri s tem, da jih (¢ute in um) vzame s seboj, kot nosi veter
s seboj diSave iz njihovih domov.

9. Vode¢ uSesa, oci in cute za dotik, okus in voh, prav
tako pa tudi um, uZiva v predmetih obcutenja.

10. Najsi gredo prek telesa ali pa v njem bivajo, najsi
uZivajo v Gunah ali pa si jih lastijo, v zmoto zavedeni ne
zaznajo (Gospoda v notranjosti). Tisti, ki imajo oko spo-
znanja, ga zaznajo.

Veéni posameznik ni nihée drugi kot bozanski Purusa
oziroma nikakor ni nekaj lo¢enega od njega. Sam Gospod,
I$vara, je tisti, ki zaradi zunanje mnogoterosti svoje enosti (ali
ni vse bivanje izraz resnice Neskon¢nega?) za vedno obstaja
kot nesmrtna dusa v nas in je privzel to telo ter gre iz te
minljive zgradbe, potem ko jo odvrze, da bi izginila v ele-
mente Narave. S seboj vnese subjektivne moci Prakriti, um in
pet Cutov, jih kultivira za uzivanje predmetov uma in Cutil ter
jih, tako kot veter diSave iz vaze, pri svojem Sirjenju tudi
jemlje s seboj. Toda istovetnost Gospoda in duse v spre-
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menljivi Naravi zakriva pred nami zunanji videz in se izgub-
lja v mnozici spremenljivih prevar te Narave. Tisti, ki si
dovolijo, da jim vladajo liki Narave, liki ¢lovestva ali katere
koli druge oblike, ga ne bodo nikoli videli, pa¢ pa bodo prezi-
rali in zanicevali Bozansko, ki je naseljeno v ¢loveskem tele-
su. Njihova nevednost ga ne more zaznati ob njegovem
vstopanju, Sirjenju, v njegovem bivanju in uzivanju ter pre-
vzemanju kakovosti, pa¢ pa vidi samo, kar je vidno umu in
Cutom, zato ne vidi vi§je resnice, ki jo lahko uzre le oko spo-
znanja. Nikoli ga ne morejo videti, tudi Ce si za to prizadeva-
jo, dokler se ne naucijo odstraniti omejitve zunanje zavesti in
v sebi zgradijo svoje duhovno bitje ter zanj tako reko¢ ustva-
rijo podobo v svoji naravi.

11. Jogiji, ki teZijo, ga vidijo bivajocega v njih samih.
Tisti pa, ki se Se ne zavedajo, ki niso oblikovani v duho-
vnem kalupu, ga ne vidijo, ¢eprav teZijo.

Da bi se ¢lovek spoznal, mora biti kritatma, izoblikovan in
dovrsen v duhovnem kalupu, razsvetljen v duhovnem zrenju.
Jogiji, ki imajo oko spoznanja, v svoji lastni brezmejni res-
nicnosti, svoji lastni vec¢nosti duha vidijo bozansko Bit, katera
smo. Razsvetljeni vidijo Gospoda v sebi in so odreseni grobih
snovnih omejitev, oblike umske osebnosti, minljivega Zivlje-
njskega izraza: bivajo v nesmrtni resnici sebe in duha. Toda
oni ga ne vidijo samo v sebi, ampak tudi v vsem vesolju.

12. Sonéna lu¢, ki osvetljuje ves svet, in lu¢ lune in
ognja, vedo, da je to Moja lu¢.

13. Stopim na zemljo in s Svojo mocjo podpiram vsa
bitja ter postanem boZanstvo some, polno rase (soka v ma-
teri zemlji), prehranjujem vse rastline in zeliSca.
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14. Potem ko sem postal plamen Zivljenja (vaisvanara),
usidran v telesih Zivih bitij in zdruZen s Prano in Apano
(vdihom in izdihom), prebavljam Stiri vrste hrane.

15. Nastanjen sem v srcih vseh. Moja sta spominjanje in
spoznavanje ter njuna odsotnost. Resni¢no sem Tisti, ki ga
poznajo vse Vede. Sem tudi avtor Vedante in poznavalec
Ved.

Z drugimi besedami je Bozansko hkrati Dusa snovi, Dusa
zivljenja in Dusa uma, prav tako pa tudi Dusa nadumske luci,
ki je onkraj uma in njegove omejene razmisljajoce razumnosti.

16. V tem svetu sta dve Purusi: KSara in AkSara (spre-
menljiva in nespremenljiva). KSara je vse to bivanje, Ku-
tastha (nespremenljivo in vzviSeno) se imenuje AkSara.

To sta dva duha, ki ju vidimo v svetu. Eden se pojavi pred
svojim delovanjem, drugi ostaja v ozadju, nepremicen v stal-
ni tisini,, iz katere prihaja dejavnost in v kateri prenehajo vse
dejavnosti in izginejo v brez¢asovno bivanje, Nirvano /.../

Tezava, ki bega nas razum, je, da se zdita nespravljivi nas-
protji brez prave zveze med seboj ali brez kakrsnega koli pre-
hoda od enega do drugega, razen prek nestrpnega vzgiba
locitve. Ksara deluje, ali vsaj spodbuja delovanje, lo¢eno v
Aksari. Aksara je odmaknjen, osredotocen vase, loCen v svo-
jem delovanju od Ksare. /.../ ko zivimo v gibljivosti nastaja-
nja, se lahko zavedamo nesmrtnosti neCasovnega samobiva-
nja, a ga le malo zivimo. In ko se ustalimo v ne¢asovnem bi-
vanju, od nas odpadejo Cas, Prostor in dogodki ter se zaénejo
pojavljati kot nevSeCne sanje v Neskoncnosti. Najbolj
prepricljiv zakljucek bi bil na prvi pogled to, da je gibljivost
duha v Naravi utvara, resni¢na samo dokler v njej zivimo, v
bistvu pa neresni¢na. Zaradi tega takrat, ko se vrnemo vase,
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odpade od nasega nepokvarljivega bistva. Taksno presekanje
vozla uganke, brahma satjam dzagan mithja, je poznano.

Gita se ne zateCe k taksni razlagi, ki ima sama po sebi
velikanske tezave, poleg te polomije, da utemeljuje z utvaro,
saj pravi samo to, da je vse skrivnostna in nerazumljiva Maja,
zaradi Cesar bi mi lahko prav tako rekli, da je vse skrivnostna
in nerazumljiva dvojna resni¢nost, duh, ki se skriva pred
duhom. Gita govori o Maji, vendar le kot o osupljajoci delni
zavesti, ki izgubi oporo popolne resnic¢nosti, zivi v fenomenu
gibljive Narave in ne ugleda Duha, katerega dejavna Moc je,
me prakritih. Ko to Majo presezemo, svet ne izgine, ampak se
spremeni samo njegov celotni smisel. V duhovnem gledanju
ni tega, da vse to ne obstaja, ampak da vse je, vendar s
povsem drugim smislom, kot ga ima sedanje zgreseno poj-
movanje: vse je bit, dusa in narava BoZanstva, vse je Vasude-
va. Za Gito je svet resnicen, je Gospodovo stvarjenje, moc
Vecénega, razodetje iz Parabrahmana, in celo ta nizja narava
trojne Maje je izpeljanka najvisje bozanske Narave /.../ Gita
vztraja pri tem, da smo lahko, in tudi moramo biti v Zivljenju
zavestni v biti in njeni tiSini, pa vendarle delovati z mocjo v
svetu Narave. Kot primer podaja samo Bozansko, ki ga ne
veze nujnost rojevanja, ampak je svobodno, nad vesoljem, pa
je vendarle ve¢no dejavno, varta eva ca karmani. Enost tega
dvojnega izkustva je v celoti mozna samo s tem, da si nadene
podobnost z bozansko naravo in njeno popolnostjo. Kaj pa je
nacelo te enosti?

17. Obstaja Se drugi, Uttama PuruSa (najvi§ja Bit), ki
mu pravimo Najvisji Jaz, ki se podaja v tri svetove in jih
drZzi pokonci, neminljivi Gospod.

18. Ker sem onkraj Ksare (spremenljivega), vecji in
vi§ji od AkSare (negibljivega), me v Vedah in v svetu raz-
glasajo za PuruSotamo (najvisjega Puruso).
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V svetu deluje duh, ki je eno v nestetih videzih. Je razvi-
jalec rojevanja in delovanja, gibalna mo¢ zivljenja, naselju-
joca in povezujoca zavest v nestetih spremenljivostih Narave,
je sestavna resni¢nost vseh teh premikanj v Casu in Prostoru.
Sam je Cas in Prostor in Okolii¢ina.

Je pa Se drug duh, katerega se zavemo in ni nobena od teh
stvari, ampak bit in samo bit. Ta Duh je vecen, vedno enak,
nikoli se ne spremeni ali pride pod vpliv pojavnosti, edini je,
stalen, nedeljena samoobstojnost in niti navidezno ni deljen z
deljenostjo stvari in moc¢i v Naravi, nedejaven je v njeni
dejavnosti, negibljiv v njenem gibanju.

[Nacelo enosti] najde Gita v svojem najvisjem videnju
Purusotame, kajti ta je glede na njen nauk tip popolnega in
najvisjega izkustva. Je spoznanje vidcev celote, kritsnavidah.
AkSara je para, najvisji v razmerju do sestavin in dejavnosti
vesoljne Narave. Je nespremenljiva bit vsega in nespremenlji-
va bit vsega je PuruSotama. On je AkSara v svobodi svojega
samobivanja, ki ga ne prizadene delovanje njegove lastne mo-
¢i v Naravi, se ga ne dotakne spodbuda njegovega lastnega
nastajanja in ga ne zmoti igra njegovih lastnih lastnosti. Toda
to je samo en Ceprav pomemben vidik celostnega spoznanja.
Purusotama je isto¢asno vecji od Aksare, saj je veC kot ta
nespremenljivost in ga ne omejuje niti najvisje vecno stanje
njegovega bitja, param dhama. Vendar pa je tisto prek Cesar
dosezemo najvisje stanje, iz katerega ni povratka v rojevanje,
tj. osvoboditev, ki so jo iskali modreci starih ¢asov, prav tisto,
kar je v nas nespremenljivo in vecno. Toda ¢e sledimo samo
Aksari, postane poskus osvobajanja iskanje Neopredeljivega,
nekaj, kar je tezko za naSo uteleSeno naravo, kot smo mi tu v
Snovi. Neopredeljivi, h kateremu se v svojem nagonu po lo-
Cenosti dvigne Aksara, Cista neotipljiva bit v nas, je nekaksen
Aksara je Se vedno Purusotama. Zato je v Giti receno, da tudi
tisti, ki sledijo Neopredeljivemu, "pridejo k meni", ve¢nemu
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Bozanstvu. Pa vendar je ve¢ kot celo najvisji nerazodeti
AkSara, ve¢ kot vsak negativni Absolut, neti neti, saj ga poz-
namo tudi kot najvisjega Puruso, ki v svojem lastnem bivan-
ju razprostira celotno vesolje. On je najvisji skrivnostni Vse,
nepopisljivi pozitivni Absolut vsega tu. On je Gospod v Ksari,
Purusotama ne samo tam, ampak tudi v srcu vsakega bitja,
I$vara. Pa tudi tam, celo v svojem najvi§jem vecnem stanju,
in nepovezan Neopredeljivi, ampak vir, o¢e in mati, prvi te-
melj in vecno bivali§ce biti in vesolja, Mojster vsega bivajo-
Cega ter uzivalec askeze in zrtvovanja. S tem ko ga spoznamo
hkrati v Aksari in v K8ari, ko ga spoznamo kot Nerojenega, ki
se delno razodeva v vseh rojstvih in celo sam sestopi kot stal-
ni Avatar, s tem ko ga spoznamo v njegovi celoti, samagram
mam, se zlahka osvobodimo videzov nizje Narave ter se prek
mogocne nenadne rasti in Sirnega neizmerljivega vzpona
vrnemo v bozansko bitje in najvisjo Naravo. Kajti tudi resni-
ca KSare je resnica PuruSotame. PuruSotama je v srcu vsakega
bitja in se razodeva v svojih nestetih vibhutijih. PuruSotama je
vesoljni duh v Casu in on odreja bozansko delovanje osvobo-
jenega cloveskega duha. Je Aksara in Ksara, pa vendarle je
drug, saj je vec in veliCastnejsi od teh dveh nasprotij.

Tako je Bozansko razodeto v dvojni dusi svoje skrivnosti,
dvojni moci, dvavimau purusau. Hkrati podpira duha spre-
menljiviih stvari, ki so vse, kar je obstojecega, kSarah sarvani
bhutani, in negibljivega duha, ki je nad njimi v svoji nemoteni
negibnosti vecne tiSine in spokoja. In prav s silo Bozanskega
v njih vleceta ta dva duha ¢lovekov um, srce in voljo tako
mocno v razli¢ni smeri, kot da bi $lo za nasprotujoci in ne-
skladni privlacnosti, katerih vsaka naj bi poskusala izniciti
drugo. Toda Bozansko ni niti v celoti K8ara niti v celoti
AkSara. On je vecji kot nespremenljiva Bit in mnogo vecji,
kot je Dusa spremenljivih stvari. Ce zmore biti oboje hkrati,
je to zaradi tega, ker je nekaj drugega od njiju, anjah, Puruso-
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tama nad celotnim vesoljem, pa vendar raz§irjen v svetu in v
Vedah, v samospoznanju in v vesoljnem izkustvu.

19. Kdor ni zmeden in Me spozna kot Puru$otamo, Me,
vseveden, oboZuje z vsem svojim bitjem, o, Bharata.

Vidi celoten smisel biti in stvari. On obnovi celostno
resni¢nost Bozanskega. V Purusotami zdruzi Ksaro in Aksaro.
Ljubi, Casti, se trdno drzi najvisje Biti svojega in vseh bivanj
in jo obozuje, je edini Gospod svojih in vseh energij, je bliz-
nji in oddaljeni Vec¢ni v svetu in onkraj njega. In to po¢ne brez
posamezne plati ali dela samega sebe, izklju¢no poduhov-
ljenega uma, zaslepljujo¢ luc srca, intenziven, a lo¢en od raz-
seznosti ali osamljenega teZenja volje v delovanju, v vsem pa
na popolnoma razsvetljene nacine svojega bivanja in nasta-
janja, svoje duse in svoje narave.

20. Povedal sem ti, o, brezgresni, najskrivnejSo Sastro.
Z njenim spoznanjem se ¢lovek razsvetli in izpolnil bo vse
svoje dolznosti, 0, Bharata.

In tistega, ki ga tako spozna in vidi kot PuruSotamo, ne
bodo ve¢ zmedli videzi sveta ali, vsaka zase, privlacnost teh
navideznih nasprotij /.../ Sprejme ju in jima uide, preseze
njuno nasprotovanje in postane vseveden, sarvavid, poz-
navalec celote. Vidi celotni smisel obojega: biti in stvari.
Obnovi celostno resni¢nost Bozanskega. Zdruzi Ksaro in
AksSaro v Purusotami. Ljubi ¢ascenje, se oprijemlje najvisje
Biti — svoje in vsega bivanja — in jo obozuje, edinega Gospo-
da svojih in vseh energij, bliznjega in oddaljenega, veénega v
svetu in onkraj njega. In tega tudi ne pocenja s posamezno
platjo ali delom sebe, z nedostopnim duhovnim umom, zasle-
pljujoco lucjo srca, silno, a brez Sirine, ali z izkljuénim teze-
njem dejavne volje, ampak na vse popolnoma razsvetljene
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nacine svojega bivanja in nastajanja, svoje duse in svoje nar-
ave. Bozanski v enakosti svoje hladnokrvne samobitnosti, ki
je ni mogoce zmesti, eno v njej z vsemi predmeti in bitji, pri-
nasa v svoj um, srce, zivljenje in telo brezmejno rav-
nodusnost, globoko enost ter na njej v nedeljivi celovitosti
utemelji trojnost bozanske ljubezni, bozanskega delovanja in
bozanskega spoznavanja. To je Gitina pot odresitve.

Ali ni to navsezadnje to tudi prava advaita, ki v edinem
veénem Bivanju ne povzroca niti najmanjSega razkola? Ta
najbolj nedeljiv monizem vidi eno kot eno celd6 v mnogo-
terostih Narave, v vseh pogledih, prav toliko v resni¢nosti biti
in vesolja, kot v najvecji resni¢nosti nadvesoljnega, ki je vir
biti in resnice vesolja ter ga ne veze niti nobeno zagotovilo
vesoljnega nastajanja niti kakr$na koli vesoljna ali absolutna
negacija. To je vsa advaita Gite. To je najbolj tajna Sastra,
pove Ucitelj Ardzuni. To je najvisji nauk in znanost, ki nas
vodi v bistvo najvisje skrivnosti bivanja. Poznati jo v celoti,
zapopasti jo v spoznanju, Custvih, mo¢i in izkustvu, pomeni
doseci popolnost v preobrazenem razumevanju, bozansko
zadovoljen v srcu, uspesen v najvi§jem pomenu in cilju volje
in delovanja. To je nacin s katerim postanemo nesmrtni,
nacin, da se povzpnemo k najvisji bozanski naravi in prevza-
memo nase vec¢no dharmo?.

Tako se konca petnajsto poglavje z naslovom "Joga najvis-
je Osebe (Purusotame)".

2 Pravi razlog zaradi katerega moramo iskati osvobodite,v ni individualna odresitev
pred bridkostmi sveta, ¢eprav nam bo dana tudi ta, ampak to, da postanemo eno z BoZzan-
nost, najvisje stanje, Cistost, spoznanje, mo¢, ljubezen, zmoznost, ni to, da lahko osebno
uzivamo bozansko naravo ali da smo enaki bogovom, ¢eprav nam bo dano tudi to uzi-
vanje, ampak to, da sta ta osvoboditev in popolnost bozanska Volja v nas, najvisja resni-
ca naSe biti v Naravi, ve¢ni cilj postopnega razodevanja v vesolju. Da bi se lahko
razodela v svetu, se mora bozanska Narava, prosta, popolna in blazena, razodeti v
posamezniku. Celo v Nevednosti Zivi posameznik v resnici v vesoljnem in za vesoljni
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namen, kajti v samem bistvu njegovega sledenja namenom in zeljam svojega ega ga Na-
rava sili, da s svojo egoisti¢no dejavnostjo prispeva k njenemu delu in namenu v sve-
tovih. Toda to je brez hotene namere, pomanjkljivo izvedeno, zato je njegov prispevek
zanjo napol razvit, napol zavesten, polovicarski in grob vzgib. Pobeg egu in zdruzitev z
Bozanskim, je hkrati osvoboditev in izpolnitev njegove individualnosti. Tako osvobojen,
preciscen, izpopolnjen zivi posameznik — bozanska dusa — zavestno in celovito, kot je
bilo sprva zamisljeno, v vesoljnem in preseznem Bozanskem ter zanj in po njegovi Volji
v vesolju.



SESTNAJSTO POGLAVIJE

Deva in Asura

Razvoj Gitine ideje je dosegel tocko, na kateri ostane nere-
Seno samo Se eno vpraSanje — vprasanje nase narave, ki je ve-
zana in pomanjkljiva, ter doseganja, ne samo naceloma,
ampak v vseh njenih vzgibih, njenega razvoja od nizjega do
vi§jega bivanja in od zakonitosti njenega sedanjega delovanja
do nesmrtne dharme. To je ena od tezav, ki jo vsebujejo
dolocena stalisca, ki jih zastopa Gita, a ji je treba pripisati
vecji pomen, kot ji je dan tam, in ga naSemu razumu posre-
dovati v jasnejsi obliki.

/...| Zaenkrat opredeljuje vse usmerjenosti in oblike nase
dejavnosti narava, ta Narava pa je narava treh Gun. V vsakem
naravnem bitju in vseh naravnih dejavnostih obstaja trojna
Guna: tamas s svojo nevednostjo in nedejavnostjo, radzas s
svojo kimezo in delovanjem, s svojimi strastmi, bolecino in
izprijenostjo, satva, ki je lu¢ in sreca ter suzenjstvo tega.
Vzemimo, da postane dusa vzvisena nad tremi Gunami. Kako
potem v svoji instrumentalni naravi ubezi pred njihovim delo-
vanjem, sadovi in vezmi? Kajti celo ¢lovek spoznanja, pravi
Gita, mora delovati v skladu s svojo naravo. Ne zadostuje, da
Gune cutimo in prenasamo v zunanji pojavnosti, smo pa jih
prosti in nad njimi vzviSeni v zavestni biti v ozadju. To nam-
re¢ Se vedno pusca dvojnost svobode in podrejenosti, naspro-
tje med tistim, kar smo v notranjosti in tistim, kar smo zunaj,
med naso bitjo in naso zmoznostjo, med tistim kar vemo, da
smo, in tistim kar ho¢emo in po¢nemo. Kje je tu odresitev, kje
je popolna oplemenitev in preobrazba v visjo duhovno nara-
vo, nesmrtno dharmo, postavo, ki je lastna neskonéni Cistosti
in mo¢i bozanskega bitja? Ce te spremembe ne moremo dose-
¢i, dokler smo v telesu, potem je treba reéi, da ni mogoce pre-
obraziti celotne narave in mora ostati nerazreSena dvojnost,
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dokler smrtni del bivanja ne odpade od duha kot odvrzena
lupina. Toda v tem primeru ne more veljati evangelij delova-
nja ali pa vsaj ne kot kon¢ni evangelij. Popolno mirovanje ali
vsaj toliko popolno, kot je mogoce, napredujoca sanjasa in
odrekanje delovanju se zdi pravi nasvet za popolnost — kot se
bo majavadin seveda strinjal, saj pravi, da je pot Gite ne-
dvomno prava, dokler ostajamo v delovanju, vendar pa je
vsako delovanje utvara, zato je najvisja pot mirovanje. Delo-
vati v duhu je dobro, vendar samo kot prehod k odrekanju
vsakega dela, k prenehanju, k popolnemu mirovanju.

S to tezavo se mora Gita Se vedno soociti, ¢e naj iskalcu
duha upravici delovanje /.../

Delovati pomeni podrediti se trem lastnostim narave; pre-
seCi te okolis¢ine njenega delovanja pomeni biti miren v
funkcije, vodenja in jih opredeljuje s svojo bozansko voljo, je
zares nad tem mehanizmom lastnosti in se ga njeni modusi ne
tiejo ali ga omejujejo. Pa vendar se bo zdelo, da vedno delu-
je prek njih, vedno oblikuje z mocjo svabhave in prek psi-
holoskega ustroja treh Gun. Te tri so temeljne lastnosti Prakri-
ti, potrebne operacije izvajalske sile Narave, ki se oblikuje v
nas, DZiva pa je samo del BoZanskega v tej Prakriti. Ce torej
osvobojeni Clovek $e vedno deluje, se Se vedno giblje v
kinetskem gibanju, se torej mora gibati in delovati v Naravi in
z omejitvami njenih lastnosti, podrejen njihovim odzivom, ne
pa, kolikor njegov naravni del vztraja, v svobodi Bozanskega.
Toda Gita je povedala to¢no nasprotno — da je osvobojeni jogi
odresen odzivov Gun in da se, kar koli po¢ne, kakor koli zivi,
giblje in deluje v Bogu, v moci svoje svobode in nesmrtnosti,
po zakonu najvisjega, ve¢no Neskoncnega, sarvatha varta-
mano'pi sa jogi maji vartate. Kot kaze, gre za nasprotje in
slepo ulico.

Toda to je samo takrat, ko se zavozlamo v toga logi¢na
nasprotja analiticnega uma, ne pa kadar svobodno in subtilno
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gledamo na naravo duha in na duha v Naravi. Kar v resnici
giblje svet v resnici niso modusi Prakriti — ti so samo nizji
vidik, mehanizem naSe normalne narave. Prava motivacijska
moc¢ je bozanska duhovna Volja, ki trenutno uporablja te nizje
okolis¢ine, vendar je ne omejujejo, ne obvladujejo, ne meha-
nizirajo tako kot ¢lovesko voljo. Ti modusi so po svojem delo-
vanju tako vesoljni, da morajo nedvomno izhajati iz necesa,
kar je lastno mo¢i Duha. V bozanski moc¢i Volje morajo obsta-
jati moci, v katerih imajo ti vidiki Prakriti svoj izvor. Saj je
vse Vv nizji, normalni naravi izpeljano iz vi§je duhovne moci
bivanja PuruSotame, mattah pravartate. Ne nastaja de novo in
brez duhovnega vzroka. V bistveni mo¢i duha mora biti nekaj,
Cesar izpeljave ter nepo polne in izrojene oblike so satvicna
lu¢ in zadovoljstvo, radzasi¢na kineza in tamasi¢na inercija.
Ko pa se spet povrnemo k tem virom v njihovi Cistosti, nad
njihovo nepopolnostjo in izrojenostjo, v kateri zivimo, bomo
ugotovili, da si ti vzgibi nadenejo popolnoma drugacen videz,
takoj ko pricnemo ziveti v duhu. Bivanje in delovanje kot tudi
modusi bivanja in delovanja postanejo nekaj popolnoma
drugega, dale¢ nad sedanjim omejenim videzom.

Kaj se skriva za to vznemirjeno kinezo vesolja z vsemi
temi prepiri in boji? Kaj je tisto, kar s svojim sedanjim ome-
jenim videzom, s tem ko si nadene umske vrednote, ustvari
odziv Zelja, hrepenenja, prizadevanja, napacne volje, trplje-
nja, greha, bolecine? Obstaja volja duha v gibanju, Sirna bo-
zanska volja v delovanju, ki se je te stvari ne dotaknejo, moc!
svobodnega in neskoncno zavestnega Bozanstva, ki je brez
zelja, ker poseduje vse in kaze samoniklo Anando svojega
gibanja. Ne utrudi je nobeno prizadevanje in vlaganje napora,
zato svobodno obvladuje svoja sredstva in predmete. Ne
zavede je nobena hotenjska zmota, zato obdrzi spoznanje o
sebi in stvareh, kar je vir njenega obvladovanja in Anande. Ne

1 Tapas, cit-Sakti
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premaga je nobena zalost, greh ali boleCina, zato ohranja
radost in Cistost svojega bivanja ter radost in Cistost svoje
moci. Dusa, ki zivi v Bogu, deluje s to duhovno Voljo, ne pa
z obicajno voljo neosvobojenega uma. Njena kineza izhaja iz
te duhovne modi in ne iz radzasi¢nega modusa Narave, ker ne
zivi ve¢ v nizjih vzgibih, katerim pripada taksno popacenje,
ampak se je vrnila v bozansko naravo, k ¢istemu in popolne-
mu obcutku kineze.

Razdor med Gunami je le predstava v nepopolnosti nizje
narave. To, kar tri Gune predstavljajo, so tri bistvene moci
Bozanskega, ki so ne le v popolnem ravnotezju ravnodusno-
sti, ampak so zdruzene v popolnem soglasju bozanskega delo-
vanja. V duhovnem bivanju postane tamas bozanska spokoj-
nost, ki ni inercija in nezmoznost delovanja, ampak popolna
mo¢, Sakti, z vsemi svojimi zmoznostimi, ki je zmozna
obvladovati in podrejati zakonitostim spokoja celo najvecje in
najobseznejSe dejavnosti. Radzas postane samoucinkujoca
Cista Volja duha, ki ni Zelja, prizadevanje, hrepeneca strast,
ampak ista popolna mo¢ bivanja, Sakti, zmozna neskoncnega,
mirnega in blazenega dejanja. Satva ne postane spremenjena
umska lu¢, prakasa, ampak samoobstojeca lu¢ bozanskega
bivanja, dZjotih, ki je duSa popolne moci bivanja ter osvetlju-
je bozansko ravnodusnost in bozansko voljo delovanja v njuni
zdruzenosti /.../

Ta Iu¢ je polna sijajne duhovne volje in med njenim spo-
znavanjem in delovanjem ni prepada ali nezdruzljivosti. Ta
radost ni naSa bleda umska sreca, sukham, ampak globoko
zgoscena silna samoobstojeca radost, ki se Siri na vse, kar
nase bitje poCne, namerava, ustvarja, nespremenljiva bozan-
ska ekstaza, Ananda. Osvobojena dusa je vedno bolj delezna
te luci in blazenosti; vedno popolneje se vanjo zrasca, ¢im
bolj se zdruzuje z Bozanskim. In medtem ko je med gunami
nizje Narave nujno neravnotezje, spreminjajoca se nestalnost
obsega in nenehni boj za prevlado, se visja lu¢, blazenost,
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volja po kinezi Duha medsebojno ne izkljucujejo, se ne boju-
jejo in niti niso zgolj v ravnotezju, ampak je vsaka vidik osta-
lih dveh in v svoji polnosti so nelocljive in eno. Ko se nas um
pribliza Bozanskemu, se lahko dozdeva, kot da se podaja v
eno ob izkljuCevanju drugega. Lahko se na primer kaze, da
dosega mir na racun kineze delovanja, toda to je zaradi tega,
ker se mu priblizujemo skozi izbirajo¢i duh v umu. Kasneje,
ko se zmoremo povzpeti celo nad duhovni um, lahko vidimo,
da vsaka bozanska moc¢ vsebuje tudi vse ostalo in se lahko
znebi te zaCetne napake?2.

Vidimo, da je mozno delovati, ne da bi se dusa podrejala
navadnemu, ponizanemu delovanju modusov Narave. Delo-
vanje je odvisno od umskih, vitalnih in fizi¢nih omejitev, v
katere smo uklenjeni. To je deformacija, nezmoznost, napac-
na ali zatrta vrednota, ki nam jo vsiljujeta um in Zivljenje v
snovi. Ko zrastemo v duha, bo to dharmo ali nizji zakon Na-
rave zamenjala nesmrtna dharma duha. V njej je izkustvo svo-
bodnega nesmrtnega delovanja, bozanskega neomejenega
spoznanja, presezne moci, nedojemljivega pokoja. Vseeno pa
ostane vprasanje prehoda. Kajti mora biti nek prehod, napre-
dovanje po stopnicah, saj v delovanju Boga v tem svetu ni ni¢
storjenega z nenadno akcijo, brez postopka ali podlage. Kar
i8¢emo, imamo v sebi, toda prakticno moramo to razviti iz
nizjih oblik svoje narave3. Zato mora biti v samem delovanju
modusov neko sredstvo, nek vzvod, neka point d'appui, s ka-

najvisje Narave glede na Gune, ne izhaja iz Gite, ampak iz duhovnega izkustva. Gita ne
opisuje podrobno delovanja najvisje Narave, rahasjam uttamam. To prepusca iskalcu, da
odkrije s svojim duhovnim izkustvom. PokaZe pa naravo satviénega temperamenta in
delovanja, prek katerega lahko dosezemo to najvisjo skrivnost ter istocasno vztraja na
preseganju satve in treh Gun.

3 To je gledano z vidika, da se naSa narava dviga s premagovanjem samega sebe, s
prizadevanjem in disciplino. Vse bolj pa se mora vmesavati spust bozanske Lu¢i, Priso-

tocki in onkraj nje. Zaradi tega se nazadnje pokaze potreba po popolni predaji samega sebe.
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tero lahko vplivamo na to preobrazbo. Gita jo najde v po-
popolnem razvoju satvicne Gune do tocke, v kateri lahko pre-
seze samo sebe in izgine v svoj vir. Razlog je ociten, saj je
satva mo¢ luci in srece, sila, ki deluje za mir in spoznanje ter
lahko na svoji najvisji toc¢ki doseze dolocen odsev duhovne
luci in blazenosti, iz katere izhaja, skorajda umsko istovetnost
z njo. Drugi dve Guni take preobrazbe ne moreta doseci.
Radzas se ne more spremeniti v bozansko kineti¢no voljo ali
tamas v bozanski mir in spokoj, ne da bi posredovala satvi¢-
na mo¢ Narave /.../ Satvi¢na lastnost je prvi posrednik med
vi§jo in niZjo naravo /.../ Prvi pogoj te pripravljalne discipline
narave je v tem, da razvija satvo, dokler ne postane polna
duhovne lu¢i, spokoja in srece.

Ugotovili bomo, da je to celotni namen preostalih poglavij
Gite. Toda preden obravnava ta razsvetljujo¢i vzgib, uvede
Gita razlikovanje med dvema vrstama bitij: med Devami in
Asurami. Deva je namre¢ sposoben visokega satvicnega
dejanja preobrazbe samega sebe, Asura pa ne. Pogledati mo-
ramo, kaj je namen tega uvoda in natanCen pomen tega raz-
likovanja. Splosna narava vsakega Cloveka je enaka, je zmes
treh gun. Zdelo bi se torej, da ima vsakdo zmoznost razviti in
okrepiti satvi¢ni element ter ga usmeriti navzgor proti visa-
vam bozanske preobrazbe. Da se obi¢ajno dejansko usmerimo
k temu, da svoj razum in voljo podredimo svojemu radza-
sicnemu ali tamasi¢nemu egoizmu, da ju napravimo za orod-
je svoje nemirne in slabo uravnotezene kinetic¢ne zelje ali svo-
jega vdajanja lenobi in stati¢ni inerciji, je lahko, kot si je
mogoce predstavljati, samo zaCasna znacilnost naSega ne-
razvitega duhovnega bitja, surovosti njegove nepopolne raz-
vitosti, in mora izginiti, ko se bo naSa zavest dvignila na
duhovni lestvici. Dejansko pa vidimo, da ljudi, vsaj ljudi nad
doloceno ravnijo, lahko na splosno razdelimo v dva razreda:
na tiste, katerih prevladujoca sila je satvicne narave, usmerje-
na k spoznanju, samoobvladovanju, dobrotljivosti, popolno-
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sti, in tiste, katerih prevladujoca sila je radzasi¢ne narave in je
usmerjena k egoisti¢ni veli¢ini, zadovoljevanju Zelja, po-
puscanju njihovi moc¢ni volji in osebnosti, ki jo skusajo vsili-
ti svetu, ne z namenom, da bi sluzili ¢loveku ali Bogu, ampak
za lasten ponos, slavo in uzitek. To so ¢loveski predstavniki
Dev in Danav ali Asur, bogov in titanov4. To razlikovanje je v
indijskem verskem simbolizmu zelo staro /.../ Starodavni um,
ki je bil resnici za fizicnim zastorom bolj odprt, je za
Cloveskim zivljenjem videl velike vesoljne Moci ali bitja,
predstavnike dolo¢enih smeri ali stopenj vesoljne Sakti:
bozanske, titanske, gigantske, demonske ljudi, ki so v sebi
izrazito predstavljali te tipe narave, pa so imeli za Deve,
Asure, Raksase, PiSaceS. Za svoje namene jemlje Gita to raz-
likovanje med obema vrstama bitij, dvau bhutasargau, in ga
razvija. Prej je govorila o naravi, ki je asuri¢na in raksasi¢na in
nasprotuje spoznavanju Boga, odresitvi in izpopolnitvi. Sedaj
jo primerja z dévi¢no naravo, ki je v te stvari usmerjena.

4 Nevednost pomeni Avidjo, zavest, ki locuje, egoisticni um in Zivljenje, ki iz nje
izhajata, kot tudi vse, kar je za lo¢ujoco zavest, egoisticni um in Zivljenje naravno/.../
Na drugi strani pa laz ni Avidja, ampak njena skrajna posledica. Ustvari jo asuri¢na mo¢,
ki posreduje v tem stvarstvu ter ni samo lo¢ena od Resnice in zaradi tega omejena pri
spoznavanju in izpostavljena zmoti, ampak je upor proti Resnici ali pa ima navado zajeti
Resnico, da bi jo preprecila /.../

To so sile in bitja, ki jih zanima ohranjanje laZi, katere so ustvarile v svetu Neve-
Asure, Raksase, PiSace (bitja poumljenih vitalnih, srednjih vitalnih in nizjih vitalnih
ravni), ki nasprotujejo Bogovom, Silam Luci.

Ce ne bi bilo sovraznih sil in bi $e vedno obstajal razvojni svet, bi nevednost e ve-
dno lahko obstajala, toda ne pokvarjenost v nevednosti. Vse bi bilo delna resnica, ki de-
luje prek nepopolnih orodij, toda z najbolj§imi nameni te ali one stopnje v postopnem
razodevanju.

5Asure, raksase itd. ne pripadajo zemlji, ampak nadfizi¢nim svetovom. Delujejo pa
na zemeljsko zivljenje in se z Bogovi prepirajo glede tega, kdo bo obvladoval ¢lovesko
zivljenje, znacaj in dejanja. To so Moc¢i Teme, ki se spopadajo z Mo¢mi Luci.

V¢asih obsedejo ¢loveka, da delujejo prek njega, vcasih se rodijo v ¢loveskem tele-
su. Ko je njihova vloga v igri kon¢ana, se bodo spremenili, izginili ali pa ne bodo veé
zeleli sodelovati v zemeljski igri.
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Blazeni Gospod je rekel:

1. Neustrasnost, ¢istost narave, neomajnost v jogi spo-
znavanja, dobrotljivost, samoobvladovanje in Zrtvovanje,
preucevanje svetih spisov, askeza in postenost.

2. Neskodljivost, resnicoljubnost, odsotnost jeze,
samoodrekanjeS, mir, odpor do nerganja, usmiljenje do
vseh bitij, neepozeljivost, blagost, skromnost in vztrajnost
(odsotnost nestanovitnosti).

3. Zivahnost, odpus¢anje, potrpezljivost, Cistost, odsot-
nost zavisti in ponosa, to, o, Bharata, so lastnosti tistega, ki
je rojen z dévi¢no naravo.

4. Hinavsc¢ina, domisljavost in nec¢imrnost, jeza kot tudi
osornost in nevednost, o, Partha, so lastnosti tistega, ki se
je rodil z asuri¢no naravo.

5. Dévicne lastnosti vodijo k osvoboditvi, asuri¢ne k
vezanosti. Nikar ne bodi Zalosten, o, Pandava, saj si rojen
z dévi¢nimi lastnostmi.

Ardzuna, pravi Ucitelj, je po naravi Deva. Ni se mu treba
zalostiti ob misli, da bo s tem, ko sprejme bitko in klanje,
podlegel asuricnim pobudam. Delovanje, h kateremu se vse
usmerja, bitka, ki jo mora Ardzuna bojevati z uteleSenim
Bozanstvom kot svojim voznikom na poziv Mojstra sveta v
podobi duha Casa, je boj za vzpostavitev kraljestva dharme,
cesarstva Resnice, Pravice in Zakonitosti. Sam je rojen kot bi-

6/.../njegova blagost, samozanikanje in samoobvladovanje so osvobojeni /.../
vsake §ibkosti: ima energijo in dusno silo, veliko odlo¢nost, odsotnost strahu ¢loveka, ki
Zivi pravi¢no in skladno z resnico, kot tudi neskodljivost, tedzah, abhajam, dhritih,
ahimsa, satjam. Celotno bitje, celoten temperament je celovito Cist. Prisotna sta iskanje
spoznanja ter umirjeno in utrjeno bivanje v spoznanju.
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tjie devicne vrste. V sebi je razvil satvicno bit do tocke, na
kateri je zmozen visoke preobrazbe in osvoboditve, trajgunja,
in zato tudi osvoboditve od satvicne narave.

6.V tem svetu sta bili ustvarjeni dve vrsti bitij: dévi¢na
in asuri¢na. Dévicno sem opisal na dolgo. Sedaj me
poslusaj, o, Partha, o asuricni.

Razlika med Devo in Asuro vsakomur ni razumljiva, ni
togo uporabna za vsakega posameznika, niti ni ostra in doloc¢-
na na vsaki stopnji moralne ali duhovne zgodovine naroda ali
v vseh fazah razvoja posameznika. Tamasi¢ni ¢lovek, ki pred-
stavlja tako velik del celote, ne pade v nobeno od teh kate-
gorij, kot sta tu opisani, ¢eprav ima v sebi lahko elemente
obeh v manjSem obsegu, in ve¢inoma mlac¢no sluzi nizjim
lastnostim. Navaden Clovek je obiCajno zmes obojega, toda
prevladuje bolj ta ali ona teznja, ga nagiba k pretezno radza-
so-tamasicnosti ali satvo-radzasicnosti in lahko reCemo, da ga
pripravlja za visek ene ali druge, za bozansko jasnost ali titan-
ski vihar. Tu je namre¢ vpraSanje doloCenega vrhunca v
razvoju kvalitativne narave, kot bo razvidno iz opisa, ki bo
podan. Na eni strani lahko gre za sublimacijo satvi¢nih last-
nosti, dosezek vrhunca ali razodetja nerojenega Deve, na drugi
strani pa za sublimacijo radzasi¢ne usmeritve duse v naravi,
popolno rojstvo Asure. Prva vodi k vzgibu osvoboditve, ki jo
hoce poudariti Gita. Omogoc¢i visoko samopreseganje sa-
tviéne lastnosti in preobrazbo v podobnost bozanskemu bitju,
vimoksaja. Druga vodi stran od vesoljne potencialnosti in pada
proti pretiravanju nase vezanosti na ego. Razlika je v tej tocki.

7. Asuricni ljudje ne poznajo poti delovanja (Pravritti)
ali poti vzdrznosti (Nivritti). Pri njih ni niti ¢istosti niti
pravilnega vedenja in tudi resnice ne.
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8. "Svet," pravijo,"je brez Boga, ni resni¢en, nima
temeljev, ni izpeljan iz vzajemne zveze in njegov edini
vzrok ni ni¢ drugega kot Zelja."

9. Krepko se oprijemajo¢ se tega gledanja, se te iz-
gubljene duSe s slabim razumevanjem, nasilnih in zlih
dejanj, pojavljajo kot sovrazniki sveta za njegovo unice-
nje.

10. V svetu delujejo predane nenasitnim Zeljam, polne
samoljubja, domiSljavosti in pretirano ponosne, napac¢no
vidijo skozi utvaro, vdane necistim odlo¢itvam.

11. Obsedenim od nestetih bojazni, ki se bodo koncale
samo z njihovo smrtjo, jim ob prepricanju, da je to vse,
predstavlja najvisji cilj zadovoljitev Zelja.

12. Vezani s tisoCerimi vezmi upanja, predani Zeljam in
jezi, tezijo nakopiciti bogastvo z nezakonitimi sredstvi, da
bi zadovoljili svoje Zelje.

13. "Danes sem dosegel cilj Zelja, jutri bom dosegel druge-
ga. Danes sem toliko in toliko bogat, jutri bom $e bolj."

14. "Pobil sem tega svojega sovraznika, pobil bom tudi
druge. Sem Gospod, sem uZivalec, sem popoln, mogocen in
srecen,"

15. "Sem bogat, sem visokega rodu, kdo je taksen kot
jaz? Zrtvoval bom, dal bom, uzival bom," so zavedeni z
nevednostjo.

16. Zmedeni od neStetih misli, zapleteni v mreZo utvare
in predani zadovoljevanju Zelja padejo v smrdljivi pekel.
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17. Pojo¢ samohvalo, domiSljavi, opijanjeni z boga-
stvom in slavo, polni ni¢evosti in na nepravi nacin oprav-
ljajo Zrtvovanja, ki so to samo po imenu.

18. Predani egoizmu, moc¢i, nadutosti, Zeljam in gnevu
ti zlobnezi prezirajo Mene, ki bivam v njihovih telesih in
telesih drugih.

19. Te hudobne in krute sovraznike, najnic¢vrednejSe
med ljudmi, nenehno potiskam v asuri¢ne maternice sveta.

20. Pri vsakem ponovnem rojstvu potisnjeni v asuri¢ne
maternice, Me ti zapeljanci ne najdejo, o, Kaunteja, in se

ove

pogreznejo v najniZje stanje dusne narave.

Tega slikovitega opisa ne smemo sprejemati, kot da v sebi
nosi ve¢, kot pomeni, ¢eprav daje celotno vrednost razliko-
vanju, ki ga vsebuje. Kadar se govori, da sta v snovnem svetu
dve stvaritvi bitij, Deve in Asure’, s tem ni misljeno, da je Bog
ustvaril ljudi od zaéetka vsakega s svojo neizogibno usodo v
Naravi. Prav tako ni misljena toga predestinacija in da je tiste,
ki jih je izbralo na zaéetku, Bozansko zaslepilo, da jih je tako
mogocCe vredi v vecno pogubo in necistost pekla. Vse duse so
vecni del¢ek Bozanskega, tako Asure kot Deve, vse lahko
dosezejo odresitev: celd najvecji greSnik se lahko obrne k
Bozanskemu. Toda razvoj duSe v naravi je pustolovséina,
katere glavni moc¢i sta svabhava in karma, s katero upravlja
svabhava. In ¢e je razodevanje svabhave (samonastajanje
duse) pretirano, potem nered v njeni igri spreobrne zakonitost

7 Razlika med obema stvarjenjema je popolnoma resni¢na na nadfizi¢ni ravni, kjer
dogajanju ne vlada zakonitost duhovnega razvoja. Obstajajo svetovi Dev in svetovi
Asur, v njih pa so stalna tipska bitja, ki podpirajo celotno, za napredovanje vesolja
neizogibno bozansko igro stvarjenja. Hkrati vplivajo tudi na zemljo, na zivljenje in nara-
vo ¢loveka na fizi¢ni ravni bivanja.
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bivanja na izkrivljeno stran. Ce dobijo najvisjo vlogo
radzasi¢ne lastnosti, ki se razvijajo na racun satve, potem ten-
denca karme in njene posledice nujno dosezejo vrhunec v
izjemno pretirani pokvarjenosti nizje narave, ne pa v satvi¢nih
visavah, ki so zmozne vzgiba osvoboditve. Ce se ¢lovek ne
zaustavi in opusti svoje zmotne poti, se v njem konc¢no v
celoti porodi Asura. Ko pa se enkrat, zaradi obsezne zlorabe
bozanske mo¢i, spusti tako dale¢ stran od Luci in Resnice, ne
more ve¢ preusmeriti hitrega toka dogajanja, dokler se ne
pogrezne v globine, v katere je padel, doseze dno in uvidi,
kam ga je ta pot privedla, kako je iz¢rpal in zlorabil svojo mo¢
ter se znasel v najnizjem stanju dusne narave, v Peklu. Sele ko
razume in se obrne k Luci, nastopi druga resnica, o kateri go-
vori Gita, da je celo najvecji gresnik, najbolj necist in nasilen
zlo€inec odresen tisti hip, ko se spreobrne k obozevanju in
sledenju Bozanstva v njem. S tem spreobrnjenjem zelo hitro
doseze satvi¢no pot, ki vodi k popolnosti in svobodi.

21. Troje je vrat pekla, ki vodijo k propadu dusSe: Zelja,
jeza in pohlep. Zaradi tega naj se jih ¢lovek odpoveduje.

22. Clovek, ki se je osvobodil teh treh vrat teme, o,
Kaunteja, dela tisto, kar je dobro za njegovo duSo, in
doseZe najvi§je stanje.

23. Kdor deluje pod vplivom Zelja, neupostevaje pravi-
la Sastre, ne doseZe niti popolnosti niti srece in tudi najvis-
jega stanja ne.

24. Zaradi tega naj ti bo Sastra vodilo za doloc¢anje tega,
kaj je treba poceti in kaj ne. Delovati moras ob uposteva-

nju tega, kar dolocajo pravila Sastre.

Asuri¢na Prakriti je v svojem visku radzasi¢na in vodi k
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zasuznjenju duse v naravi, k zelji, jezi in pohlepu, k trem last-
nostim radzasi¢nega ega, ki predstavljajo troje vrat v pekel,
pekel, v katerega pade naravno bitje, ko uziva necistost, zlo in
zmoto svojih izkrivljenih gonov. To troje pa spet predstavlja
vrata v Se vecjo temo, zavije v tamas, znacilno lastnost
prvotne Nevednosti. Kajti neobrzdana sila radzasi¢ne narave,
po svojem iz€rpanju pade nazaj v Sibkost, propad, temo, ne-
zmoznost najslabSega tamasi¢nega stanja duse. Da bi usli
temu padcu, se je treba znebiti teh treh zlih sil in obrniti k luci
satviéne kakovosti, zZiveti pravi¢no, v pristnih odnosih, skla-
dno z Resnico in Postavo. Na ta nacin sledimo svojemu las-
tnemu dobremu in doseZzemo najvisje dusno stanje. Slediti
zakonitosti Zelja ni pravo vodilo nase narave. Za njeno poce-
tje velja vi§je in pravi¢nej$e merilo. Toda kje je in kako ga
najti? Prvic, ¢lovestvo je vedno iskalo to pravi¢no in visoko
Postavo in kar je odkrilo, je vklju¢eno v njegovi Sastri, v nje-
govi postavi razumevanja in znanja, v pravilih etike, pravilih
veroizpovedi, pravilih za najboljse druzbeno Zivljenje, pravi-
lih posameznikovih pravih odnosov s soljudmi, Bogom in
Naravo. Sastra ne pomeni skupka obiéajev, med katerimi so
nekateri dobri, nekateri slabi, obicaji, ki naj bi jim obicajni
utirjeni um tamasiénega ¢loveka nerazumno sledil. Sastra je
spoznanje in nauk, pridobljen z intuicijo, izku$njo in mo-
drostjo, znanost, umetnost in zivljenjska etika, najboljsa me-
rila, ki so narodu dosegljiva. Napol prebujeni clovek, ki se
prepus¢a vodstvu svojih nagonov in zelja, lahko doseze
uzitke, ne pa srece, saj pride notranja sreca samo s pravilnim
zivljenjem. Ne more do popolnosti, ne more doseci najvisje-
ga duhovnega stanja. Postava nagona in Zelja se je, kot kaze,
najprej pojavila v zivalskem svetu, toda ¢lovekova ¢loveskost
raste s tem, da sledi resnici, veri in spoznanju ter pravilnemu
Zivljenju. Treba je najprej slediti Sastri, priznanemu Pravu, ki
si ga je ¢lovek postavil s svojim razumom in razumno voljo,
da bi vladalo njegovim nizjim delom, ter jo napraviti za vodi-



413

lo svojemu obnasanju, delu in temu, kaj je treba storiti in ¢esa
ne, dokler ¢lovek ne iz$ola, ublazi in zatre nagonske zeljne
narave s samoobvladovanjem ter je najprej pripravljen za svo-
bodnej$e razumno upravljanje s samim seboj, potem pa za
najvisjo postavo in najvisjo svobodo duhovne narave.

Saj Sastra v svoji obicajni obliki ni tisti duhovni zakon,
znanost in umetnost duhovnega zivljenja (Gita opisuje svoj
nauk kot najvi§jo in najbolj tajno Sastro), oblikuje pravilo
samopreseganja satvicne narave in razvije postopke, ki vodi-
jo k duhovni preobrazbi. Pa vendar je celotna Sastra zgrajena
na Stevilnih pripravljalnih pogojih, dharmah. Je sredstvo in ne
cilj. Najvi§ji cilj je svoboda duha, ko se dusa, ki opusti vse
dharme, obrne k Bogu kot svoji edini postavi delovanja, delu-
je neposredno iz bozanske volje in zivi v svobodi bozanske
narave, ne po Postavi, ampak po Duhu. Na ta nacin se razvija
nauk, ki ga pripravi naslednje Ardzunino vprasanje.

Tako se konca Sestnajsto poglavje z naslovom “Joga raz-
likovanja med bozanskimi in demonskimi lastnostmi”.



SEDEMNAJSTO POGLAVIJE

Gune, vera in delovanje

Gita razlikuje med dejanji, ki izhajajo iz osebnih Zelja, in
dejanji, ki so opravljena skladno s Sastro. Pod zadnjim mora-
mo razumeti priznano znanost in umetnost zivljenja, ki je
posledica ¢lovekovega kolektivnega zivljenja, njegove kul-
ture, verstva, znanosti in njenega nenchnega odkrivanja
najboljsih zivljenjskih pravil. Toda ¢lovestvo Se vedno tava v
nevednosti in napreduje k spoznanju po napol osvetljeni poti.
Dejanja, ki izhajajo iz osebnih Zelja, spadajo v neprerojeno
stanje naSe narave; narekujejo jih nevednost, napacno spo-
znanje in neobvladan ali slabo obvladan kineti¢ni ali
radzasi¢ni egoizem. Dejanja, ki jih obvlada Sastra so posledi-
ca razumske, etiCne, estetske, druzbene in verske kulture.
Vkljucuje poskus najti pravilno zivljenje, skladje in pravi red
ter je ocitno, glede na okolis¢ine, bolj ali manj napredno
prizadevanje satvicnega elementa pri ¢loveku, da bi tam, kjer
je treba prekril, uravnaval, obvladal ali vodil ¢lovekov
radzasi¢ni in tamasicni egoizem. Je sredstvo za korak naprej,
zato mora Clovestvo najprej napredovati prek njega in za svoj
zakon delovanja postaviti to Sastro, namesto da sledi pobu-
dam svojih osebnih zelja /.../

Vidimo pa pri ¢loveku teznjo, ki je svobodnejsa kot tista, v
kateri ga vodijo njegove Zelje, in drugacna kot je njegova
volja sprejemati postavo, fiksno idejo in varno pravilo Sastre.
Posameznik se dokaj pogosto, skupnost pa v dolocenih tre-
nutkih svojega obstajanja, odvrne od $astre. Z njo ni zadovo-
ljen oziroma zadovoljna, zato opusti taksno obliko svoje volje
in vere ter iS¢e drugo postavo, ki jo je bolj pripravljen sprejeti
za zivljenjsko pravilo, taksno, na katero gleda kot na bolj Ziv-
ljenjsko ali kot visjo resnico bivanja. To se lahko zgodi takrat,
ko ustaljena Sastra prencha biti ziva stvar in degenerira ali
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okosteni v mnozico obi¢ajev in dogovorov. Lahko pa do tega
pride, ker se ugotovi, da je Sastra pomanjkljiva ali zaostaja za
zahtevanim napredkom. Takrat postane nujna nova resnica,
nujen popolnejsi zivljenjski zakon /.../ To gibanje se zacenja
pri posamezniku, ki ni ve¢ zadovoljen s postavo, ker ugotovi,
da ta ne ustreza ve¢ njegovi ideji ter SirSemu in intenzivnejse-
mu dozivljanju sebe in bivanja, zato ji ne more ve¢ verjeti in
je uporabljati. Ne ustreza ve¢ njegovemu notranjemu nacinu
bivanja, zanj ni veC sat, nekaj kar resni¢no obstaja, tisto
pravo, najvisje, najboljse ali resni¢no dobro. Ni ve¢ resnica in
postava njegovega ali vseh bivanj. Sastra je za posameznika
nekaj neosebnega in to je tisto, kar ji daje avtoriteto nad ozko
osebno postavo njegovih ¢lenov. Istocasno pa je osebna za
skupnost in je posledica njenih izkuSenj, njene kulture ali
njene narave. Po svoji obliki in duhu ni v vsem idealno pravi-
lo izpolnitve biti ali ve¢ni zakon Mojstra nase narave, ceprav
lahko v vecji ali manjsi meri vsebuje napotke, priprave, sijaj-
ne namige o mnogo vi§jih stvareh. Posameznik lahko preseze
kolektivnost in je pripravljen na vecjo resnico, na daljsi korak,
za globlje namene Zivljenjskega Duha.

Kaj pa bi potem bila zanesljiva podlaga dejanj, ki bi obe-
nem odstopala od usmerjanja po Zeljah in od normalne po-
stave? Kajti vladanje zelja ima lastno veljavo, ki za nas ni vec
tako varna in zadovoljiva, kot je za zivali ali kot je lahko bila
za primitivno ¢lovestvo, a je vendarle kolikor toliko uteme-
ljena na zivem delu nase narave in utrjena s svojimi krepkimi
usmeritvami. Sastra ima za seboj vso moé& dolgo veljavnega
pravila, preteklih uspesnih sankcij in zanesljive pretekle
izkusnje. Novi vzgib pa ima naravo velike pustolovs¢ine v
neznano ali samo delno znano, tvegan razvoj in novo zmago.
Kaj je potem vodilo, ki mu je treba slediti, kak$na je vodilna
lu¢, na katero se naSe bitje lahko zanasa ali pa mu je trdna
osnova? Odgovor je ta, da je treba vodilo in oporo najti v
¢lovekovi Sraddhi, njegovi veri, njegovi pripravljenosti ver-
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jeti, ziveti, kar vidi ali misli, da je resnica njega samega in
bivanja. Z drugimi besedami povedano, je ta vzgib ¢lovekov
poziv samemu sebi ali neCemu mo¢nemu, necemu, kar v njem
ali vesoljnem bivanju sili k odkritju njegove resnice, njegove
postave zivljenja, njegovi poti k popolnosti in izpolnitvi. Vse
je odvisno od narave njegove vere, stvari v njem ali v vesoljni
dusi (katere del ali manifestacija je), h kateri ga usmerja, in od
tega, kako blizu lahko z njo pride do svoje prave biti in Biti
ali pravega bitja vesolja. Ce je tamasi¢en, mraGen in
zamegljen, Ce je njegova vera nevedna in volja ni sposobna,
ne bo dosegel nicesar pravega in bo padel v svojo nizjo nara-
vo. Ce ga zvabijo lazne tamasi¢ne luéi, ga lahko lastna volja
odnese na stranske poti, ki lahko vodijo v mocvirje ali
prepad. V vsakem primeru je njegova edina moznost za
odresitev v povratku satve, da mu ta vsili nov razsvetljeni red
in vlada nad njegovimi ¢leni, kar ga bo osvobodilo silne
napake njegove osebne volje ali neumne napake njegove
zamegljene nevednosti. Ce pa je na drugi strani satvi¢ne na-
rave, satvicne vere in usmeritve, bo dosegel prizor visjega,
Ceprav Se ne dosezenega idealnega pravila, ki ga bo lahko celo
v redkih primerih pripeljalo prek satviéne luci k vsaj nekoliko
vi§ji bozanski razsvetljenosti in bozanskem nacinu bivanja in
zivljenja. Ce je namre¢ v njem satvi¢na lu¢ tako moéna, da ga
pripelje do svojega lastnega vrhunca, bo lahko napredoval od
te tocke do tega, da si bo odprl nekaksna vrata v prvi zarek ti-
stega, kar je bozansko, presezno in absolutno. Te moznosti so
prisotne v vsakem prizadevanju samoiskanja. So pogoj te
duhovne pustolovsCine.

Sedaj moramo pogledati, kako se s tem vprasanjem v svo-
jem okviru duhovnega poucevanja in samodiscipline ukvarja
Gita. Kajti Ardzuna takoj postavi sugestivno vprasanje, iz
katerega se lahko pojavi problem ali eden od njegovih
vidikov.
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Ardzuna je rekel:

1. Katera je tista osredotocena volja ¢aS¢enja (nista) pri
tistih, ki darujejo polni vere (Sraddhe), a opustijo pravila
Sastre? Ali je to satva, radzas ali tamas?

Blazeni Gospod je rekel:

2. Vera uteleSenih bitij, ki se porodi v njihovi naravi, je
treh vrst: satvicna, radZasi¢na ali tamasi¢na. Poslusaj ve¢
o tem.

Ko zivimo, ko bivamo in delujemo skladno s svojimi ze-
ljami, gre za trajno dejanje sraddhe, ki ve¢inoma pripada na-
Semu vitalnemu in fiziénemu, na$i tamasi¢ni in radZasi¢ni
naravi. Ko pa poskuSamo biti, ziveti in delovati skladno s Sa-
stro, po¢nemo to z vztrajnim delovanjem sraddhe, ki pripada,
pod pogojem, da ne gre za rutinsko vero, satvi¢ni teznji, ki se
nenehno skusa vsiliti naS§im radzasi¢nim in tamasi¢nim
delom. Ko opustimo oboje in posku$amo biti, Ziveti in delo-
vati skladno z nekim idealom ali novim pojmovanjem resnice,
ki smo jo sami nasli ali sprejeli, gre prav tako za vztrajno
dejanje sraddhe, ki jo lahko obvladuje katera koli od teh treh
lastnosti, ki nenehno obvladujejo vsako naso misel, voljo,
Custva in dejanja. In tudi takrat, ko poskusamo biti, ziveti in
delovati skladno z bozansko naravo, moramo delovati ob
vztrajnem delovanju sraddhe, ki naj bi bila po Giti vera
satvicne narave, ko doseze svoj vrhunec in skusa preseci svoje
ostre omejitve. Toda vse in vsaka od teh stvari vsebuje
nekaksno kinezo ali premik narave, vse predpostavljajo
notranje ali zunanje, ali navadno oboje: notranje in zunanje
delovanje. In kakSen bo znacaj tega delovanja? Gita navaja tri
glavne elemente dela, ki ga moramo opraviti, kartavjam
karma: zrtvovanje, dajanje in askeza. Ko namre¢ Ardzuna
sprasuje o razliki med zunanjim in notranjim odrekanjem,
sannjaso in tjago, Kri$na vztraja, da se teh treh stvari sploh ne
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gre odrekati, ampak je treba vse opraviti, ker predstavljajo
delo pred nami, kartavjam karma, in preciscujejo modre. Z
drugimi besedami tvorijo ta dejanja sredstva nase izpopol-
nitve. Toda nemodri jih lahko isto¢asno opravljajo nespame-

tno ali manj pametno.

3. Vera vsakogar prevzame obliko, Ki ji jo daje tvarina
njegovega bivanja, o, Bharata. Purusa, dusa v ¢loveku, je
narejen iz vere. In kar koli je ta vera v njem, to je on in on
je to.

/... pomembna vrstica, v kateri nam Gita pove, da je
Purusa, dusa v ¢loveku, kot bi bil narejen iz sraddhe, vere,
volje po bivanju, verovanju vase in v bivanje, in kar koli ze ta
volja, vera ali verovanje je, to je on in ta je on, Sraddha-majo -
Jjam puruso jo jac-chraddhah sa eva sah. Ce nekoliko poblize
pogledamo to pomembno reklo, bomo ugotovili, da samo ta
vrstica vsebuje v svojih nekaj silovitih besedah skoraj celotno
teorijo sodobne pragmatisti¢ne blagovesti. Kajti ¢e ¢loveka
ali duso v ¢loveku tvori vera, ki je v njem, vzeto v najglobljem
smislu, potem sledi, da je resnica, ki jo vidi in jo hoce ziveti
zanj, resnica njegovega bitja, resnica njega samega, resnica,
ki si jo je ustvaril ali si jo ustvarja, in zanj ne more biti druge
prave resnice. Ta resnica je stvar njegovega notranjega in
zunanjega delovanja, stvar njegovega nastajanja, duSne
dinamike, ne pa tistega v njem, kar se nikoli ne spremeni. On
je tisto, kar je danes zaradi neke pretekle volje svoje narave,
ki jo podpira in nadaljuje sedanja volja po spoznanju,
verovanju in bivanju v njegovem razumu in vitalni sili, in
kakrSen koli nov preobrat zavzameta njegova volja in vera, ki
sta dejavni v njegovi srZi, to bo tezil postati v svoji prihodno-
sti. Svojo lastno resnico bivanja ustvarjamo s svojo dejavno-
stjo uma in zivljenja, kar je drug nacin, kot ¢e recemo, da us-
tvarjamo sami sebe, da smo tvorci samega sebe.
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A zelo ocitno je to samo en vidik resnice in vsakemu mis-
lecu so taksne trditve sumljive. Resnica ni zgolj to, kar je nasa
osebnost ali kar ona ustvarja. To je samo resnica nasega na-
stajanja, ena od tock ali ¢rta, ki poudarja Sir$i obseg. Onkraj
nase osebnosti sta najprej vesoljno bivanje in vesoljno nasta-
janje, katerih majhen vzgib sta nase lastno bivanje in nastaja-
nje, onkraj njiju pa je vecno Bitje, iz katerega je izpeljano vse
nastajanje in kateremu nase bitje dolguje svoje moznosti, ele-
mente, izvirne in kon¢ne pobude /.../ [Purusa] je lahko vse to
naenkrat: vec¢ni duh, posplosen v vesolju, individualiziran v
svojih bitjih. Lahko tudi zasnuje zavest, ki zavraca dejanja
Narave, jih obvladuje ali se jim odziva v katerem koli izmed
njih, postavi ostale za njo ali pro¢ od nje, se pozna kot isto
vecnost, samopodpirajoco obcost ali izklju¢no individualnost.
Kakrsna koli naj bo formulacija njene narave, se zdi, da dusa
to postane in v osrednjem dejavnem delu svoje zavesti gleda
nase, kot da je samo to. Toda nikoli ni tisto, kar se zdi, da je.
Je tudi toliko drugega, kot je lahko. Na skrivnem je vse tisto,
kar je skrito. Ni nepreklicno omejena z nobeno samoopre-
delitvijo v Casu, saj lahko prodre skoznjo in onkraj nje, jo raz-
drobi ali razvije, izbere, zavrne, znova ustvari in razodene iz
sebe novo samoopredelitev. To, kar zase verjame, da je z vso
dejavno voljo svoje zavesti v njenih orodjih, to tudi je ali tezi
postati, ja jaccraddhah sa eva sah: kar verjame, je lahko in
ima popolno vero v nastajanje, da se v naravi spremeni, razvi-
je ali odkrije.

Ta mo¢ duse nad njeno naravo je v jogi samoizpopolnitve
najve&jega pomena. Ce je ne bi bilo, bi z zavestnim prizadeva-
njem in tezenjem nikoli ne mogli iz utrjene kolesnice nasega
sedanjega nepopolnega ¢loveskega bivanja. Ce bi poskusali
kakrsno koli vecjo izpopolnitev, bi morali ¢akati Naravo, da jo
izvede v svojem pocasnem ali hitrem razvojnem postopku.

4. Satvicni ljudje Zrtvujejo bogovom, radzasi¢ni Jak-
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Sam in RakSasam, drugi, tamasi¢ni ljudje pa duhovom
umrlih in duhovom narave.

5.-6. Ljudje, ki opravljajo nasilna mrtvicenja, ki jih ne
doloca Sastra, ljudje, obsedeni z nifevostjo in egoizmom,
ki jih Zene sila Zelja in strasti, vznemirjajo skupek elemen-
tov v telesu in Mene, ki sem v telesu. Vedi, da so ti neob-
Cutljivi ljudje po svojih odlo¢itvah asuri¢ni.

7. Tudi hrana, ki je komu vS$e¢, je trojne narave, tako
tudi Zrtvovanje, askeza in dajanje. Poslusaj, kakSna je
med njimi razlika.

Vse dinami¢no delovanje lahko v njegovih bistvenih delih
skré¢imo na te tri elemente. Kajti vsako dinami¢no dejanje,
vsaka kineza narave, vsebuje hotno ali nehotno tapasjo ali
askezo, energizem in strnitev nasih sil ali nekaterih zmozno-
sti kar nam pomaga nekaj doseci, pridobiti ali postati, tapas.
Vsako dejanje vsebuje dajanje tistega, kar smo ali kar imamo,
izdatek, ki je cena takega dosezka, pridobitev ali nastajanje,
dana. Vsako dejanje vsebuje tudi zrtvovanje elementarnim ali
vesoljnim mocem ali najviSjemu Mojstru naSih dejanj.
Vprasanje je, alu te stvari po¢nemo nezavedno, pasivno ali v
najboljSem primeru z nerazumno, nevedno, napolzavestno
voljo ali z nespametnim ali izkrivljeno zavestnim energi-
zmom ali pa z razumno zavestno voljo, ki je ukoreninjena v
spoznanju. Z drugimi besedami, gre za to, ali so nase Zrtvo-
vanje, dajanje ali askeza po svoji naravi tamasic¢ni, radzasic¢ni
ali satvicni. Kajti vse, vkljucno s fizi€nimi stvarmi, je delezno
tega trojnega znacaja. NaSa hrana na primer, pravi Gita, je
glede na svoj znacaj in vpliv na telo bodisi satvi¢na, radzasi-
¢na ali tamasicna.

8. Hrana, ki povecuje Zivljenje, vitalnost, mo¢, zdravje,
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radost in vedrost, ki je so¢na, mehka, nasitna in usklajena,
je ljuba satviénemu ¢loveku.

9. Grenka, kisla, slana, prevroca, pikantna, groba in
pekoca hrana, ki povzroca bolefino, zaskrbljenost in
bolezen, je priljubljena radZasi¢nim ljudem.

10. Pokvarjena, neokusna, Zaltava, postana hrana, ki so
jo napol pojedli drugi in je necista, je priljubljena tama-
si¢nim ljudem.

Vseprezemajoce je nacelo treh Gun. Gune pridejo na drugi
strani enako vpostev pri zadevah uma in duha, Zrtvovanju,
dajanju in askezi. Pri vsakem od teh (zrtvovanju, dajanju in
askezi) razlikuje Gita v obicajnih pogojih med tremi vrstami,
kot jih je oblikoval simbolizem stare indijske kulture. Toda ob
zavedanju zelo Sirokega pomena, ki ga Gita pripisuje ideji
zrtvovanja, lahko povrsinski pomen njenih nakazovanj razsi-
rimo in jim dopustimo svobodnejsi pomen.

11. Zrtvovanje skladno s pravimi naceli, brez Zelje po
sadovih, in z umom, ki je osredotocen in ustaljen v misli,
da ga je treba opraviti kot pravo Zrtvovanje, je satvicno
Zrtvovanje.

To satvi¢no zrtvovanje se potemtakem zelo pribliza idealu in
vodi naravnost k takSnemu dejanju, kot ga zahteva Gita. Vendar
to ni zadnji in najvisji ideal, ni dejanje izpopolnjenega ¢loveka,
ki zivi v bozanski naravi. Opravljeno je namre¢ kot ustaljena
dharma in kot Zrtvovanje ali sluzenje bogovom, delni moci ali
vidiku Bozanskega v nas ali v vesolju. Taksne narave je delo, ki
je bilo opravljeno s pobozno vero brez interesa ali nesebic¢no za
Clovestvo, ali pa brezosebno zaradi predanosti Pravi¢nosti ali
Resnici. Taksna dejanja so za naSo izpopolnitev potrebna, saj
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preciscujejo nase misli, voljo in naravno bit. Vrhunec satvi¢ne-
ga delovanja, do katerega moramo priti, je $e visji in svobodne-
j8i. Je plemenito poslednje Zrtvovanje, ki ga namenimo najvis-
jemu Bozanskemu v njegovem celostnem bitju, z iskanjem
Purusotame ali z vizijo Vasudeve v vsem, kar je, dejanje, ki je
bilo opravljeno neosebno, obce, za dobro sveta, za izpolnitev
bozanske volje v vesolju. Ta vrhunec vodi k svojemu lastnemu
preseganju, k nesmrtni dharmi. Kajti potem pride svoboda, v
kateri sploh ni osebnih dejanj niti ni satviénega pravila dharme,
ni omejitev Sastre. Presezena sta nizja razum in volja, in
namesto njiju narekuje in usmerja delo visja modrost, ki tudi
odreja njegov cilj. Tu ni vprasanja po osebnih dosezkih, kajti
volja, ki deluje, ni nasa lastna, ampak najvisja Volja, katere
orodje je dusa/.../ Ne gre za osebno delovanje, kajti vsako delo-
vanje smo prepustili Mojstru nasega delovanja. On je tisti, ki
deluje prek pobozanjene Prakriti. Nobenega Zrtvovanja ni,
razen Ce reCemo, da Mojster zrtvovanja daruje dejanja svoje
energije v Dzivi samemu sebi v svoji vesoljni obliki. To je
najvisje stanje samopreseganja, do katerega pridemo z delova-
njem kot zrtvovanjem, to je izpopolnitev duse, ki je dosegla
popolno zavest v bozanski naravi.

12. Zrtvovanje, pri katerem pri¢akujemo sadove, ki naj
jih obrodi, in s katerim se bahamo, o, najboljsi med Bha-
ratami, je radZasi¢no.

Nasemu delovanju daje vrednost notranje stanje, motiv in
usmeritev, ne pa navidezna zunanja usmerjenost, imena
bozanstev, ki jih klicemo, da bi dejanja podprli, ali pa celo
iskreno razumsko prepricanje, za katerega se zdi, da nas pri
delovanju opravicuje. Kadar koli v nasih dejanjih prevladuje
egoizem, postane nase delovanje radzasi¢no.

13. Zrtvovanje, ki ga opravljamo neupostevaje pravila,
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brez hrane, brez mantre, brez daril duhovnikom, brez
vere, je tamasi¢no.

Tamasi¢no zrtvovanje je delo, ki ga opravimo brez vere, se
pravi, brez popolnoma zavestne misli, pripravljenosti in volje
za tisto, v kar nas sili Narava. Opravimo ga mehanicno, ker ga
zahteva zivljenje, ker se z njim soo¢imo, ker tako poc¢nejo
drugi, zato da bi se izognili kaksni vecji tezavi, do katere bi
prislo, e ga ne bi opravili, ali zaradi katerega koli drugega
tamasi¢nega motiva. Ce je na§ temperament taksen, bo delo
zagotovo opravljeno nemarno povr$no, napac¢no. Ne bomo ga
opravili z vidhi ali skladno s pravilom Sastre, ne bo potekalo
po pravi metodi, ki jo postavljata umetnost in znanost zivlje-
nja, ter s pravim védenjem o tem, kako ga je treba opraviti.
Zrtvovanje ne bo vkljuéevalo darovanja hrane — to dejanje pa
v indijskem obredu simbolizira element pomaganja in je pri-
soten v vsakem dejanju, ki je pravo zrtvovanje, neizogibno
dajanje drugim, koristna pomo¢ drugim, pomo¢ svetu, brez
katere postane vsako dejanje le ozir na samega sebe in krse-
nje prave vesoljne postave o solidarnosti in izmenjavi. Delo
bo opravljeno brez daksine, zelo potrebnega dajanja ali daja-
nja samega sebe vodjem zrtvovanja, najsi gre za zunanjega
vodnika in pomoc¢nika nasemu delu ali pa za kak$no zakrito
bozanstvo v nas. Opravljeno bo brez mantre, brez posvecu-
joce misli, ki je sveto telo nase volje in spoznanja, povzdig-
njeno k bozanstvom, ki jim sluzimo s svojim zrtvovanjem.
Tamasi¢ni Clovek svoje zrtve ne daruje bogovom, ampak
manjvrednim elementarnim mocem oziroma grobim duho-
vom za zastorom, ki se hranijo z njegovimi deli in obvladuje-
jo njegovo zivljenje s svojo temo.

Gita opisuje tri vrste satvicne askeze.

14. Cascenje bozZanstva, dvakrat rojenega, guruja in
modreca, ¢istost, neposrednost, nedolZnost in nenasilje se
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imenujejo askeza (tapas) telesa.

15. Govor, ki nikogar ne prizadene ter je resnicen, pri-
jeten in koristen ter redno preucevanje Spisov se imenuje-
ta askeza govora.

16. Jasen um, uglajenost, tiSina, samoobvladovanje, ¢is-
tost Custev se imenujejo askeza uma.

17. Trojna askeza, ki jo z najviSjo vero opravljajo ljud-
je v jogi, in brez Zelje po sadovih dela, se imenuje satvic-
na.

Satvi¢na tapasja je tista, ki jo opravimo z najvi§jo razsvet-
ljeno vero, kot globoko sprejeto dolznost iz nekih eti¢nih,
duhovnih ali drugih visokih razlogov, brez Zelje po zunanjem
ali ozkem osebnem dobicku od delovanja. Ima znacaj
samodiscipline, zahteva samoobvladovanje in usklajevanje
nase lastne narave. /.../ Tu nastopa vse, kar umirja ali disci-
plinira radzasi¢no ali egoistiéno naravo, in vse, kar jo
nadomesca z zadovoljnim in spokojnim nacelom dobrega in
kreposti. To je askeza satvicne dharme, ki je bila tako visoko
bo visoka Cistost razuma in volje, umirjene duse, globok mir
in spokoj, Sirno socutje in priprava enosti, odsev notranje
dusine radosti v umu, zivljenju in telesu. Na tej vzviseni tocki
je eticno ze dobilo duhovno zvrst in znacaj. Tudi s tem
vrhuncem se lahko napravi tako, da preseze samega sebe, se
lahko dvigne k visji in svobodnejsi luci, preide v ustaljeno
bozansko energijo najvi§je narave. Tisto, kar bo ostalo, bo
neomadeZevani tapas duha, najvisja volja in sijajna sila v vseh
delih, ki bo delovala v Sirokem in trdnem spokoju, v globoki
in ¢isti duhovni radosti, Anandi. Nobene potrebe po askezi ne
bo vec, nobene tapasje, kajti vse je povsem naravno in zlahka
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bozansko, vse je ta Tapas. Ne bo posebnega truda nizjega
organizma, kajti energija Prakriti bo nasla svoj pravi vir in
temelj v presezni volji PuruSotame. Zaradi te visoke posve-
Cenosti bodo tudi dejanja te energije na nizjih ravneh pote-
kala naravno in spontano izhajajo¢ iz naravne popolne volje
in z notranjim popolnim vodstvom. Nobena od sedanjih
dharm ne bo omejevala, saj bo obstajalo svobodno delovanje
ne samo dale¢ nad radzasi¢no in tamasi¢no naravo, ampak
tudi dale¢ onkraj preve¢ natanénih in ozkih meja satvicnega
vodenja delovanja.

18. Askeza, ki se jo opravlja za bahanje in za to, da bi
dosegli ugled, slavo in ¢ascenje, je radZasi¢na. Je nestabil-
na in minljiva.

Ta vrsta askeze je namenjena beznim individualnim ciljem,
ki niCesar ne prispevajok k proti nebesom usmerjeni rasti in
popolnosti duSe. Gre za stvar brez trdnega in koristnega
nacela, energijo, ki jo vezejo spremenljive in minljive
okolis¢ine, zato je tudi sama taksna.

19. Askeza, ki se jo opravlja z zmotno trmoglavostjo, z
mucenjem samega sebe ali z namenom prizadeti druge, je
tamasi¢na.

Tisto, kar te vrste energizem napravi tamasicen ni
nekaks$no nacelo inercije, kajti inercija je tapasji tuja, ampak
tema v umu in naravi, vulgarna ozkost in grdost v pocetju ali
pa brezcCuten instinkt ali Zelja v namenu ali motivirajoCem
custvu.

Tako kot tapasja je tudi vse dajanje nevedno tamasicno,
bahavo radzasi¢no ali nezainteresirano in razsvetljeno
satvicno.
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20. Ko se daje dano (darilo) zaradi samega dajanja,
nekomu od katerega se v povracilo ne pri¢akuje koristi,
ter na pravem mestu, ob pravem ¢asu in pravim ljudem,
govorimo o satvicnem darilu.

Vrhunec satviénega nacina dane prinese v dejanje narasca-
joci element Sirokosrénega dajanja samega sebe drugim, svetu
in Bogu, atmadana atma-samarpana, ki je visoka posvetitev
zrtvovanja dejanj, katero predpisuje Gita. Prehod v bozansko
naravo pa bo vecja popolnost samodarovanja, ki bo temeljila
na SirSem pomenu bivanja. Vse to vecplastno vesolje se rodi s
samorazdajanjem Boga in njegovih moc¢i kot tudi z radodar-
nim izlivom njegove biti in duha v to bivanje — in je tako tudi
nenehno ohranjano. Vesoljno bivanje, pravi veda, je zrtvova-
nje Puruse. Vsako dejanje izpopolnjenega cloveka bo prav
tak$no nenehno bozansko dajanje samega sebe in svojih moci,
izliv spoznanja, lu¢i, moci, ljubezni, veselja, koristne Sakti, ki
jo vsebuje v Bozanskem, s svojim vplivom in izzarevanjem na
vse okrog sebe, skladno z njihovo zmoznostjo sprejemanja,
ali na ves svet in njegova bitja. To bo popolni rezultat popol-
nega samodajanja ¢loveka Mojstru naSega bivanja.

21. Dana (darilo), ki se jo daje nejevoljno, zato da bomo
dobili povracilo ali ratunajo¢ na sad in nagrado, je
radZasi¢no.

22. Dana (darilo), ki se jo daje na neprimernem mestu
in ob neprimernem ¢asu ter osebi, ki ni vredna, brez spo-

Stovanja in z zani¢evanjem, je tamasicno.

23. OM-Tat-Sat, je trojna opredelitev Brahmana, ki je
neko¢ ustvarila Brahmane, Vede in Zrtvovanja.

Gita zakljuci poglavje z neCim, kar se sprva zdi zapleteno.
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Obrazec OM-Tat-Sat je, kot pravi, trojna opredelitev Brah-
mana, s katero so bili nekdaj ustvarjene Brahmane, Vede in
zrtvovanja ter vsebuje ves njihov pomen. Tat, Tisto, nakazuje
Absolut. Sat nakazuje najvi§je in vesoljno bivanje v njego-
vem principu. OM je simbol trojnega Brahmana: navzven
zroCega, notranjega ali subtilnega ter nadzavestnega vzroc¢ne-
ga Puruse. Vsaka ¢rka — A, U, M — kaze enega od teh treh v
stopnjujoem se zaporedju, celotni zlog pa daje Cetrto stanje
turija, ki se vzpenja do Absoluta. OM je zlog, ki ga povemo
na zacetku kot blagoslovilni uvod in podporo vsem dejanjem
zrtvovanja, vsakemu dejanju dajanja, vsakemu asketskemu
dejanju. Je opomnik da bi moralo biti nase delo izvedeno kot
izraz trojnega Bozanskega v naSem notranjem bitju ter usme-
rjeno k njemu v zamisli in motivu.

24. Dejanja Zrtvovanja, dajanja in askeze, kot so
podana v svetih spisih, privrZenci Brahmana vedno zace-
njajo z izgovarjanjem OM.

25. Razne vrste Zrtvovanj, askez in dajanja opravljajo
iskalci osvoboditve brez vsakrS$nih Zelja po sadovih in z
izgovarjanjem Tat.

Iskalci osvoboditve v resnici opravljajo ta dejanja brez
zelje po sadovih in samo z idejo, obcutkom, Anando absolu-
tnega Bozanskega izza njihove narave. To je tisto, kar i§¢ejo s
Cistostjo in brezosebnostjo v svojem delovanju, visoka brez-
zeljnost, ta §irna praznina brez ega in z obiljem Duha.

26. Besedo Sat se uporablja v smislu resni¢nosti in
dobrega, o, Partha, uporablja se jo tudi v smislu dobrega

dela.

27. Stanovitnost pri Zrtvovanju, askezi in dajanju je
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tudi Sat; prav tako pravijo, da so Sat dejanja, ki jih
opravimo za Tisto.

Vsa dobra dela so Sat, saj pripravljajo duSo za najvisjo
resni¢nost nasega bivanja. Vsa odli¢na bivanja v Zrtvovanju,
dajanju in askezi, vsa dejanja opravljena s tak§nim osrednjim
gledanjem kot zrtvovanje, kot dajanje, kot askeza, so Sat, saj

e

28. Kar koli se opravlja brez vere: darovanje, dajanje,
vzdrznost in druga dejanja, se imenuje Asat ali neres-
ni¢no, o, Partha. To tu in onkraj ne velja ni¢.

Sraddha je osrednje nacelo nasega bivanja, zato je vsaka
od teh stvari, opravljena brez sraddhe, napacna in nima prave-
ga pomena ali prave vsebine na zemlji ali onkraj, ni resnicna,
je brez moci vztrajanja ali ustvarjanja v zivljenju tu ali pos-
mrtnem zivljenju v vi§jih predelih nasega zavestnega duha.
Dusna vera, ne zgolj razumsko prepri¢anje, ampak njena
ubrana volja po spoznavanju, videnju, verovanju, delovanju
in bivanju skladno z njenim videnjem in spoznanjem, je tisto,
kar s svojo mocjo opredeljuje mero nasih moznosti nastaja-
nja. Prav ta vera in volja, usmerjeni v vso naSo notranjo in
zunanjo bit, naravo in delovanje, s katerim se blizamo vsemu,
kar je najvi§je, najbolj bozansko, najresni¢nejSe in najbolj
vecno, pa sta tisto, kar nam bo omogocilo dose¢i najvisjo
popolnost.

Tako se kon¢a sedemnajsto poglavje z naslovom “Joga troj-
ne delitve vere”.



OSEMNAJSTO POGLAVIJE

I. Gune, um in delovanje

Gita $e ni koncala z analizo delovanja v lu¢i svoje temeljne
ideje o treh Gunah in njihovem preseganju s samopresega-
jo€im najvi§jim vrhuncem najvi§je satviéne discipline. Vera,
sraddha, pripravljenost verjeti in biti, spoznavati, ziveti in
uzakoniti resnico, je, kot smo videli, prvi dejavnik, nujna sila
izza samorazvijajoCe se akcije, zlasti izza razvoja duSe v
njeno popolno duhovno veli¢ino s pomoc¢jo dejanj. Obstajajo
pa tudi umske moci, orodja in okolis¢ine, ki pomagajo
vzpostaviti momentum, smer in znacaj dejavnosti in so zato
pomembni za popolno razumevanje te psiholoske discipline.
Gita pricne s pregledom psiholoske analize tega, preden
nadaljuje k svojemu velikemu zakljucku, vrhuncu vsega, kar
uci, k najvisji skrivnosti, duhovnemu preseganju vseh dharm,
bozanskemu preseganju /.../

Ta del predmeta je zajet v zadnjem ArdZzuninem vprasanju
glede nacela sanjase in tjage ter razlike med njima.

Ardzuna je rekel:

1. Rad bi vedel, 0, mogo¢no oboroZeni, kaj je bistvo sa-
njase in tjage, o, HriSikeSa, in kakSna je razlika! med nji-
ma, o, KeSinisudhana (uni¢evalec Kesija).

Blazeni Gospod je rekel:

1 Gitino neprestano, veckratno poudarjanje te odloCilne razlike je kasneje upravici-
la zgodovina poznejSega indijskega razmisljanja. Njegova nenehna zmeda glede teh
dveh zelo razli¢nih stvari in mo¢no nagnjenje k omalovazevanju vsakr$ne dejavnosti,
kot jo u¢i Gita, ¢es da je glede na najvisjo nedejavnost sanjase zgolj predhodnega znaca-
ja. Kadar ljudje govorijo o tjagi, odrekanju, pa s to besedo vedno razumejo, ali vsaj
poudarjajo, fizicno odrekanje svetu, medtem ko Gita zastopa popolnoma nasprotno sta-
lis¢e: da prava tjaga vsebuje kot svojo podlago delovanje in zivljenje v svetu, ne pa bega
v samostan, votlino ali na vrh hriba. Prava tjaga je delovanje ob odrekanju zeljam in to
je tudi prava sanjasa.
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2. Vidci pojmujejo s sanjaso opustitev delovanj, ki jih
sprozijo Zelje. Odrekanje sadov vsakega delovanja pa ime-
nujejo tjaga.

Vzeto bolj konvencionalno, pomeni sanjasa v standardnem
izrazanju modrecev fizi¢no odlaganje ali odlaganje zazelenih
dejanj. Tjaga - to je Gitina razliica — je beseda, ki so jo
modri uporabili za umsko in duhovno odrekanje, popolno
opustitev vseh navezanih oprijemanj sadov nasih dejanj, za
samo dejanje ali za njegov zacetek ali za radzasi¢no spodbu-
do. V tem smislu je tjaga boljSa pot kot sanjasa. Ne gre za to,
da opustimo zeleno delovanje, ampak zelje, ki mu dajejo
znacaj. Sadovi dela lahko pridejo z odvezo Mojstra dejanj,
toda v tem primeru ne sme biti egoisti¢nih zahtev, kot da gre
za nagrado oziroma da je to pogoj za opravljanje del. Ali pa
sadu sploh ni, a je delo Se vedno treba opravljati, kot nekaj,
kar je pac treba opraviti, kartavjam karma, stvar, ki jo mojster
v nasi notranjosti od nas zahteva. Uspeh in neuspeh sta v nje-
govih rokah in on ju bo uravnaval v skladu s svojo vsevedno
voljo in nedoumljivim namenom. Vsako delovanje je treba,
ne fizino z vzdrznostjo, negibljivostjo, inercijo, ampak
duhovno, na koncu prepustiti Mojstru naSega bivanja, s
katerega mocjo edino lahko opravimo vsako dejavnost. Priti
mora do odrekanja napacni ideji o sebi kot akterju, kajti v
resnici je tista, ki dela prek naSe osebnosti in nasega ega
vesoljna Sakti. Duhovni prenos vseh svojih dejanj na Mojstra
in njegovo Sakti je po nauku Gite prava sanjasa.

3. "Delovanju se je treba odrec¢i kot zlu," izjavljajo
nekateri uceni moZje. ""Ne gre pa opustiti Zrtvovanj, daja-
nja in askeze."

Se vedno se pojavlja vprasanje: Katera dela je treba oprav-
ljati? Celo tisti, ki zagovarjajo fizicno odrekanje, si v tej tezki
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zadevi niso edini. Nekateri zastopajo stalis¢e, da je treba iz
nasega zivljenja izlociti vsako delo, kot da bi bilo to mogoce.
Toda ni mogoce, dokler smo v telesu in Zivi. Prav tako ne more
biti odresitev v tem, da zmanjSamo dejavnost svojih biti s tran-
som tja do mrtve negibnosti, kakr$na je pri kepi zemlje ali
kamnu /.../ Katera dela potem lahko opravljamo? Odlo¢ni
asketski odgovor, ki ga Gita ne navaja (ker morda v tistem ¢asu
ni bil aktualen), bi bil, da sta med prostovoljnimi dejavnostmi
dovoljena samo prosjacenje in meditacija, poleg njiju pa nujna
telesna opravila. A oc€itno je bila nekoliko bolj liberalna in
razumljiva reSitev ta, da je treba nadaljevati s tremi najbolj
satvi¢nimi dejavnostmi: zrtvovanjem, dajanjem in askezo. Te je

v v

prav gotovo treba opravljati, pravi Gita, saj precis¢ujejo modre.

4. Poslusaj, o, najboljsi med Bharatami, Moj zakljucek
o tjagi (odrekanju). Tjago, o, tiger med ljudmi, sem opre-
delil kot trojno.

5. Ne gre opustiti Zrtvovanja, dajanja in askeze. Zrtvo-

vanje, dajanje in askeza preciS¢ujejo modre, zato jih je
prav gotovo treba opravljati.

Gita navaja tri glavne prvine dela, ki ga moramo opraviti,
kartavyam karma, to pa so zrtvovanje, dajanje in askeza. Na
Ardzunino vprasanje o razliki med zunanjim in notranjim
odrekanjem, sanjaso in tjago, Krisna vztraja, da se teh treh
stvari nikakor ne gre odreci, ampak jih je treba izvesti, saj so
delo, ki je pred nami, kartavyam karma, in prec€iscujejo
modre. Drugace povedano, ta dejanja sestavljajo sredstva za
naso izpopolnitev. Istocasno pa jih tisti, ki niso modri, opravi-
jo nemodro ali manj modro.

6. Toda celo ta dejanja je treba opravljati tako, da se
odrecemo navezanosti in Zelji po sadovih. Taksno, o,
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Partha, je moje kon¢no in najvisje gledanje.

7. Resni¢no, opustiti pravilno naravnana dejanja ni
prav. Odreci se jim zaradi zablode je tamasi¢no.

/.../ splosneje in z razumevanjem teh treh stvari (zrtvova-
nja, dajanja in askeze) v njihovem najSirSem pomenu je
pravilno naravnano delovanje, nijatam karma, tisto, ki ga je
treba opravljati, dejanje, ki ga ureja Sastra, znanost in ume-
tnost pravilnega spoznavanja, pravilnega delovanja, pravilne-
ga zivljenja, ali pa dejanje, ki ga uravnava bistvena narava,
svabhava-nijatam karma, ali pa nazadnje in najbolje tisto, ki
ga uravnava volja Bozanskega v notranjosti in nad nami. Zad-
nje je pravilno in edino delovanje osvobojenega Cloveka,
muktasja karma. Opustiti tako delovanje ni pravo dejanje /.../
Opustiti ga zaradi nevednega zaupanja v zadostnost takega
umika za pravo osvoboditev, je tamasi¢no odrekanje. Gune
nam, kot vidimo, sledijo v odrekanje delovanju, kot tudi v
delovanje. Odrekanje z navezanostjo na nedelovanje, sangah
akarmani, bi bilo prav tako tamasi¢ni pobeg.

8. Kdor opusti delovanje, zato ker prinasa Zalost ali iz
bojazni pred fizicnim trpljenjem, in se tako odreka na
radZasicen nacin, ne bo dosegel sadov odrekanja.

To je posledica razumskega pesimizma ali vitalne utru-
jenosti. Ima svoje korenine v egu. Z odrekanjem, ki ga ura-
vnava to, na samega sebe ozirajoce se nacelo, ne more priti do
nobene osvoboditve.

9. Ko se deluje pravilno naravnano, o, ArdZuna, ko je
delovanje nekaj, kar je treba storiti, z opustitvijo
navezanosti na delovanje kot tudi na sadove dela, je taks-
na tjaga satvi¢na.
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Satvi¢no nacelo odrekanja ne pomeni bega iz delovanja,
ampak od osebne zahteve, dejavnika ega izza nje. Pomeni
opravljati delo, ki ga ne narekujejo zelje, pac pa zakon pravil-
nega zivljenja,oziroma delo, skladno z bistvom narave, nje-
govim spoznanjem, njegovim idealom, njegovo vero in Res-
nico, ki jo vidi, sraddha.

10. Modri tjagi, ki je popolnoma prepojen s satvo in
brez vsakega dvoma, ne Cuti niti odpora do neprijetnih
opravil niti navezanosti na prijetna.

Nikakr$ne navezanosti ne sme biti na prijetno, zeleno, do-
nosno ali uspesno delo in na to, da ga zaradi takega znacaja ne
bi opravljali. Tudi taksno vrsto dela je treba opraviti — v celoti,
nesebicno, s pristankom duha —, ko se dejanje zahteva od zgo-
raj in v nasi notranjosti, kartavjam karma. Nobenega odpora
ne sme biti do neprijetne, nezazelene ali nezadovoljujoce de-
javnosti ali dela, ki prina$a ali pa verjetno prinasa s seboj trp-
ljenje, nevarnost, odbijajoce okolis¢ine, neugodne posledice,
saj je tudi vse to treba sprejeti v celoti, nesebi¢no, z globokim,
razumevanjem o potrebnosti in smisla takega dela, ko gre za
delo, ki ga je treba opraviti, kartaviam karma. Modri se znebi-
jo obotavljanja in omahovanja zeljne duse in dvomov obicaj-
nega ¢loveskega razuma, ki uporabljajo majhna osebna, kon-
vencionalna ali sicer omejena merila.

11. Prav tako ni mogoce uteleSenemu bitju povsem
opustiti delovanja. Zares, tisti, ki se odrece sadovom dela,
je tjagi, tisti, ki se odreka.

Bistvo odrekanja, prava tjaga, prava sanjasa, ni neko prak-
ti¢no pravilo o nedelovanju, pa¢ pa nesebi¢na dusa, nesebic¢ni
um, prehod iz ega v svobodno brezosebno in duhovno naravo.
Duh tega notranjega odrekanja je prvi umski pogoj satviéne
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discipline, ki dosega svoj vrhunec.

12. Trojen je sad delovanja, ki mu sledijo tisti, ki se niso
odrekli, celo potem ko preminejo: prijeten, neprijeten in
mesan.

13. Naj ti, 0, mogo¢ni, nastejem pet vzrokov za izpolni-
tev vsakega dejanja, kot jih navaja nauk sankhje.

14. To so?: osnova, izvrSevalec, razli¢cna orodja, mnogo
vrst prizadevanja in kot peti Usoda.

15. Ta peterica je vzrok za vsako dejanje, ki se ga ¢lovek
loti s svojim telesom, govorom ali umom, najsi bo pravil-
no ali napacno.

16. Ker je tako, ¢lovek izkrivljenega uma zaradi po-
manjkljivega razumevanja misli, da delo opravlja Bit.

17. Kdor je osvobojen ob¢utka, da je izvrSevalec, kate-
rega razum ni omadeZevan, tudi ce pobije te ljudi, ne ubija
in tudi ni vezan.

Kot storilca navadno predpostavljamo svoj povrsinski
osebni ego, toda to je napacno pojmovanje, ki ni doseglo
spoznanja. Ego je navidezen akter, toda ego in njegova volja
sta stvaritvi in orodji Narave, s katero nevedno razumevanje

2 Teh pet je: Najprej telo, zivljenje in um, ki so osnova ali podlaga duse v Naravi,
adhisthana, sledi izvrSevalec, karta, tretje so razna orodja narave, karana, Cetrto so
razne vrste prizadevanja, ki dajejo silo delovanja, cestah, in zadnja je Usoda, daivam, se
pravi vpliv Mo¢i ali mo¢i, drugih, kot je ¢loveski dejavnik, drugih, kot je vidni meha-
nizem Narave, ki so izza vsega tega, prilagajajo delo in dajejo rezultate vstric z dejanji
in posledicami. Teh pet elementov tvori vse veljavne vzroke, karana, ki opredeljujejo
izoblikovanje in izid vsakega dela, ki se ga ¢lovek loti z umom, govorom ali telesom.
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napacno isti naso bit, in to nista edini determinanti niti ¢lo-
veskega dejanja, Se manj pa njegovih obratov in posledic.

Ko smo osvobojeni ega, pride v ospredje nasa prava bit, ki
je v ozadju, neosebna in vesoljna, in ki v svojem videnju eno-
sti z vesoljnim Duhom vidi vesoljno Naravo kot izvrSevalca
del in Bozansko Voljo v ozadju kot mojstra vesoljne Narave.
Le dotlej, dokler nimamo takSnega spoznanja, nas kot izvrse-
valce vezeta znacaj ega in njegova volja, pocenjamo dobro in
zlo ter zadovoljujemo svojo tamasi¢no, radzasi¢no ali satvic-
no naravo. Ko pa zivimo v ve¢jem spoznanju, takrat znacaj in
posledice dela ne vplivajo na svobodo duha. Delo je lahko na
zunaj grozljivo dejanje, kot je velika bitka in pokol na
Kuruksetri. Toda ¢eprav se osvobojeni ¢lovek udelezi spopa-
da in Ceprav ubija vse te ljudi, nikogar ne ubije in ga njegovo
delo ne veze, kajti to delo je delo Mojstra svetov in on je tisti,
ki je s svojo skrito vsemogocno voljo Ze pobil vse te vojske
/.../ Osvobojeni ¢lovek opravi delo, ki mu je bilo dodeljeno,
kot zivo orodje v duhu z vesoljnim Duhom /.../ Zaveda se, da
je v njegovem umskem, vitalnem in fizicnem telesu,
adhisthana, najvisji izvrievalec najvisja Sakti, edini izvrse-
valec vsega, kar je odredila Usoda, ki v resnici ni Usoda, ni
mehani¢ni ukrep, ampak modra in vsevidna Volja, ki deluje v
ozadju ¢loveske karme /.../

Jasno je, da delo ni edina pomembna stvar. Spoznanje, s
katerim opravljamo delo, povzroc¢a velikanske duhovne raz-
like. To je tisto, pravi Gita, kar sestavlja umsko spodbudo za
delovanje /.../

18. Troje: spoznanje, predmet spoznanja in spoznava-
lec, sestavlja pobudo za delovanje. IzvrSevalec, orodje in
delovanje povezujejo dejanje v celoto.

Satviéni um, ki vedno i$€e pravo ubranost in pravo spo-
znanje, je prevladujoce orodje satviénega ¢loveka in giblje
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ves ostali del mehanizma. Egoisti¢na volja zelje, ki jo podpi-
ra zeljna dusa, je glavno orodje radzasi¢nega delavca. Neve-
dni nagon ali nerazsvetljena pobuda fizicnega uma in surova
vitalna narava sta glavni instrumentalni sili tamasi¢nega iz-
vajalca. Orodje osvobojenega ¢loveka je vecja duhovna luc in

eyes

deluje prek obdajajocega spusta iz nadfizi¢nega sredisca ter

kot Cist kanal svoje sile uporablja precis¢eni in sprejemljivi
um, zivljenje in telo.

19. Spoznanje, delo in izvajalec so treh vrst, pravi
sankhja, glede na razlike med Gunami. Poslusaj tudi to.

20. Spoznanje, s katerim se v vsakem bivanju vidi edino
neminljivo Bitje, nedeljivo med vsemi delitvami, je satvi¢no.

Satvi¢no spoznanje /.../ vidi bivanje kot eno samo nedelji-
vo celoto med vsemi temi delitvami, eno neminljivo bivanje v
vsem nastajanju. Obvlada nacela svojega delovanja in raz-
merje doloCenega dejanja do celotnega namena bivanja. Vsak
korak celotnega procesa postavi na pravo mesto. Na najvis-
jem vrhu spoznanja postane zrenje spoznanje edinega duha v
svetu, enega v vseh teh razli¢nih bivanjih, edinega Mojstra
vseh dejanj, sil vesolja kot izrazov Boga ter samega dela kot
dela njegove najvisje volje in modrosti v ¢loveku, njegovem
zivljenju in bistveni naravi. Osebna volja postane popolnoma
zavedna, razsvetljena, duhovno prebujena, zivi in deluje v
Edinem, vedno popolneje uboga njegov najvisji ukaz in ve-
dno bolj postaja brezhibno orodje njegove lu¢i in moéi v
Cloveku. Najvisje osvobojeno dejanje nastane prek tega
vrhunca satvi¢nega delovanja.

21. Spoznanje, ki vidi mnogoterost stvari samoé v nji-
hovi locenosti in razli¢nosti delovanja v vseh teh bivanjih,
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je radZasi¢no? spoznanje.

22. Tisto spoznanje, ki je malenkostno in se oprijema
enega samega ucinka, kot da bi §lo za celoto, brez razuma,
ne da bi dojelo bistveni pomen, pa se Steje kot tamasi¢no.

Tamasi¢no nevedno spoznanje je majhno in ozko, leni ali
topi trdovratni nacin gledanja na stvari, ki ne vidi prave na-
rave sveta ali opravljene stvari, njenega polja, delovanja ali
okolis¢in. Tamasi¢ni um ne i§€e pravega vzroka in posledice,
ampak se utopi v enem vzgibu ali eni rutini ob trdovratni
navezanosti nanjo, ne more videti niesar razen majhnega
dela osebne aktivnosti pred svojimi o¢mi in dejansko ne ve,
kaj po¢ne, ampak slepo prepusc¢a, da naravne pobude dosega-
jo prek njegovih dejanj rezultate, ki si jih ne predstavlja, jih ne
predvideva ali razumsko dojema /.../

Spet gre za tri stvari (za izvajalca, za orodje in za oprav-
ljeno delo), ki povezujejo dejavnost in jo omogocajo. In spet
je prisotna razli¢nost treh Gun, ki opredeljuje znacaj vsakega
izmed teh elementov.

23. Dejanje, ki ga pravilno uravnava nekdo, ki si ne Zeli
sadov, ki ni navezan in je brez naklonjenosti ali nenaklo-
njenosti, je satvi¢no.

Satvi¢no je dejanje, ki ga mirno opravljamo ob jasni luci
razuma in spoznanja ter z neosebnim obcutkom za pravico in
dolznost ali zahtevo nekega ideala, kot nekaj, kar je treba
storiti, ne glede na to, kaksne bodo posledice na tem ali onem

3 To spoznanje je zme$njava delov spoznanj, pogosto nedoslednih spoznanj, ki jih
um na silo strpa skupaj, da bi zgradil nekaksno vrsto prehoda skozi zmedo nasega napol
spoznanja in napol nevednosti. Ali pa gre za nemirno kineti¢no ve¢stransko dejanje, ki
ne vsebuje nobenega prevladujocega visjega ideala in samoposedujoce zakonitosti prave
luci in mo¢ii.
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svetu, delo, ki ga opravljamo brez navezanosti, brez naklonje-
nosti ali nenaklonjenosti do njegovih spodbud ali ovir, samo
zaradi njega samega ali obcutka, da je tako prav, zaradi jasne-
ga razuma in razsvetljene volje, zaradi Cistega nesebi¢nega
uma in zadovoljstva duha. Na tocki, ko satva doseze svoj
vrhunec, bo prislo do preobrazbe in postalo bo najvisje oseb-
no delovanje, ki ga narekuje duh v nas in ne ve¢ razum, delo-
vanje, ki ga giblje najvisja postava narave, osvobojeno nizje-
ga ega in njegove luci ali tezkega bremena in omejitev, ki jih
ustvarja celo najboljSe mnenje, najplemenitejSa zelja, najci-
stejSa osebna volja ali najbolj vzvisen umski ideal. Nobene od
teh ovir ne bo. Namesto njih bo obstajalo jasno duhovno
samospoznanje, razsvetlitev in nujni notranji obcutek ne-
zmotljive moci, ki deluje in dela, ki ga je treba opraviti za svet
in za Mojstra sveta.

24. Dejanje, ki ga storimo zaradi zadovoljitve Zelje ali z
egoisticnim ob¢utkom in nezmernim prizadevanjem, pa se
Steje kot radZasicno.

25. Dejanje, ki ga je spodbudila prevara in ne uposteva
nasih zmoZnosti, posledic, izgube, prizadetja (drugih), se
Steje kot tamasicno.

Tamasi¢no dejanje je tisto, ki ga opravljamo z zmedenim,
zavedenim in nevednim umom, mehani¢no, slede¢ nagonom,
pobudam, in s slepimi zamislimi, ne glede na mo¢ ali zmoz-
nosti, zapravljanje ali izgubo, s slepim, napacno usmerjenim
prizadevanjem ali pripravami in izidom ter pravim stanjem
pobude, prizadevanja ali truda.

26. Kdor je osvobojen navezanosti, ni egoisticen, je
obdarjen z odlo¢nostjo in vnemo ter nanj ne vpliva niti
uspeh niti neuspeh, je satvi¢ni izvajalec.
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Satvi¢éni izvajalec je osvobojen vseh teh navezanosti,
egoizma, silne moci in nebrzdane slabosti. Njegovega uma in
volje uspeh ne navdus$uje, neuspeh ne potre, poln je neoseb-
nih odlocitev, hladne vneme ali pa visokega, Cistega in nese-
bi¢nega zanosa pri delu, ki ga je treba opraviti. Ob vrhuncu in
onkraj vrhunca satve postanejo ta odlo¢nost, vnema in zanos
spontano delovanje duhovnega Tapasa in nazadnje najvisje
dusne sile, neposredna bozja Moc¢, mogocen in stanoviten
vzgib bozanske energije v ¢loveSkem orodju, samozvane
stopnje volje vidca, gnosti¢nega razuma in s tem Sirne radosti
svobodnega duha v dejanjih osvobojene narave.

27. Kdor je strasten, vneto iS¢e sadove svojih dejanj,
pohlepen, nasilen, necist in ga zaneseta veselje in Zalost, je
radzasi¢ni izvajalec.

Radzasi¢ni izvajalec je /.../ precej navezan na delo, nag-
njen k hitri dovrsitvi, strastno si zeli sadu, nagrade in posle-
dic, je pohlepnega srca, necistega uma, je pogosto nasilen in
krut ter brezobziren pri uporabi sredstev. Malo mu je mar
koga prizadene in koliko prizadene druge, dokler dobi, kar
hoce, zadovolji svoje strasti in voljo, potrjuje zahteve svojega
ega. Poln je nezadrznega veselja nad uspehom ter grenko
uzalo$¢en in prizadet ob neuspehu.

28. Za tistega, ki je neubran, prostaski, svojeglav, laz-
niv, hudoben, len in obotavljiv, pravimo, da je tamasicen.

Tamasi¢ni izvajalec je tisti, ki se v resnici ne preda delu,
ampak deluje z mehani¢nim umom, ali pa poslusa najbolj
prostaske misli ljudi, sledi obicajni rutini ali pa je predan sle-
pim zmotam in predsodkom. Svojeglav je v neumnosti, trmast
v zmoti in neumno ponosen pri svojem nevednem pocetju.
Pravo razumnost zamenjuje ozka in izmikajoCa se zvitost.
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Bedasto in naduto prezira tiste, s katerimi ima opravka,
posebno Se modrejSe ljudi in boljse od sebe. Njegova dejanja
oznacujejo topa lenobnost, pocasnost, obotavljivost, ohlap-
nost, pomanjkanje zivahnosti in iskrenosti. Tamasi¢ni ¢lovek
je navadno pocasen v svojih dejanjih, kasni v svojih korakih,
zlahka je potrt, hitro pripravljen opustiti svojo nalogo, Ce ta
zahteva njegovo mo¢, njegovo pridnost ali potrpezljivost.

29. Poslusaj Se to, o, DhanandZaja, trojno razlikovanje
glede na Gune razumevanja (buddhi) in vztrajnosti (dhri-
ti), podano v celoti in vsako posebej.

Razum, oborozen z razumno voljo, deluje pri ljudeh glede
na nacin ali obseg, v katerem posedujejo te ¢loveske darove,
in je glede na to pravi ali izkrivljen, zamracen ali sijajen, ozek
in majhen ali velik in Sirok, kot je um njegovega lastnika.
Razumevajo¢a moc¢ njegove narave, buddhi, je tista, ki izbira
delo zanj ali, pogosteje, potrjuje in pristaja na enega ali druge-
ga izmed mnogih namigov njegovih zapletenih nagonov,
pobud, idej in Zelja. Ta je tista, ki zanj doloca, ali je prav ali
narobe, ali je treba storiti ali ne, dharma ali adharma. Vztra-
jnost volje (dhriti) pa je tista nenehna sila umske Narave, ki
podpira delo in zagotavlja njegovo stanovitnost in vztrajnost.
Tu se spet srecujemo z Gunami.

30. Tisto razumevanje, o, Partha, ki v bistvu pozna de-
lovanje in umik iz njega, kaj je treba storiti in kaj ne,
strah in pogum, vezanost in osvoboditev, je satvi¢no.

Satvicno razumevanje vidi na svojem pravem mestu, v
pravi obliki in v pravi meri gibanje sveta, zakon delovanja in
zakon opustitve delovanja, stvar, ki jo je treba opraviti, in
tisto, ki je ni treba, kaj je za Cloveka varno in kaj je nevarno,
Cesa se je treba bati in izogibati in Cesa se je treba oprijeti, kaj



441

veze Clovekovega duha in kaj ga osvobodi. Temu sledi ali se
tega izogiblje z vztrajnostjo svoje zavestne volje glede na
stopnjo svoje luci, stopnjo razvitosti, ki jo je dosegel pri svo-
jem vzpenjanju navzgor proti najvisji biti in Duhu. Vrhunec
satvicnega razuma najdemo pri visoki vztrajnosti tezecega
buddhija, ko je ta naravnan na tisto, kar je onkraj obicajnega
razuma in umske volje, usmerjen k vrhovom, obrnjen k
¢vrstemu nadzorovanju Cutov, zivljenju in zdruzitvi z jogo, s
¢lovekovo najvisjo Bitjo, vesoljnim Bozanskim, preseznim
Duhom. Tu je tocka, v kateri, potem ko smo do nje prispeli
prek satvicne Gune, lahko preidemo onkraj Gun, lahko
splezamo prek omejitev uma in njegove volje, razum in satva
pa sama izgineta v tisto, kar je nad Gunami in onkraj te instru-
mentalne narave. Tam je dusa varno spravljena v luéi in
ustoliena v trdni zvezi z Bitjo, Duhom in Bogom. Ko smo
prisli na vrh, lahko Najvi§jemu pustimo, da vodi Naravo v
nasih udih s svobodno spontanostjo bozanskega delovanja.
Saj tam ni napacnega ali zmedenega delovanja, nobenega ele-
menta zmote ali nezmoznosti, ki bi pomracila ali izkrivila
sijajno popolnost in mo¢ Duha. Vse te nizje okolisCine,
zakonitosti, dharme, izgubijo nad nami vsako moc.
Neskon¢ni deluje v osvobojenem ¢loveku zato ni postave,
razen nesmrtne resnice in pravi¢nosti svobodnega duha,
nobene karme, nobene vrste vezi.

31. Tak$no (razumevanje), o, Partha, s katerim vemo,
¢eprav narobe, pravo postavo in napacno postavo (adhar-
ma) ter kaj je treba storiti in c¢esa ni treba storiti, je
radzZasi¢no.

Radzasi¢no razumevanje, kadar nevede izbere zmoto in
zlo, lahko zavoljo zmote in zla razlikuje med pravilnim in
napac¢nim, med tem, kaj je treba storiti in ¢esa ne, toda ne
pravilno, ampak z napac¢nimi ukrepi in nenehnim pacenjem
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vrednot. Razlog je v tem, da sta njegova razum in volja razum
in volja ega in volje zelja, ti moci pa napacno predstavljajata
resnico in pravico ter ju pacita, da bi sluzili njunim lastnim
egoisticnim namenom. Samo takrat, ko smo osvobojeni ega in
zelja ter mirno gledamo, s spokojnim, Cistim, nesebi¢nim
umom, ter nas zanimajo samo resnica in njene posledice,
lahko upamo, da bomo pravilno videli stvari in njihove prave
vrednosti. Toda pri svojem zasledovanju interesov, ugodja in
tistega, kar misli da je ali pa izbere kot pravilno in pravi¢no,
dharma, upre radzasi¢na volja svojo trdovratno pozornost na
zadovoljitev svojih lastnih navezanih oprijemanj in Zzelja.
Vedno je pripravljena na takih stvareh graditi nekaj, kar bo
najbolj ugajalo in opravi¢evalo njene zelje ter kot pravilna in
upravicena podpiralo sredstva, ki ji bodo najbolje pomagala
do sadov svojega dela in prizadevanja po katerih hrepeni. To
je vzrok za tri Cetrtine lazi in slabega vedenja Cloveskega
razuma in volje. S svojim zivahnim oprijemom vitalnega ega
je radzas najvecji gresnik in zvodnik.

32. Tak$no razumevanje, ki, zavito v temo, razume
pravilno (dharma) kot napacno (adharma) in vidi vse
stvari popacene, o, Partha, je tamasi¢no.

Tamasi¢ni razum je varljivo, nevedno in zamegljeno orod-
je, ki nas priklepa, tako da vse vidimo v mracni in napacni
svetlobi, je oblak napac¢nih predstav, bedasto zanemarjanje
vrednosti stvari in ljudi. Tak razum oznacuje lu¢ za temo in
temo za svetlobo, jemlje tisto, kar ni prava postava, in to pod-
pira kot postavo, vztraja pri stvareh, ki naj bi jih ne opravljali,
in nam jih predstavlja kot tisto, kar je treba storiti. Njegova
nevednost je nepremagljiva, in njegova vztrajnost volje je
vztrajnost pri zadovoljevanju in neumen ponos njegove
nevednosti. To je plat njegovega slepega delovanja. Toda sledi
mu tudi mocan Sok inercije in nezmoznosti, vztrajnost v



443

toposti in spanju, odbojnost do umske spremembe in napred-
ka, bivanje na strahovih, bole¢inah in umskih potrtostih, ki
nas strasijo na nasi poti ali pa nas silijo v nizkotne, slabotne
in strahopetne nacine delovanja. Plasnost, izmikanje,
izogibanje, nemarnost, umsko opravicevanje bojazni in
napacnih dvomov, previdnost in zavracanje naloge, pomote
ter odvracanje od klica vi§je narave, varno sledenje liniji naj-
manjSega odpora, tako da bi bilo ¢im manj tezav, prizadeva-
nja in tveganja pri doseganju sadov nasega dela — raje brez
rezultatov ali s slabimi rezultati, pravi, kot pa veliko in ple-
menito garanje ali pa tvegano in zahtevno prizadevanje in
dogodivscina. To so znacilnosti tamasi¢ne volje in razuma.

33. Neomabhljivo vztrajanje, s katerim prek joge obvla-
dujemo delovanje uma, Zivljenja in cutil, o, Partha, je
satvi¢no.

34. Vztrajanost, o, ArdZzuna, s katero se z veliko
navezanostjo, Zeljni rezultatov dela, oprijemljemo postave
(dharma), namena (artha) in Zelje (kama), o, Partha, je
radzasi¢no.

35. Vztrajnost, s katero se ¢lovek popacenega razume-
vanja ne odrece spanju, bojaznim, skrbem, Zalosti in prav
tako tudi ponosu, o, Partha, je tamasi¢na.

36.-37. Sedaj pa, o, najbolj§i med Bharatami, ti bom
povedal o trojni sreci. O tisti, pri kateri se ¢lovek razveseli
in ki konc¢a bolecine, tisti, ki je sprva kot strup, a na koncu
kot nektar, satvi¢ni srefi, ki se porodi iz jasnega
razumevanja Biti.

Harmonija in red sta znacilni lastnosti satvicnega uma in
temperamenta, tihe srece, jasnega in mirnega zadovoljstva,
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notranje lahkotnosti in miru /.../ Sre€a ni odvisna od zunanjih
stvari, ampak od nas samih in od razcveta tistega, kar je
najbolj$e in najnotranjej$e v nas. Toda sprva to ni normalna
lastnina, treba si jo je priboriti s samodisciplino, s trudom, z
mocnim in napornim prizadevanjem. Na zacetku to pomeni
precej$njo izgubo obicajnega ugodja, precej trpljenja in boja,
strupa, ki se poraja ob stepanju nase narave, bole¢ spopad sil,
veliko upiranja in nasprotovanja spremembam zaradi sovra-
znosti delov ali vztrajanja vitalnih vzgibov. Na koncu pa se na
mesto grenkobe dvigne nektar nesmrtnosti in povzpnemo se v
vi§jo duhovno naravo. Trpljenje se konca in prav tako zalost
in bolecine. To je sreca, ki presega vse in ki se spusti na nas
na vrhuncu satvi¢ne discipline.

Samopreseganje satvicne narave nastopi takrat, ko pridemo
prek velikega, a Se vedno manjvrednega satvicnega ugodja,
onkraj ugodij umskega spoznanja, vrlin in miru k notranjemu
spokoju biti ter duhovnemu zanosu bozanske enosti. Tako
duhovno veselje ni ve¢ satvicna sreca, sukham, ampak abso-
lutna Ananda. Ananda je skrita radost, iz katere je vse rojeno,
kar vse podpira v bivanju in k ¢emur se lahko v duhovnem
vrhuncu vse povzpne. Sele potem jo lahko posedujemo, ko
osvobojeni ¢lovek, osvobojen ega in Zelja, zivi kon¢no kot
eno s svojo najvisjo bitjo, eno z vsemi bitji in eno z Bogom v
absolutni blazenosti duha.

38. Tista sreca, ki se rodi iz stika ¢utov z njihovimi
predmeti, kar je sprva kot nektar, a na koncu kot strup, se
Steje kot radZasi¢na.

Um radzasicnega Cloveka pije iz bolj ognjene in zastru-
pljajoce ¢aSe. Mocno, spremenljivo, dejavno ugodje Cutov in
telesa ter v Cute zapletena in ognjena kineti¢na volja in razum
so mu vse zivljenjsko veselje in pravi pomen bivanja. Veselje
je za ustnice na prvi dotik nektar, toda na dnu case se skriva
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strup in za njim grenkoba razocaranja, naveli¢anost, utru-
jenost, odpor, stud, greh, trpljenje, izguba, minljivost. In tako
mora biti, kajti ta zunanja ugodja niso tiste stvari, ki jih duh v
nas resni¢no zahteva od Zivljenja. Nekaj je zadaj in onkraj
prehodnosti oblik, nekaj, kar je trajno, zadovoljujoce, samo-
zadostno.

39. Tista sreca, ki zavaja ¢loveka na zacetku in prav
tako na koncu ter se dvigne iz spanca, lenobe in malo-
marnosti, pa se Steje za tamasi¢no.

Tako lahko ostane tamasi¢ni um zadovoljen v svoji indo-
lentnosti in inerciji, svoji omami in spanju, svoji slepoti in
zmoti. Narava ga je oborozila s privilegijem samovsecnega
zadovoljstva v njegovi neumnosti in nevednosti, njegovem
polmraku votline, njegovem inertnem zadovoljstvu, njegovih
drobnih ali pritlehnih radostih in njegovem vulgarnem vese-
lju. Zacetek tega zadovoljstva je zabloda in zabloda je tudi
posledica. Kljub vsemu pa je prebivalcu votline dano medlo,
nikakor ne ob¢udovanja vredno, a zadostno ugodje v njego-
vih zablodah. Gre za tamasi¢no sreco, ki temelji na inerciji in
nevednosti.

II. Svabhava in svadharma

Vsako dejanje na obicajni ravni opredeljujejo Gune. Delo,
ki ga je treba opraviti, kartavjiam karma, zavzame trojno
obliko dajanja, askeze in Zrtvovanja in vsaka izmed njih ali
vse skupaj se lahko navzamejo znacaja katere koli od treh
Gun. Zaradi tega moramo napredovati tako, da jih dvignemo
v najvisje satvicne visave, ki so jih zmozne in gremo S$e naprej
tja preko v Sirino, v kateri postane vsako delovanje svobodno
dajanje samega sebe, energija bozanskega tapasa, trajen
zakrament duhovnega bivanja. Toda to je splo$na zakonitost,
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in vsa ta razmisljanja so bila izrek povsem splosnega nacela
in se brez razlocka nanasajo na vsako dejanje in vse ljudi
enako. Z duhovnim razvojem lahko kon¢no vsakdo doseze to
strogo disciplino, to SirSo popolnost, najvisje duhovno stanje.
Toda medtem ko je splosno pravilo uma in delovanja enako za
vse ljudi, hkrati vidimo, da obstaja trajna zakonitost variacije
in vsak posameznik ne deluje samo skladno s skupnimi zako-
nitostmi Cloveskega duha, uma, volje, zivljenja, pa¢ pa tudi
glede na svojo lastno naravo. Vsak ¢lovek izpolnjuje dru-
gacne funkcije, ali ima druga¢no nagnjenje, po pravilih last-
nih okolis¢in, zmoznosti, potreb, znacaja, zmoznosti. Kaksno
mesto naj pripiSemo tej variaciji, individualnemu pravilu na-
rave v duhovni disciplini?

To mesto je Gita nekoliko bolj poudarila in mu celo pri-
pisala veliko predhodno vlogo. Na samem zacetku govori o
naravi, o tem, kar je normalno za kSatrijo, in njegovi funkci-
ji kot Ardzunini postavi delovanja, svadharma. S svojim
podajanjem nadaljuje ob presenetljivem poudarjanju, da je
treba upostevati in slediti lastni naravi, pravilom, funkciji —
Ceprav je ta pomanjkljivo opravljena, je boljsa kot dobro
opravljeno pravilo narave drugega. Smrt v okviru postave
lastne narave je za ¢loveka boljsa kot zmaga v tujem vzgibu.
Slediti postavi drugacne narave je za cloveka nevarno,
nasprotujoce, kot bi lahko rekli, naravnemu nacinu njegovega
razvoja, nekaj mehani¢no nalozenega in zato vnesenega,
umetnega ter prizadene lastno rast k pravemu formatu duha.
Kar prihaja iz bitja, je pravo in zdravo, avtenti¢no, ne pa tisto,
kar mu je vsiljeno od zunaj ali nalozeno z zivljenjskimi prisi-
lami ali umskimi zmotami. Svadharma je §tirih splo$nih vrst,
na zunaj oblikovana z delovanjem Stirih redov stare indijske
druzbene kulture, caturvarnja. Ta sistem, pravi Gita, ustreza
bozanski postavi, saj "sem ga ustvaril Jaz glede na delitev
Gun in glede na dela". Mojster bivanja ga je ustvaril na
zaCetku. Z drugimi besedami, obstaja Cetvero razlicnih redov
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dejavne narave, ali ¢etvero temeljnih tipov ¢loveka v naravi,
svabhava, in dela; pravo delovanje vsakega cloveka ustreza
tem tipom narave. To Gita sedaj kon¢no natan¢no razlozi.

40. Niti na zemlji niti v nebesih med bogovi ni bitja, ki
bi ne bilo pod vplivom teh treh Gun, ki jih rojeva Prakri-
ti (narava).

41. Dela brahminov, kSatrij, vajsij in Suder so, o, Paran-
tapa, razdeljena glede na tri Gune, ki izhajajo iz njihove
svabhave.

42. Mir, samoobvladovanje, askeza, ¢istost, potr-
pezljivost, odkritost, bistveno in obseZno spoznanje, spre-
jemanje duhovne resnice in urjenje v njej so dela brahmi-
na, ki jih poraja njegova svabhava (narava).

43. Junas$tvo, visoka morala, odlo¢nost, sposobnost,
vztrajanje v bitki, dajanje in gospodovanje so naravna
opravila ksatrije.

44. Poljedelstvo, vzreja Zivine in trgovina so naravna
opravila vajsje. Vsa opravila sluZenja pa so naravna opra-
vila Sudre.

45. Vdano zaposlen s svojim lastnim delom doseze
¢lovek popolnost. Poslusaj, kako se doseZe popolnost z
vkljucenostjo v lastno delo.

46. Clovek doseZe popolnost tako, da s svojim delom &a-
sti Njega, iz katerega izvirajo vsa bitja in ki vse preZzema.

Vsako delo, vsako dejanje in funkcija, kakr$no koli naj bo,
lahko blagoslovimo s to posvetitvijo dejanj; zivljnje lahko
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spreobrnemo v samodarovanje Bozanstvu v nas in zunaj nas
in je samo spreobrnjeno v sredstvo za duhovno izpolnitev.

Gita zabica, naj castimo Bozansko s svojim lastnim delom,
svakarmana, nase delovanje morajo biti dejanja, ki jih doloca
nasa lastna postava bivanja in narava. Saj iz Bozanskega izvi-
ra vsak vzgib stvarjenja in pobuda, on tudi razprostira vse
vesolje in zato, da drzi skupaj vsa svetovja, predseduje vsake-
mu dejanju in ga oblikuje prek svabhave. Castiti ga s svojimi
zunanjimi in notranjimi dejavnostimi, napraviti vse nase ziv-
ljenje za zrtvovanje dejanj Najvi§jemu, je pripravljanje same-
ga sebe za to, da postanemo eno z njim v svoji volji, tvarini in
naravi.

47. Boljsa je lastna svadharma (postava delovanja), naj
bo Se tako pomanjkljiva, kot dobro opravljena postava
drugega. Clovek ne gresi, ¢e opravlja delo, ki mu ga do-
lo¢a njegova lastna narava.

In v Naravi ima vsak izmed nas nacelo in voljo svojega
lastnega nastajanja. Vsaka dusa je sila samozavesti, ki obliku-
je neko zamisel Bozanskega v sebi in s tem vodi delovanje in
razvoj, svoje postopno najdenje same sebe, svoje nenehno se
spreminjajoCe samoizrazanje, svojo navidezno negotovo, a
skrivno neizogibno rast k popolnosti. To je naSa svabhava,
nasa prava narava. To je nasa resnica bivanja, ki sedaj najde
le nenehno delno izrazanje v nasem raznolikem nastajanju v
svetu. Zakonitost delovanja, ki ga opredeljuje ta svabhava je
nasa prava postava samooblikovanja, opravila, delovanja,
nasa svadharma.

48. Prirojenega dela, o, kSatrija, ne smemo opustiti, ce-
prav je pomanjkljivo, saj vse posvetitve zamegljujejo
pomanjkljivosti kot dim zamegljuje ogenj.
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Vsako delovanje v teh treh Gunah je nepopolno, vsako
¢lovesko delo je podvrzeno napakam, pomanjkljivostim ali
omejitvam. Toda zaradi tega ne smemo opustiti svojega
pravega dela in naravnega opravila. Delovanje mora biti
pravilno opredeljeno, nijatam karma, toda v resnici lastno,
nastalo od znotraj, v harmoniji z resnico lastnega bitja, ura-
vnavano s svabhavo, svabhava-nijatam karma.

Kaj je pravzaprav namen Gite? Poglejmo si jo najprej v
bolj zunanjem smislu in preu¢imo nadih, ki ga prida nacelu, o
katerem govori z idejami naroda in ¢asa — odtenkom kulturne-
ga okolja, starinskega pomena. Ti verzi in to, kar je Gita prej
razglasala o istem predmetu, je zajeto v sedanjih polemikah o
vprasanju kast; to nekateri razlagajo kot podporo obstojecemu
sistemu, drugi pa uporabljajo kot zanikovanje dedne osnove
kaste. Dejansko verzi Gite nimajo zveze z obstoje¢im kastnim
sistemom, saj je ta nekaj zelo razlicnega od starodavnega
druzbenega ideala caturvarne, $tirih jasno razdeljenih redov
arijske skupnosti in na noben nacin ne ustreza opisu Gite. Po-
ljedelstvo, zivinoreja in vse vrste trgovine so, po tem, kar je tu
receno, delo vaj§je, toda v kasnejsih sistemih so tisti, ki se
ukvarjajo s trgovino, Zivinorejo, rokodelstvom in malo obrtjo
dejansko uvrsceni med Sudre — kolikor niso v celoti postav-
ljeni izven opredelitve — v nekaterih izjemah pa se trgovce (a
tudi to ne povsod) uvrsca med vaj§je. Poljedelstvo, vladanje
in sluzenje so poklici vseh razredov od brahmina do Sudre. In
Ce je bila gospodarska delitev funkcij zmesana, tako da ni
ostala ve¢ nobena moznost za popravek, je zakon Gun ali ka-
kovosti Se toliko manj del kasnejSega sistema. Tam je vse tog
obicaj, acara, brez povezave s potrebo posamiéne narave. Ce
zavzamemo versko stali§ée, ki ga ponujajo zagovorniki kast-
nega sistema, potem besedam Gite prav gotovo ne moremo
prilepiti take nesmiselne ideje, da je postava ¢lovekove na-
rave, ki ji mora slediti ne glede na svoje osebno nagnjenje in
sposobnosti, poklic njegovih starSev ali neposrednih predni-
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kov: da mora sin mlekarja postati mlekar, sin zdravnika zdra-
vnik, nasledniki ¢evljarja za ve&no ostati Gevljarji. Se manj pa
velja, da s tak§nim nacinom, z nerazumnim in mehani¢nim
ponavljanjem postave narave drugega, ¢lovek avtomati¢no
podaljsa svojo lastno popolnost in doseze duhovno svobodo.
Gitine besede se nanasajo na starodavni sistem caturvarne,
kot je obstajal — ali se je predpostavljalo, da obstaja — v vsej
svoji Cistosti, in ga je treba obravnavati samo v tej zvezi.
Ostaja sporno, ali je sploh kdaj bil kaj ve¢ kot ideal ali splosno
merilo, ki so mu v praksi sledili bolj ali manj ohlapno. Tudi tu
obstaja velika tezava glede njegovega zunanjega pomena.
Starodavni sistem $tirih redov je imel trojni znacaj: kazal
se je v druzbeni, gospodarski in duhovni podobi. Z gospodar-
ske plati je priznaval $tiri funkcije druzbenega ¢loveka v sku-
pnosti: versko in razumsko, politi¢no, gospodarsko in usluz-
nostno. Tako obstaja Cetvero vrst opravil: 1. opravilo verske-
ga sluzenja, knjizevnosti, ucenja in spoznavanja, 2. opravilo
vladanja, politika, upravljanje in bojevanje, 3. opravilo proiz-
vajanja, pridobivanje premozenja in menjava ter 4. opravilo
najemnega dela in sluzenje. Z razdelitvijo teh Stirih funkcij
med $tiri jasno opredeljene razrede? so si prizadevali utemelji-
ti in ustaliti celotno ureditev druzbe. Ta sistem ni bil nekaj po-
sebnega za Indijo, ampak je bil z nekaterimi razlikami prevla-
dujo¢a podoba druzbenega razvoja v drugih starodavnih ali
srednjeveskih druzbah. Te funkcije e vedno vsebuje zivljen-

4 Nedvomno, da sta bila ¢lovekova druzbena vloga in polozaj ze izvirno dolo¢ena,
kot sta Se vedno v svobodnejsih skupnostih, ki so zaradi okolja, prilik, rojstva ali
zmoznosti manj utesnjene. Toda kakor je postavljeno v bolj utrjeni slojevitosti, se nje-
gov polozaj prakti¢no ureja v glavnem po rojstvu ali samo po njem, zato in v kasnejsem
kastnem sistemu postane rojstvo edino pravilo za dolo¢anje polozaja /.../ To je bil
neizogibni razvoj, saj so zunanji vidiki edini, ki jih je mogoce zlahka in prikladno opre-
deliti; rojstvo je bilo najbolj priro¢no in uporabno v vedno bolj mehani¢ni, sestavljeni in
nekonvencionalni druzbeni urejenosti. Zacasno je prislo do mo¢nega razhajanja med
dedno vlogo ter pravim prirojenim znacajem in zmoznostmi posameznika, ali pa je bila
ta vloga vsaj zmanj$ana z vzgojo in Solanjem. Toda kon¢no je to prizadevanje izgubilo
oporo in je vlogo v popolnosti prevzela dednost.
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je vseh normalnih skupnosti, le da nikjer ve¢ ne obstaja jasna
razdelitev. Stari sistem se je povsod porusil in odstopil mesto
bolj elasti¢ni ureditvi ali, kot v Indiji, zmedeni in zapleteni
druzbeni togosti in gospodarski nemobilnosti, degenerirajo¢
proti kastni zmedi. Ob tej gospodarski delitvi je obstajala
povezava kulturne zamisli, ki je vsakemu razredu dala svoje
verske obicaje, svoje zakone Casti, eti¢na pravila, primerno
vzgojo in Solanje, znacajski tip, druzinski ideal in disciplino.
Zivljenjska dejstva niso vedno ustrezala tej ideji — vedno
obstaja dolocen razkorak med umsko idejo ter vitalno in fi-
zi¢no prakso —, toda prisotno je bilo nenehno in neutrudno
prizadevanje, da bi, kolikor je le mogoce, ohranjali pravo
povezavo. Pomembnost tega poskusa, kulturnega ideala in
vzdusja, ki ga je ustvaril v preteklem Solanju druzbenega ¢lo-
veka, je tezko obravnavati kot veliko. Toda dandanes ima to
nekoliko ve¢ kot zgolj zgodovinski, pretekli in razvojni
pomen. Kon¢no, kjer koli je ta sistem obstajal, je bolj ali manj
dobival podporo religije (bolj na Vzhodu, zelo malo pa v
Evropi), v Indiji pa globljo duhovno uporabo in pomen. Ta
duhovni pomen je prava srz Gitinega nauka.

[Gita] zelo malo poudarja zunanja pravila in zelo veliko
notranjo postavo, ki jo je poskusal sistem varn vnesti v ure-
jeno zunanjo uporabo. Sredi$¢e razmisljanja v tem razdelku je
osredoto¢eno na individualno in duhovno vrednost te postave,
ne pa na njen skupnostni, gospodarski ali drug druzbeni
pomen. Gita je sprejela vedsko teorijo o zrtvovanju, vendar jo
je popolnoma spremenila, s tem da ji je dala notranji, subjek-
tivni in splos$ni pomen, duhovni smisel in usmeritev, ki obudi
vse njene vrednote. Tudi tu na enak nacin sprejme teorijo $ti-
rih ¢loveskih redov, vendar jo temeljito spremeni, ji da notra-
nji, subjektivni, in splo$ni pomen, duhovni smisel in usme-
ritev. Tako ideja, ki je za teorijo, takoj spremeni svoje vre-
dnosti in postane vztrajna in Ziva resnica, ki je ne veze
minljivost doloCene druzbene oblike in ureditve. Tisto, s
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¢imer se ukvarja Gita, ni vrednota arijskega druzbenega reda,
ki je sedaj odpravljen ali pa v stanju zvodenitve — Ce bi bilo to
vse, potem nacelo svabhave in svadharme ne bi bilo trajna
resnica ali vrednota —, ampak razmerje med clovekovim
zunanjim in notranjim bitjem, razvoj njegovega delovanja iz
njegove duse in postave notranje narave.

Vidimo, da sama Gita zelo jasno nakaze svoje namere, ko
dela brahmina in ksatrije ne opisuje z besedami zunanje
vloge, ga ne opredeljuje kot ucenost, duhovnisko delo in
Solanost ali pa vladanje, vojno in politiko, ampak povsem z
izrazi notranjega znacaja. Jezik nam vzbudi nekoliko radove-
dnosti. Umirjenosti, samoobvladovanja, askeze, Cistosti, potr-
pezljivosti, odkritosti, znanja, sprejemanja in prakticiranja
duhovne resnice navadno ne bi opisovali kot clovekove vloge,
dela ali zivljenjskega poklica. Toda prav to je tisto, kar Gita
misli in pravi, da so te zadeve: njihov razvoj, njihovo izraza-
nje v upravljanju, njihova zmoznost, da oblikujejo postavo
satviéne narave, pravo opravilo brahmina. U¢enost, verska
sluzba in druge zunanje vloge so samo najprimernejse
podrocje, prikladno sredstvo tega notranjega razvoja, njegov
ustrezni izraz samega sebe, njegov nacin, kako se utrditi v
obstojnem tipu in zunanji trdnosti znacaja. Vojna, vladanje,
politika, vodenje in usmerjanje so si podobna podrocja in
sredstva za ksatrijo, toda njegovo pravo delo je razvoj,
izrazanje v upravljanju, zmoznost izoblikovati in podati
dinamicni ritem gibanju postave dejavnega vojskujocega se
kraljevskega ali bojevniskega duha. Delo vajsje in Sudre se
izraza v zunanji vlogi in ta preobrat v nasprotno smer ima
lahko nek pomen. Za temperament, ki je usmerjen v proizva-
janje in pridobivanje dobrin ali omejen v krog dela in sluze-
nja, sta trgovski in sluzabniski um navadno obrnjena navzven,
bolj zasedena z zunanjimi vrednotami svojega dela kot z nje-
govim pomenom za znacaj. To nagnjenje pa ni prikladno za
satvicno ali duhovno delovanje narave. Tudi to je razlog,
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zakaj trgovska in industrijska doba ali druzba, ki je prezeta z
idejo dela, ustvarja okrog sebe vzdus§je, ki je prikladnejse za
materialno kot za duhovno zivljenje, bolj prilagojeno vitalni
ucinkovitosti kot subtilnejSemu izpopolnjevanju visoko sega-
joCega uma in duha. Ne glede na to imata tudi ta vrsta narave
in njena vloga svoj notranji smisel, svojo duhovno vrednost in
ju je mogoce napraviti za sredstvo in moc€ za izpopolnitev. Kot
je bilo povedano drugje, se po tej poti ne dvigneta naenkrat
sti, k izpolnitvi bozanskega elementa v ¢loveku samo brahmin
s svojim idealom duhovnosti, eti¢ne Cistosti in spoznanja ter
ksatrija s svojim idealom plemenitosti, viteStva in visokim
klenjeni Sudra, Zenske s svojim utesnjenim, omejenim in
podrejenim zivljenjem ter ¢lovek izven kaste, ki se je rodil iz
gre$ne maternice, papajonajah.

Celo na prvi pogled se vsiljujejo tri predpostavke, ki jih je
treba vzeti kot vsebovane v vsem, kar Gita pove v tem
razdelku. Prvo, vsako dejanje je treba opredeliti od znotraj, saj
ima vsak Clovek v sebi nekaj svojstvenega, neko znacilno
nacelo in prirojeno zmoznost svoje narave /.../ ki ustvarja
dinami¢no podobo njegove duse v naravi, jo izraza in izpol-
njuje z delovanjem, njegovo delo, njegova karma pa je, da jo
napravi uc¢inkovito v zmoznosti, v obnasanju in v zivljenju. To
mu kaze pravi nacin njegovega notranjega in zunanjega ziv-
ljenja in je pravo izhodiS¢e za njegov nadaljnji razvoj. Dalje
so na grobo $tirje tipi narave, katerih vsak ima svojo znacilno
vlogo in idealno pravilo delovanja, znacaj in tip pa nakazuje-
ta ¢lovekovo pravo polje, ki naj bi zanj ocrtalo pravilni krog
delovanja v njegovem zunanjem druzbenem bivanju. In
kon¢no, kakrsno koli delo posameznik opravlja, ga je mogoce
obrniti k Bogu in iz njega napraviti ucinkovito sredstvo za
osvoboditev in izpopolnitev, ¢e ga opravljamo s postavo svo-
jega bitja, resnico svoje narave. Prva in zadnja od teh pred-
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postavk so namigi ocitne resnice in pravi¢nosti. Obicajni
nacin ¢lovekovega individualnega in druzbenega bivanja se
resni¢no kaze kot nasprotje teh nacel. Brez dvoma nosimo
veliko tezo zunanjih nujnosti, pravil in zakonitosti; naso po-
trebo po samoizrazanju, po razvoju svoje prave osebnosti,
svoje prave duse, nase najnotranjejSe znacilne postave narave
v zivljenju na vsakem koraku motijo, ogrozajo in preusmerja-
jo zunanje okolis¢ine ter ji dajejo zelo malo moznosti in
dometa. Zivljenje, drzava, druzba, druzina, vse moci, ki nas
obdajajo, se zdijo kot povezane, da bi nam nadele svoj skup-
ni jarem, nas ukalupile, nam vsilile svoje mehani¢ne interese
in grobo takojs$nje udobje. Postanemo del stroja. Ni nam ali pa
nam je komaj dovoljeno biti v pravem smislu: manusja,
purusa, duse, umi, svobodni otroci duha, ki bi jim bilo dano,
da razvijejo najvisje znalilnosti svojega bitja in iz njega
napravijo sredstvo za sluzenje rodu. Zdi se, da nismo tisto, kar
smo se naredili, ampak kot nas je nekdo naredil. Toda ¢im bolj
napredujemo v spoznanju, tem vec resnice Gitinega pravila se
kaze. Solanje otroka naj bi bilo prebujanje vsega najboljsega,
najmocnejSega, najnotranjejSega in najbolj zivega v njegovi
naravi. Kalup, v katerega naj bi se zlivala ¢lovekova dejanja
in razvoj, je kalup njegovih notranjih lastnosti in zmoznosti.
Dosec¢i mora nove stvari, toda dosegel jih bo najbolje, najvec
vitalnosti, na osnovi svojega razvitega tipa in notranje sile.
Tako naj bi bile tudi ¢lovekove vloge opredeljene z njegovo
naravno nagnjenostjo, obdarjenostjo in zmoznostimi. Posa-
meznik, ki se na ta nacin svobodno razvija, bo ziva dusa, um
in volja pa bosta mnogo moc¢nejsa za sluzenje rodu. Sedaj
lahko jasneje vidimo, da to pravilo velja ne samo za
posameznika, ampak tudi za skupnost, narod, skupinsko duso,
kolektivnega ¢loveka. Druga predpostavka stirih tipov in nji-
hovih vlog je bolj vprasljiva. Lahko re¢emo, da je preprostej-
Sa in pozitivnej$a, da ne uposteva dovolj sestavljenosti ziv-
ljenja in gnetljivosti ¢loveske narave, in kakr$na koli naj Ze bo
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teorija ali njene notranje zasluge, njena zunanja druzbena
uporaba vodi naravnost k tiraniji mehani¢nih pravil, kar glad-
ko nasprotuje vsaki postavi svadharme. Toda pod povrsino
ima globlji smisel, ki ji daje vrednost, ki ji je ne gre toliko
oporekati. In celo ¢e jo zavrnemo, bo tretja predpostavka Se
vedno ohranila splosen pomen. Kakr$na koli naj bosta v ziv-
ljenju ¢lovekovo delo in vloga, ¢e je v notranjosti odlocen ali
¢e mu je dovoljeno, da iz nje naredi samoizraz svoje narave,
jo lahko spremeni v sredstvo rasti in ve¢je notranje popolno-
sti. In kar koli naj bo, ¢e opravlja svojo naravno vlogo v pra-
vem duhu, e jo razsvetli z idealnim umom, ¢e usmeri svoje
delovanje v rabo Bozantva v sebi, z njo sluzi Duhu, ki se
razodeva v vesolju, ali pa iz nje naredi zavestno orodje
namenov Bozanskega v ¢lovestvu; lahko jo pretvori v sred-
stva za vi§jo duhovno popolnost in svobodo.

Gitin nauk pa ima Se globlji pomen, ¢e ga ne jemljemo kot
locen citat, ki sam po sebi vsebuje smisel, kar se prepogosto
dogaja, ampak kot bi ga morali, povezanega z vsem, kar je
bilo povedanega skozi celotno delo, posebno pa Se v zadnjih
dvanajstih poglavjih. Gitina filozofija o zivljenju in delu je v
tem, da vse zivljenje izhaja iz bozanskega Bivanja, presezne-
ga in vesoljnega Duha /.../ In Ceprav se zdi, da nas ta vesoljni
Duh, ta Edini, ki je vse, vrti na kolesu sveta, kot da bi nas sila
Maje posedla na stroj, nas oblikovala v nasi nevednosti, kot
loncar oblikuje lonec, kot tkalec blago, z nekim spretnim
in po resnicni ideji resnica nas samih, tisto, kar raste v nas in
najde vedno nove in prikladnejse oblike v nizu rojstev nasega
zivalskega, Cloveskega in bozanskega Zivljenja, v tistem, kar
smo bili, kar smo in kar bomo — skladno s to notranjo dusno
resnico je, kot bodo nase odprte o¢i odkrile, da nas ta notra-
nji duh v nas v svoji vsevedni vsezmoznosti postopoma
oblikuje. Ta masinerija ega, ta zapletena sestavljenost treh
Gun, uma, telesa, zivljenja, Custev, Zelja, bojev, misli, teZenj,
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prizadevanj, to tesno povezano medsebojno delovanje bole-
¢ine in ugodja, greha in kreposti, hrepenenja, uspeha in neus-
peha, duse in okolja, sebe in drugih je samo zunanja nepopol-
na oblika, ki si jo nadene vi§ja duhovna Sila v meni, in prek
svojih spremenljivosti sledi postopnemu samoizraza-nju
bozanske resni¢nosti in veli¢ine, kar sem na skrivaj v duhu in
bom odkrito postal v naravi. To dejanje vsebuje princip svoje-
ga lastnega uspeha, princip svabhave in svadharme /.../
Najprej moramo spoznati, da pomeni svabhava v najvisji
duhovni naravi eno, da pa na nizji naravi treh Gun privzame
popolnoma drugacno podobo in pomen. Tudi tam deluje, ven-
dar se ne obvladuje v celoti videti je, kot bi iskala svojo pravo
postavo v mraku ali temi ter hodi lastno pot prek mnogih ni-
zjih oblik, mnogih napacnih oblik, neskon¢nih nepopolnosti,
izgubljanj in najdenj same sebe, iskanju meril in pravil, pre-
den odkrije samo sebe in popolnost. Nasa narava je meSanica
spoznanj in nevednosti, resnice in lazi, uspehov in neuspehov,
pravilnega in napacnega, najdenj in izgubljanj, greha in kre-
posti. To je vedno svabhava, ki iS¢e, kako bi se izrazila in na-
Sla v vsem tem, svabhavas tu pravartate, resnico, ki naj bi nas
ucila splosne usmiljenosti in enakosti videnja, kajti vsi smo
podrejeni isti zmedi in boju. Ti vzgibi ne pripadajo dusi, am-
pak naravi. PuruSotame ta nevednost ne omejuje. On jo ob-
vladuje odzgoraj in vodi duso skozi njene spremembe. Ti
vzgibi se ne dotaknejo Ciste nespremenljive biti. S svojo nedo-
takljivo vecnostjo je pri¢a in opora spremenljivi Naravi v
njenih nestalnostih. Prava dusa posameznika, osrednje bitje v
nas, je vecja od vsega tega, toda sprejema vse te stvari v svo-
jem zunanjem razvoju v naravi. In ko naletimo na to pravo
duso, na to nespremenljivo vesoljno bit, ki nas podpira, in na
Purusotamo, Gospoda v nas$i notranjosti, ki vlada celotnemu
delovanju Narave in ga usmerja, smo nasli ves duhovni smisel
postave naSega zivljenja. Zavemo se namre¢ Mojstra bivanja,
ki se v vseh bitjih za vedno izraza v svoji neskon¢ni kakovo-
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sti, anantaguna. Zavemo se Cetverne prisotnosti Bozanskega:
Duse samozpoznanja in spoznanja sveta, Duse moci, ki ga
iSCe, ga najde in uporablja njegove moci, DuSe vzajemnosti,
stvarjenja, razmerij in izmenjav med bitji, Duse dejanj, ki de-
luje v vesolju in sluzi vsem v vsakomer in spremeni prizade-
vanje vsakogar v sluzenje vsakomur. Zavemo se tudi indivi-
dualne Moc¢i Bozanskega v nas, tiste, ki neposredno uporablja
te Stiri moci, dolo¢i nase prizadevanje samoizrazanja, doloca
nase bozansko delo in dolznost ter nas povzdigne prek vsega
tega k svoji splosnosti in veéstranskosti, dokler z njo ne najde-
mo svoje duhovne enosti z njim in vsem, kar je on v vesolju.
Zunanja ideja o Stirih redovih ljudi v Zivljenju se nanasa
samo na zunanje delovanje te resnice bozanskega delovanja.
Ena plat njegovih dejanj je omejena z delovanjem treh Gun.
Res je, da v tem rojstvu zelo pogosto Stejejo v enega od Stirih
tipov: ¢loveka znanja, cloveka mo¢i, produktivnega vitalnega
Cloveka ter ¢loveka fizi¢nega dela in sluzenja. To niso temelj-
ne delitve, ampak stanje samorazvoja ¢lovestva. Clovek zace-
nja s precej$njim bremenom nevednosti in inercije. Njegovo
prvo stanje je stanje tezkega dela, ki ga njegovemu zivalske-
mu brezéutju vsiljujejo telesne potrebe, zivljenjske pobude,
naravne potrebe in onkraj doloCene tocke potreb nekak$na
oblika neposredne ali posredne prisile, ki mu jo nalaga druz-
ba. Tisti, ki jih Se obvladuje tamas, so Sudre, tlacani druzbe, ki
ji prispevajo svoje tezko delo in v primerjavi z razvitejSim
¢lovekom ne morejo nicesar prispevati ali pa le malo prispe-
vajo k njeni raznoliki zivljenjski igri. S kineti¢nim delova-
njem ¢lovek razvije radzasi¢no Guno v sebi in dobimo nasled-
nji tip ¢loveka, ki ga Zene nenehni instinkt po koristnem ust-
varjanju, proizvajanju, posedovanju, prisvajanju, imetju in
uzivanju, srednji gospodarstvenik ali vitalni ¢lovek, vajsja.
Na vi§ji tocki radzasi¢ne ali kineti¢ne lastnosti nasSe skupne
narave sre¢amo dejavnega Cloveka, pri katerem bolj prevladu-
jejo volja, smelejSe ambicije, nagon po delovanju, bojevanju
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in podkrepljujejo njegovo voljo po vodenju, ukazovanju,
vladanju, privla¢evanju mnozic ljudi v svoj krog, bojevnika,
vodjo, princa, kralja, ksatrijo. Kjer pa prevladuje satvi¢ni um,
dobimo brahmina, ¢loveka z nagnjenostjo k spoznavanju, ki
misli, presoja, iS¢e resnico in vnasa v Zivljenje razumno ali v
najvi§jem primeru duhovno pravilo ter z njim razsvetljuje
svoje pojmovanje in nacin bivanja.

V ¢loveski naravi je vedno nekaj od vsake teh §tirih oseb-
nosti razvitega ali Se nerazvitega, Sirokega ali ozkega, potis-
njenega ali dvigajoCega se na povrsino, toda pri vecini ljudi
poskusa prevladovati eno ali drugo, kar daje videz, da vcasih
zavzame celotno podrocje delovanja v naravi. In v vsaki druz-
bi potrebujemo vse §tiri — celo v primeru da ho¢emo ustvariti
popolnoma produktivno in trgovsko druzbo, kot se to poskusa
v sodobem casu, ali pa Sudrsko druzbo delavcev, proletariata,
ki privlac¢i najsodobnejsi um in jo sedaj poskuSajo uvestiv
enem delu Evrope’ in zagovarjajo v drugih. Se vedno bodo
obstajali misleci, ki bodo poskusali odkriti zakonitost, resnico
in pravila vodenja vsega, kapitani in vodje industrije, ki bodo
vso to produktivno dejavnost uporabljali kot izgovor za zado-
voljevanje svojih potreb po pustolovs§cinah, bitkah, vodenju in
obvladovanju, mnogi tipi¢ni ljudje, ki so povsem produktivni
in kopic¢ijo bogastvo, in povpre¢ni delavci, ki so zadovoljni s
trohico dela in nagrade za svoje delo. Toda to so povsem
zunanje stvari, in ¢e bi bile te vse, potem to gospodar-stvo
Cloveske vrste ne bi imelo duhovnega pomena. Kvecjemu bi
to pomenilo, kot je v¢asih v Indiji, da moramo skozi svoja
rojstva prek teh razvojnih stopenj. Saj moramo nujno napre-
dovati prek tamasi¢ne, radZaso-tamasi¢ne, radzasi¢ne ali
radzaso-satvi¢ne do satvicne narave, se povzpeti in utrditi v
notranjem brahminskem stanju, brahmanja, in potem s te
podlage iskati odresitev. Toda v takem primeru ne bi bilo lo-

5 Pisano med letoma 1916 in 1920 (Op. prev)
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ginega prostora za Gitino zagotovilo, da se lahko celo Sudra
ali ¢andala, s tem da usmeri svoje zivljenje proti Bogu, povz-
pne naravnost do duhovne svobode in popolnosti.

Temeljna resnica ni ta zunanja zadeva, pac pa sila naSega
notranjega bitja® v vzgibih, resnica ¢etvere dejavne moci du-
hovne narave. Vsaka Dziva poseduje v svoji duhovni naravi
te Stiri plati: je ¢lovek spoznavanja, clovek zmoznosti in moci,
Clovek vzajemnosti in izmenjave, ¢lovek delovanja in sluze-
nja, toda v delovanju in duhu izrazanja prevladuje ta ali ona
plat in obarva ravnanja ¢loveka s svojo uteleseno naravo. Vodi
in daje svoj peat drugim zmoznostim in jih uporablja za
glavno prizadevanje v delovanju, teznji ali izkustvu. Svabha-
va zakonitosti tega naprezanja ne sledi grobo ali togo, kot je
to postavljeno v druzbenih razmejitvah, ampak fino in gnetlji-
vo, pri svojem razvijanju pa razvije $e druge tri zmoznosti.
Tako pravilno usmerjena pobuda po delovanju in sluZenju
razvije spoznavanje, pove¢a zmoznost, uri blizino in rav-
notezje vzajemnosti ter spretnost in urejenost odnosov. Vsaka
fronta ¢etvernega bozanstva poteka prek povecanja svojega
lastnega prevladujoCega nacela narave in bogatitve drugih
treh v smeri k popolnosti’. Ta razvoj je podrejen zakonitosti

6V starih dasih so trdili, da se vsi ljudje rodijo v svoji nizji naravi kot Sudre in se
samo prerodijo z eti¢nim in duhovnim kultiviranjem, toda v najvi§jem notranjem jazu so
brahmini, zmoZzni polnega duha in bozanstva. Gre za teorijo, ki morda ni dale¢ od psi-
holoske resnice o nasi naravi.

7 Nobeden od teh stirih tipov osebnosti ne more biti popoln niti na lastnem podrocju,
&e ne vnese tudi nekaj drugih lastnosti. Clovek spoznanj ne more svobodno in popolno
sluziti Resnici, ¢e nima razumskega in moralnega poguma, volje, predrznosti, mo¢i, da
bi odprl in osvojil novo kraljestvo, sicer postane suzenj omejenega razuma ali sluzabnik
ali kvecjemu obredni duhovnik dokazanega spoznanja — ne more v najboljsi meri
uporabljati svojih spoznanj, dokler ni sposoben razdelati svoje resnice za zivlje-njsko
rabo, sicer zivi samo v idejah; ne more popolnoma posvetiti svojih spoznanj, razen ¢e
poseduje duha sluzenja ¢lovestvu, Bozanstvu v &loveku in Snovi svojega bitja. Clovek
moci mora razsvetliti, povzdigniti in obvladovati svojo mo¢ in zmoznost s pomocjo
spoznavanja, lu¢i razuma, verstva ali duha, sicer postane zgolj silni Asura. Imeti mora
spretnost, ki mu bo najbolje pomagala uporabljati in upravljati svojo mo¢, jo napraviti
ustvarjalno, plodno in prilagojeno svojim razmerjem z drugimi, sicer bo postala zgolj
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nitosti treh Gun. Mozno je tudi, da na tamasi¢ni ali radzasi¢ni
nacin sledimo celo dharmi ¢loveka spoznavanja, na divji ta-
masic¢ni ali visoki satvi¢ni nacin sledimo dharmi moci, na
silovit radzasiéni ali lep in plemenit satviéni nacin sledimo
dharmi delovanja in sluzenja. Predpogoj za popolnost je ta, da
dosezemo satvi¢ni nacin notranje individualne svadharme in
delovanja, h kateremu nas giblje na zivljenjski poti. Lahko
pripomnimo, da notranja svadharma ni vezana na nobeno
zunanjo, druzbeno ali kak$no drugacno obliko dela, poklica
ali opravila. Clovek dejanj, ali element v nas, ki je zadovoljen
s tem, da sluzi, lahko npr. iz zivljenja tezenja po spoznavanju,
iz zivljenja boja in modi ali iz zivljenja vzajemnosti, proiz-
vajanja in izmenjave napravi sredstvo za zadovoljitev svoje
bozanske pobude za delo in sluzenje.

In da bi na koncu prispeli do najbolj bozanske podobe in naj-
dinamicnej$e dusne moci te Cetverne dejavnosti, obstajajo Siro-
ka vrata k najhitrej$i in najSir$i resni¢nosti najvisje izpopol-
nitve. To lahko storimo, ¢e dejavnost svadharme spremenimo v
Cascenje notranjega BoZanstva, vesoljnega Duha, preseznega
Purusotame in na koncu celotno delovanje predamo v njegove
roke, maji sannjasa karmani. Tako kot pridemo prek omejitev
treh Gun, lahko pridemo tudi prek delitve ¢etverne postave in

gonilo moci ¢ez zivljenjsko polje, vihar, ki mine in opustosi vec, kot pa zgradi. Prav tako
mora biti zmozen ubogljivosti in uporabljati svojo mo¢ za sluzenje Bogu in svetu, sicer
postane sebiéni vladar, tiran, divjaski prisiljevalec ¢loveskih dus in teles. Clovek produk-
tivnega uma in dejanj mora imeti odprt, poizvedujo¢ um, ideje in znanje, sicer se giblje
v rutini svojih funkcij brez ekspanzivne rasti, biti mora pogumen in podjeten, da bi lahko
ne samo prejemal, ampak tudi dajal, ne samo kopi€il in uzival v svojem lastnem zivlje-
nju, ampak zavestno pomagal k plodnosti in popolnosti drugih zivljenj od katerih ima
dobigek. Clovek dela in sluZenja postane nemocen gara¢ in suZenj druzbe, ¢e v svoje
delo ne vnese znanja, postenosti, tezenja in spretnosti, saj se lahko le z odprtim umom,
voljo in razumno koristnostjo dvigne k vi§jim dharmam. Toda najvecjo popolnost doseze
¢lovek takrat, ko se tako razsiri, da vkljuci vse te zmoznosti, ceprav lahko katera izmed
njih vodi druge, ter odpre svojo naravo v vedno bolj zaokrozeno popolnost in splosno
zmoznost ¢etvernega duha. Clovek ni izrezljan v en sam dologen tip ene od teh dharm,
ampak v njem delujejo vse te zmoznosti — sprva v slabo izoblikovani zmedi, toda pri
vsakem rojstvu izoblikuje to ali ono, napreduje od ene do druge celo v istem zivljenju in
nadaljuje proti popolnemu razvitju svojega notranjega bitja.



461

prek omejitev vseh posebnih dharm, sarvadharman paritjadz-
Jja. Duh dvigne posameznika v splo§no svabhavo, izpopolni in
poenoti Cetverno duso narave v nas ter opravi svoja dejanja
skladno z bozansko voljo in dovrSeno mocjo bozanstva v
bitju.

I11. Proti najvisji skrivnosti

Ucitelj je koncal z vsem, kar je imel povedati: razdelal je
vsa osrednja nacela, namige za podporo in zaplet svojih
sporocil, osvetlil je glavne dvome in vprasanja, ki bi lahko ob
tem nastali, sedaj pa mu je preostalo samo $e to, da izobliku-
je odlocilne stavke in u¢inkovite obrazce zadnjih besed, samo
srz sporocila, jedro svoje blagovesti. Ugotovimo, da zadnja in
glavna odlocilna beseda ni zgolj srz tistega, kar je o zadevi Ze
povedal, ni zgolj zgoscen opis potrebne samodiscipline, sad-
hane, in ob tem vecje duhovne zavesti, ki naj bi bila posledi-
ca vseh naporov in askeze v zvezi z njo. Najde Se drugo, rusi
vsako mejo in pravilo, kanon ali obrazec ter odpira k §irsi in
neomejeni duhovni resnici z neskon¢nimi pomembnimi
moznostmi. To pa je znak temeljitosti, Sirokega dosega, veli-
¢ine duha Gitinega nauka. Obicajni verski nauk ali filozofska
doktrina se povsem zadovolji s tem, da zajame dolocene
velike in pomembne vidike resnice ter jih spremeni v korist-
no dogmo in navodilo, metodo in prakso za vodenje ¢loveka
v njegovem notranjem Zzivljenju, zajame postavo in podobo
njegovega delovanja in ne gre dalje. Ne odpira vrat izven
kroga svojega lastnega sistema, ne vodi nas navzven v neko
SirSo svobodo in neomejeno Sirino. Tak$na omejenost je
koristna za dologen &as. Clovek, ki ga omejujeta njegov um in
volja, potrebuje postavo in pravila, utrjen sistem, dolo¢eno
prakso izbire svojih misli in dejanj. Sprasuje po eni sami ne-
zmotljivi, uhojeni poti, ki je ograjena, utrjena in varna, po
omejenih obzorjih, po ograjenih pocivalis¢ih. Samo moc¢ni in
redki so tisti, ki se lahko gibljejo iz svobode v svobodo. Pa
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vendar mora svobodna dusa na koncu imeti izhod iz oblik in
sistemov, v katerih najde um svoj racun in doseze svoj ome-
jeni uzitek. Za naso popolnost je zelo pomembno, da bi pre-
segli svojo lestvico vzpona, da se ne bi zaustavili niti na
najvisji stopnicki, ampak se neovirano in svobodno gibali v
Sirini duha. Stanje nase popolnosti je absolutna svoboda duha.
In tako nas vodi Gita. PokaZze namre¢ trdno in varno, a zelo
Siroko pot vzpona, veliko dharmo, potem pa nas iz tega
povede onkraj vsega povedanega, prek vseh dharm, v neskon-
¢no odprte prostore, razsiri med nas upanje, pripusti nas k
skrivnosti absolutne popolnosti, ki temelji na absolutni
duhovni svobodi — in ta skrivnost, guhjatamam, je bistvo tega,
¢emur pravi, da je njena najvisja beseda, tisto skrito, najno-
tranjejSe spoznanje.

Najprej Gita na novo formulira glavni del svojega sporoci-
la. V petnajstih verzih, vrsticah kratkega in zgosc¢enega izra-
zanja in pomena, pri katerem ni niCesar izpuscenega, povza-
me celoten oris in bistvo, srz snovi, zajeto v izraze najproni-
cljivejSe natancnosti in jasnosti. Zaradi tega jih je treba skrb-
no pregledati, natan¢no prebrati v luci vsega, kar je bilo
povedano prej, kajti tu se o¢itno poskusa zgostiti vse tisto, kar
ima Gita za osrednji smisel svojega nauka.

/.../ v prvih petih kiticah tako Gita oblikuje svojo trditev, da
bi bila uporabna za obe poti, za notranjo in za zunanjo pot
odrekanja, pa vendarle tako, da nekaterim skupnim izrazom
samo pripise globlji in notranjejsi pomen, da bi dobili smisel
in nacin misljenja, ki mu daje Gita prednost.

49. Clovek, samoobvladana in brezzeljna dusa, brez
navezanosti v vseh stvareh, dosezZe z odrekanjem najvisjo
popolnost naiSkarmije (nedelovanja).

Ta ideal odrekanja, samoobvladane molc¢e¢nosti, duhovne
pasivnosti in osvobojenosti zelja je skupen vsem starim mod-
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rostim. Gita nam posreduje njegovo psiholosko osnovo ne-
presegljivo popolno in jasno.

/.../ najneposrednejsi in najpreprostejsi nacin, kako uiti tesni
navezanosti na dejavno naravo in priti nazaj v duhovno svobo-
do, je ta, da v celoti odvrzemo vse, kar pripada dinamiki neve-
dnosti, in spreobrnemo duso v Cisto duhovno bivanje. To je
tisto, cemur pravimo postati Brahman, brahma-bhuja. Gre za
to, da odlozimo nizje umsko, vitalno in fizicno bivanje ter si
nade-nemo ¢isto duhovno bivanje. To lahko najbolje storimo z
cipom. Ta se mora najprej znebiti stvari nizjega bivanja, pred-
vsem pa svojega razpolozljivega vozla Zelja, navezanosti na
predmete, ki ji sledijo um in Cuti. Postati je treba razumsko
nenavezan na vse, asaktabuddhih sarvatra. Potem bodo v tiSi-
ni duse odmrle vse zelje. Prosta bo vseh hrepenenj, vigata-spri-
hah. To prinasa s seboj ali omogoc¢i podreditev nase nizje biti in
posest visje, posest, ki je popolnoma odvisna od obvladovanja
samega sebe, zavarovanega s korenito zmago in osvojitvijo
nase gibljive narave, dZitatma. Vse to pa odtehta absolutno
notranje odrekanje zeljam po stvareh, sannjasa. Odrekanje je
pot k tej popolnosti in ¢loveka, ki se je notranje odpovedal
vsemu, opisuje Gita kot pravega sanjasina /.../ Asketska pot se
Se nadaljuje v svojemu odmikanju od dinami¢ne Narave.
Zaljubljena je v odrekanje zaradi njega samega in vztraja na
zunanjem odrekanju zivljenju in delovanju, popolnem kvieti-
zmu duse in narave. To, odgovarja Gita, ni povsem mozno vse
dotlej, dokler zivimo v telesu. Kolikor je mozno, lahko izvede-
mo, toda tako strogo zmanjsanje delovanja ni neizogibno. V
resnici ali vsaj obicajno ni priporocljivo. Potreben je notranji
kvietizem in to je ves Gitin pomen naiskarmje /.../

Popolnejsi notranji kvietizem, ki ga enkrat sprejmemo kot
potrebno sredstvo, da bi lahko ziveli v ¢isto neosebni biti, in
vprasanje, kako prakticno omogoci taksen rezultat, je nasled-
nji izziv, ki se pojavi /.../
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50. Poslu$aj, o, Kuntin sin, naj ti na kratko povem o
tem, kako je potem, ko se doseZe popolnost, mogoce doseci
Brahmana, najvisji dosezZek v spoznavanju.

Spoznanje, na katerega tu mislimo, je joga sankhje — joga
Cistega spoznavanja, dznjanajogena sankhjanam, ki jo je Gita
sprejela, kolikor se ujema z njeno lastno jogo, ki vkljucuje
tudi pot delovanja jogijev, karmajogena joginam. Toda zaca-
sno se vzdrzi vsakega omenjanja delovanja. Saj se tu z Brah-
manom najprej misli na tihega, neosebnega, negibljivega /.../
da bi bili eno z vsem in z Bozanskim in njegovo voljo v veso-
lju, moramo najprej postati neosebni in osvobojeni svojega
ega ter njegovih zahtev kot tudi egovega nacina, s katerim
gleda na nas, na svet in na druge. Tega pa ne moremo, ¢e v
nasem bitju ni neCesa drugega kot osebnost, necesa drugega
poleg ega, neke neosebne biti, ene z vsem bivajocim. Izgubiti
ego in biti ta neosebna bit, postati v svoji zavesti ta neosebni
Brahman, je torej prvi vzgib te joge. Kako to doseci?

51.-53. Zdruziti preciS¢eni razum (s cisto duhovno
tvarino v sebi s pomocjo joge buddhija), obvladati lastno
bit s trdno in neomajno voljo, odreci se zvoku in drugim
predmetom c¢utov, odvredi privla¢nosti in odbojnosti,
bivati na samem, vzdrZno, obvladanega uma, telesa in
govora, se stalno zatekati k jogi meditacije, se popolno
oklepati vajragje (brezZeljnosti in nenavezanosti), opustiti
egoizem, silo, napuh, Zelje, jezo, obcutek posedovanja in
nagon po posedovanju, osvobodit se jaz-stva in moj-stva,
ter biti umirjeni pomeni, da smo vredni postati Brahman.

Najprej, pravi Gita, prek zdruzitve naSega precisCenega
razuma s ¢isto duhovno tvarino v sebi, z buddhijogo, buddh-
ja visuddhaja juktah. Ta duhovna sprememba buddhija od
usmerjenosti navzven in navzdol k usmerjenosti navznoter in
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navzgor je bistvo joge spoznavanja. Precis¢eno razumevanje
obvladuje celotno bitje, atmanam nijamnja. S pomocjo trdne
in vztrajne volje, dhritja, ki se v svoji osredotocenosti v celoti
sooca z neosebnostjo Cistega duha, nas mora potegniti stran
od navezanosti na navzven usmerjene Zelje niZje narave. Cuti
morajo zapustiti svoje predmete, um mora odvreci privlac¢nost
in odbojnost, ki jo zbujajo ti predmeti — neosebna bit nima
zelja in odbojnosti. To so vitalni odzivi nase osebnosti na stike
s stvarmi, temu ustrezen odziv uma in ¢utov na stike pa je nji-
hova podpora in njihova podlaga. Doseci je treba popoln nad-
zor nad umom, govorom in telesom ali celo nad vitalnimi in
fizi€nimi odzivi, lakoto, mrazom, vro¢ino, fizicnim ugodjem
in bolecino. Nase celotno bitje mora postati brezbrizno, nepri-
zadeto s temi stvarmi, ravnodusno do vseh zunanjih dotikov
in njihovih navznoter usmerjenih odzivov in odgovorov. To je
najneposrednejsa in najmoc¢nejSa metoda, ostra in neposredna
pot joge. Od iskalca se zahteva, da mu Zelje in navezanost
popolnoma ugasnejo, vajragja. S pomocjo meditacije se mora
popolnoma zate¢i v neosebno osamljenost, nenehno zdru-
zenost z najnotranjejSo bitjo. Pa vendar cilj te samodiscipline
ni v tem, da bi v nekaksni egoisti¢ni osamljenosti in umir-
jenosti modreca in misleca, ki nasprotuje tezavam sodelova-
nja pri delovanju v svetu, postali egocentri¢ni. Cilj je znebiti
se vsega ega /.../ Izginotje ega in vseh vrst njegovih zahtev je
metoda, ki se postavlja pred nas, saj ¢ista neosebna bit, ki neo-
majana podpira vesolje, ni egoisti¢na in ne postavlja stvari ali
osebi nobenih zahtev. Je spokojna in sijajno neobcutljiva ter
tiho gleda na vse stvari in osebe z ravnodusnim in nepristran-
skim pogledom samospoznanja in spoznanja sveta. Potem je
jasno, da lahko dusa v notranjosti, z zivljenjem v notranjosti
v podobni ali enaki neosebnosti, odresena obleganja stvari,
postane najbolj zmozna enosti z nespremenljivim Brahma-
nom, ki gleda in spoznava, a nanj ne vplivajo podobe in spre-
membe vesolja.



466

To prvo iskanje neosebnosti, kot ga narekuje Gita, o€itno
prinasa s seboj najpopolnejsi notranji kvietizem in je v svojih
najnotranjejsih delih in nacelih enak prakticiranju sanjase. Pa
vendarle obstaja tocka na kateri je teznja po umiku od zahtev
dinami¢ne narave in zunanjega sveta brzdana in je vsiljena
meja, ki naj bi preprecila, da bi se notranji kvietizem poglobil
do odklanjanja dejavnosti in fiziénega umikas$ /.../ Ta odlo¢il-
ni odmik Gitinega razmis$ljanja nakazujeta nasledn;ji dve kiti-
ci, od katerih ima prva pomemben ucinek /.../

54. Ko postane§ Brahman, ko miren v Biti niti ne
obZalujes niti si ne Zeli$, ko si enak do vseh bitij, dosezes
najvisjo ljubezen do Mene in ¢ascenje Mene (para bhakti).

Toda na ozki poti spoznavanja je bhakti, ¢as¢enje osebne-
ga Boga, lahko samo podrejen in predhoden vzgib. Konec,
vrhunec je izginotje osebnosti v brezobli¢ni enosti z neoseb-
nim Brahmanom, v kateri ne more biti prostora za bhakti.

Nikogar namre¢ ni, ki bi ga lahko castili, in nikogar, ki bi
Castil. Vse drugo se izgubi v tihi negibni istosti Dzive in
Atmana. Tu nam je dano nekaj Se visjega, kot je Neosebni —
tu je najvisja Bit, ki je najvisji ISvara, tu je najvisja Dusa s svojo
najvi$jo naravo, tu je PuruSotama, ki je onkraj osebnega in
neosebnega ter ju spravi v svojih ve¢nih visavah. Ego oseb-

8 To da se ¢utila odrekajo svojih predmetov, visajams tjaktva, mora imeti znacaj
tjage. Obsegati mora opustitev vseh Cutnih navezanosti, rasa, ne pa odklanjanja notra-
njih nujnih dejavnosti ¢utov. Gibati se je treba med stvarmi, ki nas obdajajo in delovati
na predmete Cutnega polja s ¢istim, pravim, intenzivnim, preprostim in absolutnim delo-
va-njem ¢utov za njihovo korist duhu v bozanski dejavnosti, kevalair indrijaisacaran, in
nikakor ne za izpolnjevanje Zelja. Obstajati mora vajragja, ne v obi¢ajnem pomenu
gnusa do zivljenja ali odpora do dejavnosti v svetu, ampak odrekanje ragi, kot tudi nje-
nemu nasprotju, dvesi. Umakniti je treba vsakrsno umsko in vitalno priljubljenjost, kot
tudi umsko in vitalno nepriljubljenost. To pa se ne zahteva za izginotje, ampak zato, da
bi obstajala popolna ravnodusnost, v kateri lahko duh nudi neoviran in neomejen pri-
stanek celovitemu in vseobseznemu bozanskemu zrenju na stvari in bozanskemu delo-
vanju v Naravi.
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nost Se vedno izgine v ti§ini Neosebnega, toda istoCasno osta-
ja, celo s to tiSino v ozadju delovanja najvisje Biti, vecje, kot
je Neosebno. Ni ve¢ nizjega slepega in Sepajocega delovanja
ega in treh Gun, namesto tega je Siren samoopredeljujoci
vzgib neke neskon¢ne duhovne Sile, svobodne neizmerljive
Sakti. Vsa Narava postane mo¢ edinega Bozanskega in vsako
dejanje njegovo deljenje prek posameznika kot kanala in
orodja. Namesto ega pride v ospredje zavesten in razodet
pravi duhovni posameznik s svobodo svoje prave narave, z
mocjo svojega vzviSenega statusa, z velicastnostjo in sijajem
svojega vecnega sorodstva z Bozanskim /.../ V tem dvojnem
uresnicenju, v tej zdruzitvi dveh strani nedojemljive Resnice
bivanja po posameznem in obojem, s katerim se ¢lovek lahko
pribliza svojemu lastnemu neskonénemu bitju in se vanj poda,
mora osvobojeni ¢lovek ziveti, delovati, Cutiti in dolocati, ali
bolje: zanj najvisja moc¢ njegove najvisje biti doloca njegova
razmerja z vsem ter z notranjimi in zunanjimi dejanji njego-
vega duha. V tem zdruzujocem uresni¢enju pa obozevanje,
ljubezen in ¢ascenje niso le Se mogoce, ampak so Sirok, neiz-
ogiben in vrhunski del njegovega najvisjega izkustva.

55. Prek ¢asc¢enja Me spozna, kdo in koliko sem v vseh
resni¢nostih in principih svojega bitja. Ko Me tako spo-
zna, se poda vame.

[Celostno spoznanje Bozanskega] pride, pravi Gita, prek
najvisje bhakti. Dosezemo jo takrat, ko um preseze samega
sebe z nadumskim in visokim duhovnim videnjem stvari in ko
se tudi srce enoglasno povzpne onkraj nasih bolj nevednih
umskih oblik ljubezni in ¢as€enja k ljubezni, ki je spokojna,
v Bogu in neomejenemu oboZevanju, nemotenemu zanosu,
duhovni Anandi. Ko dusa izgubi svojo loCujoco osebnost, ko
postane Brahman, takrat lahko zivi v pravi Osebi ter lahko
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doseze najvi§jo razodevajoco bhakti do Purusotame in ga
lahko spozna do skrajnosti z mocjo svoje globoke bhakti, s
svojim srénim spoznavanjem, bhaktja mam abhidzanati. To je
celostno spoznanje, ko brezdanje sréno zrenje izpolni umsko
absolutno izku$njo — samagram mam dznatva /.../ To celostno
spoznanje je spoznanje Bozanskega, prisotnega v posame-
zniku, je celovito izkustvo Gospoda, skritega v clovekoven sr-
cu, ki se sedaj razkrije kot najvisja Bit njegovega bivanja,
Sonce vse njegove razsvetljene zavesti, Mojster in Moc¢ vseh
njegovih dejanj, bozanski Temelj vse ljubezni in radosti nje-
gove duSe, Ljubimec in Ljubljeni njegovega casCenja in
obozevanja. Je tudi spoznanje Bozanskega, razprostrtega v
vesolju, Vecnega, iz katerega vse izhaja in v katerem vse Zivi
in biva, Biti in Duha vesolja, Vasudeve, ki je postal vse to, kar
je, Gospoda vesoljnega bivanja, ki vlada nad dejanji Narave.
Je spoznanje bozanskega Puruse, sijoega v svoji presezni
vecnosti, oblika, katere bivanje uhaja od misli uma, a ne od
njegove tiSine, je njegovo celotno Zivljenjsko izkustvo kot
absolutne Biti, najvi§jega Brahmana, najvisje Duse, najvisje-
ga Boga: saj je ta navidezno neizrazljivi Absolut istocasno in
celo v tistem najvi§jem statusu, Duh, iz katerega izvira
vesoljno delovanje, in Gospodar vsega bivajocega. Tako dusa
osvobojenega Cloveka s spravnim spoznanjem, prezeta s
popolno istocasno radostjo preseznega Bozanskega, Bozan-
skega v posamezniku in Bozanskega v vesolju, vstopi v Puru-
Sotamo, mam visate tadanantaram. Ona postane eno z njim v
njegovem samospoznanju in njegovi samoizkusnji, eno z njim
v njegovem bitju, zavesti, volji, spoznanju sveta in pobudi
sveta, eno z njim v vesolju in njegovi enosti z vsemi bitji v
vesolju, eno z njim onkraj sveta in posameznika v presezno-
sti ve€nega Neskoncnega, sasvatam padam avjajam. To je
visek najvi§je bhakti, ki je srz najvi§jega spoznanja.

Tako postane ocitno, kako je vsake vrste nenehno in neu-
gasljivo delovanje, brez pomanjSevanja ali opustitve katerega
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koli dela zivljenjskih dejavnosti, lahko ne samo povsem
tudi silovito sredstvo za dosego tega najviSjega duhovnega
stanja, kot bhakti ali spoznavanje. Ni¢ ne more biti bolj pozi-
tivnega, kot je tovrstna Gitina trditev.

56. In ob tem, ko hkrati opravlja vsa dejanja, vedno
nastanjen v Meni, po Moji milosti doseze vecno in
neminljivo stanje.

Ta osvobojajoca dejavnost ima znacaj opravljanja del ob
globoki zdruzenosti volje in vseh dinami¢nih delov nase na-
rave z Bozanskim v sebi in v vesolju. Najprej jo opravimo kot
zrtvovanje, Se vedno z idejo o sebi kot tistemu, ki opravlja
delo. Nato jo opravimo brez te ideje in z zaznavanjem Prakri-
ti kot edinega izvrSevalca. Nazadnje jo opravimo ob spoznan-
ju, da je ta Prakriti najvisja mo¢ Bozanskega, ter s tem, da se
odrecemo vseh dejanj, jih predamo njemu, in je posameznik
samo kot prevodnik in kot orodje. Nase delo potem izhaja
neposredno iz Biti in Bozanskega v nas. Je del nevidne
vesoljne dejavnosti in ga ne spocenjamo in opravljamo mi,
ampak velika presezna Sakti. Vse, kar poénemo, se opravlja
za Gospoda, ki je v srcu vseh, za Bozanstvo v posamezniku in
za izpolnitev njegove volje v nas, zaradi Bozanskega v svetu,
za dobro vseh bitij, za izpolnitev dejavnosti sveta in namena
sveta, ali z eno besedo povedano, zaradi Purusotame, saj ga
on tudi v resnici opravlja prek svoje vesoljne Sakti. Ta bozan-
ska dejavnost, kakr$na koli naj bo njena oblika ali zunanji
znacaj, ne more vezati, ampak je lahko kveéjemu mocno sred-
stvo za dvig iz te nizje Prakriti treh Gun v popolnost najvisje,
bozanske in duhovne narave. Osvobojeni te meSane in ome-
jene dharme, zbezimo v nesmrtno dharmo, ki pride nad nas,
ko sebe v vsej svoji zavesti in delovanju napravimo eno s Pu-
rusotamo. Ta enost prinese s seboj moc, da se dvignemo v ne-
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smrtnost onkraj Casa. Tam bomo bivali v veéni preseznosti.

Tako teh osem verzov, ¢e jih skrbno beremo v luci spoz-
nanja, ki nam ga je UCcitelj ze posredoval, predstavlja kratek,
a Se vedno vseobsiren namig celotne bistvene ideje, celotne
osrednje metode, vso srz popolne Gitine joge.

IV. Najvisja skrivnost

Tako je ucenec na polju svojega delovanja in boja prejel
bistvo nauka in joge, sedaj pa bozanski Ucitelj nadaljuje z nje-
govo uporabo v svojem delovanju, toda na taksen nacin, da je
uporaben za vsako delovanje. Povezane s kriticnim primerom,
povedanim protagonistu Kuruksetre, imajo besede mnogo
Sir§i pomen in so splosno pravilo za vse, ki so se pripravljeni
povzpeti nad obicajno miselnost ter ziveti in delovati v
najvisji duhovni zavesti. IzloCiti ego in osebni um, ter gledati
na vse v §irini biti in duha, spoznati Boga in ga obozevati v
njegovi celostni resnici in v vseh njegovih vidikih, podrediti
sebe vsega presezni Dusi narave in bivanja, posedovati
bozansko zavest in biti posedovan od nje, biti eno z Edinim v
splosnosti ljubezni, radosti, volje in spoznanja, eno v njem z
vsemi bitji, delovati, kot da obozujemo in Zrtvujemo na bo-
zanskih temeljih sveta, v katerem je vse Bog, in v bozanskem
stanju osvobojenega duha, je smisel Gitine joge. Gre za pre-
hod od navideznega v najvecjo duhovno in pravo resnico
nasega bivanja. Vanjo pa vstopimo s tem, da odloZimo mnoge
omejitve locujoe zavesti in navezanost uma na strasti, nemir
in nevednost, nizjo lu¢ in spoznanje, grehe in kreposti, dvojno
postavo in merila nizje narave. Zato, pravi U¢itelj /.../

57. Ob tem ko se Mi popolnoma predas, se Mi v svojem
zavestnem umu odreceS vseh svojih dejanj, se zatece§ v
jogo volje in razuma, bodi v srcu in zavesti vedno z Menoj.
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58. V srcu in zavesti eno in vedno z Menoj bo§ po Moji
milosti varno Sel skozi tezke in nevarne prehode. Toda ce
zaradi egoizma ne poslusas, bos pogubljen.

59. Ce v svojem egoizmu misli§, ""ne bom se bojeval," je
ta odlocitev zaman, kajti narava te bo v to prisilila.

60. Naloge, ki jih zaradi zablode odklanjas, boS§
nemocen moral izvesti zaradi svoje svabhave (narave).

61. Gospod je v srcih vseh bitij, o, ArdZuna, in jih z
mocjo svoje Maje vrti in vrti, kakor hoce, kot da bi jih
posedel na stroj.

62. K njemu, o, Bharata, se zateci z vsemi platmi svoje-
ga bitja in z Njegovo milostjo bo§ dosegel najvisji mir in
veéno bivalisce.

[Verzi od 57 do 62] vsebujejo bistvo te joge in vodijo do
njenega najviSjega izkustva. Razumeti jih moramo v nji-
hovem najglobljem duhu in v vsej veli€ini tega visokega dozi-
vetja. Besede izrazajo najpopolnejSe, najintimnejSe mozno
razmerje med Bogom in Clovekom. Prezete so z zgosceno
mocjo verskega Custva, ki izvira iz ¢lovekovega absolutnega
obozevanja, njegove navzgor usmerjene predaje celotnega
svojega bivanja, nezadrzane in popolne samopredaje presez-
nemu in vesoljnemu Bozanstvu, iz katerega prihaja in v kate-
rem zivi. Ta poudarek obcutenja je v popolnem soglasju z
visokim in trajnim mestom, ki ga Gita pripise bhakti, ljubezni
do Boga, obozevanju Najvisjega kot najnotranjejSega duha in
pobude najvisjega dejanja, visku in srzi najvisjega spoznanja.
Izrazi, ki se jih uporablja, in duhovno Custvo, s katerim vibri-
rajo, dajejo, kot kaze, najvidnejSe mesto in najvecji pomen
osebni resnici in prisotnosti Bozanstva. To ni abstraktni Abso-
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lut filozofa, ni brezbrizna neosebna Prisotnost ali nedojemlji-
va Tisina, ki ne prenese nobenih razmerij, katerim bi lahko
bila namenjena ta predaja vseh nasih dejanj, ta blizina in
intimnost enosti z njim v vseh delih nasega zavestnega biva-
nja nista vsiljeni kot pogoj in zakon nase popolnosti, to bozan-
sko posredovanje, zascita in odreSitev ni njuna obljuba. To
bliznje in ganljivo sporocilo nam lahko posreduje edino
Mojster nasih dejanj, Prijatelj in Ljubimec naSe duse, intimni
Duh nasega zivljenja. Pa vendar to ni obicajno razmerje, ki bi
ga religije vzpostavile med clovekom, ki Zivi v svojem
satvicnem ali drugatnem egoumu, ter nekak$no osebno
obliko in vidikom Bozanstva, ista-deva, ki ga je ta um zgradil
ali ponudil za zadovoljitev svojega omejenega ideala, teznje
ali zelje. To je obicajni smisel in dejanski znacaj, s katerim
umsko bitje normalno religiozno Casti. Toda tu gre za nekaj
SirSega, kar presega um, njegove omejitve in njegovo dharmo.
Je nekaj globljega, kot je um, ki ponuja, in nekaj vecjega kot
Ista-deva, ki predajo sprejme.

Tisto, kar se tu predaja, je Dziva, bistvena dusa, izvirno
osrednje in duhovno ¢lovekovo bitje, individualni Purusa /.../
Najgloblja obseznost Gitinega nauka je to, da medtem ko
priznava resnico povesoljene neosebnosti, v katero vstopimo
z ugasnitvijo ega, brahma-nirvana — kajti brez tega resni¢no
ne more biti osvoboditve ali vsaj ne absolutne odresitve —,
priznava kot dejavnik najviSjega izkustva tudi neomajno
duhovno resnico nase osebnosti. Ne to naravno bitje, ampak
bo-zansko in osrednje bitje v nas je vecni Dziva. To je I§vara,
Vasudeva, ki je v vsem, ki prevzame na$ um, zivljenje in telo
za uzivanje nizje Prakriti. Najvi§ja Prakriti, izvirna duhovna
narava najvisjega PuruSe, je tista, ki drzi skupaj vesolje in se
v njem kaze kot Dziva. Dziva je torej del Purusotaminega
prvotnega duhovnega bitja, Ziva mo¢ zivega Vecnega. On ni
samo zacasna oblika nizje Narave, ampak vecni del Najvisje-

ey
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bivanja, ki je prav toliko vecen, kot je vecna ta nebeska
Prakriti.

Tisti, ki sprejme naSo predajo, pa ni nobeno omejeno
Bozanstvo, ampak PuruSotama, edino ve¢no Bozanstvo, edina
najvisja Dusa vsega, kar je, in vse Narave, prvotni presezni
Duh bivanja /.../ To je On, nedojemljivi Absolut, pa tudi Pri-
jatelj, Gospod, Razsvetljevalec in Ljubimec, ki je cilj tega
najpopolnejSega caScenja, pristopa, najintimnejSega notranje-
ga nastajanja in predaje/.../

Najvisja skrivnost ni nedostopna neosebnost Absoluta. Ta
najvisja skrivnost je ¢udez najvi§je Osebe in o€itno velikan-
ski Neosebni, ki sta eno, neka nespremenljiva presezna Bit
vseh stvari in Duh, ki se razodeva tu, pri samih temeljih veso-
lja, kot neka neskonc¢na in veckratna osebnost, ki deluje pov-
sod — Bit in Duh, razkrivajoa se nasemu zadnjemu, naj-
globljemu izkustvu kot neomejeno Bitje, ki nas sprejme in
vzame k sebi, ne v praznino brezobli¢nega bivanja, ampak
najpozitivneje, globlje, cudovito v vsega Sebe in v vse nacine
svojega in nasega zavestnega bivanja. To najvisje izkustvo in
pomenom za nase dele narave, nase spoznanje, voljo, sréno
ljubezen in obozevanje, ki je izgubljen ali zmanjSan, Ce
poudarimo izkljuéno neosebno, kajti ta poudarek potlaci,
zmanj$a ali ne dovoli najintenzivnejSe izpolnitve vzgibov in
moci, ki so del nase najgloblje narave, intenzivnosti in sijajev,
ki so privezani na najbistvenejSa vlakna nasega samodozivlja-
nja. Ni samo resnost spoznanja tista, ki nam lahko pomaga. Tu
je Se prostor, neskonéni prostor za sréno ljubezen in tezenje,
ki ga razsvetljuje in povzdiguje spoznanje, misticno jasnejse,
bolj umirjeno strastno spoznanje. S stalno zdruzeno blizino
svoje sréne zavesti, umske zavesti, zavesti vsega, satatam
maccittah, dosezemo SirSe, globlje, najcelovitejSe izkustvo
nase enosti z Ve¢nim. Tu je ¢loveski dusi, kot njeni poti za
dosego Najvisjega in za posedovanje popolnosti ter bozanske
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zavesti, h kateri jo pozivata njena narava in duh, opredeljena
najtesnejsa enost v vsem bitju, globoko individualna v bozan-
ski strasti celo sredi univerzalnosti, celo pri vrhu preseznosti.
Razum in volja morata celotno bivanje v vseh njegovih delih
obrniti k I$vari, k bozanski Biti in Mojstru vsega bivanja, bud-
dhijogam uparistrija. Srce mora zliti vsa druga Custva v ra-
dost enosti z njim in v ljubezen do njega v vseh bitjih.
Poduhovljeni ¢uti ga morajo videti, slisati in Cutiti vsepovsod.
Zivljenje mora biti do skrajnosti njegovo Zivljenje v Dzivi.
Vsa dejanja morajo izhajati iz njegove edine moci in edine
posvetitve v volji, spoznanju, organih delovanja, Cutih, vital-
nih delih, telesu. Ta pot je globoko neosebna, ker je lo¢evan-
je ega za Duso odpravljeno, posploseno in obnovljeno do pre-
seznosti. Pa vendar je intimno osebna, saj se dviga k presezni
strasti in moci notranjosti in enosti. Lahko bi bila brezobli¢na
ugasnitev neizprosna zahteva umske logike samoiznicenja, ni
pa zadnja beseda najvisje skrivnosti, rahasjam uttamam.
Ardzunino odklanjanje, da bi vztrajal pri svojem, od Bo-
zanstva dodeljenem delu, je izhajalo iz njegovega ego-obcut-
ka, ahamkara. Za njim pa so bili zmes, zmeda in zapletena
zmota idej in pobud satvi¢nega, radzasi¢nega, tamasi¢nega
ega, bojazen vitalne narave, da bi gresila, in bojazen pred
osebnimi posledicami tega, trepetanje srca pred individualno
bolecino in trpljenjem, zamegljeno razumsko prikrivanje ego-
isticnih pobud s samozavajajoCimi varljivimi izgovori na
pravice in kreposti, nevedno izogibanje naSe narave bozjim
potem, ker se Clovekovim zivénim in Custvenim delom ter
razumu zdijo drugacne, kot so ¢loveske, ter nalagajo grozne
in neprijetne stvari. Duhovne posledice bodo sedaj, ko so mu
bili razodeti vi§ja resnica, visja pot in duh delovanja, neizmer-
no hujse kot prej, ¢e bo Se vedno vztrajal pri svojem egoizmu,
ki ga ponavlja z neuspe$nim in nemogoc¢im odklanjanjem. Saj
gre za jalovo odlocitev, za ni¢ev odmik, ker izvira samo iz
zaCasnega pomanjkanja moc¢i, za mocan, a minljiv odklon od
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principa energije njegovega najnotranjej-Sega znacaja, in ne
za pravo voljo in naéin njegove narave. Ce sedaj odvrze svoja
orozja, ga bo narava $e vedno prisilila, da jih ponovno vzame
v roke, ko bo spoznal, da bitka in klanje potekata brez njega,
da predstavlja njegova vzdrznost poraz vsega, za kar je zZivel,
da je stvar, ki ji je dolzan sluziti glede na svoje rojstvo,
oslabljena in zmedena zaradi odsotnosti ali nedejavnosti
njenega protagonista ter da jo je porazila in prizadela cini¢na
in brezobzirna mo¢ zagovornikov nepravi¢nosti in krivice. Ob
tak§nem povratku ne bo duhovne kreposti. Slo je za zmedo
idej in Custev ego-uma, ki je spodbudil to odklanjanje. Njego-
va narava pa bo delovala pri obnovitvi znacilnih idej in Custev
ego-uma in ga bo prisilila, da spremeni svoje pocetje. Kakrs-
na koli naj bo usmeritev, bo ta nenehna podrejenost egu
pomenila slabse, usodnejSe duhovno odklanjanje, pogubo,
vinasti. Kajti to bo dokoncen odklon od vi§je resnice lastnega
bitja, kot je tisti, ki mu je sledil v nevednosti nizje narave.
Pripuscen je v vi§jo zavest, v novo samouresni¢enje, namesto
egoistinega mu je bila pokazana nova moznost bozanskega
delovanja. Pred njim so se odprla vrata bozanskega in duhov-
nega namesto zgolj razumskega, Custvenega, cutnega in vital-
nega zivljenja. Ni¢ ve¢ ni veliko slepo orodje, ampak zavest-
na dusa, razsvetljena mo¢ in bozja posoda.

Vesoljna Narava uboga mo¢ Duha, ki je gospodar vesolja,
oblikuje vsako bitje in opredeljuje njegovo delovanje glede na
postavo njegove lastne narave, svabhavo, oblikuje tudi ¢love-
ka in opredeljuje njegova dejanja glede na splosen zakon na-
rave njegove vrste, zakon umskega bitja, ki je zapleten in
neveden v Zivljenju telesa, oblikuje tudi vsakega ¢loveka in
opredeljuje njegova posamicna dejanja glede na zakon nje-
gove lastne posebne zvrsti in razli¢ic njegove izvirne svab-
have. Ta vesoljna Narava je tista, ki oblikuje in usmerja
mehanska dejanja telesa in instinktivna dejanja §tirih vitalnih
in zivénih delov. Tu je nasa podrejenost njej zelo oc¢itna. Ona
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je oblikovala in tudi usmerja delovanje, komajda kaj manj
mehanske stvari, kot so sedaj, nasega Cutnega uma, volje in
razuma.

Saj potem, ko vstopimo v tisto najnotranjej$o bit svojega
bivanja, spoznamo, da je v nas in v vsem edini Duh in Bog, ki
mu vsa Narava sluzi in ga razodeva, mi sami pa smo duse te
Duse, duh tega Duha. Nase telo je podoba, ki nam jo je pove-
ril, nase Zivljenje vzgib ritma njegovega zivljenja, nas um tok
njegove zavesti, naSi Cuti njegova orodja, nasa Custva in
obcutki iskanja njegove radosti bivanja, nasa dejanja sredstva
njegovih namenov, nasa svoboda samo senca, namig ali pre-
blisk, medtem ko smo nevedni, ko pa spoznamo njega in sebe,
podaljsek in ucinkovit kanal njegove nesmrtne svobode. Nase
spretnosti so odsev njegove dejavne moci, nase najboljse
spoznanje delna lu¢ njegovega spoznanja, najvisja, najmoc-
nejsa volja nasega duha projekcija in poslanstvo volje Duha v
vsem, ki je Mojster in Dusa vesolja.

Tisti, ki nas je med nevednostjo preusmeril v vsem notran-
jem in zunanjem delovanju, kot da bi bili posajeni na stroju,
na kolesu Maje nizje Narave, je bil Gospod, ki je v srcu vsa-
kega bitja. Zanj bivamo v sebi in v svetu bodisi mra¢ni v ne-
vednosti ali sijo¢i v spoznanju. Ziveti zavestno in celovito v
tem spoznanju in v tej resnici, pomeni uiti egu in zbezati pred
Majo. Vse ostale najvisje dharme so samo priprava za to dhar-
mo in vsa joga je samo sredstvo, s katerim lahko najprej
pridemo do neke zdruzitve in kon¢no, ¢e imamo polno lué, do
celostne zdruzitve z Mojstrom in najvi§jo DuSo svojega
bivanja. Najvecja joga je, da se pred vsemi zbeganostmi in
tezavami svoje narave zateCemo k temu, v notranjosti biva-
jo¢emu Gospodarju vse Narave, se obrnemo k njemu z vsem
svojim bitjem, z zivljenjem in telesom, ¢uti in umom, srcem
in razumevanjem, z vsem svojim posvecenim znanjem, voljo
in dejanji, sarvabhavena, na vse nacine nase zavestne biti in
nase instrumentalne narave. In ko lahko to kadar koli in v
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celoti storimo, tedaj nas prevzame bozanska Lu¢, Ljubezen in
Moc¢, napolni bit in orodja ter nas varno povede k najvisjemu
miru, duhovni svobodi nasega nesmrtnega in vecnega stanja,
param Santim, sthanam sasvatam.

63. Tako sem ti podal najbolj skrito znanje. Razmisli o
njem popolnoma, potem pa stori kot hoces.

64. Prisluhni spet Moji najvisji besedi, najskrivnost-
nejsi od vseh resnic. Ti si Mi najbliZji ljubimec, zato ti
bom povedal to za tvoje najvisje dobro.

Potem ko smo se odrekli vsem zakonom, dharmam, in naj-
globljemu bistvu njene joge, potem ko smo povedali, da
onkraj prvih skrivnosti, ki so bile razkrite ¢loveskemu umu s
preobrazajoco lu¢jo duhovnega spoznavanja, guhjat, obstaja
Se globlja skrita resnica, guhjataram, Gita nenadoma objavi,
da obstaja Se vi§ji svet, o katerem ima povedati, paramam
vacah, in najskrivnejSa resnica od vseh, sarva-guhjatamam.
To skrivnost vseh skrivnosti bo Ucitelj povedal Ardzuni kot
najvisje dobro, zaradi tega, ker je izbrana in ljubljena dusa,
ista. OCitno je, kot so ze razodele UpaniSade, le redka tista
dusa, ki jo Duh izbere za razkritje svojega telesa, tanum svam,
in ki ji je dopusceno do te skrivnosti, kajti samo ta je po srcu,
umu in Zzivljenju dovolj blizu Bozanstvu, da se mu prav
odzove v vsem svojem bitju in to napravi za stalno prakso.
Zadnja, zakljucna, najvisja Gitina beseda, ki izraza najvisjo
skrivnost, je podana v dveh kratkih, neposrednih in preprostih
Slokah, ki so brez nadaljnjega komentiranja ali razlage pre-
puscene, da se potopijo v um in razkrijejo svoj lastni polni
pomen v dozivetju duse. Saj je samo to notranje, nenehno se
razsirjajoce se izkustvo tisto, ki lahko razjasni neskon¢nost
pomena, s katerim so te besede za vedno prezete, Ceprav so
same po sebi nepomembne in preproste. Ko so izre¢ene, zacu-
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timo, da je bilo to tisto, za kar se je u¢enceva dusa ves Cas
pripravljala, ter da je bilo vse ostalo samo postopek in nauk
razsvetljevanja in usposabljanja. Tak$na je ta skrivnost vseh
skrivnosti, najvisje, najneposrednejSe sporocilo ISvare.

65. Naj se tvoj um prezame z Menoj, ljubimec in obozZe-
valec Moj, ki Mi Zrtvuje$ in se poklanjas pred Menoj. Priti
moras k Meni, to je obljuba in jamstvo, ki ti ga dajem, ker
si mi drag.

66. Opusti vse dharme in se zateci samo k Meni. Odre-
§il te bom vseh grehov in zla, ne Zaluj.

Gita je vseskozi vztrajala na veliki in dobro razdelani jogij-
ski disciplini, Sirokem in jasno zacrtanem filozofskem siste-
mu, na svabhavi in svadharmi, na satvi¢ni postavi zivljenja,
kot da s samopreseganjem vodijo iz sebe v svobodno duhovno
dharmo nesmrtnega bivanja, skrajno Sirnega po svojih pros-
torih in povzdignjenega nad omejitve celo najvisje Gune.
Vztrajala je na mnogih pravilih, sredstvih, zapovedih in pogo-
jih popolnosti, sedaj pa se nenadoma zdi, da podira svojo last-
no zgradbo in pravi ¢loveski dusi: "Opusti vse dharme, predaj
se samo Bozanskemu, najvi§jemu Bozanstvu nad seboj, okrog
in znotraj sebe. To je vse, kar potrebujes, in najvisja pot, to je
prava odresitev." Mojster svetov v podobi bozanskega Vozni-
ka in Ucitelja s Kuruksetre je ¢loveku razkril veli¢astne res-
nicnosti Boga, Biti in Duha ter narave zapletenega sveta,
odnosov Cloveskega uma, zivljenja, srca in Cutil do Duha kot
tudi zmagovita sredstva, s katerimi se bo prek lastne duhovne
samodiscipline in prizadevanja dvignil iz moralnosti v nes-
mrtnost in iz svojega omejenega umskega v neskoncno
duhovno bivanje. In ko sedaj govori kot Duh in Bog v ¢loveku
in v vsem, pravi: "Vse to osebno prizadevanje in samodisci-
plina na koncu ne bosra potrebna, vse sledenje raznim omeju-
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jo¢im pravilom in dharmi lahko na koncu odvrzemo kot
moteCe breme, ¢e se Mi ne more§ popolnoma predati, bodi
odvisen samo od Duha in Bozanstva v sebi in v vsem in zau-
paj samo njegovemu vodstvu. Usmeri ves svoj um Name,
napolni ga z mislimi Name in na Mojo prisotnost. Obrni vse
svoje srce k Meni in vsako tvoje dejanje, kakr$no koli Ze je,
naj bo zrtvovanje in daritev Meni. Ko bo§ to storil, Mi pre-
pusti, da bom izpolnil Svojo voljo glede tvojega zivljenja,
duSe in dejanj. Naj te Moje pocetje s tvojim umom, srcem,
zivljenjem in dejanji ne Zalosti, bega ali moti, ker se zdi, da ne
sledi zakonom in dharmam, ki si jih je ¢lovek sam nalozil, da
bi usmerjal svojo omejeno voljo in razum. Moja pota so pota
popolne modrosti, mo¢i in ljubezni, ki ve vse in povezuje vse
svoje vzgibe, zato da bi dosegla popoln kon¢ni rezultat. Pre-
finja in med seboj prepleta mnoge niti celostne popolnosti. Jaz
sem tu s teboj v tem bojnem vozu kot Mojster bivanja v tebi
in izven tebe ter s popolno gotovostjo ponavljam nezmotljivo
obljubo, da te bom vodil k Sebi skozi vsa trpljenja in zla ter
prek njih. Do kakrsnih koli tezav ali zapletov pride, si lahko
gotov tega, da te vodim v popolno bozansko zivljenje, v
vesoljno in nesmrtno bivanje v preseznem Duhu."

Skrivnost, guhjam, ki nam jo razodene vsako globoko
duhovno spoznanje in se zrcali v raznih naukih ter jo upra-
vicuje dusno izkustvo, je za Gito skrivnost duhovne biti, ki je
skrita v nas in ki sta ji um in zunanja Narava samo pojavni
obliki ali podobi. To je skrivnost stalnih razmerij med duso in
Naravo, Puruso in Prakriti, skrivnost v notranjosti bivajocega
Bozanstva, ki je Gospod vsega bivanja in pred nami zakrit v
svojih oblikah in vzgibih. To so resnice, ki jih na razne nacine
ucijo vedanta, sankhja, joga in so zgoscene v prvih poglavjih
Gite. Sredi vseh njihovih navideznih razli¢nosti so ena sama
resnica in v vseh razli¢nih poteh joge so razli¢na sredstva
duhovne discipline, s katerimi se na$ nemirni um in slepo
zivljenje umirita in preusmerita k temu vecobraznemu Edine-
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mu ter nam postane skrivna resnica o biti in Bogu tako resnic-
na in blizu, da lahko v njej bodisi zavestno zivimo in bivamo
ali pa izgubimo svoje loCene biti v Ve¢nem in nismo vec
podrejeni umski Nevednosti.

Se skrivnostnejia zadeva, guhjataram, ki jo je razvila Gita,
je globoka resnica bozanskega Purusotame, ki je hkrati bit in
nepopisljivo Bozanstvo. To daje misli SirSe in globlje razum-
ljivo osnovo za kon¢no spoznanje in duhovno izkustvo, za
vi§jo, obseznejSo in razumljivejSo jogo. Ta globlja skrivnost
temelji na skrivnosti najvisje duhovne Prakriti in Dzive,
vecnega delcka Bozanskega v tej vecni in razodeti naravi, ter
enega duha in bistva z njim v njegovem nespremenljivem
samobivanju.

To globlje spoznanje uide elementarnemu razlikovanju du-
hovne izkusnje med Onkraj in tistim, kar je tu. Kajti Presezni
onkraj svetov je istocasno Vasudeva, ki je v vseh stvareh in v
vseh svetovih. On je Gospod v srcu vsakega bitja in bit vseh
bivanj, izvor in najvisji smisel vsega, kar je izpostavil v svoji
Prakriti. Razodeva se v svojih vibhutijih in on je Duh v Casu,
ki podreja dejanja sveta, je Sonce vsega spoznanja, Ljubimec
in Ljubljeni duse, je Mojster vseh dejanj in zrtvovanj. Posle-
dica najglobljega odprtja tej globlji, pristnejsi, bolj tajni
skrivnosti je Gitina joga celostnega spoznanja, celostnega
delovanja in celostne bhakti. Gre za hkratno dozivetje du-
hovne univerzalnosti ter svobodne in izpopolnjene duhovne
individualnosti, celotne zdruzitve z Bogom in celotnega
bivanja v njem, kot da smo hkrati okvir dusne nesmrtnosti,
podpora in moc¢ nasega osvobojenega delovanja v svetu in v
telesu.

Sedaj pa pride najvisja beseda in najskrivnostnejSe od
vsega, guhjatamam, da je Duh in BoZanstvo dejansko Nes-
kon¢ni, osvobojen vseh dharm in kljub temu, da upravlja svet
skladno z utrjenimi zakoni in vodi ljudi skozi svoje dharme
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nevednosti in spoznanja, grehe in kreposti, pravilno in na-
pacno, priljubljeno in nepriljubljeno, brezbriznost, ugodje in
bolecino, veselje in zalost ter zavracenje teh nasprotij skozi
svoje fizi¢ne, vitalne, razumske, Custvene, eticne in duhovne
oblike, pravila in merila, Duh in Bozanstvo vendarle presega
vse to. In ¢e ho¢emo tudi mi odvre¢i vsako odvisnost od
dharm, se predati njegovemu svobodnemu in ve¢nemu Duhu
in ob skrbi, da smo mu popolnoma in izkljuéno odprti, zau-
pamo luci, moci in radosti Bozanskega v nas ter brez strahu in
zalosti sprejmemo samoé njegovo vodstvo, potem je to edina
prava in najvecja odreSitev, ki prinese popolno in neizogibno
polnost nase biti in narave. To je pot, ki je na voljo tistim, ki
jih je izbral Duh — samo tistim, katerih se najbolj radosti, ker
so mu najblizji in najsposobnejsi za enost, njemu enaki ter se
svobodno skladajo z Naravo, so z njo uglaseni v njeni najvisji
moci in vzgibu, univerzalni v zavesti duse, presezni v duhu.
V duhovnem razvoju namre¢ pride Cas, ko se zavemo, da
so vsa nasa naprezanja in dejanja zgolj nasi umski in vitalni
odzivi na tiho in skrivno vztrajanje vecje Prisotnosti v nas in
okoli nas. Jasno nam postane, da so vsa nasa joga, naSe teze-
nje in prizadevanje pomanjkljive ali ozke oblike, ker jih paci-
jo ali pa vsaj omejujejo umske asociacije, zahteve, predsodki,
pristranosti, napacno ali polovi¢no razumevanje vecje resnice.
Nase ideje, izkusSnje in prizadevanja so samo umske podobe
vecjih stvari, ki jih bo ta Mo¢ sama popolneje, neposredneje,
svobodneje, SirSe, v vecji harmoniji z vesoljno in vecno voljo
izpeljala v nas, samo Ce se lahko pasivno predamo kot orodja
v roke najvisje in absolutne moci in modrosti. Ta Mo¢ od nas
ni lo¢ena. Je naSa lastna bit, eno z bitmi vseh drugih ter
isto¢asno presezno Bitje in imanentna Oseba. Nase bivanje,
nasa dejanja, preneSena v to visje Obstajanje, ne bodo ve¢, kot
se nam sedaj v umski loCenosti zdi: nasa lastna individualna.
Bo velik vzgib Neskon¢nosti in intimne nedojemljive Prisot-
nosti; bo nenehna spontanost oblikovanja in izrazanja te
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globoke vesoljne biti in preseznega Duha. Gita nakazuje, da
mora biti predaja, da bi do tega v celoti prislo, brez zadrzkov.
Nasa joga, nase zZivljenje, naSe stanje notranjega bivanja mora
to zivo Neskon¢no svobodno opredeliti, ne pa da je vnaprej
opredeljeno z vztrajanjem naSega uma na tej ali oni dharmi ali
sploh na kaksni dharmi. Bozanski Mojster joge, jogesvarah
krisnah, bo sam prevzel naso jogo in nas povzdignil do nase
skrajno mozne popolnosti, ne popolnosti po nekem zunanjem
ali umskem merilu ali omejujo¢em pravilu, ampak velikanske
in obsezne, za um nedolocljive popolnosti. To bo popolnost,
ki jo bo glede na celotno resnico razvila Modrost, ki vidi vse,
najprej nase svabhave, pozneje pa kaj vejega v kar se bo
odprla: duha in neomejljive, nesmrtne, svobodne in vse preo-
brazajoc¢e moci, luci in sijaj bozanske in neskonéne narave.
Vse je treba dati kot gradivo za to preobrazbo. Nase spo-
znanje, naso nevednost, naso resnico in naso zmoto bo pre-
vzela neka vsevedna zavest, odvrgla bo njihove oblike po-
manjkljivosti, sarva-dharman paritjadzja, in vse spremenila v
neskonéno lu¢. Neka vsemogocna Moc¢ bo prevzela nase kre-
posti in grehe, nas prav in naso zmoto, naso moc in naso sla-
bost, odvrgla bo njihove zapletene podobe, sarva-dharman
paritjadzja, in vse spremenila v svojo presezno Cistost, vesolj-
no dobro in nezmotljivo silo. Nepopisljiva Ananda bo pre-
vzela nase neznatno veselje in zalost, nase s tezavo se prebi-
jajoce se veselje in bole¢ino, odvrgla njuna neskladja in nepo-
polne ritme, sarva-dharman paritjadzja, in vse spremenila v
presezno in vesoljno nepredstavljivo radost. Vse, kar lahko
opravijo vse joge, bo opravljeno in $e ve¢. Toda opravljeno bo
z ve¢jim pregledom, z ve¢jo modrostjo in resnico, kot nam jo
lahko posreduje kateri koli ¢loveski ucitelj, svetnik ali mod-
rec. Notranje duhovno stanje, do katerega nas bo pripeljala ta
najvisja joga, bo nad vsem tistim, kar je tu, in vendar obsega-
joce vse v tem in drugih svetovih, vendar z duhovno preo-
brazbo vseh, brez omejitev, brez vezi, sarva-dharman parit-
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jadzja. Prisotno bo neskon¢no bivanje, zavest in radost
Bozanstva v njegovi spokojni tiSini in Siroki brezmejni
dejavnosti, pravzaprav bo bistvena, temeljna, vesoljna tvari-
na, kalup in znacaj. In v tem kalupu neskoncnosti bo javno
bivalo razodeto Bozansko, ki ga ne bo ve¢ skrivala njegova
Jogamaja, ter kadar koli in kakor koli bo hotelo, gradilo v nas
razne obrise Neskon¢nega, presezne oblike spoznanja, misli,
ljubezni, duhovnega veselja, moci in delovanja skladno s
svojo samoizpolnjujoco voljo in nesmrtnim uzitkom. In nobe-
nega obvezujoCega ucinka na svobodno du$o in neprizadeto
naravo ne bo, nobenega neizogibnega kristaliziranja v ta ali
oni nizji obrazec. Kajti vse bo opravila mo¢ Duha v bozanski
prostosti, sarva-dharman paritjadzja. Stalno bivanje v pre-
seznem Duhu, param dhama, bo temelj in zagotovilo tega
duhovnega stanja. Intimno razumevajoca enost z vesoljnim
bivanjem in vsemi bitji, odreSena zla in vsakega trpljenja
loCujocega uma, toda modro upostevaje prave razlike, bo
pogojujoca moc. Posledica te celostne osvoboditve bo neneh-
na radost, enost in harmonija vecnega posameznika z Bozan-
skim in z vsem, kar je. Zbegana vprasanja nasega ¢loveskega
bivanja, katerega kri¢e¢ primer je Ardzunina tezava, ustvarja
naSa locujoCa osebnost v nevednosti. Ta joga pa postavi
¢lovekovo duso v pravo razmerje z Bogom in svetovnim
bivanjem ter iz nasih dejanj napravi Bozja dejanja, spoznanje
in voljo, ki ¢loveka oblikujeta in gibljeta, iz naSega Zivljenja
ustvari harmonijo bozanskega samoizrazanja, zato je pot do
njihove popolne izginitve.

67. Nikoli o tem ne pravi nekomu, ki je brez askeze,
¢ascenja, niti komu, ki noce sliSati o Meni ali Me zanicuje
in poniZuje.

68. Kdor bo z najve¢jim ¢as¢enjem razglasal med Mojimi
castilci to najvisjo skrivnost, bo nedvomno prisel k Meni.
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69. Ni ga med ljudmi, ki bi Mi sluZil bolje, kot je ta, in
ne bo drugega, ki bi Mi bil na zemlji ljubsi od njega.

70. In kdor bo preuceval to najino sveto razpravo, Me
bo ¢astil z Zrtvovanjem spoznanja.

71. In celo tisti, ki ji bo prisluhnil poln vere in spre-
jemljivosti, bo osvobojen dosegel srecne svetove pravic-
nikov.

72. Ali si poslu$al zbrano, o, Partha? Ali je bila unicena
tvoja utvara, ki je nastala zaradi nevednosti, o,
Dhanandzaja?

Ardzuna je rekel:

73. Unicena je moja utvara in prek Tvoje milosti, o,
Acdjuta (Nezmotljivi), se spet spominjam. Trden sem in
razgnal si vse dvome. Deloval bom skladno s Tvojo bese-
do.

Razodeta je celotna joga, podane so velike besede nauka in
ArdZzuna, izbrana ¢loveska dusa, je spet spreobrnjen, ne ve¢ v
svojem egoisticnem umu, ampak v najve¢jem spoznanju
samega sebe, za bozansko delovanje. Vibhuti je pripravljen za
bozansko zivljenje v ¢loveskem, njegov zavestni duh pa za
delovanje osvobojene duSe, muktasja karma. UniCena je
umska utvara. Dus$in spomin o njeni biti in njeni resnici, ki je
bil tako dolgo skrit za zavajajo¢imi videzi in oblikami nasega
zivljenja, se je povrnil in postal njena obicajna zavest. Izginili
so vsi dvomi in zmedenost, zato se lahko usmeri k izvajanju
ukaza ter zvesto opravi vsakr$no delo za Boga in svet, ki mu
ga dodeli Mojster nasega bivanja, Duh in Bozanstvo,
samoizpolnjeno v Casu in vesolju.
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Sandzaja je rekel:

74. Slisal sem ta ¢udoviti razgovor med Vasudevo in
velikodusnim Partho, ki je povzrocil, da mi lasje Strlijo
pokonci.

75. Po Vjasini milosti sem sliSal najvi§jo skrivnost joge,
ki jo je razglasil sam KriSna, Mojster joge, osebno.

76. O, kralj, ko se vedno znova spomnim tega ¢udovite-
ga in svetega razgovora KeSave in ArdZune, sem vedno
znova radostno vznemirjen.

77. In kadar koli se spomnim izredno ¢udovite Harijeve
(Krisnove) podobe, se zelo ¢udim, o, kralj, in vedno znova
sem radostno vznemirjen.

78. Kjer koli je KriSna, Mojster joge, kjer koli je
Partha, lokostrelec, tam so slava, zmaga, razcvet in
stanovitna Postava Resnice — o tem sem prepri¢an.

"Skrivnost delovanja," bi lahko povzeli Gitino sporodilo,
besedo bozanskega Ucitelja, "je eno s skrivnostjo zivljenja in
bivanja. Bivanje ni zgolj mehanizem Narave, kolo zakoni-
tosti, v katerega je za trenutek ali za dolga obdobja vpletena
dusa. To je stalno razodevanje Duha. Zivljenje ni zaradi Ziv-
ljenja samega, ampak za Boga, in ziva ¢loveska dusa je vecni
del¢ek Bozanstva. Delovanje obstaja zaradi iskanja samega
sebe, zaradi samoizpolnitve, zaradi samouresni¢enja in ne
samo zaradi svojih zunanjih in navideznih sadov tega trenut-
ka ali prihodnosti. Obstaja notranji zakon in smisel vseh
stvari, ki je odvisen od najvisje narave kot tudi od razodete
narave biti. Prava resnica delovanja je v tem in jo je mogoce
predstaviti samo priloZznostno, nepopolno in prikrito z neved-

ey
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brezhibno najvecji zakon delovanja je zato v tem, da najdete
resnico svojega najvisjega in najnotranjejSega bivanja ter v
njej zivite, ne pa da sledite kateremu koli zunanjemu merilu
ali dharmi. Dotlej je vsako Zivljenje in delovanje nepopolno,
tezava, prizadevanje in problem. Samo z odkritjem vase prave
biti in zivljenjem v skladu z njeno pravo resnico, z njeno
pravo resnic¢nostjo, lahko dokonéno resite problem, prema-
gate tezavo in boj ter spreobrnete svoje pocetje, izpopolnjeno
v varnosti odkrite biti in duha, v avtenti¢no bozansko delo-
vanje. Spoznajte torej svojo bit. Spoznajte, da je vaSa prava
bit Bog in da je eno z bitmi vseh drugih. Spoznajte svojo duso
kot delcek Boga. Zivite v tem, kar ste spoznali, Zivite v biti, v
svoji najvi§ji duhovni naravi, bodite zdruzeni z Bogom in
Bogu podobni. Darujte najprej svoja dejanja kot zrtev Najvis-
jemu in Edinemu v sebi, ki je tdi Najvisji in Edini v svetu.
IzroCite nazadnje vse, kar ste in kar delate, v njegove roke, da
bo najvisji in vesoljni Duh prek vas izvrSeval svojo voljo in
dejanja v svetu. To je reSitev, ki vam jo predstavljam, in na
koncu boste spoznali, da ni druge."

Tako se konca osemnajsto poglavje ali "Joga odrekanja
osvoboditve".



DODATKI

I Nekateri psiholoski pojmi

Nekaj besed, ki se uporabljajo v komentarju, zahteva razla-
g0, kot tudi dolocene metafizicne in psiholoske predpostavke.

Po Sri Aurobindu ima vsaka raven nasega bitja, umska,
vitalna, fizi¢na, svojo lastno zavest, lo¢eno, ¢eprav povezano
in medseboj u¢inkujoCo. Lahko reCemo, da je med seboj
povezana zato, ker se vsi ¢lovekovi psiholoski procesi, umski,
vitalni in fizi¢ni med seboj mesSajo drug z drugim. Za nas
zunanji um in obc¢utke so med seboj zmesane, vendar pa jih za
namene analize razlikujemo takole:

Pravi um

Pravi um se deli na tri dele: misle¢i um, dinami¢ni um in
povnanjajo¢i um. Prvi se ukvarja z idejami in spoznavanjem
in their own right, drugi z izpostavljanjem umskih moci za
uresnicevanje idej in tretji z njihovim izrazanjem v zivljenju z
govorom (Ceprav ne samo s tem, ampak z vsako obliko, ki se
je lahko posluzi) Beseda "fizicni um" je dvoumna, saj lahko
pomeni povnanjajo¢i um in umsko v fiziénem hkrati.

Vitalni um

Podobna dvoumnost se pojavi, ko govorimo o "vitalnem
umu", saj je to pojem, ki zajema vitalno umsko in umsko
vitalno. Pravi vitalni um je nekakSen posrednik med vitalnimi
Custvi, zeljami, impulzi itd. Ter pravim umskim. Izraza zelje,
obcutenja, Custva, strasti, ambicije, posedovalne in aktivne
teznje vitalnega in jih umsko oblikuje (Cista domisljija ali
sanje v katerih se ¢lovek predaja veli¢ini, sreci itd. so poseb-
na oblika dejavnosti vitalnega uma). Obstaja Se nizja stopnja
vitalnega, ki samo izraza vitalno tvarino, ne da bi jo podredi-
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la kakrsni koli igri razuma. Preko tega mentalno vitalnega se
dvignejo vitalne strasti, impulzi, zelje ter pridejo v buddhi in
ga zameglijo ali popacijo.

Umsko fizi¢no

Kot je vitalni um omejen z vitalnim gledanjem in obCuten-
jem stvari (medtem ko dinamic¢ni razum ni, ker deluje z idejo
in rszmi$ljsnjem), tako je um v fizicnem ali umsko fizi¢no
omejen s fizicnim vidikom in izkuSenjem stvari, poumlja
izkusnjo, ki nastane v stiku z zunanjim zivljenjem in stvarmi,
in tega ne preseze (Ceprav to lahko opravi zelo zvito), ne tako
kot povnanjajo¢i um, ki se z njimi ukvarja bolj iz razuma in
vi§jega razuma. V praksi se ta dva meSata. Mehani¢no umsko
fizi¢no ali telesni um je mnogo nizja dejavnost umskega fiz-
i¢nega, ki prepuscena sama sebi preprosto ponavlja obicajne
pretekle misli in vzgibe ali voljo, v najboljSem primeru jim
dods tsksne mehaniéne odzive na stvari in reflekse, kot pride-
jo v zivljenjski krog. ????

Vitalno fizi¢no

Za razliko od visjega vitalnega se nizje vitalno ukvarja
samo z majhnimi pozeljivostmi, majhnimi zeljami, majhnimi
strastmi itd., ki sestavljajo vsakdanje zivljenje obic¢ajnega Cut-
nega Cloveka — pravo vitalno fizicno pa je zivéno bitje, ki
povzroca vitalne reflekse za stike med stvarmi in fizi¢no
zavestjo.

Vse nasteto je samo izbor med raznimi moznimi
podrazdelki, ki jih sistemati¢neje lahko opredelimo takole:

1. Umska raven

Pravi um se ukvarja z razmisljanjem, oblikovanjem idej ali
umskih tvorb in z dejavnostjo mislece volje (dinami¢ni um).
Imenujemo ga buddhi (ki je hkrati razum in volja) za razliko
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od drrugih delov uma, ki jim pravimo manas ali ¢utni um.
Nad umom je visji um, ki organizira vse te funkcije. Prav tako
pa je tudi vi§ji um orodje naduma, ki organizira in intuitivizira
vi§ji um.

Um ima razli¢ne nivoje: pravi um, vitalno v umu in fizi¢no
v umu. Custva spadajo v vitalnemu delu uma. To so tiste
stvari vitalne ravni, ki s pritiskanjem na um tvorijo mentalne
oblike. Sam um jih ne ustvarja. Kot primere tega, kar spada k
vitalnemu umu, bi lahko nasteli pohotne predstave, filmske
zgodbe, ki si jih podajamo o velikih dogodiv-$¢inah itd. v
katerih nastopamo kot junakikot tudi splosno poumljanje
zelja.

Fizi¢ni del uma sprejema in povnanja razum, ki ima dve
funkciji: prvi¢ je delovanje na vnanje stvari in jih umsko ure-
jati, hkrati z nac¢inom prakti¢nega ravnanja z njimi, drugic
sluziti kot kanal materjaliziranja in aktiviranja vsega, kar mu
misleci in dinami¢ni um poslje v ta namen.

11, Vitalna raven

Vitalna raven je raven zelja, ne samo spolnih ali fizi¢nih,
ampak Zelja po moci, delovanju, ambicije, ponos. V pravem
vitalnem se skuSa uresniciti zivljenjska sila, da bi posedla
stvari in na njih pustila svoj pecat. V svoji grobi obliki se ta
vitalna potreba pojavlja kot strast, ambicija, zelja po pose-
dovanju, po denarju in uzitkih vseh vrst.

Umski del vitalnega je umska dejavnost, ki spremlja
vitalne Zelje, jih spoznava in izraza v umskih oblikah in gov-
oru. Tako, ko je Mussolini rekel: ,,Italija mora imeti prostor
pod soncem,” to ni posledic procesa misljenja ali sklepanja.
Zelja se dvigne iz vitalnega bitja, Geprav bi iskala podporo z
razmisljanjem buddhija. Kot primere pojavov, ki jih Stejemo
za umsko vitalne, lahko navedemo naslednje: vse mental-
izirane pobude, Custva in obCutenja, jezne misli, obup, poze-
lenje, jeza, sovrastvo itd. Ti so manj domisljijski kot vitalno
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mentalni! in so bolj prakti¢ni ali mehanski, nanasajoci se na
nekaj aktualnega kot n.pr. zaljubljenost, prepir, razoCaranje, —
lahko nagibajo k izpolnitvi obC¢utenja ali pobude ali pa se
vrtijo okrog nekega spomina o ne¢em, kar smo storil ali uzi-
vali, poskusa ponoviti kar smo cutili ali to podaljsati, itd.

Fizi¢ni del vitalnega se hoce gibati po kolesnicah in v fik-
snih oblikah kot so navade in instinkti. Potrebno je za ures-
niCevanje vitalnih pobud v dejanskem svetu. Morda obstaja
potreba, a fizi¢ni del ni kos nalogi. Tako je n.pr. veliko pes-
nikov, ki se ne morejo izraziti, ker je njihovo fizi¢no vitalno
presibko.

11l Fizicna raven

Tudi na fizi¢ni ravni je umsko, vitalno in snovno. Umski
del fizi¢nega je tisti, ki prihaja v stik s fizicnim svetom in vidi
samo fizi¢no plat stvari in ni¢esar prek tega. Snov obravnava
preprosto, kot da je snov in ni¢ ve¢. Ne vidi, da je v snovi vse-
bovana zavest. Odvisen je od materialne zgradbe Cutov in
omejen nanje in na fizicne mozgane. Um v fizi¢nem je torej
nekaj zelo majhnega, ne seze dale¢, a je fini konec, ki je
potreben za delovanje uma uma fizi¢ni svet.

Videnje, sluh, okus, vonj, dotik so pravzaprav lastnosti
uma ne telesa. Toda fizi¢ni um, ki ga navadno uporabljamo, se
omejuje na prevajanje zaznave Stevilnih zunanjih drazljajev,
ki jih dobiva prek zivénega sistema in fizi¢nih organov. Toda
notranji manas ima tudi subtilni vid, sluh, lastno zmozZnost
stika, ki ni odvisna od fizi¢nih organov. Se ve¢ ima zmoznost
ne samo neposredne komunikacije uma s predmetom — ki
vodi celo k visoki stopnji aktivnosti za zaznavo vsebine kake-
ga predmeta v okviru fizinega dosega ali zunaj njega —
ampak neposredno vezo uma z drugim umom. Um lahko tudi

1 Med umsko vitalnim in vitalnim umskim je tezko razlikovati, ¢e nismo primerno
obcutljivi opazovalci ali pa nimamo navade razlikovati dozivljanja.
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spremeni, prilagodi, zavre pojav, vrednosti in jakosti ¢utnih
drazljajev. Navadno teh umskih zmoznosti ne uporabljamo ali
razvijamo, ostajajo podprazne in v¢asih vzniknejo kot nered-
na in ob¢asna dejavnost, pri nekaterih umih bolj redna kot pri
drugih, ali pa pridejo na povrsje v stanjih nenormalnosti. To
so temelji jasnovidnosti, jasnosliSnosti, prenosa misli in
pobud, telepatiji, ve¢inoma okultnih zmoznosti navadne vrste.
— tako imenovanih, ¢eprav jih bolje opiSemo manj misti¢no
kot zmoznosti podpraznih dejavnosti manasa. Od dejavnosti
tega Cutnega uma so odvisni pojavi hipnoze in mnogi drugi
Niso odvisni samo od tega, a je glavna opora za izmenjave,
stike in odzive, Ceprav je veliko dejanskega delovanja odvis-
no od buddhija. Imamo fizi¢ni um, nadfizi¢ni um in te dvojne
umskosti se lahko posluzujemo.

Vitalno v fizi¢nem je prenosnik zivénih odzivov nase fiz-
i¢ne narave. Je polje in orodje manjsih obcutkov in Zelja, vseh
vrst odzivov na drazljaje zunanjega fizicnega in grobega
snovnega zivljenja. Ta vitalni del fizi¢nega (ki ga podpira
nizji del pravega vitalnega) je zato povzrocitelj ve€ine man-
jsih vzgibov nasega zunanjega zivljenja. Gre za zivljenje, ki
ga veze snov, ziveni sistem Ne more obstajati brez snovnega
telesa. Toda vitalno v ozjem smislu je popolnoma neodvisno
od snovi, je vesoljna sila. V telesu obstaja tudi sila, ki pa ni
zivljenjska sila. Prava zivljenjska sila je nekaj zase od snovne-
ga sveta, Obstaja zaradi same sebe in njenih moznosti ne
vezejo snovni pogoji. Ko je Napoleon rekel, da ni nicesar
nemogocega in da je treba izraz ,,nemogoce” izbrisati iz slo-
varja, je prek njega govorilo vitalno. Za vitalno ni nic
nemogocega.

Vitalni del fizicnega je zelo pomemben. Telesu daje zdrav-
je in mog. Ve kaj telesu koristi in kaj mu $koduje. Ce bi ga
prepustili samemu sebi, bi bilo najbolj varen vodnik, kar se
tiCe zdravja. Toda civiliziran ¢lovek ga le redko pusti nedo-
taknjenega; dejavnost uma je ustvarila veliko zmedo.
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Navsezadnje je tvarina v fizicnem je njegov popolnoma
snovni del, ki je osnova ostalega. Znacilnosti fizicnega v
ozjem smislu sta vztrajnost in ohranjanje.

Tako torej obstajajo razli¢ne ravni: umska, vitalna, fizicna.
Za njimi je dusno. Beseda ,,dusa“ in beseda ,,dusno“ se v
anglescini uporablja ohlapno in z mnogimi pomeni. Evropej-
ci najpogosteje v vsakdanjem pogovoru ne razlikujejo med
umom in duso in Cesto celo zamenjujejo pravo duso, dusno
bitje z vitalnim bitjem Zelja — lazno duSo ali Zeljno duso.
Dusno bitje je popolnoma drugac¢no kot um in vitalno, je za
njimi, kjer se sreCujejo v srcu. Njegovo osrednje mesto je tam,
toda bolj za srcem kot v srcu. Tisto, cemur ljudje recejo srce,
je sedez Custev, ¢loveska Custva pa so umsko-vitalni impulzi,
ki navadno po svoji naravi niso dusni. Najbolj skrivna moc¢ v
ozadju, nekaj drugega kot sta um in zivljenje, je prava dusa,
dusno bitje v nas.

Lahko bi se pogovarjali tudi o dus$ni ravni, toda ta je taks-
na, da od od zadaj preseka druge ravni, prodre v drug ravni
nekako tako kot zarki. Me du$nim bitjem in vi§jo Resnico
obstaja neposredna povezava. Obstaja dusna zavest, a ta je
preprosta in neposredna, ne kot umska zavest. Dotik dusnega
pomaga prinesti na plan globlje moznosti umskega, vitalnega
in fizi¢nega in jih napravit bolj ustrezne za sprejem visje Res-
nice in Moc¢i. Tako je umska ljubezen egoisti¢na in odvisna od
medsebojne izmenjave in uzivanja. Z dusnim dotikom
postane ljubezen plemenitejSa in CistejSa, egoisticni element
izgine.

1I Slovarcek

Posamezne okrajSave v oklepajih se nanasajo na:
Veda = sanskritske besede, ki so izklju¢no vedske ali pa so
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tolmacene kot v vedah,
Rig = Rigveda
Gita = Bhagavadgita
I8a = ISopaniSada
Mun = Mundaka upani$ada
San = Sandilja upanisada

A

Abhimanju — sin ArdZzune in Subhadre, Krisnove sestre

abhito vartate — je vsenaokrog (Gita 5,26)

abhjasa — nenehno urjenje dolocene metode

abhjasa-joga — urjenje zdruzitve

abhut sarvabhutani — postal je vsebivajoce

acara — formalno urejana metoda samodiscipline; Zivljen-
jsko pravilo

acintjarupa — nezamisljive oblike (Mun 1.3,7)

aarja — ucitelj, vzgojitelj

adharma — "ne-postava"

adhibhuta — elementaren; objektivni pojav bivanja

adhidaiva — kar pritice bogovom (nematerialnim silam);
subjektivni pojav bivanja

adhijadZnja — vesoljno nacelo delovanja in Zrtvovanja;
skrito Bozansko, ki sprejme daritev

adhikara — zmoznost; nekaj v moci neposredne ¢loveske
narave, kar s svojimi znacilnostmi opredeljuje pravico za ta
ali oni nacin joge

adhiS$thana — temelj, izhodisce (duSe v Naravi)

adhiSthatri devata — v notranjosti bivajoce Bozanstvo

adhisthaja — bivajo¢ (Gita 4,6)

adhjaksa — predsedujoci ali prisotnost; tisti, ki od zgoraj
nadzira, opazuje in obvladuje

adhjatma — duhovno; vse, kar ima opravka z vi§jim bivan-
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jem (Atmanom) v nas; princip biti v Naravi

adi-devam adZam vibhum — izvirno BoZanstvo, Nerojeni,
vseprisotni Gospod (Gita 10,12)

Aditi — nedeljiva sila zavesti in Ananda Najvisjega; Mati;
Mati bogov; najvisja Narava neskoncne zavesti

Aditje — sinovi Aditi; son¢ni bogovi, otroci neskonénosti

advajta — ne-dvojen, monizem, klasi¢ni zastopnik je Adi
Sankara (Sankaradarja)

adZo vibhuh — nerojeni in vseprezemajoci Mojster (Gita
10,12)

adZnjanasambhutam hritstram samsSajam — dvom, ki ga
poraja nevednost, ki ti¢i v srcu (Gita 4,42)

Agni — ogenj, bog ognja

aham — jaz

aham sarvasja prabhavo mattah sarvam pravartate —
sem rojstvo vsega in iz mene se razvijejo dejanja in vzgibi
(Gita 10,8)

ahamkara — obcutek sebe; ideja jaza; delitveni obcutek
tvorbe jaza; delitveni obcutek jaza, ki povzroca, da se vsako
bitje zazna kot samostojna osebnost

akartara — nedejavni, akartaram (tozilnik)

akritsnavidah — tisti, ki ne vedo celostno (Gita 3,29)

akSara — Nepoznani, Nespremenljivi; nepoznano, nespre-
menljivo

Amitaba Buda — v budisti¢ni legendi "Buda neizmernega
sijaja", ki se je obrnil stran, ko je bil njegov duh na pragu nir-
vane in se zaobljubil, da ga ne bo prestopil, dokler bo en sam
¢lovek zalosten in neveden

amritam — 1. nesmrtnost, 2. nektar nesmrtnosti, ambrozi-
ja, hrana ali pijaca bogov

amsSa — del

anadi uphav api — oboje vecno brez zacetka (Gita 13,20)

ananda — blaZenost, radost, duhovni zanos; temeljno nace-



495

lo radosti; radost sama po sebi, ki je po naravi presezno in
vecno bivanje

anantaguna — posedovanje neskon¢ne kakovosti

anirdeSjam — neopredeljiv

anis$a — negospod, subjekt

anjah — drugi (Gita 15,17)

anumanta — kdor odobrava, uveljavlja

apana — ena od petih pran, sedez ima v spodnjem delu tre-
buha in nadzoruje nizje funkcije. Povezana je s potekom raz-
padanja in umiranja

apapaviddham — Cesar se zlo ne dotakne; Cist (ISa 8)

aprakaSa — odsotnost luci, nejasnost, pozabljivost

arambha — posvetitev (zacetek)

Ardzuna — "Ceprav je prost, misli, da je vezan;" glavna
oseba Bhagavadgite, pandujski princ; tretji Pandujevec

arijec — dober in plemenit ¢lovek; bojevnik; kdor tezi in
premaga vse kar nasprotuje cloveskemu napredku zunaj njega
in v njem

arja — tezecCa dusa, kdor se povzpne k plemenitemu tezen-
ju in opravi kot daritev veliko delo, da bi dosegel dobroto in
blazenost (Veda)

Arjaman — “Hrepeneci”’; mo€ teZenja in delovanja Res-
nice; Mo€ zrtvovanja, tezenja, bojevanja, popotovanja k
popolnosti, luci in nebeski blazenosti s katero se oblikuje pot,
potuje po njej in sledi prek vseh odporov in zamracitev do
njenega sijajnega in srecnega cilja (Veda)

arta — ena izmed Stirih vrst Castilcev; obupani, ki se v svoji
bedi in trpljenju obrnejo na bozansko pomoc¢ (Gita 7,16)

artha — 1. (eden izmed S$tirih ¢loveskih interesov) materi-
alni, gospodarski in drugi cilji ter potrebe uma in telesa; 2.
predmet, stvar 3. smisel, pomen (besede)

artharthi — eden izmed Stirih vrst Castilcev; iskalec oseb-
nih predmetov, tisti, ki i8¢e Bozansko za izpolnitev Zelja (Gita
7,16)
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asaktabuddhih sarvatra — razumevanje, ki je povsod
nenavezano (Gita 18,49)

asambhuti — Ne-rojstvo, Ne-nastajanje (ISa 12)

Asat — Ne-bit, Ne-bivanje, Nicnost; tisto, kar ni razodeto,
je onkraj pojavnosti in ni vsebovano v temeljih pojavnosti

asammudhah martjesu — nezaprepaden med mrtveci
(Gita 10,3)

Asura — v Vedah in v Avesti se beseda uporablja za oznace-
vanje Dev, kot tudi bogov, njihovih manifestacij; samo v
nekaj himnah se uporablja za mracne titane; (kasneje) mocni
in mogoc¢ni titan; sovrazno bitje poumljenega vitalnega

asvattha — figovec (simbol vesoljne pojavnosti)

Asvatthama — Dronov sin

aSanti — nemir, motnja

aSesena — brez izjeme (Gita 5,34 itd.)

aSraja — celotna podlaga, namestitev, kraj zatocisca
(zavesti in delovanja)

aSrame — Stiri zivljenjska obdobja razvoja ¢loveskega ziv-
ljenja: 1.Brahmacarja — obdobje ucenja, 2. Grihastha — obdob-
je hisnega gospodarja, 3. Vanaprastha — obdobje samotarja ali
gozdovnika in 4. Sanjasa — obdobje svobodnega ¢loveka nad
druzbo

aSubham — zloben, pokvarjen

aSvina — jezdeca; gospoda radostne, navzgor usmerjene
dejavnosti uma in vitalnih moci; dvojni vitalni moci, katerih
posebna funkcija je izpopolniti Zivéno ali umsko bitje ¢love-
ka, da bi dejavno uzivalo, sta pa tudi moc¢i Resnice, razumnih
dejanj, pravilnega uzivanja (Veda)

ativa me prijah — izjemno Mi ljub (Gita 12,20)

athirartha — tisti, ki lahko premaga nesteto (vendar manj
kot desettiso¢) lokostrelcev

atmadana atma-samarpana — samopredajanje, samoiz-
rocanje

atmamajaja — s svojo lastno majo (Gita 4,6)
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Atman — Bit, Duh, izvirna in bistvena narava naSega
bivanja: v odnosu do posameznika je Najvisji, nasa prava in
najvisja Bit

atmana atmanam — svojo bit s svojo bitjo

atmana atmanam vettha — spoznas svojo bit s svojo bitjo
(Gita 10,15)

atmani viSva-darSanam — videnje vesolja v sebi

atmanam avasadajet — ne smes zatreti biti (Gita 6,5)

atmanam nijamnja — obvladovanje biti (Gita 18,51)

atmanam srdZami — razodenem svojo bit (Gita 4,7), se
utelesim

atmaprasada — srecna umirjenost Biti

atmaupamjena sarvatra — vse vsepovsod v podobi Biti
(Gita 6,32)

avadZananti mam mudha manuS$im tanum asritam —
zavedeni umi me zaniCujejo, ko bivam v cloveskem telesu
(Gita 9,11)

avasStabhja — naslanjajoc se (Gita 9,8)

avasam prakriter vaSat — nemocen subjekt, ker ga
obvladuje Prakriti (Gita 9,8)

avatar — spust; uteleSenje bozanske zavesti; razodetje
Bozanstva v ¢lovestvu; bozansko, ki se razodene v Cloveski
podobi

avikampena jogena judZjate — zdruZzi (z Menoj) s Cvrsto
jogo (Gita 10,7)

avjaktam anirdesjam — nerazodet, neopredeljiv (Gita
12,3)

avjaktamurti — nerazkrite podobe (Gita 9,4)

avjakto akSarah — nerazodeto nespremenljivo (Gita 8,21)

avjavaharja — nesporocljiv, brez razmerij
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bahja sparsa — dotik zunanjega (Gita 5,21)

bhava — 1. stanje bivanja, 2. nastajanje, 3. subjektivno
stanje, eno od sekundarnih subjektivnih nastajanj Narave
(umska stanja, zeljne naklonjenosti, vzgibi strasti, odzivi
Cutil, omejen in dvojna igra razuma, spreminjanje custva in
moralnega Cuta),. 4. Custvena narava, 5. splo$no obcutenje

balavat — kot otrok

bhagavata — Bhagavata purana, ena izmed osemnajstih
puran; Gospodov Castilec

bhakta — Ccastilec, obozevalec; ljubimec in Ccastilec
Bozanskega

bhaktja mam abhidZanati — spoznal Me je prek bhakti
(Gita 18,55).

bhakti — ljubezen do Bozanskega, ¢as¢enje Bozanskega

bhaktijoga — ena od treh jog, ki jih priporoca Gita: joga
predanega cascenja Najvisjega

bhaktimam me prijah — kdor Me ljubi, Mi je drag (Gita
12,17)

Bharata — Indija; tudi sin Indije

bharta — podpiralec, soprog

Bhave Vinoba — (1895 — 1982), indijski verski voditelj in
mistik; Gandhijev duhovni naslednik

bhadzati — Me obozuje (Gita 15,19)

bhava-karah — tvorec subjektivnega nastajanja (Gita 8,3)

bhavanti matta eva — oni so iz Mene (Gita 19,5)

Bhima — "Silen in popadljiv"; drugi po starosti izmed Pan-
dujevecev

BhiSma — "Odlo¢ni"; edini preziveli sin Gange in Santanu-
ja, prisegel je na brahmacarjo.

bhokta — uzivalec

bhoktaram jadZnjatapasam sarvabhutamaheSvaram —
uzivalec zrtvovanja in askeze, veliki Gospod vseh bitij (Gita 5,29)
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rodili iz I$varinega uma, predstavlja Bhrighu najvisjo nadza-
vestno raven; eden izmed sedmih izvirnih modrecev

buddhijogam uparistrija — zateCi se k budhijogi, jogi
razuma in razumne volje

bhuta — 1. nastajanje in bivanje; 2. elementarna mo¢ duha;
3. element; 4. petero elementov: akasa, vaju, api (tejas), apas
(dzala), prithivi

bhuta-bhavana bhuteSa deva-deva dZagat-pate — Gos-
pod bivanj, vzrok njihovega nastajanja, Bog bogov, Gospodar
vesolja

bhutani — nominativ in akuzativ mnozine od bhuta

budha bhava-samanvitah — modrec, ki so ga prevzela
Custva (Gita 10,8)

bhutabhrit — kar podpira bitja

bhutagramam — mnozica bitij ali nastajanj

bhuta-karah — tvorec bivanja (Gita 8,3)

Brahma — Eden od Trojice, trojnega vidika najvi§jega
Bozanstva, Ustvarjalec

brahma-bhujaja — doseganje brahmicnega stanja (Gita
18,53)

brahmabhuta — je postal Brahman

brahmacari — kdor prakticira brahmacarjo; ucenec, ki zivi
vzdrzno

brahmacarja — prva asrama, popolna spolna vzdrznost

brahmagni — Brahmanov ogenj (Gita 4,24,25)

brahmaloka — Brahmanov svet, v katerem je dusa eno z
neskonénim bivanjem, a vendar je Se vedno dusa, ki lahko
uziva razlikovanje v enosti; najvi§je stanje Cistega bivanja,
zavesti in blazenosti, ki so dusi dosegljivi, ne da bi izginila v
Neopredeljivem

Brahman — Stvarnost, Ve¢ni, Neskon¢ni, Edini, Absolut,
Duh, najvisja Bit

brahma-nirvana — izginotje v Brahmanu
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brahmanja — brahmic¢nost, brahminova dharma

brahma satjam dZagan mithja — Vecni je resnicen, svet je
utvara

Brahma sutre — znani aforizmi, ki obravnavajo Brah-
mana; eno izmed glavnih besedil vedantske filozofije; ime-
novano tudi Vedanta sutra

brahmavada — Brahmanova blagovest, vedantska filozofi-
ja

brahmavit brahmani sthitah — poznavalec Brahmana,
utrjen v Brahmanu (Gita 5,20)

brahmin — pripadnik varne (kaste) duhovnikov

brahmi sthithi — trdna utrjenost v Brahmanu

Brihaspati — "Gospod govora ali zraka". duhovni ucitelj
bogov

brihat — Siren

buddhi — razum, sposobnost razlocevanja in opredeljevan-
ja

buddhijoga — joga razumne volje

buddhijogam uparistrija — zatekanje k jogi volje in razu-
ma

buddhja viSuddhaja juktah — zdruzen s precis§¢enim bud-
dhijem

bhutabhrit — kar podpira bitja (Gita 9,5)

C

caitanja — zavest

caturvarna — Cetverna urejenost druzbe: brahmini, ksatri-
je, vajsje in Sudre

ceStah — vec vrst prizadevanja (Gita 18,14)

Chatjerji Bankim Chandra — (1838-1894), bengalski
pisatelj in borec za svobodo Indije

cittavritti — valovi zavesti, valovi odzivanja, ki se dvigne-
jo iz temeljne zavesti (citta); mnogotere dejavnosti zavesti
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(misli, spomini, zelje, obcutki, zaznave in Custva)

cittavrittinirodha — obvladovanje cittavritti; umiritev
vseh umskih vzgibov (Yogasutra 1,2)

cit-Sakti — zavestna sila, bozanska Energija; Mati

credo — lat. verujem; jedro veroizpovedi, v katoliski veri
molitev, v kateri se izpoveduje vero v Boga Oceta, Sina in
Svetega Duha

¢

¢andala — ¢lovek izven kaste

¢andamsi — vedski ritmi, ednina: chandas

Cekitana — bojevnik na strani Pandujevcev; ime je iz
besed "chekit", ki pomeni "v kratkem" in "tan" , ki pomeni "
bozanski zvok"

Citrartha — "Barviti voz", kralj Gandharv in ArdZunin pri-

jatelj

D

Daitje — demoni, sinovi Diti

daivi — usoda; vpliv sil, ki jih ne Stejemo v "Cloveski fak-
tor" in drugacnih od vidnih mehanizmov Narave

daivi hjesa gunamaji mama maja — to je Moja bozanska
maja Gun (Gita 7,14)

daksina — zvit, spreten; desno, jug; darovanje ali
samoizrocanje

dana — dajanje, darilo

darsana — gledanje; samorazodetje bozanstva Castilcu
(priloznost, ko se v Indiji duhovna oseba pokaze Castilcem)

de novo — znova, ponovno (lat.)
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desa-kala-nimitta — prostor-Cas-vzrok

Deva — sijoci

Dhanandzaja — “ Zmagovalec nad bogastvom” (eno od
Ardzuninih imen); zmaga nad Sestimi lastnostmi: strahom
pred rojevanjem, smrtjo, veseljem, zalostjo, lakoto, Zejo

dharma — tisto, Cesar se ¢lovek oprijemlje in kar drzi stvari
skupaj; postava, pravila merilo Resnice; indijski pojem za
verska, druzbena in moralna pravila in ravnanje; prava posta-
va za posameznikovo in druzbeno Zivljenje

dharmakSetre kurukSetre — na polju (oblikovanja)
dharme, polju Kuruksetra

dharmaradzja — kraljestvo dharme

dhira — modrec, krepka in modra dusa; neomajen pri zren-
ju svojih misli

DhriStadjumna — "tisti, s katerim se nih¢e ne more
uspesno spopasti"; Drupadin sin

Dhristaketu — kralj plemena Cedi

Dhritaras$tra — "Vladanje kraljestvu", sin Bharate, slepi
vladar dinastije Kurujevcev

dhriti — vztrajnost

dhritja — s trdno in odlo¢no voljo

diereza — odmor v verzu na koncu stopice, razloka

Diti — razdeljeno bitje, locujoca zavest, kon¢no; mati
demonov

divjam purusam acintja-rupam — k bozanskemu Purusi
nezamisljive oblike

Draupadi — Drupadina h¢i, Zzena Pandujevih sinov

dristi — videnje, zrenje; razodetje; neposredno videnje Res-
nice

Dristadjumna — Draupadin brat

Dristaketu — veliki bojevnik na strani Pandujevcev

dristva — vizija

Drona — uditelj Pandujevcev in Kurujevcev

Drupada — kralj Panjcale, tast Pandujevcev kot oce nji-
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hove skupne zene Draupadi

Drupadin sin — Dhristadjumna

duhkham aptum — tezko dosegljiv (Gita 5,6)

duhkham dehavadbhir avapjate — tezko doseci za utele-
Sene duse (Gita 12,5)

duhkhasamjoga-vijogam — bridka locitev (uma) (Gita
6,23)

Durga — boginja, energija Sive

Durjodhana — "Tezko premagljiv"; starej$i Dhritarastrov
sin; simbol kame, strasti

dvajta — dualizem, dualisticna vedanta

dvakrat rojeni (dvidza) — pripadniki kaste brahminov, saj
se posvetitev (upajana) steje kot drugo rojstvo

dvandvamoha — utvara dvojnosti (Gita 7,28)

dvandvamohanirmuktah — osvobojen utvare o parih
nasprotij (Gita 7,28)

dvandvatita — onkraj dvojnosti (Gita 4,22)

dvau bhutasargau — dve stvarstvi bitij (Gita 16,6)

dvavimau purusau — ti dve Purusi

dvesa — odpor, odbojnost

dZada — inerten, mehani¢en

DzZanaka — kralj iz Ramajane, o¢e Ramove Zene Site, znan
po svojem obseznem znanju, svetosti in nenavezanosti

Dianardana — “Odresitelj mnozic” (eno od imen Sri
Krisne)

dZapa — ponavljanje mantre

dZapajadZnja — darovanje dzape

dzidZnjasu — ena izmed Stirih vrst Castilcev: iskalec bozje-
ga spoznanja

dzitah sargah — premagal stvarstvo (Gita 5,19)

dzZitatma — samoobvladana dusa

Dziva — (tudi: Dzivatman ali Atman) posami¢na bit, osred-
nje bitje; Mnogotero Bozansko, ki se razodeva kot individual-
izirana Bit ali duh ustvarjenega bitja; zivo bitje; individual-
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iziran duh, ki podpira zivo bitje v njegovem razvoju od rojst-
va do rojstva (Dzivatman)

dziva-bhutam — kdor je postal dziva (Gita 7,5)

dzjoti (dZjotis) — (avtenticna duhovna) luc¢

dZnjana — znanje, modrost, spoznavanje; neposredno du-
hovno zavedanje najvisjega Bitja

dZnjanadipena bhasvata — z zaslepljujoco lucjo spoznan-
ja (Gita 10,11)

dZnjana-jadZnjena jadZanto mam upasate — z darovan-
jem spoznanja, Me castijo (Gita 9,15)

dZnjanajoga — ena od treh jog, ki jih priporoca Gita: joga
spoznavanja Edinega

dZnjanajogena sankhjanam — z jogo spoznavanja sankhi-
jeveev (Gita 3,3)

dZnjani bhaktah — ena od Stirih vrst Castilcev; ljubitelj
Boga, ki je dosegel spoznanje (Gita 7,16)

dZnjata iSvarah — poznavalec Gospoda

dZnjejam — kar je treba spoznati

dZotirmaja brahman — Brahman, poln luci

dZugupsa — krcenje, stiskanje, umik samozascite; obcutek
odbojnosti, ki ga povzrocijo Zelje harmonije med svojo ome-
jeno obliko in stiki z zunanjim, kar ima za posledico odpor
zalosti, strahu, sovrastva, neugodja, trpljenja

E

ego — zmoznost, ki jo je vsilil razlo¢ujo¢i um, da osredo-
toCi okrog sebe izkuSnje Cutnega uma in sluzi kot nekakSen
lunek; ni ni¢ ve¢ kot orodje, Ceprav je res, da smo vse dokler
smo omejeni s svojo obicajno mentalnostjo, zaradi narave te
mentalnosti in namembnosti orodja prisiljeni, da zamenjuje-
mo svojo funkcijo ega za svojo pravo bit

ekabhaktih — enkratno cascenje (Gita 7,17)
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ekatvena prithaktvena bahudha vi§vatomukham — v
Moji enosti, v vsakem posameznem bitju in v vseh Mojih mil-
ijonih vesoljnih obrazov (Gita 9,15)

etam vibhutim mam jo vetti — kdor pozna moje mno-
gotero razodevanje (Gita 10,7)

evolucija — pri Sri Aurobindu postopno razodevanje Nar-
ave v Cloveku, razvijanje Duha iz gostote snovne zavesti in
postopno samorazodevanje Boga iz navidezno animalnega
bitja

G

gahana — debel, gost, goscava

Gajatri — slavna vedska mantra (Rig 3.62,10), s katero pri-
naSamo Resnico v vse dele bitja

Gandarve — nebeski glasbeniki

Gandiva — ArdZunin lok

Ganga — reka Ganges; personificirana kot boginja je posta-
la Zena kralja Santanuja in z njim imela sina Bhismo

gantasi nirvedam — postati moras brezbrizen

Garuda — miti¢na ptica, prenasalka Visnuja

gata-sangasja muktasja dZnjanavasthitacetasah —
¢lovek, osvobojen navezanosti, z umom, srcem in duso trdno
usidran v spoznanju samega sebe

Ghatotkaca — sin Bhime z raksaso Hudimba

Gita — Bhagavadgita

Govinda — "Gospodar kravjih pastirjev" (eno od imen Sri
Krisne)

grihasta — druga aSrama; obdobje v katerem je clovek
gospodar in skrbi za druzino

Gudakesa — "Zmagovalec nad spanjem" (eno od Ardzu-
ninih imen )

guhjat — skrito (Gita 18,63)



506

guhjatamam — najbolj skrito (Gita 18,64;9,1)

guhjataram — bolj skrito (Gita 18,63)

guna — 1. lastnost, znacaj; 2. tri Gune, trije modusi narave:
satva, radzas, tamas

guru — (duhovni) ucitelj

H

Hari — "Kdor prezene mrak nevednosti" (eno od imen Sri
Krisne)
HriSikesa — "Gospodar ¢util" (eno od imen Sri Kri$ne)

I

i¢¢a-dvesa — zelja in odpor

Indra — Gospodar sveta, Luéi in Nesmrtnosti; Mo¢
bozanskega Uma

involucija — "Pred evolucijo Bozanskega mora obstajati
njegova involucija," pravi Sri Aurobindo, "sicer ne bi bilo
evolucije, ampak zaporedno ustvarjanje novega, kar ni vsebo-
vano v prednikih, kar ne bi predstavljalo njihovih nujnih
posledic ali zaporednih procesov, pa¢ pa arbitrarno ali
Cudezno spocetje nepojasnljivega Nakljucja, spotikajoCe se
srecne Sile ali zunanjega Stvarnika." (17,18)

iSa vasja idam sarvam jat kinjéa — vse to /.../ je za bivan-
je Gospoda

iSta — izbrani, ljubljeni

iSta-deva — izbrano bozanstvo

ISvara — Gospod, Gospodar, Bozansko, Bog

ISvara Kris$na — avtor filozofskega dela sankhje

itihasa — zgodovinsko izrocilo, podano v obliki mitov in
legend, ki izrazajo nek duhovni ali verski ali eti¢ni pomen
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J

Jadava — potomec Jaduja (eno od imen Sri Krigne)

jadZanti avidhipurvakam — ne cCastijo v pravem redu
(Gita 9,23)

jadZnja — darovanje, Zrtvovanje bogovom

jajedam dharjate dZagat — kar podpira svet (Gita 7,5)

Jaksa — jakse so v indijskem izroCilu (npr. v Kenopanisa-
di) ¢uvarji bogastva, napol bozanska bitja

Jama — Nadzornik, Gospod Postave; bog smrti

jam smaran bhavam tjadZati ante kalevaram — glede na
to, na katero subjektivno nastajanje se spomni, ko zapusti telo
(Gita 8,6)

jasmin vidZnjate sarvam vidZnjatam — ¢e spoznamo to,
spoznamo vse (San 2,2; Mun 1.1,3)

JadZur — Jadzurveda, ena od §tirih ved: Rigveda, Sama-
veda, Jadzurveda in Atharvaveda

jesam tvantagatam papam gjananam punjakarmanam
— toda ljudje krepostnih dejanj, ki ni¢ ve¢ ne gresijo (Gita
7,28)

joga — proces, s katerim dosezemo izpolnitev. Pozna
Stevilne oblike. Najbolj znane so tri, ki jih obravnava Gita
(dZnjanajoga, bhaktijoga in karmajoga), ter radzajoga ali
osmeroclena (astanga) joga, ki jo je opisal Patandzali

jogah karmasu kauSalam — joga je spretnost delovanja
(Gita 2,50)

jogakSemam vahamjaham — preskrbim, Cesar nimajo,
ohranjam, kar ze imajo (Gita 9,22)

jogasamnjastakarmanam atmavantam na karmani
nibdhnanti — tistega, ki je z jogo opustil vsako delovanje ter
poseduje Bit, dejanja ne vezejo (Gita 4,41)

jogesvarah kriSnah — Krisna, bozanski Mojster joge (Gita
18,75,78)

Judhamanju — zaveznik Pandujevcev iz plemena Pancala
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JudhiSthira — najstarejsi brat med Pandujevci, poznan po
svoji resnicoljubnosti in postenosti

juktah kritsnakarmakrit — izvajalec vseh dejavnosti v
jogi (Gita 4,18)

Jujudhana — sin Satjaki, zaveznik Pandujevcev

jukta — vprezen, v jarmu, v jogi

jukta asita matarah — biti mora trdno v jogi, v celoti
predan Meni (Gita 2,61; 6,14)

K

Kali — grozljiva podoba Matere; mati in uni¢evalec vseh

kama — Zelja, strast

Kamadhuk — krava izobilja

Kandarpa — bog ljubezni

Kapila — modrec, po izro€ilu avtor sankhje

karanam — sredstvo

karika — zgosceno podajanje nauka v verzih

karma - dejanje, delovanje; Clovekovo delovanje ali
funkcija; moc, ki s svojo kontinuiteto in razvojem kot subjek-
tivna in objektivna sila opredeljuje naravo in moznost dusinih
ponovnih bivanj

karma dzZjajo hjakarmanah — delovanje je vecje od nede-
lovanja (Gita 3,8)

karmajoga — ena od treh jog, ki jih priporoca Gita; joga
brezzeljnega in nenavezanega delovanja

karmajogena joginam — nacin, kot to po¢nejo jogiji (Gita
3.3)

Karna — najstarejSi Kuntin sin, Ardzunin polbrat

karta — kdor deluje

kartaram api akartaram — kdor dela, a vendar ne dela
(Gita 4,13)

kartavjam karma — delo, ki ga je treba opraviti
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Kasi — danasnji Varanasi

Kaunteja — Kuntin sin, drugo ime za JudhiSthiro

kavim anusasitaram, dhataram - videc, mojster in
vladar, kdor postavi vse na svoje mesto

Kesava — “Dolgolasi” (eno od imen Sri Krisne)

kevalair indrijaiSacaran — gibanje zgolj s cuti (Gita 2,64)

kinesis — gibanje

kinetiCen — silovit, energien, dinamicen Cclovek, pri
katerem prevladuje radzas

kritatma — izpolnjen v Biti

Kiriti — eno od ArdZzuninih imen

Kripa — "Usmiljenje", "(bozanska) milost", Dronov svak

kripajaviStam — usmiljenje

Kris$na — sin Vasudeve in Devaki, zaveznik Pandujevcev in
eno od uteleSenj Visnuja

kritsnavit — poznavalec celote, clovek popolnega spoznan-
ja (Gita 3,29)

kritsnavidah — mnozina besede kritsnavit

kritsnakarmakrit — kdor opravlja vsa dela (Gita 4,18)

kSara — gibljivi, spremenljivi, minljivi

kSarah sarvani bhutani — vsa bitja so Minljivo (Gita
15,16)

kS$atrija — pripadnik varne (kaste) bojevnikov in drzavnih
uradnikov

kSetradZnja — poznavalec polja

kSetra-kSetradZnjajor dZnjanam — poznavanje polja in
njegov poznavalec (Gita 13,3)

kSetram — polje

Kubera — bog bogastva, poglavar Jaks

Kunti — mati petih Pandujevcev

KuntibhodZa — Purudzitov brat

Kuntin sin — Judhisthira. Judhisthira, ki je tu imenovan kot
Kuntin sin, je bil plemenit ¢lovek, ki ga je mati Kunti rodila po
strogi vzdrznosti; bil je najstarejsi izmed bratov Pandujevcev.
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Kuruksetra — ravnina blizu danaSnjega Delhija; bojno
polje na katerem se je bila bitka Mahabharate; polje dejanj,
polje ¢lovekovega delovanja

kurvannapi na lipjate — deluje, a to nanj ne vpliva (Gita
5,7)

kutastha — kdor je na vrhu, Bit v nadvesoljni zavesti

kvietizem — pasivni odnos do vsega; pomanjkanje skrbi za
to, kaj se bo zgodilo

L

laja — razpad, izginotje, izniCenje posamezne duSe v
Neskon¢nem

lila — (vesoljna) igra

loka-mahe$vara — mogoc¢ni Gospod svetov in ljudi (Gita
5,29)

lokasamgraha — povezovanje ljudi; vzdrzevanje vesoljne-
ga bivanja

M

mada-bhava — moja (KriSnova, Bozanskega) narava in
stanje bivanja

madbhavaja — Mojo naravo in stanje bivanja (Gita 13,19)

madbhavam agatah — so dosegli Mojo naravo bivanja
(Gita 4,10)

Madhava — “Najvisja blazenost” (eno od imen Sri Krigne)

madhjama gatih — srednji polozaj

Madhusudana — “Pobijalec Daitij” (eno od imen Sri
Kri$ne). Daitje so bili velikani, ki so se bojevali z bogovi

Mahabharata — zelo stara indijska epska pesnitev, ki jo
sestavlja prek 100.000 verzov ter obravnava spor med Pandu-
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jevci in Kurujevei, potomcei Bharate. Bhagavadgita je sestavni
del tega epa
vidcev (Gita 10,6)

mahat — velikanski; vesoljno nacelo Sile; idealno bitje
Duha; bistvena in izvirna matrika zavesti (zavite in razvite) v
Prakriti iz katere izhajajo individualnost in formacija

Mahat Brahman — ideativni duh, ki je v osnovi

mahavakja — veliki izrek

maitrah karuna eva ca — prijazen in soCustvujo¢ (Gita
12,13)

Maja — v Vedah je beseda izvirno pomenila obsezno in ust-
varjalno spoznavanje, kasneje pa so uporabljali izvedeni
pomen: zvijaca, Carovnija, utvara; pomeni tudi pojavno zavest

majavada — nauk, ki trdi, da je cel svet maja, tj. utvara

maja duratjaja — Maja, ki jo je tezko preseci (Gita 7,14)

maji nivasisjasi — moral bi bivati v Meni (Gital2,8)

maji sannjasja karmani — predati delovanje meni

maji vartate — zivi in deluje v Meni (Gita 6,31)

mam — mene

mam anusmara judhja ca — misli name in se bojuj (Gita
8,7)

mamaiva am$ah — Moje delno razodetje

mamams$ah sanatanah — ve¢ni del Mene (Gita 15,7)

mam viduh — oni Me poznajo (Gita 7,30)

mam viSate tadanantaram — s tem, ko je poznal Mene, je
takoj vstopil v Tisto (Gita 18,55)

manana — razmisljajoc

manas — zmoznosti, ki obsegajo razlocevanje predmetov;
cutni um

manmaja mam upasiritah — polni so Me in i§¢ejo v Meni
pribezalisce (Gita 4,10)

mantra — sveti zlog, ime ali misti¢ni obrazec

Manu — 1. mislec, razumsko bitje, ¢lovek, 2. oce ¢loves-tva
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manusja — ¢lovek

Margasirsa — prvi mesec v starodavnem indijskem luni-
nem koledarju, ki se ujema z novembrom in decembrom

Marici — vodja Marutijev

Marutiji — miselne sile, zivljenjske moci, ki s svojimi
zivénimi in vitalnimi energijami podpirajo dejavnost misljen-
ja pri poskusih smrtne zavesti, da bi rasla ali se $irila v nesm-
rtnost Resnice in Blazenosti; za nepoucenega castilca Moc¢
nevihte, vetra in dezja

matra — mera (zvocna), kvantitativno dejanje Narave

mat-samstham — utemeljeno na Meni (Gita 6,15)

mattah pravartate — izveden iz Mene (Gita 10,8)

me prakritih — moja narava (Gita 7,5)

Meru — ime bajeslovne gore, ki je sredis¢e sedmih celin in
okrog katere se gibljejo planeti

mithjacara — napacna in samozavajajoca smer delovanja
(Gita 3,6)

mogham partha sa dZivati — on Zivi zaman, o, Partha
(Gita 3,16)

moks$a — odresitev, osvoboditev, eden od Stirih temeljnih
¢loveskih interesov

monizem — filozofija, ki zagovarja en sam izvor vsega, v
Indiji je to npr. advajta

monizem, kvalificirani — filozofija, imenovana visista-
dvajta, ki jo je razvil Ramanudza

mukta — svoboden

muktasja karma — dejanja osvobojene duse

munajah sarve — vsi modreci (Gita 4,1)

N

naga — kaca; bog kaca, ki naseljuje spodnje svetove
na hi te bhagavan vjaktim vidur deva na danavah — niti
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bogovi niti demoni, o, blazeni Gospod, ne poznajo tvoje
pojave (Gita 10,14)

naiSkarmja — nedejavnost

na kartritvam na karmani — niti stanja izvajalca niti del

na kin¢it karoti — ne dela nicesar (Gita 4,20)

Nakula — eden od petih Pandujevcev, dvojcek s Sahade-
vom

na mam abhidZananti tattvena — oni Me (v resnici) ne
poznajo (Gita 9,24)

namas — priklon, spoStovanje

nanjad astiti vadinah — tisti, ki verjamejo, da ni nicesar
drugega (Gita 2,42)

Narada — eden izmed sedmih velikih modrecev (risijev)

Narajana — Nara in Narajana sta starodavna modreca,
sinova Dharme in Ahimse; imeni se vCasih uporabljata za
Kri$no in Ardzuno

nasti anto vistarasja me — Mojemu samorazSirjanju ni
kraja (Gita 10,19)

neti neti — niti niti

nati — podreditev duse bozji volji

nigraha — zatiranje, potlacevanje

nitjajukta — stalno zdruzen

nijata karma — obvladovano dejanje (Gita 3,8)

nijatam kuru karma tvam — deluj samoobvladan (Gita
3.8)

nimamo nirahankarah — osvobojen egoizma

nimittamatram bhava savjasacin — postani samo pri-
loznost, o, Savjasacin (Gita 11,33)

nirguna — brez lastnosti, Brezosebni

nirdosam hi samam brahma — ravnodus$ni Brahman je
brez napak (Gita 5,19)

nistraigunja — osvobojen treh gun

niskama karma — brezzeljno delovanje

nitjajoga — neprekinjena joga
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nitjakarma — obicajno delovanje

nitjatripto nirasrajah — neodvisno od ¢esar koli

nivasisjasi majjeva — ti naj bi bival v Meni (Gita 12,8)

nivritti — zadrzevanje delovanja, involucija duse v
pasivnost

P

panca bhuta — pet elementarnih stanj snovi: eter (akasa),
zrak (vaju), ogenj (agni), voda (apas) in zemlja (prithivi)

pandit — ucenjak

Pandujevci — sinovi kralja Panduja, umrlega Dhri-
tarastrinega brata

Pandu - "Bledi", Dhritarastrin brat

Pandujev sin — tu je misljen ArdZzuna, eden od petih sinov
kralja Pandujeva

papa jonajah — maternice greha (Gita 9,32)

para Prakriti — najvi§ja Narava, sama narava Bozan-
skega; neskon¢na brezCasna zavestna mo¢ samoobstojecega
bitja, iz katerega iz katerega se razodenevse bivajoce in ve-
solje

para prakritir me — moja najvisja narava (Gita 7,5)

para Purusa — najvisja dusa, Bog

param — najvisji

param apnoti purusah — clovek doseze Najvisje (Gita
3,19)

param brahma, param dhama — najvi§je stanje Bozan-
skega (Gita 10,12)

param dristva — ko si videl Najvi§jega (Gita 2,59)

oy

param Santim, sthanam sa$vatam — k najvi§jemu miru,
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do najvi§jega stanja (Gita 18,62)

Parantapa — “Bi¢ sovraznikov” (eno od Ardzuninih imen)

pariah — pripadnik nizje kaste; ¢lovek brez pravic

paroksa — posredno spoznavanje (tisto, ki je oddaljeno in
onkraj nasih cutil)

Partha — Kri$na poziva Ardzuno z imenom Partha, t.j. sin
Parthe ali Kunti

Prithin sin — Pritha ali Kunti je bila sestra in zena Vasu-
deve s katero je imel otroke, brate Pandujevce

Patandzali — avtor znanih Aforizmov o jogi (jogasutra)

pavitram paramam — najvisja cistost (Gita 10,12)

pindodaka — obred v katerem se prednikom daruje riz in
voda. Smejo ga opravljati samo zakoniti nasledniki

point d'appui — oporna tocka, izhodisce za delovanje

pradhanjatah, uddeSatah — v nekaterih Svojih vzvi-
Senostih (Gita 10,19)

PradZapati — oce vseh bitij

pradZnja purani — starodavna modrost

Prahlada — znani Visnujev Castilec

prakasa — luc, razsvetljenje

Prakriti — Narava, sila Narave; Prakriti je izvajalna ali
dejavna sila

prakritim mamikam, svam prakritim — v Mojo (bozan-
sko) naravo (Gita 9,7)

prakritim svam — lastne narave

prakrtim svam avaStabhja — opiraje se na svojo naravo
(Gita 9,8)

prakritim svam adhiSthaja — obvladujo¢ svojo naravo
(Gita 4,6)

prakritir dZivabhuta — Narava, ki je postala dziva

prak Sarira-vimokSanat — preden zapusti telo, Se v telesu
(Gita 5,23)

pralaja — konec kroga obdobij, zacasen razpad vesoljne
oblike bivanja in vseh posameznih oblik, ki se gibljejo v svo-
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jih krogih

prapadjante'njadevatah — zatekanje k drugim bozan-
stvom (Gita 7,20)

prana — 1. zivljenjska energija, 2. ena od petih pran (prana,
apana, vjana, samana, udana)

pranava — prazvok (AUM)

prasada — razsvetljena lahkost in jasnost; hrana, darovana
bogu ali duhovnemu ucitelju; ista hrana,, razdeljena kot bla-
goslov med castilce

pratjaksSa — spoznavanje tistega, kar je pred o¢mi, nepo-
sredno spoznavanje

pravilijate — popolnoma izgine, razpade, se razpusti (Gita
4,23)

pravritti — spodbuda k delovanju; razvoj duse v dejav-nost

Pritha — Kunti; mati petih bratov Pandujevcev

Prithin sin — Kuntin sin; tu je miSljen Ardzuna

priti — ugodje, ekstazija, ljubezen

Purane — skupina svetih besedil, napisanih v lazjem san-
skritu in sestavljenih iz legend

purusarsabha — levja dusa med ljudmi

Purusa — Purusa je Zavest, ki je gospodar, prica, spoz-
navalec, uzivalec, vzdrzevalec in vir podpore dejanj narave;
zavestna Bit, DusSa, Zavest

purusa-jadZnja — zrtvovanje Puruse

purusam Sasvatam divjam — vecni bozanski Purusa (Gita
10,12)

purusarta — Clovekov cilj; vsak izmed $tirih Zivljenjskih
ciljev: kama, artha, dharma, moksa

Purusotama — najvisja bozanska Oseba, bozanska Bit

Purudzit — brat Kuntibhodze
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rahasjam — skrivnost

rahasjam uttamam — najvisja skrivnost

radZam samriddham — bogato, razkosno kraljestvo (Gita
11,33)

radZas — ena od treh Gun; naravnanost k delovanju, Zeljam
in strastem

radZajoga — uporaba umske askeze za odpiranje
bozanskega Zivljenja na vseh njegovih ravneh

radZogunasamudbhavah — kar je zarisCe izvora
radzasi¢ne Gune (Gita 3,37)

raga — privlacnost

RakSasa — ljudstvo velikanov; velikanske sile teme,
(sovrazna) bitja srednje vitalne ravni

Rama — (skrajSano za Ramacandra), glavni junak iz druge
najvecje indijske pesnitve Ramajane in sedmi avatar boga
Visnuja, bil je kraljevic v Ayodhyi. Demonski kralj Lanke,
Ravana, mu je ugrabil Zeno (ime ji je bilo Sita in je bila h¢i
kralja Dzanake) in Rama se je z veliko vojsko, sestavljeno iz
opic in medvedov, odpravil na Lanko (otok Cejlon, danasnja
Sri Lanka), da si jo je priboril nazaj. Njegovo utelesenje je
bilo v tretajugi in namen tega utelesenja je bilo ubiti rakSaso
Ravano

Ramakri$na, Sri — (1836-1886), eden najve¢jih indijskih
mistikov in jogijev, doma iz Bengalije

rasa — okus, ugodje

razkroj — (skt. laja), izniCenje posamicne duSe Vv
Neskon¢nem

Ravana — v Ramajani poglavar Raksas, ki je ugrabil
Ramino Zeno Sito in ga je Rama ubil

religija — Sri Aurobindo razlikuje med religijo in reli-
gioznostjo. Takole pise: "Obstajata dva vidika religije: prava
religija in religioznost. Prava religija je duhovna, tista, ki tezi
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po zivljenju v duhu, v tistem, kar je onkraj razuma, onkraj
estetiCnega in eti¢nega in prakticnega ¢loveskega bivanja, ter
navdajanju in obvladovanju teh ¢lenov nasega bitja z visjo
lu¢jo in postavo duha. Religioznost pa se, na drugi strani,
zakoplje v nekaksno ozko pobozno zanesenost nizjih ¢lenov
ali pa izkljuéno podarja razumske dogme, oblike, obrede na
nekako utrjenih in togih moralnih postavkah, na nekak§nem
religiozno-politicnem ali religiozno-druzbenem sistemu
(15,166,167)

Rig — Rigveda, ena od stirih ved: Rigveda, Samaveda,
Jadzurveda in Atharvaveda

risi — videc

Rudra — skupina enajstih nasilnih in brutalnih bogov v
Vedah, njihova funkcija je, da povzrocijo pri ljudeh tarnanje

rupa — oblika

S

sa buddhiman manusjeSu — je razumski in razlocujoc
¢lovek

sadanad ritasja guhajam — od doma ali sedeza Resnice
(Veda)

sada tad-bhava-bhavitah — vsak trenutek raste notranje v
tisto (bozansko) subjektivno bitje (Gita 8,6)

sadharmja — postajajo¢ zakonitost bivanja in delovanja z
Bozanskim

sadharmjam agatah — tisti, ki so postali podobne narave
in postave bivanja in delovanja z Bozanskim (Gita 14,2)

sadhje — vrsta bitij

sadhunam radZajam — kraljestvo svetnikov

sadriSja — podobnost (Bozanskemu)

saguna — z lastnostmi, oseben

Sahadeva — Nakulin dvojcek, eden od petih Pandujevcev
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sajudZja — popolna zdruzitev Bozanskega s c¢loveskim
duhom

sajudZja mukti — osvoboditev prek samopozabne odprave
dusinega osebnega bivanja pri potopitvi v Eno

saksi anumanta bharta — prica, podpornik, opora

salokja (mukti) — bivanje duse v Bozanskem

Sama — Samaveda, ena od §tirih ved: Rigveda, Samaveda,
Jadzurveda in Atharvaveda

samadhi — (v Giti) spokoj, brezzeljnost, fiksiranost bud-
dhija v lastni drzi in samospoznanju

samagram mam dZnatva — spoznati Me v celoti (Gita 7,1)

samam brahma — ravnodu$ni Brahman (Gita 5,19)

samahita — osredotocen v svojem bitju; v samadhiju (Gita
6,7)

Samaveda — veda samanov, manter bozanske anande

samipja (mukti) — blizina; bivanje duse z Bozanskim

samjama — 1. samoobvladovanje, zavracanje, samoloci-
tev, 2. osredotocenje, usmerjanje ali bivanje zavesti (s ¢imer
se zavemo vsega, kar je v nekem predmetu)

samje sthitam manah — um, utrjen v ravnodus$nosti (Gita
5,19)

sammoha — osuplost

samjatendrijah — kdor je premagal in obvladal um in Cuti-
la (Gita 4,39)

samrat — vladar svojega svetnega okolja

samsara — ciklus rojevanja in umiranja, obicajno zivljenje
v nevednosti, svet

samskara — asociacija, vtis, fiksiran pojem, navada iz
preteklosti

sanatana — veCen, brez zacetka in konca

sanatana dharma — ve¢na postava (philosophia perenis)

Sandzaja — “Kdor je popolnoma premagal navezanost,
odpor itd.”; voznik kralja Dhritarastre, ki mu je ris§i Vjasa
obudil nadnaravni vid, da je lahko na daljavo opazoval doga-
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janja na Kuruksetri in poroc¢al o njih kralju

sangah akarmani — navezanost na nedelovanje (Gita 2,47)

sanjasa — zadnja asrama; obdobje, ko se ¢lovek odpove
posvetnim zadevam in se preda duhovnemu iskanju; odreka-
nje

sanjasin (sannjasi) — kdor izvaja sanjaso

sankhja — analiziranje, nastevanje in razlo¢evalno pred-
stavljanje nacel nasega bitja; eden od Sestih sistemov indijske
filozofije

sankhja karika — delo s podrocja filozofije sankhje,
katerega avtor je ISvara Kri$na

Santanu — kralj lunarne rase, o¢e Bhisme, Dhritarastrin in
Pandujev ded

sarvabhavena — z vsem svojim bitjem (Gita 15,19)

sarvabhutahite — v dobro vseh bitij

sarvabhutamaheSvara — veliki Gospod vseh bitij (Gita
5,29)

sarvabhutani — vsa bitja

sarvabhutasthitam jo mam bhadZati ekatvam asthitah
— kdor Me ljubi z vso svojo duso, je utemeljen na (bozanski)
enosti

sarvabhutesu — v vseh bitjih

sarvadharman — vse postave

sarvadharman paritjadZja — ko opusti vse dharme (Gita
18,66)

sarvagatam acalam — vseprezemajoCi, negibljivi (Gita
2,24)

sarvagatam brahma — vseprezemajoc¢i Brahman

sarvagatam jadZnje pratiSthitam — vseprezemajoci, nas-
tanjen v zrtvi (Gita 3,15)

sarva-guhjatamam - najskrivnostnej$a resnica (Gita
18,64)

sarvair vedair aham eva vedjah — jaz sem tisto, kar poz-
najo vse vede (Gita 15,15)
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sarvakarmani — dejanja vseh vrst

sarva karmani dZosajan — pomaga jim, da vsa dejanja
opravljajo z veseljem in sprejemljivostjo (Gita 3,26)

sarvam karmakhilam partha dZnjane parisamapjate —
celota vseh dejanj, o, Ardzuna, najde svoj zaokrozeni vrhunec
v spoznanju (Gita 4,33)

sarvapapaih pramucjate — odreSen vseh grehov (Gita
10,3)

sarvatha vartamano'pi sa jogi maji vartate — celo v vseh
nacinih, v katerih jogi zivi in deluje, zivi in deluje v Meni
(Gita 6,31)

sarvavid — vseveden (Gita 15,19)

sarve samarabhah kamasamkalpavardzZitah — vse, kar
se zacne in pocne, je osvobojeno zelja (Gita 4,19)

sarvesu sarvatra — vsepovsod

sasanka — luna

sat — bit, bivanje

satata-jukta — vedno zdruzen (Gita 10,10; 12,1)

satatam maccittah — v srcu in zavesti vedno z Menoj (Gita
18,57)

Satjaka — oCe Jujudhane

satva — ena izmed treh Gun; modus lué¢i, uravnotezenosti
in miru

satvika bhava radZasatamasasca — sekundarno subjek-
tivno nastajanje Narave kot satva, radzas in tamas

Savjasac¢in — “Lokostrelec z obema rokama” (eno od
ArdZzuninih imen)

Sesanga — kralj kacjega rodu ali ljudstva Nag; kaca s
tisocerimi glavami, ki so Visnujev kav¢ in baldahin, ko poci-
va med posameznimi stvarjenji

siddha — dovrsen, popoln; popolna dusa, popoln ¢lovek

soma — rastlina, iz katere se je pridobivalo misti¢ni sok za
vedsko zrtvovanje; vino; predstavlja zastrupitev z Anando,
bozansko radostjo bivanja
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Somadatta — sin kralja plemena Bahika

Somadhatin sin — Bhurisrava

smriti — kodeks ali tradicionalni zakoni, ki jih je napravil
¢lovek

Spis — razni sveti spisi, kamor Stejejo Vede, Upanisade,
Bhagavadgita, kr§¢ansko Sveto pismo, muslimanski Koran,
budisti¢na Tripitaka itd.

Subhadri — Kri$nova sestra, ArdZunina Zzena

Subhadrin sin — Abhimanju, Ardzunin sin, ki ga je ta imel
s Krisnovo sestro Subhadri

suhridam sarvabhutanam sarva-lokamaheSvaram —
Prijatelj vseh bitij in (veliki) Mojster svetovij (Gita 5,29)

sukham — sreca

svabhava — lastna bit, lastno nastajanje; nacelo samonasta-
janja; prava narava

svabhava-nijatam karma — delovanje, ki izhaja iz notran-
je narave in je z njo opredeljeno (Gita 18,47)

svabhavas tu pravartate — toda narava vodi v delovanje
(Gita 5,14)

svadharma — lastna postava delovanja, resni¢no pravilo in
nacin bivanja

svadharmam api cavek§ja — uposStevajo¢ tudi lastno
postavo delovanja (Gita 2,31)

svajancaiva bravis$i me — in Ti sam si mi to rekel (Gita
10,13)

svakarmana — z lastnim delom (Gita 18,46)

svakam rupam — lastna podoba (Gita 11,50)

sva prakritih — lastna narava (Bozanskega), bozanska
Narava

svargalokam viSalam — nebeski svetovi so bolj blazeni
(Gita 9,21)
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$abda — zvok, vibracija, beseda

Sabda-brahman — Beseda, zvoc¢ni izraz Boga

Sabdabrahmativartate — presega domet Sabda Brahmana

Saksi — prica

Sakti — Energija, Sila, Mo¢, Volja; Gospodova samoobsto-
jeca, samospoznavna, samoucinkujoca Mo¢, ki se izraza v
delovanju Prakriti; Zzenski aspekt Bozanskega

$akta — Castilec Sakti, zenskega aspekta Bozanskega

Sankara — Adi Sankara (788 — 820), vnet zagovornik
advaite (majavade) in avtor Stevilnih komentarjev Brahma-
suter, Upanisad, Gite itd.

Sarirajatra — telesno popotovanje, telesno zivljenje

Sariram kevalam karma — popolnoma telesno delova-nje

Sastra — sveti spis; v Indiji poznajo ve¢ vrst Spisov, ki jih
delijo na Sruti (kar je bilo sliSano ali duhovni navdih), smriti
(kar je bilo zapomnjeno) in itihasa (izrocilo); vsak sistem-
atiziran nauk; moralni in druzbeni kodeks.

§aSvatam padam avjajam — vecno in neminljivo stanje
(Gita 18,56)

Sibiji — neko pleme

Sikandin — eden od Drupadinih sinov

Siva — bozanstvo v Trojici, bog uni¢evanja in obnavljanja;
v Sivaizmu najvisje in edino bozanstvo, Absolut

Sloka — kitica iz dvantridesetih zlogov

Srejah param avapsjatha — dosegel bo$ najvisje dobro
(Gita 3,11)

Sraddha — vera, obred v ¢ast mrtvih

Sraddha-majo'jam puruso jo jac-craddhah sa eva sah —
ta purusa je narejen iz Sraddhe, kakr$na naj ze bo v njem, on
je tisto in ona je on (Gita 17,3)

Srotavjasja Srutasja ca — stara in nova besedila (Gita 2,52)
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sruti — od Boga navdihnjen sveti spis

Srutivipratipanna — zmedeni, zavedeni, usmerjeni zaradi
Srutija v razne smeri (Gita 2,53)

stirje redovi druzbe — stara indijska druzba se je delila na
stiri redove (Caturvarna), brahmini so predstavljali svecenike
znanja. K njim so spadali ljudje znanja, razmisljanja in spoz-
nanja. Ksatrije so bili ljudje delovanja in modi, vladarji,
bojevniki, vodje in upravitelji. Vaisja so bili gospodarstveni-
ki, proizvajalci, trgovci, umetniki, obdelovalci zemlje. Sudre
pa so bili manj razviti ljudje, ki $e niso bili primerni za druge
tri stopnje, ampak samo za nekvalificirano delo in sluzenje

Sudra — pripadnik ene od Stirih varn, najmanj razvit
¢loveski tip, ki Se ni primeren za druge stopnje, ampak le za
nekvalificirano delo in sluzenje

T

tamas — ena od treh Gun; modus nevednosti in inercije,
mo¢ nezavedanja

tam tam ninijam amasthaja — postavljeno to ali ono prav-
ilo (Gita 7,20)

tantra — po svoji naravi sinteti¢ni jogijski sistem, ki izhaja
iz osrednjega nacela Narave; v vedskih jogah je Gospod joge
Purusa, Zavestna DuSa, v tantri pa Prakriti, Dusa Narave,
Energija, Mo¢ Volje

tanum svam — njegovo lastno telo (Mun 3.2,3)

tapas — vrocina; vsaka vrsta energizma; vzdrznost; strogost
zavestne sile, ki deluje nase ali na predmet; bistveno nacelo
energije

tapasja — prizadevanje, mo¢ askeze, vzdrznost osebne
volje; osredotocenost volje in energije za obvladovanje uma,
vitalnega in fizicnega

tatbudhajastadatmanah — postati z njim ena misel in bit
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tatparah — vdano

tatva — tistost, temeljno vesoljno nacelo

tattvatah — v vsem principu svojega bivanja

tattvadZnjana — poznavanje bistvenih nacel Bivanja ali
bistvenih modusov samobivanja (tatve)

te bhadZante mam dridha-vratah — Castijo Me trdni in z
zaobljubo daritve samih sebe (Gita 7,28)

te dvandvamohanirmuktah — osvobojeni utvare dvojnos-
ti (Gita 7,28)

te prijamanaja vaksjami — povedal bom tebi, ki se Me
radosti$ (Gita 10,1)

tiSthati — ostane (Gita 3,5)

titikSa — vztrajnost; vztrajno prenasanje vseh stikov, prijet-
nih in neprijetnih; ne se prepustiti boleCemu in ne se predajati
prijetnemu

tjaga — opuscanje, odrekanje

tjaktva kalevaram — s tem, ko odvrze, opusti telo (Gita
8.,5)

trajgunja — trojni modus Narave

trigunatita — onkraj dosega treh Gun

trije svetovi — obstajajo trije svetovi (loka) so: bhur (bhu)
ali materialni svet, bhuvar (bhuvah) ali svet ¢iste vitalnosti in
svar (svah) ali sijajni svet — bhurloka, bhuvarloka in svarloka

U

Uc¢c¢hajSravasa — konj boga Indre

udara — visok in plemenit

udaraha sarva evaite — vsi ti so visoki in plemeniti (Gita
7,18)

udasinata — vzvisen (nad fizi¢nimi in umskimi vplivi),
brezbrizen

udasinavad asinah — kot brezbrizen nad (Gita 9,9)
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udhbhava — rojstvo

upajana — posvetitev

Usanas — videc-pesnik, risi z zeljo, usmerjeno k nebesom,
porojeno iz samospoznanja; vibhuti med vidci-pesniki

uttamam rahasjam — najvisja skrivnost (Gita 4,3)

UtamaudZa — zaveznik Pandujevcev, Judhamanjujev brat

UpaniSade — zakljucki Ved; gre za filozofski del Ved, ki
tvori t.i. Vedanto

\%

vadZra — strela boga Indre, za katero pravijo, da je nareje-
na iz kosti nekega risija

Vainateja — ime Visnujeve ptice Garude

vaisvanara — s tem imenom se v Rigvedi vcasih oznacuje
boga Agnija

vajSija — pripadnik varne (kaste) trgovcev in poljedelcev

Vaju — bog vetrov

vak — govor

vanaprasta — tretja aSrama; obdobje, ko se ¢lovek skupaj
z zeno umakne iz druzine (in gre Zivet na samo, npr. v gozd)

varne — §tirje druzbeni stanovi: brahmin, ksatrija, vaj§ja in
Sudra. Ko je bil takSen vedski red zastavljen, ni bil tog, kot je
danasnji kastni red. Ni bil deden in v posamezno varno so se
ljudje razvrscali po svojih lastnostih in nagnjenjih. 1z varn so
nastale kaste

Varsneja — "Kdor pripada klanu Vr$nijev" (eno od imen
Sri Krisne)

varta eva ca karmani — resni¢no bivam v delovanju (Gita
3,22)

Varuna — "Oni iz $irjave" ; v Giti poglavar ljudi z morja

Vasava — dugo ime za boga Indro
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vasu — tvarina, izobilje

Vasuki — kacji kralj

Vasudeva — ime Sri Krisne, bozansko vseprisotno Bitje,
Vseprisotni

vasudevah sarvam — vse je bozansko Bitje (Gita 7,19)

vasudevah sarvam iti — bozansko vseprisotno Bitje je vse,
kar je

vedanta — Vedanta pomeni konec ali visek Ved, Upani-
Sade; tudi filozofski sistem, ki temelji na UpaniSadah, eeden
od Sestih indijskih filozofskih sistemov

vedantske avtoritete — Vede, Upanisade, Gita (glej: S.
Radakrisnan, The Bhagavadgita, Harper Collins Publishers
India 1993, Introductory Essay)

vedavada — vedavada je oznanjanje Ved po ritualisti¢cnem
tolmacenju v nasprotju z Brahmavado (tj. njihovim vedan-
tskim tolmacenjem).

vedavid vedantakrit — poznavalec Ved in avtor Vedante

Vede — najstarejsi Spisi: Rigveda, Samaveda, Jadzurveda
in Atharvaveda

vibhutajah — glavne moci nastajanja

vibhuti — bozanska mo¢, kdor poseduje dolo¢eno bozan-
sko moc, emanacija te moci

vidhi — skrben red, natan¢na metoda in pravilo

vigata-sprihah — osvobojen hrepenenj (Gita 2,56; 18,49)

vidZnjana — nadum, gnoza, Resnica, svobodni duhovni ali
bozanski razum

vikara — pokvarjenost, izprijenost

Vikarna — Dronov sin

vimokSaja — za osvoboditev (Gita 16,5)

vimudhatma — zmedenec (Gita 3,6; 3,27)

Virata — zaveznik Pandujevcev, njegova h¢i je bila poroce-
na z ArdZuninim sinom

vinasti — poguba, prekletstvo, pekel

virat Purusa — vesoljni Duh



528

visargah — ustvarjalna pobuda in energija

visrdZami — $irim iz sebe, izZarevam

viSajams tjaktva — opustivsi cilje (Gita 18,51)

viSaja vinivartante — Cutni predmeti nehajo ucinkovati
(Gita 2,59)

visiStadvajta — kvalificirani monizem, modificirana
monisti¢na vedanta

Visnu — vseprezemajoce bozanstvo; bozanstvo, ki priklice
moci vzpona; tisti iz Trojice, ki izraZza proces ohranjanja v
vesolju; Ohranjevalec

viSnuizem — indijsko verstvo, katerega Bog je Visnu

Visve (visva) — vse, vesolje, Duh vecnega vesolja

Vivasvan — bog sonca, Sijoci

Vivekananda — (1863-1902), uéenec Sri Ramakrisne, ki je
siril njegov nauk v Ameriki in Evropi

Vjasa — ime, ki so ga dali Krisni Dvajpajani, avtorju
Mahabharate in drugih del

vjavasaja — odlo¢nost

Vrikodara — “Z vol¢jim trebuhom” (zato mnogo pojé in je
zelo mocan) (eno od imen Bhime)

Vrisniji — ime plemena, katerega pripadnik je bil Kri$na
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IV Sklici

Spodaj predstavljamo vire komentarjev in opomb. Stevilke
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v pokon¢nem tisku se nanasajo na besedilo komentarjev, tiste
v posevnem pa na opombe. Stevilke v mastnem tisku besedi-
la se nanasajo na Sloko v poglavju (ali razdelku). Mastno
tiskana nicla (npr. 0) pomeni, da gre za besedilo na zacetku
poglavja ali razdelka (pred Slokami) Bhagavadgite. PoSevno
tiskane Stevilke (npr. 23) oznacujejo opombe. Za podpicjem
sledi Stevilka, ki se nanasa na vir komentarja (knjigo), kot se
nahaja v Sri Aurobindo Birth Centenary Library (SABCL).
Sledijo Stevilke, ki oznacujejo stran(i) v navedeni knjigi.
Primer:

V tretjem poglavju, v podpoglavju Determinizem Narave
pomeni 28;13,204 13,218, da sta za komentar k Sloki 28
uporabljeni besedili iz knjige 13 SABCL — Essays on the Gita
in sicer prvi del s strani 204 in drugi del s strani 218.

Izjema pri gornjem pravilu so nekatere opombe, ki se
nanasajo na Materina dela in so ozna¢ena s CWM (Collected
Works of the Mother). Ostali del oznacbe sledi gornjemu
primeru.

Druga izjema so opombe oznacene z "Op. prev."

Uvod

I Duh pristopa
0;13,1-2 13,2 13,3 13,5 13,5-6 13,543-44 13,8

II Jedro nauka
0;13,26-30 13,32-35

Prvo poglavje

Kuruksetra

0;13,9 14;13,16 23;13,50 13,20 24-25;13,48 13,18
27;13,20 28-29;13,20-21 32;13,21 36;13,21 37;13,21 38-
39;20,316-17 43;13,22 46;13,44 47;13,36-37 13,43-44 13,42
13,44-45 29,657
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1;13,17-18 10,29,424-25

Drugo poglavje

I. Vera arijskega bojevnika

1;13,52 2;13,53 3;13,52-53 13,54-55 6;13,55 13,22
9;13,55 10;13,55 13;13,56 14;13.57 15;13,56-57 16;13,57
25;13,57 26;13,58 28;13,58 29;13,58 30;13,58-59 31;13,59
13,60 33;13,59 36;13,60 37;13,60-61 38;13,61 13,436-37
13,61

3,13,606-67 5;,21,656-57 6,21,662 7;13,95 8;13,92

II. Sankhja in joga
0;13,61 39;13,75 13,62-74 13,87

III. Joga razumne volje

0;13,87 40;13,87-88 41;13,88-89 45;13,80-81 13,81
46;13,811-83 47;20,210-11 13,95 48;13,32-33 21,88-89
50;13,96 13,29 13,96 51;13,96 52;13,82 53;13,86 54;13,96
55;13,94-95 58;13,92 59;13,92-93 60;13,93 61;13,94
65;13,94 67;13,91-92 69;13,204 72;13,97

Tretje poglavje

I Delovanje in zZrtvovanje

0;13,98-99 2;13,99 3;13,99 13,75 4;13,99-100 5;13,100
6;13,101 7;13,101-2 8;13,102 13,103 13,104 9;13,104-6
10;13,83 18;13,106-12 19;13,108

1;13,66-67 2;13,102 3;13,103 4;23,488-89 5;20,260-61
6,18,53 7;20,257 8;20,57 9;20,257-58 10;22,402-03
11;CWM,3,117 13;21,620 14;CWM,5,114-15

II. Nacelo bozanskega delovanja



532

0;13,126 13,127 20;13,130 22;13,130 26;13,131 13,128-29
13,129 20,259-60 13,131 13,133-135 13,132

III. Determinizem Narave

0;13,202-3 22,474-75 20,88 20,204 27;13,205-6 13,220-21
13,214 13,214-15 13,215-16 28;13,204 13,218 29;13,203
13,215 13,204 30;13,205 33;13,207 13,202-03 13,208
35;13,207-8 37;21,629-30 40;21,629 41;13,92 42;13,89-91
43;29,315-16 21,631-32

Cetrto poglavje

I. Moznost, namen in potek avatarstva

3;13,137 4;13,137-38 6;13,146-47 13,147 13,150 13,148
7;13,163 8;13,139-40 13,141 13,140 13,150-56 9;13,159
13,160 13,161-62 13,162 13,165 13,166 10;13,166 11;13,165
13,166-67 12;13,139 13;13,492 13,495 13,4 14;13,139

1;13,141-44 2;20,406 3;,22,411 22,410 4;5,99-102
5:22,406-07 6,29,67 7,12,77-78 8;5,143 9;29,339
10;CWMS,74-75 11;13,112 12;23,616 23,572 23,573
13;20,106

II. Bozanski delavec
0;13,168 17;13,168-69 18;13,169-70 20;12,170-71 13,175
21;13,171-72 22;13,173-74 23;13,191 13,177-78 20,94-97

III. Pomen Zzrtvovanja

0;20,98 13,117-22 13,107 13,113 24;13,113 25;13,113-14
27;13,114 30;13,114 31;13,114 32;13,115 33;13,191
35;13,115-116

IV. Spoznavanje in joga delovanja
0;13,191 37;13,192 38;13,195 13,194-95 39;13,195
40;13,195-96 42;13,196
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Peto poglavje

I. Spoznavanje, ravnodusnost in joga delovanja

0;13,76 1;13,76 4;13,77 5;13,64 6;13,176 13,192 7;13,77
8-9;13,77 10;13,192 12;13,235 13;13,175 14;13,176
15;13,192-93 16;13,192-93 17;13,193 18;13,193 19;13,193
20;13,179 13,180-83 13,187 13,197-98 13,198 13,188-89
13,198-201

1;13,77 3;13,177 4;13,193

II. Nirvana in delovanje v svetu
0;13,223 13,224-25 23;13,225 24;13,225 26;13,190
13,226-27 28;13,227-28 29;13,228

Sesto poglavje

Nirvana, ravnodus$nost in delovanje v svetu.

2;13,228-29 3;13,229 5;13,205 6;13,188 13,208 7;13,229
8;13,229 9;21,671-72 21,211 21,212-13 20,213-16 10;13,230
15;13,230 13,231 13,230-32 17;13,232 22;13,230-31
23;20,244-45 28;13,231 29;20,244 13,233 30;13,233
31;13,197 13,233-34 13,234 13,201 32;13,234 36;20,65-66
46;13,234-35 47;13,235 13,237-38 13,238-40 13,241-44

1;22,70 2;CWM6,428-29 3;13,354-55 4,CWM4,-335-36
5,CWM4,337-38

Sedmo poglavje

I. Dve Naravi

0;13,236 13,236-37 13,251 13,253 2;13,254 3;13,254
5;13,254-55 13,256 13,255-56 13,258 6;13,256-57 13,258
7;13,258-60 10:;13,261 11;13,263 12;13,262 13,363-64
13;13,264 14;13,264

1;13,251-52 2;29,295 3;13,255 4;13,257 5;13,260
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7,13,570 8;13,301 9;13,273-74 10;20,648

II. Sinteza ¢aScenja in spoznavanja

0;13,265-66 15;13,267-69 13,271 16;13,271-72 18;13,274
19;13,271-72 20,355-56 13,301 20;13,272 20,149 22;13,273
17,174-75 23;13,273-74 27;13,269 28;13,269-70 13,274
13,276 29;13,267 30;13,270

Osmo poglavje

Najvisje Bozansko

0;13,277 2;13,277 3;13,277-78 4;13,278 6;13,280 13,281-
829-10; 13,282 12-13;13,283 16;13,283 17;13,283 21;13,284
22;13,284-85 23;13,285 27;13,285-86

1;12,283 2;20,232-33 3;13,285

Deveto poglavje

1. Skrivnost vseh skrivnosti

0;13,287 13,295 3;13,295-96 13,297 13,301-03 4;13,-297-
98 5;13,303-304 6;13,304-05 8;13,305-6 13,147 10;13,306-
08

1;29,648 2;28,657 3;13,315 4,CWMS,235-36 5;7,247
6;23,586-88 7;5,63

I1. Delovanje, ¢as¢enje in spoznavanje

0;13,308-09 13,310-11 11;13,311-12 12;13,312 13;13,312-
13 14;13,313 15;12,313-14 16;13,314 17;13,314-15 19;13,
315-16 21;13,316-17 22;13,217 23;13,83 24;13,318 25;13,
318 26;13,152-53 13,31-19 27;13,319 20,102-06 28;13,319
29;13.319 30;13,319-20 31;13,319-20 32;13,20-21 33;13,321
34;13,321-22

Deseto poglavje
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1. Gitino najvisje sporocilo.
0;13,329-30 1;13,330-31 4-5;13,331-34 13,333-36
11;13,337-40

1;29,61 2;13,332 3;13,333 4;29,311-12 5;13,346

II. Bog kot nastajanje
0;13,341-42 15;13,342-43 13;343-44 18;13,344-45
19;13,346-47 42;13,347-48 13,347 13,359-61 13,361-62

Enajsto poglavje

I. Videnje duha sveta

Cas uni¢evalec

0;13,363 1;13,363 4;13,363-64 7;13,364 8;13,364
14;13,364 19;13,363 30;13,367-69 31;13,366-67 13,369
32;13,369 13,370-72 34;13,370

1;17,146 2,20,574-75 3;20,102

II. Videnje Duha Sveta.

Dvojni vidik

35;13,374 36;13,375-76 37;13,376 40;13,377 46;13,377-
79 47;13,379-80 54;13,380 55;13,381

Dvanajsto poglavje

Pot in bhakta

0;13,382-83 13,384-85 1;13,385-86 2;13,386 3-4;13,327
13,386 5;13,386-87 6-7;13,387-88 8;13,388 9;13,388
10;13,388 11;388-89 12;13,389 18-19;13,391 20;13,391-92

1,CWM7,251

Trinajsto poglavje
Polje in njegov spoznavalec
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0;13,395 1;13,395-96 2;13,398 3;13,398 6-7;13,398-400
11-12;13,400-01 13;20,284 20,401 18,34 18,33 12,401-02
16;13,402 17;13,338-39 18;13,403 19;20,290-02 21;13,403
22;13,403 20,91-92 23;13,404 20,413-16 24;18,347 18,404
27;28,63 28;28,66-67 29;13,404-05 30;20,203-04 32;13,405
35;13,405-06

1;13,398 2;18,28-29 3,18,78 17,68

Stirinajsto poglavije

Nad gunami

0;13,704 2;13,409-10 4;13,410 5;13,410-11 13,413
21,657-60 9;13,416-17 10;13,416 11;13,414 12;13,415
13;13,415 18;13,181-83 19;13,418 20,226-27 20;13,408
23;13,419 24-25;20,227 13,419 27;13,419-20

1;13,408 2;13,407-08 3;20,220 4,;20,223 5;24,1201-02
20,229

Petnajsto poglavje

Tri PuruSe

0;13,421 13,218 13,219 13,220 13,427-29 5;13,429-30
6;13,430 7;13,430-31 10;13,431-32 11;13,432 15;13,432
16;13,423 13,423 425-26 18;13,421 13,422 13,426-27 13,433
19;13,433 20;13,433-34

1;13,429 2;20,262-63

Sestnajsto poglavje

Deva in asura

0;13,435 13,447 13,448-50 20,689 13,451-53 13,454-55
5;13,455 6;13,455-56 20;13,458-59 24;13,459-60

1;13,449 2;13,452; 3;13,452-53 4;22,381-82 22,396-97
5,22,394-95 6,13,456 7,13,458
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Sedemnajsto poglavje

Gune, vera in delovanje

0;13,461 13,462 13,463 13,464-65 2;13,467-68 3;13,465-
66 20,601-02 7;13,468 10;13,469 11;12,471-72 12;13,470
13;13,469-70 13,473 17;13,473 18;13,472 19;13,472 13,474
20;13,474 23;13,474-75 25;13,475 27;13,475 28;13,475

Osemnajsto poglavje

I. Gune, um in delovanje

0;13,476 2;13,477-78 3;13,479 5;13,468 7;13,479
8;13,479 9;13,479 10;13,479-80 11;13,480 17;13,481-82
18;13,483 20;13,482-83 22;13,482-83 23;13,484 25;13,483
26;13,485 27;13,484-85 28;13,484 29;13,485 30;13,486-87
31;13,486 32;13,485-86 36-37;13,487-89  38;13,488
39;13,488

1;13,476-77 2;13,480 3;13,482 4;13,496 6;,21,719
7,21,720-21 8;13,516

II. Svabhava in Svadharma
0;13,491-92 46;13,492 13,507 47;13,502 48;13,493-95
13,497-501 13,503-07

eyee

0;13,508-10 49;13,511-14 50;13,514-15 51-53;13,515-17
54;13,517-18 55;13,518-20 56;13,520

IV. Najvis§ja skrivnost
0;13,521 62;13,522-23 13,530-31 13,523 13,531-33 13.-
535-36 64;13,536 66;13,536-41 73;13,541-42 78;13,553-54
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