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Predgovor

1. SUTTANIPATA KAO ZBIRKA

Suttanipata je antologija govora pripisanih Budi i deo je Khuddaka
nikaye, Male zbirke, poslednje od pet nikaya koje ¢ine Sutta pitaku (ili
Kosaru govora), kao deo Pali kanona. Sam naslov znac¢i kompilacija
(nipata) govora (sutta). Nekoliko tih govora mogu se pronaci i drugde
u Sutta pitaki, ali se velika veéina nalazi samo u ovoj zbirci. Komentar
za ovu knjigu po imenu Paramatthadotika 11 (Pd) u uvodnim stihovima
kaze ,,da je [Suttanipata] tako nastala Sto su za recitovanje birane odgo-
varajuce sutte, sa razli¢itih strana”. Cesto se tvrdi kako je Suttanipata
jedan od najstarijih budistickih tekstova. To moze biti istina za neke
delove njezinog sadrzaja, ali ne i za zbirku u celini. Posto je stvorena
unutar usmene tradicije, Suttanipata je delo sa vise slojeva, koji ukazu-
ju na nekoliko faza razvoja budisticke knjizevnosti. Ukljucuje materijal
koji pripada najranijem sloju, ali isto tako i drugi materijal koji, iako
jos uvek predstavlja rani budizam, mora biti pripisan kasnijem perio-
du. Nije poznato kada je ova antologija formirana, ali posto kao zbirka
nema nikakav slican sacuvan pandan unutar drugih skola ranog budiz-
ma, vrlo je verovatno da je bila jedinstvena za pali Skolu, danas poznatu
kao theravada.

Stratifikacija materijala u Suttanipati pokazuje da je ona kao zbirka
prosla kroz proces postepenog rasta i evolucije, kako je noviji materijal
bio dodavan najranijem jezgru, pri ¢emu je redosled govora menjan,
sve dok se nije doslo do danasnje forme. Rast Suttanipate kroz dodava-
nje novog materijala ne znac¢i nuzno da su sve sutte kasnije ubacene u
antologiju nastale posle onih koje su ukljucene ranije. Verovatnije je da
su, kako je zbirka dobijala svoj oblik, starije sutte i nizovi stihova koji
su slobodno kruzili unutar usmene tradicije, bez vezivanja za neku vec
formiranu tekstualnu zbirku, bili apsorbovani u Suttanipatu, kako bi im

9



Predgovor

se obezbedio siguran dom.

Ilustracija za ovo je Uraga sutta, prvi govor u zbirci. Poznate su
Cetiri verzije stihova iz Urage na razliCitim indijskim jezicima, a na
osnovu njihove zajednicke teme i nacina na koji su stihovi poredani,
jasno je da su oni oduvek postojali kao grupa. Verzija koja je bila preno-
Sena na gandhari jeziku ubacéena je u gandhari Dhammapadu, na kraju
poglavlja o bhikkhuu (poglavlje 2, koje odgovara poglavlju 25 u pali
Dhammapadi). Druga verzija, pronadena u Patna Dhammapadi, ima
sopstveno poglavlje (22), kao poslednje u tekstu. Jo$ jedna verzija, na
sanskritu, ukljucena je u bhiksu poglavlje (32) Udanavarge, dela dham-
mapada zanra; nekoliko stihova koji se odnose na cvetove ukljuceno je
dvaput, u bhiksu poglavlje i u poglavlje o cvetovima (18). Ocigledno,
ovakvi razliciti rasporedi odrazavaju odluke koji su prenosioci teksto-
va iz razlicitih tradicija donosili u vezi sa najpogodnijim mestom za
ove stihove. Prenosioci unutar pali tradicije su odlucili drugacije. Oni
stihove nisu pripojili svojoj Dhammapadi ili nekom sli¢nom delu, ve¢
drugoj antologiji koja je jedinstvena za tu tradiciju, a to je Suttanipata.
lako su stihovi nastali vrlo rano, njihovo smestanje na sam pocetak po-
glavlja sugeriSe da su dodati u relativno kasnijoj fazi.

U svojoj danasnjoj formi, Suttanipata je podeljena na pet poglavlja
(vagga): Uragavagga, Cillavagga, Mahavagga, Atthakavagga i Para-
yanavagga. Broj sutta u njima je 12, 14, 12, 16 i 18; u poslednjem
sluc¢aju uvodni stihovi i epilog su racunati posebno, zajedno sa Sesna-
est pu¢cha ili odeljaka sa pitanjima, koji ¢ine glavninu ovog poglavlja.
lako Cilavagga, ,Malo poglavlje”, ima vise sutta nego Mahdvagga,
,, Veliko poglavlje”, ipak je ovo drugo znatno obimnije po broju stihova
koje sadrzi. Taj broj po poglavljima je slede¢i: 221, 183, 361,2101 174.
Mahavagga takode sadrzi nekoliko relativno dugih sutta, gde se sme-
njuju prozni i delovi u stihu.

Opste je misljenje da su poslednja dva poglavlja Suttanipate, Attha-
kavagga i pu¢chd unutar Parayanavagge, izuzetno stara. Ona se citiraju
u Samyutta nikayi 1 Anguttara nikdayi i o€igledno su postojala i ranije
kao samostalne zbirke, pre nego Sto su ukljucena u antologiju koja ¢e
postati Suttanipata.

Atthakavagga kao posebna zbirka je pomenuta u okviru jednog do-
gadaja koji je zabelezen dva puta u Pali kanonu, u Vinayi i u Udani. U
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Mahavaggi, delu Vinaya pitake, nalazi se prica kako je Sona Kutikanna,
ucenik starca Mahakac¢ane, doputovao ¢ak iz Avantija da poseti Budu
u Detavani, kraj Savatthija. Kada je stigao, Blazeni ga je zamolio da
recituje Dhammu. Kao odgovor na tu molbu, on je odrecitovao kom-
pletnu Atthakavaggu (sabban’eva atthakavaggikani sarena abhdsi).
Na kraju recitovanja, Buda ga je pohvalio ovim re¢ima: ,,Vrlo dobro,
monase! Dobro si to nau¢io, monase! Dobro si to zapamtio, dobro u
umu zadrzao govore iz 'Poglavlja osmica’.” Udana verzija dodaje jos
jedan detalj. Ona kaze da je Sona odrecitovao svik Sesnaest tekstova iz
Atthakavagge.

Atthakavagga se takode pominje u SN 22:3. Ovde domacin po ime-
nu Haliddakani dolazi do Mahakaééane, Soninog ucitelja, i kaze: ,,Po-
Stovani gospodine, ovako je rekao Blazeni u ’Pitanjima Magandiye’,
u Atthakavaggi” (atthakavaggiye magandiyaparihe). On zatim recituje
strofu 844 i zamoli za objasnjenje. Mahakac¢¢ana mu detaljno objasni
strofu i na kraju svog odgovora je ponovo odrecituje.

Parayana je pomenuta Sest puta drugde u Kanonu. U SN 12:31
Buda se obrac¢a Sariputti re¢ima: ,,Ovako je reCeno u ’Pitanjima Adite’,
u Pardyani.” Zatim citira strofu 1038 i trazi od Sariputte da je objasni.
U Anguttara nikayi Buda pominje Parayanu na slede¢im mestima:

AN 3:32 pominje strofu 1048 iz ’Pitanja Punnake’
AN 3:33 pominje strofe 1106-7 iz ’Pitanja Udaye’
AN 4:41 ponovo pominje strofu 1048 iz ’Pitanja Punnake’

U svakoj od ovih prilika, umesto da predstavi strofu na pocetku
govora, on je citira na kraju, a tome prethodi slede¢a sintagma: ,,U vezi
sa tim sam, monasi, ja rekao u Pardayani” (idaiica pana m’etam, bhik-
khave, sandhdya bhasitam parayane).

U AN 3:61 grupa starijih monaha sedi zajedno posle obroka, kada
jedan medu njima kaze: ,,Ovako je, prijatelji, Blazeni rekao u Parayani,
u ’Pitanjima Meteyye’. Zatim citira strofu 1042 (sa malom promenom
u prvom stihu) i pita ostale monahe kako je oni razumeju. Svaki od njih
ponudi svoje tumacenje, posle ¢ega odlaze do Bude radi razjasnjenja.
Buda onda ponovi strofu i objasnjava svoju nameru. Kona¢no, u AN
7:53 se kaze da je rano jednog jutra nezaredena sledbenica Nandamata
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recitovala Pardyanu tako umilnim glasom da se bozanski kralj Vessa-
vana, koji je prolazio nedaleko, zaustavio u vazduhu i Cestitao joj na
recitovanju.

Moze biti znacajno da ovi odlomci tekst pominju kao Parayanu,
a ne kao Parayanavaggu. Sufiksa -vagga, ,,poglavlje”, mogao je biti
dodat tek kada je Parayana postala poglavlje unutar Suttanipate. U slu-
Caju Atthakavagge, medutim, Cini se da je sufiks oduvek bio deo nas-
lova, $to nam mozda govori da je ova grupa sutta uvek Cinila celinu. Ne
nuzno kao poglavlje nekog veceg dela.

Starost ova dva poglavlja — Atthakavagga i Parayana — kao i nji-
hova vaznost za budisticku zajednicu, mogu se razumeti na osnovu ¢i-
njenice da su oba bila predmet drevnog komentara, po imenu Niddesa,
a koji je ukljucen u Sutta pitaku. Veci njegov odeljak, Mahaniddesa,
objasnjava tekst Afthakavagge; kraci odeljak, Ciilaniddesa, analizira
znacenje Parayanavagge 1 Khaggavisana sutte.

Posredne informacije o ranom postojanju nekoliko drugih teksto-
va sada ukljucenih u Suttanipatu obezbeduje nam Bhabra zapis kralja
Asoke, gde on pominje nekoliko govora o Dhammi za koje zeli ,,da
ih mnogi monasi i monahinje slusaju ¢esto i meditiraju o njima, bas
kao i1 nezaredeni”. Tri od njih se sa pouzdanoséu mogu identifikovati
kao tekstovi sada sadrzani u Suttanipati. Munigdathda su skoro sigurno
stihovi iz Muni sutte (1.12). Moneyya sutta je verovatno Nalaka sutta
(IIL.11), isklju€ujuci uvodne stihove. I posto je Upatissa bilo licno ime
Sariputte, Upatisapasina — Upatissina pitanja — verovatno je Sariputta
sutta (IV.16), gde Sariputta postavlja pitanja Budi.

Komentari$uci izvorni tekst, Niddesa ¢esto svoje tvrdnje potkrep-
ljuje citatima iz drugih tekstova (ne iz Atthakavagge ili Parayanavag-
ge), ispred kojih obi¢no stoji napomena: ,,Jer ovo je rekao Blazeni”
(vuttam h’etam Bhagavata) ili ,,Na to je Blazeni rekao” (ten’aha Bha-
gava). Nekoliko tih tekstova je sada ukljuceno u Suttanipatu. Oni koji
se najces¢e pominju su Sabhiya sutta (111.6) 1 Padhana sutta (111.2).
Strofa 271 iz Suciloma sutte se citira nekoliko puta, kao i strofe 576-
81 iz Salla sutte; pojedinacni stihovi iz nekih drugih govora se takode
navode. Niddesa te tekstove ne pominje po njihovom naslovu, iako kod
citiranja Sabhiya sutte ukljucuje stih u kojem Buda Sabhiyu oslovljava
po imenu. Ti citati svedoCe o postojanju ovih govora u vreme kom-

12



Predgovor

ponovanja Niddese, mada se na osnovu toga ne moze odrediti da li su
oni tada ve¢ biti ukljuceni u antologiju koju danas zovemo Suttanipata.
Najranije nama poznato pominjanje Suttanipate je u Milindaparihi (u
369, 385,411,413 1414), ali u delovima ovog rada za koje je utvrdeno
da su relativno kasno nastali.

Formiranje Suttanipate moze se rekonstruisati kroz kriti¢ku anali-
zu njezinih tekstova, u svetlu jezika kojim su pisani, doktrinarnog sadr-
zaja i socijalnih uslova koje odrazavaju. Najtemeljniji napor u pravcu
jedne takve rekonstrukcije ulozio je N. A. Jayawickrama u svojoj ,,Kri-
tickoj analizi Suttanipate”.! Jayawickrama sugerise da su sutte u okviru
Atthakavagge, pu¢chda v Parayani 1 pesme kojima se slavi ideal utihnu-
log mudraca (muni) vrlo verovatno najstariji delovi ove zbirke. U ka-
snijoj fazi, zakljucuje on, ovo delo je prosireno ukljuc¢ivanjem drugog
materijala. U ovu fazu smesta didakticke pesme iz prve tri vagge, dva
biografska govora (Pabbadda sutta i Padhana sutta), starije dijaloge iz
Mahavagge, pesme dijaloge iz Uragavagge i yakkha pesme. Za Cetiri
popularna govora — Mangala, Metta, Parabhava i Vasala sutta — zajed-
no sa Cunda i Kokalika suttom, on smatra da su neito mladi, ali ipak
nastali pre vremena Asoke. Kao jos mlade govore uzima Ratana, Vijaya
1 Dvayatanupassand suttu, a najkasnije su nastali vatthugathd, uvodni
stihovi, koji su relativno kasno dodati Nalaka sutti 1 Parayani. Ovde
bi, medutim, trebalo dodati zapazanje da iako sama Dvayatanupassanda
moze biti relativno mlada, vrlo je verovatno da neki njezini stihovi po-
ti¢u iz nekog ranijeg perioda i mozda su ubaceni u suttu kako bi joj dali
okvir. Nekoliko od njih su pronadeni drugde, u Anguttari, Samyutti i
Itivuttaki. Strofa 728 je identi¢na sa 1050ef-1051 iz Parayane, odakle
su ocigledno preuzeti.

Nastanak vecine pesama Jayawickrama smesta u otprilike 400-300
godina pre nase ere. On takode skicira pet faza u evoluciji ove antolo-
gije. (1) Prvo, postojao je ,,jedan rani nukleus materijala koji je vise ili
manje kruzio unaokolo” i1 bio na raspolaganju za stvaranje jedne anto-
logije. (2) Zatim dolazi pokusaj okupljanja, tako $to se grupisu Afthaka-
vagga, puc¢chd iz Parayane, Khaggavisana sutta i nekoliko drugih sutta
o asketskom idealu. Ovo postaje osnova teksta. (3) Zatim sledi prelazna
faza, u kojoj se bira jo$ sutta koje se smatraju reprezentativnim za Bu-
dino ucenje i prikljucuju temeljnim tekstovima. (4) Kako se prikuplja
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jo§ materijala, izdvajaju se Culavagga i Mahavagga i tako dobijamo
danasnjih pet poglavlja. (5) Finalnu fazu, sugerise on, ,,obelezava stav-
ljanje Uraga, Ratana i Pabbadda (i Padhana) sutte na pocetak tri prve
vagge, pod urednickom rukom monaskih redaktora, u cilju propagira-
nja Dhamme”.

2. FORMALNI ELEMENTI SUTTANIPATE

Govori unutar Suttanipate pokazuju raznovrsnost u pogledu struk-
ture 1 forme. Ima sutta koje su potpuno u stihu, kao direktno izlaganje o
odredenoj temi. Druge su u obliku dijaloga u stihu. A neke sadrze stiho-
ve umetnute u prozni okvir. Ta proza nekada samo postavlja pozornicu
za govor, kao u slucaju Parabhava i Mangala sutte, a nekada proza
sadrzi nesto sloZeniji narativ, koji kulminira razgovorom vodenim u sti-
hovima, kao §to to nalazimo u Sabhiya i Sela sutti. Tabela na stranama
15-16 klasifikuje sutte na osnovu njihove formalne strukture. Ta klasi-
fikacija je zasnovana uglavnom na Jayawickraminom radu (PBR 1977,
87-88), uz nekoliko izmena. Naime, Rahula sutta (11.11) klasifikovana
je kao didakticki stihovi, pre nego kao odgovor na pitanje, posto glavni
deo govora nema direktne veze sa uvodnim pitanjem. Kalahavivada
sutta (IV.11) klasifikovana je kao razgovor u stihu, posto sadrzi niz pi-
tanja 1 odgovora. Epilog Parayane, koji u delu sa stihovima ukljucuje
dijalog, takode je drugacije klasifikovan.

Dok su stihovi Suttanipate razli¢itih stilova karakteristi¢nih za
evoluciju pali prozodije, prozni delovi su u klasicnom kanonskom sti-
lu glavnih nikaya. Ovo nam govori da su ti delovi izvorno mozda bili
usmeno preno$ena objasnjenja onoga Sto je u pozadini ovih sutta, bez
fiksiranog 1 formalizovanog oblika. Te delove je recitator mozda na licu
mesta improvizovao, tako da slusaoci bolje shvate situaciju u kojoj su
izgovoreni stihovi. Vremenom, kako su kanonski tekstovi dobijali ¢vr-
S¢u formu, prozni narativi su ukljuceni u suttu, a njihov recnik i stil
postali fiksirani, nalik onome $to preovladuje i drugde u pali nikayama.

Ova hipoteza moze objasniti izvesne diskrepancije na koje naila-
zimo izmedu proze i stihova. Na primer, Sundarikabharadvada sutta
(II1.4) prenosi istu osnovnu pricu kao i1 ona kojom pocinje sutta istog
naziva u Sagathavaggi, delu Samyutta nikdye (SN 7:9), pa ipak, uz ne-
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koliko izuzetaka, stihovi u ove dve sutte su potpuno razli¢iti. Sigurno
je da Buda nije govorio istom brahmanu pod istim okolnostima u dve
razli¢ite prilike, te u svakoj upotrebio razlicite stihove. Razlika u sti-
hovima moZe se objasniti jedino pretpostavkom da su postojale grupe
stihova koje je na okupu drzala labava prica o tome da ih je Buda izre-
kao u razgovoru sa brahmanom, koji je zastupao brahmanska verovanja
vezana za one kojima se prinose obredne zrtve. Kada su ove dve gru-
pe stihova sakupljene i ukljucene u sutte, uz svaku od njih je isla ista
okvirna prica, ona koja je usmeno prenosena u vezi sa jednom grupom
stihova, ali je sada prikljucena uz obe. Povremeno u Suttanipati naila-
zimo na mesta gde je govornik oznacen ili je osoba kojoj su upuceni
pomenuta po imenu (ili oboje). Ti redovi, iako ukljuceni u pali tekst,
metricki nisu deo samih stihova, ve¢ dodaci; u savremenim izdanjima
oni se zato stavljaju u zagrade. Tako strofe 18-29 oznacavaju govornika
kao Dhaniyu ili kao Budu; strofa 33 oznacava govornika kao Maru, a
34 kao Budu; 153-63 oznacavaju koji od dva yakkhe, Satagira ili He-
mavata, govori; a u 169 se kaze da se Buda obra¢a Hemavati.

Isto tako je i sa jednim brojem drugih strofa. Prema komentaru,
u svim slucajevima su te dodatke uneli sakupljaci (sangitikara). Kada
smo dodavali nasu identifikaciju govornika, njegovo ime je stavljeno u
uglaste zagrade iznad strofe.

VRSTE GOVORA U SUTTANIPATI

I Jednostavni didakticki stihovi (22)
(D 1,3,8, 11,12 (5)
(11 1, 3,6, 8,10, 11 (6)
(I 8 (1)
(IV) 1- 6, 8,12, 13, 15 (10)

II Dijalozi potpuno u stihu (29)
A. Razgovori u stihu (21)
D 2,59(03)
IV) 9,11 (2)
(V) 1-16 (16)
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B. Govor dat kao odgovor na pitanje, izazov ili zahtev (8)
(I1)2,9,13 (3)
(1D 11 (1)
(IV) 7,10, 14, 16 (4)

III. Didakticki govor ili dijalog posle proznog uvoda (16)
D o6,7,10(3)
(I1)4,5,7,12, 14 (5)
(11 3-7, 9, 10, 12 (8)

5 tekstova nije klasifikovano:

1.4 i epilog za Parayanu: proza i stihovi, meSani narativ sa dijalogom

III.1, I11.2 i vatthugathd za Pardyanu: price u stihu, sa umetnutim di-
jalogom

Dodatne redove koji identifikuju osobu kojoj se govori treba razli-
kovati od onih gde se sluSalac ozna¢ava imenom unutar same strofe.
Ovarazlika je jasno vidljiva kada se uporedi strofa 1062 sa 1064. Strofa
1062 sadrzi dodatni red, u kojem se za Budu kaze da se obra¢a Dhotaki
(Dhotaka ti Bhagava). U strofi 1064, vokativ Dhotaka je deo strofe i
uklapa se u metar: kathamkathim Dhotaka karici loke.

3. SAGOVORNICI I SLUSAOCI

Suttanipdta prikazuje Budu kako poducava i razgovara sa ljudi-
ma iz razlicitih slojeva indijskog drustva svoga vremena: sa pastirom,
seljakom, brahmanima, monasima, lutaju¢im asketama i nezaredenim
sledbenicima. Njegove aktivnosti se u tekstovima protezu i izvan ljud-
ske sfere na deve i yakkhe. U tom pogledu ova antologija podseca na
Sagathavaggasamyuttu, sa kojom deli i nekoliko sutta. Sagathavagga
je klasifikovana prema tipu ljudi i bi¢a sa kojima Buda komunicira.
lako je u Suttanipati sagovornika daleko manje, oni se uklapaju u veéi-
nu od ovih kategorija.

Lista koja sledi pokazuje tip sagovornika u Suttanipati koji srecu
Budu, kao i druge sluSaoce kojima se on obraca, zajedno sa brojem
govora gde se oni pojavljuju. Ova lista zasniva se isklju¢ivo na infor-
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macijama iz same antologije ili na zakljuc¢cima koji se iz teksta mogu
logi¢ki izvuéi.> Ona ne uzima u obzir dodatne informacije sadrzane u
komentaru, gde kvalifikacije mogu poticati iz kasnije narativne tradi-
cije.
askete: 111.6, I1I.11. Ukupno 2.
monabh (ili vise njih), neimenovan: 11.6, I1.9, 11.10, 11.14, 111.3,
II1.10, II1.12, TV.15. Ukupno 8.
monah, odredeni: II.11, I1.12, II1.3, IV.7, IV.16. Ukupno 5.
brahman (ili vise njih): 1.4, 1.7, 11.2, 11.7, 1114, 111.7, 1IL.9.
Ukupno 7.
brahmanski ucenici: I11.5, V.1-16. Ukupno 17.
bozanstva: 1.6, 11.1, 11.4. Ukupno 3.
kralj: I1I.1. Ukupno 1.
laik, imenovan: 1.2, 1.4, 1.5, 11.14, IV.9. Ukupno 5.
Mara: I11.2. Ukupno 1.
yakkha (ili viSe njih): 1.9, 1.10, I1.5. Ukupno 3.
neimenovani: I1.13, IV.8, IV.10, IV.11, IV.12, IV.13. Ukupno 6.
niko: I.1, .3, 1.8, I.11, 1.12, I1.3, 11.8, I11.2, IIL.8, IV.1, IV.2, IV.3,
IV4, 1V.5, IV.6. Ukupno 15.

U ovoj shemi se razlikuju sutte koje ne pominju bilo kakvog sago-
vornika ili sluSaoca od onih u kojima njihovo ime nije navedeno. One
koje ne pominju slusaoca, isto tako ne kazu ni ko je govornik; podrazu-
meva se da je govornik sam Buda. Uraga sutta (1.1) i Metta sutta (1.8)
primeri su govora koji pripadaju ovoj kategoriji; uzeti sami za sebe, bez
gledanja u komentar, ¢ine se jednostavno didaktickim pesmama, lise-
nim bilo kakvog dijaloskog elementa ili objasnjavanja. Khaggavisana
sutta se takode moze navesti kao primer ovog tipa, iako komentar svaku
strofu objasnjava kao reci odredenog pacéekabude.

U suttama sa neimenovanim sagovornikom figurira drugi glas koji
postavlja pitanja, a Buda na njih odgovara. Taj drugi govornik postavlja
pitanja ili na poc¢etku sutte, na koja Buda odgovara bez prekida u glav-
nom delu sutte ili drugi govornik i Buda razmenjuju pitanja i odgovore.
Sammapabbddaniya sutta (11.14) primer je ovog prvog tipa; Kalaha-
vivada (IV.11) i dve Viyitha sutte (IV.12-13) slede obrazac pitanje-od-
govor. Komentar objaSnjava da je pitalac u svih Sest sutta bez imeno-
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vanog sagovornika bio drugi buda kojeg je Blazeni mentalno stvorio
u cilju postavljanja ovih pitanja, jer niko drugi nije bio u stanju da ih
formuliSe na nacin na koji je to Buda Zeleo. lako ovo objasnjenje zvuci
sasvim neverovatno, okvirna prica za nekoliko sttri u kineskoj Artha-
padi, koja predstavlja tekst paralelan Afthakavaggi, daje slicno objas-
njenje. Ovo je znak da oba dela izviru iz zajednicke narativne tradicije,
one koja ide unazad sve do vrlo ranog perioda.

Medu kategorijama sagovornika i slusalaca koji su identifikovani,
moze se uciniti da ,,brahmanski u¢enici” (manava) ¢ine najvecu grupu.
Medutim, broj u ovoj kategoriji narastao je zato Sto je ponaosob brojano
Sesnaest uc¢enika brahmana Bavarija, koji su Budu posetili kao grupa i
postavili mu Sesnaest pitanja, a ona ¢ine glavni deo Parayanavagge.
Ako bismo ih rac¢unali kao jednog, razvrstavanje po kategorijama bi
vernije odrazavalo stvarni broj pojedinacnih sagovornika. Sem toga,
posto je tih Sesnaest ucenika €ini se prihvatilo asketski zivot u celibatu,
oni bi se takode mogli pridodati kategoriji ,,askete”, koja bi onda nara-
sla na osamnaest.

Ove kategorije sagovornika i slusalaca otprilike odgovaraju oni-
ma u Sagathavaggi, iako proporcije i detalji variraju. Dva govora su
izgovorena bozanstvima, kao odgovor na pitanja, a i tre¢i se moze do-
dati, ukoliko racunamo Ratana suttu, o¢igledno upucenu bozanstvima
zemlje i neba. U tri sutte javljaju se yakkhe, ukljucujuci dve paralele sa
suttama iz Sagathavagge. Samo jedan govor prenosi razgovor sa kra-
ljem, Pabbadda sutta, gde kralj Bimbisara posecuje budu¢eg Budu u
okolini grada Radagahe. Ovo se razlikuje od Sagathavagge, gde je Citav
odeljak od dvadeset pet sutta posve¢en Budinim razgovorima sa jednim
drugim kraljem, Pasenadijem. Mara se, isto tako, ovde pojavljuje samo
jednom, u Pabbadda sutti, takode u vreme pre probudenja. U Sagat-
havaggi Mara, takode, dobija Citav odeljak od dvadeset pet sutta. Nema
govora u kojem bi ucestvovale bhikkhuni, iako je, prema komentaru,
Vidaya sutta, o odbojnoj prirodi tela, bila pouka dvema monahinjama,
kako bi uklonile vezanost za sopstvenu lepotu. Medu pojedinac¢nim ka-
tegorijama, brahmana je neproporcionalno velik broj. Ovo moze ukazi-
vati na trvenja izmedu budizma i brahmanizma. Indikativno je da u pet
od ovih govora Buda dovodi u pitanje principe i prakse brahmana koji
su u to vreme preovladivali (videti str. 22).
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Kada razmotrimo Budinu interakciju sa znatiZeljnicima iz razli-
¢itih grupa, ono §to nam pada u oci je njegova uspesnost u tome da ih
pridobije za svoje ucenje. Medu domacinima, Dhaniya (1.2) 1 Magan-
diya (IV.9), koji obojica kre¢u sa pogrdama prema Budi, zavrSavaju
tako $to ga uzimaju za utociste i zapoc¢inju monaski zZivot, zajedno sa
svojim suprugama, posle ¢ega dostizu stupanj arahanta.’ Dva asketska
znatizeljnika, Sabhiya i Nalaka, ostavljaju svoju dotadasnju zajednicu
i uzimaju Budu za ucitelja. Tri yakkhe ne samo da uzmu utociste, vec
hvale Budu na sav glas. Sa brahmanima, mozda najve¢im izazovom i
potencijalno najve¢im dobitkom, Buda uvek izlazi na kraj kao pobed-
nik. Tri brahmana — Kasibharadvada, Sundarikabharadvada i Sela — ne
samo da uzmu utociste, ve¢ krecu u zivot beskuénika, dok neki drugi
postaju nezaredeni sledbenici. Brahmanski u¢enik Magha postaje tako-
de nezaredeni sledbenik, a Sesnaest brahmanskih pitalaca iz Parayane
postaju monaski u€enici. U Vasettha sutti, Vasettha i Bharadvada po-
staju nezaredeni ucenici, ali se na pocetku Aggariria sutte kaze za njih
da zive medu monasima, zele¢i da i sami to postanu. To su ucinili i
pored ostrih osuda njima bliskih, drugih brahmana (DN 27.1).

Ovi slucajevi probrac¢anja ukazuju na ono §to je mogao biti cilj sa-
stavljanja Suttanipate — mozda ne jedini ili primarni, ali jedan od glav-
nih: prikazati Budu u ulozi nenadmasnog ucitelja bozanskih i ljudskih
bi¢a (sattha devamanussanam). Cak i kada naide na snaZan otpor, on
pobeduje. Cak i kada se suoéi sa neprijateljski nastrojenim oponentom,
on ga pridobija. Njegovi oponenti, uprkos svom prestizu i retorickim
vestinama, nisu ravni Budi. Uz pomo¢ mudrosti, strpljenja, dovitljivosti
1 ispravnog postupanja, on svoje protivnike pretvara u gorljive sledbe-
nike, od kojih neki dostizu krajnji cilj duhovnog Zivota.

4. TEME SUTTANIPATE

Govori u Suttanipati pokrivaju Sirok dijapazon tema ranog budiz-
ma. Tu su li¢na i socijalna etika, devocionalne pohvale trostrukom dra-
gulju, razmiSljanja o smrti i gubitku, nac¢in monaskog treninga, disku-
sije sa brahmanima o statusu pojedinih klasa, kao i priroda duhovnog
ideala. Tematski vodi¢ (str. 45-47) daje Siroki pregled tema o kojima je
re¢ u ovom delu. Ovde ¢emo prodiskutovati samo one najvaznije.
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Vazno je na pocetku napomenuti da Suttanipata ne sadrzi siste-
matsko razmatranje budistiCkog ucenja onom vrstom analitickog stila
kakav preovladuje u proznim nikayama. Takve teme kao Sto su Cetiri
plemenite istine, osmostruki put, tri obelezja egzistencije, pet sastoja-
ka bic¢a i druge doktrinarne teme se retko ili uopste ne pominju. Re¢
ani¢éa, na primer, ne javlja se ni u jednoj od pesama, a anatta samo
jednom (u 756a). Na osnovu ovakvih zapazanja, neki proucavaoci su
sugerisali da nestrukturisano ucenje kakvo nalazimo u Suttanipati i njoj
slicnim delovima Kanona predstavlja autenti¢no Budino ucenje, a da su
doktrinarna izlaganja u proznim nikdyama nastala u kasnijim fazama,
mozda kao delo monaha redaktora Kanona.

Medutim, ovakva tvrdnja bi imala bizarne konsekvence. Ona bi
u stvari Dhammu svela na zbirku pesama i aforizama, sa jedva uje-
dinjuju¢om strukturom. No, ocigledna je Cinjenica da govori unutar
Suttanipdate imaju drugaciji cilj od onoga da pruze sveobuhvatni pre-
gled Dhamme. Kao tekstovi uglavnom u stihu, njihov primarni cilj je
da nadahnu, prosvetle i poduce, a ne da obezbede sistemati¢no doktri-
narno izlaganje. Iako su ton i format proznih sutta mozda bili uobli¢eni
pod paskom monaha redaktora, bez svetla koje bacaju ove sutte bilo
bi praktiéno nemoguce odrediti smisao zbirki stihova i viziju koja ih
ujedinjuje.

(1) Laicka etika

Suttanipdata sadrzi pet govora, popularnih po svom karakteru, koji
su tokom vekova sluzili kao izvor moralnog vodstva za nezaredene bu-
diste. To su Parabhava, Vasala, Amagandha, Mahamargala i Dhammi-
ka sutta.* Prva Cetiri usaduju standarde ponaSanja koji nisu vezani is-
klju¢ivo za budisticku veru u uzem znacenju, ve¢ odrazavaju moralne
vrednosti u indijskom drustvu prihvac¢ene kao norma jos od vrlo davnih
vremena. Te norme ¢ine ,,Dhammu” u Sirem eti¢kom smislu, kao van-
vremeni zakon ispravnosti i moralne istine, a koji indijska misao vidi
kao kamen temeljac kosmickog i socijalnog poretka. Upravo takav po-
jam Dhamme je kralj Asoka, u svojim ediktima uklesanim u kamenu,
hvalio svojim podanicima, znajuéi da takve norme odobravaju mnogi
razli¢iti religijski sistemi njegovog carstva.> Dhammika sutta (393-404)
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propisuje eticki kodeks nacinjen po uzoru na pet pravila vrline i time je
izrazito budisticki po svom karakteru.

Pali komentari razlikuju dve strane morala, negativnu i pozitiv-
nu, zabrane i naloge, pravila obuzdavanja i upute za zivljenje u vrlini.
Negativna strana se naziva varitta, a pozitivna ¢aritta. Dva posebna
govora, oba izre¢ena u razgovoru sa bozanstvima, mogu se smatrati
paradigmati¢nim za ove dve dimenzije morala, narocito posto se od-
nose na nezaredene osobe. Parabhava sutta (1.6) govori o varitta, vrsti
postupaka koje treba izbegavati. To ukljucuje druZenje sa loSim ljudi-
ma, zapostavljanje duznosti prema roditeljima, laganje, tvrdicluk, kle-
vetanje isposnika, preljubu, pijancenje i kockanje, kao i1 druge vrste ne-
doli¢nog ponasanja. Za takvo ponaSanje se kaze da donosi ,,pad”, tako
Sto prlja na$ karakter, potkopava nam reputaciju, vodi gubitku imetka i
razlog je preporadanju u svetovima koji su nizi od ljudskog.

Pozitivna strana morala viSe je pokrivena u Mahamangala sutti
(IL.4), jer nabraja licne kvalitete koji vode moralnom napredovanju i
skladu u zajednici. Postupci vredni hvale su, medu ostalima, druzenje
sa mudrima, briga o roditeljima i drugim ¢lanovima porodice, zaradi-
vanje za zivot radom koji je vredan postovanja i davanje onima koji su
u nevolji. Govor hvali takve vrline kao $to su paZzljivost, poStovanje,
poniznost, strpljivost i posvecenost religijskoj praksi. Poslednji stihovi
se viSe ticu monaskog zivota, zagovarajuci obuzdavanje, celibat, uvid i
dostizanje nibbane.

Znacenje ovakvih na¢ina ponasanja, i u negativnom i u pozitivnom
obliku, daleko je Sire od individualnog procis¢enja. Dok pojedinca odr-
Zavaju u njegovim naporima da upotpuni moralno i duhovno dobro, oni
takode doprinose formiranju drustva koje karakteriSe uzajamna briga,
dobronamernost i postovanje. Jednostavno receno, oni odrzavaju onu
vrstu socijalno odgovornog ponasanja kakvo je Sire razmotreno u Siga-
lovada sutti (DN 31), koja objaSnjava uzajamne duznosti domacina u
njegovom odnosu sa ¢lanovima domacinstva i §irom zajednicom.

U zivoj tradiciji theravade tri govora u Suttanipati — Mahaman-
gala, Ratana i Metta sutta — igraju posebnu ulogu kao paritta ili za-
stitnicke sutte. Budu¢i da se recituju svakodnevno u manastirima i o
praznicima, ovi govori se smatraju izvorom duhovnog blagoslova. Sva-
ki od njih daje poseban doprinos dostizanju tog cilja. Mahamangala
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sutta ocrtava smernice ka uspehu kako u svetovnim, tako i u duhovnim
poslovima. Ratana sutta priziva zastitu bozanstava i istiCe izvanredne
kvalitet Bude, Dhamme i Sanghe. A Metta sutta poducava negovanju
prijateljske ljubavi, vrline koja se $iri kroz Citav svet svesnih bi¢a i pri-
vlaci zastitni¢ku snagu bozanstava.

(2) Brahmanizam i drustveni poredak

Suttanipata sadrzi nekoliko govora koji opisuju Budine diskusije
sa brahmanima: 1.4, 1.7, 11.2, I1.7, I11.4, 111.7 i I11.9.° U pet od njih — 1.7,
1.2, 11.7, 111.4 i 1I1.9 — dovode se u pitanje osnovni principi i prakse
brahmanizma. Pri tome, Buda koristi strategije prilagodene konkret-
noj situaciji. Nekad direktno odbacuje brahmanske obicaje koje smatra
potpuno suprotnim pravilima pravednosti. Takav pristup je ocigledan
u Brahmanadhammika sutti (11.7), gde kritikuje Zrtvovanje Zivotinja,
koje su brahmani zahtevali od vladara kako bi uvecali svoj imetak. U
drugim slu¢ajevima, umesto da jednostavno odbaci dominantno brah-
mansko verovanje, on pokusava da ga potkopa iznutra, na primer tako
Sto iznova definiSe neki pojam i tako na suptilan nacin transformise
njegovo znacenje. Tako u diskusiji sa uobrazenim brahmanom Aggika-
bharadvadom (I.7), on redefiniSe pojam otpadnika (vasala), tako da on
ne oznacava ljude niskog porekla, ve¢ one necasnog ponasanja. Isti me-
tod upotrebljen je u Vasettha sutti (111.9), gde daje novo znacenje reci
brahmana, tako da ona sada znaci ne onoga ko je roden u brahmanskoj
kasti, ve¢ istinski svetu osobu, sa mnogo jasnog znanja i ¢estitih postu-
paka. U Sundarikabharadvada sutti (111.4) Buda komentarise brahman-
sko uverenje ko je vredan zrtvenih poklona. U Amagandha sutti (11.2),
kada brahman Tissa optuzuje proslog budu, Kassapu, za krSenje moral-
nih normi zato §to je jeo meso, Kassapa mu uzvraéa objasnjenjem da
je ,,necista hrana” vise u vezi sa ponasanjem, nego sa time $ta jedemo.

(3) Okretanje ka obuzdavanju

U Pabbadda sutti, kralj Bimbisara posecuje buduc¢eg Budu u nje-
govoj pecéini na obroncima planine i pokusava da ga ubedi da odustane
od traganja, kako bi ponovo zauzeo svoje mesto kao elitni ¢lan kaste
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ratnika. Mladi isposnik odgovara: ,,Kad razumeh opasnost zadovolj-
stava Cula, u obuzdavanju ugledah pravu sigurnost. U tesku bitku ja
sada polazim, um se moj zaista raduje” (424). Ovaj jezgroviti iskaz ¢ini
obuzdavanje srediSnjom tackom duhovnog traganja. Za rani budizam,
kako su ga olicavale rane Budine godine, ,,domacinski zivot je skucen
1 prasnjav”, dok je zivot beskuénika slobodan i otvoren. Tako, da bi se
duhovno traganje zavrsilo, na odredenoj tacki treba naciniti korak izvan
zivljenja u vrlini unutar ovoga sveta, korak koji nas odvodi na potpuno
gisti put §to vodi ka oslobodenju od ovoga sveta. Cin koji obelezava taj
prelaz jeste ,,napustanje domacinskog zivota i odlazak u besku¢nike”.
Podsticaj za takav korak je jasno uvidanje manjkavosti svetovnog
zivota i uverenje da postoji jedna visa dimenzija duhovne slobode, a nju
je jedino moguce osvojiti okretanjem od zadovoljstava i nagrada koje
donosi zivot u ovome svetu. lako Suttanipdta ne istrazuje na sistemati-
¢an nac¢in zamke svetovnog Zivota, ona ipak okuplja sutte koje te zamke
osvetljavaju iz razlicitih uglova. Kama sutta (IV.1), na primer, ukazuje
na nedostatke zadovoljstava ¢ula, naglasavaju¢i njihovo svojstvo ve-
zivanja i patnju koja neizostavno vreba tik ispod njihove povrsine. Vi-
daya sutta (1.11) skida glazuru lepote koja pokriva fizi¢ko telo, izlazuéi
unutrasnjem oku njegovu inherentnu odbojnost, prolaznost i nesupstan-
cijalnost. Salla sutta (111.8) 1 Pard sutta (IV.6) nude otreznjujucée me-
ditacije o starosti i smrti. A Dvayatanupassana sutta (I111.12) nudi me-
todi¢ne kontemplacije o patnji i njezinim korenima, isti¢uci nibbanu,
prestanak svih uslovljenih stvari, kao neprolaznu istinu i najvisu srecu.

(4) Monasko vezbanje

Za one koji se posvete zivotu obuzdavanja, neophodan je jasan put
samodiscipline koji ¢e krajnji cilj uéiniti vidljivim. Suttanipata ne nudi
sistematican model monaskog vezbanja kakav nalazimo u takvim go-
vorima kao $to su Samariaphala sutta (DN 2), Cilahatthipadipama
sutta (MN 27) i Dantabhiimi sutta (MN 125), od kojih svaka do detalja
opisuje korake koji slede, od pocetnog ¢ina ,,odlaska u besku¢nike”, do
dostizanja stupnja arahanta. Ali ono §to ovom tekstu nedostaje kao sis-
tematski prikaz kompenzirano je paznjom koju nekoliko sutta u njemu
posvecuju detaljima monaskog veZbanja.
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Dhammika sutta (11.14), na primer, objasnjava kako monah treba
da se ponasa dok ide u prosenje hrane, kako da razgovara sa ucenici-
ma i na koji nacin najbolje da upotrebi Cetiri potrepstine kojima biva
darovan. Tuvataka sutta (IV.14) govori o potrebi za paznjom i sabrano-
$¢u pri svakoj aktivnosti. Ona odbacuje neke vrste pogresnog zivljenja,
ukazuje na potrebu da se, uz sve pohvale i kritike, ostane stalozen, opi-
suje vrstu govora kakvu bi bhikkhu trebalo da izbegava i sugeriSe mu
strpljenje 1 spokojstvo kada se suoci sa potesko¢ama. Sariputta sutta
(IV.16) upucuje bhikkhua da bude osloboden straha; da strpljivo pod-
nosi teska stanja kao $to su bolest, glad, hladnoc¢a i toplota; da se ¢uva
besa i arogancije, kao i da pobedi nezadovoljstvo. Ona opisuje drzanje
monaha tokom proSenja hrane, vrstu reci koje treba da izgovara i po-
trebu da se odupre izazovnim objektima ¢ula. Mozda jedini govor u
Suttanipati koji daje celovitu sliku vezbanja jeste kratka Rahula sutta
(IL.11). Ovde, obracajuéi se svom sinu, Buda skicira glavne korake u
vezbanju, od pocetnog ¢ina zapocinjanja zivota beskuc¢nika, do dostiza-
nja savrSenog mira.

(5) Duhovni ideal

Suttanipdta Koristi nekoliko termina da opise osobu koja je ostva-
rila krajnji cilj. U proznim nikayama, takva vrsta osobe je arahant, ali
u Suttanipati re¢ ,,arahant” uglavnom je rezervisana za $ablonizova-
ne prozne odlomke o Budinim epitetima i objavljivanje da je odredeni
monah postao arahant. Jedino mesto u stihovima na kojem je ova rec
upotrebljena kao pohvala jeste u 644c, gde se za istinskog brahmana,
kako Buda definise taj termin, kaze da je on ,,arahant §to sve otrove u
sebi ukloni” (khinasavam arahantam). Umesto arahanta, Suttanipata
koristi tri druge reci da oznaci idealni lik; bhikkhu, brahmana 1 muni.

Bhikkhu

Posto je prema Suttanipati najkvalifikovaniji putnik na budistic-
kom putu bhikkhu, ova re¢ povremeno nadilazi svoje uobicajene ozna-
Cavanje zaredenog monaha i koristi se da predstavi onoga ko je dosegao
cilj. U Uraga sutti (1.1) takav bhikkhu se opisuje kao neko ko je uklo-
nio bes, presekao pozudu i zudnju, razvejao obmanu, iskorenio korene
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svega Stetnog 1 napustio prikrivene sklonosti — §to su sve kriterijumi
da neko bude arahant. U Sammaparibbadaniya sutti (11.13), kada ga
pitaju kako ,,monah ispravno zivi Zivotom besku¢nika”, Buda bhikkhua
opisuje terminima koji su obi¢no primenjivi za arahanta. On je potpuno
osloboden stvari koje predstavljaju okove, napustio je pohlepu i prevla-
dao ovaj zivot, u sebi ne gaju prikrivene sklonosti, unistio sve otrove
i eliminisao obmanu. Takvi izrazi, kako su ovde upotrebljeni, ponovo
uspostavljaju funkcionalnu jednakost izmedu bhikkhua i arahanta.

Brahmana

Vasettha sutta sadrzi duzi odlomak (620-47), koji smo ve¢ pomi-
njali, gde Buda pokusava da da novo znacenje re¢i brahmana, tako da
ona ne oznacava vise nekoga ko je roden u brahmanskoj porodici, ve¢
pre nekoga ko otelovljuje krajnju svetost. Kao $to je opisano u tim sti-
hovima, brahman je onaj ko je presekao okove, zivi svoj poslednji zi-
vot, napustio je pozudu i mrznju, dosegao najvisi cilj. Atthakavagga
takode koristi re¢ brahmana na isti nacin. Tako je brahman neko ko ne
zastupa bilo kakvo glediste kao najvise (795), ,.ko ni najmanju ideju
stvorio nije, o onome S$to video je, Cuo ili osetio”, ko se ne vezuje za
bilo koje glediste (802). Brahman se ,,ne preuzima konstrukte uma”,
,»za gledistima ne juri”, on ,,zamonasen ostaje” dok ,,drugi se vezuju”
(911). Odrekao se svega i nazivaju ga umirenim (946).

Muni

Rec koja se u Suttanipati najéesée koristi da predstavi oslobodenog
mudraca jeste muni. lako obi¢no oznacava arahanta, kao netehnicki ter-
min, njeno znacenje sadrzi vise osecaj uzviSenosti nego arahant, koji
sugeriSe neizrecivu dubinu uvida. Posto nema mnogo termina koji bi
preneli taj misticki osecaj, muni je ostao nepreveden, a u skladu sa tom
odlukom su izvedeni termini moneyya i mona prevedeni kao ,,stanje
munija”, pre nego kao svetastvo ili svetost.

Jayawickrama (PBR 1977, 32) pravi razliku izmedu bhikkhu i
muni, tvrde¢i da ,,iako ga krase sve karakteristike bhikkhua, ¢ini se da
ima nesto plemenitije i pozitivnije kod munija nego kod bhikkhua”.
Ova distinkcija se delom ¢ini pogreSnom. Bhikkhui, kako su opisani u
Suttanipati, potpuno su posveceni praksi i veliki mudraci. Prakti¢nosti
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radi, mozemo uzeti da re¢ bhikkhu prvenstveno oznacava ucenika koji
je u procesu obuke, a muni onoga ko je stigao na cilj. Ali ovakva upo-
treba nije fiksirana i nepromenljiva. Ova dva pojma se koriste uz izve-
snu dozu fluidnosti i ambivalentnosti, koja varira ve¢ prema konteksta.
Na nekim mestima bhikkhu opisuje oslobodenog mudraca; na drugima
muni oznacava nekoga ko jo$ uvek vezba. Tako Nalaka sutta opisuje
vezbanje za dostizanje stanja munija, kroz termine prikladne za najna-
porniji trening bhikkhua. Strofa 221 bez problema prelazi sa monaha
(bhikkhu) na utihnulog mudraca (muni), kao da se radi o sinonimima.

Mahaniddesa, kanonski komentar Afthakavagge, kaze da ima Sest
vrsta munija: domacin muni, muni beskuénik, onaj koji vezba, arahanti,
pac¢éekabude i Buda, kojeg naziva ,,munijem medu munijima”. Zani-
mljivo je da u Suttanipati nema nijednog pomena domac¢ina munija.
Kada se u tekstu koristi ta re¢, obi¢no se odnosi ili na monaha koji je
jo§ uvek u procesu vezbanja, na arahanta ili na Budu.

Nalaka sutta jeste najbolji primer teksta koji koristi termin muni
da opiSe monaha koji jo§ vezba. Tema ovog govora jeste praksa da bi
se dostigla moneyya, stanje munija, pa ipak ova sutta takode koristi mo-
neyya da opise praksu dostizanja stanja munija. U skladu sa tim, muni
ovde oznacava onoga ko je, iako jos uvek vezba, uzeo tu praksu najoz-
biljnije moguce. Imajuci to znacenje u vidu, govor kaze ,,zene pokusa-
vaju munija da zavedu” i zato treba paziti na iskusenja (703cd). Muni
treba da se povuce u Sumu i sedne u podnozje drveta (708d). Muni treba
da se ponasa valjano kada ide selom i prosi hranu (711). Muni je neko
ko odrzava samokontrolu i ne govori previse (723ab). Posto bi ovakva
uputstva, Cesto izrazena glagolom u optativu (dakle kao preporuka ili
zelja), bila nepotrebna za arahanta, jasno je da ona identifikuju munija
sa nekim ko jo$ uvek napreduje asketskom stazom, sa bhikkhuom koji
je prihvatio striktni zivot samotnjaka i istrajne meditacije, kako bi sti-
gao do konacnog cilja.

Sledi izbor stihova iz Muni sutte koji opisuju arahanta-munija:

207c: bez doma, bez bliskosti (videti takode 844b)

208c: utihnuli samotnjak

209cd: mudrac §to sagleda kraj rodenjima, izvan je dometa misli i
poimanja

210b: onaj ko je bez Zudnje
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212c: okova osloboden, plodonosan, bez strasti

214c: bez ostraséenosti i krajnje trezven

219ab: razumeo je svet i najvisi cilj odabrao; i bujicu i more
prelazi,

Atthakavagga posebno hvali munija zbog njegovog drzanja poda-
lje od svakog konflikta. Muni se ,,ne upusta u prepirku koja nastane”
(780c); muni “’sa ljudima se u raspravljanje ne upustaa” (844d); “zna-
njem osloboden, muni u polemike ne ulazi” (877bc). Posto u rasprava-
ma ne staje ni na jednu stranu, muni je ,,miran medu onima koji mira
nemaju, spokojan, ne poseze ni za ¢im” (912cd).

Muniji su podalje ne samo od rasprava, ve¢ od svih pojava. Oni su
neuprljani posedovanjem (779b), neuprljani zadovoljstvima ¢ula i ovim
svetom (845f). Ne zavise od bilo Cega, jer niSta ne uzimaju ni kao pri-
jatno, ni kao neprijatno (811b). Posto su oslobodeni ,,bujanja” obmane,
ne vide sebe ni superiornim, ni inferiornim, a ni jednakim sa drugima
(855). Bas kao sto lotos ne uprlja blatnjava voda, isto tako muni se ne
vezuje za bilo $ta od onoga sto je videno, ¢uto ili ose¢ano (812).

»Muni” se takode koristi kao Budin epitet. Kao muniju mu se di-
rektno obracaju u 508c, 700c, 838a, 1058b, 1081¢ i 1085a. U stihu 225b
on se hvali kao Sakyamuni, §to je jedno od retkih mesta u Pali kanonu
gde se javlja ovaj termin. U 83a i 359a on se naziva ,,muni s obiljem
mudrosti” (munim pahiitapaniiam). U 484c¢ i 540c on se naziva “muni
koji sve odlike utihnulog mudraca ima” (munim moneyyasampannam).
U 541c se za njega kaze da je ,,muni, potpuno probudeni” (muni si sam-
buddho). U 545b (= 571b) nazvan je “munijem, pobednikom Mare”
(marabhibhii muni). Strofa 211, za koju iz drugih izvora znamo da se
odnosi na Budu, opisuje ga kao munija koji je ,,sve savladao i sve ra-
zumeo, oStrouman, nijednom stvari uprljan, sve napustio i gaSenjem
zudnje sebe oslobodio”.

(6) POBIJANJE GLEDISTA

Gornji opis munija vodi nas do jo$ jedne istaknute teme u Aftha-
kavaggi, a to je odbacivanje da se slede gledista. Tokom celog ovog
poglavlja Buda je prikazan kako tvrdi da su gledista duhovni ¢orsokak.
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Onaj ko prihvati neko glediste, ¢vrsto ga se drzi, proglasava najboljim i
otuda dolazi u konflikt sa onima koji se drze suprotnih gledista. Kada se
¢vrsto uhvatimo gledista, iskreno istrazivanje ustupa mesto dogmatiz-
mu, jer suprotstavljeni mislioci odbacuju nepristrasno traganje za isti-
nom u korist strasnih pokusaja da se ucvrsti sopstveno stajaliste. Sli¢no
lovcu koji upadne u sopstvenu klopku, ti teoretiCari postaju zarobljeni
sistemom koji su sami izgradili.

Slepo sledenje gledista, prema Suttanipati, nuzno vodi do samo-
obmane. Prevelik znacaj dat sopstvenim misljenjima vodi do nerealne
slike samoga sebe, tako da teoreticar postaje ,,otrovan obmanom, videc¢i
sebe savrSenim” (889). Nasuprot polemicki nastrojenim teoreticarima,
mudrac — muni ili istinski brahman — ne vezuje se ni za jedno glediste
i otuda dozivljava mir i unutrasnju slobodu. Prozrevsi uobic¢ajena mis-
ljenja i okruzen onima koji se za njih vezuju, ovaj mudra otkriva mir u
sebi (838).

Ovakve savete protiv ¢vrstog zauzimanja gledista treba tumaciti
sa oprezno$¢u. Njih ne treba uzeti izolovano od drugih delova Budi-
nog ucenja i Citati kao nalog da se odbaci ispravno glediste i teznja
ka celovitom znanju. Umesto toga, najbolje ih je protumaciti u svetlu
proznih delova u Cetiri glavne nikaye, u kojima se otkrivaju opasnosti
u razlictiim glediStima i poducava valjanom stavu koji treba usvojiti
prema ispravnom glediStu. Mahaniddesa uvek iznova re¢ ,,gledista” u
Atthakavaggi tumaci kao Sezdeset dva spekulativna gledista o sopstvu i
svetu, a koja su izlozena u Brahmadala sutti, gde se sva ona opisuju kao
,,0secaj asketa i brahmana koji ne znaju i ne vide... uznemirenost i kole-
bljivost onih koji su uronjeni u zudnju”.” Ovo objasnjenje u Mahanid-
desi u skladu je sa koherentnom slikom Budinog ucenja, za razliku od
pozicije da sva gledista treba odbaciti bez ikakvih ograda, $to bi vodilo
u ¢orsokak.

Ispravno razumevanje kao deo osmostrukog puta sustinski je vaz-
no za to da svi drugi elementi tog puta dostignu svoju zrelost. Moze biti
re¢ samo od obi¢noj dasci na splavu kojim se prelazi sa ,,blize obale”
na ,,dalju obalu”, ali bez te daske Citav taj splav bi potonuo (videti MN
22.13-14). Ako Atthakavaggu ¢itamo u svetlu proznih govora, njezina
poruka bice: (1) odbaci pogresna gledista, ona koja podrivaju moral,
kao 1 spekulativne tvrdnje o sopstvu i svetu, a svoj koren imaju u po-
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gresnim pretpostavkama; (2) ne upustaj se u raspravu oko gledista, koja
samo generiSe dogmatizam, obmanutost, jo§ dublje ukopavanje svake
strane u svoj Sanac i ogorcenje; i (3) prihvati ispravno glediste i koristi
ga na pravi nacin, ne kao objekat kojem se treba klanjati, ne kao pred-
met debatovanja, ve¢ kao instrument samousavr$avanja. Onome ko je
osloboden, arahantu ili muniju, viSe nije potrebno ispravno glediste,
jer posle oslobodenja arahant poseduje ono §to se naziva ,,ispravno ra-
zumevanje onoga ko je zavrSio vezbanje” (asekha sammaditthi), jasno
iskustveno znanje o istinama koje je razumeo iduéi svojim putem.®
Tumacenje koje je ovde dato dobro se uklapa u tezu Stivena Ko-
linsa da je stav prema glediStima usvojen u ranom budizmu evoluirao
u jedan ,.kontinuum duz kojeg se sva pojmovna gledista i kognitivni
¢inovi gradiraju u skladu sa stepenom vezanosti sa kojom ih se drzi-
mo ili ih praktikujemo”.? Na najnizoj tacki ovog kontinuuma jeste stav
obicnog ¢oveka neznalice, koji glediSta usvaja na osnovu puke vezano-
sti. U sredini je stav ucenika, koji usvaja ispravno glediste kao vodic ka
korisnom postupku i kao integralan deo vezbanja usmerenog ka prese-
canju vezanosti i postizanju krajnjeg stanja oslobodenosti. I na najvisoj
tacki — zapravo izvan ovog kontinuuma — nalazi se bezuslovna sloboda
od svih gledista kakva krasi munija, koji je prevaziSao svako vezivanje i
tako dostigao oslobodenje, ukljucujuci tu i slobodu od vezanosti za gle-
dista. Upotrebiti ovaj treci stav, onaj koji nadilazi kontinuum, da bismo
se distancirali od onih koji operi$u na srednjim i vi§im delovima ovog
kontinuuma, znaci odbaciti sama sredstva koja taj stav ¢ine mogucim.

(7) KrayNg1 cILy

U Suttanipati, kao i u svim drugim tekstovima ranog budizma,
krajnjim ciljem duhovnog treninga smatra se nibbana. To na koji tacno
nacin govori okupljeni u Suttanipati razumeju taj cilj bilo je predmet
debate. Za Dvayatanupassana suttu se ¢ini da zauzima jednu ontolos-
ku perspektivu prema nibbani. Ova sutta kaze da sve §to je prolazno
jeste po svojoj prirodi lazno, ali nibbana, buduéi da nije prolazna, nije
po prirodi ni lazna. Plemeniti razumeju ovu istinu i zahvaljujuéi tome
su ,,potpuno ohladeni” (parinibbuta), u njima sve necistoc¢e uklonjene
(757-58).
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Neki tumaci, medutim, vide nesklad izmedu ovakvih iskaza i po-
zicije iznete u Afthakavaggi. Atthakavagga, kaze se, ne opisuje cilj ter-
minima koji sugeriSu nekakvo transcendentno oslobodenje, ve¢ umesto
toga naglasavaju mirno¢u koju probudeni mudrac zadobija upravo u
ovom zivotu, zahvaljuju¢i oslobadanju od vezanosti. lako je sigurno
da Atthakavagga zazire od ulaska u metafizicke vode, ipak moze biti
brzopleto na osnovu toga zakljuciti kako se cilj budistickog duhovnog
napora zapravo zamislja tek kao mir proistekao iz nevezivanja. Kljucne
sutte ovog poglavlja, one o slobodi od gledista, jedva da pruzaju obu-
hvatnu sliku Budinog ucenja i otuda njihovo specificno prikazivanje
krajnjeg cilja ne bi trebalo smatrati kategorickim i kompletnim.

Iako je tesko razumeti zasto se reference na nibbanu kao na stanje
transcendentnog oslobodenja ne mogu naci u A¢thakavaggi, bilo bi na-
tegnuto izvesti iz toga zakljucak da ovo poglavlje krajnji cilj Dhamme
vidi jednostavno kao stanje unutrasnjeg mira, ne mnogo razli¢ito od
ataraksije — mirnoc¢e nenarusene mentalnim ili emocionalnim turbulen-
cijama — kakvu su u antickoj Grckoj nastojali da postignu pironovski
skeptici. Takode je teSko videti kako rigorozna samodisciplina mona-
ha, izloZzena u poslednje tri sutte ovog poglavlja, moze kulminirati tek
stanjem kognitivnog agnosticizma, ¢ak i ako on ukljuc¢uje mirno bo-
ravljenje u ovde i sada. Sigurno iza ovih sutta mora postojati nekakva
pozadina zajednickog razumevanja izmedu priredivaca i recitatora, za
koju nisu smatrali da je neophodno da se eksplicitno artikuliSe.

Iako nije mnogo re¢eno o tome, reference na nibbanu kao na cilj
napora nisu potpuno izostale u Atthakavaggi. Sagovornik u 915 pita
Budu kako monah dostize nibbanu, koja se ovde opisuje kao ,,osama i
stanje mira” (vivekam santipadam). U 940cd Buda upucuje monaha da
,»potpuno prozre zadovoljstva ¢ula” i ,,vezba sopstvene nibbane radi”
(sikkhe nibbanam attano), au 942cd tvrdi da ,,onaj ko je nibbanu za cilj
odabrao ne istrajava u gordosti svojoj”. Doduse, ovakvi iskazi u tekstu
dolaze nam iz sutta koje se ¢ine manje drevnim od onih o nadilazenju
gledista, ali nema razloga ove dve perspektive posmatrati suprotstavlje-
nim i kao da iskljucuju jedna drugu.

I dok Atthakavagga mozda ima svoje razloga za to da ostane ¢ut-
ljiva u vezi sa ciljem, druge sutte u ovoj antologiji podrzavaju ustaljeno
videnje nibbane kao stanja transcendentne oslobodenosti. Glavna medu
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njima je Parayana, ¢iji ve¢ sam naslov, ,,Put ka onome iza”, ne ostav-
lja nimalo sumnje o gledistu koje zauzima. Kao i kod proznih sutta,
Parayana opisuje nibbanu kao negaciju onih faktora koji su odgovorni
za vezanost. Ona kaze da nibbanu treba osvojiti napustanjem Zudnje
(1109cd). ,,Stanje nibbane, neprolaznog” jeste napustanje zelje i stra-
sti za svim prijatnim objektima kognicije (1086). Kada Kappa zamo-
li Budu da mu pokaze ,,ostrvo” u sred poplave starosti i smrti, Buda
objavljuje da to ostrvo jeste nibbana, ,,iskorenjivanje starosti i smrti”
(1092-94). I dok su takvi izrazi pre slikoviti nego eksplicitni, oni po-
kazuju ka oslobodenju kroz nadilaZzenje ovoga sveta, do kojeg se stize
okoncavanjem tog ciklusa neprestanih rodenja i smrti.

Sem javljanja reci ,,nibbana” u Suttanipati, u tekstu se takode ko-
riste metafori¢ni termini kako bi se docarala ideja cilja. Ovo sasvim
odgovara tekstu u stihovima, ¢ija je svrha vise nadahnuce i pouka, nego
doktrinarna objasnjenja. Mozda najupecatljiva metafora koriS¢ena da
opise cilj jeste ,,prelazak na drugu stranu”, slika koja svoje znacenje
crpi od prelazenja reke, Sto je opStepoznato iskustvo u monsunima bo-
gatoj Indiji.

Sledi lista izraza u Suttanipdti koji prizivaju ideju stizanja na drugu
obalu, izrazenog na paliju sa paragata, paraga i paragii:

onaj koji je otiSao na drugu obalu, izvan svih pojava: 167c, 699d,
992b, 1105c, 1112c¢ (receno iskljucivo za Budu)

onaj koji je otiSao na drugu obalu, gde nema rodenja i smrti: 32¢
(re¢eno za Budu)

oti¢i ¢es§ na drugu obalu, gde nema smrti: 1146de (receno za
Pingiyu)

otiSao si na drugu obalu, gde nema patnje: 539a (re¢eno za Budu)

Nekoliko stihova jednostavno govori o onome ,.ko je otiSao na
drugu obalu” (paragata), ne navodeci koji je konkretno objekat time
prevaziden. Tako u 210d, muni je opisan kao neko ko ,,ne stremi vise,
jer na drugoj obali je”. U 359b se Budi obracaju kao muniju ,,koji je na
drugu obalu stigao, nibbanu dosegao”. A u 638c Buda hvali arahanta,
istinskog brahmana, kao ,,meditanta koji je na drugu obalu stigao...
kroz nevezivanje nibbanu dosegao”.
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Druga metafora za postizanje nibbane jeste ,,prelazak”, izraz koji
se isto tako oslanja na sliku reke. Tac¢ni izrazi koji se koriste u tekstu
donose razne promene glagola tarati, ,,prelazi, prevazilazi” i njegovog
participa proslog, tinna. Varijacije ovog izraza i njihovi izvori su:

prevazi$ao vezanost za ovaj svet: 333c, 857d, 1053d-1054d,
1066d-1067d, 1085d-1087d

presao na drugu stranu: 1059d

prevazisao rodenje, starost, smrt: 355c, 358cd, 1045¢-1046¢,
1047d-1048d, 1052c, 1060d, 1079f-1080-1081¢, 1119d

prevazi$ao sumnju i zbunjenost: 17b, 86a, 514b, 540b,
1088c-1089c¢

presao bujicu: 21b, 173ab-174d, 179d, 183ab-184ab, 219b,
273cd, 471a, 495b, 771c, 779a, 823c, 1052¢, 1059c, 1064d,
1069abd, 1070b, 1081¢, 1082¢-1083¢g, 1101b, 1145d

prevazisao pohlepu i tvrdi¢luk: 941cd

prevazi$ao zadovoljstva Cula: 948a

prevazi$ao vezanost: 791b

,»presao”, bez navodenja Sta: 36b, 515¢, 545d (= 571d), 638c

Jos jedan izraz vazan za razumevanje cilja zacrtanog u Suttanipati
jeste bhavabhava, koji sam prevodio kao ,,razliciti oblici postojanja”.
Forma itibhavabhavatam javlja se u 6b. Komentari nekada ovu slozeni-
cu tumace kao da kombinuje pozitivno i negativno, to jest bhava i ab-
hava, §to predstavlja dihotomiju dobitka i1 gubitka, uspeha i neuspeha,
zasluge 1 prestupa.; takode je vide tako da uspostavlja kontrast izmedu
vecnog postojanja i potpunog ponistavanja. Medutim, obi¢no je tumace
tako da znaci ,.egzistencija za egzistencijom, razliciti oblici postoja-
nja”, sa dugim srednjim vokalom koji ukazuje na puko ponavljanje.
Tako ovaj termin oznacava krug preporadanja, samsaru. Posto tekst
oznacava zudnju kao uzrok patnje, on savetuje uceniku da prevazide tu
zudnju za bhavabhava i hvali one koji su je iskorenili. Ovo nam suge-
riSe da cilj nije puko stanje smirenja koje treba posti¢i u ovom Zzivotu,
vec stanje prevazilazenja ovoga sveta: izbavljenje od serije egzistencija
koje nemaju svoj pocetak, a na koju su osudeni obicni ljudi, zahvalju-
juci zudnji i obmanutosti. U Suttanipati izraz bhavabhava nalazimo u
slede¢im stihovima:
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6b: bhikkhu je nadiSao niz postojanja

496b: oni koji su vredni darova ne zude za bilo kakvim oblikom
egzistencije, ni ovde, ni u nekom drugom svetu

776d: inferiorni ljudi nisu liSeni Zedi za razliCitim oblicima
postojanja

786b: onaj ko je proc¢iséen, ne konstruise bilo kakvo glediste o
stanjima egzistencije

801ab: ne postoji zelja za razlicitim oblicima postojanja, ni ovde,
ni u nekom drugom svetu

877d: mudrac ne ulazi u bilo kakav oblik postojanja

901d: oni koji zavise od razli¢itih praksi, nisu se oslobodili Zudnje
za novim oblicima postojanja

1060d: mudar ¢ovek olabavio je vezanost za razliCite oblike
postojanja

1068d: ne treba stvarati zudnju za raznim vrstama postojanja

5. BUDA U SUTTANIPATI

Dok arahant — zamisljen kao muni ili kao istinski brahmin — pred-
stavlja duhovni ideal Suttanipate, njen duhovni heroj nije niko drugi do
sam Buda. Povremeno se u tekstu koristi re¢ buddha, ,,budni”, u opstem
znacenju svakoga ko je stigao na krajnji cilj, te je u tom smislu identic¢-
na sa pojmom arahant. Tako 517cd kaze da budnim zovu onoga ko je
,,stresao prasinu, pa je bez rde, Cist... na kraj rodenjima stigao”. U 622
buddha je upotrebljen zajedno sa nekoliko metafori¢nih termina — ,,onaj
ko preseCe am (zlovolje) i remen (zudnje), jaram pogresnih stavova, ko
prepreku neznanja ukloni” — da se opiSe pravi brahman.

Ovakva pojavljivanja reci ,,buda”, medutim, relativno su retka.
Daleko cesce je ona koris¢ena u isklju¢ivom smislu da oznaci asketu
Gotamu i druge koji su dosegli status samma sambuddha, potpuno pro-
budenje, kao §to je Kassapa, prethodni buda, u I1.2. Buda se razlikuje
od drugih po tome §to je neposredno saznao ono $to treba neposredno
saznati, razvio ono §to treba razviti i napustio ono $to treba napustiti
(558). Iako su arahanti izvrsSili iste ove zadatke, oni su to ucinili zavi-
sni od bude, dok je buda taj koji je svojim naporom uklonio prepreke
ka krajnjem znanju i put oslobodenja objavio drugima. Otuda je buda
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,.unistitelj tame, svevide¢i” (1133a) i ,,njegov pogled najostriji je medu
ljudima” (347d), vetar Sto razveje guste oblake kojima je Citav svet oba-
vijen (348), luconosa (349a).

Nekoliko sutta u Suttanipati tretira re¢ ,,buda” kao da je ona cir-
kulisala medu mudracima tadasnjeg vremena, ¢ak i medu onima koji
nisu ni podozrevali da neko takvih kvaliteta zapravo ve¢ zivi u ovome
svetu. UCeni brahman, kada je ¢uo ovu re¢, uzvikuje: ,,Ve¢ sam zvuk
rec¢i “buda’ se retko moze ¢uti u ovome svetu” (I11.7). Onda bozanstvo
obavesti brahmana Bavarija da se buda pojavio. Kada je ¢uo re¢ "bud-
ni’, ,,.Bavari se istog Casa ozari” (994ab). Prozni uvod u II1.7 prenosi
tradiciju o dve sudbine za onoga na ¢ijem telu se nalaze trideset dva
obelezja fizicke izuzetnosti: ili postaje pravedni i mo¢ni monarh, koji
vlada ¢itavim svetom, ili ako ode u beskuénike, postaje potpuno probu-
deni buda ,,Sto skida velove u ovome svetu”.

Ve¢ u Suttanipati su poceli da se uoblicavaju glavni elementi Budi-
ne biografije. lako ne pokusava da konstruise celovitu biografiju, tekst
sadrzi tri sutte koje osvetljavaju klju¢ne dogadaje Budinog Zivota: ro-
denje (II1.11), odlazak u beskuénike (III.1) i njegovu borbu sa Marom
(II1.2). Pa ipak, u poredenju sa kasnijim delima kao $to su Pataka-
nidana, Buddhacarita, Mahavastu i Lalitavistara, tretiranje ove teme
je jednostavno i Sturo.

Dok je u proznim nikdyama Buda Cesto skriven iza svog ucenja,
u Suttanipati, kao u Sagathavaggi, on izlazi na videlo, kao deo drevne
indijske kulture putujuc¢ih duhovnih ucitelja, koji kao beskucénici idu od
grada do grada. Sutte u kojima postoji dijalog otkrivaju nam Budine pe-
dagoske tehnike, one strategije koje ¢e kasnije biti oznacene kao dokaz
njegove vestine da koristi prava sredstva (upayakosalla). U prilici smo
da detektujemo barem cetiri tehnike koje on koristi da ubedi znatizeljne
i oponente pridobije na stranu Dhamme. Jedna je ono $to nazivam po-
bijanje analogijom. Kada primenjuje ovu tehniku, Buda prihvata neki
izraz ili sliku koju je upotrebio njegov suparnik i objasnjava je na nacin
koji govori u prilog njegovoj misiji. Primer za ovo je Dhaniya sutta
(I.2), gde svaki put kada Dhaniya hvali sigurnost i udobnost domacin-
skog zivota, Buda preuzima njegovu terminologiju i njeno znacenje
okrece sebi u prilog, hvale¢i superiornost zivota beskucnika. Drugi
primer je Budin odgovor Kasibharadvadi (1.4), koji ga kritikuje zbog
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toga Sto zivi od plodova zemlje, a niti ore, niti seje. Buda izjavljuje da
on zapravo ore i seje, a potom objasnjava kako on ore srca ljudi i seje
semenke koje donose plod besmrtnosti.

Druga tehnika jeste redefinisanje termina, Sto podrazumeva da uz-
me neki Siroko rasprostranjen termin i potom od njega nacini pojam
koji je u skladu sa Dhammom. Buda ovu tehniku primenjuje na poj-
move kao $to su brahman, otpadnik, necista hrana i onaj ko je vredan
darova. Njegovi odgovori na Sabhiyina pitanja, uz suptilnu igru reci,
mogu se takode uvrstiti u ovu kategoriju. Jo§ jedan metod, koriS¢en u
ophodenju sa yakkhama, jeste reSavanje zagonetki. Ovaj metod na delu
vidimo u tri yakkha sutte — 1.9, 1.10 i IL.5 — izgovorene Hemavati, Ala-
vaki i Siéilomi. Cetvrta tehnika je direktno izlaganje, koje u Suttanipati
obi¢no ima veze sa prakticnim, pre nego sa doktrinarnim pitanjima.

Buda se u Suttanipdati ne pojavljuje samo kao ucitelj, ve¢ i kao
predmet predanosti. Sli¢no nekoj delikatnoj melodiji, suptilni motiv
obozavanja, strahoposStovanja i divljenja tece kroz pesme, poklanjajuci
im trag nadahnjujuceg zanosa. Budu hvale razliciti glasovi, ljudski i
neljudski, ukljucujuéi i njegov. U dugim odlomcima od 467 do 478
on objasnjava brahmanu zasto je ,,Tathagata vredan zrtvene pogace”.
U 561 objavljuje: ,,Postao sam Brahma, bez premca, Sto Marine hor-
de rasterao je... radujem se i bez trunke straha”. U 646 sebe naziva
,predvodnik ljudi, veliki mudrac Sto pobedu je izvojevao, bez strasti,
prociséen”.

Jos ¢esce su, medutim, drugi prikazani kako hvale Budu. Kada mu-
drac Asita spazi tek rodenog Budu, uzvikuje: ,,Najbolji je medu bi¢ima,
prvi medu ljudima, predvodnik ljudskog roda, najbolji od svih stvore-
nja”, i on ¢e pokrenuti tocak Dhamme, ,,ispustivsi rik poput moc¢noga
lava” (684). Dva yakkhe, Satagiri i Hemavata, nadugacko raspravljaju
o0 izuzetnosti Budinih postupaka i znanja (153-67), a kada su se sreli
sa njim, veli¢aju ga pohvalom izuzetne lepote (176-77). Pesnik-mo-
nah Vangisa koristi poredenja, metafore i aluzije da bi uoblicio pohvale
Budi (343-53), kao sto to ¢ini i nezaredeni sledbenik Dhammika (376-
84). Lutalica Sabhiya, Cije je razdiru¢e sumnje Buda umirio, naziva ga
,, 11 s1 Buda, ti jesi Ucitelj, ti si muni, unistitelj Mare... presavsi bujicu,
ti preko nje ljude vodis” (545). On Budu uporeduje sa lavom, bez straha
i mane, kao 1 sa ljupkim belim lotosom kojeg muljevita voda ne moze
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da uprlja (546-47). Uceni brahman Sela, ucitelj sa tri stotine ucenika,
tvrdi za Budu da ,,jeste svetac nenadmasni, Sto Marine horde rasterao
je” (563).

Mudraci u Parayani slicno tome hvale Budu na razli¢ite nacine.
Kada ga po prvi put ugledaju, on je ,,veliCanstvenom suncu nalik, sa
stotinu zraka, mesecu nalik u onoj no¢i kada dostigne svoj puni sjaj”
(1016). Zovu ga vidiocem korena, znalcem Veda, velikim mudracem,
okom sveta, unistiteljem zudnje, onim bez strasti, koji je presao bujicu,
otiSao iza svih pojava. Otkrivaju mu svoju zbunjenost, iskazuju teskobu
i mole da im bude utociste, da obezbedi ostrvo sigurnosti u sred opasne
bujice rodenja i smrti.

Mozda vrhunac devocionalnih re¢i u Suttanipati dolazi na samom
kraju, u epilogu Parayane, gde stari brahman Pingiya razgovara sa jed-
nom drugom osobom, a to je verovatno njegov ucitelj Bavari. Pingiya
tvrdi da se, poSto je naSao Budu, oseca poput ptice koja je napustila
lug i nastanila se u Sumi prepunoj plodova ili slicno guski Sto stigla je
na veliko jezero. Kada ga pitaju kako moze ziveti daleko od Bude, on
kaze da on ne zivi daleko od Bude, ¢ak ni za trenutak. ,,Nocu i danju”,
kaze on, ,,vidim ga u svom umu kao da mi je pred o¢ima. No¢ prove-
dem iskazuju¢i mu postovanje, te zato nikada od njega odvojen nisam”
(1142). Telo mu je krhko, zdravlje slabo, te zbog toga ne moze da putuje
i fizicki bude uz Budu. Ali ipak, kaze on, nikada nije razdvojem od U¢i-
telja: ,,Neprekidno u mislima putujem, jer moj um je sa njim sjedinjen”
(1144).

6. POSEBNI TERMINI KORISCENI U SUTTANIPATI

Suttanipdta koristi jedan broj terina koji, iako nisu rezervisani za
ovo delo, ipak se u njemu javljaju dovoljno ¢esto da osvetle budisticki
pogled na svet tokom vrlo rane faze budisticke istorije. Ti termini nas
vrac¢aju u vreme pre dobro utvrdenog vokabulara proznih kanonskih
tekstova, u vreme kada je izbor re¢i mogao biti slobodniji i fluidniji, te
tako transparentniji u pogledu preokupacija i ideala budisticke zajedni-
ce u nastajanju. Ve¢ smo nailazili na nekoliko njih u opisu duhovnog
ideala: muni, paragu, tinna i tako dalje. Kratko razmatranje jos nekih
drugih moze biti vrlo korisno za bolje razumevanje teksta.
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(1) Aneda

Koris¢en kao opis Bude i arahanta, termin aneda potice od glagola
edati, ,,pomerati se, drhtati, tresti se”. Imenica eda u skladu sa tim znaci
.Kretanje, nemir, uzrujanost, emociju” (DOP). U negativnom smislu,
aneda bi se mogla doslovno prevesti kao ,,onaj bez emocija, bez uzne-
mirenosti”, ali ova re¢ ne znaci zelju da se arahant prikaze kao hladan
i bezosecajan. Niti ona eksplicitno ukazuje na odsustvo straha i brige,
kao Sto bi to sintagma ,,onaj ko je bez uznemirenosti” mogla sugerisati.

Komentari bez izuzetka objasnjavaju eda kao oznaku za zudnju
(tanha); tako u onome ko je aneda nema zudnje. Ali eda je metafornic-
na re¢ i u tom smislu, za razliku od tanha ili raga, njena upotreba je
evokativna, pre nego deskriptivna. £da mozda sugeriSe uticaj Zudnje
na um, pre nego samu zelju. Mogla bi se najbolje razumeti kao psiho-
loska prinuda, sklonost onoga ko je savladan zudnjom da se upusti u
kompulzivno ponasanje. Aneda sam preveo kao ,,onaj ko je bez stra-
sti”, razumevajudi da eda jeste strast Zudnje koja goni osobu da juri za
objektima zelje.

Aneda se iskljucivo koristi da opiSe budu ili arahanta. Norman ane-
da prevodi sa ,.bez pozude”, §to mi se ¢ini da promaSuje evokativni
tone reci eda. U tom smislu Jayawickramin prevod ,,bez turbulenci-
ja (zudnje)” je precizniji. Za drugog monaha u Cunda sutti, onog koji
,objasnjava i razlaze Dhammu”, kaze se da je ,,utihnuli mudrac, sumnji
iskorenitelj, bez strasti” (87¢). Znajuc¢i da je uznemirenost uzrok pat-
nje, monah treba da se krece sa svesnoscu, ,,sasvim napustivsi strasti...
bez strasti, bez vezanosti” (751). Bas kao Sto se na sred okeana nika-
kav talas ne izdigne, isto tako ,,neka je monah, nepomucen, bez strasti”
(920c). Muni je, takode, ,,bez strasti, uvek i svugde isti” (952b). Kako
je to razumeo Buda, brahman je ,,meditant koji je na drugu obalu stigao,
bez strasti i sumnji osloboden” (638cd). I opet, istinski brahman je ,,bez
strasti, prociS¢en, probuden” (646c). U Parayani, samog Budu oslov-
ljavaju sa ,,onaj bez strasti” (1043a, 1101a 1 1112b).

(2) Akiricana

Kinicana je originalno znacilo ,,nesto, bilo sta”, implicirajuci da
su kini¢ana stvari koje neko poseduje. Posto rani budizam posedovanje
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smatra teretom, komentari znacenje prosSiruju na stvari koje svog vla-
snika vuku nadole: tako dolazimo do znacenja ,,prepreke” ili ,,mentalne
necistoce”. Otuda arahant, iskorenjivanjem pohlepe, mrznje i obma-
nutosti, postaje akificana, $to prevodim blize doslovnom znacenju kao
,,onaj koji nema nista, bez imetka”. Ovo prosirivanje znacenja zasnova-
no je na konstataciji u kanonu: ,,Strast jeste nesto (prepreka), mrznja je-
ste nesto (prepreka), obmana jeste nesto (prepreka). U monahu u kojem
su otrovi uklonjeni, i one su napustene, iskorenjene.”!?

Slicno anedi, re¢ akificana je primenjivana isklju¢ivo na Budu i
arahante. Demon (yakkha) Hemavata hvali Budu kao nekoga ko ,,nista
ne prisvaja, nezarobljen je slastima ovozemaljskim i bivanjem” (akifi-
¢anam kamabhave asattam, u 176cd). Sam Buda koristi potpuno iste
reci da opiSe pravog brahmana (1059b) i munija (1091d). Kada uobra-
zeni brahman pita Budu o njegovom ,,rodenju” ili socijalnoj grupi (dati)
kojoj pripada, on prvo odgovara: ,,Ja nisam brahman, nisam ni plemic;
nisam ni zemljoradnik ili bilo §ta sli¢no tome.” Zatim sebe opisuje kao
akincéana, ,,bez imetka” (455).

Brahmanski uc¢enik Dhotaka u Parayani hvali Budu kao ,,brahma-
na koji zivi ne posedujuéi bilo sta” (1063). Na dva mesta Buda izjav-
ljuje da onoga ,.ko niSta ne poseduje, niSta ne uzima” smatra istinskim
brahmanom (620e, 645c). Ovaj opis ¢ak prosiruje sa licnog na bezlic-
ni, koriste¢i ga da opiSe nibbanu: ,,Ne posedovati bilo $ta, niti uzimati
(akificanam anadanam): to jeste ostrvo, drugoga nema. Ja ga nazivam
nibbana’” (1094). Re¢ akificana tako sugeriSe jedan ideal potpunog
obuzdavanja, napustanja. Prvo, ona oznacava onoga ko je napustio sva-
ki spoljasnji imetak, tako da moze slobodno da luta, neopterecen briga-
ma oko stvari koje vuce sa sobom. A drugo, u svom prosirenom znace-
nju, ona ukazuje na onoga ko je odbacio i unutrasnji imetak — necistoce
uma — jer bi mogao postati prepreka cak i onome koji luta slobodno.

Kada se pojam akificana pretvori u apstraktnu imenicu, daje akiri-
¢anna, ,nista”. Ova re¢ se koristi kao naziv za tre¢i nivo nematerijal-
nih zadubljenja, podrucje nicega (akificannidyatana). To je bilo medi-
tativno postignuce koje je Buda, pre probudenja, dostigao kao ucenik
Alara Kalame, kako se to opisuje u Ariyapariyesana sutti (MN 26). U
Suttanipati ovaj termin se pojavljuje bez izri¢itog pominjanja sheme
o Cetiri nematerijalne meditacije. Tako se za Upasivu kaze da je kon-
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templirao akiric¢aniniu, kako bi presao bujicu (1070-72). Posalu upucuju
da kroz uvid sagleda poreklo akiricaiirie, kako bi stekao ,,istinsko zna-
nje brahmana” (1115). Sude¢i po Suttanipati, ¢ini se da su te reci bile
deo kontemplativne i asketske kulture kojoj je Buda pripadao i otuda
su ih dobro razumeli u razli¢itim tradicijama. Ali dok su ne-budisticki
meditanti mogli dosti¢i podrué¢je ni¢ega kao jedno od stanja u okviru
nematerijalne meditacije, samo se arahant mogao opisati kao akiricana.

(3) Tadi

Po svom poreklu, tadr je bila jednostavna pokazna pridevska za-
menica, sa znacenjem ,.takav, takva osoba”, odnoseci se na onoga ko
je upravo bio opisan. Vremenom je, medutim, ova re¢ dobila konota-
ciju uzvisenosti, tako da je pocela da implicira, kako to DOP definise,
»(onoga) ko je nedodirnut ne¢im, postojan”. Ovo znacenje se vezuje
za tadr jos u Niddesi, gde se navode pet razloga zasto bi neko mogao
biti nazvan tadi: zato §to je nepristrasan prema i pozZeljnom i nepozelj-
nom; nepristrasan zato $to je nesto napustio; nepristrasan zato $to je
presao na drugu obalu; nepristrasan zato $to je slobodan i nepristrasan
kao deskriptivni pojam. Verujem da ove nijanse znacenja re¢i nisu bile
tek inovacija komentatora, nego se mogu uociti ve¢ u kanonskim tek-
stovima.

Nije uvek lako u svakom konkretnom slucaju odrediti da li je tadi
upotrebljen sa uzvisenim znacenjem ili tek kao jednostavna referenca.
Kod prevodenja govora jedino §to mozemo je da dopustimo intuiciji da
nas vodi pri odlu¢ivanju. U stihovima koji se nize citiraju ¢ini se da ova
re¢ sadrZzi u sebi ton uzvisenosti 1 zato je prevodena kao ,,nepristrasan”.
Dat je i njihov kontekst, kako bi razlozi za takvu odluku bili jasniji:

86d: tadi je osvajac puta

154a, 155a: uma onoga ko je tadi dobronameran je prema bi¢ima
219b: tadr je presao bujicu i okean

803d: brahman koji je na drugoj obali, koji se ne vraca, jeste tadr
957a: Buda, bez vezanosti, jeste tadr

Pa ipak, ima nekoliko mesta gde se ovako uzviseno znacenje, Cini
se, ne uklapa. U tim sluCajevima tremin treba razumeti kao puku refe-
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rencu i prevesti sa ,,takav”. Ti slucajevi su sledeci:

488d: tadi opisuje velikodusnog domacina
509b: tadr opisuje nekoga ko je posvecen pomaganju drugima
697a: risi Asita je nazvan tadr

U stihovima koje izgovara Buda, u Sabhiya sutti, tadr je uzeto u
znacenju ,,takav”. To je bio tezak izbor, poSto komentar termin objas-
njava u uzvisenom znacenju, ali se ¢ini da sam kontekst govori u prilog
njegovog razumevanja kao jednostavne pokazne zamenice.

(4) Upadhi

Ova rec, sli¢no kificana, premosc¢uje jaz izmedu internog i ekster-
nog, subjektivnog i objektivnog. DOP definiSe upadhi kao ,,materijalni
posed ili imetak, ono $to je steceno, tekovina; vezanost za taj posed (Sto
je osnova za dalja preporadanja)”. Tako ovaj termin ujedno znaci stvari
koje neko poseduje i unutrasnji stav posedovanja.

Upotrebu upadhi kao reference za materijalni posed vidimo u raz-
govoru izmedu Bude i Mare u 33-34. Pojavivsi se ni od kuda, Mara
hvali posedovanje dece i stoke, objavljujuéi kako ,,tekovine u ¢oveku
radost stvaraju” (upadhi hi narassa nandanda). Buda obrée njegove reci
1 situaciju opisuje sa jednog viseg gledista: ,,tekovine u coveku zalost
stvaraju” (upadhi hi narassa soc¢and). Ovakvo objektivno znacenje se
javlja i na drugim mestima. Tako monah koji postupa ispravno jeste
onaj ko ,,ne vidi iSta vredno u sticanju”, zato §to ,,strast za posedova-
njem uklonio je” (364ab).

Na drugim mestima, u prvom planu je subjektivno znacenje. To
vidimo u 728 (= 1050cd-1051), gde se za upadhi kaze da je mesto na-
stajanja patnje; ovo upadhi smesta vrlo blizu sa fanhda ili zudnjom. Na
dva mesta se u strofi koristi neobican izraz koji ukazuje da upadhi nije
jednostavno nesto Sto steknemo, ve¢ nesto §to aktivno stvaramo i otuda
nesto nad ¢ime mozemo imati kontrolu. Tako stih kaze da ,,bezumnik
koji tekovine stvara” (avidva upadhim karoti) tako uvek iznova nailazi
na patnju. Nasuprot tome, mudar ,,tekovinu novu ne stice” (upadhim na
kayira), jer je smatra rodnim mestom i izvorom patnje.
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Arahant ili istinski brahman je onaj bez poseda (niripadhi). Pravi
brahman je ,,ohladen, bez gomilanja, heroj Sto Citav svet pobedio je”
(642bc). Buda, ,,posto je sve zalihe kamme razorio, osloboden biva, jer
nove tekovine ne sti¢e” (992¢f). Njega hvale zato §to je ,,prevazisao sve
tekovine” (546a). Poducava stanju koje je anupadhikam, ,,bez tekovi-
na” (1057b, 1083b). U standardnoj formuli, koje nema u Suttanipati,
sama nibbana se opisuje kao ,,napustanje svih tekovina” (sabbipadhi-

patinissaggo,u MN 26.19 1 SN 6:1 itd.)

(5) Ussada

Medu znacenjima reci ussada datim u DOP su ,.,komad (mesa), za-
debljanje, oteklina, obilje, preteznost”. Indikaciju Sta ta re¢ sugerise pri
uobicajenoj upotrebi nalazimo u Pd I 150,22-23, gde se kaze da zahva-
ljujuéi zasluzi stvorenoj time $to vidi askete, ,,tokom vise hiljada zivo-
ta ¢ovek nema oboljenje o€iju, groznicu, otekline ili ¢ireve po kozi”
(anekani datisahassani cakkhumhi rogo va daho va ussada va pilaka
vd na honti). Kao termin koji ima doktrinarni znacaj, ussada se javlja
u 515d, gde se neki asketa koji je ,,blag” (sorata) definise kao neko u
kome ,,novih oteklina nema”. Pd I1 425,29 ovo objasnjava kao odsustvo
sedam oteklina: strast, mrznja, obmanutost, tastina, gledista, mentalne
necistoce i rdavi postupci (raga-dosa-moha-mana-ditthi-kilesa-ducééa-
rita). Idealni brahman se hvali kao ,,smotren, dobrog ponasanja, a ne
nadmen” (624ab). Ovde Pd 11 467,24 objasnjava anussada jednostavno
kao ,,odsustvo otekline zudnje (tanhaussadabhavena anussadam).

Kada se monah ne hvali svojim dobrim ponasanjem, onaj ko to
razume kaze da ,,u njemu oteklina nema gde god na svetu da se nade”
(783d). Nidd I 51 komentarise ovo kroz sedam oteklina, gde ,,kamma”
zamenjuje ,,rdave postupke”: ,,Postoji sedam oteklina: oteklina strasti,
oteklina mrznje, oteklina obmanutosti, oteklina tastine, oteklina gledi-
Sta, oteklina mentalnih necistoca i oteklina kamme. Onaj ko ih nema
je arahant, jer otrova u njemu nema”. Za onoga ko ,,sebe ne obma-
njuje da je jednak, bolji il” gori od drugog” se kaze da nema oteklina
(855bc). Nidd I 178 ovo objasnjava na mehanicki nacin kao odsustvo
sedam oteklina, ali o¢igledno u ovom slucaju oteklina obmanutosti je
izrazenija od ostalih. Ussada oCigledno nisu stvari koje se jednostav-
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no dogode. One su stanja ili uslovi koje sami aktivno stvaramo. Zato
Buda monahu koji vezba kaze, u stihovima koji povezuju aneda sa od-
sustvom ussada (920), da bi trebalo da bude ,,nepomucen, bez strasti,
neka u sebi otekline ne stvara bilo gde” (evam thito aned assa ussadam
bhikkhu na kareyya kuhinci).

(6) Kappa

U nekoliko govora u Suttanipati, narocito u Atthakavaggi, re¢ kap-
pa igra glavnu ulogu, javljajudi se sa u€estalo$¢u i tezinom kakva se ne
nalazi bilo gde drugde u nikayama. Ova re¢ ima vise znacenja. Medu
onima pobrojanim u DOP su: eon (jedan ciklus Sirenja i skupljanja
sveta); pravilo, propis ili pravilan postupak; pogresna pretpostavka ili
teorija; izmisljotina. Kappa se takode javlja kao sufiks koji oznacava
,,sli¢no, kao nesto”, kako to imamo u stihu eko care khaggavisanakap-
po, ”sam se kreéi, kao 1 na nosorogu rog”.

I dok kappa moze biti ambivalentna rec kada se koristi samostalno,
psiholoske nijanse ovog termina se mogu uociti u formama prefiksa
koje su o¢igledno povezane sa misljenjem: sankappa, misao o nameri,
cilju; vikappa, razlikovanje, sposobnost razlikovanja, klasifikovanja;
i pakappati, planirati nesto, nameravati. Na osnovu ovoga mozemo
zaklju€iti da u Suttanipati osnovni oblik kappa ima takode psiholos-
ko znacenje. Ovde, medutim, kappa ne oznacava mentalnu aktivnost
u neutralnom smislu; ona ne znaci misli koje mogu biti ili korisne ili
Stetne, ,.ispravnu misao” ili ,,pogre$nu misao”. U Suttanipati je kappi
uvek data negativna vrednost. Niddesa objasnjava da postoje dve vrste
kappe, ona koja je vezana za zudnju i druga za gledista. Kappa tako
podvlaéi konstruiSué¢u funkciju misli, onda kada je gonjena sklonos$cu
ka stetnom. Misao je ta koja fabrikuje ideje i pojmove izvedene ne na
osnovu stvarnosti, ve¢ subjektivne imaginacije.

Nije lako na¢i pravi prevod pojma kappa, a da se koliko-toliko
uklopi u jednostavan ton pali teksta. Posle nekoliko neuspelih pokusa-
ja, izbor je ipak pao na ,;mentalni konstrukti, mentalne konstrukcije”.
Ovom res$enju nedostaje jednostavnost originala i mozda prenaglasava
kognitivni aspekt kappe, naustrb emotivnog aspekta. Ali kao Sto Nid-
desa kaze, kappa se moze javiti iz zudnje, bas kao i iz gledista, te nije
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isklju¢ivo vezana za pitanja u¢enja ili teorije. Cini se da kappa obuhva-
ta kako Cin stvaranja nekog mentalnog konstrukta, tako i proizvode tog
¢ina, samu tu konstrukciju. Nije uvek lako razgraniciti to dvoje i otuda
se prevod menja u skladu sa subjektivnim osecajem $ta je najprikladnije
u datom kontekstu. Sem imenice kappa, nailazimo takode na uzro¢ni
glagol kappayanti, koji prevodim sa ,,oni kontruisu”, i jo§ neke druge
oblike.

Poruka koju nam uvek iznova prenosi Sutfanipata jeste da se mu-
drac — muni ili istinski brahman — drzi podalje od kappe, ne stvara kap-
pu, ne poseze za kappom. Stihovi nam, na primer, kazu da je mudrac
,,nadi$ao ideje o stvarima proslim i budu¢im” (373ab). Dok su bozan-
stva i obi¢ni ljudi podlozni mentalnom konstruisanju, mudrac ,,u tu gu-
stu dzunglu misaonih privida ne ulazi” (521d). Istinski brahmani ,,ne
konstruisu nista, sklonosti nemaju” (794a) i tako su oslobodeni ¢vo-
ra vezivanja. Muni, koji sebe ne uporeduje sa drugima, ,,ne predajuci
se mentalnim konstrukcijama, za bilo kakvu od njih on se ne hvata”
(860de). Ucenik koji jos uvek vezba se savetuje ,,neka ne stvara gledista
u ovome svetu” (799a).

Oblik ovog termina sa prefiksom, pakappita, javlja se nekoliko
puta u vezi sa gledistima i drugim objektima misli. Re¢ je o participu
proslom, koji je preveden sa ,,uobli¢eno”. Tako je receno za istinskog
brahmana da ,,ni najmanju ideju on uobli¢io nije o onome §to video
je, Cuo ili osetio ovde” (802ab). Taj mudrac je ,,bez vezivanja za sve
one sudove $to su ih drugi uoblicili” (838ab). Odgovarajuci apsolutiv
kappayitva) razloge za gledista” (886¢). Jos jedan oblik sa prefiksom
javlja se kao optativ u stihu kenidha lokasmim vikappayeyya, koji na-
lazimo dva puta (u 793c i 802c). U skladu sa objasnjenjem iz Niddese,
preveo sam to kao: ,,gde bi ga iko na svetu mogao svrstati?”.

Ovaj naglasak na izbegavanju kappa podvlac¢i funkciju Dhamme
kao sistema mentalnog treninga koji zahteva introspektivnu svesnost
svojih misaonih procesa i napor vezbanja uma da napusti pogresne na-
¢ine razmisljanja, naro€ito onih koje pokrecu zudnja, iskrivljeno stva-
ranje pojmova i vezanost za dogmatske stavove. Iza svih kappa lezi
razumevanje stvari kao ,,ja” i ,,moje” (a¢hamkara i mamamkara), §to
rada pogreSan osecaj supstancijalnog sopstva i osnazuje posesivnost.
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(7) Mamayita, Mamatta

U proznim nikayama kontemplacija ne-sopstva obi¢no se odvija
kroz troc¢lanu formulu, gde ucenik vidi sve pojave, kao Sto su pet sasto-
jaka bica ili dvanaest podrucja cula, ovako: ,, To nije moje, to nisam ja,
to nije moje sopstvo” (n’'etam mama, n’eso ’ham asmi, na m’eso atta).
Tri termina koja su ovde data imaju istu tezinu. Suttanipata, medutim,
pravi tek nekoliko referenci na glediste o sopstvu. Jedna je opisana u
756, naime da svet zamislja sopstvo u onome §to je ne-sopstvo (anatta-
ni attamanim passa lokam); druga je savet Mogharadi u 1119 da svet
vidi kao prazninu i iskoreni glediste o sopstvu (attanuditthim ithacca).
Ali sve su to izuzeci. Fokus u Suttanipati usmeren je ka uklanjanju ve-
zanosti za stvari koje smo proglasili za ,,moje”.

Moze se pomisliti da takvo naglasavanje ukazuje kako je budizam
u svojoj pocetnoj fazi stavljao ve¢i naglasak na napustanje zudnje, nego
na pronicanje u prividnost pojmovnih gledista o sopstvu. Ovakvu tezu,
moglo bi se dalje navesti, podrzava izdvajanjem Zudnje, a ne neznanja,
kao izvora dukkhe, u Budinom prvom govoru. Takav zakljucak bi, me-
dutim, bio preuranjen. U veéini delova Suttanipate sa savetima kako
prevazi¢i ,,moje”, ti saveti upuceni su monasima, a oni su prihvatajuci
Budino ucenje ve¢ bili odbacili gledista na sopstvo koja su promovisali
ne-budisticki ucitelji. Za njih je izazov pre bio kako prevazié¢i zudnju.

U svakom slucaju, u Suttanipati preovladuju termini koji oznacava-
ju posesivnost. Dve najvaznije rec¢i (zapravo varijacije jedne iste reci)
jesu mamayita 1 mamatta, obe imenice sacinjene od mama, “moje.”
One, ¢ini se, premos$c¢uju dva domena, subjektivni 1 objektivni, upucu-
juci na onaj unutrasnji ¢in prisvajanja kojim se stvari uzimaju kao ,,mo-
je” i na same stvari koje smo prisvojili i tvrdimo da su nase.

Sto se tite mamayita, re¢eno je (u 466b) da su dostojni poklona oni
koji su ,,napustili stvari koje drugi zovu moje’”. Ljudi u ovom svetu
drhte i tuguju za stvarima koje vide kao ,,moje” (777a, 805a). Zato,
monah koji vezba ,,ni na $ta na svetu kao na *moje’ ne gledati” (922d).
Ovakav stav ne treba prosiriti samo na ljude i materijalni posed, ve¢ na
sve $to je obuhvaceno fizickim i mentalnim kompleksom koji se naziva
»ime 1 oblik” (950ab). Odustavsi od toga da stvari zove ,,moje”, joS u
ovom zivotu mudar ,,moze napustiti patnju: rodenje i starost, zalost i
naricanje” (1056¢d).
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Sto se ti¢e mamatta, mudra osoba razume da se sve §to se uzme
kao ,,moje” (mama) mora napustiti u trenutku smrti; otuda Budin sled-
benik ,,neka na stvari ne gleda kao na *'moje’” (806d). Takvo gledanje
uzrokovano je Zeljom, tako da kada Zelja ne postoji, nema ni prisvajanja
(872c). Ali mudar, ,,posto ne nalazi iSta $to bi smatrao za 'moje’... ne
tuzi, misle¢i: ’Ovo moje nije’” (951cd).

TEMATSKI VODIC KROZ STIHOVE SUTTANIPATE

brahmani
arahanti kao 519, 620-47, 790-95, 801-3, 911-14, 1059-60
Cista hrana i 242-48
ko je brahman? 137-42, 594-656
ko je otpadnik? 116-42
kvarenje 284-315

Buda
napori 425-49
odlazak u beskuénike 405-24
ora¢ kao 77-80
pohvala samoga sebe 18-29, 467-78, 558-61
pohvale Bude 161-67, 176-80, 224, 233-34, 343-54, 376-84,
538-47, 548-53, 570-73, 955-57, 1131-45
rodenje 679-98

Cetiri plemenite istine 724-27
debate i rasprave 824-34, 862-63, 878-94, 895-910

gledista
Cistota zahvaljujuci 788-95, 839-40, 875-76, 891-93, 1079-81
nevezivanje za 794-95, 798-800, 837-47,911-14
opasnosti u 780-87, 788-92, 796-98, 837, 878-94, 895-910

govor, ispravan i pogreSan 450-54, 657-66
istina 724-27, 756-58, 884-86
laicka etika

blagoslovi 259-66
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duznosti nezaredenog sledbenika 393-404
nedela 116-34, 242-48

prijateljstvo 253-55

propast, uzroci 91-115

razno 181-82, 185-89

Mara 425-49

monasko vezbanje

budenje energije 331-34

napustanje necistoc¢a 1-17, 270-73, 360-74, 916-20

priroda tela 193-206

rdavi bhikkhu 89-90, 135, 274-83

seksualni odnos 814-23

ucitelj 1 ucenik 316-23, 325-30

valjano ponasanje 173-75, 183-84, 264-68, 337-42, 385-92,
921-34, 940-45, 958-75

vezbanje da se postane utihnuli mudrac 699-723

vrste bhikkhua 84-90

nibbana

istina kao 758

kako je dosti¢i 915-34, 1032-1149

napustanjem Zudnje ili pozude 204, 355-58, 1086, 1108-9
ostrvo kao 1092-94

oslobadanje

krajnjim znanjem 1105-7
ne-zudnjom 354-55, 1089
opazanja 1071-74

uma i mudrost 725-27

oslobodeni
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utihnuli mudrac, kao 207-21, 527, 779, 780, 811-13, 842-47;
848-61, 946-54, 1077-78, 1090-91

pakao 667-78

patnja, nastanak i prestanak 724-53, 1049-51
polje zasluga 463-78, 482-86, 487-509, 568-69
prijateljska ljubav 143-52

smrt i gubitak 574-93, 804-9

sreca i patnja 759-65

tri dragulja 222-38

zadovoljstva ¢ula, opasnosti 766-71, 772-75
zudnja 740-41, 776-78, 1085-87
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Vodic kroz sutte

I POGLAVLJE 0 ZMuI (URAGAVAGGA)

1.1 Zmija (Uraga sutta), strofe 1-17

Suttanipata zapocinje pesmom od sedamnaest strofa sa po Cetiri
stiha, od kojih je drugi kuplet refren: ,,takav monah napusta obalu, i ovu
i onu drugu, kao i zmija kad odbaci svoj stari svlak”. Monah uporeden
sa zmijom je onaj koji eliminiSe posebnu necisto¢u uma ili pogresan
nacin kognicije i time dostiZe stanje koje se smatra ciljem prakse, napu-
Stanje ,,obale, i ove i one druge”. Svaka strofa govori o dvostrukom ¢inu
napustanja, ¢ije se obe komponente mogu uporediti sa zmijinim odba-
civanjem stare koSuljice. Prvo, tu je odbacivanje necistoca ili pogres-
nog rasudivanja, a drugo, napustanje ovog i onoga iza. To dvoje stoje
u odnosu uzro¢ne povezanosti, Sto se moze tumaciti kao da odrazavaju
srednje dve plemenite istine, necisto¢e i obmanutosti o kojima govori
istina o nastanku patnje i njihovo uklanjanje kao istinu o prestanku.
Rezultat je dozivljaj unutrasnje oslobodenosti ovde i sada i isto tako
potpune oslobodenosti iz kruga preporadanja.

Izraz koji se ponavlja u refrenu orapdaram, ova i druga obala, mo-
7e se uciniti problemati¢nim, jer se ovde koristi u znacenju koje se
razlikuje od toga kako se ova dihotomija obi¢no prikazuje u suttama.
Generalno, u nikayama, ova strana (oram) ili ,,bliza obala” (orimam
tiram) predstavlja samsaru, krug radanja, starenja i smrti, a druga stra-
na (param) ili ,,dalja obala” (parimam tiram) predstavlja nibbanu, kraj
takvog preporadanja. Ova obala je opisana kao rizi¢na i opasna, a dalja
obala kao sigurna i bez opasnosti. Cilj prakse je preci sa ove na drugu
obalu, kao u ¢uvenom poredenju sa splavom (MN 22). Ova metafora
ima istaknutu ulogu takode u Suttanipati, naroCito u Parayanavaggi
(poglavlje IV), ,,Putu ka onome iza”. U Uraga sutti, medutim, napusta-
nje ,,obale, i ove i one druge” ne moze znaciti da oslobodeni monah pre-
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vazilazi dualitet samsare i nibbane, sto je tumacenje koje ide nasuprot
opsteg smisla nikaya. Tako se ,,obala, i ova i ona druga” mora shvatiti u
odnosu prema dualitetima kakve nalazimo unutar sfere uslovljene egzi-
stencije, gde ,,ovo” predstavlja egzistenciju u sadasnjem svetu, a ,,ono”
egzistenciju u budué¢im Zzivotima, ili ,,ovo” predstavlja egzistenciju u
svetu zelje, a,,0n0” zivljenje u svetovima preporadanja koji odgovaraju
viSim stupnjevima koncentracije.

Prvih sedam strofa govore o napustanju odredenih necisto¢a — bes,
strast, zudnja, obmana i tako dalje. Strofe 8-13 su grupisane oko ideje
,»niti juri napred, niti daleko zaostaje”. Strofa 8 povezuje tu ideju sa pre-
vazilazenjem umnozavanja misli (papari¢a), $to je termin koji sugerise
kako raznolikost ovoga sveta, tako i ekspanziju metafizickih spekula-
cija; strofa 9 povezuje motiv znanja ovoga sveta kao liSenog sustinske
realnosti (vitatham), $to je re¢ koju Pd Il pazljivo kvalifikuje da znaci
ne to da ovaj svet ne postoji, ve¢ da mu ,,manjka prava priroda onako
kako su je zamislile neznalice, zbog mentalnih necistoca, a to je da je on
trajan, izvor zadovoljstva, privlacan ili sopstvo”. Strofe 10-13 povezuju
uvid u prividnost ovoga sveta sa mentalnim procis¢enjem: odsustvom
pohlepe, strasti, mrznje i obmanutosti. Strofe u poslednjem delu, 14-17,
direktnije se vracaju ideji eliminisanja necisto¢a. U ovoj grupi nalazi-
mo nekoliko grupa necistoca koje igraju vaznu ulogu u nika@yama: u 14
prikrivene sklonosti (anusaya) i rdavi koreni (akusalda mila), au 17 pet
prepreka (paricanivarana).

Uraga sutta sadrzi paralele sa tekstovima koji vode poreklo iz dru-
gih Skola ranog budizma. Dve takve paralele ukljucene su u Dharma-
pade tih skola. Gandhari Dharmapada ima stihove o zmiji na kraju
svog poglavlja posveéenog monahu, a Patna Dharmapada u posebnom
poglavlju kojim se zavrSava ovaj spis. Treca paralela, Udanavarga, rad
pisan na sanskritu koji pripada dharmapada Zzanru, ukljucuje ove stiho-
ve u dva poglavlja: njih Sest se javlja na kraju Puspavarge, a trideset
dva na kraju Bhiksuvarge (medu njima su i onih Sest iz Puspavarge, pa
se oni tako u tekstu pojavljuju dva puta).

Cinjenica da se ti stihovi nalaze na po&etku Suttanipate i na kra-
ju poglavlja u pomenutim paralelnim tekstovima sugeriSe nam, prvo,

......

ujedinjenu refrenom i njegovim poredenjem sa zmijinom koSuljicom;
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i drugo, da su relativno kasno postali deo zbirki kojima danas pripada-
ju.'l Ovo, medutim, ne znaci nuzno da su stihovi sami po sebi nastali
kasnije. Naprotiv, kao §to primecuje Jayawickrama, ,,istrazivanje razli-
Citih aspekata Uraga sutte, kao $to su jezik, metrika, stil, ucenje koje se
izlaze i ideologija, pokazuje da je re¢ o relativno staroj sutti”.!?

Cetiri paralelne verzije je priredio i uporedio Bhikkhu Ananda-
doti.!* Ovakvim poredenjem razli¢itih verzija mogude je nadiniti neko-
liko preliminarnih zaklju¢aka oko kompozicije ovih pali Uraga stihova.
Posto strofe 6 i 10-13 iz Uraga sutte nemaju pandane u paralelnim tek-
stovima, ¢ini se verovatnim da su one kasniji dodaci. Najjednostavnija
verzija je ona na gandhari jeziku, koja ima svega deset strofa; Uda-
navarga verzija je najrazradenija, sa ukupno dvadeset Sest strofa, od
kojih svega jedanaest odgovaraju pali verziji. Pod uslovom da je veéa
jednostavnost znak vece starine, Anandajoti zakljucuje da ,,u gandhari
verziji imamo sacuvano originalno jezgro stihova, iz kojeg su potom,
zamenom klju¢nih pojmova, nastale druge verzije”.

e  Paralele iz drugih tradicija: GDhp 81-90; PDhp 398-414; Udana-v
18.21 A-F, 32.55-80.

1.2 Pastir Dhaniya (Dhaniya sutta), strofe 18-34

Ova sutta je dijalog u stihovima izmedu Bude i pastira Dhaniye,
kada su se sreli na pastirovom imanju blizu reke Mahi. Sintaksa ove
poeme, prema Jayawickrami, ,,pokazuje da njezin jezik pripada ranom
sloju pali jezika” (PBR 1977, 152). Poemu je moguce podeliti u Cetiri
dela. Prvi, strofe 18-29, predstavlja ,,izazov i odgovor” dijalog izmedu
dvojice protagonista. U svakoj stofi izazova Dhaniya hvali komfor i
sigurnost domacinskog zivota, pozivajuéi boga neba da posalje kisu,
mozda da bi potvrdio svoju naklonost prema njemu. Odgovarajuci na
ove rec¢i, Buda prihvata Dhaniyine slike, ali ih interpetira tako da hvali
superiornost beskuénickog zivota. Strofu 30, kao prelaz, umetnuo je
pripovedac, koji nas izvestava kako se iz ogromnog oblaka spustio plju-
sak. U trecem delu, 31-32, Dhaniya se, mozda potresen iznenadnom
provalom oblaka, priklanja Budi. On i njegova supruga ga uzimaju za
utociste 1 kazu: ,,svetackim Zivotom zivecemo” vodeni BlaZzenim, ne bi
li otisli ,,izvan kruga radanja i umiranja” i okonacli patnju. Pali izraz
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datimaranassa paragii podseca nas na Uraga suttu, ali reC para koristi
na poznat nacin, u znacenju ,,druge obale”, sa one strane okeana radanja
1 umiranja.

U cetvrtom delu, 33-34, Mara preuzima ulogu izazivaca u svoje
ruke i hvali ,,tekovine” (upadhi) — ovde deca i stoka — kao izvor rado-
sti. Buda u svom odgovoru jasno izlaze gledi$te onoga ko se odvratio
od ovoga sveta i imetak vidi kao izvor tuge. Poslednje dve strofe se
¢ine kao naknadni dodatak, jer bi sutta bila kompletna ako bi se zavrsi-
la Dhaniyinim ¢inom uzimanja utocista. Isti ovaj dijalog sa Marom se
javlja u SN 4:8. Usled sli¢nosti teme, moguce je da je ovaj par strofa
preuzet iz tog izvora (ili iz jednog zajedni¢kog korpusa stihova) i umet-
nut u Dhaniya suttu.'

1.3 Nosorogov rog (Khaggavisana sutta), strofe 35-75

Kao Uraga sutta, i ovaj govor je zasnovan na poredenju idealnog
askete sa jednom zivotinjom ili delom Zivotinje. | opet, kao Uraga sut-
ta, refren sadrzi to poredenje u svakoj strofi, izuzev one broj 45. Naslov
je, zajedno sa reci koriS¢enom u refrenu, dvosmislen i odavno je premet
debate. Pali re¢ khagga (skt khadga) ima dva znaCenja, ,,nosorog” i
,,mac¢”.15 Ako khagga uzmemo da znaci ,,nosorog”, onda je khaggavisa-
na zapravo tappurisa (zavisna) vrsta slozenice, koja znaci ,,nosorogov
rog”. Ako khagga znaci mac, onda je termin bahubbithi (prisvojna) slo-
zenica, koja znaci ,,ono §to ima mac kao svoj rog”, dakle sam nosorog.

Komentari za Suttanipatu, ukljucujuci Nidessu, objasnjavaju khag-
gavisana kao tappurisa slozenicu u znacenju ,,nosorogov rog”. U svom
prevodu sledio sam to objasnjenje. Savremeni proucavaoci podeljeni
su oko znacenja ovog izraza. U svojoj ,,Kritickoj analizi Suttanipate”
(PBR 1977, 22-23) Jayawickrama se snazno zalagao u prilog tumacenja
khaggavisana kao nosorog, a ne njegov rog. No, ¢ini se da je nekoliko
decenija kasnije promenio misljenje, poSto u svom prevodu Suttanipate
ipak ima ,,nosorogov rog”. Norman (2001, 38) takode govori u prilog
ovakvog tumacenja, kada pise: ,,Kada se pali tekst moze prevesti na taj
nacin [kao 'nosorogov rog’], kada ga ranija tumacenja tako razumeju,
kada ga potkrepljuje i dainska tradicija i kada je indijski nosorog jedin-
stven medu zivotinjama u Indiji po tome $to ima samo jedan rog, ¢ini
mi se izvesnim da se ovde zaista misli na jedan rog...” Salomon (2000,
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13), suprotno tome, sugerise da je originalni izraz mozda bio namerno
dvosmislen: ,,Posto su oba tumacenja dobro utemeljena na lingvistickim
i prirodnim osnovama... ne postoji siguran nacin da odredimo koja je
pozicija ispravna, tako da bih radio resio, ili mozda pre izbegao resenje
problema objavljujuéi da su obe ispravne, te da je dvoznac¢nost mozda
bila namerna i kreativna”. Dhivan Thomas Jones (2014) takode se za-
laze za dvosmislenost izvornog termina, ali se ¢ini da je blizi uverenju
kako se on ipak odnosi na samu zivotinju.

Nasuprot ovim proucavaocima, ne mislim da je pojam, kada se na-
lazi u starijim kanonskim tekstovima, dvosmislen. Iako komentare ne
smatram nepogresSivima, to sto toliko star komentar kao $to je Nidessa
objasnjava khaggavisana kao nosorogov rog meni se ¢ini snaznim argu-
mentom u prilog ovakvog tumacenja. Patake, medutim, nekoliko puta
pominju khagga kao neku vrstu Zivotinje, pretpostavljamo nosoroga.'®
Milindapaiiha opisuje kralja Milindu, kada sretne Nagasenu i njegove
pratioce, kao ,,uplaSenog, uspani¢enog i uznemirenog, nalik slonu kada
ga okruze nosorozi (khagga)”.'” The Vedic Index of Names and Subjects
(Macdonell i Keith 1912, 1:214) indirektno podrzava moje tumacenje
kada kaze: ,,Khadga je u Maitrayani samhitd ime zivotinje koja se, u
tekstu Vadasaneyi samhita, pojavljuje kao khanga ili khadga. Cini se
jasnim da se misli na nosoroga”.

Dakle, ako je khagga nosorog, onda khaggavisana jeste rog te Zi-
votinje. Ne vidim poseban problem sa glagolom care, ,,ziveti, kretati
se, lutati”, jer poenta poredenja nije da bi trebalo ziveti u samo¢i kao
Sto nosorogov rog zivi u samoci ($to je naravno bizarna ideja), ve¢ bi
trebalo ziveti u samoci kao $to je nosorogov rog sam. Pali dopusta takva
posredna poredenja. U tekstovima iz kasnjeg perioda, kao $to je komen-
tar za Apadanu, objasnjava se da khaggavisana predstavlja i zivotinju
i njezin rog. Ali to nije slucaj sa kanonskim tekstovima, koji khagga-
visana ne koriste drugde da oznace zivotinju.

Budisticka tradicije stihove u ovoj sutti pripisuje pa¢éekabudama.
Svaku strofu je, prema komentaru, izgovorio je drugi pa¢¢ekabuda, ili
kao radosnu objavu u trenutku sopstvenog probudenja (udanagatha)
ili kao objavljivanje svog probudenja drugima (vyakaranagatha). Ko-
mentar obezbeduje pricu o odlasku u beskuénike i probudenju svakog
od pac¢éekabuda. Sama Khaggavisana sutta ne pripisuje stihove pacée-
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kabudama, vec¢ je ta veza nacinjena drugde u pali tradiciji i u paralelnim
tekstovima drugih ranih budistickih Skola. Apadana, zbirka stihova u
Khuddaka nikayi nastala nesto kasnije nego stariri delovi Sutta pita-
ke, ukljucuje sve strofe iz Khaggavisana sutte, i to u odeljku koji nosi
naslov Paccekabuddha-apadana. Jedna uvodna strofa kaze da kada se
pacéekabude okupe, opisuju jedan drugom opasnosti na koje su naisli,
okolnosti u kojima su ugasili strasti u sebi i kako su dostigli probudenje.
Stihovi o ,,nosorogovom rogu” su navodno zapisi tih objava.

Apadana verzija po€inje sa nekoliko strofa u kojima Buda tvrdi
da su pacéekabude ,,bili na usluzi budama iz proslosti, ali nisu zadobi-
li oslobodenje u ué¢enju pobednika. Motivisani ose¢ajem neodloznosti,
¢ak 1 bez buda, zahvaljujuéi svojoj ostroumnosti, ¢ak na osnovu ne-
kog obi¢nog predmeta, postigli su paééeka probudenje. Sem mene, u
¢itavom svetu nema nikoga ko je ravan paééekabudama”. Posle jos
nekoliko uvodnih strofa, Buda recituje stihove o nosorogu. Oni pocinju
strofom koje nema u Khaggavisana sutti, ali koja se jako dobro uklapa
u nju.

Pacécéekabuda je pomalo zagonetna li¢nost, koja se retko pominje
u glavnim nikayama. Na lestvici svetih bi¢a, pac¢éekabuda je obi¢no
smesta ispod samma sambuddhe, ali iznad ucenika arahanta (videti MN
142.5; AN 9:20). Puggalapariiiatti, jedna od rasprava u okviru Abhi-
dhamma pitake, definiSe pacéekabudu kao nekoga ko je ,,samostalno
probuden za istine, ali ne poseduje sva znanja o njima, niti je ovladao
svim moc¢ima”. U tom pogledu, pac¢éekabuda se stavlja naspram pot-
puno probudenog bude, koji stice celokupno znanje u pogledu istina i
ovladava svim mo¢ima. Komentari objasnjavaju da pac¢éekabude, su-
protno uobicajenom stereotipu, nisu potpuno utihnuli. Oni daju kratke
poduke drugima i ¢ak prihvataju ucenike. Medutim, ne pokusavaju da
osnivaju instituciju koja ¢e sacuvati i $iriti njihovo ucenje, niti, Cini se,
to uCenje predstavljaju na bilo kakav sistemati¢an nacin.

Ako prihvatimo tradicionalno pripisivanje Khaggavisana sutte
pac¢éekabudama, stihovi nam pruzaju nesto uvida u njihov karakter.
Oni zaziru od stvaranja veza privrzenosti; vide opasnost u bliskosti;
cene odvrac¢enost od zadovoljstava cula; one koji dele njihove aspira-
cije savetuju da napuste cak i svoje zene i decu; slobodu cene vise od
druzeljubivosti; spremni su da podnesu teskoce kako bi sacuvali svoju
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slobodu. Ideal im je da budu nalik lavu, kojeg nikakvi zvukovi ne plase,
nalik vetru $to se u mrezu ne hvata, nalik lotosu kojeg ni blatnjava voda
ne moze da uprlja.'8

S druge strane, ako se odbaci stara tradicija da su te stihove izgovo-
rili pa¢éekabude, ova poema se moze posmatrati kao da odrazava stav
koji je preovladivao u jednom delu budisti¢kih asketa tokom rane faze
budisticke istorije. Neki proucavaoci su ustvrdili da poema — zajedno
sa drugim suttama o idealu munija — odslikavaju premonasticku fazu
budizma. Jayawickrama, na primer (u 1976, 79), smatra da ova pesma
pripada fazi budisticke istorije kada ,,nije bilo organizovane monaske
zajednice; ve¢ su naprotiv postojali munayo (askete uopte) ili bhikkhui
(monasi) za koje se ocekivalo da zive zivotom munija”. Saddhatissa,
takode, u uvodu za svoj prevod Suttanipate (1994, 1X), razlikuje Cetiri
stupnja razvoja budisticke knjizevnosti. Prvi naziva ,,asketski stupanj”,
razlikuju¢i ga od drugog, ,,monastickog stupnja”. Asketski stupanj,
kaZze on, ,,otelovljen je u najstarijem sloju Suttanipate”, kada je Budino
ucenje bilo ,,striktno i stoicko, kako bi vodilo ka posvecenosti cilju i
naporu, a §to ¢e kulminirati kona¢nim oslobadanjem od nezadovoljava-
juceg kvaliteta svetovnog zZivota”.

Ovakvo tumacenje je, medutim, bilo kritikovano kao manjkavo i
suprotno dobro dokumentovanim izvestajima o istoriji budizma. Salo-
mon, na primer, pise (2000, 15) da ,takvi zakljucci izgledaju pomalo
uprosceni, ¢ak naivni, u svetlu novijeg razumevanja istorije budizma...
Zaista, nema jasnih dokaza da je ikada, u bilo kakvom smislu, postojao
premonasticki period’ budizma.” Salomon stihove vidi kao izraz ne
nekakve alternative monasticizmu, ve¢ stavova dominantnih u asket-
skoj tradiciji monaha koji su ziveli u Sumi. No, ja bih rekao da stihovi
izrazavaju stav prihvac¢en ne medu Sumskim monasima generalno, vec¢
medu odredenim monasima posvecenim meditaciji, koji su imali strogo
individualisticki pristup praksi, odbacujucéi opsteziteljni nacin zivota,
¢ak i u malim isposnicama, u ime lutanja bez trajnog mesta boravka i
potpune samoce. Medu poznatim Budinim ucenicima, Mahakassapa je
mogao biti glavni uzor takvog nac¢ina zivota.'”

Ovo, medutim, ne znaci da je ovakvo Zzivljenje bilo dominantna
paradigma budisticCkog monasticizma, ¢ak i u njegovoj najranijoj fazi.
Ako je kanonski opis rane istorije Sanghe, kako je zabelezen u Maha-
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vaggi, delu Vinaya pitake, 1 paralelnim tekstovima drugih skola, imalo
pouzdan, jasno je da je Buda uspostavio monasku zajednicu ubrzo po-
Sto je zapoceo svoju karijeru ucitelja. lako se teziSte monaskog Zivota
mozda vremenom pomeralo, od besku¢nickog lutanja i rigorozne medi-
tativne prakse ka ucenosti i monaskoj disciplini, ¢ini se da je monaski
red sa svojim specifi¢nim identitetom i formalnim procedurama zarede-
nja bio sastavni deo Budine misije od samog pocetka.

Danas znamo za dve paralele Khaggavisana stihovima koje su pri-
padale ranim budistickim tradicijama. Mahavastu, delo lokottaravada
Skole (ogranka mahasamghike), sadrzi dvanaest strofa, takode pripisa-
nih pa¢¢éekabudama. Druga, nedavno otkrivena verzija ispisana na svi-
tku od brezove kore i na gandhari jeziku ima &etrdeset strofa. Cini se
da je cirkulisala kao nezavisan tekst, pre nego kao deo neke vece zbirke
(kao Sto je to zapravo najverovatnije bio slucaj sa pali verzijom).?? Isto
kao kod pali verzije, gandhari stihovi nisu pripisani pa¢¢ekabudama,
niti bilo kome drugom.

e  Paliparalele: Ap I 8-13 (90-131). Paralele iz drugih tradicija: san-
skrit: Mvu 357-59; gandhari: Salomon 2000, 115-201

1.4 Kasibharadvada (Kasibharadvada sutta), strofe 76-82

Sli¢no kao u Dhaniya sutti, ovo je jo$ jedan dijalog koji ima for-
mu izazova i odgovora, samo $to su ovde kombinovani proza i stihovi.
Ovaj dijalog se vodi izmedu Bude i brahmana po imenu Kasibharadva-
da, ,,Ora¢ Bharadvada”. Cini se neobi¢nim da brahman ore, ali brahma-
ni su dobijali zemlju na poklon od kraljeva, kao nagradu za svoju vernu
sluzbu, i moguce je da se ovaj brahman odlucio da obraduje zemlju
koju je na takav nacin dobio.

Sama sutta se moze podeliti na dva glavna dela. Prvi, koji obuhvata
prozni uvod i strofe 76-80, daje Kasibharadvadin izazov i Budin od-
govor. Drugi, koji se proteze od proznog dela posle strofe 80 do kraja,
opisuje brahmanovu reakciju na Budin odgovor i potonje dogadaje.

Nasuprot Dhaniya sutti, u kojoj se strofe smenjuju kao neka vrsta
takmicenja u dovitljivosti, u ovoj sutti Buda biva doveden u pitanje
samo na pocetku, kada ga Kasibharadvada kritikuje da zivi kao parazit,
jer ocekuje da ga drugi hrane, a da sam niti ore, niti seje. Buda odbacuje
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takvu optuzbu, objavljujuci da on u stvari i ore i seje. Kada brahman da
oduska svojoj zbunjenosti zbog ove opaske, Buda koristi poljoprivred-
nu terminologiju da opiSe svoj proces duhovnog treninga, koji za plod
ima besmrtno (77-80).

U tom trenutku brahman menja misljenje i nudi Budi posudu sa
pirinem. Buda je odbija, navodec¢i da on ne prima ono ,,Sto je dobijeno
pevanjem stihova”. Upucuje brahmana da baci tu hranu. To je prace-
no neobi¢nim prizorom, koji brahmana ispuni zaprepas¢enjem, ali §to
ocigledno budi u njemu veru. Zaklju¢ni prozni pasusi opisuju ga kako
uzima utociste, trazi da bude zareden i postaje arahant.

Zanimljivo je primetiti da se paralela u Samyutta nikayi (SN 7:11)
zavrsava tako $to Kasibharadvada samo uzima utociste kao nezaredeni
sledbenik. Ova razlika pokazuje kako prozni okvir za stihove obe sutte
nije bio fiksiran, ve¢ je mogao da varira u skladu sa usmenom tradici-
jom kroz koju je tekst bio prenosen.

e  Pali paralele: SN 7:11. Paralele iz drugih tradicija: kineska: SA 98
(T 11 207a10-27b28); SA2 264 (T 11 466b18-466¢11); SA3 1 (T II
493a7-493b11)

1.5 Cunda (Cunda sutta), strofe 83-90

U citavom Pali kanonu, ovaj govor se pojavljuje jedino u Suttani-
pati. Sagovornik je kovacev sin Cunda, koji je Budi ponudio poslednji
obrok (videti DN 16:58-60). Ova sutta ima paralelu u sanskritskoj Ma-
haparinirvana sitri, saCuvanoj samo u fragmentima; kompletan prevod
postoji u kineskom prevodu Dirghdgame 1 u pojedinacnim kineskim
prevodima siitri. Ovaj razgovor nije zabelezen u pali Mahaparinibbana
sutti, gde je opisano kako je Buda dobio svoj poslednji obrok od Cun-
de. Okvirna prica za ovaj govor, kako je kratko ispricana u sanskritskoj
verziji siitre, odgovara onome Sto daju pali komentari.

Prema oba izvora, neki ,,rdavi monah” prisvojio je zlatnu posudu
u kojoj je Cunda posluzio jelo. Iako je prestupnik mislio da je proao
neopazen, Cunda ga je video. On nije prekoreo monaha na licu mesta,
vec je uvece otiSao do Bude da ga pita o razlicitim vrstama asketa. To je
Budi dalo priliku da objasni kako ima monaha koji samo lice na askete,
ali zapravo krse njihova pravila. U tom kontekstu, Buda je morao sma-
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trati nuznim da upozori nezaredene sledbenike da ne pretpostavljaju
kako su svi koji nose zuti ogrta¢ vredni poStovanja i pomaganja.

U sutti se razlikuju Cetiri vrste asketa. Prvi (u 86), ,,pobednik na
putu”, jeste sam Buda. Sledece dve strofe (87-88) opisuju monaha koji
sluzi kao ucitelj puta — dakle on je arahant — i onoga ko ,,Zivi na putu”,
Sto je kategorija rezervisana za zaredene koji vezbaju (sekha) i Cestite
laike. Cetvrta vrsta, kritikovana u 89, jeste rdav monah, onaj koji ,,kalja
put”. Zakljucna strofa 90, koja se ¢ini primerenom za datu situaciju,
opominje nezaredene da ne dopuste da susreti sa laznim monasima uni-
Ste njihovo poverenje u Sanghu.

e  Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Mahaparinirvana siitra §26
(Waldschmidt 1951, 252-64); kineska: DA 2 (T I br. 1, 18b9-
18c6); T1br. 5, 167c6-168all; T1br. 6, 183b10-183b27; T 1 br. 7,
196¢12-196¢23 (delimic¢na paralela).

1.6 Propadanje (Parabhava sutta), strofe 91-115

Parabhava sutta jedan od nekoliko govora u Suttanipati koji opi-
suju eticki zivot prikladan za domacine. Govor ima formu dijaloga iz-
medu Bude 1 neimenovanog bozanstva. Odvija se na dramatic¢an nacin
kroz niz pitanja i odgovora u stihu, uz ponavljajuci obrazac. Bozanstvo
pita o uzroku propadanja, a Buda odgovara; bozanstvo pita za drugi raz-
log propadanja, Buda ponovo odgovara i tako redom sve dok nije dato
dvanaest odgovora.

Eticke norme koje zagovara ova sutta, iako predstavljaju Budi-
no ucenje za nezaredene, nisu jedinstvene za budizam, ve¢ uobli¢uju
zajednicke eticke vrednosti drevne indijske kulture. Uz nekoliko izuze-
taka, one imaju istu osnovu sa dainizmom i glavnim tokom brahmaniz-
ma. Norme ponasanja koje se preporucuju predstavljaju preduslov kako
za li¢no, tako i za blagostanje zajednice, uspostavljajuci eti¢ku osnovu
za socijalni poredak koji je primer harmonije, dobronamernosti i pos-
tovanja prema drugima. Ali njihov uticaj ide dalje od sadasnjeg Zivota,
jer dejstvuju unutar matrice zakona kamme, prema kojem losi postupci
vode ka preporadanju u loSim okolnostima i buducoj patnji, dok dobri
postupci vode do sre¢nog preporadanja i buduce dobrobiti. Uzroci pro-
padanja pomenuti u sutti ukljucuju druzenje sa loSim ljudima, lenjost,
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obmanjivanje, tvrdicluk, nacionalizam, seksualni promiskuitet, preko-
merno konzumiranje alkohola, sklonost kockanju i tako dalje. Sutta se
zavrSava na afirmativan nacin, objavljuju¢i da mudra osoba koja iz-
begava ove uzroke propadanja ,,u svet blazenstva odlazi” (sa lokam
bhadate sivam).

1.7 Otpadnik (Vasala sutta), strofe 116-142

Ovo je prvi od pet govora u Suttanipati koji predstavljaju Budin
odgovor na brahmanizam.?! Prozni uvod, koji daje okvir govoru, uka-
zuje na dve oblasti u kojima je postojala tenzija izmedu Bude i njegovih
sledbenika, s jedne strane, i tradicionalnih brahmana, sa druge. Jedna se
tice odnosa izmedu brahmana i samana, lutajuc¢ih asketa koje su brah-
mani prezirali, jer su odbacivali autoritet Veda i brahmanske tvrdnje
0 svom visem socijalnom statusu. Druga je bila odnos prema sistemu
kasti. Dok su brahmani socijalni poredak sacinjen od Cetiri drustvene
klase (varna), od kojih su oni najvisa, smatrali bozanskim, ne¢im §to je
uspostavio vrhovni bog Brahma, Buda je kastinski sistem smatrao pu-
kom konvencijom, koja je u njegovo vreme postala moralno pogubna,
jer zna¢ajan deo populacije — otpadnike — svodi na skoro Zivotinjski sta-
tus. Susret sa brahmanom Aggikabharadvadom pruzio mu je priliku da
izlozi novo znacenje pojma otpadnik i ukaze na moralne kontradikcije
kastinskog sistema.??

Cak i bez okvirne pri¢e, ovi stihovi predstavljaju snazan izazov
brahmanskom pojmu Cistote 1 verovanju da rodenje predstavlja valjanu
odrednicu li¢ne vrednosti. Moralni nedostaci koji po Budinom videnju
definiSu otpadnika sli¢ni su onima iznetim u Parabhava sutti, ali su
ovde blize povezani sa budistickim sistemom moralnih pravila. Strofe
117-18 odnose se na prvo pravilo; 119-21 na drugo; 122, 129 1 131 na
cetvrto, a 123 na trece. Strofa 135 indirektno upucuje na paradiku broj
cetiri u okviru Patimokkhe, pravilo koje monahu zabranjuje da iznosi
lazne tvrdnje o svom duhovnom napredovanju.

Vasala sutta ide dalje od osude moralnih nedostataka i eksplicitno
apostrofira problem kastinskog identiteta. Strofom 136 ona odbacuje
brahmansko verovanje da socijalna klasa kojoj pripadamo odreduje
nasu moralnu vrednost. Umesto toga, tvrdi da su merilo za to nasi po-
stupci. Tako Buda ovde pojmove brahmana i vasala okrece naglavce,
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redefiniSuci ih na osnovu karaktera i ponasanja. Ovim na fini nacin pot-
kopava temelje na kojima je sistem pocivao, naime pretpostavku da je
duhovna vrednost neke osobe odredena klasom u kojoj je rodena.

e  Paralele iz drugih tradicija: kineska: SA 102 (T II 28b19-29b20);
SA2 268 (T 11 467b27-468b18)

1.8 Prijateljska ljubav (Metta sutta), strofe 143-152

Metta sutta (1li Karaniyametta sutta) najpopularniji je govor u Pali
kanonu. On pripada grupi od tri govora — zajedno sa Ratana i Maha-
mangala suttom — koji se smatraju ,,zastitnickim suttama” (paritta) i
izvorom blagostanja. Tema ove sutte, kako je to jasno iz naslova, jeste
praktikovanje meditacije prijateljske ljubavi. lako je ovakva medita-
cija dostupna svakome, kako zaredenima, tako i laicima, sutta opisuje
praksu u kontekstu monaskog zivota, kao Sto je to ocigledno na osnovu
vrlina sadrzanih u po¢etnim strofama: poniznost, zadovoljenost, umere-
nost, obuzdavanje ¢ula i ljubaznost prema nezaredenim podrzavaocima.

Strofe se mogu podeliti u Cetiri odeljka. Prvi, koji se sastoji od
143, 144 i 145ab, iznosi eticke preduslove za meditaciju prijateljske
ljubavi. Drugi odeljak, od 145cd do 147, ¢ini tematsku meditaciju pri-
jateljske ljubavi, sazetu u pocetnom i zavr$snom blagoslovu: ,,Neka sva
bi¢a budu u sebi sre¢na”. Ova blagonaklona Zelja se proSiruje na bica
razlicitih veli¢ina i oblika i dobre Zelje se nastavljaju do 148, strofe koja
se ¢ini dodatkom originalnoj meditaciji. Trec¢i odeljak, 149-51, opisuje
intenzifikovanje i Sirenje prijateljske ljubavi, sve dok ona ne prozme
gitav svet. Cetvrti odeljak, 152, govori o koristima ovakve prakse.

Odredeni tehnicki sistem lezi iza naizgled jednostavnih reci ove
finalne strofe. Prvi par stihova aludira na kvalitete koje ima onaj ko je
usao u tok: neprihvatanje pogresnih gledista, besprekorno ponasanje i
uvid u Cetiri plemenite istine. Drugi deo strofe implicira da koris¢enjem
meditacije prijateljske ljubavi kao osnove za uvid, u¢enik napusta cul-
nu pozudu i doseze stupanj nepovratnika, te se tako preporada u svetu
suptilne materije i ,,u novu matericu vise nikada ne ulazi”.

e  Pali paralela: Khp 9
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1.9 Hemavata (Hemavata sutta), strofe 153-180

Hemavata sutta je prva od tri sutte u kojima Buda razgovara sa
yakkhama, demonskim bi¢ima opisanim kao vrlo preke i nasilne nara-
vi, ali sposobnima za duhovno napredovanje. Za razliku od ostale dve
(I.10 1 IL.5), ova je cela u stihovima, a dva yakkhe koji dolaze kod Bude
su prijateljski raspolozeni prema njemu, nasuprot ratobornim yakkha-
ma u ostale dve sutte. Satagira govori kao vrlo obavesteni sledbenik;
njegov prijatelj Hemavata govori kao radoznalac, koji zeli da se uveri
u Budine kvalitete. Iza ove fasade mitskih likova, moZemo detektovati
scenu iz svakodnevnog zivota, u kojoj u uc¢enje dobro upuceni nezare-
deni budista pokuSava da nagovori prijatelja da poseti manastir i mona-
sima postavi pitanja o Dhammi.

Ova sutta se moze podeliti u &etiri dela. U prvom (153-63F), He-
mavata pita Satagiru za Budine kvalitete, a ovaj na svako pitanje od-
govara na nacin prilagoden tome da zadobije prijateljevo poverenje.
Ovaj dijalog, gde se potvrduje Cistota Budinih telesnih postupaka, reci
i misli, sluzi skoro kao katehizam temeljnih budistickih vrlina. Drugi
deo ima funkciju prelaza. Yakkhe odlu¢uju da posete Budu i pitaju ga
za ,,spas iz kandzi smrti” (164-67). Tre¢i deo se sastoji od Hemavatinih
pitanja i Budinih odgovora (168-75). Yakkhina pitanja, postavljena
kao zagonetke, izmamljuju ucenje o Sest podrucja cula, koje prenosi
istu poruku kakva je u razradenijoj formi preneta govorima kao §to su
SN 12:44 1 SN 35:28. A u Cetvrtom delu (176-80), oba posetioca hvale
Budu, uzimaju utociste i objavljuju svoju posvecenost u¢enju. Ova dva
hvalospeva su elokventni poetski izrazi religijske predanosti.

Nekoliko strofa iz Hemavata sutte moguce je na¢i u okviru Deva-
tasamyutte i Devaputtasamyutte, poglavljima u Samyutta nikayi:

165ab 1 166a-c = SN 1:30, v. la-e

170d = SN 1:30, v. 1f

171 =SN 1:30, v. 2

168-69 = SN 1:70, ali bez navodenja ko izgovara stihove
173-75 = SN 2:15, ali sa nekoliko varijanata u ¢itanju teksta
177 = SN 1:45

Iako je mogucée da su strofe u Samyutta nikayi rezultat deljenja
neke ve¢ postojece pesme, €ini se verovatnijim da je Hemavata sutta
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nastala okupljanjem rastrkanih strofa, a da im je onda dodata okvir-
na pri¢a. Same strofe su mogle biti preuzete iz slobodno cirkuliSuceg
rezervoara budisti¢kih stihova, pre nego direktno iz Samyutte.”> Bilo
kako bilo, uprkos neizvesnom poreklu, Hemavata sutta predstavlja div-
no svedocanstvo rane budisticke duhovnosti, u kojoj se ogledaju mo-
ralna Cistota, snaga predanosti i filozofska dubina, isprepleteni u jednu
harmonic¢nu celinu.

e  Paralele iz drugih tradicija: kineska: SA 1329 (T I 365c6-367b4);
SA2 328 (T 11 483c17-485a23); T IV br. 198, 183b16-184b2

110 Alavaka (Alavaka sutta), strofe 181-192

Alavaka sutta je verovatno smestena odmah iza Hemavata sutte
kako bi se grupisali govori o yakkhama; medutim, zbunjujuce je da
ovde nije ukljucena i Siic¢iloma sutta, kako bi se formirala trijada yakkha
sutta. Sama sutta po¢inje proznim uvodom, u kojem Alavaka pokusava
da testira Budino strpljenje. Kada Buda odbije da igra njegovu igru, on
mu zapreti da ¢e ga naterati da poludi. Takode mu preti da ¢e ga zavitlati
preko reke Gang, ako ne bude u stanju da odgovori na odredena pitanja,
koja su, kao i Hemavatina, postavljena u vidu zagonetki u stihovima.

Razgovor se moze podeliti na tri celine. Prva (181-82) govori o
stvarima koje imaju opstu primenu, ali su mozda narocito vazne za ne-
§to su poverenje, dobri postupci, istinoljubivost i mudrost. Druga celina
(183-84) istrazuje kvalitete potrebne da se ,,prede bujica”, da se osvo-
ji sloboda i tako se odnosi na isposnicki zivot. Treca celina (185-89)
ponovo se tice briga domacina i preporucuje istinu, samokontrolu, ve-
likodusnost i strpljenje. To donosi uspeh u ovom zivotu i sre¢no prepo-
radanje u narednom. Na kraju, sutta se zavrSava yakkhinom izjavom
0 poverenju i zavetom da ¢e se pridrzavati Budine Dhamme (190-92).

e  Pali paralela: SN 10:12. Paralele iz drugih tradicija: kineska: SA
1326 (T 11 364b21-365a23); SA2 325 (T 11 482c8-483b3)

1.11 Pobeda (Vidaya sutta), strofe 193-206

Tema ovog govora jeste meditacija na telo. Njezin cilj oznacen je
alternativnim naslovom, Kayavié¢chandika sutta, ”Govor o uklanjanju
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zelje za telom”. Prema Pd II, sutta se moze podeliti na Cetiri dela. Prvi,
strofa 193, ima cilj da izazove stav distance prema telu, usmeravajuci
paznju na polozaje u kojem se nalazi i na pokrete. Takvo posmatranje
nam pokazuje da se aktivnosti tela dogadaju kroz puku meduigru tele-
snih i mentalnih faktora, bez ikakvog posebnog pokretaca koji bi bio iza
svega toga, bez sopstva ili duse koja bi kontrolisala taj proces.

Drugi deo, 194-99, naglasava odbojnu prirodu Zivog tela, otvaraju-
¢i ga skalpelom misli, kako bi izloZio njegove neciste sastojke — organe,
tkiva, tecnosti i izmet — a koji su obicno prikriveni nasom fascinacijom
znakovima fizicke lepote. Tre¢i deo, 200-203, pomera fokus sa zivog
tela na mrtvo, na slikovit na¢in nas podsecajuci da ¢e upravo to telo
koje toliko slavimo i identifikujemo se sa njime, imati istu sudbinu kao i
svaki drugi les. Poslednji deo, 204-6, pokazuje blagotvornost meditaci-
je na telo i podstice ucenika da razveje gordost i tastinu koja se u nama
javlja podstaknuta telesnim zdravljem i lepotom.

1.12 Utihnuli mudrac (Muni sutta), strofe 207-221

Muni sutta posvecena je idealnoj figuri Suttanipate, muniju ili utih-
nulom mudracu (videti str. 25-27). Kao §to je ve¢ napomenuto, kralj
Asoka pominje munigathda u svom Bhabra kratkom ediktu, a nau¢nici
se slazu u oceni da je tu najverovatnije mislio na Muni suttu. Posto se u
samom ediktu ne navode stihovi iz sutte, nemoguce je biti u ovo potpu-
no siguran, ali nam ovaj edikt pokazuje da ovi stihovi jesu bili priznati
kao poseban tekst relativno vrlo rano.?*

Petnaest strofa Muni sutte Cine tri grupe, koje se isticu svojim
strukturalnim i tematskim razlikama: (1) 207-10; (2) 211-19 i (3) 220-
21. Prema Pd II, Cetiri strofe u prvoj grupi ¢ine jedinstvenu celinu koja
potice od Sokantnog dogadaja zabelezenog u AN 5:55. Majka i sin su se
zamonasili, ali su se onda upustili u seksualni odnos. Tom prilikom je
Buda izgovorio ove stihove, kako bi upozorio monahe i monahinje da
se drze podalje od osoba suprotnog pola.

I pored tvrdnji u komentaru, veza izmedu muni stihova i ovog in-
cidenta je upitna. Sutta u AN se zavrSava drugacijim strofama koje su,
iako mizogine po svom tonu, direktnije, viSe su kao upozorenje i kon-
kretnije povezane sa samim incidentom. Ugao iz kojeg nastaju muni
stihovi blizi je onom iz Khaggavisana stihova, izrazavajuéi teznju da
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se izbegne svako uplitanje i povezivanje, ukljuc¢ujuci i ono koje moze
nastati u monaskoj zajednici. Ideal koji se ovde hvali — ,,put utihnulog
mudraca” — jeste usamljenicki zivot lutalice, koja Zivi ,,bez doma i bez
bliskosti”.

Stihovi koriste metafori¢ne ideje preuzete iz poljoprivrede, ali sa
drugacijom orijentacijom, gde je cilj zaustavljanje rasta, a ne njegovo
pospesivanje. Semenke koje klijaju iz tla predstavljaju karmicke ten-
dencije svesti koja, kada se natopi zudnjom, daje novi zivot i ponov-
ni krug patnje. Zato muni ,,saseca ono §to je izniklo”, ,razume tlo” i
,,zdrobi seme”. Ovakve nejasne metafore u ovoj pesmi postaju mnogo
jasnije kada ih osvetle sutte kao $to je SN 22:54, gde svest biva upore-
dena sa semenkama, ,,Cetiri stanice svesti” (ostala Cetiri sastojka bica)
sa zemljom i vezanost sa vlagom. Vezanost za sastojke razvija svest i
vezuje za novi krug preporadanja. Kada ta vezanost bude presecena,
,»svest je neukorenjena, ne rada, ne buja, postaje oslobodena”.

Devet strofa koje slede, 211-19, ¢ine novi odeljak unutar Muni
sutte. Prema Pd 11, svaku od ovih stofa izgovorio je Buda u razli¢itim
prilikama, kao reakciju na razli¢ite dogadaje, ali se to ne ¢ini kao po-
sebno verovatno. Taj metod zasnivanja svake strofe (ili grupe strofa)
na razli¢itoj izvornoj pri¢i mozda su koristili oni koji su objasnjava-
li Dhammu, kako bi tekst, koji se inace ¢inio mozda previse Sturim,
ucinili privla¢nijim. Medutim, strofe u ovom odeljku dovoljno snazno
pokazuju ujedinjujucu ideju, da bismo mogli zakljuciti kako su izvorno
nastali zajedno i pripadali istoj pesmi. Ovu pretpostavku potkrepljuje
zajednicki refren, kojim se zavrSava svaka strofa ove serije. Strofa 211
ima sli¢ne paralele na drugim mestima u Kanonu?” i otuda su mogle biti
umetnute u ovu pesmu tako §to je poslednji stih zamenjen refrenom. Tri
poredenja u 213 mozda su preuzeta iz Khaggavisana sutte (71), §to bi
moglo da objasni zaSto strofa ima sedam redova umesto cetiri. Ovakva
preuzimanja su tipi¢na za usmenu knjizevnost i ne opovrgavaju tvrdnju
da su ovih devet strofa delili nerazdvojivo jedinstvo.

Poslednje dve strofe, 220-21, imaju drugaciji prizvuk nego ostale,
Sto se moZze videti po nacinu na koji re¢ muni koriste u opstem znacenju
monaha, pre nego kao specifi¢nu oznaku za Budu ili arahanta.?® Te dve
strofe ujedinjuje zajednicka tema, koja objavljuje superiornost prakti-
kuju¢eg monaha nad domacinom.
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IT KRATKO POGLAVLIE (CULAVAGGA)

11.1 Dragulji (Ratana sutta), strofe 222-238

Kao jedna od tri sutte vezane za blagoslove, Ratana sutta je izuzet-
no popularna u zemljama theravada budizma i znaju je napamet skoro
svi predani budisti. Njen fokus su izuzetni kvaliteti tri budisticka dra-
gulja: Bude, Dhamme i Sanghe. Prica koja stoji iza ovog govora, data
u komentarima, odigrava se u gradu po imenu Vesali, smeStenom na
severnoj obali reke Gang. Bio je to vrlo napredan grad, gusto nase-
ljen, prestonica plemenskog saveza po imenu Vaddi, u kojem je glavno
pleme bilo Li¢¢havi. Otuda su stanovnici Vesalija bili vrlo ponosni na
¢injenicu da nisu podanici bilo kojeg kralja, ve¢ uzivaju slobodu i pros-
peritet imuénog i kulturno vrlo razvijenog grada. U vreme dogadaja iz
ove sutte Buda je boravio u Radagahi, gradu smestenom na suprotnoj
strani Ganga. A onda je Vesalt zadesila trostruka nesreca. Prvo je usled
suse sva letina na njivama oko grada potpuno propala i zavladala je
glad. Nedugo zatim, pocelo je masovno umiranje od gladi, tako da zivi
nisu stizali ni da sahrane sve preminule. Prema komentaru, smrad tela
u raspadanju privukao je demonska bi¢a (amanusa, ,,ne-ljudi”’) u grad.
Ovi zli duhovi (ili mozda pre divlje zivotinje) uskoro su poceli da napa-
daju i ljude u Vesaliju i gradom je zavladala panika. Sve ovo je dovelo
do izbijanja epidemije kuge u gradu, te se smrtnost jo§ povecala. Na
kraju su oni preziveli poceli da veéaju kako da zaustave posast koja
ih je zadesila. Neki od njih su odranije ¢uli da se u Radagahi nalazi
probudeno bice, asketa Gotama, sa velikim moc¢ima i istim tolikim mi-
losrdem. Pomislili su da bi upravo on mogao da im pomogne, te poslase
delegaciju do Bambusovog gaja, u okolini Radagahe, gde je boravio
Buda. PozvaSe ga u pomo¢, ali Buda rece da je on tu na poziv kralja
Bimbisare, te da moraju traziti i njegovu saglasnost. Kralj ne samo da se
slozio, ve¢ je poplo¢ao put od Bambusovog gaja do obale Ganga, kako
bi bio laksi za putovanje. Onda Buda, prac¢en velikom grupom monaha,
otide do reke, gde su ih camci koje je takode obezbedio kralj preneli na
drugu obalu. Tamo je pocinjao put koji su Li¢¢havi pripremili od obale
Ganga do Vesalija. Kada je Buda najzad stigao do kapije grada, uze
svoju prosjacku zdelu i dade je postovanom Anandi: ,,Napuni ovu zdelu
vodom, a ja ¢u ti odrecitovati suttu. Zapamti je i kreni ulicama Vesalija,
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noseci ovu zdelu vode. Recituj suttu i umaci svezanj suvih granc¢ica u
vodu, te njome prskaj po ulicama”. Ananda je tako i u¢inio i zli duhovi
pocese da beZe na sve strane, gonjeni duhovnom snagom izgovorenih
reci. U meduvremenu, Buda je otiSao do centra grada sa grupom mona-
ha, te je tamo seo i ¢ekao u tiSini. Uporedo sa tim se rasirila vest medu
bozanstvima u razli¢itim svetovima da se odigrava veliki dogadaj. [ ona
se okupise iznad Vesalija, predvodeni gospodarem bogova Sakkom. Na
kraju se Ananda vratio, seo kraj Bude i ovaj jo§ jednom, pred svima,
izgovori Ratana suttu. Kad je to u€inio, snaga reci donela je blagoslov
¢itavom gradu, bolest prestade i glad se okonca. 1z zahvalnosti, gradani
Vesalija prihvatise Budu za svoga ucitelja i grad nadalje postade snazno
budisti¢ko uporiste. Zbog ove price o nastanku, Ratana sutta se i danas
recituje kao govor koji treba da odagna bolest, losu srecu i zle duhove.

Ovu pricu dele razli¢ite budisticke tradicije. Komentar za Dham-
mapadu daje sli¢nu pricu kao okvir za strofu 290. Ratana sutta ima pa-
ralelne strofe u sanskritskom delu Mahavastu, u kojem se njihov nasta-
nak takode povezuje sa kugom u Vesaliju. Ova verzija price se razlikuje
u manjim detaljima, ali je sustina ista.

Pocetne dve strofe (222-23) predstavljaju zazivanje bhiita, duhova,
uz molbu da saslusaju govor i preklinjanje da se prema ljudima odnose
sa prijateljskom ljubavlju. Strofe koje slede Cine objave istine (sacca-
vadda), gde se proklamuju vrline jednog od tri dragulja — Bude, Dham-
me i Sanghe — i izrazava Zelja da istinitost ovih re¢i donese sigurnost.
Uprkos svom statusu izuzetno popularnog govora, ova sutta pokazuje
visok stepen sofisticiranosti. Strofe o Dhammi (225-26), na primer, pra-
ve suptilnu razliku izmedu Dhamma dragulja kao neuslovljene nibbane
i Dhamma dragulja kao puta, ovde predstavljenog ispravnom koncen-
tracijom kojom se nadilazi ovaj svet, ,koncentracijom bez prekida”.
Ovakva distinkcija ¢ini se svoj koren ima u suttama kao $to je AN 3:34,
gde se za put kaze da je prvi medu uslovljenim stvarima, ali je nibbana
prva medu svim stvarima, uslovljenim ili neuslovljenim. Strofe o San-
ghi prepoznaju osam vrsta plemenitih osoba, grupisanih u Cetiri para
(227); nerazorivo poverenje plemenite osobe, zasnovano na uvidanju
Cetiri plemenite istine (229; videti SN 56:39); nemogucnost da se onaj
ko je usao u tok preporodi i po osmi put (u 230; videti; AN 7:92 itd.);
napustanje tri niza okova i sloboda od preporadanja na loSem odredistu
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(u 231; videti AN 3:86 itd)?’ Sest stvari koje plemeniti ne mogu udiniti
(takode u 231; videti AN 6:89-94) i nesposobnost plemenitog da sakrije
ono §to je loSe ucinio (u 232; videti MN 48:11). Zavrsni blagoslovi
predstavljanju zanimljivo odstupanje od uobicajene upotrebe, utoliko
Sto epitet tathdgata primenjuju na sva tri dragulja, a ne samo na Budu.

e  Pali paralela: Khp 6. Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Mvu |
290-95

11.2 Lesina (Amagandha sutta), strofe 239-252

Prema komentaru za Suttanipatu, kontekst ove sutte je sledeci: pre
nego §to se u svetu pojavio Buda, brahmanski aketa Amagandha je Zi-
veo u Himalajima sa pet stotina uc¢enika. Oni nisu jeli ni ribu, ni meso.
Da bi nekako nadomestili oskudnu ishranu, svake godine silazili bi iz
svoje isposnice u potrazi za solju i limunom, a stanovnici jednog sela u
blizini bi ih primili sa velikim poStovanjem i pruzali im gostoprimstvo
tokom cetiri meseca. Jednog dana je Buda, koji je u meduvremenu po-
krenuo to¢ak Dhamme, sa svojim u¢enicima posetio isto to selo, a narod
slusajuci njegove propovedi uze ga za svog ucitelja. Te godine, kada su
Amagandha i njegovi ucenici kao i obi¢no stigli u selo, doma¢ini nisu
prema njima pokazivali isti entuzijazam kao pre. Brahman ih upitan Sta
se desilo i obradova se kad je uo da se probudeno bice pojavilo u ovom
svetu. Odmah je Zeleo da zna da li je jeo ,,amagandhu”, misle¢i time pre
svega na ribu ili meso, kao nesto prljavo i nedoli¢no da se koristi kao
hrana. Veoma se razocarao kada je ¢uo da Buda nije zabranio jedenje
mesa, jer je bio ubeden da time ljudi postaju necisti i zadobijaju smrad
tela. Zeleéi da ¢uje o tome od samoga Bude, potraZio ga je u Petavana
manastiru. Buda mu je tokom tog susreta rekao da smrad ne nastaje
ako neko jede ribu ili meso, ve¢ ako Cini losa dela. Isti ovakav dijalog
voden je mnogo ranije i izmedu jednog od prethodnih Buda, Kassape i
isposnika po imenu Tissa, koji je kasnije postao njegov glavni uc¢enik.
U ovoj sutti Buda Gotama prepric¢ava dijalog izmedu Bude Kassape
i Tisse. Kad su ga ¢uli, brahmanski asketa i njegovi ucenici su prisli
budistickom prosjackom redu i za vrlo kratko vreme postali potpuno
probudeni.

Prema Pd 11, prve tri strofe izgovara Tissa, kao kritiku Bude Kas-
sape; strofe 242-50 je izgovorio sam Kassapa, kao odgovor na tu kriti-
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ku, a strofe 251-52 su dodali priredivaci. U tim zaklju¢nim stihovima,
»Blazeni” 1 ,,muni” odnose se na Kassapu, a ,,dobro upuceni u svete
himne” (mantaparagii) na Tissu, koji je otiSao u beskuénike pod Kas-
sapom i postao njegov glavni uc¢enik. Jedina stvar koja u stihovima uka-
zuje da protagonista ove sutte nije Gotama jeste pominjanje Kassape
u 240d i 241e. On se takode oslovljava kao brahmabandhu, ,,srodnik
Brahme”, u 241b, Sto je epitet koji se obicno koristi za brahmane. Posto
se zna da je Gotama bio khattiya, a za Kassapu se kaze da je brahman,
to potkrepljuje tradicionalno glediste, tako da pripisivanje reci Kassapi
nije nesto Sto su komentatori izmislili.

Tema ovog govora je jedenje mesa, $to svedoci o vrsti kritike sa
kojom se Gotama suocavao tokom Zzivota. Buda vegetarijanstvo nije
ucino obaveznim, ve¢ je svojim monasima dopustao da jedu meso, pod
uslovom da Zivotinja nije bila ubijena specijalno za njih.?® Postoji ta-
kode tekstualni dokaz da je sam Buda jeo meso. Ovakav obicaj je iza-
zivao ostre kritike drugih zajednica, narocito daina, koji insistiraju na
strogom vegetarijanstvu. U ovoj sutti brahman Tissa optuzuje Budu da
jede amagandha, $to prevodim kao ,,leSina”, iako doslovno ta re¢ znaci
,,oStar miris”, verovatno ciljaju¢i na smrad trulog mesa.

U stihovima koji slede, Buda koristi pedagosku tehniku sli¢nu onoj
kakvu je upotrebio u Vasala sutti. Uzima termin koji je zahvaljujuci
predrasudama stekao negativnu konotaciju i vraca ga svom kriticaru, ali
sada sa novim, eti¢ckim zna¢enjem. U ovom govoru redefinise ,,lesinu”,
tako da ona ne znaci pokvarenu hranu, ve¢ takve nemoralne postupke
kao Sto su ,,ubijanje, krada, laganje, varanje i obmanjivanje, preljuba”
(242), a isto tako necista mentalna stanja, kao §to su ,,bes, oholost, tvr-
doglavost i inat, dvoli¢nost, zavist, hvalisavost i sujeta” (245).

11.3 Moralni stid (Hiri sutta), strofe 253-257

Ova sutta se sastoji od pet strofa kojima ocigledno nedostaje neka
zajednicka tema. Sutta je dobila ime od reci hiri u prvom stihu, ali se
dalje ta tema viSe ne pominje. Komentar strofe objasnjava uz pomoc¢
okvirne price u kojoj neki asketa dolazi do Bude i pokusava da ga testi-
ra, postavljaju¢i mu pitanja: ,,Sa kakvom vrstom prijatelja se ne bi tre-
balo druziti? Sa kakvom vrstom prijatelja bi se trebalo druziti? Kakvu
vrstu stege bi trebalo sebi nametnuti? Koji je najbolji medu ukusima?”
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Suttu ¢ine Budini odgovori na ova pitanja. Prica, €ini se, pokuSava da
da nekakvo jedinstvo stihovima, medutim Partaka 363 sadrzi iste ove
strofe, ali je okvirna prica potpuno drugacija. U svakom slucaju, prve tri
strofe jasno objasnjavaju pravilan izbor prijatelja, Sto je tema o kojoj je
vise receno u DN 31:17-25. Druge dve strofe se ticu duhovnog vezba-
nja, posvecenosti samoci 1 uzitku u meditativnom blazenstvu.

e  Pali paralela: Da 363

11.4 Blagoslovi (Mahamangala sutta), strofe 258-269

Mahamangala sutta kompletira trijadu ,,zastitnickih govora”, kojoj
pripadaju jo§ Metta sutta i Ratana sutta. Okvirna prica za ovu suttu je u
prozi, a ostatak je u stihu. Popularnost ovog govora najlakse je razumeti
na osnovu njegovog sadrzaja, koji nam nudi nesto $to je mogucée nazvati
sveobuhvatnom osnovom dobrog Zivljenja. Govor mozemo posmatrati
kao pozitivni pandan Parabhava sutti. 1 dok ovaj poslednji objasnjava
uzroke necijeg pada, Mahamangala objasnjava nacine uspeha.

Re¢ mangala, koju prevodim kao ,,blagoslov”, tacnije znaci ono
Sto je povoljno ili dobar predznak. U Indiji Budinog vremena, kako
objasnjava Pd 11, mangala je imalo prizvuk sujeverja. Ljudi su trazili
mangala u prizorima, zvukovima, ose¢ajima i dogadajima, smatrajuci
ih nagovestajem buduceg blagostanja. Kao i u drugim oblastima, Buda
je redefinisao ovaj pojam, ukazuju¢i da marngala ne treba traziti oko
nas, ve¢ u nacinu zivota koji je moralno ispravan.

Komentarska tradicija smatra da Mangala sutta objavljuje tride-
set osam blagoslova. Oni se mogu podeliti u nekoliko kategorija. Tako
bismo 259-61 mogli uzeti da propisuju pripremne korake ka sadrzaj-
nom zivotu; 262-63 nabrajaju razlicite karakteristike zivljenja u vrlini,
koje su postovale sve indijske eticke tradicije; 264 oznacava odlucni-
ju posvecenost zivotu prema budistickim pravilima; 265-66 govori o
negovanju unutrasnjih kvaliteta i proucavanju Budinog ucenja; 267 o
intenzivnoj praksi meditacije, koja kulminira nibbanom, a 268 opisuje
um arahanta, koji u ovom svetu zivi bez mrlja i zalosti. Poslednja strofa
potvrduje zastitnicku mo¢ sistema vezbanja iznetom u ovom govoru.

e  Pali paralela: Khp 5. Paralele iz drugih tradicija: kineska: T IV br.
211, 609a12-609b14
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11.5 Sit¢iloma (Suciloma sutta), strofe 270-273

Ovo je poslednja od tri yakkha sutte. Ime ovog yakkhe znaci ,,ma-
lje kao igle”. Naime, po Citavom telu bio je prekriven dlakama cvr-
stim 1 oStrim poput igala. Prema Komentaru za SN, bio je monah u
vreme Bude Kassape, ali nije uspeo da nacini bilo kakav napredak. U
vreme Bude Gotame, preporodio se kao demon. No, Buda je uvideo
da poseduje potencijal za ulazak u tok, te se zato i obreo u njegovom
kraju, kako bi ga poducio. Ovaj govor se nalazi takode u SN 10:3, a
sanskritska paralela strofa nadena je medu Sarirarthagatha u okviru
Yogacarabhiimi.

Sli¢no Alavaka sutti, i ova pocinje okvirnom pri¢om u prozi, u ko-
joj yakkha Sti¢iloma preti da ¢e povrediti Budu ako ne uspe da odgovori
na njegovu zagonetku. Sama zagonetka, u strofi 270, tice se mesta iz
kojeg izviru Stetne misli. Odgovor dat u 271 koristi tek rec ito, ,,odav-
de”, Sto uopste nije jasno. Sledeca strofa konkretnije kaze da su one
,rodene svidanjem, iznikle u nama samima”. Posto je ova strofa sastav-
ljena u anustubh metru, dok su ostale u tristubh, moguce je da je ona
kasniji dodatak, dodata da razjasni nejasnocu u prethodnoj. Komentar
poslednju strofu tumaci kao implicitno saopsStavanje Cetiri plemenite
1stine.

e  Pali paralela: SN 10:3. Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Sag
11.1-4; kineska: SA 1324 (T II 363b29-364al); SA2 323 (T II
481c15-482al5)

11.6 Zivot u istini (Dhammacariya sutta), strofe 274-283

Ova sutta je dobila svoj naziv po rec¢i dhammacariya, koja se jav-
lja u prvom stihu, dok je tema kojom se sutta bavi potpuno suprotna:
ponasanje nekih monaha koje odstupa od ideala. Komentar je naziva
Kapila sutta, pozivaju¢i se na neobi¢nu okvirnu pri¢u. Moralna iskva-
renost je Cini se postajala sve veci problem unutar Sanghe pri kraju
Budinog Zivota, jer je sve viSe nesavesnih muskaraca (i mozda zena)
zeleo da na sebe stave ogrtac, kako bi uzivali u zivotu bez obaveza,
koji je postajao sve udobniji kako je rasla podrska laicke zajednice.
Tako Bhaddali sutta govori da korumpiranost ulazi u Sanghu kada ona
dosegne ,,vrhunac u materijalnim dobrima, vrhunac u slavi, vrhunac u
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ucenosti, vrhunac u postojanoj reputaciji” (MN 65:31). Kitagiri sutta
pocinje izvestajem o grupi monaha koji krse pravilo da se ne jede to-
kom no¢i i insistiraju na tome da slede svoje Zelje, svadajuci se ¢ak i sa
samim Budom (MN 70:1-6). Dalji znaci kvarenja vidljivi su u pricama
koje opisuju nastanak pravila izlozenih u Vinayi, a kojih je bilo sve vise
da bi sprecila Steta.

Dhammacariya sutta na slican nacin svedo¢i o moralnom propa-
danju kakvo je zapocelo u redovima Sanghe. Ona osuduje monahe koji
se rado svadaju i zlostavljaju svoje kolege, predvidajuci da ¢e se takvi
prestupnici preporoditi u paklu. Poslednje Cetiri strofe (279-83) save-
tuju Cestite monahe da se udruze i proteraju zlostavljace, opisujuci ih
kao ,,lazne askete koji za sebe misle da jesu askete”. Isti ovi stihovi
ponavljaju se u AN 8:10, govoru gde se osuduju monasi koji su ,,ple-
va i prljavstina medu asketama”. U AN 8:20 Buda odbija da recituje
Patikokkhu, zato $to vidi iskvarenog monaha da sedi medu okupljenim
monasima, onoga ko tvrdi da zivi u celibatu, iako to ne Cini. Dham-
macariya sutta pripada istom takom Zanru i odslikava previranja tog
vremena.

11.7 Brahmanska tradicija (Brahmanadhammika sutta), strofe 284-315
Kao najduzi govor u Ciilavaggi, za ovu suttu se &ini da bi pre pri-
stajala u Mahavaggu (poglavlje III), ali je svoje mesto dobila ovde ve-
rovatno zbog sli¢nosti izmedu svog naslova i onoga Dhammacariya
sutte. Drugi razlog je mogao biti sli¢nost tema o kojima obe sutte go-
vore. Kao §to Dhammacariya sutta osuduje kvarenje normi koje se
odigravalo unutar budisticke monaske zajednice, Brahmanadhammika
sutta osuduje kvarenje medu brahmanima. Njena tema, medutim, nije
nejednakost kastinskog sistema, ve¢ izuzetna okrutnost zbog zrtvova-
nja zivotinja, naroCito stoke. Sutta takvu praksu vidi kao tesko krSenje
moralnog zakona, $to dovodi do niza fizickih i socijalnih bolesti.
Trideset dve strofe ove sutte moguée je podeliti u Cetiri grupe, a
one se mogu nazvati ,,pre pada, pocetni pad, dublji pad i posle pada”.
Period ,,pre pada” (284-98) opisuje idealni period u dalekoj proslosti,
kada su brahmani bili uzor duhovne veli¢ine. Obuzdavali su sami sebe,
bili ¢vrsti, predani i ziveli jednostavnim Zivotom, a narod ih je duboko
postovao. Neki su bili u celibatu ceo zivot (293), drugi su podrazavali
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njihovu praksu (294), ali su i najmanje marljivi medu njima ziveli ,,unu-
tar granica”, obavljaju¢i zrtvene rituale bez ubijanja Zivotinja (297).
Kao rezultat toga, ,,ljudi su sre¢ni napredovali” (298).

U strofama 299-305 desava se pocetni pad. Gramzivi na imetak,
stoku i Zene, brahmani su napravili svete himne, u kojima se zagovara
zrtvovanje, otisli do kraljeva i ubedili ih da ga oni organizuju, a brah-
mani ¢e to Zrtvovanje izvesti za bogatu nagradu. Posto im ni to nije bilo
dovoljno, ,,pohlepa u njima postade sve veca”, i tako su se survali u
jo§ dublju provaliju (306-10). Sada su sastavili himne koje pozivaju na
zrtvovanje stoke. Na toj tacki brahmani su bili potpuno napustili svo-
ju izvornu tradiciju. Preostale strofe (311-15) opisuju Sta se dogodilo
posle tog dubokog pada. Bolesti koje napadaju ljude su se umnozile,
brac¢ni odnosi su se pokvarili, konflikt unutar drustva i bezakonje se
prosirili, a ljudi postali opsednuti uzicima cula.

Pomalo ¢udno, zanemarivanje ucenja o rodenju (dativadam ni-
ramkatva), tj. svog porekla, nalazi se medu nevoljama koje su posledica
klanja stoke. U 596 ,,uenje o rodenju” se izjednacava sa gledistem da
,brahman se postaje rodenjem” (datiya brahmano hoti), §to je ucenje
koje je Buda izri¢ito odbacivao. Pa ipak, zanemarivanje ovog ucenja se
oznacava kao znak degradacije, verovatno zato $to ono vodi do brakova
medu ljudima koji pripadaju razli¢itim kastama. Cini se da ovde postoji
nesklad izmedu ovog stiha i gledista iznetog na drugim mestima da su
razlike medu kastama isklju¢ivo jedna konvencija.

e  Paralele iz drugih tradicija: kineska: MA 156 (T I 678a24-679a25)

11.8 Skela (Nava sutta), strofe 316-323

Ova sutta nazvana je prema poredenju u 321, ali ako je re¢ dhamma
ono §to povezuje prethodne dve sutte, ona je takode mogla biti alterna-
tivni naslov ovog govora, Dhamma sutta, i to objasnjava zasto se on na-
$ao upravo na ovom mestu. Govor se bavi ispravnim odnosom izmedu
ucitelja Dhamme i uc¢enika. Ucenik, kaze se, treba da postuje ucitelja
,kao 1 bozanstva Indu”. Kada ucenik ispoljava postovanje, poniznost
i marljivost u uéenju, ucitelj treba nesebi¢no da podeli sa njim Dham-
mu. Savladavsi ucenje, ucenik potom treba da vezba prema dobijenim
instrukcijama.
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Ovaj govor sadrzi snazno upozorenje kako za potencijalne uceni-
ke, tako i za buduce ucitelje. Ucenik mora biti pazljiv pri izboru uci-
telja. Ako se odluci za pogresnog ucitelja, ,,neznalici... Sto do cilja jo§
stigao nije”, ¢eka ga neuspeh. Ucitelj takode mora biti zaista kvalifiko-
van. Nekvalifikovan uditelj bi bio poput ¢oveka koji ude u veliku reku
i, poSto ga ponese snazna matica, nije u stanju da je prede, a jo§ manje
da pomogne drugima u prelazenju. Ali isto kao §to neko ko se ukrcao
na skelu moze preneti i druge, isto tako i dobar ucitelj Dhamme, koji
»Zhanja ima i postojanog je karaktera” moze voditi ucenike, samo ako
su pazljivi i spremni da uce.

11.9 Kojom vrlinom? (Kimsila sutta), strofe 324-330

Prema komentaru, pitanja postavljena u prvoj strofi ove sutte izre-
kao je Sariputta, Budin najistaknutiji ucenik. Postavio ih je u ime svog
dobrog prijatelja, imuénog mladog brahmana, koji je takode postao mo-
nah i Sariputta ga je poducavao. No, kako god da mu je izlagao Dham-
mu, mladi¢ nikako nije uspevao da postigne bilo kakvo vise stanje uma.
Na kraju je zaklju¢io da u njemu mora postojati nekakva unutras$nja
prepreka, duboka, skrivena mentalna necistoca, koja blokira mladic¢ev
napredak. Posto sam nije mogao da dopre do nje, pomislio je da je je-
dino reSenje da odu do Bude i posavetuju se. Govor se bavi ispravnim
ponasanjem monaskog ucenika prema uciteljima, te otuda moze poslu-
ziti 1 kao kratak uvod u monasku etikeciju.

11.10 Dizi se! (Utthana sutta), strofe 331-334

Ova kratka sutta od Cetiri strofe upucuje snazan poziv na istrajan
napor. Komentar objasnjava da su ovi stihovi izgovoreni u vezi sa in-
cidentom opisanim u SN 51:14. U to vreme jedan broj mladih monaha
koji su ziveli u prizemlju Migaramatine palate bili su nemarni. Buda je
zamolio Mahamoggallanu da u njima probudi osec¢aj neodloznosti, $to
je on i ucinio tako $to je svojim psihi¢kim moc¢ima ucinio da se palata
»ljulja, trese i drhti” kada ju je dodirnuo noznim palcem. Kada su mona-
si izjurili, u Soku i prestravljeni, Buda im je izgovorio ove stihove, kako
bi ih podstakao da uloze vise napora u svoju praksu.
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11.11 Rahula (Rahula sutta), strofe 335-342

Ova sutta obraca se Budinom sinu Rahuli, koji je postao iskusenik
prilikom oceve prve posete domu, godinu dana posle probudenja. Pali
kanon sadrzi jo$ tri govora upué¢ena Rahuli, ali ovo je jedini u celosti
u stihu. Recenica na kraju sutte, o¢igledno su je dodali redaktori, kaze:
,,Ovako je BlaZeni stihovima ¢esto savetovao postovanog Rahulu”. To
ukazuje da ovi stihovi nisu bili recitovani samo jednom, ve¢ su ponav-
ljani tokom Rahuline obuke.

Sutta pocinje sa dve uvodne strofe (335-36). Prema komentaru,
prva je Budino obra¢anje Rahuli, a druga njegov odgovor. Izraz ,,luco-
nosa ljudskim bi¢ima” (ukkadharo manussanam) u prvoj strofi podstice
sumnju da to nisu Budine reci, ve¢ nekog drugog. I dok komentar kaze
da je Buda upotrebio taj izraz misle¢i na Sariputtu, takav naziv bi ¢ini
se bolje pristajao samom Budi, koji je na drugim mestima uporedivan
sa ¢ovekom koji unosi lampu u mrac¢nu sobu, tako da ljudi koji su u njoj
mogu da vide.

Narednih Sest strofa pouke, sa izuzetnom koncizno$c¢u i elegan-
cijom, pokrivaju ¢itav spektar monaskog treninga, od prvih koraka do
konacnog cilja. Strofa 337 podse¢a Rahulu na znacenje njegovog Cina
napustanja doma, $to je ucinjeno iz poverenja i sa ciljem da se okonca
patnja. Strofa 338 naglaSava vaznost dobrog prijateljstva, osamljivanja
i umerenosti u jelu; 339-40ab pokriva ostale aspekte negovanja vrline;
340cd-341 upucuju Rahulu ka meditaciji o neprivlac¢noj prirodi tela,
koja snazi osec¢aj otreznjenja od obmane i donosi snaznu koncentraci-
ju. Strofa 342a pominje ,,stanje bez obelezja” (animitta), koncentraciju
znanja stecenog uvidom, i kulminira stupanjem na put koji vodi ka na-
dilazenju ovoga sveta; 342b govori o prikrivenoj sklonosti ka obmani,
suptilnoj necisto¢i koja opstaje ¢ak i u nepovratniku; a 342cd kaze da
kada eliminiSemo obmanu, ,,zZivimo u najvisem miru”, poput arahanta
koji je okoncao patnju.

11.12 Vangisa (Vangisa sutta), strofe 343-358

Vangisu je Buda oznacio kao monaha najistaknutijeg po sposob-
nosti da probudi nadahnuce (patibhana). Njegova specijalnost bilo je
stvaranje poezije. U Vangisasamyutti (SN, pogl. 8) pokazuje svoju ve-
Stinu improvizacije. On takode ima sedamdeset i jednu strofu u Thera-
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gathi, $to je najveci broj od svih koji su zastupljeni u toj zbirci. Medu
tim strofama su i one iz ove sutte. Prozni uvod objasnjava kako je posle
smrti svog ucitelja Nigrodhakappe, Vangisa bio zaokupljen sumnjom
da li je ovaj dostigao krajnju nibbanu ili nije. Da bi je odagnao, otisao
je do Bude i kao pesnik, stihovima zamolio za odgovor. Izgleda da je
bilo prisutno jo§ monaha, jer pominje i druge koji bi Zeleli da cuju.
Njegovi stihovi pokazuju visok stepen poetske rafiniranosti, $to ih stav-
lja nasuprot ne suvise kicenog stila veceg dela rane budisticke poezije.
Vangisa se obratio Budi uzviSenim epitetima. Naziva ga svevide¢im,
premudrim, najostrijeg pogleda medu ljudima, savrSenog znanja i tako
dalje. On takode koristi metafore i poredenja: Buda je poput Sakke
medu bogovima (346d), nalik vetru Sto razgoni oblake; njegov glas je
umilan poput pesme labuda (350b); sam je nalik ¢oveku iscrpljenom
vru¢inom, a Budine reci su poput obilnog pljuska (353cd). Na kraju,
posle duge molbe za objasnjenje, Buda kratko objavljuje da je Nigro-
dhakappa zaista ,,0tiSao na mesto izvan rodenja i smrti” (355). To je bio
odgovor za kojim je Vangisa toliko ¢eznuo da ga ¢uje i doc¢ekao ga je
sa radoSc¢u (356-58).

e  Pali paralela: Th 1263-79 (samo stihovi)

11.13 Pravo beskucnistvo (Sammaparibbadaniya sutta), strofe 359-375

Prema komentaru, ova sutta je izgovorena na velikom okupljanju
(mahdasamaya), kao odgovor na pitanja koja je postavio umom stvo-
reni buda. Veliko okupljanje dogodilo se kada su pet stotina Budinih
rodaka, koji su se zamonasili, postali arahanti. Polovina njih su mu bili
sa oCeve, a polovina sa majcine strane. Jedan po jedan su dolazili da u
no¢i punog meseca objave svoje postignuce. Dok je Buda sedeo medu
njima, okruzen sa petsto tek probudenih arahanta, nebrojena bozanstva
iz deset hiljada drugih svetova dosla su da posete tu grupu, nadajuci se
da ¢e cuti govor.

Buda je shvatio da bi na¢in pouke koji bi najvise odgovarao bozan-
stvima bio onaj dat kao odgovor na pitanja. Medutim, takode je video
da niko od prisutnih nije u stanju da postavi takva pitanja. Zato je uz
pomo¢ svojih psihickih moéi stvorio svog dvojnika. Dvojnik je postav-
ljao pitanja, a on sam je odgovarao.

Prema komentaru, ovom prilikom je Buda odrzao Sest govora u
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formi pitanja i odgovora; svaki od njih bio je namenjen bozanstvima
drugacijeg temperamenta. Pet njih su ukljuceni u Atthakavaggu (pogl.
IV). Govor o pravom besku¢ni$tvu, namenjen onima ¢iji temperament
obelezava pozuda, iz nekog razloga je uvriten u Cilavaggu.

Sama tema govora otkriva se kroz pitanje postavljeno u uvodnoj
strofi: ,,Kad dom svoj napusti, zadovoljstva cula za sobom ostavi, kako
monah u svetu ovom da zivi pravo beskucénistvo?”” Budin odgovor, kaze
komentar, objasnjava praksu arahanta sve do krajnjeg cilja. Cini se da
se strofe protezu kroz dve faze razvoja, put i postignuce. Faza puta
oznacava vezbanje ucenika, kako bi stigao do svog cilja. Na ovu fazu
ukazuje upotreba glagola u optativu, kao $to je ,,neka napusti strast” (ra-
gam vinayetha) u 361a, "neka od sebe odbaci bes i tvrdi¢luk” (kodham
kadariyam jaheyya) u 362b, kao i "nek ne bude gord” (na unnameyya)
u 366a. Faza vezbanja je takode oznaCena izrazom tezi ,,da dosegne
stanje nibbane” (nibbanapadabhipatthayano) in 365c. Fazu postignuca
dostize arahant, opisan izrazima kao $to su ,,prevaziSavsi sve ono §to je
u svetu ovom okov”, , kad nema u njemu skrivenih sklonosti”, ,,u njemu
otrova nema” i ,,istinski pobednik §to raskrilio je velove”. Upadljivo je
da se re¢ muni ne javlja u samom izlaganju, ve¢ samo u uvodnom ob-
racanju Budi.

11.14 Dhammika (Dhammika sutta), strofe 376-404

Naslov ove sutte opet sugeriSe da je nekoliko sutta sa dhamma ili
dhammika u naslovu okupljeno u jedno poglavlje. Sa dvadeset devet
strofa, ovo je druga najduza sutta u ovom poglavlju. Naziv je dobila po
laickom sledbeniku Dhammiki, koji se izuzetno hvali u Pd II kao nepo-
vratnik, zaista uzornog ponasanja, dobro upucen u Tipitaku (Sto je Cisti
anahronizam) i sa psihickim mo¢ima. On je na ¢elu grupe od pet stotina
sledbenika, a to sugerise da se radi o uticajnom coveku. Medutim, on se
ne pominje nigde drugde u nikayama.

U uvodnoj strofi (376) pita on Budu o ponasanju dve vrste ucenika,
isposnika i laika. Za ovim sledi serija nadahnutih strofa u kojim se hvali
Buda, uz aluzije na dogadaje koji su zabelezeni na drugim mestima:
poseta naga kralja Eravane i bozanstva Vessavana Kuvere, kao i Budine
pobede u debati sa drugim asketama i brahmanima. Stihovi tako poka-
zuju umetnicku vestinu, uz pretpostavku da onaj koji ih slusa poznaje
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tradicionalna predanja o Budi.

Budin odgovor moze se podeliti na dva dela. Prvi se ti¢e valja-
nog ponasanja monaha (385-92), a drugi duznosti domacina (393-404).
Prva strofa nije upu¢ena Dhammiki, onome ko pita, ve¢ monasima, §to
sugeriSe na odredene ,,Savove” u stvaranju ovog dela. Instrukcije za
monaha obuhvataju dobro drzanje, ispravno ponasanje prilikom pro-
Senja hrane, obuzdanost i obazrivost u govoru i koriS¢enje potrepstina
na racionalan nacin. Naglasak je ovde upadljivo drugaciji on onoga u
Muni sutti ili u Sammaparibbadaniya sutti, gde su asketski i kontem-
plativni elementi mnogo istaknutiji. Cini se da su instrukcije ovde vise
prilagodene monahu koji je na pocetku vezbanja.

Deo o duznostima domacina pocinje konstatacijom da se od neza-
redene osobe ne moze ocekivati da potpuno podrazava praksu isposni-
ka. Prvih Sest strofa saveta (394-99) izlazu pet pravila vrline. Strofa o
tre¢em pravilu preporucuje potpuno uzdrzavanje od seksualnih odnosa
kao idealno, a seks unutar bracne zajednice kao drugo najbolje resenje.
I dok su prva Cetiri pravila dobila po jednu strofu, odustajanju od alko-
hola su posveéene dve. Strofe 400-402 govore o obelezavanju uposatha
praznika, 403 o duznosti nezaredene osobe da hrani Sangu, a 404 o
drugim duznostima domacina, kao §to je pomo¢ roditeljima i ispravno
zaradivanje za zivot. Ovaj govor o€igledno odslikava onaj period u ko-
jem je ve¢ postojala znatna grupa sledbenika oko Bude i bilo je neop-
hodno da on objasni specifi¢ne duznosti i zaredenih i nezaredenih, kako
svakog u svom domenu, tako i u medusobnim odnosima.

III VELIKO POGLAVLJE MAHAVAGGA

1111 Bekstvo (Pabbadda sutta), strofe 405-424

Pabbadda sutta 1 njen nastavak Padhana sutta, uz pocetne strofe
Nalaka sutte, predstavljaju najranije pokusaje da se u stihovima isprica-
ju glavni dogadaji iz Budinog Zivota. PoSto svaka od njih govori o po-
sebnom dogadaju, bilo bi preterano re¢i da ¢ine prvu biografiju Budinu,
ali svakako da obezbeduju materijal za stvaranje jedne takve biografije.

Uvodne strofe Pabbadda sutte, prema komentaru, izgovorio je
Ananda, ali njen glavni deo &ini sustret budu¢eg Bude i kralja Bim-
bisare na brdu Pandava, kraj Radagahe. Prema komentaru, Buda je u
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Radagahu dosao ubrzo posto je napustio dom. Komentar za Patake (I
65, 29-30) kaze da posto je stigao u mesto Anupiya, istocno od svog
rodnog grada, prvo je tu proveo nedelju dana uzivajuéi u blazenstvu
beskuc¢nickog Zivota i potom produzio ka Radagahi. Iz toga proizlazi da
se Budin susret sa Bimbisarom dogodio pre nego $to je postao uc¢enik
Alare Kalame, kako je to bilo opisano u MN 26:14-15.

Stil Pabbadda sutte je jednostavan i nimalo ki¢en, bez mnogo stil-
skih ukrasavanja i suvisnih detalja. Buda se pominje kao ,,Budni”, iako
se dogadaji iz sutte deSavaju pre njegovog probudenja. Uobicajeno bi
bilo da je oznacen kao bodhisatta, ,,bi¢e koje ide ka probudenju”. Ne-
koliko puta Buda je pomenut kao ,,monah” (411d, 412c, 416a) i jednom
kao muni (414b). Upitan za poreklo, on sebe ne opisuje kao kraljevog
sina, kako to za njega tvrdi kasnija legenda, ve¢ kaze da je teritorija na
kojoj zivi njegovo pleme Sakya pod protektoratom susedne Kosale.

Postoji paralela Pabbadda sutti u sanskritskom delu Mahavastu i
jos§ jedna na kineskom u Cetvorodelnoj Vinayi dharmaguptaka skole (T
XXII no. 1428). Ovo nam govori da su pri¢u o susretu Bude i Bimbi-
sare delile razli¢ite Skole ranog budizma. No, ova prica nije zabelezena
nigde drugde u nikayama, ali jeste ispricana u komentaru za Patake (1
66), gde se pominje i Pabbadda sutta. Njih dvojica su se srela i posto
je Buda zapoceo svoju misiju ucitelja (u Vin I 37). Tom prilikom Buda
je poducio Dhammi Bimbisaru i njegovu svitu, posle ¢ega su svi oni
dostigli stupanj ulaska u tok.

e  Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Mvu II 198-200; Sanighabhe-
davastu (Gnoli 1:94-96); kineska: T XXII no. 1428, 779¢26-
780a24

111.2 Velika bitka (Padhana sutta), strofe 425-449

lako se Pabbadda sutta zavrSava Budinim re¢ima ,,u veliku bitku
sada ja ¢u po¢i”, dogadaji iz Padhana sutte, na temu ulaganja napora,
nisu se mogli dogoditi odmah posle toga. Sutta opisuje Budine napore
tokom perioda ekstremne askeze. Ako prihvatimo ono §to se tvrdi u
nikayama, naro€ito u MN 36:12-16, pre nego $to se podvrgao izuzetno
surovim asketskim vezbama, bio je ovladao meditativnim stanjima pod
vodstvom Alara Kalame i Uddaka Ramaputte. Tek kada ih je napu-
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stio, podvrgao se samomucenju. To znaci da su dogadaji ispri¢ani u
ove dve sutte Suttanipate razdvojeni odredenim vremenskim periodom.
Padhana sutta se takode razlikuje od svoje prethodnice po tonu. Dok
je Pabbadda sutta jednostavna i realisticna, Padhana sutta uvodi mit
i personifikaciju, kroz kratki ep o duhovnom heroju koji se bori protiv
sila metafizi¢kog zla, ovde predstavljenih Marom.

U vreme kada se prica dogada, Buda joS nije zauzeo mesto pod
drvetom probudenja, odlu¢an u nameri da upravo tog dana dostigne
savrSeno probudenje. Jo$ uvek je zaokupljen asketskim praksama, u na-
meri da istrazi njihove granice. Tako Marin dijalog sa Budom prethodi
napadu u koji ¢e krenuti u trenutku kada Buda bude trebalo da otkrije
srednji put, povrati fizicku snagu i ulozi veliki napor.

Ova sutta nam donosi mo¢nu dramu u kojoj Mara na sebe stavlja
plast saosecajne brige, ne bi li uspeo da nagovori Budu da odustane od
svojih nastojanja i umesto toga nastavi da sakuplja zasluge kao doma-
¢in. Buda odluc¢no odbija takav predlog i rasteruje deset ,,armija Mare”.
Ovo treba shvatiti metafori¢no, ali u kasnijim legendama o Mari te ar-
mije postaju stvarne trupe demona, koje Mara neprekidno podsti¢e da
buduceg Budu oteraju sa mesta pod bodhi drvetom. Medu ovih deset
armija su ¢ulnost, nezadovoljstvo i zudnja, koje bivaju personifikovane
kao tri kéeri Marine i bezuspe$no pokuSavaju da zavedu Budu (videti
SN 4:25).

Vremenski jaz u Budinom zivotu deli poslednje Cetiri strofe pes-
me, 446-49, od prethodnih. Cini se da su te strofe naknadno dodate
originalnoj sutti, koja bi bila zaokruzena i da se zavrSila strofom 445.
Posto ovde Mara kaze da je sedam godina pratio Budu, to bi ove reci
smestilo u vreme godinu dana posle probudenja. Stih 446 je svoj put u
ovu pesmu nasao mozda preuzimanjem iz mase usmenih stihova koji su
kruzili unaokolo, a opisuju razli¢ite dogadaje iz Budinog Zivota. Strofe
447-48 se mogu naci i na drugom mestu (u SN 4:24), kao i 449, koja
se ¢ini van konteksta u SN 4:23. Ti su stihovi mozda ,,pozajmljeni”
od svojih originalnih izvora i umetnuti ovde da bi se prikazalo kako je
Buda u svojoj borbi sa Marom na kraju ipak pobedio.

e  Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Mvu II 238-40; Lalitavistara
18:1-22
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111.3 Dobro izreceno (Subhasita sutta), strofe 450-454

Ova kratka sutta u prozi i stihu ponovo pruza priliku Vangisi da
pokaze svoju pesnicku vestinu, ovoga puta na temu dobro izgovorenih
reci. U proznom delu Buda nabraja Cetiri elementa dobro izgovorene
reci, medu kojima je, zbunjujuce, i ,,dobro izgovorena re¢”. Posto isto
ponovi u stihu, Vangisa zamoli za saglasnost da i on govori i kada je do-
bije, recituje stihove koji objasnjavaju njegovo razumevanje dobro iz-
govorene re¢i kao one koja ne povreduje ni sebe ni drugoga. Zatim ide
korak dalje i objavljuje da je istina dhammo sanantano — drevni princip
na kojem su i dobro i Dhamma zasnovani. Posto vodi ka nibbani, najvi-
Sem dobru, Vangisa hvali Budinu re¢ kao ”govor kojem premca nema”.

e  Pali paralela: SN 8:5. Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Sag 20
(Sn 452 only); kineska: SA 1218 (T II 332a8-332a29); SA2 253
(T 11 462b19-462c8)

111.4 Sundarikabharadvada (Sundarikabharadvada sutta),
strofe 455-486

Ovaj govor (poznat i kao Piiraldsa sutta, ,Zrtvena pogac¢a”) ima
delimi¢nu paralelu u Samyutta nikayi (SN 7:9). U oba je sagovornik
brahman Sundarikabharadvada. Takode imaju isti prozni uvod i dele
nekoliko strofa (462-63, 480-81), ali inace idu u sasvim razli¢itim prav-
cima. To pokazuje kako su sastavljaci ovih tekstova mozda odabirali ra-
zlicite skupove stihova koji su cirkulisali medu zajednicama recitatora
i onda im stvarali odredeni prozni okvir, jer je nemoguce da su dva ra-
zli¢ita govora mogla biti odrzana u istoj prilici 1 pod istim okolnostima.

U ovoj sutti ¢ini se da je pobrkan redosled strofa, pa ¢ak nije si-
gurno da li bi izvesne redove (izmedu 456 i 461) trebalo razumeti kao
prozne umetke ili dodatke u slobodnom stihu. Komentar pokusava da
razmrsi ovu konfuziju, ali ¢ini se da je sam tekst ispreturan.

I ova sutta, kao nekoliko onih koje smo do sada sreli, stavlja Budu
nasuprot brahmanu, ovog puta oko pitanja ko je vredan da primi daro-
ve. Brahman, spazivs$i osobu u ogrtacu kako sedi blizu mesta gde je on
obavljao svoj vedski ritual, namerava da njoj ponudi komad Zrtvene
pogace, ali kada vidi da nameravani primalac nije brahman, ve¢ asketa,
trgne se i hoce da povuce ponudu. Buda, medutim, dovodi u pitanje
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brahmanovu pretpostavku. Prvo sebe potpuno odvaja od pripadnistva
bilo kakvoj kasti, poricuci (u 455) cak i da je plemi¢; umesto toga sebe
definiSe kao pravog ,,Coveka bez svojstava’: ,,Ja nisam brahman, nisam
ni plemi¢; nisam ni zemljoradnik ili bilo Sta slicno tome”. Porice da je
vrednost prinetog dara odredena poreklom primaoca i insistira da ona
zavisi iskljuc¢ivo od njegovih moralnih i duhovnih kvaliteta. Neko ko je
niskog porekla moze biti ,,istrajan muni” i tako neko ko je najzasluzniji
da dar primi (462).

U strofama 463-66 Buda opstim terminima opisuje one koji zaslu-
zuju da im se prinese dar. To su svi koji su se odrekli zadovoljstava cula,
nemaju u sebi pozudu, ovim svetom idu slobodno, bez vezanosti, i na
stvari viSe ne gledaju kao na,,moje”. Svaka strofa zavrSava se refrenom:
,takvome bi brahman u potrazi za zaslugama, kada dode vreme, darove
trebalo da ponudi”. Ali sa 467 on menja ton i zapocinje himnu pohva-
le samome sebi, koja se nastavlja narednih jedanaest strofa i svaka se
zavrsava refrenom: ,, Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace”. Skoro
svi termini upotrebljeni u ovoj himni mogli bi se primeniti na svakog
arahanta i otuda ukazuju na budizam u njegovoj ranoj fazi, pre nego $to
je uvedena stroga distinkcija koja je Budu izdigla iznad svih njegovih
probudenih ucenika. Zahvaljujuci snazi Budinog argumenta, brahman
menja stav 1 izrazava Zelju da prinese dar Budi. Buda, medutim, odbija
dar. Ovde nailazimo na strofe koje su se javljale ranije (81-82), kada je
Buda odbio dar s obrazlozenjem da ,,Sto je dobijeno pevanjem stihova
ja ne jedem”. Pre u ovom kontekstu nego u prethodnom ovo odbijanje
ima smisla, jer je ovde hrana prethodno bila predmet brahmanskog ritu-
ala, osvecena recitovanjem brahmanskih stihova.

Prozni deo koji zakljuCuje ovu suttu zavrSava se na dobro poznat
nacin. Brahman napusta svoju rezervisanost, uzima utociste i zamoli da
ga Buda zaredi, da bi na kraju dosegao stanje arahanta.

e  Pali paralela: SN 7:9 (samo jedan deo)
1I1.5 Magha (Magha sutta), strofe 487-509
Tema ove sutte slicna je prethodnoj, ali sagovornik, brahmanski

ucenik Magha, ne prilazi Budi s neprijateljstvom, ve¢ kao znatizeljni
postovalac. Njegovo pitanje, postavljeno u pocetnim strofama, jeste:
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,,Za domacina koji zeli zasluge, ko je pravi primalac darova?” Ovo pi-
tanje u vezi je sa drevnim indijskim verovanjem da darivanje hrane i
drugih stvari stvara duhovne zasluge, dobru kammu koja ¢e rezultirati
sre¢om u budu¢im Zzivotima, a veli¢ina zasluga srazmerna je Cestitosti
onih koji darove primaju.

Buda odgovara opisom onih koji su pravo polje na kojem se zanju
zasluge. On ne pominje konkretno sebe i svoje ucenika, ve¢ general-
nim terminima karakteristicnim za sve arahante opisuje kvalitete ideal-
nog primaoca. Nekoliko stihova ovde odgovaraju onima u prethodnoj
sutti, a 1 njihov ton je identi¢an. Kada Magha upita o najboljem nacinu
da prinese zrtvu, Buda objasnjava trostruku izvrsnost, §to komentari
objasnjavaju kao davanje sa smirenim umom pre, tokom i posle da-
vanja dara. Medutim, ono na Sta se mislilo u originalnom kontekstu
mozda je bila izvrsnost davaoca, primaoca i dara. Vredno je zapaziti da
Magha pita samo za nacin kako se preporoditi u svetu Brahme, a Buda
odgovara na nivou pitanja, ne pokusavajuci da detaljnije otkrije stazu
uvida koja vodi do oslobodenja. Ovo ilustruje Budin pedagoski metod
procenjivanja kapaciteta slusalaca i formulisanja ucenja na nacin koji
odgovara njihovim sposobnostima i sklonostima.

1I1.6 Sabhiya (Sabhiya sutta), strofe 510-547

Sabhiya sutta po€inje duzim proznim narativom o lutalici po ime-
nu Sabhiya, kojem je neko bozanstvo reklo da bi duhovni Zivot trebalo
da vodi voden onim asketom ili brahmanom koji moze da mu odgovori
na odredena pitanja. On posecuje Sestoricu ucitelja, Budinih rivala u
regionu Magadhe, ali oni ne samo da ne uspevaju da odgovore na nje-
govo pitanje, jo§ gore, ,.ispoljavaju razdrazljivost, neprijateljstvo i ne-
zadovoljstvo, pa su ¢ak oni ispitivali lutalicu Sabhiyu”. Ovaj deo sutte
je vrlo sli¢an pocetku Samariniaphala sutte, gde kralj Adatasattu prica
kako je pitao Sest ucitelja o plodovima asketskog Zivota i nije dobio
zadovoljavajuci odgovor (DN 2:16-33). Na kraju, Sabhiya razmislja da
poseti asketu Gotamu i postavi mu ista pitanja. Prvo okleva, jer je Go-
tama mnogo mladi od onih Sest ucitelja, ali onda zakljucuje: ,,Asketu
ne treba podcenjivati ili omalovazavati samo zato $to je mlad. Jer iako
je mlad, moze on imati veliku snagu, veliku mo¢”. Ovde uocavamo
odjeke Budinog odgovora kralju Pasenadiju prilikom njihovog prvog
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susreta (SN 3:1). Posle dugog putovanja, Sabhiya stize do Radagahe,
srece se sa Budom i objasnjava mu svrhu svoje posete.

Obracajuci se sada u stihu, Sabhiya trazi dopusStenje da postavi
svoja pitanja i Buda ga poziva da ih iznese, uveravajuéi ga: ,,Odgovori-
¢u ti u skladu sa Dhammom.” Dijalog koji sledi je sav u stihu, uz prozne
delove ubacene samo da oznace razli¢ite odeljke. Sva Sabhiyina pita-
nja ticu se znacenja razliCitih termina koji mora da su bili diskutovani
medu asketama u severnoj Indiji. Ti termini opisuju idealnu duhovnu
sliku kontemplativnog tragaca, vrstu osobe koja otelovljuje najvisi cilj.
Pojmovi za koje Sabhiya trazi objasnjenje od Bude podeljeni su u pet
grupa, napravljenih jedino radi lakSeg razmatranja, a ne zato $to ih dele
neke sustinske razlike: (1) monah, blag, ukroéeni, probudeni (buda); (2)
brahman, asketa, okupan (procis¢en), naga; (3) znalac, vest, uceni (pan-
dita), muni; (4) poznavalac Veda, znalac, heroj, plemenitog porekla; (5)
ucenjak, plemeniti, dobrog ponasanja, lutalica. Re¢ samnyasin, pretezni
termin kasnijeg indijskog monastva, nije na ovom spisku i zato je vero-
vatna ta re¢ nastala kasnije ili je barem postala rasirena u vreme koje je
doslo kasnije od doba ranog budizma. Isto vazi i za termin paramaham-
sa, ’najvisi labud”, re€ koja se koristi u hinduisti¢kim kontemplativnim
krugovima da oznaci najve¢eg mudraca.

Budini odgovori na pitanja sadrze suptilnu igru reci i poucne eti-
mologije, koje je nemoguce prevesti na srpski na nacin koji bi kores-
pondirao sa konkretnim terminom. U stvari, sama objasnjenja ponekad
¢uvaju svoju relevantnost samo u srednjim indoarijskim dijalektima i
gube na uverljivost ve¢ kada se prevedu na sanskrit ili ¢ak na delimic-
no sanskritizovani pali. Tako, kao $to je na to ukazao Norman (GD
258; videti takode Norman 2006a, 134), zanimljiva derivacija pojma
brahmana iz bahetva sabbapapani, ona koji je odagnao svako zlo”,
bila bi razumljiva samo u dijalektu u kojem je taj pojam izgovaran ba-
hana. Sa delimi¢nom sanskritizacijom pali tekstova, usvojeno je brah-
mana umesto bahana 1 veza je postala skrivena. Mastovita derivaci-
ja pojma samana, asketa (doslovno “onaj koji nastoji”), od samitavi,
“mirni,” ostaje neporemecena u paliju, ali je izgubila svoju uverlji-
vost u sanskritu, gde sramana moze lako biti povezana sa Samitavi.
Na nekim mestima ¢ini se da su tumacenja pomerena sa mesta gde bi
inace trebalo da pripadaju, stvarajuéi praznine u objasnjenjima. Posto-

&3



Vodic

ji sanskritska paralela Sabhiyinim stihovima u spisu Mahavastu i jos
jedna paralela u kineskom prevodu Abhiniskramana siitre. Kao §to je
to neizbezno sa delima koja su izvorno prenosena usmeno, objasnjenja
u tim tekstovima se na nekim mestima razlikuju od onih koja imamo
u pali tekstu.

Posto mu je Buda odgovorio na postavljena pitanja, Sabhiya ga
hvali stihovima koji poseduju lirsku lepotu. Potom iskazuje postovanje
Budi i — kako nas obavestava prozni zaklju¢ak — uzima utociste, biva
zareden 1 postaje arahant.

e  Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Mvu III 394-401; kineska: T
I br. 190, 833b8-835b22

111.7 Sela (Sela sutta), strofe 548-573

Sela sutta je jo$ jedna prica u formi dijaloga, ali je centralna figura
ovoga puta veoma obrazovani brahman Sela. Sutta ima potpunu parale-
lu u Maddhima nikayi, govor broj 92. Govor zapo¢inje susretom Bude
sa jednim drugim uciteljem po imenu Keniya, ¢iji status nije sasvim
jasan. Tekst ga opisuje kao datilu, vrstu askete koji ima dugu kosu uple-
tenu u pundu. Na drugim mestima datile su opisani da zive u celibatu i
staraju se o odrzavanju svete vatre (mozda je reC o sveStenicima boga
Agnija), ali Keniya je prikazan tako da delom zivi kao domacin, u ve-
likoj isposnici, gde je okruzen porodicom i rodbinom. Buda dva puta
odbija njegovu ponudu da mu pripremi obrok, ali kada ga ovaj zamoli i
tre¢i put, ¢utke se saglasi.

Ovim je postavljena scena za dramati¢an razgovor. Kada Keniyin
ucitelj, uCeni brahman Sela, stigne u pratnji tri stotine ucenika, Keniya
obavestava Selu da je pozvao Budu na rucak sledeceg dana. Rec¢ ,,buda”
izaziva zaprepascenje i ushicenje kod Sele, koji kaze da se cak i sama ta
re¢ ,,buda” retko srece u ovome svetu. Sela je opisan kao majstor triju
Veda i pomo¢nih tekstova, koji o¢igledno beleze predanja o budama i
njihovom sekularnom pandanu, vladaru koji pokrece tocak pravednosti
— barem prema onome $to kaze sutta.

Sela onda posec¢uje Budu, da proveri da li su Keniyine reci tacne.
Posmatra Budino telo da bi uocio trideset dva znaka velikog ¢oveka, o
kojima je naucio proucavajuci brahmansku tradiciju. Kada se uveri da
Buda poseduje sva trideset dva znaka — ukljuc¢ujuéi jedan znak koji je
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moguce videti jedino uz pomo¢ Budine psihi¢ke moc¢i — on hvali Budu
u stihovima i pita ga za duhovno postignuce. U strofi 558 Buda daje naj-
koncizniju definiciju bude koja se moze naci u nikayama: onaj koji je
saznao to $to treba znati, razvio to §to treba razviti i napustio to Sto treba
napustiti. Potom on trazi od Sele da odlozi sumnju, uveravajuci ga da
je njegovo ucenje ,,dobro objavljeno, vidljivo ovde i sada, neposredno”.

Posto su prevazisli sumnje, Sela i njegovi ucenici postaju beskué-
nici, povlace se u osamu i dostizu stupanj arahanta. Osmoga dana posle
zaredenja vracaju se Budi i objavljuju svoje postignuce, te hvale Budu u
stihovima. Dve od ovih strofa su potpuno iste kao u Sabhiyinoj pohvali
(571-72 = 545-46). Sli¢no Sabhiyi, Sela u poslednjoj strofi moli Budu
da pruzi stopala, kako bi mu se on i njegovi ucenici poklonili.

Pali paralela: MN 92; Th 818-41 (samo stihovi). Paralele u drugim
tradicijama: kineska: EA 49.6 (T II 798a25-799¢16)

111.8 Strela (Salla sutta), strofe 574-593

Cini se kao da je ova sutta zalutala u ovu zbirku, jer je re¢ o jedno-
stavnoj didakti¢koj pesmi, smestenoj medu dugim govorima u prozi i
stihu, koji o¢igledno imaju za cilj da pokazu Budin uspeh u pridobijanju
savremenika medu asketama i brahmanima u okviru indijske duhovne
scene. Pesma je homilija o smrti, ¢ije je tema nalazila mesto u budistic-
kim besedama vekovima. ,,Strela” iz naslova jeste tuga nad smrcéu vo-
ljenih osoba. Tako nas pesma podseca da je dolazak smrti nepredvidiv;
nema nacina da izbegnemo smrt; niko od nama dragih ljudi ne moze
nas zastititi kada nas smrt pozove, a i mi smo nemoc¢ni da zastitimo
njih; svi smo nalik glinenim posudama kojima je sudeno da se razbiju
ili kravama koje idu prema klanici. Mudri to prepoznaju i ne tuguju,
jer razumeju da ostariti i umreti jeste nacin na koji se odvija ovaj svet.
Kada se suo¢imo sa smrcu, Zalost i naricanje su beskorisni, jer mrtve ne
mogu vratiti u Zivot, ve¢ nam tugovanje samo donosi Stetu. Zato mudar
¢ovek iSCupa strelu tuge, dostize mir uma i zivi daleko od zalosti.

111.9 Vasettha (Vasettha sutta), strofe 594-656

Ovaj dugi govor vraca se temi sistema kasta, uz posebno obraca-
nje paznje na pitanje: ,,Kako neko postaje brahman?”” Dva brahmanska
ucenika imaju suprotno misljenje o ovoj temi. Bharadvada zastupa pra-
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voverno brahmansko glediste da je neko brahman zahvaljujuc¢i rodenju.
Vasettha izlaze suprotno glediste, koje je u skladu sa Budinim, da je
neko brahman na osnovu svog dobrog ponasanja. Posto nisu u stanju da
izglade razlike, odlucuju da zatraZe razjasnjenje od Bude.

Sli¢na okvirna prica nalazi se i u osnovi 13. govora u Digha nikayi,
Tevidda sutti, gde se ista dva mlada brahmana ne slazu oko toga kako
se stize do sveta Brahme i zamole Budu da presudi u njihovom sporu.

Priklanjaju¢i se stihovima, Buda nudi poduze objasnjenje, u ko-
jem se ne bavi samo znacenjem reci ,,brahman”, ve¢ Citavim sistemom
covekove biologije i socijalnih institucija koje unose razdor. Pokazuje
prvo da dok specifiéne podele razdvajaju druge vrste zivih bi¢a, ljudska
bica su sva bioloski sli¢na: ,,sustinskih razlika nema, koje bi nastale
razli¢itim nac¢inom rodenja” (607). Potom tvrdi da su socijalne razlike
potpuno stvar opsteg dogovora: ,,Razlikovanje medu ljudskim bi¢ima
samo je puka konvencija” (611). Ovo znaci da su ljudska bi¢a zbog
onoga Sto rade oznacena kao ovakva ili onakva (612-19). Na kraju, do-
lazi do obelezja brahmana, gde kroz redefinisanje pojma predlaze i re-
definisanje same prirode brahmana. Istinski brahman, prema Budi, nije
onaj ko moze pokazati da ima posebnu genealogiju i poreklo po maj-
¢inoj strani, ve¢ onaj ko otelovljuje svetost svojom ljudskom formom.
Kroz dugu seriju strofa 620-47 — koje se takode nalaze u Dhammapadi
(pogl. 26), a moguce je da su u ovaj govor dospele iz nekog drugog
izvora — Buda opisuje brahmana kao arahanta. U 648 se vraca ideji da
su ,,ime 1 klan” puke oznake koje izviru iz konvencije, a u 650 potvrduje
stav Vasetthe u njegovoj raspravi sa prijateljem: ,,Niko rodenjem brah-
man ne postaje, niko rodenjem ne-brahman ne postaje.. Samo se delima
svojim brahman postane, samo se delima svojim ne-brahman postane.”
U 655 on opisuje vrstu postupaka kojima se postaje brahman. iste sti-
hove je Buda izrecitovao u Theragathi 631, potvrduju¢i da je Sunita,
nekadanji otpadnik, postao arahant i tako postao brahman u najvisem
znacenju te reci.

Zadovoljni Budinim govorom, brahmanski ucenici uzimaju utocis-
te i objavljuju da su postali Budini nezaredeni sledbenici, bas kao §to to
¢ine i na kraju Tevidda sutte. Na pocetku Agganria sutte (DN 27) navodi
se da su njih dvojica zZiveli medu monasima i pripremali se za zaredenje.

e  Pali paralela: MN 98; Sn 620-47 = Dhp 396-423
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111.10 Kokalika (Kokalika sutta), strofe 657-678

Kokalika sutta se javlja tri puta u nikayama, u Samyutti, u Angutta-
ri 1 ovde. To namece pitanje zaSto je uopste bila uvrStena u Suttanipatu.
Ako na ovu antologiju gledamo tako da je sluzila, barem delom, u pe-
dagoske svrhe, ova sutta se onda ovde nasla da bi ilustrovala teske po-
sledice klevetanja nevinih, narocito plemenitih, ariya. Prozni deo sutte
daje okvirnu pricu. Kokalika je bio monah pun zavisti prema glavnim
ucenicima, Sariputti i Moggallani, zbog toga Sto ih je Buda izuzetno
cenio. Da bi im napakostio, pokusao je da unese razdor izmedu Bude
i ucenika, tako sto ih je optuzio da imaju skrivene motive. lako mu je
Buda rekao da prestane to da radi, nastavio je da ih blati i kao posledica
toga — kao ,,neposredno vidljiv plod” takve kamme — po telu su mu iz-
bili ¢irevi, koji su sve vise rasli i na kraju je od toga umro. Preporodio
se u Paduma paklu, jednom od paklova u kojem je najduzi zivotni vek.
Ostatak sutte nastavlja se u stihovima.

Dok se ostale dve verzije zavrsavaju negde oko strofe 660, uz kon-
stataciju o duzini zivota u paklu za one koji ogovaraju plemenite, ova
verzija se nastavlja, uz detaljan opis muka u paklu. Pd II ove dodatne
stihove pripisuje Mahamoggallani. Ovakva razradenija verzija sugerise
kasniji nastanak. Opisi se podudaraju sa onima u Devadiita sutti (MN
130). Moguce je da je jedan tekst uticao na onaj drugi ili da su oba
nastala iz nekog zajedni¢kog izvora. Sutta se zavrSava sa dve strofe za
koje Pd Il kaza da ih Veliki komentar (Maha-atthakatha) nije komenta-
risao, pa je moguce da su ih dodali kasniji priredivaci.

e  Pali paralela: SN 6:10, AN 10:89. Paralele iz drugih tradicija: ki-
neska: SA 1278 (T Il 351b12-352a13); SA2 276 (T II 470al4-
470b20); EA 21.5 (T 11 603b2-603c17)

11111 Nalaka (Nalaka sutta), strofe 679-723

Nalaka sutta se sastoji od dva posebna dela povezanih zajednickom
pricom. Ta dva dela ¢ine pocetne strofe i glavni deo pesme, koji se tice
dostizanja stanja munija. Uvodne strofe pricaju pricu o tome kako je
risi Asita posetio Kapilavatthu, kako bi video tek rodenog Budu. Ovde
nalazimo jedino mesto u Suttanipati na kojem se javlja re¢ bodhisatta
(683a) i ¢ini se da ono prethodi razudenijem pogledu na Budinim Zivot
kakav imamo u takvim suttama kao §to je MN 123 i tekstovi slicnog

87



Vodic

zanra. Dogadaj opisan u ovim stihovima postao je jedan od glavnih ele-
menata Budine biografije. Saznajemo o Asitinom boravku medu bogo-
vima, zurnom odlasku za Kapilavatthu, njegovom predvidanju Budine
sudbine, radosti $to se jedan Probudeni rodio u ovome svetu i zalosti
Sto ¢e on sam uskoro umreti i propustiti priliku da ¢uje Dhammu. Nit
koja povezuje ove vatthugathd za glavnim delom pesme jeste savet koji
on daje svom nec¢aku Nalaki, pomenut na kraju okvirne price (695-
98). Naime, on kaze Nalaki da kada cuje da je Buda zapoceo svoju
misiju, treba da ga potrazi i onda vodi duhovni Zivot predvoden njime.
U tom trenutku okvirna prica ustupa mesto glavnom delu govora, §to
znaci prebacivanje najmanje trideset pet godina kasnije, u vreme kada
je Buda postao probuden. Nalaka se tada susrece sa Uciteljem lice u
lice, u zelji da ga pita o statusu munija.

Na osnovu jezika, stila, metra, sadrzaja i spoljasnjih dokaza, Jaya-
wickrama tvrdi da je vatthugatha znatno kasnija od govora odrzanog
Nalaki, za koji smatra da predstavlja izvorno jezgro ove sutte. Tako on
tvrdi (PBR 1978, 17) da su ,,dva dela sutte poznate kao Nalaka sutta u
Suttanipati u stvari dve posebne pesme koje se razlikuju po vremenu
nastanka, a da su tek kasnije one spojene, najverovatnije u vreme kada
je nastajala konacna forma Suttanipate”. Svakako da vatthugathd poka-
zuje znakove kasnijeg nastanka. Jezik je kitnjastiji i viSe je metafora,
poredenja i poetske uznesenosti, §to ove strofe razlikuje od energi¢nijeg
i jednostavnijeg stila stihova najranijih pesama u Kanonu. Medutim,
iako kao knjizevni dokument vatthugathad moze biti mlada nego sre-
disnji deo pesme, veza izmedu Asite i Nalake ipak je mogla biti isto-
rijska Cinjenica i tako bi vatthugatha mogla imati koren u stvarnosti.
Tekstovi koji pripadaju drugim skolama ranog budizma takode ukazuju
na vezu izmedu Asite i njegovog necaka, kojeg je savetovao da poseti
Budu. I dok se imena i detalji u razli¢itim opisima mogu razlikovati,
kljuéne stvari u kojima su saglasne sugerisu da su ti opisi mogli nastati
iz jednog izvora. A to je mogao biti usmeni narativ o stvarnom odno-
su izmedu starog mudraca koji je novorodencetu prorekao dostizanje
probudenja i mladeg necaka kojeg je savetovao da mu postane ucenik.
Kada sebe predstavlja Budi (u 699), Nalaka pominje Asitu, ¢ime se us-
postavlja veza izmedu glavnine sutte i njezine okvirne price.

Kada Nalaka na kraju sretne Budu, ne trazi jednostavno da postane
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monah, ve¢ svoje pitanje formuliSe kao raspitivanje o moneyya, stanju
munija, i praksi koja vodi do tog stanja. U odgovoru Buda objasnjava
do detalja praksu preporucenu za monaha koji namerava da do cilja
stigne ve¢ u ovom zivotu. U svetlu ve¢ pomenute distinkcije (str. 26) iz-
medu aspiranata za stanje munija i stvarnih munija, pravac prakse koji
se opisuje jeste onaj aspiranta munija koji vezba da postane ostvareni
muni. To vezbanje je potpuno drugacije od postepenijeg procesa koji
Buda generalno sugerise tek zaredenim monasima. Ovaj put morao je
biti namenjen uceniku koji je duhovno zreliji, spreman da krene strmim
putem ka vrhuncu svog ostvarenja.

Otuda na samom pocetku Buda opominje Nalaku da ¢e mu opisa-
ti stanje koje je ,,teSko dostic¢i i tesko njime ovladati”, ono za koje se
,treba pripremiti i strpljenjem naoruzati” (701). U stihovima se asketa
savetuje da odrzava spokojstvo, bilo da ga vredaju ili hvale, da bude
na oprezu pred Carima privlacnih Zena, da postupa na ispravan nacin
dok prosi hranu, da bude umeren u jelu, da nepristrasno gleda na ono
§to mu daju 1 drzi se osamljenih mesta pogodnih za meditaciju. Pesma
posebno preporucuje zivot u Sumi i boravak u podnoZzju drveta (708).
Ona ne insistira na zavetu strogog ¢utanja — sto je ideja koju moneyya
(ili mauna) podrazumeva u kasnijoj indijskoj tradiciji — ali preporucuje
obuzdavanje u govoru, jer ,,Planinski potoci sa mnogo huke jure, al’
zato nec¢ujno mocne reke teku” (720).

e  Paralele iz drugih tradicija: sanskrit: Mvu 111 386-89; Sanghabhe-
davastu (Gnoli 1:52-55, samo vatthugatha)

111.12 Kontemplacija dijadi (Dvayatanupassand sutta), strofe 724-65
Ovo je jedini striktno doktrinarni govor u Citavoj Suttanipati.
Jayawickrama (PBR 1976, 161) smatra ga jednim od najmladih sutta
u antologiji, zajedno sa Vidaya suttom i Ratana suttom. Sem jezika i
sadrzaja, on znakove kasnijeg nastanka vidi u tome $to je stavljen na
kraj Mahavagge, posto se kasniji dodaci poglavlju obi¢no stavljaju ili
na njegov pocetak ili na kraj. Ovo je takode jedina sutta u Suttanipati
koja nedvosmisleno pominje ucenje o nepostojanju trajnog sopstva pod
njegovim poznatim nazivom anattd. Na drugim mestima, potreba da
se oslobodimo pretpostavki o sopstvu kroz uputstva da prestanemo da
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se vezujemo za stvari kao da pripadaju nama, da okon¢amo mamayita
1 mamatta (videti str. 44-45), bez nekakvog eksplicitnog doktrinarnog
potkrepljivanja takvih iskaza.

Sutta uzima Sesnaest tema budistickog ucenja i svaku od njih deli
u cilju kontemplacije. Ovaj metod deljenja date teme na parove odredio
je naslov sutte. Tekst je sa¢injen kao meSavina proze i stihova, pri ¢emu
se njihova smena uklapa u fiksiran obrazac. Posle prvog odeljka, koji
sledi direktno iz najave teme, Buda u proznom delu postavlja pitanje
postoji li drugi nacin kontempliranja tema aranziranih u dijade. Potom
odgovara potvrdno i objasnjava odredenu dijadu. Zatim sledi deo u sti-
hovima, koji istu temu tretira na inspirativniji i poucniji na¢in. Strofe
se obi¢no nalaze u parovima, kako bi pokrile dve strane dijade, iako je
u nekim odeljcima potrebno vise od jedne strofe da se na pravi nacin
objasni kako kontemplirati svaku stranu dijade.

Prvi odeljak uzima Cetiri plemenite istine i deli ih prema tome da
li se odnose na nastanak ili na prestanak patnje. Prve dve istine su pod-
vedene pod prvi deo, druge dve pod drugi. Naredni odeljak formulise
dijadu putem tekovina (upadhi), reci sa nekoliko nijansi znacenja. lako
komentar ovde upadhi poistovecuje sa kammom, mislim da je vero-
vatnije da se ovde misli ili na necisto¢e uma ili na pet sastojaka bica.
Sva patnja, tvrdi se u tekstu, uslovljena je tekovinama; sa prestankom
tekovina, patnja viSe ne nastaje.

Isti obrazac iskoriS¢en je kod sedam elemenata unutar dobro po-
znate serije od dvanaest elemenata uslovljenog nastanka. Posto stihovi
u vezi sa poslednjim sastojkom, vezivanjem, govore o postojanju, ro-
denju i smrti, sve to zajedno Cini deset elemenata ove serije. Jedina dva
koja nedostaju su ime-i-oblik i Sest osnova cula. Pd Il nudi objasnjenje
za to, koje nije sasvim uverljivo, i to rada sumnju da su ta dva dela moz-
da izgubljena tokom procesa usmenog prenosenja. Nazalost, jo§ uvek
ne znamo za neku paralelu ovoj sutti u drugim tradicijama, sa kojom
bismo mogli da je uporedimo.

Sledi jos nekoliko odeljaka koji ne potpadaju direktno pod formu-
lu o uslovljenom nastanku. Prvi je o ,,podsticaju” (arambha), terminu
koji Pd II definiSe kao ,,energiju povezanu sa kammom”, ali bi se ovde
pre moglo pretpostaviti da oznacava nastojanja motivisana zudnjom. [z
toga slede hrana, uznemirenost (indita), zavisnost, stanje oblika i bezo-
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bli¢no stanje, istinito i lazno, kao i sre¢a i patnja. U strofama o istini-
tom i laznom (756-58) kaze se da svet vidi sopstvo u onome $to je bez
sopstva (anattani attamanim), zamisljaju¢i da je ime-i-oblik istinito.
Nasuprot tome, plemeniti znaju da nibbana jeste istina, neobmanjujuca
po svojoj prirodi (amosadhammam nibbanam, tadariya sacécato vidit).

IV POGLAVLJE OSMICA (ATTHAKAVAGGA)

Ve¢ je napomenuto da je Atthakavagga egzistirala kao posebna
zbirka, pre nego §to je postala deo Suttanipate. Ona se pominje u teksto-
vima drugih Skola ranog budizma. Postoji paralela u kineskom kanonu,
,Govor sa stthovima o znaCenju”, za koju se pretpostavlja da je prevod
sanskritskog naslova Arthapada siitra. Nacinjen je i engleski prevod
tog teksta (Bapat 1951), u kojem se takode citiraju paralelni stihovi iz
Suttanipdte. Sanskritska varijanta ovog naslova, pomenuta u drugim
tekstovima, jeste Arthavargiya. Razlike u naslovu izmedu palija i san-
skrita poti¢u od izvorne ambivalentnosti. Sanskritska re¢ artha se na
prakrite poput palija moze prevesti kao attha, $to znaci ,,smisao, dobro,
korist” ili kao attha, $to moze znaciti ili ,,smisao, znacenje” ili ,,osam”.
Sufiks -ka prost broj pretvara u grupu takvih brojeva. Kineska verzija
je ocigledno bila zasnovana na izvorniku u kojem je znacenje uzeto kao
artha, ,korisno, smisleno”. Pali tradicija se opredelila za znaCenje attha-
ka ili ,;,osmice”, jer Cetiri sutte u ovom poglavlju imaju po osam strofa.

Redosled prvih devet sutta isti je i u pali i u kineskoj verziji; samo
se poslednjih sedam unekoliko razlikuju po svom polozaju. Taj odnos
je slededi, gde je prvo broj za pali, a za njim za kineski tekst: 10 = 15;
11=10;12=11;13=12; 14=13; 15=16; 16 = 14. Ova dva teksta
se takode razlikuju po tome §to su stihovi u kineskoj verziju ubaceni u
okvirne pri¢e u prozi, dok je pali tradicija te price prebacila u komen-
tare. Ova razlika baca izvesno svetlo i na druge sutte u Suttanipati koje
su kombinacija stihova i proze, a gde je okvirna pri¢a mozda izvorno
bila jedan neformalni usmeni narativ, tek kasnije apsorbovan u suttu.?’

Ovo poglavlje se sastoji od Sesnaest sutta, sacinjenih iskljucivo u
stihu. Broj strofa u svakoj od ovih sutta se postepeno povecava od Sest
u prvoj do dvadeset jedne u poslednjoj. Neke od ovih sutta razlikuju se
tek u nijansama, tretirajuci istu temu iz nesto drugacijeg ugla. Posto im
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se motivi i formulacije preklapaju i podsecaju jedni na druge, umesto da
nacinim sazetak za svaku od njih, analizira¢u ih sve zajedno, izvlaceci
njihovo zajednicko jezgro.

Zajednicka tema koja spaja ove govore jeste stav odvojenosti koji
mudrac zauzima prema debatama i doktrinarnim gledistima. Ove sutte
artikulisu tu temu:

IV.3 Osam strofa o neprijateljstvu (Dutthatthaka sutta), strofe
780-87

IV.4 Osam strofa o ¢istom (Suddhatthaka sutta), strofe 788-95

IV.5 Osam strofa o najvisSem (Paramatthaka sutta), strofe
796-803

IV.8 Pasiira (Pasiira sutta), strofe 824-34

IV.9 Magandiya (Magandiya sutta), strofe 835-47

IV.12 Kratki govor o sukobljavanju (Cilaviyitha sutta), strofe
878-94

IV.13 Dugi govor o sukobljavanju (Mahaviyitha sutta), strofe
895-914

Sutta I'V.11 pocinje na sli¢an nacin i zato delom pripada ovoj grupi,
ali se dalje razvija prema putanji koja je karakteristicna samo za nju i
zato trazi poseban tretman.

Sutte u ovoj kategoriji imaju kriticki stav prema dogmatskom sle-
denju filozofskih glediSta. Njihova poruka se potpuno uklapa u onu
proznih sutta u nikayama, gde Buda odbija da potvrdi bilo koje od spe-
kulativnih gledista koja su bila u opticaju medu misliocima njegovog
vremena. U Cilamalurkya sutti (MN 63) on kaze da takva gledista
nisu povezana sa temeljima duhovnog zivota. U Aggivacéhagotta sutti
(MN 72) on takva gledista naziva Sikarom, dzunglom, iskrivljenos¢u
i okovom. U Vacchagottasamyutti (SN pogl. 33) 1 Avyakatasamyutti
(SN pogl. 44), objasnjava da takva glediSta nastaju zbog nesposobnosti
da se shvati prava priroda pet sastojaka bica i Sest osnova cula. Brah-
madala sutta (DN 1) plete mrezu od Sezdeset dva spekulativna gledi-
Sta, za koja Buda ocenjuje da su dokone mastarije nastale na osnovu
zudnje 1 neznanja. Kod ulaza u tok, prvog stupnja probudenja, ucenik
iskorenjuje skrivene sklonosti ka gledistima, okov verovanja u trajno
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sopstvo, prianjanje za gledista, ¢vor dogmatskog drzanja za gledista,
poplavu gledista i jaram gledista. Odatle kriticki stav prema gledistima
karakteristican za Afthakavaggu nije jedinstven za ovu zbirku, ve¢ se
on moze naéi i u proznim suttama, samo §to je ovde prenet poviSenim i
slikovitim jezikom stihova.

Atthakavagga nam docCarava vreme kada su medu rivalskim asket-
skim Skolama i brahmanima vodene strastvene polemike, a svaka se
strana nadala da ¢e preko njih dokazati superiornost sopstvenog ucenja
i na taj nacin privuéi sledbenike. Govori u ovom poglavlju ponekad
opisuju kako onaj koji jos vezba treba da se odnosi prema takvim deba-
tama; nekada oni opisuju ponasanje pravog mudraca, munija ili probu-
denog brahmana. Za ucenika koji jo$ vezba ovi govori imaju snagu pro-
pisa, nalazu¢i onome ko tezi statusu mudraca da izbegava takve debate
o razli¢itim glediStima. Za mudraca, ovi govori su deskriptivne prirode,
opisuju¢i nekoga ko prirodno izbegava nadgornjavanja oko gledista.
U istoj pesmi moguce je nai¢i na strofe koje pripadaju oba ova toka, a
nekada su sami stihovi ambivalentni u pogledu predmeta koji tumace.

Budina kriti¢ka perspektiva u pogledu debata oko razli¢itih gle-
dista moze se posmatrati iz dva ugla, jednog epistemoloskog i drugog
psiholoskog. Epistemoloska kritika izvire iz ¢injenice da iako ,,istina
jeste jedna”, bez onog drugoga, malo je onih koji razumeju jedinstvenu
istinu. Oni kojima ne polazi za rukom da razumeju istinu, ostaju sa si-
rovim opaZajima u svojim naporima da proniknu u prirodu stvarnosti.
Posto su im opazanja zamucena subjektivnim predrasudama, njihovi
stavovi prema istini odrazavaju te sklonosti. Zaglavljeni u dualnosti
izmedu ,,istinitog” 1 ,,pogresnog” (886), zagovornici razlicitih gledista
ogorceno se bore oko svojih suprotstavljenih gledista, hvaleé¢i sopstve-
no i napadajuéi suparnikovo. Ovo ih, medutim, neizbezno dovodi do
jednog epistemoloskog ¢orsokaka. Svaka strana smatra sopstveno mi-
Sljenje istinitim, a stavove oponenata pogresnim; svaka suparnike sma-
tra budalama, a sebe drzi za mudre. Medutim, posSto su obe strane u re-
lativno istoj poziciji u odnosu na onu drugu, iz toga sledi da su i njihova
misljenja ili istinita ili pogresna, da su suparnici ili budale ili mudraci
(880-82; videti takode 903-4).

Suparnicke strane ne samo da neguju vrlo visoko misljenje o va-
ljanosti svojih gledista. Jos viSe, one se li¢no identifikuju sa tim gledis-
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tima, povezujuéi svoj identitet i samoposStovanje sa svojim uverenji-
ma vezanim za istinu. Ovo ukljucivanje licnog u sopstvenu polemicku
poziciju otkriva kolika se psiholoska opasnost krije u gledistima. Ta
opasnost eksplodira kada se teoretiCari upuste u debatu. Pasiira sutta
prikazuje takvu jednu situaciju, uz malo humora. Ona skicira faze kroz
koje polemicar prolazi, kako njegova polemika napreduje, od samouve-
renosti sa kojom ulazi u arenu, do uznemirenosti koju oseti kad njegovi
argumenti po¢nu da se ljuljaju: ,,Ko pohvale Zeljan je, takav uznemiren
postaje. Ako mu tvrdnje nisu prihvacene, poniZzenim se oseti. PotreSen
kritikom, manu neku traZi [svome protivniku]” (826). Cak ni uspeh nije
sigurna zastita od problema; jer gordost koja dolazi sa pobedom postaje
izvor neprilika (830a).

Mimo li¢ne muke koja dolazi sa debatama — ushi¢enje pobedom,
potistenost zbog poraza — postoji jedan dublji razlog zasto A¢thakavag-
ga upozorava na opasnost vezivanja za gledista. Naime, gledista su tek
simptomi duboko ukorenjenog osecaja nesigurnosti i kompulzivne po-
trebe za uspostavljanjem nekakve sigurne osnove koja ¢e utisati strep-
nju. Ovo je narocito slu¢aj u pogledu sadrzaja one vrste gledista oko
kojih je Buda bio najvise zabrinut: sopstvo i njegov objektivni pandan:
ovaj svet. Posto je sopstvo fikcija, puki mentalni konstrukt, gledista
0 sopstvu su uvek pracena senkom uznemirenja — strepnjom da unu-
traSnja praznina sopstva moze postati oevidna. To uznemirenje se drzi
pod kontrolom tako $to se drzimo odredenih gledista i prepustamo zud-
nji. Posto potiskuju bazi¢nu uznemirenost, gledista stvaraju zavisnost
(877). Upravo zbog toga razloga vezanost za njih ,,se ne prevladava
lako™ (785a). Ako se neko glediste pokaze neadekvatnim, odbacimo ga
i odmah prigrabimo neko drugo. Kao $to tekst kaze: ,,Takvi nesto zgra-
be, zatim puste, nalik majmunu Sto veruci se po Sumi, ispusti granu, da
bi zgrabio drugu” (791cd).

Prepoznajuci opasnost, muni ,,ne stvara zavisnost ¢ak ni od znanja”
(800b). Niti od Cega zavisi, niti Zudi za postojanjem ili nepostojanjem
(856). Zbog toga ,,muni se ne upusta u prepirku koja nastane” (780c).
Umesto da se uplicu u razli¢ita glediSta, mudri ,,posto razvezu ¢vor
prianjanja Sto vezan beSe, Zelje za bilo ¢im na svetu ovome ne stvara-
ju” (794cd). ”Brahman” — istinski mudrac — ”ne preuzima konstrukcije
uma; za gledistima ne juri i ljubitelj pojmova nije” (911ab). Tako on
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,ravnoduSan ostaje; za sve to drugi se vezuju” (911d); on je ,,miran
medu nemirnima, spokojan, negrabi dok drugi grabe” (912cd). Izdi-
gavsi se iznad svih takvih uverenja, mudrac ,,sigurnost vidi gde god da
pogleda” (khemam passati sabbadhi, 953d).

Posto Covek sebe rangira prema drugima na osnovu svojih gledista,
vezanost za gledi$ta je tesno povezana sa obmanom (mana), sa postav-
ljanjem sebe na jedan od tri nivoa: superioran, jednak, inferioran. Oni
koji razmisljaju na taj nacin, kaze tekst, upustaju se u rasprave. Mu-
dri, nasuprot tome, o ta tri razlikovanja ,,uopste ne razmislja” (842).
Posto muni sebe ne proglasava superiornim, jednakim ili inferiornim,
,smiren, sebi¢nosti osloboden, ni za ¢im ne poseze, niti Sta odguruje”
(954cd).

Osnova na kojoj gledista nastaju, prema Atthakavaggi, jeste ,,vi-
deno, Cuto i osecano, pravila postupanja i rituali (dittha, suta, muta,
silabbata). Na drugim mestima, prva tri ¢lana ovog skupa pracena su
cetvrtim, ,,spoznatim” (vififiata), ¢ime je pokriven Citav objektivan do-
men iskustva: objekti vida, sluha i drugih ¢ula, kao i unutrasnje promi-
$ljanje.’® U Atthakavaggi, gde se koriste samo tri termina, ¢ini se da
,0secano” podrazumeva i spoznato. Silabbata obuhvata sva pravila po-
nasanja, kao i rituale koje su brahmani i askete prihvatili kao deo svojih
praksi. lzraz silabbata javlja se medu deset okova i Cetiri vrste veziva-
nja koje treba iskoreniti na putu ka oslobodenju. Ovaj termin verovatno
ukljucuje sve rituale i1 prinoSenje zrtvi koje su obavljali brahmani, kao i
one vrste samomucenja karakteristi¢nih za askete. Buda zagovara odva-
janje od tih objektivnih osnova za nastanak gledista. Monah koji vezba
,,nek se ne vezuje za ono §to video je, Cuo ili osetio, niti za razna pravila
i rituale” (798cd). Mudrac ,,ne govori o pro¢is¢enju grugim, onim $to
je videno i ¢uto, dobrim ponasanjem i ritualima, osecanim” (790abc);
umesto toga, on se drzi ’podalje od svih pojava... od svega $to je vide-
no, ¢uto i ose¢ano” (793ab) i ’ni najmanju ideju uobli¢io nije 0 onome
Sto video je, Cuo ili osetio ovde” (802ab). Afthakavagga tako poducava
ne samo pragmatic¢no odbijanje da se upustimo u raspravu o glediStima,
ve¢ radikalno odbacivanje samih gledista, objavljujuci: ”"Neka ne stvara
glediSta u ovome svetu na osnovu onoga $to doznao je, niti pravila i
rituala” (799ab). Mudar se ne priklanja bilo kojem gledistu” (800d);
¢ak ni dhamme, uéenja, ”oni ne prigrle” (803b).
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Ovakve tvrdnje, uzete van konteksta, mogucée je pogresno razu-
meti tako da znace kako uc¢enik mora da odustane od svakog gledista,
ukljucujuci i ona koja se obicno oznacavaju kao budisticka. Ako su sva
gledista prepreka, moze se reci, onda to mora vaziti i za budisticka gle-
dista, koja su tek rafiniranija vrsta vezivanja. Doslednost otuda nalaze
suspendovanje uverenja ¢ak i o onim ucenjima koja su na drugim me-
stima opisana u rubrici ,,ispravno videnje, ispravno razumevanje’’: gle-
diSta o kammi i preporadanju, tri karakteristike, Cetiri plemenite istine
i drugim stvarima koje su izvan neposrednog, iskustvenog opazanja.

Ako bi ove tvrdnje bile tacne, Buda bi tada u krajnjem ishodu pro-
povedao potpuni agnosticizam u pogledu moguénosti nad¢ulne kogni-
cije. U tom slucaju cilj njegovog ucenja jedva da bi se razlikovao od
ataraksije koju je zagovarao pironovski skepticizam: mir koji je moguce
dosec¢i odustajanjem od svakog pokusaja da se stigne do epistemoloske
izvesnosti. Medutim, takve tvrdnje ne odrazavaju pravilno razumevanje
prirode i funkcije ispravnog videnja, kao dela budistickog puta. Isprav-
no videnje je ,,ispravno” zato §to artikuliSe stvari koje su Buda i drugi
istinski mudraci razumeli kao istinite. Te stvari nemaju tek spekulativni
znacaj, ve¢ presudno uti¢u na dobrobit i sre¢u covekovu. Kao deseti
povoljan nacin delovanja, ispravno videnje ukazuje na moralnu zakoni-
tost koja vlada u kosmosu, pokazuju¢i kako nam se nasi postupci uvek
vrate, bilo na naSu dobrobit ili na Stetu. Kao prvi elemenat plemenitog
osmostrukog puta ispravno videnje (ili ispravno razumevanje) otkriva
principe u koje treba proniknuti uz pomo¢ mudrosti, kako bi se postigao
krajnji cilj.

Ispravno videnje se razlikuje od gledista koja se odbacuju u A¢tha-
kavaggi utoliko Sto se ono ne nudi kao nekakav objekat intelektualne
saglasnosti, ve¢ kao uputstvo za iskustveni uvid. Ispravno videnje sluzi
pragmatic¢noj funkciji, otkrivajuci istine vazne za nasu istinsku dobro-
bit, kako trenutnu, tako i trajnu. Buda Dhammu poredi sa splavom, koji
sluzi da se prede reka, a ne da se za njega vezemo.?! Ispravno videnje
je sastavni deo tog splava, onaj kompas koji vodi putnika do druge oba-
le. Splav ne treba da nosimo na glavi unaokolo, ve¢ da ga iskoristimo
za prelazak. Na sli¢an nacin, Afthakavagga podvrgava ispravno vide-
nje suptilnoj dijalektici. Sa jedne strane, ona kaZze, Cistota se ne postize
gledistem, uc¢enjem, znanjem i dobrim ponaSanjem; sa druge, dodaje,
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Cistota se ne moze postici ,,bez gledista, ucenja ili znanja, bez pravila i
rituala” (839). Ispravno videnje i sve §to uz njega ide jeste nalik kociji
koja ¢e nas odvesti do cilja; ono nije sam cilj (videti MN 24.14). Tako
probudeni mudrac, za razliku od filozofskog skeptika, nije osuden na
neprekidnu aporiju. Ono po ¢emu se muniji iz Afthakavagge isticu je
da, kada su jednom iskoristili funkciju ispravnog videnja, vise ne pose-
7u za gledistima i otuda zive u miru i spokojstvu.

Sutte iz Atthakavagge koje su van ove grupe vezane za napustanje
gledista mogu se vrlo kratko sumirati na sledec¢i nacin:

V.1 Zadovoljstva ¢ula (Kama sutta), strofe 766-71

Ovo je jednostavna propoved o opasnostima koje se kriju iza zado-
voljstava ¢ula, pozivajuci ucenika da ih izbegava ,,bas kao i stopa glavu
zmije”.

1V.2 Osam strofa o pecini (Guhatthaka sutta), strofe 772-79

Ova sutta po€inje gotovo kao nastavak prethodne, ponavljajuci po-
ruku da su zadovoljstva Cula izvor patnje. U 776 govor se spusta na
dublji nivo, prebacujuéi se od vezanosti za uzitke ¢ula na tvrdokorniju
vrstu zudnje, ,,za sve novim zivotima”. Ona je udruzena sa navikom
prisvajanja stvari kao ,,moje” (777), zbog koje se ljudi pracakaju kao
riba u isusenom potoku. Da bi zadobio slobodu, covek mora prestati da
stvari uzima kao ,,moje” i odbaciti vezanost ¢ak i za postojanje. Osloba-
danje dolazi sa uvidom u proces kojim vezanost nastaje. Kad potpuno
razumemo prirodu kontakta, bivamo oslobodeni od gramzivosti (778b);
potpuno razumevsi opazaj, prelazimo bujicu (779a).

1V.6 Starost (Para sutta), strofe 804-13

Ova sutta pocinje razmisljanjem o prolaznosti Zivota i neizbeznom
razdvajanju od svakoga i svega §to volimo. PoSto nema trajnog pose-
dovanja, kaze se, ne treba Ziveti zivotom domacina (805cd). U 807-8
teziSte pesme se pomera od materijalnog poseda ka voljenim osobama,
koje nam nestanu sa vidika u trenutku smrti, sli¢no slikama koje vidimo
u snu; sve S$to od njih ostane su njihova imena. U strofi 809 pesma se
pretvara u pohvalu muniju, koji ozbiljno shvata poruku ucenja i napu-
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Sta materijalni posed. Strofa 810 koristi re¢ ,,monah” (bhikkhu) ume-
sto muni, pokazujuéi da u nekim kontekstima ta dva pojma znace isto.
Strofa 811 poredi munija sa lotosovim listom, a strofa 812 sa cvetom
lotosa, jer on ostaje neuprljan stvarima koje vidi, Cuje i oseti, bas kao
Sto lotos ostaje neuprljan blatnjavom vodom.

1V.7 Tissa Metteyya (Tissametteyya sutta), strofe 814-23

Ovo je dijatriba o prepustanju seksualnim zadovoljstvima, izre-
¢ena kao odgovor na pitanje koje je postavio monah po imenu Tissa
Metteyya. Cini se da je uenje ovde namenjeno asketi koji namerava da
napusti zivot u celibatu i vrati se laickom zivotu. U strofi 821, govor se
pretvara u jo$ jednu pohvalu muniju, koji zivi sam, indiferentan prema
seksualnim uzicima i otuda uspeva da prede bujicu (823).

1V.10 Pre sloma (Purabheda sutta), strofe 848-61

Komentar objasnjava da su ova sutta i pet koje slede — Kalahaviva-
da, Cﬂ]aviyﬁha, Mahavyitha, Tuvataka 1 Attadanda — bile izgovorene
tokom Velikog okupljanja, bas kao i Sammaparibbadaniya sutta (11.13).
Svaki od ovih govora, kaze komentar, bio je upucen drugoj grupi bo-
zanstava i kao odgovor na pitanja koja je postavljao umom stvoreni
buda. Purabheda sutta je namenjena devama koje su razmisljale: ,.Sta
bi trebalo uciniti pre sloma ovog tela?”” Rane budisticke tradicije nisu
jedinstvene oko ovog opisa. Tako u prici o nastanku govora koju sadrzi
paralelna verzija u kineskoj Arthapadi, pitanja postavlja Budin otac,
Sakyanin Suddhodana. Bilo kako bilo, ovaj govor zaista li¢i na odgovor
koji je Buda mogao dati na zapitkivanje nekog znatizeljnog monaha.

Pitanje koje pokrece ovaj govor tiCe se znanja i ponasanja najviseg
Coveka (uttamam naram), onoga ko zivi u miru (upasanto). Odgovor
nudi opis munija, koji je ,,prorok osame u sred kontakata” i tako oslo-
boden necistoca.

1V 11 Svade i rasprave (Kalahavivada sutta), strofe 862-77

Ova sutta sledi jedan alternativni ,,pitanje i odgovor” obrazac, gde
onaj ko pita izgovori jednu strofu, a onaj ko odgovara drugu. Naredno
pitanje se nadovezuje na prethodni odgovor i tako se nastavlja istra-
zivanje. Citav ovaj niz se razvija tako §to polazi od vidljivijeg nivoa
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posledica, ka manje vidljivom nivou uzroka. Na taj nacin on predstavlja
primenu principa uslovljenog nastanka na jedan proces koji se razlikuje
od onoga §to je opisano u formuli sa dvanaest ¢lanova, koja nam je
dobro poznata,

Sutta pocinje pitanjem o poreklu svada i rasprava, a nastavlja tako
§to ide unazad sve do njihovih uzroka. Ako pojednostavimo, serija od
862 do 872 bi se mogla ovako opisati: svade i rasprave <— ono §to nam
je drago « zelja «— prijatno i neprijatno «<— kontakt <— ime i oblik. Na
ovoj tacki, onaj koji odgovara kaze: ,,Kada je oblik nestao, ni kontakti
nas ne doti¢u”, §to mami pitanje o stanju u kojem oblik nestaje (873).
Ovde sledi jedna kripti¢na strofa (874), verovatno zamisljena kao zago-
netka, o stanju u kojem oblik nestane. Onaj ko pita se potom interesuje
da li je to ,,najviSe procis¢enje duha” i ukazuje na alternativnu tezu o
,postignucu bez ikakvog ostatka”. lako se ova fraza obi¢no koristi da
opiSe krajnju dimenziju nibbane, ovde onaj ko odgovara odbacuje obe
pozicije kao ,,zavisnosti”, verovatno da bi istakao da su obe te strane
shvacene kao gledista. Potom tvrdi da oslobodeni muni ne ulazi u svade
i ne ulazi u razlicita stanja postojanja (875-77).

1V.14 Brzo (Tuvataka sutta), strofe 915-34

Sagovornik pita Budu: ,,Kojim to uvidom monah osloboden biva?”
U odgovoru, Buda objasnjava monaSku praksu kontemplacije, savetu-
ju¢i mu da proveri iluziju ,,ja sam” i ukloni Zudnju (916-20). Sa ovog
visokog nivoa, sagovornik se spusta na rudimentarniji nivo treninga i
trazi od Bude da govori o monaskoj disciplini i koncentraciji. Buda
(pocev od 922) odgovara detaljnim objasnjenjem nacina na koji monah
vezba, opisujuci njegovo ponasanje, stav prema hrani i odeci, negova-
nje mentalnih kvaliteta, nacin zivljenja i govorenja.

1V.15 Onaj ko se latio Stapa (Attadanda sutta), verses 935-54

Dok komentar, u svom uvodu u Purabheda suttu (Pd 11 548), kaze
da je Attadanda sutta izgovorena bozanstvima prilikom Velikog okup-
ljanja, u uvodu za Attadandu kaze da je ovaj govor bio Budina pouka
Sakyanima i Koliyama, koji su se pripremali da otpo¢nu medusobni rat
oko reke Rohini, jer im je bila neophodna za navodnjavanje oranica.
Kineska Arthapada daje tre¢u pricu o nastanku ove sutte, povezujuci
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je za masakrom koji je nad Sakyanima nacinio Viriidhaka, krvolo¢ni
kralj Kosale.

Cini se da se govor sastoji od dva dela, tek labavo povezana. Pocet-
nih pet strofa izrazavaju odbojnost prema strahotama masovnog nasilja.
Prema komentaru, ove stihove je Buda izgovorio podsecajuci se svog
vremena kao bodhisatte, kada je jo§ uvek bio u prilici da oseti uznemi-
renost 1 teskobu. Govornik kaze da ga je obuzeo osec¢aj neodloznosti
(935), da je osetio strah (936) i dezorijentisanost (937). U 940 ga preki-
da glas, koji kaze: ,,Ovde se pravila recituju” i od tada strofe koje slede
(940-45) opisuju vezbanje monaha na ve¢ poznate nacine. Potom se u
946 pesma pretvara u poduzu pohvalu muniju, koja se nastavlja sve do
kraja govora.

1V 16 Sariputta (Sariputta sutta), strofe 955-75

Komentar objasnjava da je ovu suttu inicirao glavni ucenik Sari-
putta, kada se Buda vratio u svet ljudi, a posto je period monsuna pro-
veo medu bozanstvima. Prve dve strofe izrazavaju pohvalu Budi, po-
sle ¢ega Sariputta objavljuje da ima jedno pitanje; komentar kaze da
ga postavlja u ime svojih ucenika. U strofama 958-62 on zapravo ne
postavlja jedno, ve¢ mnostvo pitanja vezanih za vezbanje monaha. U
preostalom delu sutte (962-75) Buda objasnjava razlicite aspekte mo-
naskog treninga: strahove koje monah mora da prevazide, nevolje sa
kojima mora da se suoci, moralno ponasanje, negovanje uma, kako da
se drzi u susretu sa drugima i na koji nac¢in da istrazuje Dhammu.

V Poglavlje o putu ka onome iza (Pardayanavagga)

Sli¢no Atthakavaggi, 1 Parayanavagga je nekada postojala kao ne-
zavisna zbirka, pre nego S$to je ukljucena u Suttanipatu. Takode kao
Atthakavagga, i sa njom je slucaj da se na vise mesta pominje u glavnim
nikayama (videti str. 10-11). Ovo poglavlje podeljeno je u tri glavna
odeljka: vatthugathda ili uvodne strofe, pucéha ili pitanja (ukljucujuci i
Budine odgovore), i epilog, delom u prozi, a delom u stihovima.

Neke od strofa u epilogu pokazuju isti stil kao vatthugatha i mora
lom vidljivim kod pucééhd i verovatno su bile sastavni deo original-
nog teksta. Komentar koristi re¢ sutfa da oznaci Sesnaest odeljaka sa

100



Vodic

pitanjima i odgovorima, ali kanonski tekst svaki od njih naziva samo
puccha, “pitanje”. Vatthugatha (976-1031) pripoveda navodnu okvirnu
pri¢u za pucécha. Njena centralna figura je brahman po imenu Bavari,
koji je osnovao isposnicu na jugu. Jednog dana, nakon $to je nadgledao
prinosenje zrtve, vratio se u svoje boraviste, kada vidi da mu je u posetu
stigao braman koji je izgledao vrlo lose. Posetilac trazi novac od Bava-
rija. Kada mu Bavari kaze da je tokom prinoSenja zrtve podelio sve
svoje bogatstvo, brahman se razbesni i proklinje ga, prete¢i da ¢e mu za
sedam dana glava pu¢i na sedam delova. Bavari poveruje reCima ovog
prevaranta i postaje utucen. A onda se dobronamerno bozanstvo pojav-
ljuje pred njim i otkriva mu da je njegov posetilac jedan obi¢ni $arla-
tan i da jedini koji zna o glavi i njenom pucanju jeste Buda, koji zivi
u udaljenom Savatthiju. Bavari je, medutim, suvise star za tako dugo
putovanje da bi sreo Budu li¢no, pa zato Salje Sesnaest svojih ucenika,
koji, kako kaze komentar, kre¢u praceni svaki grupom svojih ucenika.
Putujuéi na sever i prolaze¢i mnoge gradove, kona¢no Budu pronalaze
u Pasanaka svetilistu blizu Radagahe. Posto se uverio da je Buda zai-
sta Probudeni, predvodnik ove grupe, Adita, postavlja pitanje o glavi i
njezinom pucanju, na koje Buda odgovara tako da su oni zadovoljni.
Nakon toga Buda poziva Sesnaest Bavarijevih ucenika da ga pitaju o
svemu Sto ih zbunjuje i tu se vatthugatha zavrsava i poCinju puccha.

Postoji sirok konsenzus medu proucavaocima da vatthugatha po-
ti¢e iz znatno kasnijeg perioda nego pucche. Jedan od dokaza za to je
Cilaniddesa, kanonski komentar za Parayanavaggu. lako sva izdanja
Cilaniddese ukljutuju vatthugdathd u puni tekst Pardyane na podetku
knjige, deo u kojem se sam tekst objasnjava ne komentarise te uvodne
stihove, ve¢ samo puccha. Ovo sugerise ili da vatthugatha nije postoja-
la u vreme kada je nastala Cii/aniddesa ili da autori komentara nisu ovaj
deo smatrali kanonskim tekstom.3?

lako tekst Suttanipate koji je doSao do nas spaja vatthugatha i puc-
¢hd u jednu celinu, to dvoje nisu nerazdvojivo vezani. Moguce je tako
da je prica o Bavariju nastala kao legenda kasnije pridodata uz puccha,
kao preambula dobro poznatoj zbirci diskusija izmedu grupe asketa i
Bude o ,,putu ka onome iza”. Neobi¢nost ove price je u oStrom kontra-
stu prema jednostavnosti i trezvenosti puccha. Posle vatthugatha Bava-
ri se vise eksplicitno ne pominje i ljudi koji postavljaju pitanja ¢ini se
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dolaze iz jedne sasvim drugacije kontemplativne tradicije nego Sto je
to brahman posvecen obredima prinosenja zrtve. Medu njima, samo
jedan, Punnaka, postavlja pitanje u vezi sa takvim obredom, §to je bio
glavni interes brahmana.

Sve u svemu, nekoliko strofa u puccha koristi re¢ brahmana u
povoljnom svetlu. U 1059a ta re¢ je povezana sa vedagii, jednim dru-
gim brahmanskim terminom, da bi se opisao potpuno oslobodeni mu-
drac. Dhotaka naziva Budu brahmanom (1063b), a Buda se obraca
DPatukanniju na isti nacin (1100b). U govoru upuc¢enom Posali, Buda
govori o pravom znanju brahmana ste¢enom zahvaljuju¢i uvidu (1115f).
Sem toga, u epilogu Pingiya neidentifikovanog sagovornika (za kojeg
Pd kaze da je bio Bavari) tri puta oslovljava sa brahmana (1140b, 1142b,
1144d). Tako, dok je zivopisna okvirna pri¢a mogla biti dodata kako bi
probudila zanimanje za pesme koje slede, nema uverljivog razloga za
odbacivanje tradicije da je Sesnaest ucenika brahmana po imenu Bavari
posetilo Budu kako bi se raspitali o ,,putu ka onome iza”.

Sam Bavari mozda nije bio specijalista za obrede, ve¢ brahman
kontemplativac one vrste opisane u Dona sutti (AN 5:192) kao ,,0naj
ko je nalik Brahmi”. U tom sluc¢aju, njegovi u€enici su bili sli¢ni njemu,
zivedi u celibatu i posveceni meditativnom zivotu. Moguce je, takode,
da je medu njegovim ucenicima bilo kako plemica, tako i brahmana,
kao $to je to slu¢aj sa mudracima koje nalazimo u upanisadama.’* Moze
se zamisliti da je Bavari ¢ak imao kontakt sa Alara Kalamom, Budi-
nim prvim uciteljem meditacije. Dok tekst Parayane ne daje bilo kakvu
direktnu indiciju tome u prilog, ipak sadrzi dva neodredena nagove-
Staja. Kada Upasiva pita Budu kako bi mogao da prede bujicu, Buda
mu savetuje da kontemplira podrucje nic¢ega, podrzan sa ,,ne postoji”
(1070ab). I opet, sagovornik Posala pita kakvo znanje ima onaj za koga
je opazaj forme nestao, koji ,,jasno vidi 'nema ni¢ega’ unutra i spolja”.
Buda odgovara da takav zna nastanak podrucja ni¢ega i potom ga vidi
zahvaljujuéi uvidu (1113-15). Voden Alarom, Buda je ovladao medita-
tivnim postignu¢em vezanim za podrucje ni¢ega. Ako je Bavari znao
da je Buda nekada$nju Alarin ucenik i kako su se vesti o Budi i njego-
vom uspehu Sirile unutar asketskih krugova toga vremena, moguce je
da je poslao nekoliko svojih uc¢enika, koji su takode dostigli meditativ-
no podrucje nicega, da posete Budu, saznaju §ta je to otkrio i razjasne
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sopstvene sumnje u vezi sa putem na drugu obalu. Svestan njihovih
meditativnih iskustava, Buda ih je mozda iskoristio kako bi ih poveo jos
nekoliko koraka dalje do konacnog cilja. Iako je ova hipoteza potpuno
spekulativna, ¢ini se daleko verovatnijom od onoga o ¢emu nam govori
okvirna prica, da bi u€eni brahmani prevalili tako dug put kako bi sreli
Budu i pitali ga samo o pucanju glave.

Same pucécha duboko zalaze u materiju koja se odnosi na vezanost
i oslobadanje. Ta ujedinjuju¢a tema, kako ukazuje naslov poglavlja,
moze se sazeti pitanjem: ,,Koji je put ka onome iza?” U stihovima, izraz
,»odlazak do onoga iza” javlja se rede nego srodan izraz ,,prelazak pre-
ko”: prelazak preko bujice, prelazak preko rodenja i starosti, prelazak
preko vezanosti za ovaj svet (videti str. 31-33).

Svaki pucééha odeljak postavlja sopstvena pitanja. Medutim, posto-
je srodnosti i afiniteti medu pitanjima razli¢itih sagovornika. Ta pitanja
bi se na koncizan nacin moga izloziti ovako:

V.1 Adita (1032-39): U $ta je ovaj svet uronjen? Sta u njemu naj-
vise plasi? Sta je prepreka i $ta zaustavlja bujice (Zudnje)?

V.2 Tissa Metteyya (1040-42): Ko je zadovoljan na ovome sve-
tu? Ko prevazilazi porobljivaca (zudnju)?

V.3 Punnaka (1043-48): Zbog ¢ega ljudi prinose Zrtve bozanstvi-
ma? Ko je na ovom svetu presao preko rodenja i starosti?

V.4 Mettagi (1049-60): Odakle patnja nastaje? Kako mudrac
prelazi bujicu rodenja i starosti, zalosti i tuge?

V.5 Dhotaka (1061-68): Pouci me o stanju osame, tako da mogu
ziveti u miru i nedodirnut stvarima ovoga sveta. Kako mogu pre-
vazi¢i vezanost za ovaj svet?

V.6 Upasiva (1069-76): Ukazi mi na osnovu na koju se mogu os-
loniti, da predem ovu bujicu. Da li onaj ko je utihnuo prestaje da
postoji ili ostaje u ve¢nosti?

V.7 Nanda (1077-83): Je li muni onaj koji poseduje znanje ili
onaj ko sledi naro¢iti nacin zivljenja? Ko je na ovome svetu na-
disao rodenje i starost?
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V.8 Hemaka (1084-87): Objasni razaranje zudnje, kroz razume-
vanje ko je u stanju da prevlada vezanost za ovaj svet.

V.9 Todeyya (1088-91): Kakvo je to oslobodenje onoga u kome
zudnje nema?

V.10 Kappa (1092-95): Objasni gde je ostrvo za one koji stoje u
sred bujice, pritisnuti staro§¢u i smréu.

V.11 Datukanni (1096-1100): Govori mi o stanju mira kakvo ono
zaista jeste.

V.12 Bhadravudha (1101-4): Dobro objasni stvari ljudima ovde,
koji zele da cuju tvoju rec.

V.13 Udaya (1105-11): Sta je oslobodenje kra]njlm znanjem, sla-
manje neznanja? Cime je okovan ovaj svet? Sta napustiti treba da
bi se dosegla nibbana?

V.14 Posala (1112-15): Kakvo je znanje onoga za koga je opazaj
oblika prestao, ko vidi ,,nista” u sebi i oko sebe?

V.15 Mogharada (1116-19): Kako se postaviti prema ovom sve-
tu, tako da Kralj smrti nijeu stanju da ga vidi?

V.16 Pingiya (1120-23): Objasni napustanje rodenja i starosti jos
u ovom zivotu.

Parayana se zavrsava epilogom u prozi i stihu. Ovde sagovornik

(za kojeg komentar kaze da je bio Bavari) pita starca Pingiyu zasto, ako
je ve¢ sreo Budu i prihvatio njegovu Dhammu, ne ide svuda sa njim.
Pingiya odgovara, nadahnutim stihovima, da iako je fizicki odvojen od
Bude, on je uvek sa njim u svom umu (mano hi me tena yutto).
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I Poglavlje o zmiji
Uragavagga

1. ZMuA (URAGA SUTTA)

1. Onaj ko razbuktali bes u sebi ukloni,

kao sto lekovita trava zmijski otrov iz tela ukloni,
takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

2. Onaj ko strast je sasekao, do kraja,

kao kad iscupa lotos Sto u jezeru raste,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

3. Onaj ko Zudnju je sasekao, do kraja,

kao kad pregraden brzi potok sasvim presusi,
takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

4. Onaj ko obmanu je razorio, do kraja,

k’0 mo¢na bujica krhki most od bambusa,
takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

5. Onaj ko trazi, ali u svemu §to postoji srz nasao nije,
isto k’0 §to na stablu udumbare nijednog cveta nema,*
takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,

kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

107



Suttanipata

108

6. Onaj ko u umu nemira nema,

ko potpuno nadisao je zivota niz,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

7. Onaj ko je spalio lose misli svoje,

uumu i srcu ih do jedne unistio,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

8. Onaj ko niti juri napred, niti daleko zaostaje,
vec je napustio Sikaru zaludnih misli,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

9. Onaj ko niti juri napred, niti daleko zaostaje,

1 zna u vezi sa ovim svetom: ,,Sve ovo je privid”,
takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

10. Onaj ko niti juri napred, niti daleko zaostaje,
lisen pohlepe jer zna: ,,Sve ovo je privid”,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

11. Onaj ko niti juri napred, niti daleko zaostaje,
liSen strasti jer zna: ,,Sve ovo je privid”,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

12. Onaj ko niti juri napred, niti daleko zaostaje,
liSen mrznje jer zna: ,,Sve ovo je privid”,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.
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13. Onaj ko niti juri napred, niti daleko zaostaje,
lisSen obmane jer zna: ,,Sve ovo je privid”,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

14. Onaj u kome nema prikrivenih sklonosti,
svaki rdav koren u njemu iS¢upan je,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

15. U kome nema niceg rodenog iz strepnje
Sto bi ga vratilo na obalu ovu,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

16. U kome nema nic¢eg rodenog iz ¢eznje

Sto bi ga vezalo za tocak preporadanja,

takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

17. Napustivsi svih pet prepreka,

bez briga, nepometen, nepogoden strelama,
takav monah napusta obalu, i ovu i onu drugu,
kao 1 zmija kad odbaci svoj stari svlak.

2. PASTIR DHANIYA (DHANIYA SUTTA)

18. ,,Pirinac se kuva, krave sam pomuzao”,
(rece pastir Dhaniya)*
,,sa porodicom boravim na obali reke Mahi.
Ku¢a mi je pokrivena, vatra u njoj upaljena:
zato ako zelis, boze kise, samo napred, posalji pljusak.”

19. ,,Ljutnja u meni ne kuva, prepreke sam pomeo”,
(rece Blazeni)3®
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,jednu no¢ boravim na obali reke Mahi.
Kuéa mi je otvorena, u njoj vatra ugaSena:>’
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

20.,,Ni obada, ni komaraca ovde nema”,
(reCe pastir Dhaniya)
,.na livadi bujnoj moja goveda travu pasu.
U tome im ni kiSa smetati nece, ako dode:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

21. ,,Splav nacinih, konopcima ¢vrsto uvezan”,
(re¢e Blazeni)3®
,.presavsi tok, stupih na obalu drugu, bujici umakoh.
Nikakve potrebe vise za splavom nemam:*°
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

22.,Zena moja je poslu$na, a ne prevrtljiva”,
(reCe pastir Dhaniya)
,,uz mene je godine mnoge, po naravi je krotka,
nista loSe o njoj nikada ¢uo nisam:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

23.,,Um moj je poslusan, osloboden”,
(re¢e Blazeni)
,uvezbavan je godine mnoge, ukrocen;
nicega loSeg u meni naci se ne moze:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

24. ,,Sam sam svoj radnik i od toga zivim”,
(reCe pastir Dhaniya)
,,deca moja uz mene zive u zdravlju i slozi;
nista loSe o njima nikada ¢uo nisam:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”
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25., Nisam bilo ¢iji radnik,*°

(rece Blazeni)
,,Sa onim §to imam ceo svet prolazim.
Meni zaista nikakva plata ne treba:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

26. ,,Jmam ovde krava 1 bikova mladih”,
(reCe pastir Dhaniya)
,teladi, junica za rasplod imam
i snaznog bika, predvodnika stada:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

27. ,Nemam ovde*! ni krava, ni bikova mladih”,
(rece Blazeni)
,.ni teladi, niti junica za rasplod,
nemam snaznoga bika, predvodnika stada:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

28. ,,Stubovi za vezivanje stoke ¢vrsto su ukopani”,
(reCe pastir Dhaniya)

,.ulari od munjda trave dobro ispleteni i novi;

ni mladi bikovi prekinuti ih ne mogu:

zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

29. ,,Raskinuh veze poput snaznoga bika”,
(re¢e Blazeni)
,kao slon kad raskine puti-lozu** na komade.
Nikada viSe ne¢u u materici biti zacet:
zato ako zelis, boze kiSe, samo napred, posalji pljusak.”

30. Istoga Casa iz oblaka tamnih pljusnu obilna kisa,
poplavi doline i brda sva do vrha.

Videvsi kako bog kise nemilosrdno lije,

pastir Dhaniya na to ovako re¢e:*3
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31.,,Zaista nije mali dobitak za nas

koji smo imali priliku da sretnemo Blazenoga!
Tebe, Vidioca, uzimamo za utociste:

budi nam ucitelj, o veliki mudrace!

32. Zena moja i ja smo oboje krotki,

svetackim zivotom Zive¢emo, vodeni Sre¢nim.
Otisavsi izvan kruga radanja i umiranja,
iskoreni¢emo zauvek tu patnju i nespokojstvo.”

33.,,0naj ko decu ima, u toj deci uziva”,
(re¢e Mara, Z1i)*

,,onaj ko stoku ima, u tim govedima uziva.

Tekovine u coveku uzitak stvaraju;

ko niSta nema, nema u ¢emu ni da uziva.”

34.,,0naj ko decu ima, zbog te dece tuguje”,
(re¢e Blazeni)

,,onaj ko stoku ima, zbog tih goveda tuguje.

Tekovine u coveku zalost stvaraju;

ko nista nema, nema za ¢im ni da tuguje.”

3. NOSOROGOV ROG (KHAGGAVISANA SUTTA)
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35. Odlozi batinu pred svakim bicem,
da nijedno medu njima ne povredis,

ne prizeljkuj sina, jo§ manje saputnika!
Sam se kreci, kao i na nosorogu rog.

36. 1z druzenja vezanost se rada,

iz vezanosti sva ova patnja izvire.
Uvidajuci opasnost u tom vezivanju,
sam se kreci, kao i na nosorogu rog.
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uma sputanog, zapostavljas sopstveni cilj.
Uvidevsi tu pretnju u druzeljubivosti,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

38. K’0 razgranat bambus §to se uplete,
iste takve su brige oko Zene i dece.

K’0 mladi bambus, neupleten,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

39. Poput jelena u Sumi, ni¢im nesputanog,
Sto na ispasu ide gde god da mu se prohte,
tako 1 mudar ¢ovek svoju slobodu ¢uva,
sam se krec¢e, kao i na nosorogu rog.

40. Tvoju paznju prijatelji neprestano traze,
bilo da sedis, stojis, hodas ili si na putu.
Privrzen slobodi za kojom drugi ne zude,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

41. Ljudi oko tebe zabavu i1 uzitak traze,
ljubav prema deci ogromna je.
Gnusajudi se rastanaka sa dragima,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

42. Posvuda slobodan, ni sa kim u sukobu,
zadovoljan bilo ¢ime $to ti se na putu nade,
neustrasiv pred svakom opasnoséu,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

43. Ni neke beskuénike zadovoljiti lako nije,
a kamoli domacine, $to u kuéi Zive.

Bez ikakvih briga za tudu decu,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.
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44. Svaki znak ku¢edomacina sa sebe odbaci,
kao 1 kovilara drvo svoje liS¢e u jesen,
herojski preseci svaku vezu sa domom svojim,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

45. Ako naides na mudrog saputnika,
Cistih dela, ¢vrstog u vrlini,

prevladavsi prepreke sve,

takvom se obradovan i sabran pridruzi.*’

46. Ako pak ne naide$ na mudrog saputnika,
Cistih dela, ¢vrstog u vrlini,

tada k’o kralj $to zemlju u boju izgubi,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

47. Zaista je za hvalu blagodet prijateljstva:
boljeg ili sebi ravnoga prigrliti treba.

Ako takvoga nema, zive¢i neporocno,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

48. Videvsi kako zlatne, blistave narukvice,
vestih filigranskih ruku remek-delo,

na ruci zvece kad su u paru,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

49. Na isti nacin bih i ja sa drugom nekad
naklapao ili se sa njim sporeckao.
Predvidevsi na vreme takvu opasnost,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

50. Uzici Cula su Sareni, slatki 1 zamamni,
raznoliko$¢u svojom um uzbuduju.

Kad prepoznas nesre¢u u robovanju ¢ulima,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.
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51.,,0vo je nevolja, gnojni Cir 1 muka,
bolest, strela i opasnost za mene”;

kad prepoznas pogibelj u robovanju ¢ulima,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

52. Hladno¢u, toplotu, glad i zed,

vetrove i pripeku, ugrize obada i gmizavaca,
sve to strpljivo podnoseci,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

53. Sli¢an snaznom slonu kad se od krda odvoji,
mocénoga trupa, lotosu nalik, plemenitoga

pa zivi u Sumi gde god mu se prohte,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

54. Nemoguce je za druzeljubivoga
da dostigne oslobodenje, makar i na tren.
Reci Suncevog potomka imajuéi na umu,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

55.,,Pogresna glediSta sam prozreo,

na prav put izbio, ispravan smer pronasao,
stekao sam znanje i drugi me ne vode™:
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

56. Negramziv, nezaveden, bez zudnji i oholosti,
svaku mrlju i obmanu iz sebe uklonivsi,

bez Ceznje za bilo ¢ime na ovome svetu,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

57. LoSe drustvo je zaista velika smetnja,

oni koji cilj ne vide, od ¢orsokaka misle da je put.
Ne vezuj se za slepe i lakomislene,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.
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58. Znalca, onog ko zna Ucenje, toga se drzi,
prijatelja plemenitog i oStroumnog.
Razumevsi gde je dobitak, sumnju napusti,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

59. Bez uzitka u zabavi, razonodi, slastima Cula,
nikad se mnogo ne obaziri na sve to;
ne odusevljavaj se ukrasima, istinu uvek govori:
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

60. Decu i zenu, majku i oca, imanje i ambare,
srodnike i zamamna zadovoljstva Cula,

upravo to za sobom ostavi, sve do jednoga:
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

61.,,Sve je to okov, Sto premalo radosti daje,
premalo zadovoljstva, a muka napretek;

udica je to”: kad tako jasno vidi, mudar ¢ovek
sam se krec¢e, kao i na nosorogu rog.

62. Raskini okove svoje poput ribe

Sto iz mreze umakne 1 ne vraca se;

kao ni vatra $to na zgariSte ne vraca se,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

63. Dok ides pogled obori, ne osmatraj unaokolo.
Strazareéi na vratima cula, srca ukro¢enog,
neuprljanog uma, Zudnjama nerazdiran,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

64. Svaki znak kuc¢edomacina sa sebe odbaci,
kao 1 pari¢hataka drvo svoje liS¢e u jesen,
zutim ogrtacem zaogrnut, dom napusti,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.
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65. Bez prozdrljivosti i zudnje za ukusima,
niciji hranitelj, ve¢ proseci od kucée do kuce,
ani u jednoj od njih svoj um ne ostavljajuci,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

66. Pet okova uma ostavi iza sebe,
procisti svaku necistocu u sebi;
nezavisan, ljubav i mrznju presekavsi,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

67. Zadovoljstvu i bolu okrenuvsi leda,
isto onako kao ranije radosti i tuzi,
spokoj i vedrinu proc¢is¢enja dostigavsi,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

68. Probudi energiju da dostignes najvisi cilj,
neustraSivog uma i u vezbanju neumoran,
neiscrpne snage, istrajan i ¢vrst,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

69. Ne zapostavljaj osamu i zadubljenje,
uvek postupaj u skladu sa ucenjem,;
kad razumes opasnost koju bivanja nose,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

70. Odluc¢an u tome da Zudnju okoncas,
pazljiv, oStrouman, bremenit znanjem i sabran,
razumevsi Dhammu, usmeren i u naporu cvrst,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

71. Poput lava, kojeg nikakvi zvukovi ne plase,
vetru nalik, Sto se ni u jednu mrezu ne hvata,

i lotosu $to ga ni blatnjava voda ne uprlja,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.
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72. Kao lav, pravi kralj zivotinja,

moc¢ne Celjusti kojom napada i nadvladava,
tako i ti u potrazi za skrovitim mestima,
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

73. Slobodu nadi kroz prijateljsku ljubav,
spokojstvo, saoseéanje i radost zbog srece drugih;*®
neuznemiren bilo ¢ime na ovom svetu,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

74. Napusti zudnju, mrznju i obmanutost.
Raskinuvsi sve te okove [Sto te robom ¢ine],
bez straha ¢ak i kad se Zivot okoncava,

sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

75. Ljudi ti radi sopstvene koristi prilaze,
redak je danas onaj ko neki interes nema;
pokvarenjaci su vesti da nesto za sebe izvuku;
sam se kre¢i, kao i na nosorogu rog.

4. KASIBHARADVADA (KASIBHARADVADA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je prilikom Blazeni boravio u zemlji Ma-
gadhi, u oblasti Dakkhinagiri, blizu brahmanskog sela po imenu Ekana-
la. U to vreme, posto je bila sezona setve, pet stotina plugova brahmana
Kasibharadvade oralo je na njivama.*’

I tako, izjutra, Blazeni se obuce, uze svoju zdelu i ogrtac, te se za-
puti do njive gde je brahman Kasibharadvada radio. Kad je stigao, bese
vreme ruc¢ku i nadni¢arima je deljena hrana. Blazeni otide do mesta gde
se delila hrana, te stade sa strane. A brahman Kasibharadvada, videvsi
Blazenog da stoji i prosi hranu, rece ovako: ,,0 isposnice, ja orem i se-
jam, pa posto sam orao i sejao, ja i jedem. I ti, isposniCe, treba da ores i
sejes; pa kad budes orao i sejao, i ti ¢es jesti.”

,O brahmane, ja takode orem i sejem; pa poSto sam orao i sejao,
jaijedem.”

,»Ne vidimo jaram, plug i raonik, ni bi¢, ni volove ucitelja Gotame,
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a on ipak kaze: ’O brahmane, ja takode orem i sejem; pa posto sam orao
isejao, jaijedem’.”

Zatim se brahman Kasibharadvada ovim stihovima obrati Blaze-
nom:

76. ,,Tvrdis da jesi ratar,

pa opet oranja tvoga ne vidimo.

Za oranje te tvoje pitamo,

odgovori tako da za njega saznamo.”

77. ,,Poverenje je moje seme; asketska stega kisa;
mudrost jeste 1 moj jaram i moj plug.

Skromnost je moja ruda, a um remen;

svesnost mi je raonik i bi¢.*

78. Telesni postupci moji, kao i reci,
dobro su nadgledani, umeren sam u jelu;
od istine nacinio sam unistitelja korova,
a blagost je moje izbavljenje.

79. Energi¢nost je moj upregnut vo,

Sto nosi sve blize slobodi od ropstva;

taj bez osvrtanja ide ka mestu na kojem,
kad neko stigne, ni za ¢im Zala nema.

80. Na taj je naCin poorana njiva
$to kao plod besmrtnost donosi.
Kad neko takvo oranje zavrsi,

od svake patnje osloboden biva.”

Na to brahman Kasibharadvada napuni veliku zlatnu ¢iniju pirin-
¢em kuvanim u mleku i prinese je Blazenom slede¢im re¢ima: ,,Neka
ucitelj Gotama pojede ovaj pirinac! I on je orac, jer plugom ore polje
koje zaista donosi besmrtnost kao svoj plod.”
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[Blazeni:]

81. ,,Sto je dobijeno pevanjem stihova ja ne jedem;
to, brahmane, ne ¢ine oni §to ispravno vide.

Sto je dobijeno pevanjem stihova Bude odbijaju;
to je njihovo pravilo sve dokle Dhamma traje.*’

82. Velikom mudracu, oslobodenom

mentalnih necistoca 1 mirne savesti,

drugu hranu i pice treba posluziti,

on je polje zasluga za svakoga ko za njima traga.”

”Ucitelju Gotama, da li da onda ovaj pirina¢ ponudim nekom dru-
gom?”

,Brahmane, na ovome svetu, sa njegovim bozanstvima, Marama
i Brahmama, u ovom pokolenju sa njegovim asketama i brahmanima,
plemenitim i obi¢nim ljudima, ne vidim bilo koga sem Tathagate i nje-
govih ucenika ko bi, kad jednom pojede taj pirina¢, mogao dobro i da
ga svari. Zato, brahmane, zatrpaj taj pirina¢ u neku jamu ili ga prospi u
vodu u kojoj zivih bi¢a nema.”

Tako brahman Kasibharadvada prosu onaj pirina¢ u vodu u kojoj
zivih bi¢a nema. I dok je sipao pirina¢ u vodu, ova poce da Sisti i pisti,
a po povrsini su se Sirili vodena para i dim. Bas kao sto plug koji je ceo
dan na suncu bio, kad se baci u vodu, po¢ne da §isti i pisti, a po povrsini
se Sire vodena para i dim, isto tako dok je sipao taj pirina¢ u vodu, ova
poce da Sisti 1 pisti, a po povrsini su se Sirili vodena para i dim.

Na to brahman Kasibharadvada, uznemiren 1 kose nakostreSene od
straha, otide do Blazenog, pokloni se do nogu U¢iteljevih, pa rece: ,,1z-
vrsno, ucitelju Gotama, izvrsno! Bas kao kad bi neko ispravio ono §to
je stajalo naglavce, otkrio skriveno, pokazao put zalutalome ili upalio
svetiljku u tami, tako da oni koji imaju o¢i mogu da vide, isto tako je
ucitelj Gotama, na vise razli¢itih nacina, razjasnio Dhammu. Uzimam
ucitelja Gotamu za utociste, njegovo ucenje i zajednicu monaha za uto-
giste. Zeleo bih da se pridruzim beskuénicima pod vodstvom uéitelja
Gotame i primim puno zaredenje.”

Tako u prisustvu Blazenoga brahman Kasibharadvada postade
iskusenik, a potom primi i potpuno zaredenje. I ne zadugo posle pot-
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punog zaredenja, boraveci u osami, povucen, marljiv, predan i odlucan,
postovani Bharadvada, stekavsi neposredno znanje, ovde i sada dostize
i ostade na krajnjem cilju svetackog Zzivota, radi kojeg sinovi dobrih
porodica napustaju dom i odlaze u beskuénike. Neposredno je znao:
,,OVvo je poslednje rodenje, prozivljen je svetacki zivot, u¢injeno ono
§to je trebalo uciniti, nema vise preporadanja u bilo koji oblik bivanja”.
I postovani Bharadvada postade jedan od arahanata.

5. Kova¢ Cunpa (CUNDA SUTTA)

83. ,,Pitam munija s obiljem mudrosti,”
(re¢e kova¢ Cunda)
,,Budu, gospodara Dhamme, oslobodenog zudnje,
prvog medu ljudima, najizvrsnijeg medu uciteljima;
koliko vrsta asketa ima na ovome svetu? Za odgovor molim.”

84. ,,Cetiri su vrste asketa, a pete nema,
(Cunda”, re¢e Blazeni.)

,»Objasnicu ti svakog, kad me vec¢ pitas:

pobednik puta,’® zatim ucitelj puta,

onaj koji na putu zivi i onaj koji ga kalja.”

85. ,,Koga Bude nazivaju pobednikom puta?”
(re¢e kova¢ Cunda.)

,,Kako je onaj nenadmasni ucitelj puta?

Kazi mi o onome ko na putu zivi,

a onda razjasni ko taj put kalja.”

86. ,,Ko prevladao je sumnju, strele i§¢upao,

ko se nibbani raduje, neokrznut pohlepom;

vodi¢ ovoga sveta, sa njegovim bozanstvima:
takvoga nepristrasnog bude pobednikom puta zovu.

87. Ko znajuci u ovom svetu najbolje kao najbolje,
objasnjava i razlaze uCenje upravo ovde,
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takav utihnuli mudrac, sumnji iskorenitelj, bez strasti,
drugi je medu monasima, kojeg uciteljem puta zovu.

88. A ko u skladu s dobro izlozenom Dhammom
Zivi na putu potpuno obuzdan, zaista sabran,

ko hodi neporo¢nim putevima vrline, njega,

tre¢eg medu monasima, zovu onim ko na putu zZivi.

89. Ko samo je nalik na druge ispravnih dela,
nametljivac, unistitelj ¢asti porodica, drznik,

nemaran, lazljiv, neobuzdani brbljivac, takav
prerusen u monaha ide naokolo i kalja put.

90. Kada domacin koji je dobro upucen, mudar,
plemeniti ucenik, svakog od njih prepozna,
posto razume: ’Prva trojica nisu poput njega’,
kad takvoga sretne, on ne gubi poverenje,

jer kako se uprljani i neuprljani, ¢isti i necisti,
jednakima medu sobom smatrati mogu?”

6. PROPADANJE (PARABHAVA SUTTA)

Ovako sam ¢uo.’!' Jednom je prilikom BlaZeni boravio kraj Savat-
thija, u Petinom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. A
kada je no¢ ve¢ poodmakla, jedno bozanstvo izvanredne lepote dode do
Blazenog, osvetlivsi Citav Petin gaj, te mu se s poStovanjem pokloni i
stade sa strane. Stoje¢i tako, ono se stihovima obrati Blazenome:

91. ,,Postavljamo pitanje Gotami
o ¢oveku koji propada.
Dodosmo da Blazenog zapitamo:
zbog ¢ega neko u propast ide?”

92. ,,Lako je znati zasto neko napreduje,
lako je znati zasto neko propada.
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U kome ljubavi za Dhammu ima, napreduje;
ko prezir za Dhammu gaji, u propast ide.”

93.,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je prvi slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i drugi razlog $to neko u propast ide.”

94. ,Nemoralni su mu srcu dragi,
medu Cestitima radost on ne nalazi;
uc¢enjem rdavih biva privucen:

to je uzrok njegove propasti.”

95. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je drugi slu¢aj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i tre¢i razlog Sto neko u propast ide.”

96. ,,Svako ko mnogo voli da spava,
uziva u brbljanju, bez poleta je i lenj,
onaj ko lako besom biva osvojen:

to je uzrok njegove propasti.”

97. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je treci slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i Cetvrti razlog §to neko u propast ide.”

98. ,,Ako neko ima, ali ne pomaze
svoju majku i oca svoga,

kada ostare i snaga ih napusti:

to je uzrok njegove propasti.”

99. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:
to je Cetvrti slucaj propadanja.
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Neka nam sada Blazeni kaze
i peti razlog §to neko u propast ide.”

100. ,,Svakome ko brahmana 1 asketu
ili nekog duhovnika drugog

lazima svojim obmanjuje:

to je uzrok njegove propasti.”

101. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je peti slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i Sesti razlog §to neko u propast ide.”

102. ,,Onome ko imetak veliki ima,
zlato u riznici, dobru hranu na stolu,
ali sve to samo za sebe ¢uva:

to je uzrok njegove propasti.”

103. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je Sesti slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i sedmi razlog §to neko u propast ide.”

104. ,,Covek koji se gordi poreklom svojim,
nadmen zbog svog imetka, kao i statusa,

pa s prezirom gleda na srodnike svoje:

to je uzrok njegove propasti.”

105. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je sedmi slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

1 osmi razlog $to neko u propast ide.”

106. ,,Ko bludnik je, pi¢u odan,
pa sa prepredenim kockarima
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protraci sve Sto do tada zaradio je:
to je uzrok njegove propasti.”

107. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je osmi slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i deveti razlog Sto neko u propast ide.”

108. ,,Ko nije zadovoljan svojom Zenom,
pa ga Cesto vidaju sa bludnicama,

drugi ga vidaju sa zenama tudim:

to je uzrok njegove propasti.”

109. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je deveti slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i deseti razlog $to neko u propast ide.”

110. ,,Kad ¢ovek u poodmaklim godinama

ozeni devojku s grudima poput ploda timbaru,>?
te onda od ljubomore ne moze oka da sklopi:

to je uzrok njegove propasti.”

111. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:

to je deseti slucaj propadanja.

Neka nam sada Blazeni kaze

i jedanaesti razlog $to neko u propast ide.”

112. ,,0Onome ko u sluzbu primi Zenu
rdavog karaktera, veliku rasipnicu,
ili nekog muskarca sli¢nih sklonosti:
to je uzrok njegove propasti.”

113. ,,Zaista tako 1 mi razumemo:
to je jedanaesti slucaj propadanja.
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Neka nam sada Blazeni kaze
i dvanaesti razlog Sto neko u propast ide.”

114. ,,Ko je skromnog imetka, a ogromnih Zelja,
u plemic¢koj porodici roden,

te za kraljevskom vlas¢u zudi:

to je uzrok njegove propasti.

115. Videvsi sve ove slucajeve propasti
u svetu ovome, mudrac, plemeniti,
prodornim uvidom obdareni,

u svet blazenstva odlazi.”

7. OTPADNIK (VASALA SUTTA)

Ovako sam Cuo. Jednom je BlaZeni boravio kraj Savatthija, u De-
tinom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. Jednoga jutra
Blazeni se obukao, uze svoju prosjacku zdelu i gornji ogrtac, pa krenu
put Savatthija da prosi hranu. A u to vreme sveta vatra je gorela u kuci
brahmana Aggikabharadvade i sve beSe pripremljeno za Zrtveni obred.
Onda Blazeni, idu¢i od ku¢e do kuce, dode do doma brahmana Aggi-
kabharadvade. A brahman jo$ izdaleka spazi Blazenog kako dolazi, pa
kad se priblizio ovako mu rece: ,,Ni koraka blize, ti ¢elavée! Ni koraka
blize, ti jadni prosjaku! Ni koraka blize, otpadnice!” Kad ovo bi receno,
Blazeni ovako odgovori brahmanu Aggikabharadvadi: ,,Znas li ti, brah-
mane, $ta je to otpadnik, Sta nekoga ¢ini otpadnikom?”

»INe znam, ucitelju Gotama, $ta je to otpadnik i Sta nekoga ¢ini ot-
padnikom. Hajde me podu¢i Dhammi, tako da saznam $ta je to otpadnik
1 Sta nekoga ¢ini otpadnikom.”

,»Ako je tako, brahmane, slusaj i dobro zapamti Sta ¢u ti reci. A ja
¢u govoriti.”

»Da, gospodine”, odgovori brahman Aggikabharadvada. I Blazeni
ovako nastavi:
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116. ,,0naj ko se lako razbesni, prznica,
ko neprestano druge omalovazava,
pogresnim gledistima zaveden, licemer:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

117. Ko god povreduje zivo bice,
jednom rodeno ili dva puta rodeno,
ko samilosti nema za ono §to je zivo:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

118. Ko god zaposeda i uniStava
sela ili gradove, bez razlike,

ko je kao tlacitelj dobro znan:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

119. Ko u selu ili iz zasede u Sumi
uzima ono §to mu nije dato,

otima imetak koji drugome pripada:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

120. Ko god se kod drugoga zaduzi,
pa onda vrda kad mu traze [da vrati],
govoreci: *Ja nisam tvoj duznik!’:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

121. Ko god iz Zelje za nekom stvari
napadne putnika kojeg na putu sretne,
pa sa tom stvari potom utekne:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

122. Ko za korist svoju ili za korist tudu,
tek dobitka radi, govori lazi

kada ga pozovu da svedoci:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.
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123. Ko god nedoli¢ne stvari radi
sa zenama svojih rodaka ili prijatelja,

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

124. Ako neko ima, ali ne pomaze
svoju majku i oca svoga,

kada ostare i snaga ih napusti:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.>3

125. Ko god oca, majku, brata i sestru
ili nekog srodnika drugoga

udari ili re¢ima svojim vreda:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

126. Ko god upitan za koristan savet
upucuje na pogresan put

i namerno na dvosmislen nacin savetuje:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

127. Ko god pocini zlodelo, pa pozeli:
’Neka me niko ne otkrije’,

ko nedela svoja prikriva:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

128. Ko god ode u tudu kuéu.

pa ga tamo ugoste kao Sto dolikuje,

au svojoj kuci tog istog domacina ne ugosti:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

129. Svakoga ko brahmana i asketu
ili nekog duhovnika drugog

lazima svojim obmanjuje:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.>*



1 Poglavlje o zmiji

130. Ko brahmanu ili asketi nekom

kad mu se u vreme jela na kapiji pojave
uvrede upucuje i ne daje [bilo kakvu hranu]:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

131. Onoga ko govori same lazi,
potpuno obuzet neznanjem,

zeljan bednog dobitka za sebe:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

132. Ko god samo sebe velica,

a sve druge omalovazava,

potpuno zaveden samoobmanom:
na takvoga gledaj kao na otpadnika.

133. Ko god svade izaziva, zajedljiv je,
zlodelima sklon, sebican i lazljiv,

bez stida i straha od losega dela:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

134. Svakog ko Budu vreda

ili ismeva ucenike njegove,

bilo da su zaredeni ili laici:

na takvoga gledaj kao na otpadnika.

135. Ko god uistinu arahant nije,

ali sebe ipak takvim predstavlja,
smutljivac u svetu §to obuhvata i Brahmu:
taj zaista najveci je medu otpadnicima.
Objasnih ti tako kao otpadnike

sve ove koje nabrojah.

136. Niko rodenjem otpadnik ne postaje,
niko rodenjem brahman ne postaje,

Samo se delima svojim postane otpadnik,
samo se delima svojim postane brahman.
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137. Shvati da na isti ovakav nacin,
u skladu sa mojim primerom,
sirotinjski sin Sopaka

na dobar glas izbi kao Matanga.

138. Matanga je stekao veliki ugled,
kakav se vrlo tesko stice;

mnogi su ratnici i brahmani

dolazili da mu se poklone.

139. ,,Krenuo je Cistim, Sirokim putem
Sto pravo ka bogovima vodi;

napustivsi strast za zadovoljstvima Cula,
do sveta Brahme on je stigao.

Rodenje u najnizoj kasti nije ga sprecilo
da se ipak u najvisem svetu preporodi.

140. A oni rodeni u porodici znalaca —
brahmana $to dobro znaju svete himne> —
vrlo ¢esto se videti mogu

kako razne loSe stvari rade.

141. U zivotu ovome prekor ih ¢eka,
a u narednom loSe odrediste;
plemenito poreklo ih ne spasava

ni od osude, niti od zle sudbine.

142. Niko rodenjem otpadnik ne postaje,
niko rodenjem brahman ne postaje,

Samo se delima svojim postane otpadnik,
samo se delima svojim postane brahman.”

Kada ovo bi re¢eno, brahman Aggikabharadvada uzviknu: ,,lzvr-
sno, ucitelju Gotama! Izvrsno, ucitelju Gotama! Bas kao kad bi neko
ispravio ono Sto je stajalo naglavce, otkrio skriveno, pokazao put za-
lutalome ili upalio svetiljku u tami, tako da oni koji imaju o¢i mogu
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da vide, isto tako je ucitelj Gotama, na vise razliitih nacina, razja-
snio Dhammu. Uzimam ucitelja Gotamu za utociste, njegovo ucenje
i zajednicu monaha za utociSte. Neka me ucitelj Gotama prihvati kao
nezaredenog sledbenika koji, odsad pa do kraja zivota, pronade svoje
utociste.”

8. PRIJATELJSKA LJUBAV (METTA SUTTA)

143. Onaj ko zeli da dobrobit svoju zastiti,

i razumeo je gde je smirenje, ovako treba da ¢ini:
neka bude u dobru vest 1 iskren, zaista iskren,

za pouku prijemciv, blag i skroman.

144. Malim zadovoljan, bez velikih prohteva,

bez mnogo obaveza, jednostavnog Zivota,

smirena srca i pronicljivog uma,

bez nametljivosti i pohlepe s onima koji ga pomazu.

145. Neka ne ucini ni najmanju stvar

zbog koje bi ga kasnije mudri koriti mogli.
Neka sva bi¢a budu sreéna i sigurna;

neka u sebi istinsku sre¢u nadu!

146. Kakva god da su ziva bica,

bilo da su slaba il” jaka, bez izuzetka,
ona koja su duga, krupna ili osrednja,
mala, tanana ili velika,

147. bilo da su vidljiva ili nevidljiva,
ona Sto zive blizu ili daleko,

vec rodena ili ona jo$ nerodena:
neka u sebi istinsku sre¢u nadu.

148. Nek niko nikog ne obmanjuje,
niti vreda bilo koga, bilo gde.
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Neka ne pozeli drugome da pati,
gonjen besom ili mislima punim mrznje.

149. Kao $to bi majka rizikovala zivot
da zastiti dete, svoje jedino ¢edo,

na isti nacin negovati treba
bezgrani¢nu ljubav za sva bica.

150. Neka takva prijateljska ljubav
prozme cCitav ovaj svet, bez granica:
nagore, nadole i svuda unaokolo,
neomedena, bez mrznje i suparnistva.

151. Bilo da stojis, hodas, sedis

ili lezi$, dok te umor ne savlada,
takvu svesnost razvijati treba:

to zovu uzviSenim boraviStem ovde.

152. Ko je nezaveden pogresnim glediStima,
Cistih postupaka i obdaren jasnim videnjem,
uklonivsi zed za zadovoljstvima cula,
u novu matericu vise nikada ne ulazi.

9. HEMAVATA (HEMAVATA SUTTA)

153. ,,Danas je dan punog meseca>®

(re¢e demon Satagira),>’
bozanstvena no¢ je stigla.
Hajdemo do Gotame,
ucitelja savrSenog imena.”

154. ,,Je 1i um nepristrasnoga
(upita demon Hevamata)
dobronameran prema svim bi¢ima?
Je li ovladao svojim namerama
prema pozeljnim i nepozeljnim stvarima?”
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155.,,Um je nepristrasnoga
(re¢e demon Satagira)
dobronameran prema svim bi¢ima.
Ovladao jeste namerama svojim
prema pozeljnim i nepoZeljnim stvarima.”

156. ,,Uzima li ono $to mu nije dato
(upita demon Hevamata),

je li obuzdan prema zivim bi¢ima?

Drzi li se podalje od nepazljivosti,

zapostavlja li svoje zadubljenje?”

157. ,,Ne uzima $to mu nije dato
(re¢e demon Satagira),
obuzdan jeste prema zivim bi¢ima.
Drzeéi se podalje od nepazljivosti,*®
Budni ne zanemaruje zadubljenje.”

158. ,,Nastoji li on da ne laze
(upita demon Hevamata),

vreda li druge re¢ima svojim?

Je li ogovaranju sklon,

da 1i u naklapanju vreme gubi?”

159.,,0n nikada niti laze,
(re¢e demon Satagira)
niti druge vreda recima svojim.
Ogovaranju sklon zaista nije,
ve¢ promislivsi, Sto je smisleno zbori.”

160. ,,Uziva li u zadovoljstvima ¢ula
(upita demon Hevamata),

je li mu um njima uznemiren?

Da li je obmanutost prevladao,

je li stekao uvid u pojave sve?”?
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161. ,,U zadovoljstvima cula ne uziva
(re¢e demon Satagira),

um mu ostaje neuznemiren.

Svaka obmana u njemu iscezla je,

Budni je stekao uvid u pojave sve.”

162. ,,Poseduje li on jasno znanje
(upita demon Hevamata)
ijesu li mu postupci jednako Cisti?

Je li razorio sve strasti
1 stigao na kraj preporadanja?”

163.,,U njemu lezi jasno znanje
(re¢e demon Satagira),

a postupci su njegovi Cisti.

Razorio je sve strasti u sebi,

za njega vise preporadanja nema.”

[Hemavata:]

1634.90 Um toga utihnulog mudraca

krase dobri postupci i dobre reci.

U skladu sa Dhammom ga hvalis,
usavrSenoga u ispravnom znanju i delanju.”

[Satagira:]

134

163B.,Um toga utihnulog mudraca

krase dobri postupci i dobre reci.

U skladu sa Dhammom se radujes
usavrSenome u ispravnom znanju i delanju.

164. Um toga utihnulog mudraca

krase dobri postupci i dobre reci.

Hajdemo da vidimo Gotamu,

usavrSenoga u ispravnom znanju i delanju.”



1 Poglavlje o zmiji

[Hemavata:]

165. ,,Hajdemo da vidimo Gotamu,
mudraca koji u Sumi meditira.
Udova poput antilope,®! vitak, ¢vrst,
umeren u jelu, bez imalo pohlepe.

166. A kada tamo stignemo,

njega koji nalik lavu u osami zivi,
nezaveden zadovoljstvima cula,
upitajmo za spas iz kandzi smrti.”

[Satagira i Hemavata:]

167. ,,Pitajmo Gotamu, probudenoga,
glasnika Dhamme, sigurnog vodica,
onoga koji je stigao na drugu obalu,®?
nadiSao svaku mrznju i strah.

168. Sa ¢ime zajedno svet ovaj nastaje?”
(upita demon Hemavata),

sa ¢ime zajedno on bliskost stvara?

Za §ta vezujuci se ovaj svet postoji,

¢ime neprekidno mucen biva?”

169. ,,Sa Sest zajedno svet ovaj nastaje,
(Hemavata,” rece Blazeni),

,,Sa Sest zajedno on bliskost stvara.

Zaista, za Sest se vezujuci, svet postoji,

sa Sest neprekidno mucen biva.”%?

170. ,,Staje ta veza kojom

svet ovaj mucen biva?

O izbavljenju pitamo, kazi nam,
kako od patnje osloboditi se moze.”
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171. ,,Pet struna zadovoljstava ¢ula®
u svetu ovome postoji, a um je Sesti;
kada se zudnja ovde®® ukloni,
tu je i oslobodenje od patnje.

172. Takvo izbavljenje iz ovoga sveta
objavih vam onako kako jeste.

I zato vam sada kazem:

na taj se nacin patnje osloboditi moze.”

173. ,. Ko je taj ko bujicu® prelazi?

Ko je taj $to okean®” prelazi?

Ko iako je bez ¢vrstog oslonca i podrske,
u dubine bezdane potonuti ne¢e?”

174. ,,0naj ko se uvek vrline drzi,
mudros$¢u opremljen, koncentrisan,
smotren i sabran, taj prelazi bujicu,
koju je tako tesko preci.

175. Ko se od opsene zadovoljstava cula
okrenuo 1 sve okove raskinuo,

u kome je zed za preporadanjem utrnula,
taj u dubine bezdane potonuti nece.”

176. ,,Pogledajte znalca, duboke mudrosti,
1 najtananiju istinu dokucio je,

niSta ne prisvaja, nezarobljen je,

slastima ovozemaljskim i bivanjem.
Pogledajte ga sasvim slobodnoga,
mudraca §to uzviSenim putem odmice!

177. Pogledajte njega savrsenog imena,
1 najtananija znacenja dokucio je,
mudrost svoju sa svima deli, ne vezujuéi se
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za brlog slasti ovozemaljskih.
Sveznaju¢i, veliki mudrac,
Sto uzvisenim putem odmice!

178. Zaista dobar prizor nam se ukazao danas,
prekrasno jutro, divan izlazak sunca,

jer ugledasmo potpuno probudenoga,

Sto bujicu je presao i svih strasti se liSio.

179. Ovih hiljadu demona okupljenih ovde,
sa velikim moc¢ima 1 znani nadaleko,

svi oni tebe za utocCiste uzimaju,

ti si nas ucitelj nenadmasni.

180. Zato ¢emo sada krenuti na put

od sela do sela, od planine do planine,
iskazujuéi postovanje potpuno budnome
i njegovom ucenju savrseno izlozenom.

10. ALAVAKA (ALAVAKA SUTTA)

Ovako sam ¢uo0.®® Jednom je BlaZzeni boravio kraj grada Alavi, u
boravi§tu demona Alavake. Tada Alavaka dode do BlaZenog i, stavsi
pred njega, viknu: ,,Izlazi odavde, asketo!”

,»U redu, prijatelju,” rece Blazeni i izade. ,,Udi ovamo, asketo
,U redu, prijatelju,” rece Blazeni i ude. Drugi put... Tre¢i put, demon
Alavaka viknu Blazenome: ,,Izlazi odavde, asketo!” —,,U redu, prijate-
lju,” re¢e Blazeni i izade. ,,Udi ovamo, asketo!” — ,,U redu, prijatelju,”
re¢e Blazeni i ude.’

Tada, Getvrti put, Alavaka re¢e Blazenome: ,,Izlazi odavde, aske-
to!”

»Necu izaci, prijatelju. U¢ini ono $to mora$ da ucinis.”

»Postavicu ti pitanje, asketo. Ako ne mozes da mi odgovoris, po-
muticu ti razum ili iSCupati srce ili te zgrabiti za noge i zavitlati na
drugu obalu Ganga.”

1
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,Prijatelju, ne vidim nikoga u ovome svetu, sa njegovim bozanstvi-
ma, sa Marom i Brahmom, u ovom pokolenju sa njegovim asketama i
brahmanima, sa vladarima i obi¢nim ljudima, ko bi mi mogao pomutiti
um ili rastrgnuti srce ili me zgrabiti za noge i zavitlati na drugu obalu
Ganga. No svejedno, prijatelju, pitaj me to §to zelis.” A demon Alavaka
se onda obrati Blazenom u stihovima:

181.,,Sta je najveée Govekovo blago?

Sta, dobro praktikovano, donosi sreé¢u?

Sta je zaista najslade medu ukusima?

Kako zivi onaj za kojeg kazu da Zivi najbolje?”

[Blazeni:]

182. ,,Poverenje je najvece covekovo blago.
Dhamma, dobro praktikovana, donosi srecu.
Istina je zaista najslada medu ukusima.

Za onog ko zivi s mudro$éu kazu da Zivi najbolje.””°

[Alavaka:]

183. ,,Kako se preko bujice prelazi?
Kako se preko mora prelazi?

Kako se patnja prevladava?

Kako sebe do kraja progistiti?”’

[Blazeni:]

184. ,,Poverenjem se bujica prelazi,
pazljivoséu se more prelazi.
energi¢nosc¢u se patnju prevladava,
mudro§cu sebe do kraja procis¢ujemo.”

[Alavaka:]

185.,,A kako se do mudrosti dolazi?
Kako se bogatstvo pronalazi?
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Kako neko ugled stic¢e?

Kako se za sebe prijatelji vezuju?
Odlaze¢i iz sveta ovoga u sledecéi,
kako se zalost moze izbe¢i?”

[Blazeni:]

186. ,,Poverenjem u u¢enje arahanata,
koje do krajnjeg oslobodenja vodi,
spremnoscu za ucenje mudrost stice
onaj ko je marljiv i o$trouman.”!

187. Cinedi §to je valjano, marljiv,
svojim trudom blago pronalazi.
Istinoljubivoséu se ugled stice,

a darezljivoscu prijatelji za sebe vezuju.

188. Poverenjem ispunjen domacin,

koji u sebi ove cetiri vrline ima:

istinoljubivost, ispravnost, postojanost i darezljivost,
na kraju zivota ni za ¢im vise ne Zali.

189. A sada, idi pitaj i druge,

bilo kojeg asketu i brahmana,

ima li iSta bolje od istinoljubivosti,
obuzdanosti, darezljivosti i strpljenja.”

[Alavaka:]

190. ,,Zasto bih sada pitao

bilo kog asketu i brahmana?

Danas sam razumeo $§ta je to

Sto donosi dobro u zivotima budué¢im?

191. Zaista je na moju dobrobit
Sto Budni dosao je u Alavi.
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Danas sam razumeo $§ta je to
Sto kad je darovano veliki plod donosi.

192. Zato ¢u sada krenuti na put

od sela do sela, od grada do grada,
iskazujuéi postovanje potpuno budnome

i njegovom ucenju savrseno izlozenome.”

11. POBEDA (VIDAYA SUTTA)

193. Kada neko hoda ili stoji,”?
bilo da sedi ili lezi,

kada se savija i opruza:

takvo je kretanje tela.”

194. Povezano tetivama i kostima,

ono je oblozeno kozom i mesom.

Posto je skriveno kozom, telo se ne vidi
onakvo kakvo zaista jeste:

195. ispunjeno utrobom,

ispunjeno zelucem i crevima,
komadom jetre i beSikom,

srcem, plu¢ima, bubrezima i slezinom,

196. slinama i pljuvackom,
znojem i salom,

krvlju i zglobnom te¢noscu,
puno zuci i masnoca.

197. Uz to, kroz devet otvora
necistoce stalno teku iz njega:
iz o¢iju prljavstina oka,
iz usiju prljavstina uha,
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198. iz nosa sline cure,

a iz usta ponekad krene
bljuvotina, a nekad Slajm,

dok iz tela graske znoja izbijaju.”*

199. Povrh toga, Supljina glave
ispunjena je mozgom.

A budala, zavedena neznanjem,
misli da je to telo prekrasno.”>

200. Ali zato kad leZi mrtvo,
naduto i pomodrelo,

odbaceno na groblju,

¢ak ni rodbina za njega ne mari.

201. Onda ga psi rastrzu,

isto Sakali, vukovi i crvi.
Gavrani i leSinari hrane se njime,
i druge zivotinje na gozbu stizu.

202. Cuvsi ove re¢i Budnoga
monah koji mudrost poseduje,

do kraja razume telo svoje,

jer ga vidi onako kakvo zaista jeste:

203. ,,Kakvo je ovo, takvo je i ono.
Kakvo je ono, takvo je i ovo™:’°
unutra i spolja treba

sasvim izbrisati Zudnju za telom.

204. Takav monah koji mudrost poseduje,
Sto Zudnju i strast u sebi procisti,

do besmrtnoga, do mira stigao je,

do neprolaznog stanja nibbane.
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205. Ovo telo sa dve noge,

necisto i smradno ljudi velic¢aju,
iako je raznih prljavstina puno,

Sto se sad tu, sad tamo iz njega cede.

206. Ako bi zbog takvoga tela neko
makar i pomislio da sebe uznosi

ili bi nekog drugog prezreo,

Sta je to drugo ako ne slepilo?

12. UTIHNULI MUDRAC (MUNI SUTTA)

142

207. 1z bliskosti opasnost se rodila,”’
u domu zagadenost nastaje.
Bez doma i bez bliskosti zaista,

takav je put utihnulog mudraca.’®

208. Ko sasece ono $to je izniklo,

pa ponovo ne sadi, niti ga neguje,

za takvog se kaze da je utihnuli samotnjak,
takav znalac je ugledao stanje mira.”®

209. Kada razume tlo, kad zdrobi seme,
vlagom ga viSe ne snabdeva.

Mudrac $to sagleda kraj rodenjima,
izvan je dometa misli i poimanja.’°

210. Onaj ko zna sva boravista,!

ali ne zudi ni za jednim od njih,
istinski mudrac bez Zudnje i pohlepe,
ne stremi vise, jer na drugoj obali je.

211. Ko je sve savladao i sve razumeo,
ostrouman, nijednom stvari uprljan,

sve napustio i gasenjem zudnje sebe oslobodio,
takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.
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212. Ko ima snagu mudrosti, jak u vrlini,
stalozen, raduje se zadubljenju i sabran,
okova osloboden, plodonosan, bez strasti,

i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

213. Mudrac $to luta sam, pazljiv,
neuzdrman pohvalom ili kritikom,

poput lava, kojeg nikakvi zvukovi ne plase,
vetru nalik $to se ni u jednu mrezu ne hvata,
i lotosu $to ga ni blatnjava voda ne uprlja,
voda drugima, a ne bilo kime voden,

i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

214. Ko je &vrst poput stuba na kupalistu,3?
neuzdrman tudim zacikavanjima,

bez ostras¢enosti i krajnje trezven,

i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

215. Ciji je um prav, kao ¢unak na razboju,
zgaden nad nedelom svakim,

ko istrazuje Sto je dobro i $to je loSe,

i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

216. Obuzdan, neporocan, mlad il’ sredovecan,
nista lose ne ¢ini mudrac ukro¢enoga uma.
Sam kritiku ne zasluzuje, nit druge kritikuje,

i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

217. Ko god zivi od hrane isprosene,

dobijene s vrha, iz sredine ili sa dna ¢inije,®?
pa ni ne pomislja da se veseli, niti da kritikuje,
i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

218. Mudraca od snosaja zauvek odvraéenog,
koji ¢ak ni u mladosti ni¢im vezan nije,
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gordosti i nepaznje liSenog, sasvim slobodnog,
i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.

219. Ko razumeo je svet i najvisi cilj odabrao,
nepristrasan, $to i bujicu i okean presao je,
razvezao ¢vorove u sebi, nasputan, neuprljan,
i takvoga znalci utihnulim mudracem zovu.®*

220. Razliciti su, daleko jedan od drugoga,
domacin §to ¢eljad hrani i asketa Sto zavet sledi.
Prvi je neobuzdan u povredivanju drugih bica,
mudrac, pak, ukrotivsi sebe, sva druga bica §titi.®>
221. Kao $to plavovrati paun sa krestom

nikada labuda u letu nadmasiti ne moze,

tako 1 domacin ne doseZe do monaha,

utihnulog mudraca, §to sam u Sumi meditira.



II Kratko poglavlje
Cilavagga

1. DRAGULJI (RATANA SUTTA)

222. ,Koja god da su se bi¢a ovde okupila,
bilo da su sa zemlje ili sa neba,

neka svako od njih bude zaista sre¢no

1 sa paznjom saslusa ono §to je ovde receno.

223. Zato, bi¢a, dobro poslusajte sva:

s ljubavlju se odnosite prema svim ljudima,
koji vam danju i no¢u darove prinose;
nikad ne oklevajte da ih zastitite.

224. Kakvo god da je blago ovde ili drugde,
ili pak najbolji dragulj na nebesima,

nista od toga nije ravno Tathagati.’®

Tako uzvisen dragulj se u Budi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

225. Razaranje, hladenje strasti, besmrtno, uzviseno,’
Sto u koncentraciji deseze Sakyamuni:

nicega ravnog tome stanju nema.

Tako uzvisen dragulj se u Dhammi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

226. Cistota koju je Buda, Najvisi, hvalio,

a zovu je koncentracija bez prekida —
nicega ravnog takvoj koncentraciji nema.
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Tako uzvisen dragulj se u Dhammi nalazi:
neka snaga ove istine sigurnost donese!

227. Onih osam osoba §to ih vrli hvale,
dakle Cetiri para koja takvi ljudi €ine,

to su Sre¢noga ucenici, vredni darova;
Sto je njima dato, obilje plodova donosi.
Tako uzviSen dragulj se u Sanghi nalazi:
neka snaga ove istine sigurnost donese!%®

228. Koji su u vezbanju istrajni, ¢vrstoga uma,
nisu predani culima, ve¢ ucenju Gotaminom,
koji su dosegli cilj, u besmrtno uronili,

uzivaju u oslobodenju $to ga bez cene dobise.?’
Tako uzviSen dragulj se u Sanghi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

229. Kao $to stub Indre,’ ¢vrsto poboden u zemlju,
nijedan od Cetiri vetra pomeriti ne moze,

isti je, kazem vam, onaj ispravan ¢ovek,

koji iskusivsi ih, plemenite istine jasno vidi.

Tako uzvisen dragulj se u Sanghi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

230. Koji su jasno razumeli plemenite istine
Sto ih dobro izloZi onaj sa potpunim uvidom,
bez obzira koliko ¢esto nepazljivi bili,

osmi put se sigurno roditi nece.’!

Tako uzviSen dragulj se u Sanghi nalazi:
neka snaga ove istine sigurnost donese!

231. Kada neko uvid dostigne,

tri stvari bivaju odbacene:

ideja o trajnom sopstvu i sumnjicavost,
vezanost svaku za puka pravila i rituale.”?
Takav se u Cetiri sveta patnje roditi neée,”
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niti na¢initi moze $est velikih pogresaka.”*

Tako uzvisen dragulj se u Sanghi nalazi:
neka snaga ove istine sigurnost donese!

232. Sta god pogresno da je neko uradio,
svojim telom, govorom ili pak mislju,

to on nikako sakriti ne moze,”?

a pogotovo onaj ko je Neuslovljeno video.
Tako uzviSen dragulj se u Sanghi nalazi:
neka snaga ove istine sigurnost donese!

233. Nalik senovitom gaju, visokih krosnji,
koje procvetaju u vrelini prvog meseca leta,
tako izvrsnoj Dhammi Ucitelj poducavao je,
Sto hladenju strasti vodi, najveéoj blagodeti.”®
Tako uzvisen dragulj se u Budi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

234. Najbolji, znalac najboljeg,

davalac najboljeg i donosilac najboljeg,’’
nenadmasni $to najbolju Dhammu poducava.
Tako uzvisen dragulj se u Budi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

235. Staro je uni$teno, niSta novo ne nastaje,”®
jer nova rodenja umove njihove ne zavode.
Unistili su seme, za novim pocetkom ne Zude,
mudraci takvi utrnu mirno, poput plamena svece.
Tako uzvisen dragulj se u Sanghi nalazi:

neka snaga ove istine sigurnost donese!

236. Koja god da su se bi¢a ovde okupila,
bilo da su sa zemlje ili sa neba,

klanjamo se istini Bude, poStovanog medu
bogovima i ljudima: neka to sigurnost donese!
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237. Koja god da su se bi¢a ovde okupila,
bilo da su sa zemlje ili sa neba,

klanjamo se istini Dhamme, poStovane medu
bogovima i ljudima: neka to sigurnost donese!

238. Koja god da su se bi¢a ovde okupila,

bilo da su sa zemlje ili sa neba,

klanjamo se istini Sanghe, postovane medu
bogovima i ljudima: neka to sigurnost donese!”’

2. LESINA (AMAGANDHA SUTTA)

[Brahman Tissa:]

239. ,,Proso, divlji pasulj i grasak,

zeleni listovi, korenje i bobice,

oni koji ovo jedu, dobivsi ga na ispravan nacin,
ne govore lazi iz Zelje za zadovoljstvima Cula.

240. AT’ jeduéi hranu dobro zacinjenu,

s poStovanjem datu, lepo ukraSenu i ukusnu,
uzivajuci u jelu od probranog pirinca,

ti, o Kassapa, jedes lesinu.

241. Rekao si, o srodni¢e Brahme:

,,0d lesine se ja drzim podalje”,

a ipak u jelu od probranog pirinaca uzivas,
dobro zgotovljenog sa mesom zivine.

O tome te pitam, o Kassapa:

Sta je onda za tebe lesina?”

[Buda Kassapa:]*’

242. ,,Ubijanje, povredivanje, sakacenje, vezivanje,
krada, laganje, varanje i obmanjivanje,
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udenje beskorisnih stvari,'? kao i preljuba:
to je leSina prava, a ne jedenje mesa.!'?!

243. Kada je neko neobuzdan u uzicima cula,
pohlepan za ukusima, nepocinstvima sklon,
pogresnih gledista, prevrtljivac i svojeglav:
to je leSina prava, a ne jedenje mesa.

244. Oni koji su grubi, nasilni, zajedljivi,
iznevere prijatelje, bezdusni, nadmeni,
tvrdice koje nikome niSta ne daju:

to je leSina prava, a ne jedenje mesa.

245. Bes, oholost, tvrdoglavost i inat,
dvoli¢nost, zavist, kao 1 hvalisavost,
sujeta i druzenje sa rdavim ljudima:
to je leSina prava, a ne jedenje mesa.

246. Ko je necastan, ne vraca dugove, klevece,
prevrtljiv u dogovoru, skrivenih namera,
necastan covek jos necasnijih dela:

to je leSina prava, a ne jedenje mesa.

247. Biti bez milosti za sva Ziva bica,

spreman da potkradas druge, da ih povredujes,
nedelima sklon, okrutan, grub i bez postovanja:
to je leSina prava, a ne jedenje mesa.

248. Oni koji su pohlepni, tlace i unesrec¢uju druge,
zlim namerama vodeni, posle smrti u tamu odlaze,
bica Sto u svet patnje glavacke upadaju:

to je leSina prava, a ne jedenje mesa.

249. Ni [izbegavanje] ribe i mesa, a ni gladovanje,
ni nagost, brijanje glave, upletena kosa, a ni prljavstina,
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ni odeca od zivotinjske koze ili plamen zrtvene vatre,
nijedna od drugih pokora u ovome svetu vec¢nosti radi,
svete himne, darivanje bogova, prinosenje zrtvi i askeza,
ne procCiS¢uju onoga koji sumnju u sebi prevladao nije.

250. Ko na vratima ¢ula motri, neka obuzdan zivi,
uc¢vrséen u Dhammi, nadahnut Cestitosc¢u i blagoscéu.
Mudrac koji se svojih okova oslobodio

1 svaku patnju na ovom svetu napustio,

takvoga ne uprlja ono §to je video ili ¢uo.”

251. Tako je Blazeni na razne nacine poducio,

a dobro upuceni u svete himne ga je razumeo.

Tada muni, osloboden leSine, nevezan, neuhvatljiv,
svoje novo znanje stihovima izrazi, na najlepsi nacin.

252. Saslusavsi dobro izgovorene reci Budine,
svake se lesine oslobodi, svaku patnju razveja;
tu se [Tissa] ponizno pokloni Tathagati,

te odmah svoju Zelju za zaredenjem objavi.

3. MORALNI STID (HIRI SUTTA)

253. Ko se podsmeva osecaju stida, prezire ga,
onaj ko kaze: ,,Ja sam tvoj prijatelj”,

a onda ne pomogne ni ono $to moze,

za takvoga znaj: ,,Ovo moj prijatelj nije”.

254. Ko prijateljima govori umilne reci,
ali u skladu sa time ipak ne postupi,
toga mudri prepoznaju kao brbljivca,
ali ne i kao ¢oveka od reci i dela.

255. Prijatelj nije neko ko stalno motri
gde je razdor i uvek vreba greske nase.
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Istinskog prijatelja drugi ne mogu od nas odvojiti,
bas kao ni usnulo dete iz narucja ocevog.

256. Nosenje ljudskog bremena odgovornosti,
sa njegovim plodovima ispravnog napora,
stvara u nama temelj na kojem radost pociva,
stvara u nama srecu hvale vrednu.

257. Kad oseti slasti samoce,

kad oseti slasti spokojstva,

takav asketa, liSen straha 1 zlih misli,
nektar ushi¢enja Dhammom ispija.

4. BLAGOSLOVI (MAHAMANGALA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je prilikom Blazeni boravio kraj Savat-
thija, u Petinom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. A
kada je no¢ ve¢ poodmakla, jedno bozanstvo izvanredne lepote dode do
Blazenog, osvetlivsi Citav Petin gaj, te mu se s poStovanjem pokloni i
stade sa strane. Stoje¢i tako, ono se stihovima obrati Blazenome:

258. ,,Mnogo je bozanstava i ljudi

o blagoslovima pomno razmisljalo,
svako od njih zude¢i za sigurnoscéu:
reci nam zato, koji od njih je najveci?”

259., Ne druziti se za budalama,
vec¢ biti u drustvu mudrih,
postovati one koji su toga dostojni:
to je najveci blagoslov.

260. Ziveti na pogodnom mestu,
mnogo dobrocinstava iza sebe imati,
ka ispravnom cilju sebe usmeriti:

to je najveci blagoslov.
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261. Sa mnogo znanja i vestina,
biti disciplinovan i dobro uvezban,
pazljivo odmeravati svoje reci:

to je najveci blagoslov.

262. Starati se o majci i ocu,
decu i Zenu svoju zastititi,
zaradivati za Zivot Ciste savesti:
to je najveci blagoslov.

263. Davati, u skladu sa istinom Ziveti,
srodnike svoje pomagati,

samo ono $to je ispravno Ciniti:

to je najveci blagoslov.

264. Umeren biti, od loSeg se okrenuti,
sve §to nam razum muti izbegavati,

na dobro u sebi pomno paziti:

to je najveci blagoslov.

265. Postovanje pokazivati, skroman biti,
zadovoljan i zahvalan postati,

u pravom ¢asu Dhammu cuti:

to je najveci blagoslov.

266. Strpljiv i lak za pouku biti,

sa asketama vreme provoditi,

u pravo vreme o Dhammi razgovarati:
to je najveci blagoslov.

267. Obuzdan u vrlini Ziveti,
plemenite istine jasno videti
1 isto tako nibbanu iskusiti:
to je najveci blagoslov.
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268. Kad ga dodirnu stvari ovoga sveta,
a um ipak nepokoleban ostaje,

tugom nezamucen, Cist, postojan:

to je najveci blagoslov.

269. Oni koji slede sto je ovde receno,
neporazeni ostaju gde god da su;
takvi svuda u sigurnosti kroce:

i to je njihov najveci blagoslov.

5. SOCILOMA (STCILOMA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je BlaZeni boravio u okolini Gaye, kraj
Tamkita doline, u kraju u kojem je ziveo yakkha Stciloma. I tako su
jednom yakkhe Khara i Sii¢iloma prolazili nedaleko od Blazenog. Na
to yakkha Khara rec¢e Sti¢ilomi: ,,Ovo je neki asketa.”

,Mislim da nije asketa, samo tako izgleda.'? Sad ¢u da proverim
je li stvarno asketa ili nije.”

Onda yakkha Suciloma otide do Blazenog i nasloni se na njega.
Na to se Blazeni pomeri unazad. A Sti¢iloma upita Blazenog: ,,Ti se to
mene plasis, asketo!?”

,»Ne plasim te se, prijatelju, ali tvoj je dodir los.

,Postavicu ti pitanje, asketo. Ako ne moze$ da mi odgovoris, po-
muticu ti razum ili iSC€upati srce ili te zgrabiti za noge 1 zavitlati na
drugu obalu Ganga.”

»Prijatelju, ne vidim nikoga u ovome svetu, sa njegovim bozanstvi-
ma, sa Marom i Brahmom, u ovom pokolenju sa njegovim asketama i
brahmanima, sa vladarima i obi¢nim ljudima, ko bi mi mogao pomutiti
um ili rastrgnuti srce ili me zgrabiti za noge i zavitlati na drugu obalu
Ganga. No svejedno, prijatelju, pitaj me to Sto zelis.” I yakkha Saicilo-
ma se onda obrati Blazenom u stihovima:

»103

270. ,,Na kojem to mestu zudnja i mrznja izviru?
Gde se odbojnost, privla¢nost i strah radaju?
Odakle nastavsi, misli se umom poigravaju

kao nesta$ni dedaci zarobljenim gavranom?”104
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271. ,,Zudnja 1 mrznja izviru odavde,

ovde se odbojnost, privlacnost i strah radaju.
Odatle nastavsi, misli se umom poigravaju
kao nestas$ni decaci zarobljenim gavranom. !>

272. Rodene su svidanjem, iznikle u nama samima,
nalik granama $to izbiju iz stabla banjanovog.
Mnogostruke, hrane se zadovoljstvima cula,
maluva puzavici nalik §to obraste ¢itavu Sumu.'%°
273. Oni koji razumeju gde je ovaj izvor,

rado ga odbacuju — dobro me ¢uj, o yakkha!
Takvi prelaze bujicu koju je tako tesko preci,
ranije nesavladanu, i viSe se ne preporadaju.”

6. Z1IvOT U ISTINI (DHAMMACARIYA SUTTA)
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274. ., Zivot u istini, duhovni Zivot:
to je kazu najvece blago.

Ali kad ¢ovek napusti svoj dom,
posveti se Zivotu beskucnika,

275. 1 ako je po prirodi brbljiv,

uziva u tome da povreduje druge,
tada je Zivot njegov naopak,
necisto¢e u njemu se samo uvecavaju.

276. Monah koji u svadama uziva,
obavijen gustim velom obmane,
ne razume ono $to objavljeno je,
Dhammu kojoj Buda poducava.

277. Smetnja onima koji sebe razvijaju,
voden svojim neznanjem,

takav ne gleda na necistoce

kao na put koji do pakla vodi.
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278. Preporadajuci se u svetu muka,

1duci iz materice u matericu,

1z tame u tamu hodec¢i,

takvog monaha patnja ¢eka i posle ove smrti.

279. Kao $to je tesko Cistiti septicku jamu,
mnogo godina punjenu, do vrha,

tako je 1 svakome punom necistoca

tesko da ocisti samoga sebe.

280. Monasi, za koga znate da je takav,
¢eznjom za domacinskim zivotom sputan,
loSim Zeljama, jo$ loSijim namerama,
ogrezao u nedelima i smicalicama,

281. takvoga ujedinjeni,

svi do jednoga izbegavajte.
Pocistite ga kao metlom prasinu,
odbacite iz zajednice kao otpad!

282. Razvejte plevu tih laznih asketa,
koji za sebe misle da jesu podviznici!
Uklonivsi sve one pune Zudnji,
ogrezle u nedelima i smicalicama,

283. a sami Cisti, uvek sabrani,
druzite se sa onima koji jesu Cisti.
Tako ujedinjeni, razboriti,

na kraj patnje stici Cete.”

7. BRAHMANSKA TRADICA (BRAHMANADHAMMIKA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je prilikom Blazeni boravio kraj Savat-
thija, u Petinom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. Onda
grupa imuénih brahmana iz zemlje Kosala, starih, vremesnih, breme-
nitih godinama, u poodmakloj dobi, pri kraju Zivotnog puta, dode do
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Blazenog i ljubazno se pozdravise sa njim. Kada taj uctivi i prijateljski
razgovor bi zavrSen, sedosSe oni sa strane i upitase Blazenog:

»UCitelju Gotama, zive li dana$nji brahmani u skladu sa brahman-

skom tradicijom iz drevnih vremena?”

,»Ne, brahmani, danasnji brahmani ne zive u skladu sa brahman-

skom tradicijom iz drevnih vremena.”

,»Molimo onda ucitelja Gotamu da nam govori o tradiciji brahmana

iz drevnih vremena, ako to nije prevelik trud za njega.”

,»Onda, brahmani, slusajte i dobro zapamtite Sta ¢u vam reci.”
»Da, poStovani gospodine,” odgovorise imuéni brahmani Blaze-

nom. A Blazeni ovako nastavi:
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284. ,,.Drevni mudraci iz proslosti

bili su zaista obuzdani i predani;

pet struna zadovoljstava ¢ula presekavsi,
za dobro svoje marljivo su vezbali.

285. Ti brahmani stoku nisu imali,

ni zlato, niti ambare pune.

Ucenost bese njihova stoka i letina,
svetacki zivot ¢uvahu kao blago svoje.

286. Kakva god da je hrana za njih pripremana,
pred njihovom kucom bila je ostavljana.

Ljudi su smatrali da sve $to se s predano$c¢u zgotovi,
postaje dostojno da se onome ko trazi podari.

287. Tkaninama razli¢itim bojama bojenim,
pokuéstvom i smestajem su mnogi

iz bogatih krajeva i zemalja blagorodnih
iskazivali poStovanje prema tim brahmanima.

288. Neprikosnoveni su bili brahmani,
istinom zasti¢eni, zaista nepobedivi.
Niko ih ugrozavao nije na vratima
njihovih domova ni na koji nacin.
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289. Cetrdeset osam godina punih
praktikovali su duhovni zZivot u celibatu.
Tako su u vremena davna brahmani

tragali za znanjem i besprekornom vrlinom.

290. Nikada se iz drugih kasti brahmani
zenili nisu, niti sebi Zenu kupovali.
Obostranom privrzenoscu spojivsi se,

u ljubavi su u domu svome ziveli.

291. Izuzev vremena Zenine plodnosti,
kada bi takvo vreme jednom proslo,
brahmani im nikada ne bi prilazili
kako bi u snosaju uzivali.!0’

292. Hvalili su svetacki zivot

celibata i istinske vrline,

ispravnost, blagost i predanost.
obuzdanost, nepovredivanje i trpeljivost.

293. Ko god medu njima bese najbolji,
brahman snazne volje u svom naporu,
zaista nikada nije u snoSaju uzivao,
¢ak ni u snovima svojim.

294. Oni sa mudros¢u koji su
vezbali sledeci njegov primer,
slaviSe svetacki zivot u celibatu,
dobra dela i strpljivost takode.

295. Posto bi zatrazili pirinac,

stvari, odecu, ghi i ulje,

na ispravan nacin sve to dobivsi,

tek tada bi Zrtveni obred nacinili.

Ali prinose¢i zrtvu koju su dogovorili,
stoku zaista nikada nisu ubijali.
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296. Nalik majci, ocu i bratu,

il’ nekom drugom srodniku nasem,
krave su nasi najveci prijatelji,

jer od njih lekove spravljamo.

297. One nam daju hranu i snagu,
isto tako lep izgled i srecu.
Shvatajuci sve te blagodeti,

stoku zaista nikada ubijali nisu.

298. Skladni, visokog stasa, naociti,

na dobrom glasu, tradiciju svoju postujuci,
brahmani su pazljivo motrili

koje stvari treba, a koje ne treba Ciniti.

I sve dok ta tradicija zZiva beSe,

ljudi su sre¢ni napredovali.

299. Ali onda se u njima promena zbi:
razumevajuéi do tada isprazno kao isprazno,
sada ih zaseni bogatstvo kraljeva

i raskosni ukrasi Zena njihovih,

300. kocije s rasnim konjima upregnutim,
vesto nacinjene, sa pokrovima Sarenim,
kuce i palate Sto behu izgradene,
skladnih mera i temelja Cvrstih.

301. Brahmani tako gramzivi postadose
za bogatstvima drugih ljudi

i njihovim stadima goveda velikim,
drustvo lepih Zena pozelese oni.

302. Zbog toga nove himne sastavise,

do kralja Okkake odose i ovako mu rekose.
’Golemi su bogatstvo i letina tvoja.

Prinesi zrtvu, jer velik imetak imas;

prinesi zrtvu, jer veliko bogatstvo imas.’
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303. Tako recima brahmana nagovoren,
kralj, zapovednik ratnika mo¢nih,
prinese Zrtve koje mu savetovase:
konjsku zrtvu, ljudsku zrtvu,
sammapasu, vacapeyyu i niraggalu,'®
te predade imetak svoj brahmanima:

304. stoku, stvari, ode¢u

1 zene raskoSno ukraSene,

kocije s rasnim konjima upregnutim,
vesto nacinjene, sa pokrovima Sarenim;

305. kuce i palate Sto behu izgradeni,
skladnih mera i temelja Cvrstih.
Obilnom letinom ih napunivsi,

sva ta bogatstva predade brahmanima.

306. A oni, primivsi takva bogatstva,
postadose opijeni gomilanjem.
Posto su pali pod vlast zudnje,
pohlepa u njima postade sve veca.
Smesta nove svete himne sastavise

i opet do kralja Okkake odose.

307. ’Isto kao voda i zemlja,

zlato, imetak 1 letina,

tako su i goveda vazna ljudima,

jer im od toga Zivot zavisi.

Prinesi zrtvu, jer velik imetak imas;
prinesi zrtvu, jer veliko bogatstvo imas.’

308. Onda kralj, zapovednik ratnika mo¢nih,
re¢ima brahmana nagovoren,

naredi da se na stotine krava ubiju

i na oltar zZrtveni prinesu.
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309. A one nikoga povredile nisu
ni kopitama, niti rogovima svojim.
Te krave ko jagnjad krotke,

puna vedra mleka davale su.

A kralj ih za rogove vezao je,

te nozem oStrim poklao je.

310. Na to bozanstva nebeska i preci,
Indra, asure 1 rakkhase zavapise:

’0, kakva je to uzasna nepravda!’
kad noz ostri je kravi grlo prerezao.

311. Nekada su tek tri bolesti postojale:
jedino zudnja, glad i starost.

Ali zbog takvog pokolja zivotinja,

sad ih nastade devedeset i osam.

312. Ovo uzasno nasilje,

do nas je stiglo kao obicaj stari.
Bespomo¢na goveda behu zrtvovana,
a ti Sto ih pobise, vrlinu izgubise.

313. Zbog svega toga ovu gnusnu praksu,
iako prastaru, mudri o$tro kritikuju.

Gde god da ovako nesto vide,

ljudi prinositelja zrtve kritikuju.

314. Kada Dhamma tako bi izgubljena,
sudde 1 vesse postadoSe podeljeni.

Medu mnogim khattiyama nastade razdor,
Zene prezreSe muzeve svoje.'??

315. Khattiye, Brahmini srodnici i drugi
koje je stitila njihova loza plemenita,
sada zaboraviSe na svoje poreklo

1 postaSe robovi zadovoljstava ¢ula.”
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,»lzvrsno, ucitelju Gotama, izvrsno! Bas kao kad bi neko ispravio
ono sto je stajalo naglavce, otkrio skriveno, pokazao put zalutalome ili
upalio svetiljku u tami, tako da oni koji imaju o¢i mogu da vide, isto
tako je ucitelj Gotama, na vise razlic¢itih nacina, razjasnio Dhammu.
Uzimam ucitelja Gotamu za utociste, njegovo ucenje i zajednicu mona-
ha za utociste. Neka me ucitelj Gotama prihvati kao nezaredenog sled-
benika koji, odsad pa do kraja zivota, pronade svoje utociste.”

8. SKELA (NAVA SUTTA)

316. Onoga od koga covek Dhammu u¢i,
neka ga postuje kao i bozanstva Indu.!!°
Tim postovanjem veoma obradovan,
znalac mu Dhammu razumljivom ¢ini.

317. Saslusavsi ga pazljivo, bistar u¢enik,
vezbajuci u skladu sa Dhammom,

i sam postaje znalac, oStrouman i vest,
zato Sto boravi uz takvoga ucitelja.

318. A ko se prikloni obi¢nom neznalici,
punom zavisti, Sto do cilja jo$ stigao nije,

koji upravo ovde Dhammu razumeo nije,

takav u susret smrti korac¢a, sumnjama ispunjen.

319. To je kao kad bi Covek upao u reku,
bujicu mo¢nu, nabujalu i brzu,

pa ga ona ponese bespomocnoga;

kako on drugima pomo¢i moze da je predu?

320. Isto tako, onaj ko Dhammu razumeo nije,
nepazljiv za znacenje toga Sto mu mudri kazu,
i sam neznalica, sumnjama raznim mucen,
kako on drugima pomo¢i moze da razumeju?
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321. Ali kao S$to ladar na ¢vrstoj skeli,
opremljenoj veslima i krmom snaznom,
umesan i oprezan, Sto svaki vir poznaje,
moze mnoge na drugu obalu prevesti,

322. isto tako onaj ko je u€en i obuzdan,
ko znanja ima i postojanog je karaktera,
posto sdm razume, i druge razumevanju vodi,
samo ako su u stanju da pazljivo slusaju.

323. Zato se druziti treba sa dobrim ¢ovekom,
onim ko pronicljiv je, bogat znanjem.

Pronikavsi u znacenje, u skladu sa tim postupajuéi;
onaj ko Dhammu razumeo je, krajnju sre¢u dostize.

9. KosoMm vrRLINOM? (KIMSILA SUTTA)

324. ,Kojom to vrlinom,
kakvim to ponasSanjem,
negujuci koje postupke
Covek sebe ucvrscuje

1 dostize najvisi cilj?”

325.,Nek postuje starije,!!! bez zavisti;
zna vreme kada uditelja da poseti.!!?
zna kada je Cas da se o Dhammi govori
i pazljivo slusa reci dobro izgovorene.

326. Smerno, odbacivsi gordost,

u pravo vreme ide da poseti ucitelja.

Na umu ima Dhammu, njezino znacenje,
obuzdanost i svetacki zivot ceo.

327. Uzivaju¢i u Dhammi, ushi¢en Dhammom,
ucvrséen u Dhammi, vest u prepoznavanju Dhamme,
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ne govori iSta §to bi tu Dhammu kvarilo,

ve¢ se ravna prema istini, dobro izgovorenim re¢ima.'!?

328. Napustivsi ismevanje, naklapanje, zalopojke,
mrznju, licemerje i prevaru, pohlepu i gordost,
tvrdoglavost, grubost, slepilo 1 opsednutost,

Zivi on jasnoga uma, potpuno ukroc¢enog.

329. Razumevanje je srz dobro izgovorenih reci,
koncentracija je srz ucenja i razumevanja.

U onome ko je plahovit i nepromisljen,

mudrost i znanje zaista ne uvecavaju se.

330. Koji se ushi¢uju Dhammom. podukom plemenitih,
nenadmasni su po svojim re¢ima, mislima i delima.
Tako ustaljeni u miru, blagosti i koncentraciji,

dosegli su srz znanja i mudrosti.”!!4

10. D1z1 se! (UTTHANA SUTTA)

331. Dizi se! Ustani!

Kakvog dobra ima u spavanju?

Za ranjenoga, probodenog strelom,
kakvoga sna uopste moze biti?

332. Dizi se! Ustani!

Uporno sebe vezbaj smirenja radi.
Neka te kralj smrti, tako nesmotrenog,
ne zavede i ucini svojim robom.

333. Odbaci tu vezanost

koja i bogove i ljude,

prepune zudnji, drzi okovane.

Ne protraéi priliku koju imas;

jer oni koji su je propustili,

naricu kad jednom u paklu se nadu.
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334. Nepaznja je pogibelj uvek,
pogibelj je nepaznji pratilac verni.
Uz pomoc¢ pazljivosti i jasnog znanja,
iS¢upaj iz sebe tu strelu otrovnu.”

11. RAHULA (RAHULA SUTTA)

[Uvodni stihovi]'?

335. Pitam se, je li ti mrzak mudri,
zato §to stalno zivi§ sa njim?
Postujes 1i onoga koji je

lu¢onosa ljudskim bi¢ima.

336. Nije mi mrzak mudri,
zato §to stalno zivim sa njim.
Postujem onoga koji je
lu¢onosa ljudskim bi¢ima.

[Pouka]'!®
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337. Presekavsi pet struna zadovoljstava Cula,
umu tako prijatnih i zavodljivih,

ispunjen poverenjem, ostavivsi dom,

budi onaj §to ¢e na kraj patnje stiéi.

338. Sa iskrenim prijateljima se druzi
i odaberi za sebe udaljeno boraviste,
mesto osamljeno, sa malo buke;

u jelu nastoj da umeren budes.!!”

339. Ne zudi za stvarima takvim
kao $to su ogrtac i hrana isprosena,
potrepstine razne i skloniste;

ne vra¢aj se ponovo u ovaj svet.
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340. Obuzdan monaskim pravilima budi
i dobro pazi na svih pet Cula.

Paznju svoju uvek na telo saberi,

pun ravnodusnosti''® [nad ovim svetom].

341. Izbegavaj obelezja [objekata cula],
koja su privla¢na i sa zudnjom povezana.
istrajno meditiraj o odbojnom,'!”

um nacini fokusiranim, koncentrisanim.

342. Meditiraj o stanju bez obelezja'??
skrivenu sklonost ka obmani odbaci.
A onda, potpuno prozrevsi tu obmanu ,
ziveée$ u najvisem miru.”

Ovako je Blazeni stihovima Cesto savetovao postovanog Rahulu.

12. VANGISA (VANGISA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je prilikom BlaZeni boravio kraj Alavija,
kod Aggalava svetilista. A poStovani Nigrodhakappa, ucitelj postova-
nog Vangise, malo pre toga je dostigao konacno oslobodenje. Tako se
postovanom Vangisi, dok je meditirao u osami, u umu pojavi ovakva
misao: ,,Je li moj ucitelj dosegao kona¢no oslobodenje ili nije?”

Onda uvece postovani Vangisa izade iz osame, te otide do Blaze-
nog. Kad je stigao, pokloni se, pa sede sa strane. Sedeci tako sa strane,
postovani Vangisa ovako re¢e Blazenom: ,,PoStovani gospodine, dok
sam meditirao u osami, u umu mi se pojavi ovakva misao: ’Je li moj
ucitelj dosegao konacno oslobodenje ili nije?’”!?! Zatim on ustade sa
svog mesta, pa posto je prebacio ogrta¢ preko jednog ramena, skloplje-
nih ruku se obrati BlaZzenom u stihovima:

343, Pitam ucitelja nenadmasne mudrosti,
unistitelja sumnje jo§ u ovom zivotu:

u Aggalavi je umro monah,

nadaleko znan i ¢uven, potpuno ugasen.
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344. Nigrodakappa bese njegovo ime,

koje Blazeni dade tome brahmanu.

Energican, ziveo je s oslobodenjem kao ciljem,
predan Tebi koji ukazujes na stanje nepromenljivo.'??

345. O Sakyanine, svi mi zelimo da saznamo
o tome uceniku tvom, o Svevideci.

Nase usi su spremne, paznja izoStrena,
ucitelju nas, u znanju nenadmasni.

346. Odagnaj nam sumnju, Premudri,

da li on dosegnu nibbanu, reci nam.

Kazi kakvo je miSljenje tvoje, o Svevidedi,

ti koji si kao svevide¢i Sakka medu bogovima.

347. Kakvi god da su okovi, putevi obmane,
slojevi neznanja sto plodno tlo su za sumnju,
kad Tathagati pridemo, sve to nestaje,

jer njegov pogled najostriji je medu ljudima.

348. Ako niko ne razveje naslage necistoca,
kao Sto vetar razveje guste oblake,

¢itav svet u potpunu tamu zavijen ostao bi,
¢ak 1 najmudriji medu ljudima zablistali ne bi.

349. Ali mudraci su ti koji svetlo donose.

I ja upravo tebe, o Heroju, za takvoga smatram.
Znajuci to, dodosmo do onoga ko vidi i zna,

da nam otkrije kakva je Kappina sudbina.

350. Pusti svoj umilni glas bez oklevanja,
kao sto labud ispruzi vrat i oglasi se.
Nezno i milozvuéno i ti se oglasi,

svi ¢emo pazljivo saslusati reci tvoje!
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351. Onog ko je prevazisao sasvim rodenje i smrt,
zamolivsi Cistoga, nave§¢u ga da istinu objavi.
Obi¢nim ljudima sopstvene namere skrivene ostaju,

al’ Tathagatini postupci su uvek razumevanjem vodeni.

352. Tvoje izvrsno objasnjenje prihvatamo
kao ono sto dade neko ko je savrSene mudrosti.
Poslednju molbu ti smerno upucujemo:

ti koji znas, ne drzi nas u neznanju, o mudrace!

353. Razumevajuci plemenito ucenje od vrha do dna,

ti koji zna$, ne drzi nas u neznanju, o ti neiscrpne energije.
Kao $to putnik u vreli letnji dan za vodom oc¢ajnicki zudi,
tako i ja za recju tvojom: neka me zapljusne glas tvoj.

354. Posto je ziveo strogom asketskom stegom,
sigurno zivot Kappin ne bese uzalud.

Dostignu li on potpuno utrnuce ili jo§ nesto ostade?
Kako je osloboden, to zudimo da ¢ujemo.”

355. ,,Presekao je Zudnju za svakim imenom i oblikom ovde”,
[rece Blazeni],

,bujicu strasti Mracnoga'= §to dugo je u njemu tekla.

Zaista otiSao je na mesto izvan rodenja i smrti.”

Tako rece Blazeni, predvodnik petorice.!?*

123

356. ,,Pazljivo sasluSavsi tvoje reci,

o najve¢i medu mudracima, zadovoljan sam.
Pitanje moje uistinu ne bese uzalud,

jer ovaj brahman mene obmanuo ne bi.

357. Ucenik Budnoga bio je od onih koji
kako su govorili, tako su i postupali.
Tako je raskinuo ¢vrstu mrezu Smrti

§to je Obmanjivac razape nadaleko.
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358. Kappiya, O Blazeni,

uocio je izvor vezivanja.

Kappayana umace van domasaja smrti,
na mesto na koje se tako tesko stize.

13. PRAVO BESKUCNISTVO (SAMMAPARIBBADANTYA SUTTA)

168

359. ,,Pitam munija, s obiljem mudrosti,

koji je na drugu obalu stigao, nibbanu dosegao, ¢vrst:
kad dom svoj napusti, uzitke ¢ula za sobom ostavi,
kako monah u svetu ovom da zivi pravo beskuc¢nistvo?”

360. ,,Za koga su sva znamenja bez znacaja”,
(rece Blazeni),

”cudesa razna, snovi ili pak neki drugi znaci,

kad ukloni sve $to sa takvim praznoverjem ide,

tek tada monah Zivi pravo beskuénistvo.

125

361. Neka napusti strast za uzicima Cula,
kako ovozemaljskim, tako i nebeskim;
nadisavsi ovaj zZivot i proniknuvsi u Ucenje;
tek tada on zivi pravo besku¢nistvo.

362. Ostavivsi iza sebe reci $to ljude dele,
neka od sebe odbaci bes 1 tvrdicluk;

kada napusti svaku privlacnost i odbojnost,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

363. Okrenuvsi se od prijatnog i neprijatnog,
ne poseze ni za jednim, ne zavisi od bilo cega,
potpuno osloboden od stvari koje sputavaju,
tek tada on zivi pravo besku¢nistvo.

364. Ne vidi nista vredno u sticanju,
a strast za posedovanjem uklonio je;
ne zaviseci od bilo ¢ega, nit’ voden drugima,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.
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365. Ni sa kim u sukobu, re¢ju, mislju ili delom,
na pravi na¢in razumevsi Dhammu,

ispunjen teznjom da dosegne stanje nibbane,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

366. Monah nek ne bude gord, misle¢i: ,,Postuju me”,
a ako ako ga uvrede ne¢im, nek ogoréenje ne gaji;
primivsi hranu od drugih, ne biva njome ushicen:

tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

367. Kad napusti zed za rodenjima novim,
monah je uzdrzan da ne naudi bilo kome,
nadiSao je sumnju, sve strele iS¢upao,

tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

368. Znajudi Sta je za njega primereno,
monah nikog na svetu povredio ne bi;
razumevsi Dhammu onako kakva zaista jeste,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

369. Kad nema u njemu skrivenih sklonosti
i korenje svega loSeg u sebi je pocupao,
nicega zeljan, bez ocekivanja bilo kakvih,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

370. U njemu otrova nema, obmana napustena,
sasvim nadiSavsi ¢itavu tu gomilu zZudnji,
ukrocen, ohladen, u sebi zaista ¢vrst,

tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

371. Pun poverenja, znanja, put jasno vidi,
mudrac §to u sporovima drugih ne bira stranu;
kad ukloni pohlepu, mrznju i ogorcenje u sebi,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.
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372. Istinski pobednik Sto raskrilio je velove,
usavrSen u Ucenju, na drugoj obali, bez strasti,
vest da uoci prestanak svake uslovljene stvari,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

373. Kad nadide ideje o stvarima proslim i buduc¢im
i dobro znaju¢i Sta jeste prava Cistota,

neuznemiren onim §to mu ¢ula donose,

tek tada on zivi pravo beskuénistvo.

374. Znajuéi dobro svoje mesto, razumevsi nauk,
sagledavsi jasno kako se ¢isti talog uma
uklanjanjem bas svake vezanosti,

tek tada on zivi pravo beskucnistvo.”

375. ,,Sigurno, Blazeni, da jeste upravo tako:
onaj ko na taj nacin zivi, ukroc¢eni monah jeste;
prevaziSavsi sve ono $to je u svetu ovom okov,
tek tada on zivi pravo beskuénistvo.”

14. DHAMMIKA (DHAMMIKA SUTTA)

Ovako sam cuo. Jednom je prilikom Blazeni boravio kraj Savat-

thija, u Petinom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. Tada
nezaredeni sledbenik Dhammika, pracen sa pet stotina drugih nezare-
denih sledbenika, dode do Blazenog, pokloni mu se i sedne sa strane.
Sedeci tako, nezaredeni sledbenik Dhammika obrati se Blazenom u sti-
hovima:

170

376. ,,Pitam Gotamu, Premudroga:
kako dobar ucenik treba da postupa,
onaj §to dom svoj napustio je,

a kako nezaredeni $to u kuci zivi?

377. Jer jasno razume§ smer i odrediste
sveta ovoga, sa njegovim boZanstvima.
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Nema ti ravnog u otkrivanju skrivenog znacenja,
s pravom te izvanrednim Budom nazivaju.

378. Neposredno iskusivsi svako znanje,

iz milosrda prema zivim bi¢ima otkriva§ Dhammu.
Sve zastore si raskrilio, svevidece oko stekao

i tako prociséen, Citav ovaj svet obasjavas.

379. Eravana, naga kralj, dosao je pred tebe

kad ¢uo je da te ’Pobednikom’ zovu.

Kad se s tobom posavetovao, udaljio se [govoreci]
,lzvanredno”, ushi¢en onime $to ¢uo je.

380. Kralj Vessavana Kuvera takode dosao je,

sa mnogobrojnim pitanjima o Dhammi.

Postavio ih je i na svako odgovorio si, o mudrace.
Saslusavsi te do kraja, i on ushicen bio je.

381. Sledbenici drugih tradicija skloni debatama,
bilo da su adivike ili pak niganthe,

ne uspevaju da te u mudrosti nadmase,

k’o $to 1 onaj Sto sedi ne pretice drugog koji koraca.

382. Svi ti brahmani skloni debatama,

kao 1 neki drugi, stariji brahmani,

svi od tebe tumacenje znacenja ocekuju,

isto kao 1 drugi Sto sebe vestim u debati smatraju.

383. Jer ovu Dhammu, suptilnu i okrepljujucu,
na tako divan nacin objavio si, o Blazeni.
Svako samo nju zeli da Cuje: zato te molimo,
izlozi nam je, najvisi Budo!

384. Svi ovi monasi $to sede unaokolo
i nezaredeni takode [Zele] da je Cuju.
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Dhammu u koju precisti proniknu neka ¢uju,

bas kao i bogovi Vasavine dobro izgovorene re¢i.”!%6
385. ,,Saslusajte me, monasi, i dobro zapamtite

jer Dhammu koja procis¢uje objavicu vam.
Promisljena osoba, koja vidi Sta je dobro,

nek uvek postupa kako monahu dolikuje.

386. Monah neka ne luta kad mu vreme nije;

a kada jeste, nek isprosi hranu u najblizem selu.
Onaj ko u nevreme luta, lako vezanosti stvara

i zato bude ne idu naokolo kad tome vreme nije.

387. Oblici i zvukovi, ukusi i mirisi,

kao 1 dodiri, znaju da bic¢a u ludilo povedu.
Uklonivsi zudnju za svim tim stvarima,

u pravo vreme u selo ulazi, radi obroka jutarnjeg.

388. A onda, posto je hranu za taj dan isprosio,
vrativsi se u boraviste svoje, nek sedne u osami.
Udubivsi se u sebe, neka ne dozvoli da um njegov
na sve strane luta, neka nastoji da bude zaista sabran.

389. Ako bi razgovarao sa ucenikom,

sa bilo kim drugim, s drugim monahom mozda,
neka govori tada o uzvisenoj Dhammi;

nek se ne upusta u spletke 1 kritikovanje drugih.

390. Ima onih koji se u raspravama nadmecu,

ali ovde ne hvalimo takve Sto mudrosti im manjka.
Vezanosti nastale sad tu sad tamo u njima bujaju,
jer umovi njihovi sve dalje i dalje putuju.

391. Isprosena hrana, lezaj i mesto da sedne,
kao 1 vedro vode da prljavstinu sa ogrtaca spere:



1I Kratko poglavlje

saslusavsi istinu koju je Sre¢ni poducavao,
neka uc¢enik onoga ko najvisu mudrost ima
sve to S§to dobije sa dobrom merom koristi.

392. Jer u pogledu hrane isprosene, boravista
i vedra vode da prljavstinu sa ogrtaca spere,
monah za sve te stvari prianjati nece,

isto onako kao ni kap vode za list lotosov.

393. A sad da izlozim duznosti domacinove,
Sta treba da ¢ini kako bi dobar ucenik bio.
Jer sve duznosti jednoga monaha

ne moze slediti onaj ko imetka ima.

394. Odlozivsi batinu pred svakim bi¢em,
pred snaznima i slabima na svetu ovome,
neka ne ubija zivot i ne bude razlog ubijanju,
neka isto tako ne hvali ikoga drugog ko ubija.

395. Dalje, ucenik ne treba da svesno
uzima bilo $ta $to mu nije dato.

Nek ne bude uzrok kradi, niti je odobrava;
nista $to mu ponudeno nije neka ne uzima .

396. Mudar covek se kloni necistog dela,
isto kao $to neko bezi od uzarenog ugljevlja.
lako nije u stanju da zivot prozivi u celibatu,
neka barem sa tudom Zenom ne pogresi.

397. Nasavsi se na sudu ili pred grupom ljudi,
bilo kakvu laZ ne bi trebalo da izgovori.

Neka laganje ne odobrava, niti druge nagovara.
Potpuno neka izbegava ono $§to istinito nije.

398. Domacin koji se ovakvom ucenju priklonio,
ne treba da bilo kakav alkohol pije.
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Opijanje ne odobrava, niti druge nagovara,
razumevsi da ono uvek ludilom okoncava.

399. Kad im piée razum oduzme, budale lose stvari ¢ine,
druge lakomislene ljude podsti¢u da rade isto.

Zato ovakve puteve u propast, drage samo glupanima,
izbegavati treba, jer ludilom i obmanom okoncaju.

400. Ne ubij nijedno zivo biée, ne uzimaj sto ti dato nije;
nijednu laz ne izgovori, niti za alkoholom posezi.
Odustani od snosaja, kao i od déla koja te prljaju,

ne jedi hranu nocu ili van vremena propisanog za to.

401. Ne kiti se dinduvama, niti mirisljavim sebe ¢ini;
lezaj nek ti na krevetu niskom ili na prostirci bude.
Jer to je, kazu, osam pravila za dan predanosti,

koje poducava Budni, §to je na kraj patnje stigao.

402. I tako, uma ispunjenog poverenjem,
drzeéi se pravila ovih, $to osam ih je na broju,
zivi po njima u dane predanosti, Cetrnaesti,
petnaesti i osmi dan mesecevog kruga,

403. a ujutro, mudar ¢ovek Sto drzao se
ovih pravila za dane istinske predanosti,
obradovan ¢istom saves¢u svojom,

neka hranom i pi¢em s radoS¢u daruje
monasku zajednicu onako kako dolikuje.

404. Duznost mu je joS da pomaze majku i oca,

kao 1 da se posveti samo poslovima ¢asnim.

Predani laik Sto se ovih dobronamernih saveta drzi

na kraju se medu bogovima nade Sto ih ’blistavi’ zovu.”



III Veliko poglavlje
Mahavagga

1. BEKSTVO (PABBADDA SUTTA)

405. Beg u beskuénike opevacu,
kada se Vidilac od sveta odvrati,
i kako se, pomno istrazujuci,
prikloni on beskuénistvu.

406. ,,Domacinski zZivot je zatvoru nalik,
jedna velika gomila dubreta.
Besku¢nistvo je Sirokom polju nalik,”
tako uvidevsi, on pobeze.

407. Postavsi beskuénik, klonio se
losih dela telom pocinjenih.

Reci grube sasvim uklonio je,
svoje zivljenje do kraja procistio.

408. Tako u Radagahu otide Budni,

u brdima okruzenu prestonicu Magadhe.
I krenu tamo da hranu sebi isprosi,
divnim obelezjima ukra$en mnogim.'?’
409. Tu ga kralj Bimbisara spazi,
stojeci visoko u palati svojoj.

Videvsi kakva obelezja poseduje,
ovako objavi onima oko sebe:
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410. ,,Dobro ga pogledajte, gospodo,
kako je naocit, dostojanstven, blistav!
SavrSeno ponasanje ga krasi,
pogleda samo preda se usmerena.

411. Ko ide tako ociju oborenih, sabran,
taj niskoga roda nikako nije.

Neka ne oklevaju glasnici moji,

otkrijte kuda se zaputi monabh taj.

412. Glasnici koje kralj otposla,

u stopu pratiSe nepoznatoga,
[misle¢i]: ,,Kuda to ide monah ovaj?
Gde li je boraviste njegovo?”

413. Hranu je prosio od kuc¢e do kuce,
na ¢ula motreci, dobro obuzdan;

jasno razumevajuci i do kraja sabran,
brzo je prosjacku zdelu svoju napunio.

414. A kada je prosnju okoncao,

grad je muni sasvim napustio.

Na brdo Pandava ispeo se,

[s mi§lju]: ,,Na mestu ovom boravicu”.

415. Videvsi gde ¢e asketa boraviti,
glasnici potom pridose blize;

a jedan od njih se udalji,

kako bi kralju vest preneo.

416. ,,Onaj monah zastade, veliki kralju,
na isto¢noj strani brda Pandava.

Tamo u planini, u peéini sedi,

tigru nalik, biku predvodniku ili lavu.”
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417. Kada je glasnikov izvestaj cuo,
plemeniti se na kraljevsku kociju pope.
Zurno se iz palate svoje izveze,

pravo ka onome brdu Pandava.

418. Odvezao se dokle je bilo moguce,
a onda plemeniti sa kocije side.

Iduéi peske, cilju se svome priblizio,
pa kad do peéine stize, unutra ude.

419. Radostan kralj pred asketu sede,
uctiv razgovor sa njime zapodenu.
Kada se ovaj uctiv razgovor zavrsi,
ovakvim se re¢ima on asketi obrati:

420. ,,Mlad si i tanane grade,
u naponu mladalacke snage,
lepotom i stasom si obdaren,
nalik ratniku plemenitoga roda.

421. Bogatstvom ¢u te obasuti, uzivaj,
blistaju¢i kao predvodnik vojske moje
i pracen odredom slonova predvodnika.
Ali pre toga, o poreklu mi tvome kazi.”

422. ,Postoji zemlja, o veliki kralju,
tamo na obroncima Himalaja,
blagoslovena obiljem bogatstva i moc¢i,
vladar je njen iz naroda Kosala.

423. A ja sam iz klana Adié¢¢a zvanom,'?®
plemenu Sakya pripadam po rodenju.

Tu sam, o kralju, svoj dom napustio,

ne zude¢i ni za jednim zadovoljstvom cula.
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424. Kad razumeh opasnost slasti Cula,
u obuzdavanju ugledah pravu sigurnost;
u tesku bitku ja sada polazim,

um se moj tome zaista raduje!”

2. VELIKA BITKA (PADHANA SUTTA)

425. ,Kada sam odlu¢an u naporu
otiSao na obalu reke Nerafidare

i ulazu¢i veliki napor meditirao
da dostignem slobodu od okova,

426. dode do mene Namu¢i,'?°

govore¢i mi re¢i saosecanja:
’Ah, tako si mrSav, tako bled,
stigao si na ivicu smrti.

427. Hiljadu delova ve¢ pripada smrti,
tek jedan deo Zivota tvog joS ostaje.
Zivi, dobri gospodine! Bolji je Zivot.
Jer samo ziv mozes Ciniti dobra dela.

428. Ziveéi svetatkim Zivotom

1 prinose¢i Zrtvu u vatru,

mnogo vise zasluga sakupices.
Kakva je korist od ovog napora?

429. Tesko je slediti taj put napora,
tesko njime i¢i 1 teSko na njemu ostati.’
Izgovorivsi stihove ove, Mara stade
tik kraj boka Probudenoga.

430. Posto je Mara tako zborio,
Blazeni mu ove reci uputi:
”Srodniku nepazljivih, ZIi,

s razlogom ovamo dosao si.
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431. Od zelje za zaslugama

U meni ni najmanjeg traga nema.
Bolje je Mara da o zaslugama pricas
onima kojima te zasluge trebaju.

432. U meni su poverenje i snaga,
isto tako je mudrost u meni.

Kad sam toliko odlucan,

zaSto me sada moli$ da zivim?

433. Ovaj vetar bi mogao

¢ak 1 Citave reke isusSiti,

pa zasto ne bi i krv u zilama
meni ovako nepokolebljivom?

434, Kada mi se krv sasusuje,
tada mi se i zuc i sluz suse.
Misice moje mozda kopne,

ali mi um sve bistriji postaje;
svesnost moja i mudrost

i koncentracija sve ¢vrséi bivaju.

435. Ostajuci na tom putu,

doziveo sam najvece bolove,

a ipak um se uzicima cula ne okrenu,
pogledaj tu Cistotu bica!

436. Zadovoljstva ¢ula su tvoja prva armija,
drugom se nezadovoljstvo naziva.

Tre¢a armija su ti glad i zed,

a Cetvrta ti se Zudnja zove.

437. Peta su lenjost i tromost,

a Sestoj strah je pravo ime.
Armija sedma ti je sumnja,
klevetanje i gordost armija osma.
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438. Dobitak, ugled i pocast

kao 1 nezasluzeno stecena slava [su deveta];
[deseta je kad] neko sebe uzdize,

au isto vreme prezire druge.

439. To je, Namu¢i, armija tvoja,
crni zapovednice vojske joS crnje.
Kukavica je pobediti ne moze,

ali onaj ko pobedi, blazenstvo stice.

440. Treba li munda travu da nosim?!3°
Jadan bi tada bio zivot moj.

Bolja bi bila smrt u bici za mene,

no da zivim tako porazen.

441. Neki askete 1 brahmani,

iz bitke ove ne vracaju se,

jer ne znaju put kojim oni

Sto ispravno vezbaju sigurno hode.

442. Osmotrivsi vojsku sa barjacima unaokolo,
crne trupe 1 Maru na ledima slona bojnoga,

u bitku kre¢em, njemu u susret pravo:

neka me sa moga mesta ne pomeri!

443 Tako ovaj svet i sva bozanstva,
tu armiju tvoju pobediti ne mogu,

ja ¢u je mudros¢u smrskati,

kao bac¢enim kamenom krcag glineni.

444, Ovladavsi mislima svojim,
sabranost dobro ustalivsi,

iz kraljevstva u kraljevstvo i¢i ¢u,
mnoge u¢enike poducavajuéi.
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445. A oni pazljivi, odlu¢ni da

slede to Sto ih poducavam,

uprkos Zeljama tvojim otiéi ¢e

tamo gde ni za ¢im vise zaliti nece.”

446. ,,Sedam godina pratih Blazenoga,
[iduéi za njim] u stopu,

ali ne uspeh pukotinu da pronadem

u Probudenome, koji je sabran.

447. Bese neki gavran Sto kruZzio je
oko kamena S$to na komad loja lic¢io je:
’Mozda ¢u pronaci nesto jestivo ovde,
mozda bi moglo nesto ukusno biti?

448. Ali ne nasavsi niSta ukusno tu,
gavran odlete dalje od mesta tog.
Bas kao gavran $to kamen napade,
napustam Gotamu s razoCarenjem.”

449. Kao sto bi neko, savladan tugom,
sviralu svoju za pojas zadenuo,

tako i zloduh, Zalosti pun,

sa toga mesta u trenu nestade.

3. DOBRO IZRECENO (SUBHASITA SUTTA)

Ovako sam Cuo. Jednom je Blazeni boravio kraj Savatthija, u De-
tinom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. Tu se on ovako
obrati monasima: ,,Monasi”.

»Da, postovani gospodine”, odgovorise oni. A Blazeni ovako na-
stavi:

»Monasi, kada govor ima Cetiri obeleZja, on je dobro izrecen, a ne
lose izrecen, besprekoran i mudri mu ne mogu nista prigovoriti. A koje
su to cCetiri karakteristike? Tako monah govori samo ono $to je dobro
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izre€eno, ali ne i ono $to je loSe izreCeno. On govori samo samo ono $to
je Dhamma, ali ne i ono §to nije Dhamma. On govori samo ono $to je
dobronamerno, ali ne i ono sto je zlonamerno. On govori samo ono $to
je istinito, ali ne 1 ono $to je laz. Kada govor ima ova Cetiri obelezja, on
je dobro izrecen, a ne loSe izrecen, besprekoran i mudri mu ne mogu
nista prigovoriti.”

Tako je rekao Blazeni. A kada je to izgovorio, Sre¢ni, U¢itelj i ovo
rece:

450. Dobro izreCena re¢ je najbolja, kazu dobri;
govoriti Dhammu, a ne ne-Dhammu — to je drugo.
Zboriti dobronamerno, ne zlonamerno — to je trece;
izre¢i istinu, a ne lazi — to je Cetvrto.”

Na to poStovani Vangisa ustade sa svog mesta i prebacivsi gornji
ogrtac preko jednog ramena, u znak postovanja sklopi dlanove u pravcu
Blazenoga i rece: ,,Javilo mi se nadahnuce, BlaZzeni! Javilo mi se na-
dahnuce, o Sreéni!”

A Blazeni rece: ,,Onda izrazi svoje nadahnuce, Vangisa.”

Tada Vangisa ovim prigodnim stihovima pohvali BlaZzenog u nje-
govom prisustvu:

451. ,,Govoriti treba samo one reci
kojima taj Sto govori niti sebe muci,
niti njima druge povreduje:

takve su re¢i zaista dobro izre€ene.

452. Govoriti treba samo blage reci,
koje drugi sa radosc¢u docekuju.

Prijatne re¢i drugima govoriti treba,
one koje nista Sto je loSe ne donose.

453, Istinite reci su zaista besmrtne,
takav je zakon od davnina.

Dobro i Dhamma, dobri ljudi kazu,
u istini svoj ¢vrst koren imaju.
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454. Reci koje Budni izgovara

radi dostizanja nibbane, sigurnosti,
radi dokoncanja ovog okeana patnje:
to je govor kojem premca nema.

4. SUNDARIKABHARADVADA
(SUNDARIKABHARADVADA SUTTA)

Ovako sam ¢uo.'®! Jednom je BlaZeni boravio u zemlji Kosala,
na obali reke Sundarike. A brahman po imenu Sundarikabharadvada
je takode na obali reke Sundarike izvodio obred vatre i prinosio Zrtvu
paljenicu. Kada je brahman zavrsio obred vatre i prineo zrtvu paljeni-
cu, ustade on sa svog mesta i pogleda oko sebe, na sve Cetiri strane,
pitajuci se: ,,Kome bih mogao dati ostatke ove hrane koju sam prineo
bogovima?”

Onda brahman Sundarikabharadvada, nedaleko od sebe, spazi
Blazenog kako sedi pod jednim drvetom, glave pokrivene ogrtatem.
I tako s ponudama u levoj ruci i kréagom sa vodom u desnoj, otide on
do Bazenoga. Zacuvsi brahmanove korake, Blazeni otkri glavu. Na to
brahman Sundarikabharadvada pomisli: ,,Ovaj postovani'3? je obrijao
glavu, ovaj postovani je neki ¢elavac!”!33 i htede da se vrati natrag. Ali
onda mu se javi ova misao: ,,Neki brahmani su ovde takode obrijane
glave. Bolje da odem do njega i pitam ga iz koje je kaste.”

Tako brahman Sundarikabharadvada pride Blazenom i rece: ,,Ko-
joj kasti postovani pripada?”’ Na to se BlaZeni obrati brahmanu u stiho-
vima:

455. ,,Ja nisam brahman, nisam ni plemic;
nisam ni zemljoradnik ili bilo $ta sli¢no tome.
Razumevsi do kraja klan obi¢nih ljudi,

bez imetka, promisljeno zivim u svetu ovome.

456. Ogrnut ogrtacem svojim, lutam kao besku¢nik,
obrijane glave, u sebi potpuno ohladen.

Posto za ljude ovde ni¢im vezan nisam,

ne prili¢i, brahmane, za klan moj da me pitas.”
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[Na to brahman Sundarikabharadvada rece:] ,,Ali gospodine, kada

se sretnu, brahmani jedan drugoga pitaju: ’Je li postovani brahman?’”’

[Blazeni:]

457. ,,Ako kazes da si brahman,

a isto tako tvrdi$ da ja nisam,

onda te moram pitati za Savitti,

od tri stiha i dvadeset &etiri sloga.”'3*

[Brahman:]

458. ,,Ali zasto su mudraci, obi¢ni ljudi, ratnici i brahmani,
u ovome svetu prinosili darove bozanstvima?”

[Blazeni:]

,»,Ako usavrseni, znalac veda, kod prinosenja Zrtve
dobije dar od bilo koga, ona je, kazem, za darovatelja uspela.

[Brahman:]

459. ,,Da, takav njegov dar mora biti uspesSan”
[rece brahman],

,jer smo videli jasno takvoga znalca veda.

Zato $to ranije nismo sreli takve poput tebe,

neki drugi su jeli Zrtvenu pogacu.”

[Blazeni:]
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460. ,,Brahmane, posto za dobrim tragas,

dodi ovamo kraj mene i pitaj Sta Zelis.

Mozda ovde mozes§ pronaci onoga ko je u miru,
bez ljutnje i nemira, bez zudnji i vrlo mudroga.”
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[Brahman:]

461. ,,Ucitelju Gotama, posto rado prinosim zrtve,
zudim da to i dalje €inim, ali sa razumevanjem.
Neka me dostojni sada uputi:

Sta to jednu zrtvu ¢ini uspelom?”

[Blazeni:]

,U tom slucaju, brahmane, dobro slusaj Sta ¢u ti re¢i. Poducicu te
Dhammi.

462. Ne pitaj za kastu, vec pitaj za dela:

vatra se moze zapaliti od svakog drveta.

lako niskog porekla, istrajan muni,

obuzdan zazorom od nedela, plemenit postaje.

463. Onome ko istinom ukrocen je, trpeljiv,
ko znanjem veda potpuno ovladao je,
onome ko je predan svetackome Zivotu:
takvome bi brahman u potrazi za zaslugama,
kada dode vreme, darove trebalo da ponudi.

464. Beskuc¢nicima §to zadovoljstva ¢ula napustise,
koji sobom ovladase, pravi poput strele:

takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, darove trebalo da ponudi.

465. Onima $to ne znaju za pozudu, izoStrenih Cula,
slobodni kao mesec kada iza oblaka izroni:

takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, darove trebalo da ponudi.

466. Onima koji ovim svetom hode bez ikakvih veza,
uvek sabrani, napustivsi stvari koje drugi zovu *moje’:
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takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,
kada dode vreme, darove trebalo da ponudi.

467. Okrenut od uzitaka ¢ula, koraca pobednicki,
on koji zna gde je kraj radanju i umiranju,

do nibbane stigao, ohladen poput jezera u planini:
Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

468. Svim pravednicima ravan, od nepravednih daleko,
Tathagatina je mudrost bez ikakvih granica;

neuprljan ni ovde, ni bilo gde drugde:

Tathagata dostojan jeste zrtvene pogace.

469. U njemu dvoli¢nosti, a ni zabluda nema,

za pohlepu ne zna, ose¢aja za 'moje’ u njemu nema,
rasprsivsi bes, u sebi ga potpuno ohladivsi,

taj brahman je izle¢io boljku tugovanja:

Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

470. Napustio je uobi¢ajena boravista uma'3>

i bilo kakvog poseda on vise nema,
nevezan bilo ¢ime na svetu ovom ili drugome:
Tathagata dostojan jeste zrtvene pogace.

471. On koji je koncentrisan, bujicu presao je

1 najvis§im pogledom Dhammu do kraja sagledao,
otrove uklonio je, u svom poslednjem telu zivi:
Tathagata dostojan jeste zrtvene pogace.

472. Otrov bivanja, kao i otrov zlih reci

razorio je, unistio, tako da im viSe ni traga nema;
taj znalac veda na svaki je na¢in osloboden:
Tathagata dostojan jeste zrtvene pogace.

473. Svake se sputanosti liSio, viSe ih u njemu nema,
jasnoga vida medu onima zaslepljenim neznanjem,
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jasno razumevsi patnju, njen uzrok i polje delovanja:
Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

474. Ne tr¢i kud ga zudnje vode, Zivljenju u osami sklon,
nadiSavsi sva gledista Sto ih objavise drugi,

u njemu uporista za preporadanje nikakvog nema:
Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

475. Sve pojave je prozreo, bliske i daleke,
razorio, unistio, tako da im viSe ni traga nema,
spokojan, osloboden presecanjem vezanosti:
Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

476. On koji je uocCio razaranje,

kraj okovima i novim rodenjima,

koji je puteve pozude potpuno izbrisao,
Cist, neokaljan, proc¢iséen, bez mrlja:
Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

477. On koji sopstvo u sebi nigde ne vidi,
koncentrisan, ispravan, u sebi ¢vrst,

bez strasti, prijemciv, svake sumnje lisen:
Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.

478. On u kojem nikakvih zabluda nema

1 znanjem svojim pronice u pojavu svaku,

u ovom telu poslednji telesni zivot zivi,

dosegao je probudenje — blazenstvo nenadmasno,
tolika je Cistota duha njegovoga:

Tathagata dostojan jeste Zrtvene pogace.”

[Brahman:]

479. ,,Neka moj dar bude istinski dar,
posto sam nasao pravoga znalca.
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Sam se veliki Brahma ukaza preda mnom:
neka Blazeni ovo od mene prihvati;
neka BlaZzeni uziva u mojoj Zrtvenoj pogaci.”

[Blazeni:]

480. ,,Sto je dobijeno pevanjem stihova ja ne jedem;
to, brahmane, ne ¢ine oni §to ispravno vide.

Sto je dobijeno pevanjem stihova Bude odbijaju;

to je njihovo pravilo, sve dokle Dhamma traje.

481. Velikom mudracu, oslobodenom

mentalnih necisto¢a i mirne savesti,

drugu hranu i pi¢e treba posluziti,

on je polje zasluga za svakoga ko za njima traga.”

[Brahman:]

482. ,,Blazenog molim da mi rastumaci,

ko treba da jede darove nekoga kao $to sam ja,
koga da potrazim kada vreme za darivanje dode,
sada kada tvoje ucenje saslusah.”

[Blazeni:]

483.,,0naj u kome neprijateljstva nema,
¢iji um ostaje neuznemiren,

ko je od svake pozude osloboden

i tromost uma svoga prevladao je;

484. onaj ko sve granice uklonio je,

vest u razumevanju rodenja i smrti,

muni Sto sve odlike utihnulih mudraca ima,
taj je dostojan ponuda tvojih.
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485. Uklonivsi svaku oholost u sebi,
takvome bi trebalo da se poklonis.

S postovanjem ga ponudi hranom i pi¢em:
samo tako ¢e dar tvoj blagosloven biti.”

[Brahman:]

486. ,,Blazeni je vredan Zrtvene pogace,

jer on je nenadmasno polje zasluga,

primalac darova za Citav ovaj svet:

sve $to je dostojnome prineto, ogroman plod nosi.”

Zatim Sundarikabharadvada rece Blazenom: ,,Izvrsno, ucitelju Go-
tama, izvrsno! Bas kao kad bi neko ispravio ono $to je stajalo naglavce,
otkrio skriveno, pokazao put zalutalome ili upalio svetiljku u tami, tako
da oni koji imaju o¢i mogu da vide, isto tako je ucitelj Gotama, na vise
razli¢itih nacina, razjasnio Dhammu. Uzimam ucitelja Gotamu za uto-
giste, njegovo udenje i zajednicu monaha za utociste. Zeleo bih da se
pridruzim beskué¢nicima pod vodstvom ucitelja Gotame i primim puno
zaredenje.”

Tako u prisustvu BlaZzenoga brahman Sundarikabharadvada posta-
de iskusSenik, a potom primi i potpuno zaredenje. I ne zadugo posle pot-
punog zaredenja, boraveci u osami, povucen, marljiv, predan i odlucan,
postovani Bharadvada, stekavsi neposredno znanje, ovde i sada dostize
i ostade na krajnjem cilju svetackog zivota, radi kojeg sinovi dobrih
porodica napustaju dom i odlaze u beskuénike. Neposredno je znao:
,»Ovo je poslednje rodenje, prozivljen je svetacki zivot, uéinjeno ono
Sto je trebalo uciniti, nema vise preporadanja u bilo koji oblik bivanja”.
I postovani Bharadvada postade jedan od arahanata.

5. MAGHA (MAGHA SUTTA)

Ovako sam c¢uo. Jednom je Blazeni boravio kraj Radagahe, na
Lesinarevoj hridi. Onda brahmanski ucenik po imenu Magha dode do
Blazenog i ljubazno se pozdravi sa njim. Kada taj uctivi i prijateljski
razgovor bi zavrSen, sede on sa strane i reCe Blazenom:
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,UCitelju Gotama, ja sam darovatelj, majstor davanja, davalac obi-
lja, posvecen darezljivosti. Svoj imetak sti¢em na ispravan nacin i posto
sam u tome uspeo, od tog imetka ispravno ste¢enog, ispravno sakuplje-
nog, dajem jednom Coveku, dajem dvojici, trojici, Cetvorici, petorici,
Sestorici, sedmorici, osmorici, devetorici, desetorici. Dajem dvadese-
torici, tridesetorici, ¢etrdesetorici, pedesetorici. Dajem stotini ljudi, ¢ak
i viSe. Kada tako dam, ucitelju Gotama, kada toliku zrtvu prinesem,
stvaram li i mnogo zasluga za sebe?”

»Svakako, ucenice, kada tako dajes, kada toliku Zrtvu prineses,
tada stvara§ mnogo zasluga i za sebe. Ucenice, onaj ko je darovatelj,
majstor davanja, davalac obilja, posvecen darezljivosti, ko svoj imetak
sti¢e na ispravan nacin i posto je u tome uspeo, od tog imetka ispravno
steCenog, ispravno sakupljenog, daje jednom Coveku... daje stotini lju-
di, ¢ak i vise, stvara mnogo zasluga za sebe.”

Na to se brahmanski u¢enik Magha obrati Blazenom u stihovima:

487. ,,Pitam ucitelja Gotamu, velikodusnoga”,

(reCe Magha),
,,K0j1 Zuti ogrta€ nosi, luta kao beskuc¢nik:
kada domacin posvecen davanju, majstor davanja,
zeljan zasluga, u potrazi za zaslugama darove prinosi,
daju¢i hranu i pi¢e drugima bez oklevanja,
kako ti njegovi darovi prociS¢eni postaju?”

488. ,,Kada domacin posvecen davanju, majstor davanja,”
(Magha”, rece Blazeni),

»zeljan zasluga, u potrazi za zaslugama darove prinosi,

daju¢i hranu i pi¢e drugima bez oklevanja:

takav u svom naumu uspeva jer daruje one vredne darivanja.”

489. ,,Kada ku¢edomacin posvecen davanju, majstor davanja,”
(reCe Magha),

»Zzeljan zasluga, u potrazi za zaslugama darove prinosi,

daju¢i hranu i pi¢e drugima bez oklevanja:

opisi, o Blazeni, one koji su takvog darivanja vredni.”
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[Blazeni:]

490. ,,0Onima koji lutaju ovim svetom, bez vezanosti,
niSta ne posedujuci, potpuno usavrseni, obuzdani:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

491. Onima koji su raskinuli svaki okov i vezu,
ukroéenima, slobodnima, neuznemirenima, bez zudnji:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

492. Onima koji su se oslobodili svih okova,
ukro¢enima, slobodnima, neuznemirenima, bez zudnji:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

493. Onima koji su nadisli pozudu, mrznju i konfuziju,
u kojima otrova nema, svetackom zivotu predanima:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

494. Onima u kojima dvoli¢nosti, a ni zabluda nema,
bez pohlepe su, jer u njima osecaja za 'moje’ nema:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

495. Onima $to plen zudnji postali nisu,

ve¢ na drugoj obali borave bez osecaja za 'moje’:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,
kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

496. Onima Sto ne zude za bilo ¢im na svetu ovom,
za preporadanjem ovde ili bilo gde drugde:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.
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497. Beskuénicima $to zadovoljstva Cula napustise,
koji sobom ovladase, pravi poput strele:

takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, darove trebalo da ponudi.

498. Onima §to ne znaju za ¢eznju, izoStrenih cula,
slobodni kao mesec kada iza oblaka izroni:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

499. Ispunjenima mirom, onima bez strasti, krotkima
i bez buducih odredista, jer su ih sve napustili:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

500. Onima koji su umakli rodenjima i smrti,
koji su prevazisli zbunjenost svaku:

takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,
kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

501. Takvima $to svetom hode, a sami su poput ostrva,
ne poseduju nista, u svakom pogledu oslobodeni:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

502. Onima koji ovo znaju upravo onako kako jeste:
’Ovo je poslednje rodenje, preporadanja vise nema’:
takvima bi brahman u potrazi za zaslugama,
kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.

503. Istinskom znalcu, ushi¢enom zadubljenjem, sabranom,
Sto do probudenja stigao je, uto€istu mnogima:

takvome bi brahman u potrazi za zaslugama,

kada dode vreme, trebalo darove da ponudi.”
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[Magha:]

504. ,,Zaista moja pitanja nisu postavljena uzalud;
Blazeni mi je objasnio ko je vredan darivanja.

O ucitelju, ti sve to zna$ bas onako kako jeste,

jer Dhammu ovu si do kraja razumeo!

505. Kad ku¢edomacin posvecen davanju, majstor davanja,”
(reCe Magha),

»Zeljan zasluga, u potrazi za zaslugama darove prinosi,

dajuci hranu i pi¢e drugima bez oklevanja,

opisi mi, o BlaZeni, izvrsnost takvoga darivanja.”

[Blazeni:]

506. ,,Prinesi ponudu i dok je prinosis,
(Magha”, rece Blazeni),
,,u¢ini svoj um mirnim na svaki nacin.
Jer za onoga ko dar prinosi, darovanje je temelj:
¢vrsto na njega oslonjen, takav slabosti odbacuje.

507. Ugasivsi u sebi pozudu, uklonivsi mrznju,
neguje u umu bezmernu ljubav prijateljsku,
neprekidno pazljiv, iz dana u dan marljiv,

takav bezmernom ljubavlju zraci, na svaku stranu.”

[Magha:]

508. ,,Ko je pro¢iséen, slobodan, a ko sputan?

Na koji nac¢in se do sveta Brahme dolazi?

Posto znanja nemam, odgovori mi, 0 muni.

Blazeni je Brahma $to se pred mojim oc¢ima javi,

jer zaista za sve nas ti si Brahmi nalik.

Kako se neko u svetu Brahme preporodi, o Blistavi?”
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[Blazeni:]
509. ,,0naj ko prinese zrtvu tri puta izvrsnu,'3°
(Magha”, rece Blazeni),
takav treba to da ucini sa onima vrednim dativanja.
Na taj nacin ¢ineci, ko je istinski tome predan,
kazem da se preporada u svetu Brahme.”

Kada ovo bi izgovoreno, brahmanski u¢enik Magha rec¢e Blazeno-
me: ,,Izvrsno, uCitelju Gotama! Izvrsno, ucitelju Gotama! Bas kao kad
bi neko ispravio ono $to je stajalo naglavce, otkrio skriveno, pokazao
put zalutalome ili upalio svetiljku u tami, tako da oni koji imaju o¢i
mogu da vide, isto tako je ucitelj Gotama, na vise razli€itih nacina, ra-
zjasnio Dhammu. Uzimam ucitelja Gotamu za utociste, njegovo ucenje
i zajednicu monaha za utociSte. Neka me ucitelj Gotama prihvati kao
nezaredenog sledbenika koji, odsad pa do kraja zivota, pronade svoje
utociste.”

6. SABHIYA (SABHIYA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je BlaZeni boravio kraj Radagahe, u Bam-
busovom gaju, na mestu gde se hrane veverice. A u to vreme neko bo-
zanstvo koje je jednom ranije bilo krvni srodnik lutalice Sabhiye, izre-
citovalo mu je viSe pitanja, govoreci: ,,Sabhiya, ti bi trebalo da vodis
duhovni zivot voden onim asketom ili brahmanom koji ti bude odgo-
vorio na ova pitanja”. Tako, naucivsi pitanja od tog bozanstva, lutalica
Sabhiya je posetio one askete i brahmane koji su bili stareSine redova,
stareSine grupa, ucitelji grupa, ugledni i nadaleko ¢uveni osnivaci tra-
dicija, koje mnogi smatraju svecima, a to su Pirana Kassapa, Makkhali
Gosala, Adita Kesakambalin, Pakudha Kac¢cayana, Sandaya Belatthi-
putta i Nigantha Nataputta. Postavljao im je ta pitanja, ali oni nisu od-
govarali. [ ne samo da mu nisu odgovorili, ve¢ su ispoljavali razdrazlji-
vost, neprijateljstvo i nezadovoljstvo, pa su cak oni ispitivali lutalicu
Sabhiyu.

Onda lutalica Sabhiya pomisli: ,,Ovi cenjeni askete i brahmani su
stareSine redova, stareSine grupa, ucitelji grupa, ugledni i nadaleko ¢u-
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veni osnivaci tradicija, koje mnogi smatraju svecima, a to su Pirana
Kassapa... Nigantha Nataputta. Kada sam im postavio ova pitanja,
nisu mi odgovarali. I ne samo da mi nisu odgovorili, ve¢ su ispoljavali
razdrazljivost, neprijateljstvo i nezadovoljstvo, pa su ¢ak oni mene is-
pitivali o njima. Kako bi bilo da se vratim svetovnom zivotu i uzivam
u zadovoljstvima cula.”

Onda lutalici Sabhiyi na um pade ova misao: ,,I ovaj asketa Gota-
ma je stareSina reda, stareSina grupe, ucitelj grupe, ugledni i nadaleko
cuveni osnivac tradicije, kojeg mnogi smatraju svecem. Hajde da odem
do askete Gotame i postavim mu ista ta pitanja.” Ali onda pomisli dalje:
,,OVvi cenjeni askete 1 brahmani koji su staresine redova, staresine grupa,
ucitelji grupa, ugledni i nadaleko Cuveni osnivaci tradicija, koje mnogi
smatraju svecima, oni su stari, vremesni, bremeniti godinama, u pood-
makloj dobi, pri kraju zivotnog puta, a to su Pirana Kassapa... Nigantha
Nataputta. Pa ipak, kada sam im postavio ta pitanja, nisu mi odgovarali.
I ne samo da mi nisu odgovorili na pitanja, ve¢ su ispoljavali razdra-
zljivost, neprijateljstvo i nezadovoljstvo, pa su ¢ak oni mene ispitivali
o njima. Kako bi uopste na njih onda mogao odgovoriti asketa Gotama,
koji je mlad, tek nedavno postao beskuénik?”’

Ali onda pomisli: ,,Asketu ne treba podcenjivati ili omalovazavati
samo zato Sto je mlad. Jer iako je mlad, moze on imati veliku snagu,
veliku mo¢. Ipak ¢u otic¢i do askete Gotame i postaviti mu ta pitanja.”

I tako lutalica Sabhiya krete na put u pravcu Radagahe. Iduéi od
sela do sela, stigao je na kraju u Radagahu, u Bambusov gaj, na mesto
gde se hrane veverice, te dode do BlaZzenoga i ljubazno se pozdravi sa
njim. Kada taj uctivi i prijateljski razgovor bi zavrSen, sede on sa strane
iu stihovima se obrati Blazenom:

510. ,,Ispunjen konfuzijom i sumnjama”,
(reCe Sabhiya),

,,doSao sam da pitanja postavim.

Molim te razresi ih za mene.

Saslusavsi ih jednopo jedno,

odgovori mi u skladu sa Dhammom.”
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511. ,,Dugacak si put prevalio,
(Sabhiya”, reCe Blazeni),

,,u zelji da pitanja postavis.

Ja ¢u ih razresiti za tebe.

Postavljaj ih jedno za drugim,

odgovoricu ti u skladu sa Dhammom.

512. Sabhiya, postavljaj pitanja svoja,
pitaj me sve Sto misli§ da vazno je.
Na svako od njih odgovoriéu ti

1 tvoju zbunjenost razvejati.”

A lutalica Sabhiya pomisli: ,,Ovo je zaista divno! Ovo je cudesno!
Drugi askete i brahmani nisu mi ¢ak dozvoljavali ni da ih pitam, ali
mi je asketa Gotama to dopustio.” Onda lutalica Sabhiya, obradovan
reC¢ima Blazenog, zadovoljan, uznesen, odusevljen, egzaltiran, prepun
ushicéenja i radosti, postavi pitanje Blazenom:

513.,,Sta je postigao onaj kojeg nazivaju bhikkhu?”
(reCe Sabhiya).

,,Na koji nacin je neko blag i kako ukro¢enoga zovu?

Kada se za nekoga kaze da je probuden?

Blazeni neka mi objasni ovo $to pitah.”

514. ,,Kada putem koji je sam praktikovao,
(Sabhiya”, rece Blazeni),

,,neko nibbanu dosegne, prevazi$avsi sumnju,

napustivsi postojanje i nepostojanje,

kada svetacki zivot ¢itav proziveo je

i pred njim novih rodenja nema: takav je bhikkhu.

515. Neuznemiren bilo kojom stvari, sabran,

ne povreduje ijedno bice na svetu,

asketa koji je na drugu obalu presao, neuprljan,
i u njemu novih oteklina nema: takav jeste blag.
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516. Onaj ¢ija su Cula izoStrena,

unutra i spolja, gde god da se nade,

pa jasno sagledava ovaj svet i naredni,

mirno ¢eka da otkuca njegov ¢as: taj je ukrocen.

517. Onoga ko je istrazio svaku misao

1 samsaru, umiranje i preporadanje,

sa sebe stresao prasinu, pa je bez rde, Cist,
onoga ko je na kraj rodenjima stigao:
njega nazivaju budnim.”

Onda lutalica Sabhiya, obradovan re¢ima Blazenog, zadovoljan,
uznesen, oduSevljen, egzaltiran, prepun ushi¢enja i radosti, postavi no-
vo pitanje BlaZzenom:

518. ,,Sta je postigao onaj kojeg brahmanom nazivaju?”
(rece Sabhiya).

,»,Na koji nacin je neko asketa i kako neko okupan biva?

Kada se za nekoga kaze da je naga?

Blazeni neka mi objasni ovo §to pitah.”

519. ,,Kada je daleko odagnao svako zlo,
(Sabhiya”, rece Blazeni),

,,on je bez mrlja, dobro koncentrisan, u sebi ¢vrst;

izaSavsi van kruga samsare, usavrsen,

nesputan, takvoga brahmanom zovu.

520. Onaj ko je miran, dalje od zasluga i pogreski otisao,
bez mrlja, pa jasno razume ovaj svet i naredni;

onaj koji je umakao i rodenju i umiranju,

takav se s razlogom asketom naziva.

521. O¢istivsi svaku vrstu necistoce,

unutra i spolja na ovome svetu,
medu bogovima i ljudima predanim mislima svojim,
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on u tu gustu dzunglu misaonih privida ne ulazi:
takvoga nazivaju ritualno okupanim.

522. Ko u ovom svetu zivi ne ¢ineéi nedela,
sve ¢vorove razvezao i jarmove skinuo,

pa viSe ni¢im sputan nije, ve¢ sasvim slobodan:
takav se s razlogom naziva naga.”

Onda lutalica Sabhiya... postavi novo pitanje Blazenom:

523. ,,Koga to bude znalcem sveta nazivaju?”
(reCe Sabhiya).

,,Sta znadi to biti vest i kako neko uéen biva?

A kada nekoga nazivaju muni?

Blazeni neka mi objasni ovo $to pitah.”

524. ,,Posto je istrazio sve svetove,
(Sabhiya”, rece Blazeni),

,.nebeski, ljudski i ¢itav brahma svet,

osloboden veze sto koren je svakome svetu,

takav se s razlogom znalcem sveta naziva.

525. Posto je istrazio sve riznice,

nebesku, ljudsku i ¢itavu brahma riznicu,
osloboden veze sto koren je riznici svakoj,
takav se s razlogom vestim naziva.

526. Posto je istrazio oba podrucja Cula,
unutrasnje i spoljasnje, mudar u pogledu Cistote,
onaj ko je prevazisao i tamu i svetlo,

takav se s razlogom ucenim naziva.

527. Posto je istrazio prirodu rdavog i dobroga,
unutra i spolja, u ¢itavom ovom svetu,

umakavsi i klopki i mreZi, on jeste muni,

postovanja dostojan medu bogovima i medu ljudima.”
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Onda lutalica Sabhiya... postavi novo pitanje Blazenom:

528. ,.Sta postiéi treba da nekog znalcem veda nazovu?”
(reCe Sabhiya).

,,Na koji nacin se znanje stice, a kako heroj biva?

Zbog cega za nekog misle da plemenitoga je roda?

Blazeni neka mi objasni ovo S$to pitah.”

529. ,,Kad je proucio dobro svaku vedu,

(Sabhiya”, rece Blazeni),
,-one koje postoje medu asketama i brahmanima,
osloboden zudnje za bilo kojim osecajem,
nadrastavsi svaku od veda, takav znalac veda postaje.

530. Kad je razumeo opsednutost imenom i oblikom
unutra i spolja, kao koren bolesti,

osloboden vezanosti, korena svake bolesti,

za takvoga se s razlogom kaze da znanja ima.

531. Ko se uzdrzi od svakoga zla ovde,

posto je nadiSao nemerljivu patnju pakla,

olicenje snage, junak S§to pred naporom ne uzmice,
za takvoga se s razlogom kaze da heroj jeste.

532. Onaj ¢ije su omce presecene,

unutra i spolja, taj koren vezanosti,

osloboden veza, korena svake sputanosti,

za takvog se s razlogom kaze da plemenitoga je roda.”

Onda lutalica Sabhiya... postavi novo pitanje Blazenom:

533. ,.Sta postiéi treba da nekog u¢enjakom nazovu?”
(reCe Sabhiya).
,»Na koji je nacin neko plemenit, a kako ponasanja dobrog?
Zbog cega za nekoga kazu da jeste lutalica?
Blazeni neka mi objasni ovo §to pitah.”
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534. ,,Proucivsi i kroz iskustvo saznavsi pojave sve
u ovome svetu, (Sabhiya”, rece Blazeni),

,,Sve ono §to je za kritiku, ali i hvale vredno,
pobednik, bez konfuzije, nesputan,

spokojan svuda: takvoga uc¢enjakom nazivaju.

535. Posto je presekao necistoce i vezanosti,
takav se mudrac viSe u matericu ne vraca.
Oslobodivsi se tri poriva,'3” te kaljuge silne,
vise se u zamku mastanja ne uplice.

To znaci biti plemenitog roda.

536. Onaj ko je usavrsen u ispravnim delima,

te postupa valjano, jer dobro razume Dhammu,
bez bilo kakvih veza; istinski slobodan,

u njemu odbojnosti nema: to je ponasanje dobro.

537. Kakva god kamma da postoji, a plod joj je patnja,
gore, dole, u sredini i svuda unaokolo,

izbegavajuéi je, onaj ko puno razumevanje ima,

u sebi iskorenjuje dvoli¢nost i obmanu,

pohlepu i bes, opsednutost imenom i oblikom:

takvog usavrsenoga lutalicom nazivaju.

Onda lutalica Sabhiya, obradovan rec¢ima Blazenog, zadovoljan,
uznesen, odusSevljen, egzaltiran, prepun ushicenja i radosti, ustade sa
svog mesta i prebacivsi gornji ogrta¢ preko jednog ramena, u znak po-
Stovanja sklopi dlanove u pravcu Blazenoga i obrati mu se ovim stiho-
vima:

538. ,,0 obdareni mudro$¢u preobilnom,

postoje Sezdeset tri pristupa,

zasnovana na objavama asketa,

$to temelje se na opazanju i imenovanju opazenoga,
sve si to uklonio i mra¢nu bujicu pregazio.
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539. Stigao si do kraja, otiSao izvan patnje,
ti si arahant, potpuno probudeni;

mislim da ti si onaj Sto otrove uklonio je.
Blistav, ostrouman, mudroséu prebogat,
unistitelj patnje, poveo si me na drugu obalu.

540. Posto si moju zbunjenost razumeo,

izvan sumnje si me poveo: tebi se klanjam!

O muni, §to sve odlike utihnulog mudraca imas,
prijemcivi, suncev potomce, ti jesi blag.

541. Tamo gde sam ranije pun konfuzije bio,
ti si mi odgovorio, o Vidioce!

Ti svakako jesi muni, do kraja probudeni:

za tebe nikakvih prepreka nema.

542. 1 za tebe sva stanja teskobe
rasprSena su i uklonjena.

Postao si potpuno ohladen, ukrocen,
nepokolebljiv, samo istini okrenut.

543. Kada, o naga, ti naga,

veliki heroj, zboris,

svi se bogovi raduju [tvom ucenju],
ukljuéujuéi tu narade i pabbate.'3?

544. Klanjam se tebi, najplemenitijem medu ljudima!
Klanjam se tebi, najviSem medu ljudima!

U ovom svetu, zajedno sa njegovim bogovima,

ti si zaista onaj kojem ravnoga nema.

545. Ti si Buda, ti jesi Ucitelj,

ti si muni, unistitelj Mare.

Iskorenivsi sve skrivene sklonosti,
presavsi bujicu, ti preko nje ljude vodis.
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546. Prevazisao si sve tekovine,
sasvim neutralisao sve otrove.
Ti si lav, potpuno nesputan,
svaki strah i strepnju napustio si.

547. Bas kao §to divni beli lotos
muljevita voda uprljati ne moze,

isto tako i ti si neuprljan

bilo zaslugama, bilo nedelima.

Pruzi stope svoje, o heroju,

da se Sabhiya ucitelju do nogu pokloni.”

Onda lutalica Sabhiya, posto se poklonio do nogu Blazenog, ovako
rece: ,,Izvrsno, ucitelju Gotama, izvrsno! Bas kao kad bi neko ispravio
ono sto je stajalo naglavce, otkrio skriveno, pokazao put zalutalome ili
upalio svetiljku u tami, tako da oni koji imaju o¢i mogu da vide, isto
tako je ucitelj Gotama, na vise razlicitih nacina, razjasnio Dhammu.
Uzimam ucitelja Gotamu za utociste, njegovo ucenje i zajednicu mona-
ha za utodiste. Zeleo bih da se pridruzim beskuénicima pod vodstvom
ucitelja Gotame i primim puno zaredenje.”

»Sabhiya, onaj ko je prethodno pripadao nekom drugom redu, a
zeli da se pridruzi beskuénicima i primi puno zaredenje u u€enju i pra-
vilima, mora provesti Cetiri probna meseca. Posle Cetiri meseca, ako su
zadovoljni njime, monasi ga primaju u beskucnistvo i daju mu puno
zaredenje, tako da 1 sam postaje monah.”

,Postovani gospodine, ako oni koji su prethodno pripadali nekom
drugom redu, a Zele da se pridruze besku¢nicima i prime puno zaredenje
u ucenju i pravilima, moraju provesti Cetiri probna meseca, a posle ce-
tiri meseca, ako su zadovoljni njima, monasi ih primaju u besku¢nistvo
i daju im puno zaredenje, tako da i sami postaju monasi, ja ¢u na probi
provesti Cetiri godine, a posle te Cetiri godine neka me monasi, ako su
zadovoljni mnome, prime u beskuénistvo i daju mi puno zaredenje.”

Tako u prisustvu Blazenoga lutalica Sabhiya postade iskuSenik, a
potom primi i potpuno zaredenje. I ne zadugo posle potpunog zarede-
nja, borave¢i u osami, povucen, marljiv, predan i odluc¢an, postovani
Sabhiya, stekavsi neposredno znanje, ovde 1 sada dostize i ostade na
krajnjem cilju svetackog Zivota, radi kojeg sinovi dobrih porodica na-
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pustaju dom i odlaze u beskuénike. Neposredno je znao: ,,Ovo je po-
slednje rodenje, prozivljen je svetacki zivot, u¢injeno ono $to je trebalo
uciniti, nema viSe preporadanja u bilo koji oblik bivanja”. I poStovani
Sabhiya postade jedan od arahanata.

7. GOVOR SELI (SELA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je Blazeni lutao zemljom Anguttarapa,
pracen velikom grupom od hiljadu dvesta pedeset monaha, i na kraju
stigao do grada Apane.

A asketa sa pundom po imenu Keniya do¢u ovako: ,,Asketa Gota-
ma, sin plemena Sakya, koji je napustio svoj dom, lutao je zemljom An-
guttarapa, pra¢en velikom grupom od hiljadu dvesta pedeset monaha,
i na kraju stigao do grada Apane. Tom prilikom, ovakav se dobar glas
prosirio o ucitelju Gotami: *Zaista je Blazeni plemenit i potpuno probu-
den, usavrSen u znanju i ponasanju, sre¢an, znalac svetova, nenadmasni
vodi¢ onima kojima je potreban putokaz, ucitelj bozanskim i ljudskim
bi¢ima, budan, blazen. Snagom vlastite spoznaje razumeo je i zna da
objasni ovaj svet, sa njegovim bozanstvima, Marama i Brahmama, ovo
pokolenje sa njegovim asketama i brahmanima, plemenitim i obi¢nim
ljudima. U skladu sa njegovom formom i sustinom, on propoveda ovo
ucenje divno na pocetku, divno u sredini, divno na kraju. On otkriva
svetacki zivot, tako celovit i procis¢en.’ Istinska je dobrobit videti takve
arahante.”

Onda Keniya, asketa s pundom, dode do Blazenog i ljubazno se
pozdravi sa njim. Kada taj uctivi i prijateljski razgovor bi zavrsen, sede
on sa strane. Na to ga Blazeni uputi, podstaknu, nadahnu i ohrabri go-
vorom o Dhammi. Posto ga je Blazeni uputio, podstakao, nadahnuo i
ohrabrio govorom o Dhammi, Keniya, asketa s pundom, rece Blazeno-
me: ,,Neka ucitelj Gotama, zajedno sa svojim monasima, prihvati poziv
za sutrasnji obrok kod mene.”

Kada ovo bi re¢eno, Buda uzvrati: ,,Monaska zajednica je velika,
Keniya, sastoji se od hiljadu dvesta pedeset monaha, a ti si verni sled-
benik brahmana.”

I drugi put Keniya, asketa s pundom, rece Blazenome: ,,lako je mo-
naska zajednica velika, ucitelju Gotama, i sastoji se od hiljadu dvesta
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pedeset monaha, iako sam ja verni sledbenik brahmana, ipak neka uci-
telj Gotama, zajedno sa svojim monasima, prihvati poziv za sutrasnji
obrok kod mene.” I drugi put Blazeni uzvrati: ,,Monaska zajednica je
velika, Keniya...”

I tre¢i put Keniya, asketa s pundom, rece Blazenome: ,,Iako je mo-
naSka zajednica velika, uCitelju Gotama... ipak neka ucitelj Gotama,
zajedno sa svojim monasima, prihvati poziv za sutrasnji obrok kod
mene.” BlaZeni ¢utke prihvati ovaj poziv.

Kad je razumeo da je Blazeni prihvatio poziv, Keniya, asketa s
pundom, ustade sa mesta na kojem je sedeo i ode do svog boravista,
gde se obrati prijateljima i drugovima, svojim srodnicima i ¢lanovima
porodice ovako: ,,Cujte me moji postovani prijatelji i drugovi, srodnici i
¢lanovi porodice. Pozvao sam na sutrasnji obrok asketu Gotamu, zajed-
no sa monaskom zajednicom. Nabavite sve $to je neophodno i obavite
pripreme za mene.”

»Da, gospodine”, odgovorise. Jedni povadise tepsije, drugi naseko-
Se drva, jedni oprase posude, drugi napunisSe posude s vodom, jedni
pripremi$e mesta za sedenje, dok je Keniya, asketa s pundom, li¢no
pripremao paviljon.

U isto vreme brahman Sela je boravio u Apani. Bio je znalac tri-
ju veda, sa njihovim invokacijama, obrednim pravilima, fonologijom,
etimologijom i povestima kao petom disciplinom; izucio je metriku i
gramatiku, sasvim upucen u filozofiju prirode i telesna obelezja velikih
ljudi, tri stotine brahmanskih u¢enika poducavao je recitovanju himni.

U to vreme Keniya, asketa s pundom, bio je verni sledbenik brah-
mana Sele. I tako je brahman Sela, dok je hodao i lutao unaokolo da
protegne noge, pracen sa tri stotine brahmanskih ucenika, dosao do
boravista Keniye, askete s pundom. Tu vide kako jedni vade tepsije,
drugi seku drva, jedni peru posude, drugi pune posude s vodom, jedni
pripremaju mesta za sedenje, dok je Keniya, asketa s pundom, li¢no
pripremao paviljon.

Kad je sve to video, brahman Sela upita Keniyu, asketu s pundom:
,Da li to ucitelj Keniya udaje kéerku ili Zeni sina? Ili je u pitanju neki
veliki obred prinoSenja zrtve? Ili je Seniya Bimbisara, kralj Magadhe,
zajedno sa svojom velikom pratnjom pozvan na sutrasnji obed?”

,UCitelju Sela, ne udajem kcerku, ne Zenim sina, niti je Seniya
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Bimbisara, kralj Magadhe, zajedno sa svojom velikom pratnjom po-
zvan na sutrasnji obed, ve¢ planiram veliki obred prinoSenja zrtve.
Asketa Gotama, sin plemena Sakya, koji je napustio svoj dom, lutao je
zemljom Anguttarapa, pra¢en velikom grupom monaha, grupom od hi-
ljadu dvesta pedeset monaha, i na kraju stigao do grada Apane. I ovakav
se dobar glas prosirio o u€itelju Gotami: ’Zaista je Blazeni plemenit...
budan (Buda), blazen.’ Njega sam pozvao, zajedno sa monaskom zajed-
nicom, na sutra$nji obrok.”

»Da li si ti to, Keniya, rekao Buda’?”

,,.Da, Sela, rekao sam ’Buda’. ,,

»Da li si to, Keniya, rekao ’Buda’?”

,,Da, Sela, rekao sam Buda’.”

Onda brahmanu Seli pade na um ova misao: ,,Na ovome svetu je
tesko naici ¢ak i samo na tu re¢ *Buda.” U nasim himnama su sa¢uvana
trideset dva obelezja velikog Coveka, a veliki Covek koji ih poseduje
ima pred sobom samo dva puta, nijedan drugi. Ako zivi zivotom kuce-
domacina, postace vladar koji pokrece tocak istine, pravedni vladar koji
vlada u skladu sa Dhammom, gospodar cetiri strane sveta, pobednik,
koji je ucvrstio svoje kraljevstvo i poseduje sedam blaga. On ima ovih
sedam blaga: tocak kao blago, slona kao blago, konja kao blago, dra-
gulj kao blago, Zenu kao blago, nadzornika kao blago i savetnika kao
sedmo blago. Njegova deca, njih vise od hiljadu, jesu hrabra i odvazna,
slamaju tude vojske; nad tom zemljom omedenom okeanom vlada on
bez batine, bez oruzja, uz pomo¢ Dhamme. Ako ipak napusti domacin-
ski zivot 1 ode u beskuénike, postaje plemeniti i potpuno probudeni, Sto
skida velove u ovome svetu.”

[On potom rece]: ,,Dobri moj Keniya, gde zivi sada ucitelj Gotama,
plemeniti i potpuno probudeni?”

Kad ovo bi re¢eno, Keniya, asketa s pundom, ispruzi ruku i rece:

,»Tamo, gde pocCinje gaj, ucitelju Sela.”

Onda brahman Sela zajedno sa tri stotine brahmanskih ucenika,
otide do Blazenoga. Usput rece brahmanskim ucenicima: ,,Hodajte bez
buke, gospodo, krecite se pazljivo; jer Blazenima je tesko prici, lutaju
oni osamljeni poput lavova. Dok budem razgovarao sa sketom Gota-
mom, ne upadajte u rec i ne prekidajte me, vec sacekajte dok nas razgo-
vor ne bude zavrsen.”
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I brahman Sela dode do Blazenoga i ljubazno se pozdravi sa njim.
Kada taj uctivi i prijateljski razgovor bi zavrSen, sede on sa strane i poce
da na telu Blazenog pogledom trazi trideset dva obelezja velikog ¢ove-
ka. Video je skoro sva obelezja velikog ¢oveka na telu Blazenog, osim
dva; imao je nedoumice i sumnje u pogledu dva obeleZzja, te nije mogao
da se odluci i bude uveren u njih: u vezi s polnim organom obavijenim
naborima koze i duzinom jezika.

Onda se u Blazenom javi misao: ,,Ovaj brahman Sela vidi sva obe-
lezja velikog coveka na mom telu, osim dva; ima nedoumice i sumnje
u pogledu dva obelezja, te ne moze da se odluci i bude uveren u njih: u
vezi s polnim organom obavijenim naborima koze i duzinom jezika.”

I BlaZeni svojom natprirodnom moci ucini da brahmanski ucenik
Sela vidi da je organ Blazenog obavijen naborima koze. Potom Blazeni
izbaci jezik i viSe puta njime dodirnu oba uveta i obe nozdrve, te potom
¢itavo Celo prekri svojim jezikom.

A brahman Sela pomisli: ,,Asketa Gotama poseduje trideset dva
obelezja velikog ¢oveka; ona su potpuna, a ne nepotpuna. Ali ja ne
znam je li on Buda ili nije. Medutim, od starih brahmana koji su go-
vorili u skladu sa tradicijom ucitelja cuo sam da oni koji su plemeniti
i potpuno probudeni, otkrivaju sebe takvima kada im se izgovori po-
hvala. Kako bi bilo da asketu Gotamu u njegovom prisustvu opevam
prigodnim stihovima?”

Onda asketu Gotamu, u njegovom prisustvu, brahman Sela opeva
prigodnim stihovima:

548. ,,Savrsenog tela, blistav,
naocit, milina ga pogledati;
o BlazZeni, zlatna je tvoja put,
a zubi beli; snazan si.

549. Ako postoje znaci ¢oveka

koji je plemenitog porekla,

svi oni su na tvome telu,

znaci koji otkrivaju velikog ¢oveka.

550. Blistave o¢i imas, lepu spoljasnjost;
visok si, uspravan, veli¢anstven;
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usred ove grupe monaha,
sijas kao sunce blistavo.

551. Monabh si prijatnog izgleda,
koza ti je zlatnoga sjaja —

tako retke lepote, otkuda da si
zadovoljan zivotom askete?

552. Dostojan da budes kralj, gospodar,
monarh koji pokrece tocak istine,
pobednik na sve Cetiri strane sveta

i gospodar Pambu gaja.'?®

553. Sa ratnicima i velikim princevima

samo u tvojoj sluzbi,

o Gotama, treba da vladas

kao vladar nad ljudima, kralj nad kraljevima.”

554. ,Ja ve¢ jesam kralj,

(o Sela”, rece Blazeni).
,,Vrhovni sam kralj Dhamme,
tocak Dhamme pokrecem,
tocak koji zaustaviti nije moguce.”

555. ,,Kazes da potpuno si probuden”,
(re¢e brahman Sela).

,,O Gotama, ti mi kazes:

Vrhovni sam kralj Dhamme,

toCak pokre¢em uz pomo¢ Dhamme.

556. Ko je tvoj general, taj ucenik

koji verno sledi Uciteljev put?

Ko je taj koji ti pomaze da okreées
tocak Dhamme koji jednom pokrenu?”
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557. ,,To¢ak koji pokrenuh”,
(Sela”, odgovori Blazeni),
,,istl taj nenadmasni tocak Dhamme,
Sariputta, Tathagatin sin,
pomaze mi u okretanju tocka tog.

558. Sto znano biti mora, znano je neposredno,
Sto razvijeno biti mora, razvijeno je,

Sto napusteno biti mora, napusteno je,

zato, brahmane, ja i jesam Buda.

559. Neka tvoje sumnje u mene minu
i neka odluka svoje mesto nade,

jer uvek je tesko postici

da okom probudenoga vidis.

560. Taj sam cije prisustvo u svetu
vrlo retko dogodi se,

ja jesam potpuno probudeni

o brahmane, iscelitelj nenadmasni.

561. Postao sam Brahma, bez premca,
Sto Marine horde rasterao je;
porazivsi sve neprijatelje svoje,
radujem se, bez i trunke straha.”

562. ,,0 gospodo, pocujte”, (rece Sela),
Sta objavljuje Vidilac ovaj,

iscelitelj, mo¢ni heroj

Sto riknu poput lava u Sumi.

563. Ko ne bi, pa makar i najnizeg porekla,
poverovao njegovoj re¢i kada ga vidi,

da jeste svetac nenadmasni

Sto Marine horde rasterao je?
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564. A sada neka me sledi ko zeli,
a ko ne zeli neka odavde ide.

Jer ucenik Zelim da postanem,
ovog ¢oveka mudrosti izvrsne.”

565. ,,Ako vi, gospodine, sada odobravate
ovo ucenje potpuno probudenoga,

i mi zelimo da ucenici postanemo,

ovog ¢oveka mudrosti izvrsne.”

566. ,,0vde je trista brahmana

koji sklopljenih ruku preklinju:
’Mozemo li svetim Zivotom ziveti
pod tvojim vodstvom, o Blazeni!””

567. ,,Svetacki zivot je dobro objavljen,
(o Sela”, rece Blazeni),

,.vidljiv ovde i sada, neposredno;

za onoga ko vezba marljivo

besku¢nistvo ¢e biti plodonosno.”

Onda brahman Sela i njegovi pratioci postadosSe iskusSenici pod

BlaZzenim i primiSe puno zaredenje.

Kasnije, kada je no¢ minula, Keniya, asketa s pundom, pripremi

razlic¢ita ukusna jela u svom boravistu i poruc¢i Blazenom: ,,Vreme je,
ucitelju Gotama, obrok je spreman.” I kada bi jutro, Blazeni se obuce,
uze svoju prosjacku zdelu i1 gornji ogrtac, pa prac¢en velikom grupom
monaha otide do boraviSta Keniye, askete s pundom, i sede na pripre-
mljeno mesto. A Keniya, asketa s pundom, li¢no je posluzio i raznim
ukusnim jelima nahranio monasku zajednicu predvodenu Blazenim.
Kada je Blazeni jeo i odlozio zdelu, Keniya, asketa s pundom, sede na
niZe mesto sa strane. Na to mu Blazeni da blagoslov ovim stihovima:

568. ,,Zrtve paljenice najbolje su medu Zrtvama,
Savittt najuzvisenija medu vedskim himnama.
Najvisi medu ljudskim bi¢ima jeste kralj,

a more najbolje medu svim vodama.
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569. Mesec je najbolji medu zvezdama,
sunce prednjaci u svemu sto sija.

Medu onima koji zasluge sakupljati zele,
Sangha je prva za one $to Zrtvu prinose.”

Kad izrece blagoslov ovim stihovima, Blazeni ustade sa svog me-
sta i otide.

I ne zadugo posle potpunog zaredenja, boravec¢i u meditaciji, po-
vuceni, marljivi, predani i odlucni, postovani Sela i njegovi pratioci,
stekavsi neposredno znanje, ovde 1 sada dostigose i ostadoSe na kraj-
njem cilju svetackog Zivota, radi kojeg sinovi dobrih porodica s pravom
napustaju dom i odlaze u beskuénike. Neposredno su znali: ,,Ovo je
poslednje rodenje, prozivljen je svetacki zivot, u¢injeno Sto je trebalo
uciniti. Nema vise preporadanja u bilo koji oblik bivanja.” I postovani
Sela, zajedno sa svojim pratiocima, postade jedan od arahanata.

Onda postovani Sela, sa pratiocima, otide do Blazenog. Posto je
prebacio gornji ogrta¢ preko jednog ramena, u znak postovanja sklopi
on dlanove u pravcu Blazenoga i obrati mu se ovim stihovima:

570. ,,0sam je dana proslo, Vidioce,
otkako u tebi pronadosmo utociste.

U tih sedam no¢i, o Blazeni,
postadosmo ukroéeni u¢enjem tvojim.

571. Ti si Buda, ti jesi Ucitelj,

ti si muni, unistitelj Mare.

Iskorenivsi sve skrivene sklonosti,
presavsi bujicu, ti preko nje ljude vodis.

572. PrevaziSao si sve tekovine,
sasvim neutralisao sve otrove.
Ti si lav, potpuno nesputan,
svaki strah i strepnju napustio si.
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573. Ovih pred tobom trista monaha stoji,
ruku sklopljenih u znak postovanja.

Pruzi stope svoje, o heroju, da se

ove nage do nogu poklone svome Ucitelju.”

8. STRELA (SALLA SUTTA)

574. ,Nesigurna je i nepoznata
duzina zivota smrtnika ovde —
zivljenje je tesko i kratko,
zaista bremenito patnjom.

575. Ne postoji nacin da oni

koji su rodeni smrt izbegnu.

Kad im starost dode, tu je i smrt;

za Ziva bica to je prirodan sled stvari.

576. Kao $to plodovima dozrelim
stalno preti opasnost da otpadnu;
isto tako u smrtnicima kada se rode,
stalan strah Zivi da ¢e umreti.

577. 1 bas kao $to glinene posude,
posto ih vesti grncar napravi,

pre ili kasnije bivaju razbijene,

isti je takav zivot svakoga smrtnika.

578. Kako mladi, tako 1 stari,
kako budalasti, tako 1 mudri,
svako od njih je pod vlaséu smrti,
svima je smrt krajnje odrediste.

579. Kada oni koje smrt nadvlada
odlaze odavde na drugi svet,
otac svog sina ne moze da zadrzi,
isto tako ni srodnik srodnika.
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580. Dok rodbina sve to posmatra

i neutesna iz sveg glasa narice,
pogledaj kako jedan za drugim smrtnici
odlaze vodeni poput krave na klanje.

581. Na taj nacin svet je pogoden
smréu i propadanjem;

ali mudri zbog toga ne naricu,
shvativsi pravu prirodu ovoga sveta.

582. Ti ne znas taj put krivudavi,
kojim svi dolazimo i odlazimo,
ne vidi§ mu ni pocetak ni kraj,
pa ipak neutesno narices uzalud.

583. Kada bi dok nari¢e gorko,

za zbunjenoga $to sam sebe ranjava,
od tog naricanja bilo neke koristi,
tad bi i mudri isto to ¢inili.

584. Ni tugovanjem, niti plakanjem
um nista mirniji ne postaje;

time se samo patnja uvecava,

a ovo telo samo povreduje.

585. Covek sve mriaviji i bledi postaje,
samome sebi rane stvara;

nista ne pomaze onome ko odlazi,
beskorisne su sve Zalopojke.

586. Ne oslobadajuci se zalosti,
bice sebe u jo§ vecu patnju gura.
Oplakujuéi onoga ko umro je,
samo sebe u vlast beznada predaje.
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587. Pogledaj druge, za put se spremaju,
ljude koji platu za svoja dela dobijaju:
bic¢a sva odreda drhte ispunjena strepnjom
kada pod strahovladu smrti dolaze.

588. Sta god da zamisle,

na kraju ispadne sasvim drugacije.
Bas tako razdvajanje izgleda:
pogledaj samo prirodu ovoga sveta!

589. Cak i ako ¢ovek pozivi
stotinu godina, mozda i vise
ipak se oprasta od svojih bliznjih
kada napusta ovaj zivot ovde.

590. Zato, saslusavsi savet arahanta,
od svih zalopojki treba odustati.
Ugledavsi onog ko otiSao je, mrtvoga,
pomisli: ,,Ni ja izbe¢i ovo ne mogu.”

591. Bas kao sto kad se kuca zapali,
njezin vlasnik pozar vodom gasi,
na isti nacin ¢e i razuman covek —
mudar, iskusan i dovitljiv —

hitro oduvati tugu Sto se javlja,

kao i vetar guzvu pamuka.

592. [Oduvaj] naricanje i kuknjavu,
isto 1 svoju potiStenost:

ko za sebe srecu trazi,

iz srca neka tu strelu iS¢upa.

593. A kad je jednom iSCupa, nevezan,
pronasavsi smirenje uma svog

i u sebi svaku Zalost prevladavsi,

takav tuge liSen, potpuno ohladen biva.”
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9. VASETTHA (VASETTHA SUTTA)

Ovako sam cuo. Jednom je Blazeni boravio kraj I¢¢hanangale, u
Sumi blizu I¢¢hanangale. U isto vreme jedan broj uglednih, dobrosto-
jeéih brahmana boravio je u I¢¢hanangali, i to brahman Canki, brah-
man Tarukkha, brahman Pokkharasati, brahman Panussoni, brahman
Todeyya i drugi ugledni, dobrostoje¢i brahmani.

Onda, dok su brahmanski ucenici Vasettha i Bharadvada hodali
i lutali unaokolo da protegnu noge, ovakva se rasprava povede medu
njima. ,,Kada je neko brahman?” A brahmanski uc¢enik Bharadvada
rece: ,,Kada je neko dobro roden s obe strane, ¢istog maj¢inog i ocevog
porekla sedam generacija unazad, kada mu se niSta ne moze zameriti i
besprekoran je u pogledu loze, tada je neko brahman”. A brahmanski
ucenik Vasettha rece: ,,Kada je neko Cestit i ispunjava duznosti, tada je
neko brahman.” Ali brahmanski u¢enik Bharadvada nije mogao ubedi-
ti brahmanskog ucenika Vasetthu, niti je brahmanski u¢enik Vasettha
mogao ubediti brahmanskog ucenika Bharadvadu.

Onda se brahmanski uc¢enik Vasettha obrati brahmanskom uceniku
Bharadvadi: ,,Dobri Bharadvada, asketa Gotama, sin plemena Sakya,
koji je napustio klan Sakyana, zivi kraj I¢¢hanangale, u Sumi blizu
I¢¢hanangale. I ovakav se dobar glas prosirio o ucitelju Gotami: *Zaista
je Blazeni plemenit i potpuno probuden, usavrSen u znanju i ponasanju,
sre¢an, znalac svetova, nenadmasni vodi¢ onima kojima je potreban
putokaz, ucitelj bozanskim i ljudskim bi¢ima, budan, blazen.” Hajde,
dobri Bharadvada, otidimo do askete Gotame i upitajmo ga o tome.
Kako odgovori, tako ¢emo zapamtiti.” — ,,Dobro, gospodine”, odgovori
brahmanski uc¢enik Bharadvada.

Dva brahmanska ucenika, Vasettha i Bharadvada, otidose do Bla-
zenog 1 ljubazno se pozdravise sa njim. Kada taj uctivi i prijateljski
razgovor bi zavrSen, sedoSe sa strane, a brahmanski u¢enik Vasettha se
obrati Blazenome u stihovima:

[Prolog]

594. ,,Za obojicu nas je potvrdeno
da posedujemo znanje o tri vede,
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jer ja sam ucenik Pokkharasatija,
a on ucenik Tarukkhe.

595. Potpuno smo ovladali onim

¢emu vedski znalci poducavaju;

vesti u filologiji 1 gramatici,

svojim uciteljima u recitovanju smo ravni.

596. A izmedu nas izbi rasprava, Gotama,
u vezi sa pitanjem rodenja i klase:
Bharadvada kaze ovako:

’Brahman se postaje rodenjem’,

dok ja smatram da se postaje delima.
Takva je, o VidioCe, nasa rasprava.

597. Posto nijedan nije mogao onog drugog
navesti da uvidi njegovo stajaliste,

dosli smo da pitamo vas, gospodine,

koji je nadaleko ¢uven kao probuden.

598. Kao sto se ljudi sklopljenih dlanova
okrenu prema mesecu kad je u punoj snazi,
isto tako u svetu ovome, postujuéi vas,
ljudi iskazuju postovanje Gotami.

599. Zato sada pitamo Gotamu,
znalca $to se u ovom svetu javi:
je li neko brahman rodenjem

ili se takav postaje delima?
Objasnite nama koji to ne znamo
kako ¢emo prepoznati brahmana.”

[Razlike medu zivim bi¢ima koje su im svojstvene:]

600. ,,Objasni¢u vama obojici,
(Vasettha”, rece Blazeni),
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“redom, onako kako zaista jeste,
urodenu podelu svih zivih bica,
jer njihove vrste se jedna od druge razlikuju.

601. Uzmite prvo travu i drvece,

iako nemaju nikakvu samosvest,
upadljivo obelezje im je rodenjem dato,
jer mnogo je raznih vrsta rodenja.

602. Zatim dolaze bube i leptiri

i tako sve do mrava i termita:

upadljivo obelezje im je rodenjem dato,
jer mnogo je raznih vrsta rodenja.

603. Zatim poznaj vrste ¢etvoronozaca
kako onih malih, tako 1 velikih:
upadljivo obelezje im je rodenjem dato,
jer mnogo je raznih vrsta rodenja.

604. Poznaj one sa stomakom umesto nogu,
a to je dugorepa porodica zmija:

upadljivo obelezje im je rodenjem dato,

jer mnogo je raznih vrsta rodenja.

605. Poznaj takode ribe u vodama,

Sto tumaraju svetom tecnosti:

upadljivo obelezje im je rodenjem dato,
jer mnogo je raznih vrsta rodenja.

606. Sledec¢e poznaj ptice,

Sto krila ih nose u nebeske visine:
upadljivo obelezje im je rodenjem dato,
jer mnogo je raznih vrsta rodenja.



111 Veliko poglavlije

[Ljudska bica se u sustini ne razlikuju jedno od drugog:]

607. I dok medu tim bi¢ima raznim
nacin rodenja ¢ini upadljivo obelezje,
kod ljudi takvih sustinskih razlika nema,
koje bi nastale na osnovu nacina rodenja.

608. Ni po kosi, ni po glavi,
ni po uSima, ni po o¢ima,

ni po ustima, ni po nosu,

ni po usnama, ni po obrvama;

609. niti po ramenima ili vratu,
ni po stomaku ili ledima,

ni po straznjici ili grudima,

ni po anusu ili genitalijama;

610. ni po Sakama, ni po stopalima,
ni po prstima ili noktima,

ni po kolenima ili butinama,

niti po boji njihovog glasa:

rodenje ne stvara upadljivo obelezje,
kao kod drugih vrsta bica.

611. U samim ljudskim telima
nikakvu razliku nije moguce naci.
Razlikovanje medu ljudskim bi¢ima
samo je puka konvencija.'4

[Na koji nacin su razlike medu ljudima samo konvencija:]
612. Ko medu ljudima
zivi od gajenja krava,'*!

za takvoga znaj, Vasettha:
on je paor, a ne brahman.
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613. Ko medu ljudima

zivi od raznih zanata

za takvoga znaj, Vasettha:

on je zanatlija, a ne brahman.

614. Ko medu ljudima

od trgovanja zivi,

za takvoga znaj, Vasettha:
on je trgovac, a ne brahman.

615. Ko medu ljudima

od sluzenja drugima zivi,
za takvoga znaj, Vasettha:
on je sluga, a ne brahman.

616. Ko medu ljudima
zahvaljujuéi kradi zivi,
za takvoga znaj, Vasettha:
on je lopov, a ne brahman.

617. Ko medu ljudima

od luka 1 strele zivi,

za takvoga znaj, Vasettha:
on je vojnik, a ne brahman.

618. Ko medu ljudima

od obavljanja rituala zivi,

za takvoga znaj, Vasettha:

on je svestenik, a ne brahman.

619. Ko medu ljudima
vlada nad selima i zemljom,
za takvoga znaj, Vasettha:
on je kralj, a ne brahman.
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[Obelezja istinskog brahmana:]

620. Ja brahmanom ne zovem nekoga

ko je u materici brahmanke roden.

On samo isprazne reci govori,

ako ga joS uvek stvari vezuju.

Onoga ko nista ne poseduje, nista ne uzima,
takvoga ja brahmanom zovem.

621. Ko zaista presekavsi sve okove
ni nad ¢ime viSe ne drhti;

ko sve veze nadide, pa nesputan zivi,
takvoga ja brahmanom zovem.

622. Ko presece am [zlovolje] i remen [Zudnje],
jaram pogresnih stavova svih,

ko prepreku neznanja ukloni, probuden,
takvoga ja brahmanom zovem.

623. Onoga ko je bez mrznje,

strpljivo podnosi porugu, napade i vezivanje;
¢ija je snaga u strpljenju, toj sili mo¢noj,
takvoga ja brahmanom zovem.

624. Onoga ko je bez imalo besa,
smotren, dobrog ponasanja, a ne nadmen,
pa ukrocéen zivi u svom poslednjem telu,
takvoga ja brahmanom zovem.

625. Ko ne prianja za slasti cula,
bas kao ni kap kise za list lotosov
il’ gorusice seme za vrh igle,
takvoga ja brahmanom zovem.

219



Suttanipata

220

626. Ko upravo na ovom mestu
sam razume kraj sopstvenoj patnji,
odlozi tovar i bez ikakvih je veza,
takvoga ja brahmanom zovem.

627. Ko je dubokog znanja, oStroga uma,
u stanju da dobar put od loSeg razluci,
ko do najviseg cilja stigao je,

takvoga ja brahmanom zovem.

628. Ko nikakve veze ne gaji,

ni sa domacinima, a ni sa beskuc¢nicima,
ko svog boravista nema, sa malo je Zelja,
takvoga ja brahmanom zovem.

629. Ko god se okanuo Stapa

prema svakome bicu,

ko ne ubija, niti zbog njega iko ubijen biva,
takvoga ja brahmanom zovem.

630. Trpeljiv medu netrpeljevima,
krotak medu nasilnima,

ne zudi medu Zudnjom zaslepljenima,
takvoga ja brahmanom zovem.

631. Sa koga su pohlepa i mrznja,
gordost i nadmenost otpali,

k’o seme gorusice sa vrha igle,
takvoga ja brahmanom zovem.

632. Ko god zbori reci ne grube,
ve¢ poucne, sasvim prijatne,
reci koje nikoga ne povreduju,
takvoga ja brahmanom zovem.
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633. I ko god ne uzima

ono $to mu dato nije, dugo ili kratko,
malo ili veliko, prijatno ili neprijatno,
takvoga ja brahmanom zovem.

634. Ko Zelja nema za svetom ovim,
niti za svetom narednim,

takvoga bez strasti, nesputanoga,

ja brahmanom zovem.

635. Ko vezanosti nema,

kog sumnje ne muce

ina ¢vrsto tlo besmrtnosti stupio je,
takvoga ja brahmanom zovem.

636. Ko god je vezanost

1 za dobro 1 za zlo nadisao,

bez zalosti i necistoca, prociscéen,
takvoga ja brahmanom zovem.

637. Blistavog i ¢istog poput Meseca,
spokojnog, a ne uzburkanog,

s radosc¢u i bez Zedi za novim rodenjem,
takvoga ja brahmanom zovem.

638. Ko je tu mocvaru presao,

tu kaljugu, samsaru, obmanu;

meditant koji je na drugu obalu stigao,
bez strasti i sumnji osloboden;

ko je kroz nevezivanje nibbanu dosegao,
takvoga ja brahmanom zovem.

639. Ko god odustavsi od slasti Cula,
medu beskucnike pobegne,

bez zudnje za uzicima i novim bivanjem,
takvoga ja brahmanom zovem.
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640. Ko god odustavsi od zudnje,

medu beskucénike pobegne,

bez Zudnje za uzicima i novim bivanjem,
takvoga ja brahmanom zovem.

641. Ko je leda okrenuo vezama ljudskim,
takode veze bozanske nadisSao,
do kraja svaku vezu presekao,
takvoga ja brahmanom zovem.

642. Napustio ushi¢enje i razocarenje,
postao ohladen, bez gomilanja,
heroj $to Citav svet pobedio je,
takvoga ja brahmanom zovem.

643. Ko god zna sve nacine
nestajanja i nastajanja bica,
nesputan, srecan i probuden,
takvoga ja brahmanom zovem.

644. Onoga Cije odrediste ne znaju,
ni bogovi, ni duhovi, a ni ljudi,
arahanta Sto sve otrove u sebi ukloni,
takvoga ja brahmanom zovem.

645. Ni pre, ni posle, a ni u sredini,
onoga za koga ni¢ega nema,

ko nista ne poseduje, nista ne uzima,
takvoga ja brahmanom zovem.

646. Ko god je predvodnik ljudi,
veliki mudrac §to pobedu je izvojevao,
bez strasti, proc¢is¢en, probuden,
takvoga ja brahmanom zovem.
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647. On svoja ranija boravista zna,
i jasno vidi nebesa i1 paklove sve,
a zivota novih pred njim nema,
takvoga ja brahmanom zovem.

[Razlikovanje se zasniva na delima:]

648. Jer ime i poreklo se daju

tek kao puke oznake u svetu ovome.
Nastavsi na osnovu obicaja,
pripisuju se ¢as ovde, ¢as tamo.

649. U onima koji tu €injenicu ne znaju,
pogresno glediste je ve¢ dugo njihova sklonost.
Samo zato Sto to ne znaju, kazu:

’Brahman se rodenjem postaje’.

650. Niko rodenjem brahman ne postaje,
niko rodenjem ne-brahman ne postaje.
Samo se delima svojim postane brahman,
samo se delima svojim postane ne-brahman.

651. Covek postaje ratar delima svojim,
kao Sto i zanatliju njegova dela stvore.
Neko je trgovac zbog dela svojih,
drugoga njegova dela slugom ucine.

652. Covek postaje lopov delima svojim,
kao $to i vojnika njegova dela stvore.
Neko je svestenik zbog dela svojih,
drugoga njegova dela kraljem ucine.

[Svet se ovaj pokrece postupcima. ]

653. Na ovakav nacin istinski mudraci
vide postupak onakvim kakav zaista jeste —
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oni koji vide uslovljeni nastanak
vesti u delovanju i njegovom rezultatu.'4?

654. Dela pokrecu ovaj svet,

dela ovu generaciju ljudi pokrecu.

Ziva bi¢a pritisnuta su delima,

koja su poput Civije Sto drzi toc¢ak kocije.

655. Posvecenoscu, svetackim zivotom,
samoobuzdavanjem i unutrasnjim radom —
time neko postaje brahman,

u tome najvie brahmanstvo po¢iva.!'43

656. Onoga ko poseduje tri jasna znanja,
mirnoga, za kojeg novih rodenja nema:
takvoga, o Vasettha, treba da vidis

kao Brahmu i Sakku za one koji razumeju.”

Kad ovo bi reCeno, brahmanski ucenici Vasettha i Bharadvada
rekose Blazenom: ,,Izvrsno, ucitelju Gotama, izvrsno! Bas kao kad bi
neko ispravio ono $to je stajalo naglavce, otkrio skriveno, pokazao put
zalutalome ili upalio svetiljku u tami, tako da oni koji imaju o¢i mogu
da vide, isto tako je ucitelj Gotama, na vise razli¢itih nacdina, razja-
snio Dhammu. Uzimam ucitelja Gotamu za utociSte, njegovo ucenje
i zajednicu monaha za utociste. Neka me ucitelj Gotama prihvati kao
nezaredenog sledbenika koji, odsad pa do kraja zivota, pronade svoje
utociste.”

10. KOKALIKA (KOKALIKA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je Blazeni boravio kraj Savatthija, u Peti-
nom gaju, u manastiru koji je podigao Anathapindika. Onda monah po
imenu Kokalika dode do Blazenog, pokloni mu se, sede sa strane i rece:
,Postovani gospodine, Sariputta i Moggallana imaju lose Zelje; njima
su zaista ovladale lose Zelje.”
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Kada to bi izre¢eno, Blazeni ovako odgovori monahu Kokaliki:
,Kokalika, ne govori takve stvari! Kokalika, ne govori takve stvari!
Raduj se Sariputti i Moggalli; oni su ispunjeni vrlinama.”

Po drugi put monah Kokalika rece Blazenom: ,,Postovani gospodi-
ne, iako imam veru i poverenje u BlaZenog, ipak [kazem da] Sariputta
i Moggallana imaju loSe Zelje; njima su zaista ovladale lose Zelje.” 1
po drugi put BlaZeni ovako odgovori monahu Kokaliki: ,,Kokalika, ne
govori takve stvari! ... oni su ispunjeni vrlinama.”

Po tre¢i put monah Kokalika re¢e Blazenom: ,,PoStovani gospodi-
ne, iako imam veru i poverenje u Blazenog, ipak [kazem da] Sariputta
i Moggallana imaju loSe Zelje; njima su zaista ovladale lose zelje.” 1
po tre¢i put BlaZeni ovako odgovori monahu Kokaliki: ,,Kokalika, ne
govori takve stvari! ... oni su ispunjeni vrlinama.”

Na to je monah Kokalika ustao sa mesta na kojem je sedeo, po-
klonio se Blazenom i otiSao, paze¢i da mu ovaj ostane sa desne strane.
Nedugo posto je monah Kokalika otiSao, Citavo njegovo telo postade
prekriveno Cirevima veliine semena gorusSice. A zatim su oni poceli
da rastu, malo pomalo, sve dok nisu bili kao zrna pirin¢a. Nastavili su
da rastu i postali veli¢ine graska; jos su rasli i postali kao amalaka'**
plod; zatim su postali kao nezreli be/uva plod; a onda veli¢ine zrelog
beluva ploda.'® Kada su dostigli veli¢inu zrelog beluva ploda, pocese
da prskaju, a iz njih su se cedili gnoj i krv. Usled ovakve bolesti monah
Kokalika je preminuo i, kao posledica mrznje koju je gajio prema Sari-
putti i Moggallani, preporodio u Paduma paklu.

A kada je no¢ ve¢ poodmakla, brahma Sahampati dode do Bla-
zenog, osvetlivsi Citav gaj svojom izvanrednom lepotom, pokloni mu
se 1 stade sa strane. Stojeci tako, rece on Blazenom: ,,PoStovani gos-
podine, monah Kokalika je umro i, kao posledica mrznje koju je gajio
prema Sariputti i Moggallani, preporodio se u Paduma paklu”. Tako
rece brahma Sahampati. Onda se pokloni Blazenom i pazeci da mu ovaj
ostane sa desne strane, nestade sa tog mesta.

A kada je no¢ minula, Blazeni se ovako obrati monasima: ,,Mo-
nasi, sino¢, kada je no¢ bila ve¢ poodmakla, brahma Sahampati dosao
je do mene, osvetlivsi svojom izvanrednom lepotom c¢itav gaj, i rekao:
"Postovani gospodine, monah Kokalika je umro i, kao posledica mrz-
nje koju je gajio prema Sariputti i Moggallani, preporodio se u Paduma
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paklu’. Kada je to izrekao, poklonio se i paze¢i da mu ostanem sa desne
strane, nestade sa tog mesta.

Na to neki monah upita Blazenog: ,,PoStovani gospodine, koliko je
dug Zivotni vek u Paduma paklu?”

,Zivotni vek u Paduma paklu je vrlo dug, monase. Nije ga lako iz-
meriti i re¢i koliko je ta¢no godina, koliko stotina godina, koliko hiljada
godina, koliko stotina hiljada godina.”

»Je li ga onda, gospodine, moguce izraziti nekim poredenjem?”

»Moguce je, monase. Zamisli povorku zaprega iz Kosale sa to-
varom od dvadeset mera sezamovog semena. Onda svakih sto godina
neki ¢ovek iz tog tovara izvadi po jedno seme. Brze ¢e se takav tovar
isprazniti, rasprsiti, nego $to ¢e proc¢i jedan jedini Abbuda pakao. Dva-
deset Abbuda paklova jednaki su jednom Nirabbuda paklu; dvadeset
Nirabbuda paklova jednaki su jednom Ababa paklu; dvadeset Ababa
paklova jednaki su jednom Ahaha paklu; dvadeset Ahaha paklova jed-
naki su jednom Atata paklu; dvadeset Atata paklova jednaki su jednom
Kumuda paklu; dvadeset Kumuda paklova jednaki su jednom Sogan-
hika paklu; dvadeset Soganhika paklova jednaki su jednom Uppalaka
paklu; dvadeset Uppalaka paklova jednaki su jednom Pundarika paklu;
a dvadeset Pundarika paklova jednaki su jednom Paduma paklu. I kao
posledica mrznje koju je gajio prema Sariputti i Moggallani, monah
Kokalika se preporodio u Paduma paklu.”

Tako je rekao BlaZeni. Zatim, Sre¢ni, U¢itelj, nastavi ovako:

657. ,,Covek kad se rodi,

rodi se sa sekirom u ustima,
kojom budala sam sebe sece
izgovaraju¢i neodmerene reci.

658. Ko hvali onoga ko osudu zasluzuje
ili okrivljuje drugog ko pohvalu zasluzuje,
takav ustima gomila sopstvenu nesrecu,

to zlo ga do srece nikad odvesti nece.

659. Mala je to nesreca
kad neko imetak izgubi na kocki,

226



111 Veliko poglavlije

¢ak 1 ako izgubi sve, ukljucujudéi i sebe.
Daleko je veca nesre¢a kada neko
prema svetim ljudima mrznju gaji.

660. Tokom sto hiljada nirabudda
i povrh toga trideset pet abbuda,
u paklu ¢ami ko plemenite klevece,

ko reéi i misli pune zlobe ka njima usmeri.'4®

661. Ko ogovara, ka mestu u paklu hodi,
isto ko ucini nesto, pa posle kaze: *Nisam’.
Kada zivot okoncaju, obojica su isti,

ljudi nedela prepuni, u svetu narednom.

662. Kada covek napadne nekoga
ko je miroljubiv, Cist i neiskvaren,
napad se okrece protiv te budale,

kao i prasina bacena nasuprot vetru.”'4’

663. ,,0naj ko je pohlepi sklon,
ruzi druge svojim recima;

bez poverenja, gramziv, jadan,
takav je i spletkarenju sklon.

664. Psovacu, lazljivée, protuvo,
licemeru, smutljivCe, prestupnice,
prostaku, nesre¢nice, mutivodo:

ne govori mnogo ti, kome pakao je suden.

665. Sam sebi prasinu u lice bacas,
kada ti, nesreco, kleveces dobre.
Nacinivsi zlodela mnostvo,

u bezdanu ¢amis dugo, jako dugo.

666. Jer nicija kamma ne biva izgubljena;
posto se vraca, vlasnik njen je zadobija.
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Na svetu drugom taj tupoglavac, zlo¢inac,
u samome sebi patnju susrece.

667. On stize na mesto kaznjavanja,

sa kukama gvozdenim, seCivima o$trim i lomacom.
A tu je i hrana za njega §to li¢i

na usijanu kuglu kada je guta.

668. Kad mu govore, [strazari pakla] ne govore umilno;
njima se ne zuri nikud, skloniste ne nude.

Unaokolo bi¢a u paklu zatocena na ugljevlju leze,

a svuda oko njih ogroman pozar besni.

669. Kada ih ulove mrezama svojim,
strazari ih tuku gvozdenim cekié¢ima.
Bica u paklu po pomr¢ini se teturaju,
Sto se poput guste magle posvuda Siri.

670. Zatim u kotao s topljenim bakrom ulaze,
tu gustu kasu dovedenu do usijanja.

Tu ih dugo vremena kuvaju,

podizu i spustaju u to vatreno grotlo.

671. Zatim zloCinca kuvaju ovde
u bakru pomesanom sa gnojem i krvlju.
Na koju god stranu da se nasloni,
bolovi ga razdiru kad je dodirne.

672. Zatim zloCinca kuvaju ovde

u vodi §to je prepuna crva.

Mesta nema na koje bi se sklonio,

jer kotlovi svi unaokolo jedan drugom su nalik.

673. Zatim ulaze u Sumu sa lisS¢em od seciva,
toliko oS$trih da im telo u komade iseceno biva.
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Jezik im [strazari] gvozdenom kukom izvuku,
pa ga do iznemoglosti udaraju, Sibaju.

674. Onda se priblize neprelaznoj Vetaran, 43
u kojoj su ostra seciva, ostrice brijaca.
Tupoglavci u nju puni nade uskacu —

zloc€inci $to nedela mnoga pocinise.

675. 1 dok tu naricu, te na obalu pobegnu,
na njoj im mrki, pegavi psi meso kidaju,
isto kao 1 jata vrana i Copor gladnih Sakala,
a jata jastrebova i orlova odgore jurisaju.

676. Pretezak je Zivot na tom mestu,

koji pokvarenjak treba da prozivi.

Zato, u zivotu koji mu jo$ ovde preostaje,
svako neka smotren bude, a ne nepazljiv.”

677.14° Mudri su izmerili taj tovar susama,
sa kojim je [zivotni vek] u Padumi uporeden:
racun im prevelik beSe, broja mu se ne zna,
kao i sjajnim zvezdama na nebu no¢nom.

678. Koliko god bolnim paklovi su opisani ovde,
jos je duze vreme koje u njima preziveti treba;
zato nek svako nad govorom i mislju strazari

i kako se prema ¢istima, vrlima i dobrima ophodi.

11. NALAKA (NALAKA SUTTA)

679. Dok je u hladu provodio dan, risi Asita
ugleda bogove Tavatimsa neba, radosne, ushi¢ene.
Obuceni sasvim u belo 1 na ¢elu sa Indrom,

oni drze barjake i pohvale uzvikuju na sav glas,
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680. Videvsi ta bozanstva kako slave i likuju,
on im se duboko pokloni i ovako rece:

”Zasto je zajednica bogova tako razdragana?
Zasto barjake nosite i masete njima unaokolo?

681. Cak i posle rata sa asurama

kad bogovi pobediSe, a asure porazene ostadoSe,
¢ak ni tada nije bilo toliko uzbudenja.

Kakvo su ¢udo bogovi videli, kad su toliko radosni?

682. Oni uzvikuju, oni pevaju i sviraju,
rukama pljescu i plesu svuda unaokolo.

To pitam vas koji zivite na vrhu planine Meru,
nedoumicu moju odagnajte, gospodo draga.”

683. ,,U Lumbiniju, selu u zemlji Sakyana
Bodhisatta, pravi dragulj bez premca, rodio se,
u svetu ljudi, na dobrobit i sre¢u mnogima;
zato smo toliko uzbudeni, toliko razdragani.

684. Najbolji je medu bi¢ima, prvi medu ljudima,
predvodnik ljudskog roda, najbolji od svih stvorenja.
On ¢e pokrenuti to¢ak u gaju nazvanom po mudracima,’
ispustivsi rik poput moc¢noga lava, gospodara zivotinja.”

50

685. Cuvsi ove redi, Asita je hitro sisao,
te stigao pravo do doma Suddhodane.

I posto zauze svoje mesto, upita Sakyane:
”Gde je princ? I ja bih zeleo da ga vidim.”

686. Sakyani onda pokazaSe Asiti svoga sina,
koji je sav blistao, sa aurom savrSene boje;
princ se sjajio nalik pravom komadu zlata,
kad ga vesti zlatar u posudi za topljenje zazari.
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687. Ugleda on princa blistavog poput plamena;

¢ist kao mesec, vladar zvezda, kad plovi preko neba,
kao uzareno jesenje sunce, Sto umaklo je oblacima.

I mudrac bese ushiéen, ispunjen neizmernom sre¢om.

688. Bogovi su nad njime zaklon rasirili,

sa mnogo nabora, od sunca siguran Stit.
Lepezama sa drSkama zlatnim mahali gore-dole,
ali ti koji drzaSe zaklon i lepeze behu nevidljivi.
689. A risi upletene kose po imenu Tamni dragulj!>!

videvsi deCaka, nalik zlatnom grumenu na crvenoj prostirci,
sa belim zastorom §to mu se iznad glave njise,

uze ga u ruke, sre¢an i prezadovoljan.

690. Prihvativsi predvodnika u plemenu Sakya,
dobro ga osmotri, taj znalac obelezja i mantri,

i bese zadovoljan, pa uzviknu siguran u svoje reci:
”On je neprevaziden, najvisi medu dvonoscima.”

691. A onda, prisetivsi se svog skorog odlaska,
setan postade, pa gorke suze proli.

eyee

”Da nasem princu kakva opasnost ne preti?”’

692. Kada je video Sakyane kako su zabrinuti,
ri§i im rece: ,,Ne vidim opasnost za princa.

Za njega nikakvih prepreka nema, ni najmanje;
zato se veselite, umesto da zabrinuti budete.

693. Ovaj princ ¢e doseci konacno probudenje;
savrseno Cistoga vida, iz saose¢anja za mnoge,
on ¢e pokrenuti plemeniti tocak Dhamme;

njegov ¢e duhovni zivot postati uzor za mnoge.
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694. Ali Sto se mene ti¢e, mom se zivotu blizi kraj;

smrt me ¢eka, pre no $to se moje reci obistine.

Necu ¢uti re¢i Dhamme, onoga koji je snagom duha prvi.
Eto zato sam tako potresen, potisten i ozlojeden.”

695. Donevsi Sakyanima neizmernu srecu,
taj sveti covek palatu je napustio.

Iz saosecanja prema sopstvenom necaku,
podstaknu ga da kroc¢i na put Dhamme

Sto je objavi onaj koji je snagom duha prvi.

696. ,,Kada od nekog Cujes za rec¢: “budni’

i ‘neko probuden otkriva najvisu Dhammu’,
otidi do takvoga i za uCenje njegovo upitaj,

te svetacki zivot zivi, voden takvim Blazenim.”

697. Poucen re¢ima dobronamernog uma,

Sto buduénost vidi pogledom najcistijim,

Nalaka, koji za sobom imao je mnoga dobra dela,
¢ekao je na Pobednika, motre¢i na vratima cula.

698. A kada je stigao glas o Pobedniku
Sto pokrenuo je plemeniti to¢ak [Dhamme],

.....

Posto je vreme Asitinog prorocanstva stiglo,
on upita izvrsnog munija o najve¢oj mudrosti.

[Pouka:]

699. ,,Sada kada zasigurno znam
da istinite su Asitine reci bile,
Pitam tebe, o Gotama,

koji si prozreo prirodu svih stvari.

700. Onome ko se u beskucnistvo otisnuo,
zive¢i samo od onoga §to isprosi,
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objasni, o mudri, kada te ve¢ pitam,
krajnje stanje munija kakvo je.”

701. ,,Objasnicu ti stanje munija”,
(rece Blazeni),
»tesko ga je dostici i teSko njime ovladati.
Dodi i ja ¢u ti o tome govoriti —
pripremi se i strpljenjem naoruzaj.

702. Na isti nacin odnositi se treba

bilo da te neko vreda ili ti se u selu klanja.
Dobro se cuvaj da se u umu bes ne pojavi;
odrzavaj mir svoj 1 ne dopusti srcu da uzleti.

703. Prijatne i neprijatne stvari przice te
nalik plamenim jezicima u sred Sume.
Zene pokusavaju munija da zavedu —
¢uvaj se, nek ne zavedu i tebe.!?

704. Seksualne odnose sasvim napustivsi,
zadovoljstva ¢ula, koliko god tanana i gruba bila,
ne budi ni¢im odbijen, ni¢im privucen

ka bi¢ima ni krhkim, a ni onim stamenim.

705. [Razmisljajuci] ’Kakav sam ja, takvi su i oni;
kakvi su oni, upravo takav samija’;

stavljajuci sebe na mesto drugog,

nikog ne ubij, niti razlog ubijanju budi.

706. Ostavljajuci za sobom Zelje i pohlepu

za onim ¢ime obi¢ni ljudi zarobljeni ostaju,
onaj ko jasno vidi nek vezbanju posvecen bude,
tako da je u stanju da iz ovog koSmara izade.

707. Ne pretrpavajuci stomak, u jelu umeren,
sa malo zelja budi, neka utihnu zudnje.
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Ne dopustajuéi da te glad zelja raznih otruje;
onaj ko veze prekine, potpuno ohladen ostaje.

708. Kada jednom hranu isprosis,
tada u Sumu treba da odes.
Borave¢i u podnozju drveta,
muni neka tu svoje mesto nade.

709. Takav postojani $to zadubljenju tezi,
radost svoju u Sumama treba da nade.
Meditirajuéi istrajno u podnozju drveta,
sam sebe potpuno zadovoljenim neka ucini.

710. A onda, kada no¢ tako provede,
treba do najblizeg sela da ode.

Ali neka se ne raduje pozivima

1 darovima §to mu iz sela donose.

711. Kada je muni u selo usao,

neka nepromisljeno u kuce ne zalazi.

Bez slatkih reci kojima bi darove izmamio,
odluc¢an da nijednu takvu ne izgovori.

712. ’Nesto sam dobio, to je bas lepo;
nista dobio nisam, i to je sasvim dobro.’
U oba slucaja ostavsi nepokoleban,
mirno se vra¢a do svoga drveta.

713. Hoda unaokolo sa zdelom u ruci,
nije nem, ve¢ samo tako izgleda,

ni najmanji dar §to dobije ne prezire,
nit omalovazava takvoga darodavca.

714. Postoji visoka i niska praksa
koju objavio je Asketa.
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One ne stizu dva puta do druge obale;

a oslobadanje se ne postize samo jednom. '3
715. U onome ko je nesputan,

u monahu Sto presekao je tok,

napustio ono S$to treba i ne treba Ciniti,

u takvome groznice [necisto¢a] nema.

716. Objasnicu ti zivot munija”

(rece Blazeni).
,,Treba ga posmatrati kao o$tricu brijaca.!
Jezikom ¢vrsto pritisnuvsi nepce,
kontrolu uspostavi nad stomakom svojim.

54

717. Ne dozvoli da ti lenjost um obuzme,
niti da te rojevi misli zaokupe mnogi.
PrivrZen Cistoti, nevezan ostani,

svetacki zivot neka ti oslonac bude.

718. Vezbajuéi sebe na mestu samoce,

u naporima koji su za asketu,

samoca je ta $to se stanjem munija naziva.
Ako se samoc¢om ushicujes,

tada blistas u smerova deset.

719. Posto je ¢uo sve pohvale mudroga,
meditanata Sto uzitke ¢ula su odbacili,
moj sledbenik nek se jos vise ucvrsti

u osecaju moralnog stida i u poverenju.

720. Razumi to kroz poredenje sa rekama,
predoci sebi sliku procepa i vododerina.
Planinski potoci sa mnogo huke jure,

al’ zato necujno mocne reke teku.
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721. Sve s$to je Suplje, veliku jeku pravi;
Sta god da je puno, zaista tiho je.

Budala najvise dopola praznom ¢upu slici,
ko mudrosti ima, prepunom je jezeru nalik.

722. Kada Asketa'>> govori mnogo

to je bremenito znacenjem i korisno.
Ispunjen znanjem, on poducava Dhammu,
ispunjen znanjem, mnogo o njoj kaze.

723. Ali onaj ko, znajuci, ostaje obuzdan,
onaj ko, iako zna, mnogo ne govori:

taj je mudrac vredan da se munijem nazove;
taj je muni do vrha mudroscu ispunjen.”

12 KONTEMPLACUA DIJADA (DVAYATANUPASSANA SUTTA)

Ovako sam ¢uo. Jednom je BlaZeni boravio kraj Savatthija, u Istoc-
nom parku, u palati Migarine majke. Tako je na dan predanosti, u no¢i
punog meseca, Blazeni sedeo na otvorenom, okruzen grupom monaha.
Presavsi pogledom po okupljenima, koji su sedeli u tisini, ovako im se
obrati:

»Monasi, ako vas drugi pitaju: ’Kakav je vas cilj kad sluSate ono
ucenje koje je korisno, plemenito, oslobadajuce, vodi ka probudenju?’,
ovako treba da odgovorite: *Nas cilj je precizno znanje o stvarima gru-
pisanim u dijade.’ A Sta bi se to nazvalo dijadom?

[1. Cetiri plemenite istine]'>°

’Ovo je patnja, ovo je nastanak patnje’ — to je jedna kontemplacija.
’Ovo je prestanak patnje, ovo je put koji vodi do prestanka patnje’ — to
je druga kontemplacija. Kada monah Zzivi tako, na pravi nacin kontem-
pliraju¢i dijadu — marljiv, predan i odluc¢an — moze ocekivati jedan od
dva rezultata: krajnje znanje ve¢ u ovom zivotu ili, ukoliko je jos preo-
stalo vezivanja, onda stupanj nepovratnika.”

Tako rec¢e Blazeni. Kad je ovo izrekao, Sre¢ni, Ucitelj dodade i
ovo:
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724. ,,0ni koji ne razumeju patnju,
ili pak nastanak patnje;

koji ne znaju gde patnja

potpuno nestaje, bez ostatka;

i oni koji ne znaju put

Sto do smirenja patnje vodi:

725. takvi su liSeni oslobodenja uma

1 isto tako oslobodenja mudroscu.
Nesposobni da tome nacine kraj,

takvi 1 dalje ka rodenju 1 starosti putuju.

726. Ali oni koji patnju razumeju,
kao i nastanak patnje;

[koji takode znaju] gde patnja
potpuno nestaje, bez ostatka;

i oni koji razumeju put

$to do smirenja patnje vodi:

727. takvi su uspeli u oslobodenju uma,
isto tako u oslobodenju mudroscu.
Sposobni da nacine kraj, takvi

vise ka rodenju i starosti ne putuju.”

[2. Tekovina]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je us-
lovljena tekovinama’ — to je jedna kontemplacija. *Ali sa i§¢ezavanjem
1 potpunim prestankom tekovina, nema vise nastanka patnje’ — to je
druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” U¢itelj dodade i ovo:

728. Patnje tako razli¢ite u ovome svetu
nastaju zasnovane na tekovini.

Bezumnik koji tekovine stvara,’
sve dublje i dublje u patnju tone.

57
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Ko shvati sve to, tekovinu novu ne stice,
videvsi je kao rodno mesto i izvor patnje.”

[3. Neznanje]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je uslov-
ljena neznanjem” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa i$¢ezavanjem i
potpunim prestankom neznanja, nema vise nastanka patnje’ — to je dru-
ga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Ucitelj dodade i ovo:

729. ,,0ni koji uvek iznova putuju
vecnim krugom rodenja i smrti,
postajuci sad jedno, sad nesto drugo:
to putovanje je zbog neznanja.

730. Zbog neznanja, te velike obmane,

neki su tako dugo do sada putovali.

Ali ona bica $to jasno znanje zadobise,

u novu egzistenciju vise se ne vracaju.”

[4. Voljne aktivnosti]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je uslov-
ljena voljnim aktivnostima” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢eza-
vanjem i potpunim prestankom voljnih aktivnosti, nema vise nastanka
patnje’ — to je druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Ucitel;
dodade i ovo:

731. ,Kakva god patnja da nastane,
ona je uslovljena voljnim aktivnostima.
Sa prestankom voljnih aktivnosti,
nema viSe nastajanja patnje.
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732. Kada prepozna tu opasnost:
’Patnja izvire iz voljnih aktivnosti’,
tad sve voljne aktivnosti smirujuéi,
opazaje zaustavljajudi,

do iskorenjivanja patnje dolazi,
onaj ko to razume onako kako jeste.

733. Videvsi ispravno, posednici znanja,
mudraci, shvativsi to kako treba,
skidaju sa sebe jaram Mare

i u novu egzistenciju vise ne ulaze.”

[5. Svest]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla
bi biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je
uslovljena svescu” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa i§¢ezavanjem i
potpunim prestankom svesti, nema vise nastanka patnje’ — to je druga
kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Ucitelj dodade i ovo:

734. ,,Kakva god patnja da nastane,
ona je uslovljena svescu.

Sa prestankom svesti,

nema vise nastajanja patnje.

735. Kada neko prepozna tu opasnost:
’Patnja je uslovljena svescu’,
smirujuéi svest, monah je,

bez nezasitosti, dostigao nibbanu.”

[6. Kontakt]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je us-
lovljena kontaktom” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem
i potpunim prestankom kontakta, nema vise nastanka patnje’ — to je
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druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” U¢itelj dodade i ovo:

736. ,,0ni savladani kontaktom,
Sto se prepustaju toku iskustava,
kro¢ili su na stranputicu:
raskidanje okova je daleko od njih.

737. Ali oni $to su do kraja kontakt razumeli,
koji se, upoznavsi ga, ushi¢uju mirom,

takvi su prozrevsi kontakt sasvim,

bez nezasitosti, potpuno ohladeni.”

[7. Osecaj]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je us-
lovljena ose¢ajem” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem i
potpunim nestankom osecaja, nema vise nastanka patnje’ — to je druga
kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Ucitelj dodade i ovo:

738. ,,Bilo da je prijatno ili bolno
ili ni bolno, ni prijatno,

Sta god da se oseti

unutra ili spolja,

739. ako smo ga razumeli: Ovo je patnja,
lazno po prirodi, osudeno na propast’,
iskusivsi ga uvek iznova, interes za to gubimo.
Zahvaljujudi iskorenjivanju osecaja, monah je,
bez nezasitosti, potpuno ohladen.”

[8. Zudnja]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je us-
lovljena Zudnjom” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem i
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potpunim nestankom Zudnje, nema vise nastanka patnje’ — to je druga
kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Ucitelj dodade i ovo:

740. ,,Kad mu je zudnja saputnik,

¢ovek dugo putuje krugom preporadanja.
U jednom obliku postojanja ili drugom,
on iz kruga preporadanja ne izlazi.

741. Kada razume ovu opasnost:
*Zudnja je izvor patnje’,

monah neka ide voden paznjom,
osloboden zudnje, bez grabljenja.”

[9. Vezivanje]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je uslov-
ljena vezivanjem” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem
i potpunim nestankom vezivanja, nema vise nastanka patnje’ — to je
druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Uc¢itelj dodade i ovo:

742. ,Postojanje je uslovljeno vezivanjem,;
bice koje postoji izlozeno je patnji.

Za onoga ko je roden, smrt sledi;

to jeste izvor patnje.

743. Kada to na pravi nacin razume,

iz svog iskustva upoznavsi prestanak rodenja,
zahvaljujuci iskorenjivanju vezivanja,
mudrac u novu egzistenciju vise ne ulazi.”

[10. Podsticaj]

,»Ako bi, monasi, neko upitao: *Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je uslov-
ljena podsticajem” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem
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1 potpunim nestankom podsticaja, nema viSe nastanka patnje’ — to je
druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” U¢itelj dodade i ovo:

744. ,,Kakva god patnja da nastane,
ona je uslovljena podsticajem.

Sa prestankom podsticaja,

nema vise nastajanja patnje.

745. Ko razume ovu opasnost:
’Patnja je uslovljena podsticajem’,
napustivsi svaki podsticaj,
osloboden ostaje u ne-podsticanju.

746. Monah smirenog uma,

koji je presekao zudnju za postojanjem,
zavr$io sa lutanjem iz zivota u zivot,

za njega novog rodenja nema.”

[11. Hrana]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla
bi biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je
uslovljena hranom” — to je jedna kontemplacija. ’Ali sa iSCezavanjem
i potpunim nestankom hrane, nema vise nastanka patnje’ — to je druga
kontemplacija. Kada monah Zzivi tako...” Ucitelj dodade i ovo:

747. . Kakva god patnja da nastane,
ona izvire iz hrane.

Sa nestankom hrane,

nema vise nastajanja patnje.

748. Ko razume ovu opasnost:
’Patnja je uslovljena hranom’,
potpuno pronikavsi u svaku hranu,
takav nije vezan ni za jednu od njih.

242



111 Veliko poglavlije

749. Kada ispravno razume stanje zdravlja
zahvaljuju¢i potpunom uklanjanju otrova,
vest u promisljanju, ¢vrst u Dhammi,
majstor znanja izvan je svakog odredenja.

[12. Uznemirenost]

,»Ako bi, monasi, neko upitao: *Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je uslov-
ljena uznemireno$¢u” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem
1 potpunim nestankom uznemirenosti, nema vise nastanka patnje’ — to
je druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” Uc¢itelj dodade i ovo:

750. ,,Kakva god patnja da nastane,
ona je uslovljena uznemirenoscu.
Sa nestankom uznemirenosti,
nema vise nastajanja patnje.

751. Kada razume ovu opasnost:
’Patnja je uslovljena uznemirenoscéu’,
1 zatim sasvim napusti nemir,

okonca voljne aktivnosti,

bez nemira, bez vezanosti,

monah neka voden paznjom kroci.

[13. Zavisnost]

Ako bi, monasi, neko upitao: *Postoji li pravilna kontemplacija di-
jada na neki drugi na¢in?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Kakva god patnja da nastane, ona je us-
lovljena zavisnos¢u” — to je jedna kontemplacija. *Ali sa iS¢ezavanjem
i potpunim nestankom zavisnosti, nema viSe nastanka patnje’ — to je
druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” U¢itelj dodade i ovo:

752. ,,0naj ko je nezavisan, ne drhti,

ali onaj ko je zavisan, vezujuci se [za stvari],
ne nadilazi krug preporadanja,

vec postaje sad jedno, sad drugo.
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753. Kada razume ovu opasnost:
’Patnja je uslovljena zavisnoséu’,
nezavisan, bez bilo kakve vezanosti,
monah neka voden paznjom kro¢i.”

[14. Oblik i bezoblicno]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla bi
biti’. A kako bi mogla biti? ’Bezobli¢no je mirnije od oblika” — to je
jedna kontemplacija. *Prestanak je mirniji od bezobli¢nog’ — to je druga
kontemplacija. Kada monah zivi tako...” U¢itelj dodade i ovo:

754. Bica u svetu oblika

i ona §to u bezobli¢nom borave
bez znanja o prestanku,

uvek se iznova radaju.

755. Ali kada razumeju oblik kao stanje,
nezarobljeni bezobli¢nim,

oslobodeni prestankom,

takvi su smrt za sobom ostavili.

[15. Istinito i lazno]

,»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla
bi biti’. A kako bi mogla biti? U ovome svetu, monasi, sa njegovim
bozanstvima, Marama i Brahmama, zajedno sa pokolenjem isposnika i
brahmana, plemenitih i obi¢nih ljudi, ono Sto se smatra: ,,Ovo je istini-
to”, plemeniti su ga pravom mudroscu videli ovako: ,,Ovo je lazno™ —
to je jedna kontemplacija. ’U ovome svetu... sa pokolenjem isposnika i
brahmana, plemenitih i obi¢nih ljudi, ono $to se smatra: ,,Ovo je lazno”,
plemeniti su ga pravom mudros¢u videli ovako: ,,Ovo je istinito” — to
je druga kontemplacija. Kada monah zivi tako...” U¢itelj dodade i ovo:

756. ,,Vidi kako ljudi, zajedno sa svojim boZanstvima,
zamiSljaju sopstvo u onome u cemu sopstva nema.
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Potpuno predani imenu i obliku,
oni ovako razmisljaju: *To je istinito’.

757. Ali kako god da pomisle,
ispadne da je upravo obrnuto.

U tome je njihova greska,

jer $to je prolazno, po prirodi je lazno.

758. Nibbana nije po prirodi lazna,
nju plemeniti znaju kao istinu.
Zaista pronikavsi u istinu,

bez nezasitosti, potpuno su ohladeni.

[16. Sreca i patnja]

»Ako bi, monasi, neko upitao: ’Postoji li pravilna kontemplacija
dijada na neki drugi nacin?’, ovako treba da mu odgovorite: "Mogla
bi biti’. A kako bi mogla biti? U ovome svetu, monasi, sa njegovim
bozanstvima, Marama i Brahmama, zajedno sa pokolenjem isposnika i
brahmana, plemenitih i obi¢nih ljudi, ono §to se smatra: ,,Ovo je sreca”,
plemeniti su ga pravom mudroséu videli ovako: ,,Ovo je patnja™ — to
je jedna kontemplacija. "U ovome svetu... sa pokolenjem isposnika i
brahmana, plemenitih i obi¢nih ljudi, ono $to se smatra: ,,Ovo je pat-
nja”, plemeniti su ga pravom mudroséu videli ovako: ,,Ovo je sre¢a”
—to je druga kontemplacija. Kada monah zivi tako, na pravi nac¢in kon-
templirajuéi dijadu — marljiv, predan i odlu¢an — moze oc¢ekivati jedan
od dva rezultata: krajnje znanje ve¢ u ovom zivotu ili, ukoliko je jos§
preostalo vezivanja, onda stupanj nepovratnika.”

Tako rec¢e Blazeni. Kad je ovo izrekao, Sreéni, Ucitelj, dodade i
ovo:

759. Oblici, zvukovi, ukusi, mirisi,
telesni kontakti i objekti uma —

svi si oni pozeljni, prijatni, ocaravajuci,
sve dok se o njima govori: *Oni jesu’.

760. Svi se oni smatraju srecom,
u ovom svetu sa njegovim bozanstvima;
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ali tamo gde nestaju,
smatraju ih patnjom.

761. Plemeniti su videli kao sre¢u
prestanak ovoga licnog sklopa.!>®
Suprotno Citavom svetu ide

ovaj [uvid] onih koji zaista vide.

762. To §to drugi sre¢om zovu,

o tome plemeniti govore kao o patnji.
Ono $to drugi nazivaju patnjom,

za to su plemeniti znali kao o sreci.
Uoci tu istinu tako teSku da se razume:
jer neznalice tu su sasvim zbunjeni.

763. Za tamom obavijene sve je mutno,

medu onima koji ne vide, mrak caruje;

ali za dobre sve je tako ocCigledno,

bas kao $to je to svetlo za one koji vide.
Bezumnici koji su neupuceni u Dhammu,

ne mogu da je shvate, ¢ak i kada im je pred ocCima.

764. Onima savladanim vezanoscu za postojanje,
Sto se prepustaju toku iskustava,

do guse utonuli u svet Mare,

nije lako razumeti ovo ucenje.

765. Ko je drugi sem plemenitih sposoban
da do kraja pronikne u ovo stanje?

Kada su ga na pravi nacin razumeli,

oni bez otrova'>® u umu nibbanu dostizu.

Tako rec¢e Blazeni. Zadovoljni, monasi se obradovasSe re¢ima Bla-

zenoga. | dok je jo$ ovaj govor bio u toku, umovi Sezdeset monaha se,
zahvaljujuéi nevezivanju, oslobodiSe otrova.
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IV Poglavlje osmica
Atthakavagga

1 CuLNO ZADOVOLISTVO (KAMA SUTTA)

766. Kada zudi za zadovoljstvom cula,
pa onda uspe da do njega dode,
smrtnikov um je veoma ushicen,

jer dobio je ono Sto pozeleo je.

767. Ali kada mu punom ¢ulnih Zelja,
¢oveku Sto njima osvojen biva,

ta zadovoljstva lagano izmicu,

tad je potresen, k’o da ga strela pogodi.

768. Ko god izbegava Culne uzitke,
bas kao i stopa glavu zmije,

takav, sabran, osloboden biva
ovakve vezanosti za ovaj svet.

769. Pasnjaci, njive ili zlato,

stoka i konji, robovi i robinje,

zene, srodnici — kada je Covek
pohlepan za razli¢itim uzicima cula,

770. ¢ak i slab ga moze savladati;
na svakoj prepreci porazen biva.
Tad patnja lako u njega prodire,
kao 1 voda u ¢amac rasusen.
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771. Zato Covek, uvek sabran,

neka izbegava zadovoljstva Cula.

Kada ih napusti, bujicu je u stanju da prede,
kao 1 zakrpljen camac §to na drugu obalu stize.

2. OSAM STROFA O PECINI (GUHATTHAKA SUTTA)
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772. Zarobljen u peéini, s teskim pokrovom!6°

na sebi i zive¢i uronjen u konfuziju,
takav je covek daleko od osame,
jer uzici cula ovoga sveta tesko se napustaju.

773. Zudnjom stvorene, spone Zivotnih zadovoljstava
nije lako raskinuti, jer svako samo sam sebe oslobada.
Zaokupljeni onim §to bilo je i §to ¢e biti,

mnogi o uzicima ¢ula misle, proslim i budu¢im.

774. Oni pohlepni za uzicima ¢ula, njima opsednuti,
bivaju zbunjeni, gramzivi, uSanceni u pogresnom. ¢!
Takvi, kada ih patnja pritisne, naricu:

”Sta li ¢e sa nama biti kad sa ovog sveta odemo?”

775. Zato upravo ovde Covek sebe treba da vezba:
za §ta god da zna na svetu ovom da pogresno je,
neka to ne radi, neka takva nedela ne Cini,

jer zivot je ovaj uistinu kratak, govore mudri.

776. Vidim ljude na svetu ovom kako svuda drhte,
obuzeti zudnjom za buducim zivotima;

neuki ljudi brbljaju li brbljaju na pragu smrti,

a zed im za sve novim Zivotima neugasena ostaje.

7717. Gledaj ih, koprcaju se u tom osec¢aju ,,moje”,
poput ribe u pli¢aku skoro presahlog potoka.
Videvsi sve to, nista za ,,moje” ne uzimaj,
vezanost ne stvaraj za razne nacine zivljenja.
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778. Posto je uklonio Zelju za oba kraja,'®?

sasvim razumevsi kontakt,'®3 bez gramzivosti,

ne Cinedi nista zbog ¢ega bi sebe mogao prekoreti,
mudar ¢ovek ne biva uprljan onim $to video je ili ¢uo.

779. Sasvim razumevsi opazaj, bujicu je presao.
Mudrac neuprljan bilo kakvim posedom,

sa strelom i$Cupanom, zivi pazljiv i vise

ne zudi ni za svetom ovim, niti za slede¢im.

3. OSAM STROFA O NEPRIJATELJSTVU (DUTTHATTHAKA SUTTA)

780. Neki zbore uma ispunjenog neprijateljstvom,
dok drugi govore sa umom okrenutim ka istini.
Muni se ne upusta u prepirku $to se razbukti

1 zato u njegovom srcu zgariste ne nastaje.

781. Kako bi covek mogao prevazi¢i svoja gledista,
ako je, zeljom voden, uSancen u svoje naklonosti?
Posavsi od toga da je [njegovo glediSte] savrSeno,
govori samo onako kako on li¢no stvari razume.

782. Kad god se, i bez pitanja, hvaliSe drugima

0 svojim dobrim postupcima i zapazanjima,

za takvoga znalci kazu da je neplemenit po prirodi,
jer se hvalise, a da ga o tome niko pitao nije.

783. Ali kada mirni monah, potpuno ohladen,

ne hvali svoje postupke: ,,Vidite kakav sam ja!”,

za takvoga znalci kazu da je po prirodi plemenit,

u njemu oteklina nema gde god na svetu da se nade.

784. Onaj ko je stvorio pogresna ucenja,

ko ih je sastavio i uporno ih promovise,
vezuje se za korist koju u tome za sebe vidi,
za taj mir koji na klimavim nogama stoji.
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785. Vezanost za gledista se ne prevladava lako;
odabravsi medu ucenjima, ¢vrsto ga zgrabimo.
Tada, medu svim tim osnovama za vezivanje
¢ovek bira, jedno odbacuje, a drugo uzima.

786. Ali ko je prociséen, ne formira glediste
bilo kakvo o razli¢itim nacinima postojanja.
Kad napustimo obmanu'®* i oholost, pro¢i§éeni,

kako nas moze zavesti ono $to nas ne dotice?

787. Ko stranu odabere, u rasprave o ucenju se uplice,

ali kako i o ¢emu raspravljati s onim ko naklonosti nema?
Takav niti Sta uzima, a isto tako niti odbacuje,

takav je ve¢ ovde i sada sva gledista napustio.

4 OSAM STROFA O CISTOM (SUDDHATTHAKA SUTTA)
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788. ,,Gledam to Sto je Cisto, najvise zdravlje;
onim §to vidi, ¢ovek do kraja pro¢iséen biva.”!6?
Ko se priseca tog prizora najviseg, taj veruje

i da zaista postoji onaj ko tu Cistotu posmatra.

789. Ako se Cistota zadobija videnjem

ili ako se pak patnja znanjem napusta,

tada onog sa tekovinama drugi procistiti moze.
Ko tako tvrdi, otkriva na¢in na koji on svet vidi.'®
790. Brahman ne govori o pro¢is¢enju drugim,

onim §to je videno ili onim §to je cuto,

dobrim ponasanjem i ritualima, ose¢anim.

Nevezan ni zaslugom ni rdavim, stvoreno je odbacio,
a da nista novo'®’ vise stvorio nije.

791. Napustivsi jedno, ljudi se vezu za nesto drugo;
poneseni strastima, nikad ne prevladaju vezu.
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Takvi neSto zgrabe, potom puste, nalik majmunu
Sto dok se vere po Sumi ispusti granu, da bi zgrabio drugu.

792. Poduhvativsi se rituala!®® da ih sam obavlja,
¢ovek ide tamo-amo, vezan za to $to vidi.'®?

Ali sopstvenim znanjem proniknuvsi u Dhammu,
mudrac, Sirokog uvida, tamo-amo vise ne ide.

793. Toga ko se podalje od svih pojava drzi,
od svega §to je videno, ¢uto i ose¢ano —

gde bi ga iko na svetu mogao svrstati,

tog mudraca $to nikakvih tajni nema.

794. Takvi ne konstruisu nista, sklonosti nemaju,
oni ne tvrde: ,,[Ovo je] krajnja Cistota”.

Posto razvezu ¢vor prianjanja Sto vezan bese,
zelje za bilo ¢ime na ovom svetu ne stvaraju.

795. Jer brahman §to je nadiSao svoju omedenost,
koji je saznao 1 video, ni za Sta ¢vrsto se ne veze.
Neuznemiren pozudom, niti oduSevljen smirenjem,
on ovde vise ni za ¢im kao vrhovnim ne poseZze.

5. OSAM STROFA O NAJVISEM (PARAMATTHAKA SUTTA)

796. Sopstveno glediste proglasivsi najvisim,
¢ovek ga nacini najvaznijom stvari na svetu,
a sva druga oznacava kao ,,manje vredna”.
Tako za njega rasprave nikad ne prestaju.

797. Kad neku korist za sebe opazi u onome §to je
video, ¢uo, osetio ili u pravilima i ritualima,

samo to zgrabivsi Sto cvrSce moze,

sve drugo daleko manje vrednim smatra.
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798. Znalci o tome govore kao o ¢voru,

kada je neko vezan i druge nizim od sebe smatra.
Zato monah nek se ne vezuje za ono Sto video je,
Cuo ili osetio, niti za razna pravila i rituale.

799. Neka ne stvara glediSta u ovome svetu

na osnovu onog §to doznao je, niti pravila i rituala.
Porede¢i sebe sa drugima, nek sebe ne smatra

ni viSe, ni manje vrednim, a niti jednakim.

800. Napustivsi sto je prigrlio, ne hvata se za drugo,
ne stvara za sebe zavisnost ¢ak ni od znanja.

Ne stajuci ni na jednu stranu medu sukobljenima,
sam se ne priklanja bilo kojem gledistu.

801. U kome teznji nema za krajnosc¢u bilo kojom,

za raznim vrstama postojanja ovde ili drugde,

u takvome onih sklonosti ka dogmama nema,

kada odabravsi medu ucenjima, neko ¢vrsto zgrabimo.

802. Ni najmanju ideju on uoblicio nije

0 onome $to video je, Cuo ili osetio ovde.

Gde bi iko na svetu mogao svrstati tog brahmana,
Sto se ni za jedno glediste ne vezuje.

803. Takvi ne konstruisu, niti naklonosti imaju;

¢ak nijedno medu ucenjima oni ne prigrle.

Brahman se prema pravilima i ritualima ne ravna;
nepristrasan, druge obale domogavsi se, natrag se ne vraca.

6 STAROST (DARA SUTTA)

804. Kratak je, avaj, zivot ovaj,
za manje od stole¢a umremo.
Ako neko mozda i duze pozivi,
ipak ga starost na kraju sustigne.
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805. Ljudi tuguju nad onim Sto vide kao ,,moje”,
ali niSta $to poseduju trajno nije.

Videvsi da postoji takvo razdvajanje,
domacinski zZivot napustiti treba.

806. Sve o ¢emu neko pomisli: ,,Ovo je moje”,
u Casu smrti 1 to biva ostavljeno.

Kada to shvati, mudrac, moj ucenik,

neka na stvari ne gleda kao na ,,moje”.

807. Kao §to, kad se probudi, ¢ovek ne vidi
sve ono §to pre toga gledao je u snu,

isto tako ne vidi ni njemu dragu osobu,
koja umrla je i zauvek ga napustila.

808. Iako smo te ljude gledali i slusali,
znali ih pod ovim ili onim imenom,
samo njihovo ime ostaje da odzvanja,
kada na kraju smrtni ¢as ih odnese.

809. Koji su pohlepni za imetkom §to vecim,
ne mogu umaci zalosti, naricanju i jadu.

Zato muniji, proroci onoga $to jeste sigurnost,
u beskuénike odlaze, napustivsi posedovanje.

810. Kada monah zivi povucen,
priklonivsi se boravistu u osami,
kazu da takvo mu mesto vise prilici,
umesto da u sred sela i vreve Zivi.

811. Muni ne zavisi od bilo ¢ega;

nista ne smatra ni primamljivim, ni odbojnim.
Za njega se naricanje i sebi¢nost ne lepe,

bas kao ni voda $to za list ne prianja.
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812. Isto kao kap vode za list lotosa

ili kao $to voda za lotosov cvet ne prianja,
tako se i mudrac ne vezuje za bilo Sta,
medu svim onim §to vidi, ¢uje ili oseca.

813. Ko je proc¢iscéen, nista ne dodaje

onome §to vidi, ¢uje ili oseca.

On ne ¢ezne da ga bilo ko drugi procisti,

ni oduSevljenja, ni ravnodusnosti u njemu nema.

7 TissSA METTEYYA (TISSA METTEYYA SUTTA)

814. ,,Kad se neko uplete u seksualne odnose”,
(reCe postovani Tissa Metteyya)

,.Kazite nam, poStovani gospodine, koja je nevolja.

Posto saslusamo vasu pouku

vezbac¢emo marljivo u osami.”

815. ,,0naj ko se seksu prepusti,
(Metteyya”, rece Blazeni),

zaboravi brzo na samo ucenje,

te na sasvim pogresan put zaluta:

to je ono neplemenito u njemu.

816. Ko god je nekada Ziveo u osami,
pa se onda u seksualne odnose upustio,

nalik je kociji §to je sa puta sletela,
prostakom ga nazivaju, klipanom.

817. Ranija pocast i dostojanstvo njegovi,
zauvek izgubljeni postaju.

Uvidajuci to, vezbati zato treba
napustanje seksualnog odnosa.
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818. Kada takvoga crne misli pritisnu,
tuzi on kao nesre¢nik kakav.

A kad ¢uje Sta drugi o njemu govore,
do kraja posramljen ostaje.

819. Otrovne strele onda odapinje,
kad ga drugi re¢ima napadnu.

Sve to je za njega velika muka,

pa tako u lazi sve dublje tone.

820. Dok je privrzen bio zivotu u osami,
drugi su ga za mudrog smatrali,

ali sada kada se na seks odlucio,

zudnja ga vodi poput lude na povocu.

821. Kad mudrac uoci takvu opasnost,
da iz jednog u drugo stanje zapadne,

samotnickom zivljenju privrzen ostaje
i tada se u seksualne odnose ne upusta.

822. Upravo u osami sebe vezbajte,

jer to je za plemenite najbolje mesto.

A ko zbog toga sebe najvi§im ne smatra,
takav je zaista sasvim blizu nibbane.

823. Kad muni tako Zivi, potpuno slobodan,
bez ikakve Zelje za zadovoljstvima Cula,
oni vezani za ta zadovoljstva zavide mu,
kao nekome ko bujicu strasti presao je.

8 PASURA (PASURA SUTTA)

824. ,,Samo ovde ima Cistote”, tako objavljuju;

kazu, ni u jednom drugom ucenju proc¢is¢enja nema.
Insistirajuci da ono od ¢ega sami zavise jeste najvise,
mnogi su duboko usanceni u sopstvenim istinama.
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825. Polemike zeljni, u neku zajednicu banu,
pa jedan drugoga optuzuju da je budala.
Suprotnih uverenja, brane svaki svoje tvrdnje;
zude¢i za pohvalom, tvrde da su veliki znalci.

826. Ko je odusevljen time da govori u sred zajednice,
a pohvale zeljan je, takav uznemiren postaje.

Ako mu tvrdnje nisu prihvaéene, ponizenim se oseti.
PotreSen kritikom, manu neku trazi [svome protivniku].

827. Ako kazu da mu je tvrdnja manjkava,
a i sudije se onda sa time saglase,
gubitnik neutesno narice, tuguje,

jadikuje: ,,Ah, nadmasio me je!”

828. Takve rasprave medu asketama izbijaju,
zbog njih mnogi ushicéeni i potiSteni postaju.
Videvsi to, treba se od raspravljanja uzdrzati,
jer od toga jedina korist je zadovoljenje tasStine.

829. Onaj kojeg u zajednici hvale

posto im je izlozio uc¢enje svoje,

taj time ushicen biva, a gordost mu buja,
jer obezbedio je sebi korist koju pozeleo je.

830. Ali ta gordost bi¢e mu izvor neprilika,

jer govoriée ispunjen neznanjem i arogancijom.
Videvsi to, treba se od raspravljanja uzdrzati,
jer znalci kazu da niko time ¢istotu ne postize.

831. Bas kao heroj, kraljevskom hranom hranjen,
Sto ide unaokolo grmec¢i i suparnika trazi,

tako i ti, Pastira, idi i za sebe protivnika nadi,

jer ovde nikoga sa kim bi se borio nema.
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832. Kad se neko dograbi gledista i prepire,
tvrdeéi pri tom: ,,Ovo i samo ovo je istina”,
takvome reci: ’Kada raspravu zapocnes,
za tebe ovde nikakvog protivnika nema’.

833. Medu onima koji dalje od gomile zive,
koji jedno glediSte ne pobijaju nekim drugim,
Sta bi medu takvima mogao posti¢i, Pastra,
jer oni ni za ¢im kao vrhovnim ne posezu?

834. Ti si ovamo dosao premisljajuéi

i uumu prebirajuéi stanovistima razna.

A naiSao si na nekoga ko prociscéen je:
zaista, nikakvog uspeha pred tobom nema.

9 MAGANDIYA (MAGANDIYA SUTTA)

835. ,,Kada sam video Tanhu, Arati i Ragu,!””

u meni se ¢ak ni tada nije javila Zelja za snosajem,

pa zasto [bih sada pozeleo] telo, puno mokrace i izmeta?
Ne bih voleo da ga dodirnem c¢ak ni stopalom.”

836. ,,Ako ne zeli§ dragulj kao $to je ovaj,
zenu koju sigurno prizeljkuju mnogi kraljevi,
koje glediste, postupke, praksu, nacin zivota,
postojanje i preporadanje ti onda zastupas?”’

837. ,,Razmotrivsi razna uc¢enja, u meni se,
(Magandiya”, rece Blazeni),

,,ne rada takva misao: ,’Ja zastupam ovo’,

[u vezi sa gledistem] za koje bih bio vezan.

Sagledavsi gledista i ne vezavsi se ni za jedno,

tragajuci dalje, ja ugledah unutrasnji mir.”
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838. ,,Zaista, muni, ti govori$ bez vezivanja

za sve one sudove $to su ih drugi uoblicili”,
(re¢e Magandiya).

,Sto se tice stvari koju nazva ’unutra$nji mir’,

na koji nacin njega mudar obznanjuje?”

839. ,,Ja ovde ne govorim o ¢istoti steCenoj,
(Magandiya”, re¢e Blazeni),
,,na osnovu glediSta, ucenja ili znanja, pravila i rituala;
ali takode ni onoj bez gledista, ucenja ili znanja,
bez pravila i rituala — ne govorim na takav nacin.
Okrenuvsi se od svega toga, ne vezujuéi se ni za jedno, miran,
ne zavise¢i od i¢ega, nek ¢ovek za preporadanjem ne zudi.”!”!

840. ,,Ako zaista ta Cistota nije stecena,”
(re¢e Magandiya),
,,na osnovu gledista, predanja ili znanja, pravila i rituala;
ali isto tako ni bez gledista, predanja ili znanja,
bez pravila i rituala — ne na takav nacin,
onda je to, mislim, jedno sasvim zbunjujuce ucenje;
jer neki veruju da se putem gledista Cistota stice.”

841. ,,Pitaju¢i me stalno istu stvar, oslonjen na glediste,
(Magandiya”, re¢e Blazeni),

,,ostajes zbunjen oko stvari za koje si toliko vezan.

Na kraju nisi nazreo ni jedan tracak znacenja

1 zato moje re¢i potpuno zbunjujué¢im smatras.

842. Ko god sebe vidi ’jednakim,’ *visSim’ il’ *nizim’,
zbog toga ¢e se mozda u rasprave upustati.

Ali zato onaj ko je tim trima razlikama neokrznut,

o ’jednakom’ ili o ’viSem’ uopste ne razmislja.

843. Za Sta bi brahman tvrdio: *To je istina’
ili sa kime bi se raspravljao: *To je pogresno’?
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Kada za njega ’jednak’ i *nejednak’ ne postoje,
oko Cega bi u raspravu mogao zapasti?

844. Napustivsi dom da bi lutao boravista liSen,
muni se u selima ni sa kim ne zblizava.
Otarasivsi se Culnih strasti, ocekivanja osloboden,
sa ljudima se u raspravljanje ne upusta.'”?

845. Dok luta odvojen od svih tih stvari u svetu ovome,
naga ni oko jedne od njih polemiku ne zapodeva.

Slican lotosu s bodljikavom stabljikom §to u bari izraste,
ali ga ni voda, ni blato ne uprljaju,

tako i muni, zagovornik mira, pohlepe lisen,

neuprljan ostaje uzicima ¢ula i svetom ovim.

846. Ni gledistima, ni tudim misljenjima
istinski znalac ne postaje zaslepljen,

zato $to se sa njima ne poistovecuje.

Ne biva zaveden delima ili onim §to Cuje,
te u boravistima razli¢itim ne zavrSava.

847. Za onog bez strasti ka opazenom, vezivanja nema;
za onoga mudros¢u oslobodenog, obmana nema.

Ali oni $to se opazanja i gledista ¢vrsto dohvatise,
tumaraju svetom ovim, od jednog sukoba do drugog.

10 PRE SLOMA (PURABHEDA SUTTA)

848. ,, Kako razume, kako postupa,

onaj kojeg smirenim nazivaju?

O Gotama, reci mi, kada te ve¢ pitam,

opisi mi tu najvisu osobu.”

849. ,,Lisen Zelje pre sloma,”!"3
(rece Blazeni),

,,on niti od proslosti zavisi,
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niti se moze odrediti ovim izmedu,!”*
jer u njemu nikakvih sklonosti nema.

850. On je bez ljutnje, bez straha,

niti se hvaliSe, niti za ne¢im zali,

kad govori dobro promisli, neuznemiren,
istinski muni, u govoru potpuno odmeren.

851. Nevezan za buducnost,

isto tako za proslim ne tuguje.

Kao prorok osame u sred kontakata,
svoj put ne gubi u Sumi gledista.

852. Uzdrzan, bez skrivenih namera,
zudnji osloboden, bez tvrdi¢luka,
ljubazan, a ne [moralno] odbojan,
niti u ogovaranja razna upleten.

853. Nepometen primamljivim stvarima,
nije ispunjen nadmenoscéu;

blag je, nadaren domisljatoscu,

ni lakom, al’ niti nezainteresovan.

854. Marljivo vezba, ne ocekujuci [materijalnu] dobit,
te uznemiren nije ni kada je nema.

Bez neprijateljstva hranjenog zudnjom,

on ne ¢ezne za prijatnim ukusima.

855. Spokojan, uvek sabran,

u ovom svetu sebe ne obmanjuje

da je jednak, bolji i’ gori od drugog:
u njemu takve nadmenosti nema.

856. Bez bilo kakvih je zavisnosti,
jer je razumeo Dhammu, sdm nezavisan.
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Zudnju u njemu nije moguce naéi
za postojanjem ili za nepostojanjem.

857. Ja mirnim nazivam onoga

u kojem za uzicima Cula strasti nema.
U njemu takvi ¢vorovi ne postoje,
jer svaku vezanost nadisao je.

858. Takav nema decu ili svoje stado,
nijedan pasnjak i njiva njegovi nisu.
U njemu se ne moze bilo Sta naci

Sto prigrabio je ili odbacio.

859. Na ono §to bi drugi rekli o njemu —
prosti ljudi, kao 1 askete i brahmani —

na to on mnogo paznje ne obraca;

zato re¢ima njihovim neuznemiren ostaje.

860. Pohlepa je u njemu iscezla, bez Skrtosti,
utihnuli mudrac [o sebi] ne govori

da je medu visima, jednakima ili nizima.

Ne predajuci se mentalnim konstrukcijama,
za bilo kakvu od njih on se ne hvata.

861. Ko nista na svetu svojim ne smatra
i ne tuguje nad onim ¢ega nema,

ko se ne koleba medu ucenjima:

takav se s razlogom smirenim naziva.”

11 SVADE 1 RASPRAVE (KALAHAVIVADA SUTTA)

862. ,,0Otkuda nastaju svade i rasprave,
naricanje i tuzaljke, zajedno sa sebi¢noscu?
Odakle nastaju zaslepljenost i nadmenost,
zajedno sa klevetanjem? Molim te, reci mi.”
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863. ,,Iz onoga Sto je voljeno nastaju svade i rasprave,
naricanje i tuzaljke, zajedno sa sebi¢noscu,
zaslepljenost i nadmenost, kao i klevetanje.

Sa sebicnosc¢u su povezane te svade i rasprave,

sa nastankom rasprava stize i klevetanje.”

864. ,,A sta je uzrok stvarima voljenim,
a Sta pohlepi Sto svetom se Siri?

I Sta je to uzrok ocekivanjima i teznjama
Sto Covek ih gaji za ¢as buduc¢i?”

865. ,,U svetu ovom voljene stvari iz zelje izviru,
bas kao i pohlepa $to svetom se Siri,

1z toga izviru sva oCekivanja i teznje

Sto Covek ih gaji za ¢as buduéi.”

866. ,,A §ta je uzrok zeljama na ovome svetu?
I odakle nastaju sve te odluke,

takode bes, lazi, isto tako sumnji¢avost

i sva [druga] stanja uma Sto ih opisuju askete?”

867. ,,1z onog Sto se ’prijatno’ i 'neprijatno’ zove
u ovom svetu, iz toga Zelja nastaje.

Videvsi nestajanje i nastajanje oblika,

¢ovek u ovom svetu odluke donosi.

868. Ljutnja, lazi i sumnji¢avost,

ta stanja uma takode iz to dvoje nastaju.

Sumnjom obuzeti treba putem znanja da ide;

tek kada ih je upoznao, asketa o tim stvarima govori.”!”?
869. ,,A sta je uzrok prijatnom i neprijatnom?

Cega kad nema, nema ni njih?

I to §to zoves nastajanjem i nestajanjem,

tome mi takode uzrok pokazi.”
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870. ,,Kontakt je uzrok prijatnog i neprijatnog.
Kad kontakta nema, ni njih nema.

I to §to zovem nastajanjem i nestajanjem

iz istog uzroka je nastalo.”

871. ,,A sta je kontaktu uzrok na ovom svetu,
i otkuda posedovanje nastaje?

Cega kad nema, tada ni "moje’ ne postoji?
Sta kad nestane, ni kontakt nas ne doti¢e?”

872. ,,Kontakti su uslovljeni imenom i oblikom;
posedovanje je zasnovano na zelji.

Kad Zelje nema, ni ’'moje’ ne postoji.

Kad oblik je nestao, ni kontakti nas ne doti¢u.”

873. ,,Sta to dostigne onaj za koga oblik nestaje?
I kako zadovoljstvo i bol is¢ezavaju?

Hajde kazi mi kako sve to nestaje.

Zeleli bismo to da znamo — tako razmiljam.”

874. ,,0Opazaji mu nisu ni obi¢ni ni neobic¢ni,

niti je bez opazaja, niti opaza ono $to nestalo je.!”®

Za onoga ko dotle stigne, oblik nestaje,

jer umnozavanjem!”” nastali pojmovi uzrok u opazaju imaju.”

875. ,,Sve §to smo pitali ve¢ si nam odgovorio.
Pitamo jo$ samo jednu stvar, molimo te reci nam.
Kazu 1i neki mudri ljudi da se na ovom

mestu nalazi najvise pro¢is¢enje duha?'’®

Ili pak da nesto drugo najvise je?

876. ,,Jma znalaca koji kazu da to

jeste najvise proc¢isc¢enje duha.

Ali neki medu njima, Sto tvrde da upuceni su,

tek postignuce bez ikakvog ostatka smatraju takvim.
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877. Razumevsi da jo§ su zavisni,'””

mudrac shvata od ¢ega zavise i jedni i drugi.
Znanjem osloboden, muni u polemike ne ulazi;
takav mudrac se viSe ne preporada.”

12 KRATKI GOVOR O SUKOBLJAVANJU (CULAVIYUHA SUTTA)

878. ,,Drzeci se svaki svog gledista,

prepirudi se, razliciti stru¢njaci tvrde:

’Ko god na to ovako gleda, razumeo je ucenje.
Ko god ga odbacuje, taj je za osudu.’

879. Tako se prepiruci, oni optuzuju:

’Moj oponent je budala i neznalica.’

Koja od tih teorija je onda ta¢na,

kad svaki od njih sebe stru¢njakom zove?”

880. ,,Ako je onaj ko ne potvrdi suparnikovu teoriju,
samo zbog toga budala, mula, s manjkom mudrosti,
tada su zapravo svi budale, sasvim bez mudrosti,
svaki od tih $to svoga gledista se slepo drzi.

881. Ali ako svojim glediStem procis¢eni postanu,
¢iste mudrosti, upucéeni, razumni,

tada niko od tih u raspravi nije plitkog uvida,

jer svako od njih ¢vrsto uverenje ima.

882. Ja ne kazem da je ispravno

kada jedan drugog budalom nazivaju.

Svaki je sa svojim glediStem kao istinom srastao
1 zato suparnike budalama smatra.”

883. ,,Za ono §to jedan istinom drzi,

drugi kaze: *To je krivotvorenje, laz.’

Tako se sukobljavajuci, oni se gloze;

zasto askete ne mogu svi istu stvar da zbore?”’
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884. ,Istina jeste jedna, druge nema;!8°

¢ovek koji ovo razume, ne raspravlja se.
Svako od njih svoju, drugaciju istinu objavljuje,
zato askete ne mogu svi istu stvar da zbore.”

885. ,,Ali zasto o razli¢itim istinama govore,
ti Sto sebe velikim znalcima nazivaju?

Jesu li te istine zaista mnoge i razliCite

ili pak oni samo razne pretpostavke slede?”

886. ,,Istina svakako nema mnogo i razlicitih,

osim ako [pogresno] vidimo trajnost u stvarima ovoga sveta.
Uobli¢ivsi jednom svoje razloge za gledista,

oni ¢vrsto zastupaju dvojstvo: ’istinito’ i *pogresno’.

887. Zavisni od tog Sto videli su, ¢uli i osetili,

zavisni od pravila i rituala, oni pokazuju prezir [za druge].
Zauzevsi stav o odlukama svojim, podrugljivi su,

sebe hvale i kazu: *’Oponenti su moji glupaci i neznalice.’

888. Ono zbog cega suparnike budalama smatra,
upravo zbog toga on sebe znalcem zove.
Nazivajuci sebe znalcem, zablude drugoga prezire,
a opet istom zabludom voden, o njemu tako govori.

889. Ponesen svojim ekstremnim gledistem,
otrovan obmanom, videc¢i sebe savrSenim,
sam sebe je uzvisenim proglasio,

jer takvim vidi glediste koje je prigrlio.

890. Ako je suparnik nekog niskim nazvao,

i taj suparnik tada je svoj nizak uvid pokazao.
Ali ako je majstor znanja onaj ko sebe tako vidi,
tada medu asketama budale nema.
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891. ’Onima koji objavljuju uc¢enje od ovog drugacije,
Cistota nedostaje, takvi nesavrSeni jesu.’

Na taj nacin askete raznih tradicija zbore,

jer okova ih strast za gledistima sopstvenim.

892. ’Samo ovde Cistote ima’, tako tvrde;

ni u jednom drugom ucenju proc¢iséenja nema.
Tako mnogi askete usanceni stoje,

ne odstupajuéi ni za korak od sopstvenog puta.

893. Ali u tom slucaju, sve dok ne odstupi

ni za korak od sopstvenog puta,

kako neko drugoga za budalu smatrati moze?
On sam je taj koji sukobe stvara, kada druge
budalama zove, glasnicima pogresnog ucenja.

894. Usancen u sudove svoje, sebe uzevsi za meru,
sve nove prepirke u ovome svetu stvara.

Kada sve te sudove za sobom ostavi,

¢ovek razdore viSe u svetu ovom ne stvara.

13 DUGI GOVOR O SUKOBLJAVANJU (MAHAVIYOHA SUTTA)
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895. ,,0ni koji su usanceni u svoja gledista,
prepiru se govorec¢i: Samo je ovo istina’.
Da li se svi oni izlazu samo osudi

ili neki time pohvale takode zadobijaju?”

896. ,,Ta [pohvala] je sitnica, malo je to smirenje;
ito su, kazem, dva ploda [teorijskih] rasprava.
Ko ih sagleda, u rasprave bilo kakve ne ulazi,

u neraspravljanju nasavsi mesto sigurnosti.

897. Kakvo god rasireno glediste da se pojavi,
onaj ko je znalac u to se nikad ne uplice.
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Zasto bi neupleten neko ikada upleten postao,
kad se ne nasladuje onim $to video je i cuo?

898. Oni za koje su vrli postupci vrhovno merilo,
kazu da je Cistota stvar [jedino] samoobuzdavanja.
Prihvativsi se svog zaveta, tome se posvete potpuno,
misle¢i: Vezbajmo se u ovome i onda dolazi Cistota.’

Tvrdeéi da su znalci, bivaju vodeni ka novom rodenju.'®!

899. Ako takav prekrsi svoja pravila i rutuale,
tada zadrhti, jer izneverio je svoju praksu.

On nadasve zudi za Cistotom ovde,

kao i zalutali putnik za dalekim domom svojim.

900. Ali onaj ko je napustio pravila i rituale,
stvari osude vredne i one besprekorne,
ne zudedéi ni za &istim, ni za ne¢istim, '8
neka zivi ni¢im vezan, miran, ne prianjajuci.

2

901. A koji su vezani za askezu i samomucenje
ili ono §to sami vide, Cuju ili osete,
lutajuci dalje, oni o Cistoti govore,
al’ Zelja za novim rodenjima usahla im jos nije.

902. Onaj ko Zudi, zaista mucen je Zeljom

i drhti nad onim §to samo su mu pretpostavke.
A onaj ko ovde nit’ nastaje, nit’ nestaje,

zasto bi drhtao on, za ¢ime bi zudeti mogao?”’

903. ,,Ucenje koje neki uzvisenim nazivaju,
drugi kazu da isto to profano jeste.

Koja od te dve tvrdnje bi istinita mogla biti,
kad obe strane znalcima sebe zovu?”’

904. ,, Takvi kazu da je njihovo ucenje savrseno,
dok za u€enje drugih tvrde da manjkavo je.
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Tako, sukobivsi se, nastavljaju da se prepiru,
jer svaka strana svoje misljenje istinitim naziva.

905. Ako bi nesto nize bilo, zato Sto protivnici tako kazu,
tada se nijedno medu ucenjima ne bi razlikovalo.

Jer svako tude ucenje kao manje vredno opisuje,

ali u isto vreme sopstveno do neba uzdize.

906. Kao sto slave sopstvena ucenja,

tako hvale i puteve kojima idu.

Ako bi sve te re¢i njihove istinite bile,

tad bi se i do Cistote na sve te nacine stizalo.

907. Brahmana da drugi vodi, to ne postoji,

niti biranja medu ucenjima i vezivanja za njega.
Tako je on otiSao izvan svih sukobljavanja,

jer uzvisenim ne smatra ucenja bilo ¢ija.

908. Govore¢i *znam, vidim, to je upravo tako’,

neki veruju da se putem gledista Cistota stice.

Cak i ako je Govek video, §ta je u tome dobro za njega?
Previdevsi ono bitno, kazu da Cistota od drugog dolazi.

909. Kada gleda, covek ¢e videti ime i oblik;
tako videvsi, znace samo to $to je video.

Na stranu je li video mnogo ili malo,
mudraci ne misle da to je do Cistote put.

910. Nije lako poducditi ¢oveka koji je dogmata,

onog sto velica glediste koje sam formulisao je.
Insistirajuci da dobro se krije u tome od ¢ega sam zavisi,
kaze da to je Cistota, da upravo tu istinu video je.

911. Kad shvati o ¢emu se radi, brahman
ne preuzima takve konstrukcije uma;
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za gledistima ne juri i ljubitelj pojmova nije.
Kada razume ¢itavo to mnostvo gledista,
ravnodusan ostaje; za sve to drugi se vezuju.

912. Posto je razmrsio ¢vorove u svetu ovome,
muni ne zauzima stranu u sukobljavanjima.
Miran medu onima $to mira nemaju, spokojan,
ne poseze ni za ¢im; za sve to drugi se vezuju.

913. Posto se starih otrova oslobodio, a nove ne stvara,
zelje svoje vise ne sledi, usancen u ucenju nije.
Oslobodivsi se teorijskih gledista, mudrac

za sebe vise prekora nema, ovim svetom neuprljan.

914. Daleko stoji od svih pojava

od svega §to video je, Cuo i osetio.
Tovar svoj odlozio je, oslobodio ga se,
mudrac, tvorevinama uma nezaveden,
niti se opire, niti za bilo ¢ime ¢ezne”,
tako je odgovorio Blazeni.

14. BRzO (TUVATAKA SUTTA)

915. ,,Pitam potomka Sunca, velikog risija,
0 osami i stanju mira.

Kojim to uvidom monah osloboden biva,
ni¢im nevezan za ovaj svet?”

916. ,, Treba da ukloni ideju ’ja sam’,
taj koren pojma identiteta.'?

Bez prestanka treba da vezba, sabran,
i tako ohladi svaku zudnju u sebi.

917. Sta god da takav sazna,
o onom u sebi ili pak izvan sebe,
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ne treba time zarobljen da ostane,
jer to se medu mudrima hladenjem ne zove.

918. Zbog svega toga neka o sebi ne misli
kao o boljem, losijem ili jednakom.
Culima podstican na na¢ine mnoge,

neka ne odrzava Caroliju sopstva.

919. Upravo u sebi on treba da dostigne mir;
monah neka mir ne trazi od drugoga.

Jer za onoga ko je miran u samome sebi,
nema toga Sto grabi, a ni onog Sto odguruje.

920. Kao sto je u sred velikog okeana
sasvim mirno, bez i najmanjeg talasa,

takav neka je monah, nepomucen, bez strasti,
neka u sebi otekline ne stvara bilo gde.”

921. ,,0naj Cije oci su otvorene opisao je
Dhammu koju ugledao je, uklonivsi prepreke.
Opisi nam sada praksu, gospodine,

pravila discipline i takode koncentraciju.”

922.,,0ko ne treba da luta nepazljivo,

usi svoje zatvoriti treba za seoska naklapanja.
Za prijatnim ukusima pohlepan ne treba biti,
ni na $ta na svetu kao na ‘moje’ ne gledati.

923. Kada ga kontakti razni zapljusnu,
monah neka ne kuka ni na koji nacin.

Za bilo kojim postojanjem neka ne Cezne,
niti od straha zadrhti ma kako strasno bilo.

924. Kada je hranu i pi¢e dobio,
ono Sto pojesée i ono Sto ¢e obudi,
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neka sve to ne gomila, praveci zalihe.
A ako svega toga nema, neka nesre¢an ne bude.

925. U meditaciji postojan, a ne nepromisljen,
neka se uzdrzi od nespokojstva, pazljiv.
Monah neka obitava u zajednici

u kojoj sasvim malo buke ima.

926. Ne preterujuci u spavanju,

budnosti je predan, uvek gorljiv.

Neka napusti lenjost, obmanu, igru, zabavu,
razvrat i sve drugo $to uz to ide.

927. Neka vradzbine ne praktikuje,
tumacenje oznaka na telu, snova ili zvezda.
Sledbenik moj krike Zivotinja tumaciti nece,
niti se u lecenje bolesti i neplodnosti upustati.

928. Monabh ne treba pred pokudom da drhti,
nit’ da se gordi kada ga neko hvali.

Neka se od sebi¢nosti i pohlepe podalje drzi,
isto kao od ljutnje i ogovaranja svakog.

929. Monah neka se u trgovinu ne upusta

i ne ¢ini bilo Sta Sto kritiku zasluzuje.

Neka se u selu ne zadrzava suvise dugo,

niti laska ljudima, nadajuci se dobitku nekom.

930. Monah hvalisav ne treba da bude,

niti da zbori sa skrivenom namerom nekom.
Od bestidnosti neka je Sto dalje,

kao 1 od raspravljanja sa drugima.

931. Iz njegovih usta lazi ne izlaze,
kao ni reci koje bi obmanule drugoga.
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Samo zbog toga kako zivi, zbog mudrosti,
ili zbog pravila i zaveta koje sledi,
neka sa visine ne gleda ni na koga,

932. Iako izazvan bujicom reci
koje drugi askete govore bez mere,
on na to neka ne odgovara srdito,
jer vrli na taj nacin ne uzvracéaju.

933. Razumevsi ovo uéenje kroz istrazivanje,
monah bi trebalo da vezba, uvek sabran.
Hladenje strasti shvativsi kao smirenje,

neka nemaran ne bude u Gotaminom nauku.

934. Pobednik on je $to sam sebe pobedio je;

video Dhammu oc¢ima svojim, ne kroz reci drugih.
Zato, pazljiv prema svakoj re¢i Blazenoga,

on ucenje postuje i uvek postupa u skladu sa njim.”

15. ONAJ KO SE LATIO STAPA (ATTADANDA SUTTA)

935. ,,Strah izaziva onaj ko se Stapa lati:'®*

pogledajte samo ljude kako se sukobljavaju.
A sada ¢u vam ispricati kakav me
osecaj neodloznosti obuze.

936. Videvsi ljude kako se komesaju
poput riba u jezeru sa malo vode,
kako se jedni protiv drugih bore,
strah veliki mnome ovlada.

937. Svet je ovaj potpuno bez sustine,
svuda unaokolo samo kretanje.
Traze¢i nekakvo boraviste za sebe,

ne nadoh mesto koje je slobodno.
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938. U svim boravistima borba bez kraja,

i to me saznanje nezadovoljstvom ispuni.
A onda opazih strelu tako tesko da se uoci,
zabodenu duboko, bas u ovome srcu.

939. Kada ta strela nekoga pogodi,
takav juri bez kraja, na sve strane.
Ali posto je uspeo da je iSCupa,
vide ne juri, viSe ne tone.” %

940. [Ovde se pravila recituju.]'8¢
,,Kakve god veze za ovaj svet da vezu,
ne treba ih jacati, ve¢ slabiti.

Potpuno prozrevsi zadovoljstva Cula,
vezbaj sopstvene nibbane radi.

941. Istinoljubiv treba biti, nenametljiv,
otvoren i kloniti se ogovaranja.

LiSen ljutnje, muni neka nadide

otrov pohlepe 1 Skrtosti.

942. Pobediti lenjost, u¢malost i letargiju,
nemaru se ne treba predavati.

Onaj ko je nibbanu za cilj odabrao

ne istrajava u gordosti svojoj.

943. Lazima se ne treba sluziti,
niti strast za oblicima negovati.
Tu obmanu potpuno prozreti

i uzdrzan pred nagloscu ziveti.

944. Ne treba ushic¢en biti onim $to je staro,
niti se onim §to je novo odusevljavati;'®’
za gubitkom ne tuziti, niti se uplitati

u ono §to izgleda svetlucavo i sjajno.!8®
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945. Ja pohlepu zovem velikom bujicom,

a zudnju velikim brzakom, uporistem i prinudom;
senzualnost jeste mocvara

koja se tako tesko prelazi.

946. Ne odstupajuci od istine, muni,
pravi brahman, na uzvisini stoji.
Posto se odrekao svega,

sa razlogom ga umirenim zovu.

947. Onaj ko znanje poseduje, istinski znalac,
postaje nezavistan, jer razumeo je Dhammu.
Ispravno postupajuci u svetu ovom,

ne ¢ezne ovde za bilo Cime.

948. Ko god da je otiSao iza i izvan Culne strasti,
tog okova S§to tesko ga je u ovome svetu skinuti,
takav, prekinuvsi tok, slobodan je veza svih,
vise ne tuzi, niti jalova nadanja gaji.

949. Neka uvene sve $to pripada proslom,
takode se ne masaj onoga Sto tek dolazi.
Ako se ne uhvati$ za ono §to izmedu jeste,
kud god da krenes, bi¢e$ u miru.

950. Onaj ko ne uzima kao ,,moje”

bilo §ta ovde $to obuhvataju ime i oblik,
ko ne tuguje za onim $to nepostojece jeste,
taj pobeden nije u svetu ovome.

951. Onaj za koga nista ne izgleda

kao ’ovo je moje’ ili ’[ovo pripada] drugima’,
posto ne nalazi iSta Sto bi smatrao za 'moje’,
takav ne tuzi, misle¢i: ’Ovo moje nije’.
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952. Bez ogorcenja i bez lakomosti,

bez strasti, uvek i svugde isti —

kada me pitaju za onoga ko nepomeriv je,
te osobine ja najve¢om nagradom zovem.

953. Za onoga bez strasti, koji razume,
nikakvog gomilanja zasluga nema.
Uzdrzan, bez podstreka, takav
sigurnost vidi gde god da pogleda.

954. Takav muni o sebi ne govori

kao o nekome ko je jednak, nizi il’ visi.
Smiren, sebi¢nosti osloboden,

ni za ¢im ne poseze, niti Sta odguruje” —
tako Blazeni rece.

16. SARIPUTTA (SARIPUTTA SUTTA)

955. ,,Nikada ranije ne videh,”
(rece posStovani Sariputta),
,niti ¢uh od bilo koga,
o ucitelju tako prijatnih reci, predvodniku,
i njegovom silasku sa Tusita neba.

956. U ovom svetu sa njegovim bozanstvima
vide ga kao Onog sa duhovnim okom.
Odagnavsi svaku tamu, sopstvenim naporom,
do blaZzenstva on stigao jeste.

957. Budnome, nesputanom i nepristrasnom,
onome ko istinu govori, sa velikom pratnjom,
njemu ovamo dodoh sa pitanjem,

u ime mnogih §to ovde okovani su.
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958. Kada je monahu svega dosta

1 odluc¢i da boravi na mestu osame,

u podnozju drveta ili na mestu za pogreb
ili duboko u pe¢inama planinskim,

959. u svim tim razli¢itim boraviStima,
koliko je tamo strasnih stvari,

pred kojima on ne treba da zadrhti,
sedec¢i u svom domu savrSene tiSine?

960. Koliko prepreka na svetu ovom ima

za monaha $to hodi poljem jos neistrazenim,
koliko je prepreka koje savladati mora,
ziveéi na tom mestu dalekome?

961. Na koji bi nacin trebalo da govori,
koliko je podrucje postupaka njegovih?
Sta bi trebalo da su pravila i rituali

jednog monaha ¢vrstog u svojoj odluci?

962. Kakvom se vezbanju posvetivsi,
bududi sabran, pronicljiv i svestan,
treba on da sazeze necistoce sopstvene,
kao Sto to zlatar ¢ini zlato tope¢i?”

963. ,,Kao onaj ko dobro razume,

reci ¢u ti u skladu sa istinom,
(Sariputta”, reCe Blazeni),

,,Sta dobro je za onoga ko se zasitio,

pa zeljan probudenja odluci

da boravi na mestu osamljenom.

964. Mudrog monaha neka ne muc¢i pet strahova,
ako zivi svestan i u skladu sa pravilima svojim:
obadi, drugi insekti, kao 1 gmizavci razni,
kontakti sa ljudima i ¢etvoronozna zivotinje;
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965. ne treba da ga plase sledbenici drugih ucenja,
¢ak 1 kada vidi njihove strahove mnoge.

Da prevlada treba i druge opasnosti mnoge,
tragajucéi za onim $to za njega korisno je.

966. Pogoden udesom bolesti i gladi,

neka podnosi hladno¢u i vrué¢inu prekomernu.
Beskuénik, na mnoge nacine tim stvarima ophrvan,
istrajan treba da ostane, u odluci svojoj ¢vrst.

967. Ne treba kradu da pocini, niti da izgovori laz,
i slabe 1 snazne ljubavlju svojom neka prozme.
Svestan kad um mu je uskomesan i mutan,

sve to neka odagna kao ’svojinu Mra¢noga’.!8°

968. Pod vlast besa i oholosti neka ne potpadne,
ve¢ ih iz sebe iS¢upa, zajedno sa korenom.
Potom, oduprevsi se i prijatnom i neprijatnom,
neka i jedno i drugo prevazide zauvek.

969. Mudrosti dajuci prednost, ushi¢en dobrim,
prepreke mnoge treba da savlada.
Nezadovoljstvo mestom gde obitava neka pobedi,
Cetiri razloga za kukanje neka u sebi pobedi:

970. *Sta ¢u jesti? Gde éu jesti?

Ah, kako sam lose spavao! Gde ¢u spavati no¢as?’
Te misli pune briga razvejati svakako treba
onome koji vezba, beskuéniku, lutalici.

971. Primaju¢i hranu i ogrta¢ u prikladno vreme,
neka zna kad dosta je da zadovoljen bude.
Motrec¢i na ove stvari, obuzdan u selo odlazi,
Cak 1 kad zlostavljan biva, ruznu rec¢ ne govori.
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972. Pogleda oborenog i koraka odmerenog,
zadubljenju posvecéen, uvek neka smotren bude.
U spokojstvu utvrden, negujuéi vedrinu,

neka sklonost ka nemiru uma i brizi presece.

973. Prekorevan kad biva, neka se sabran tome raduje

i srce smeksSa prema saputnicima u zivotu svetackom.
Korisne reci treba da govori, ali neka ih ne bude previse,
neka ne daje drugima razloga da ga kritikuju.

974. U ovome svetu pet vrsti praSine ima,

za Cije uklanjanje onaj sabran treba da vezba.

Zato neka napusti Zudnju za oblicima i zvukovima,
za ukusima, mirisima i stvarima koje dodirnuti moze.

975. Monabh sa svesnos$¢u, oslobodenoga uma,
vatru zudnje za takvim stvarima neka ugasi.
U pravo vreme, istrazivanju Dhamme predan,
ujedinjen u sebi, svu tu tamu neka odagna.”

Tako Blazeni rece.



V Put ka onome 1za
Parayanavagga

ProLOG

976. Tezeci tome da sve napusti,
brahman, majstor vedskih himni,
iz divnoga grada u zemlji Kosali
zaputio se daleko na jug.

977. U podrucju Assake,

u susedstvu Alake,

ziveo je na obali reke Godhavati,
od hrane isprosene i od voca.

978. A nedaleko od tog mesta
nalazilo se selo poveliko.

Od bogate letine Sto je sakupise,
nacinio je veliki obred Zrtvovanja.

979. Kada je zavrsio veliki obred,
on ponovo u svoju isposnicu otide.
Tek Sto je u nju usao,

i drugi brahman za njim naide.

980. Noge mu sve u ranama, ozedneo,
zubi mu truli i glava sva u krastama.
Posto se domacinu priblizio,

pet stotina nov¢i¢a mu zatrazi.
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981. Videvsi ga kako stoji,
Bavari mu ponudi da sedne.
Upita ga za za srecu i zdravlje,
pa mu ovakve reci uputi:

982. ,,Sve $to sam imao, razdelio sam,
oslobodio sam se svega toga.

Veruj mi, o brahmane:

u mene nema pet stotina novciéa.”

983. ,,Posto to od tebe zatrazih

i ako mi u tome ne udovoljis,
sedmoga dana od danas, nek’ ti se
glava rasprsne na sedam delova.”

984. Igrajuci svoju necasnu igru,
taj Sarlatan izusti strasnu kletvu.
Kada je te gnusne reci Cuo,
Bavari duboko potiSten ostade.

985. Pogoden bese strelom tuge,
jeo nije i telo poce da mu kopni.
Takvim stanjem uma obuzet,

nije se ushi¢ivao ni u meditaciji.

986. Videvsi ga uplasenog i potiStenog,
jedno njemu naklonjeno bozanstvo
dode do Bavarija

i ovako mu se obrati:

987. ,,Taj sarlatan Sto zeli bogatstvo
o bilo ¢emu nista on ne zna.

Ni o glavi on niSta ne zna,

a niti o njenom pucanju.”
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988. ,,Ako vi znate, plemeniti,

molim vas odgovorite na moje pitanje
o glavi i njezinom pucanju,

vase reci zelim da ¢ujem.”

989. ,,Ah, ni ja o tome nista ne znam;
moje znanje dotle ne doseze.

Ali glavu i pucanje glave,

upravo to su pobednici razumeli.”

990. ,,Onda mi bar to recite, o bozanstvo,
na ovom zemljinom $aru,

ko je taj Sto zna o glavi,

ko zna o njezinom pucanju?”

991. ,,Jos ranije se iz grada Kapilavatthu
zaputio predvodnik sveta,

potomak drevnog kralja Okkake,
sakyanski sin, lu¢onosa.

992. On, brahmane, jeste Probudeni,

Sto otiSao je iza svih pojava, prozrevsi ih,
stekao najvise znanje i duhovnu mo¢,
razumeo pravu prirodu svih pojava.

Posto je sve zalihe kamme razorio,
osloboden biva, jer nove tekovine ne stice.

993. Budni, Blazeni, u ovome svetu,
duhovnog oka posednik poduc¢ava Dhammu,
Idi do njega i postavi mu pitanje svoje:

on ¢e ti najbolje objasnjenje dati.”

994. Kada je Cuo rec¢ ,,Buda”
Bavari se istog Casa ozari.

U njemu tuga istog trenu nestade,
silno ushi¢enje ga celog obuze.
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995. Blazenstvom preplavljen, srecan, veseo,
Bavari zatim ono bozanstvo upita:

,,U kojem selu ili gradu, u kojem kraju
boravi taj zastitnik sveta,

kako se moze do¢i i pokloniti se
Probudenome, najve¢em medu ljudima?”

996. ,,Taj pobednik je u Savatthiju, u zemlji Kosala;

[tu boravi] onaj ¢ija je mudrost obilna, oStroumnost ogromna.
Taj sakyanski sin bez premca, proci§¢en, predvodnik ljudi,
jeste neko ko razume glavu i njezino pucanje.”

997. 1 on se tada obrati svojim ucenicima,
brahmanima koji ovladase vedskim himnama:
,Dodite, ucenici brahmanski, ja ¢u govoriti,

a vi saslusajte $ta imam da vam kazem.

998. U ovome svetu se pojavio

onaj $to nadaleko poznat je kao ’Buda’,

neko ko se u svetu javi zaista vrlo retko.

Pozurite do Savatthija i nadite najboljeg medu ljudima.”

999. ,,A kada ga ugledamo, brahmane,
kako ¢emo znati da upravo on jeste Buda?
Posto to ne znamo, recite nam

na koji nacin ¢emo ga prepoznati?”

1000. ,,Re¢ o znakovima velikoga Coveka
do nas je dosla sacuvana u himnama.
Trideset dva obelezja su data,

jedno po jedno, opisano do detalja.

1001. Za onoga ¢ije telo poseduje
sva ta obelezja velikog coveka,
zaista samo dva puta postoje:
treci se nikako ne moze naci.
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1002. Ako u svome domu ostane,
savladavsi ¢itav ovaj svet,

bez nasilja, bez oruzja kakvoga,
vladace nad njim on, pravdom voden.

1003. Ali ako, pak, dom svoj napusti
i krene putem beskuénika,

tada budan postaje, koprenu uklanja,
arahant kojem niko ravan nije.

1004. Iskljucivo u umu svojem, bez reci,
pitajte ga za [moje] rodenje, klan, obelezja,
svete himne i uCenike; i upitajte ga

na kraju o glavi i njenom pucanju.

1005. Ako on zaista jeste buda,

pred ¢ijim pogledom prepreka nema,
on ¢e vam glasom odgovoriti

na ono §to ste ga umom pitali.”

1006. Kada su ¢uli Bavarijeve reci,
njegovih Sesnaest ucenika —

Adita, Tissa Metteyya,

Punnaka i Metagt,

1007. Dhotaka i Upasiva,
Nanda i Hemaka,

par Todeyya i Kappa,
kao 1 mudri Patukanni,

1008. Bhadravudha i Udaya,
kao 1 brahman Posala,
oStroumni Mogharada

i veliki mudrac Pingiya —
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1009. svaki voda sopstvene grupe,

dobro poznati nadaleko,

meditanti Sto u zadubljenjima uzivaju,
koji su sebe izgradili dobrim postupcima,

1010. poklonise se Bavariju svi do jednoga
1 posto su triput obisli oko njega,

svaki zamotane punde, koZzom ogrnuti,
zaputiSe se pravo ka severu —

1011. prvo do Patitthane, prestonice Alake,
a zatim u nekadasnji Mahissat,

onda u Uddeni1 1 Gonaddhu,

Vedisu 1 Vanasu,

1012. 1 Kosambi i Saketu,
veliCanstveni grad Savatthr,
Seravyu i Kapilavatthu,
kao i grad Kusinaru,

1013. i dalje do gradova Pava i Bhoga,
Vesalija i prestonice zemlje Magadhe,'*°
pa jos dalje do Pasanaka svetilista,
Carobnog i kao stvorenog za uzitak.

1014. Kao §to Zedan traga za hladnom vodom,
kao sto trgovac traga za dobrom zaradom

ili onaj Sto ga sparina muci za hladovinom,
tako su se oni zurno uz planinu uspinjali.

1015. A tom prilikom je Blazeni,
sedeci pred zajednicom monaha,
poducavao istini svoje ucenike,

nalik lavu $to se rikom u Sumi oglasi.
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1016. Adita ugleda Budu

veliCanstvenom suncu nalik, sa stotinu zraka,
mesecu nalik u onoj no¢i

kada dostigne svoj puni sjaj.

1017. Posto je osmotrio njegovo telo
i sva obelezja na njemu video,

on stade sa strane, zaista uzbuden

1 uumu svome postavi pitanje:

1018. ,,Reci nam tacno o njegovom rodenju,
iz kojeg je klana i kakva su obelezja njegova,
je li usavrsen u recitovanju svetih himni.
Koliko svojih uc¢enika taj brahman ima?”

1019. ,,Godina mu je sto i dvadeset,
a potice iz klana po imenu Bavari;
tri su obelezja na njegovome telu;
on jeste odli¢ni znalac triju veda,

1020. obelezja i povesti svih,
tumacenja reci i pravila rituala.
On poducava pet stotina ucenika;
usavrsen je u sopstvenom ucenju.”

1021. ,,0 najvisi medu ljudima, otkrij nam
do detalja obelezja koja poseduje Bavari.
O ti koji si sasvim presekao zudnju,

ne dopusti da u nama imalo sumnje ostane!”
1022. ,,U stanju je da lice pokrije svojim jezikom,
izmedu obrva raste mu gusti pramen;

polni organ sakriven mu je naborima koze;

tako znaj, brahmanski ucenice.”
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1023. Kada su ¢uli da je na pitanja odgovoreno,
a da nijedno ne beSe glasno izgovoreno,
ushiceni i1 uz naklone s poStovanjem,

svako od prisutnih ovako pomisli:

1024: ,,Bese li to neko bozanstvo ili Brahma
ili ¢ak Indra, supruznik Sudin,

ko umom svojim postavi pitanja?

Kome su odgovori upuéeni bili?”

1025. ,,Bavari pita o glavi

1 0 njezinom pucanju.

Objasni to, o Blazeni!

Razvej sve nase sumnje, o risi!”

1026. ,,Neznanje znajte kao ’glavu’;

jasno znanje kao ’pucanje glave’,

kada je zdruzeno s poverenjem, svesnoscu,
koncentracijom, Zeljom i energijom.”

1027. Na to brahmanski ucenik,
obuzet velikim ushi¢enjem,

prebaci ogrta¢ preko jednog ramena

i celom dodirnu tlo kraj Budinih stopa.

1028. ,,Brahman Bavari, poStovani gospodine,
zajedno sa svim svojim ucenicima,
odusevljenjem ispunjen, radostan,

do nogu se klanja Vidiocu.”

1029. ,,Neka brahmana Bavarija sreca prati,
kao 1 sve njegove ucenike.

Neka i vi svi budete sre¢ni!

Nek dugovecan budes, brahmanski ucenice!
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1030. Kakvo god pitanje da Bavari ima,

ti ili neko medu onima S$to sa tobom dodose —
slobodno mi pitanja postavljajte,

Sta god da zelite da saznate.”

1031. Posto je odobrenje o Bude dobio,

Adita sede na svoje mesto i poStovanje iskaza,
pa onda sklopljenih ruku, smeran,

Tathagati svoje prvo pitanje postavi.

1. PITANJA APITE (APITAMANAVAPUCCHA)

1032. ,,U $ta je to ovaj svet uronjen,”
(reCe postovani Adita).

,,Zbog ¢ega on ne blista?

Cime je, kazi, on tako ukaljan

i §ta u njemu najvise plasi?”

1033. ,,0vaj svet je u neznanje uronjen,”
(Adita,” rece Blazeni).

,»Zbog pohlepe i nepromisljenosti on ne blista.

Nezasitosc¢u je on ukaljan, kazem,

patnja je to Sto u njemu najvise plasi.”

1034. ,Na sve strane bujice teku,”
(rece posStovani Adita).

,.Sta je prepreka tim bujicama?

Govori o tome §to ih obuzdati moze,

¢ime se te bujice zaustaviti mogu?”

1035. ,,Kakve god da bujice postoje,
(Adita,” rece Blazeni),

svesnost je njima prepreka.

Za nju govorim da ih obuzdati moze.

Mudroséu se te bujice zaustavljaju.
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1036. ,,Mudrost i svesnost,”

(reCe postovani Adita).
,,isto tako ime 1 oblik, gospodine —
kada pitam, molim te odgovori mi,
gde li i sve to sasvim utihne?”

1037. ,,Kada si me ve¢ to pitao,
odgovoricu ¢u ti, Adita,

gde ime, kao i oblik

bez ostatka utihnu:

na istom onom mestu

na kojem i svest utihne.”

1038. ,,Ima onih koji su razumeli Dhammu,
kao i1 onih ovde koji se tek u njoj vezbaju;
kada te pitam za njihove postupke,

neka mi ih znalac, dragi gospodine, razjasni.”

1039. ,,Za uzicima ¢ula ne treba Ceznuti,
ve¢ neokaljana uma uvek ostati.

Vesto sa svakom stvari postupati,

tako da monah pazljiv ovim svetom hodi.”

2. PrtaNyA TissA METEYYE (TISSAMETTEY YAMANAVAPUCCHA)
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1040. ,,Ko je zadovoljan na ovome svetu?”
(reCe postovani Tissa Metteyya).
,,U kome to uznemirenja nema?
Ko neposredno znajuéi obe strane,
promisljen, ne ostaje zaglavljen u sredini?
Koga to nazivas velikim ¢ovekom?
Ko odavde umace velikom porobljivacu: zudnji?”

1041. ,,Ko u sred senzualnosti svetacki zivot sledi,
(Metteyya”, reCe Blazeni),
,.koga, uvek pazljivog, zudnje ne muce;
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monah koji ohladen je, jer razumeo je:
u takvome uznemirenja nikakvog nema.

1042. On, neposredno znajuéi obe strane,
promisljen, ne ostaje zaglavljen u sredini.

Njega ja zovem velikim covekom.

Taj odavde umace velikom porobljivac¢u: zudnji.”

3. PrtaNJA PUNNAKE (PUNNAKAMANAVAPUCCHA)

1043. ,,Onome bez strasti, Sto vidi do korena,”
(reCe postovani Punnaka),

,,doSao sam mucen pitanjem jednim:

u ovome svetu prinosili bogovima toliko Zrtava?

To molim BlaZenoga da mi razjasni.”

.....

(Punnaka,” rece Blazeni),
,,K0j1 su u ovome svetu prinosili toliko Zrtava bogovima,
uciniSe to, Punnaka, nadaju¢i se nekom stanju postojanja,
jer svaki od njih jeste podlozan starenju.”

.....

(reCe postovani Punnaka),
,,K0j1 su, priljezni u takvom postupanju,
prinosili bogovima toliko Zrtava u svetu ovom,
jesu li oni nadvladali rodenje i strarost, gospodine?
To molim BlaZenoga da mi razjasni.”

1046. ,,Nadajuci se, zazivajuci, mole¢i se i klanjajuéi,”
(Punnaka,” rece Blazeni),

,,oni za zadovoljstvo rodeno iz dobitka mole,

prineti zrtvu zele, a uzbuduje ih zed za postojanjem,

i tako, kazem, ne nadilaze ni rodenje ni strarost.”
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1047. ,,Ako, dragi gospodine, ti §to prinose zrtve,”
(reCe postovani Punnaka),

,tim ritualima ne nadilaze ni rodenje ni strarost,

ko je onda u ovom svetu bozanstava i ljudi

nadvladao rodenje i starost, gospodine dragi?

To molim Blazenoga da mi razjasni.”

1048. ,,Ko je razmotrio ovaj svet, uzduz i popreko,
(Punnaka,” rece Blazeni),

,»pa je neuznemiren bilo gde da se nade,

stiSan, od strasti ohladen, bez zelja i tuge,

takav je, kazem, nadvladao i rodenje i starost.”

4. PITANJA METTAGUA (METTAGUOMANAVAPUCCHA)
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1049. ,,0Ovo molim, BlaZeni, da mi razjasnis,”
(reCe postovani Mettagii).

»Smatram te istinskim znalcem, usavrSenim.

Otkrij mi odakle su sve patnje nastale,

tako razli¢ite u ovome svetu?”

1050. ,,Pitao si me o poreklu patnje,
(Mettagt,” rece Blazeni).
,,Kao neko ko razume, otkricu ti to.
Patnje tako razli¢ite u ovome svetu

nastaju zasnovane na tekovini.!®!

1051. Bezumnik koji tekovine stvara,

sve dublje i dublje u patnju tone.

Ko shvati sve to, tekovine nove ne stice,
videvsi ih kao rodno mesto i izvor patnje.’

)

1052. ,,Sto smo pitali, razjasnio si nam.

A sad dozvoli pitanje drugo — o tome kazi:
Kako to mudar prelazi bujicu

rodenja i starosti, zalosti i naricanja?
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To mi jasno rastumaci, muni,
jer tu si istinu ti dobro razumeo.”

1053. ,,0Objavicu ti tu istinu,

(Mettagii,” reCe Blazeni),
vidljivu u ovom Zivotu, a ne glasinu;
ko je razume i nadalje sa paznjom Zivi,
prevazi¢i moze vezanosti za ovaj svet.”

1054. I ja se veoma radujem, o risi,
toj istini nenadmasnoj, jer

ko je razume i nadalje sa paznjom Zivi,
prevazi¢i moze vezanosti za ovaj svet.”

1055. ,,Sta god bilo da razumes,

(Mettagii,” re¢e Blazeni),
“’kao iznad, ispod ili popreko u sredini,'%?
odgurnuvsi uzitke i zaokupljenost stvarima tim,
tvoja svest se vise ne zaustavlja u bivanju.

1056. Ziveci tako pazljiv i sabran,

monah napusta sve $to se naziva ‘'moje’,

jos ovde takav mudrac moze napustiti patnju:
rodenje i starost, zalost i naricanje.”

1057. ,,Ushi¢en sam ovakvim re¢ima velikog risija;
dobro objavljeno je, Gotama, stanje bez tekovina.
Svakako da Blazeni je napustio patnju,

jer do kraja je razumeo istinu.

1058. Isto tako patnju napustiti mogu i oni
koje bi ti, muni, neprekidno podsticao.

Zato, susrevsi te, o predvodnice, klanjam ti se,
ne bi li i mene BlaZeni podsticao neprekidno.”
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1059. ,,Za kojeg god brahmana da zna$ da je istinski znalac,
nista ne prisvaja, nezarobljen je slastima zemnim i bivanjem,
takav je sigurno ovu bujicu presao, na drugu obalu krocio,
takav je ugasio pozar, svake sumnje liSen.

1060. Mudar ¢ovek ovde, istinski znalac,
olabavivsi tu om¢u §to ga za stanja bivanja veze,
osloboden zudnje, neuznemiren, bez zelja,

takav je, kazem, nadi$ao i rodenje i starost.”

5. PrtaNJA DHOTAKE (DHOTAKAMANAVAPUCCHA)

1061. ,,Pitam te, o Blazeni, molim te reci mi,”
(reCe postovani Dhotaka).

,Nadam se tvojim re¢ima, veliki mudrace:

sasluSavsi to $to budes rekao,

vezbacu radi sopstvenog oslobodenja.”

1062. ,,U tom slucaju, prikupi snagu,
(Dhotaka”, rece Blazeni).
,,Razborit ostani i pazljiv upravo ovde.
SasluSavsi to §to imam da ti kazem,
vezbaj radi sopstvenog oslobodenja.”

1063. ,,Vidim u svetu bozanskih i ljudskih bic¢a
brahmana koji zivi ne posedujuéi bilo Sta.

Zato se klanjam tebi, o Svevide¢i!
Sumnji mojih, o Sakyanine, oslobodi me!”
1064. ,Nikoga na svetu osloboditi ne¢u moc¢i,
Dhotaka, ko je jo$ uvek pogoden konfuzijom.
Ali kada razumes$ najizvanredniju istinu,

tada ¢e$ biti u stanju da preko bujice predes.”

1065. ,,Naoruzan milosrdem, poduc¢i me, o Brahma,
stanju osame koje inace razumeti ja ne mogu.

292



V Put ka onome iza

Bas kao prostor, Sto bilo ¢ime nije omeden,
upravo ovde ziveo bih, nezavisan i u miru.”

1066. ,,Objasnicu ti taj mir,
(Dhotaka,” rece Blazeni),
L[ vidljiv] ve¢ u ovom Zivotu, a ne glasina;
a ko ga razume i onda Zivi sabran,
moguce je da nadide vezanost za ovaj svet.”

1067. ,,1 ja prizeljkujem, o veliki risi,

taj mir nenadmasni,

jer ko ga razume 1 onda Zivi sabran,
moguce je da nadide vezanost za ovaj svet.”

1068. Kada jednom razumes da sve,
(Dhotaka,” rece Blazeni),

,,cega postane§ svestan u ovome svetu —

iznad, ispod ili popreko u sredini —

jeste klopka, viSe zelju ne gaji

za raznim vrstama postojanja.”

6. PrtaNJA UPASIVE (UPASTVAMANAVAPUCCHA)

1069. ,,0 Sakya, ja sam nisam u stanju

da bez pomo¢i predem veliku bujicu.
Objavi mi taj oslonac, o Svevidec¢i,

uz pomo¢ kojeg bih veliku bujicu presao.”

1070. ,,Pogleda uprtog u neposedovanje, sabran,
(Upasiva,” ree Blazeni),

,oslonjen na opazaj: 'ne postoji’, bujicu predi.

Uzitke ¢ula napustivsi, bez naklapanja,

neprekidno razmatraj razaranje Zudnje.”

1071. ,,U kome nema Zudnje za zadovoljstvima ¢ula,”
(reCe postovani Upasiva),
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,,na nepostojanje oslonjen, sve drugo napustivsi,
u nenadmasnom oslobodenju opazaja osloboden:
hoce li u stanju tom ostati, bez daljih odlazenja?”

1072. ,,Da, u kome nema zudnje za zadovoljstvima cula,”
(reCe postovani Upasiva),

,,na nepostojanje oslonjen, sve drugo napustivsi,

u nenadmasnom oslobodenju opazaja osloboden:

on ée u stanju tom ostati, bez daljih odlazenja?”!%?

1073. ,,Ako bi takav u tom stanju ostao
¢itavo mnostvo godina, o Svevidecdi,
da 1i bi postao ohladen, tu osloboden,
ili je svest takvoga potpuno neodrediva?”'%*
1074. ,,Kao §to plamen dahom vetra ponet,
(Upasiva,” rece Blazeni),
,,hestane 1 mesto mu se ne moze odrediti,
isto tako i muni, osloboden mentalnog tela,
nestane 1 mesto mu se ne moze odrediti.”

1075. ,,Ko tako nestane, da li on ne postoji
ili pak ostaje ¢itavu ve¢no zdrav?!%?

Jos tu stvar mi jasno razlozi, o muni,

jer tu si istinu ti razumeo.”

1076. ,,Ne postoji merilo za onoga ko nestane,
(Upasiva,” rece Blazeni)

,,1 nema reci kojima bi se on mogao opisati.

Kada su sve pojave iskorenjene,

svi putevi govora takode su iskorenjeni.”
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7. PITANJA NANDE (NANDAMANAVAPUCCHA)

1077. ,Jma utihnulih mudraca u ovome svetu,”
(reCe postovani Nanda),

,tako ljudi kazu, ali kako stvari zapravo stoje?

Da li onoga ko znanja ima nazovu munijem

ili dugoga ko na narocit nacin zivi?”

1078. ,,Ne zbog gledista, ni ucenosti ili znanja,
Nanda, znalci ovde ne govore o muniju.

Oni su utihnuli mudraci, kazem ti,

koji u osami zive i zudnje ih ne muce.”

1079. ,,0ni askete 1 brahmani,”

(reCe postovani Nanda),
,,Sto tvrde da se Cistota sti¢e kroz videno i ¢uto,
kao 1 dobrim ponaSanjem i ritualima,
Sto kazu da se do Cistote stiZe na nacine razne,
ziveci tako obuzdani, Blazeni, jesu li oni
nadisli rodenje i starost, poStovani gospodine?
Ovo te pitam, Blazeni, i molim za odgovor.”

1080. ,,0Oni askete 1 brahmani,

(Nanda,” reCe Blazeni),
,,Sto tvrde da se Cistota sti¢e kroz videno 1 ¢uto,
kao i dobrim ponaSanjem i ritualima,
Sto kazu da se do Cistote stize na nacine razne,
1ako tako Zive obuzdani, kazem,
oni nisu nadisli rodenje i starost.”

1081. ,,0ni askete 1 brahmani,”

(reCe postovani Nanda),
,,Sto tvrde da se Cistota sti¢e kroz videno 1 ¢uto,
kao i dobrim ponaSanjem i ritualima,
Sto kazu da se do Cistote stize na nacine razne,
ako za njih kazes, o muni, da nisu bujicu presli,
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ko je onda u ovome svetu bozanstava i ljudi
nadiSao rodenje i starost, postovani gospodine?
Ovo te pitam, Blazeni, i molim za odgovor.”

1082. ,,Ne kazem da medu asketama i brahmanima,
(Nanda,” reCe Blazeni),

,,SVi uronjeni jesu u rodenje i starost.

Koji napuste sve §to vide, Cuju i osete,

svako dobro postupanje i rituale,

koji isto tako napuste mnoge druge stvari,

te do kraja prozrevsi Zudnju, u sebi otrova nemaju:

2 9

takvi su, kazem ti, ’oni koji bujicu predose’.
1083. ,,Toliko me raduju reci velikog risija.

Dobro je objavljeno, o Gotama, stanje bez tekovina.
Koji napuste sve $to vide, ¢uju i osete,

svako dobro postupanje i rituale,

koji isto tako napuste mnoge druge stvari,

te do kraja prozrevsi zudnju, u sebi otrova nemaju:

9 9

za takve i ja kazem: ’oni bujicu predose’.

8. PrtanjA HEMAKE (HEMAKAMANAVAPUCCHA)
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1084. ,,0ni koji su mi u proslosti objasnjavali,”
(reCe postovani Hemaka),

,»pre nego $to susretoh Gotamino ucenje,

govoreci: *Tako je bilo, tako ¢e biti’,

sve su to bila nagadanja, gomila misljenja,

i sve me to nije nimalo zadovoljilo.

1085. Objavi mi istinu, 0 muni,

onu o uniStenju zudnje;

ko to razume i Zivi sa paznjom,

vezanost za ovaj svet moze prevladati.”

1086. ,,0Odagnati zed i strast, Hemaka,

......
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za svime ¢ija je priroda zadovoljstvo cula
— to je stanje nibbane, neprolaznog.

1087. Ovo razumevsi, oni koji su mudri
dogore joS u ovome Zivotu.

Uvek mirni, takvi su prevladali

svaku vezanost za ovaj svet.”

9. PrtaNJA TODEYYE (TODEYYAMANAVAPUCCHA)

1088. ,,0Onaj u kome culne zelje nema,”
(reCe postovani Todeyya),

,,onaj u kome zedi nema

1 koji je konfuziju prevazisao,

kakve je vrste njegovo oslobodenje?”

1089. ,,Za onog u kome culne Zelje nema,
(Todeyya”, reCe Blazeni),

,,Za onoga u kome zedi nema

i ko je konfuziju prevazisao,

za njega je oslobodenje upravo takvo?”

1090. ,,Je li on bez zudnji ili ih ipak ima?
Poseduje 1i mudrost ili je jos§ uvek stice?
Kako bih to mogao razumeti, o Sakka,
rastumaci mi munija, o Svevide¢i.”

1091. ,,0n jeste bez zudnji, zaista ih nema.
Poseduje mudrost, vise je ne stice.

Na taj na¢in razumi munija, Todeyya,

kao nekoga ko nista ne prisvaja,
nezarobljen slastima zemnim i bivanjem..
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10. Prtanya KAPPE (KAPPAMANAVAPUCCHA)

1092. ,,Radi onih $to u sred bujice stoje,”
(reCe postovani Kappa),

.1 kada je opasan talas nadosao,

radi onih pogodenih staros¢u i smrcu,

pokazite gde je ostrvo, gospodine.

Objasnite gde je cvrsto uporiste,

tako da im se to ne dogodi nikada vise.

1093. ,,Radi onih §to u sred bujice stoje,
(Kappa,” rece Blazeni),

.1 kada je opasan talas nadosao,

radi onih pogodenih staros¢u i smrcu,

pokazacu gde je ostrvo.

1094. Ne posedovati bilo Sta, niti uzimati:
to jeste ostrvo, drugoga nema.

Ja ga nazivam ’nibbana’,

iskorenjivanje starosti i smrti.

1095. Kada su to razumeli, oni pazljivi
ohladeni postaju jo§ u ovom Zzivotu.
Oni ne padaju pod vlast Mare,

niti sami postaju Marine sluge.”

11. PITANJA DATUKANNIYA (DATUKANNIMANAVAPUCCHA)

1096. Posto sam cuo za heroja u kojem
zelja za zadovoljstvima cula nema,”

(reCe postovani Patukann),
,,dodoh da pitam StiSanoga, §to bujicu prede.
Reci mi o stanju mira, ti koji sve to vidis.
Kazi mi, o Blazeni, onako kako zaista jeste.
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1097. Jer BlaZeni je nadjacao sve slasti Cula,

kao sto blistavo sunce zemlju svojim sjajem nadjaca.
Mudrost mi je skromna, podu¢i me Dhammi,

o ti mudrosti prepun, tako da razumem

kako jos ovde rodenje i starost da napustim.”

1098. ,,Prepoznavsi sigurnost u odvracenosti,
(Patukanni,” rece Blazeni),

,.koren strasti za slastima cula iS¢upa;j.

Ni za ¢im ne posezi, nista ni ne odbacuj:

neka nijedno od to dvoje u tebi ne postoji.

1099. Neka uvene sve $to pripada proslom,
takode se ne masaj onoga Sto tek dolazi.
Ako se ne uhvati$ za ono §to izmedu jeste,
kuda god da krenes, u miru ¢es ostati.

1100. Za onoga, brahmane, ko je sasvim
lisen pohlepe za imenom i oblikom,
nikakvi otrovi ne postoje zbog kojih bi
mogao potpasti pod vlast smrti.

12. PitANJA BHADRAVUDHE (BHADRAVUDHAMANAVAPUCCHA )

1101. ,,Preklinjem onoga ko je ostavio svoj dom”,
(rece postovani Bhadravudha),

,.ko je presekao zudnju i liSen je strasti,

napustio ushié¢enje, presao bujicu, izbavljen,

ko je napustio tvorevine uma — izuzetno mudroga:

posto saslusaju §ta im Predvodnik izrekne,

oni koji to ¢uju, na put ¢e se otisnuti.

1102. Mnogo ljudi iz razli¢itih krajeva
okupise se ovde zeljni tvojih reéi, o heroju.
Pa reci im, molim te, kako stvari stoje,

jer ti si na pravi nacin tu istinu razumeo.”
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1103. ,,Ukloniti treba svaku zelju za tekovinama,
(Bhadravudha,” rece Blazeni),

»iznad, ispod ili popreko u sredini.

Za §ta god neko da se u ovom svetu veze,

to postane alatka kojom ga Mara muci.

1104. Razumevajuci upravo to, pazljivi monah

neka se ne vezuje ni za $ta na ovom svetu.

Shvativsi reci: “zgrabe to ¢vrsto 1 ostanu zaglavljeni’,
on zna, ovi ljudi su za carstvo smrti vezani.”

13. PrtaNJA UDAYE (UDAYAMANAVAPUCCHA)
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1105. ,,Dodoh iz potrebe da postavim pitanje,”
(rece postovani Udaya),

meditantu, sasvim procis¢enome,

koji je izvr$io zadatak, uklonio otrove,

potpuno nadiSao sve pojave.

Govori mi o oslobodenju krajnjim uvidom,

potpunim razaranjem neznanja.”

1106. ,,Napustiti treba oboje,
(Udaya,” rece Blazeni),

i slasti ¢ulnog uzitka i tugovanje;

ukloniti tromost uma treba,

odbraniti se od nemirne savesti;

1107. prociséenje spokojstvom i svesnoscéu,
kojem prethodi promisljanje istine —

to ja nazivam oslobodenjem krajnjim uvidom,
potpunim razaranjem neznanja.”

1108. ,.Cime je okovan ovaj svet?
Uz pomoc¢ ¢ega od putuje?

Sa potpunim odustajanjem od ¢ega
se moze govoriti o nibbani?”
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1109. ,,0vaj svet uzitkom je okovan,
uz pomo¢ misli on putuje.

S potpunim odustajanjem od zudnje,
moze se govoriti o nibbani.”

1110. ,,U onome ko Zivi sabrano,

kako to svest potpuno utihne?

Dosli smo to da upitamo Blazenog,
zato saslusajmo Sta ima$ da nam kaze.”

1111. ,,U onome ko se ne ushi¢uje osecajem,
ni spoljas$njim, ni unutrasnjim,

u onome ko na taj nacin sabran Zivi,

svest na kraju potpuno utihne.”!%

14. PrtaANJA POSALE (POSALAMANAVAPUCCHA)

B

1112. ,,Dodoh iz potrebe da postavim pitanje,’
(reCe postovani Posala),

,,onome koji ukazuje na proslost,

ko je bez strasti, presekao sumnju,

potpuno nadiSao sve pojave.

1113. Pitam Sakyu o znanju onoga
za kojeg je opazaj forme nestao,'®’
ko do kraja napusti ovo telo
ijasno vidi: ‘'nema nicega’

unutra i spolja:

ko bi takvoga mogao voditi?”!®

1114. ,, Tathagata neposredno zna,
(Posala,” rece Blazeni),

,,sva podrucja svesti.

Tako zna i onoga koji osloboden biva

uzimajuci to podrucje kao svoje uporiste.
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1115. Kada neko prepozna da

u podrucju ni¢ega ushiéenje jeste okov,
kada to neposredno uvidi na ovakav nacin,
takav tada u sustinu pronice uvidom.

To je istinsko znanje brahmana,

onoga ko proziveo je svoj duhovni zivot.”

15. PItTANJA MOGHARADE (MOGHARADAMANAVAPUCCHA)

1116. ,,Ve¢ sam Sakyanina pitao dvaput,”
(reCe postovani Mogharada),

,,ali mi Vidilac nije odgovorio.

Pa ipak, ¢uh da bozanski risiji

odgovaraju tek kada su triput pitani.

1117. U pogledu ovoga sveta, drugoga sveta,
sveta Brahme, zajedno sa bozanstvima,

ja ne znam kako ti na njih gledas,

kakav je o tome stav slavnoga Gotame.

1118. Zato dodoh iz potrebe da postavim pitanje
onome ko sve to jasno vidi.

Kako na ovaj svet gledati treba

pa da nas vladar smrti ne opazi?”’

1119. ,,Na ovaj svet gledaj kao na prazninu,'*’

1 stalno pazljiv ostani, Mogharada.
Resi se vere u sopstvo, tako ¢e§ smrt nadmasiti.
Ko na svet ovako gleda, nevidljiv je vladaru smrti.

2

16. PITANJA PINGIYE (PINGIYAMANAVAPUCCHA)

1120. ,,Star sam i nemoc¢an, oronuo,”
(reCe postovani Pingiya)

,,vid mi je mutan, vrlo slabo Cujem.

Ne dopusti da takav nestanem, zbunjen.
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Objavi mi Dhammu tako da razumem
kako jos ovde rodenje i starost da napustim.”

1121. ,,Kada vidi§ one proganjane oblicima,
(Pingiya,” reCe BlaZeni),

,ljude koji su nepazljivi, razdirani oblicima,

upravo zato, Pingiya, pazljiv budi,

oblik napusti da okonca$ preporadanja.”

1122. ,,Na sve Cetiri strane i one Cetiri izmedu njih,
nagore, nadole: u svih tih deset pravaca, o Mudri,
nicega nema §to ve¢ video nisi, ¢uo i osetio,

niceg na svetu $to prepoznao ne bi.

Objavi mi Dhammu tako da razumem

kako jo$ ovde rodenje i starost da napustim.”

1123. ,,Posmatraj ljude obuzete zudnjom,’
(Pingiya,” rece Blazeni),

,,mucene, uniStavane staroSc¢u,

upravo zato, Pingiya, pazljiv budi,

zudnju napusti da okoncas preporadanja.”

EpriLoG

Stihovi kojima se hvali put na drugu obalu

Tako je Blazeni govorio dok je boravio medu Magadanima, u Pa-

sanaka svetiliStu. Na molbu Sesnaest brahmanskih uc¢enika, posto su mu
postavili pitanje, odgovorio je na svako od njih. Onaj ko razume znace-
nje i ucenje u svakom od tih pitanja i vezba u skladu sa Dhammom, taj
¢e otici iza starosti i smrti. PoSto ovo ucenje vodi na drugu obalu, ovo
izlaganje Dhamme je nazvano Parayana, ,,Put ka onome iza”.

1124. Adita, Tissa Metteyya, Punnaka i Metag,
Dhotaka i Upasiva, Nanda i isto tako Hemaka,
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1125. Todeyya i Kappa, kao i mudri Patukanni,
Bhadravudha i Udaya, kao i brahman Posala,
oStroumni Mogharada i veliki mudrac Pingiya:

1126. dodose do Bude

ri§ija savrSenog ponasanja.
Postavljaju¢i mu umesna pitanja,
najviSem budi pristupise.

1127. Kada je sasluSao njihova pitanja,
Buda im odgovori u skladu sa istinom.
Svojim odgovorima na njihova pitanja,
muni brahmane zadovoljnima u¢ini.

1128. Posto ih je zadovoljio Vidilac,
Budni, Suncev potomak,

ziveli su svetackim zivotom,
predvodeni onim izvanredne mudrosti.

1129. Ako bi neko vezbao na nacin
na koji ih je poducio Buda,
odgovarajuci na njihova pitanja,

taj bi presao sa ove na drugu obalu.

1130. Negujuéi najvisi put

taj bi presao sa ove na drugu obalu.
Posto se tom stazom iza odlazi,

ona se naziva ,,putem ka onome iza”.

Stihovi recitovani o ,,putu ka onome iza”

1131. ,,Recitovacu o putu ka onome iza,”
(reCe postovani Pingiya).

,Kako ga je video, tako ga je i izlozio,

onaj bez mrlja, onaj zaista oStroumni.
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Kakav bi razlog mogao imati predvodnik,
stiSani, oslobodeni, da lazno govori?

1132. Dodite zato i ja ¢u vam objasniti
prekrasne reci onoga ko je

necistoce i obmanu napustio,

ko je je gordost i nadmenost nadisao.

1133. Unistitelj tame, budni, svevidec¢i,

na kraj sveta je stigao, nadiSao svako postojanje,

u njemu otrova nema, svaku patnju napustio je,

s pravom svoje ime nosi, o brahmane, njemu se klanjam.

1134. Kao ptica Sto Sumarak ostavi za sobom,

pa se nastani u gustoj Sumi, punoj plodova raznih,
isto tako, napustivsi one Cije je videnje skromno,
labudu sam nalik, Sto je na veliko jezero stigao.

1135. Oni koji su mi u proslosti objasnjavali,
pre nego Sto susretoh Gotamino ucenje,
govoreci: "Tako je bilo, tako ¢e biti’,

sve su to bila nagadanja,

sve je to bila gomila misljenja.

1136. Unistitelj tame Sto sedi u osami,
blistavi, tvorac svetlosti,

Gotama mudrosti prepun,

Gotama zaista oStroumni —

1137. on je taj koji me poduc¢i Dhammi,
vidljivoj ovde i sada, vanvremenoj,
razaranju patnje zaista bezbednom,
kojem na svetu niceg slicnog nema.”
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1138. ,,Zasto se od njega odvajas
¢ak 1 na trenutak, o Pingiya,

od Gotame mudrosti prepunog,
od Gotame zaista oStroumnoga,

1139. onoga ko te je poduc¢io Dhammi
vidljivoj ovde i sada, vanvremenoj,
razaranju patnje zaista bezbednom,
kojem na svetu niceg slicnog nema?”

1140. ,,Ja se od njega ne odvajam
¢ak 1 na trenutak, o brahmane,

od Gotame mudrosti prepunog,
od Gotame zaista oStroumnoga,

1141. od onoga ko me je poducio Dhammi
vidljivoj ovde i sada, vanvremenoj,
razaranju patnje zaista bezbednom,
kojem na svetu niceg slicnog nema.

1142. Pazljiv, o brahmane, noc¢u i danju,

vidim ga u svom umu kao da mi je pred o¢ima.
No¢ provedem iskazujuéi mu postovanje,

te zato nikada od njega odvojen nisam.

1143. Moje poverenje i ushic¢enje, um i svesnost,
ne napustaju Gotamino ucenje.

U kojem god pravcu da se on nalazi,

u tom se pravcu klanjam njemu.

1144. Posto sam star 1 slab,

moje telo putovati tamo ne moze,

ali ja neprekidno u mislim putujem,

jer moj je um, brahmane, sa njim sjedinjen.
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1145. Dok sam u mulju lezao drhte¢i,
plutao sam od jednog do drugog ostrva.
Onda ugledah Probudenoga,
prociscenog, Sto bujicu je presao.”

[Buda]

1146. ,,Kao sto Vakkali beSe pun poverenja,
takode Bhadravudha i Gotama iz Alavija,
isto tako i ti moras$ biti ispunjen poverenjem:
tada ¢es, Pingiya, i ti otiéi

sasvim izvan domasaja smrti.”

[Pingiya]

1147. ,,Sada sam jo$ zadovoljniji,
kad ¢uh re¢i munijeve.
Probudenoga, sto koprenu ukloni

1 ugasi pozar, oStroumnosc¢u nadaren.

1148. Neposredno saznavsi o bozanstvima,
on razumede sve, gore i dole.

Ovaj ucitelj kraj donosi pitanjima

Sto ih imaju zbunjeni, oni koji to priznaju.

1149. Nepomerivo, nepokolebljivo,

tome sli¢noga nema bilo gde.

Ja ¢u sigurno tamo stic¢i, u to sumnje nemam.

Zato me upamti kao nekoga ¢iji um bese odlucan.”
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Ova monografija dostupna je onlajn, kao dokument nastao skeniranjem delova
objavljivanih tokom dve godine u ¢asopisu Pali Buddhist Review.

Ova poslednja kvalifikacija se odnosi na to da su u kategoriju ,,monasi” ukljuce-
ne dve sutte koje ne pominju sagovornika ili slusaoca. Jedna je 11.9, gde neiden-
tifikovani govornik postavlja pitanje vezano za trening monaha i Buda u skladu
sa tim odgovara. U II.10 ne postoji drugi glas, ali sutta ima ton govora u kojem
Buda govori upravo monasima, pre nego laicima ili mesanoj publici.

Sama Dhaniya sutta govori o zamonasenju; a komentar dodaje da su postali ara-
hanti. U slu€aju Magandiya sutte informacije o njithovom zamonasenju i dostiza-
nju stupnja arahanta nalaze se u komentaru.

To su sutte 1.6, 1.7, 11.2, 11.4 1 11.14.

Videti Thapar 1997, 251-57.

Uvodni stihovi Parayanavagge prikazuju Sesnaest ucenika Bavarija kao brah-
mane, ali ¢ak i ako je to ta¢no, oni Budi ne prilaze kao predstavnici brahmanske
tradicije, ve¢ kao smerni tragaoci za znanjem. Zato ih ne ubrajam ovde.

DN 1.101 i dalje.

O asekha sammaditthi videti u MN 65.32 1 AN 10:111-112.

Collins, 1982, str. 117. Kompletnu njegovu diskusiju o ovoj temu videti na stra-
nama 116-31.

Mahavedalla sutta (MN 43:36).

Jayawickrama (PBR 1976, 80) napominje da polozaj sutte unutar poglavlja pred-
stavlja indirektan dokaz vremena kada je ona bila uvrStena u njega, u smislu da
kada je ona stavljena na pocetak ili kraj, to se moze smatrati znakom njenog
kasnijeg ukljucivanja.

Jayawickrama PBR 1977, 21.
http://www.ancient-buddhist-texts.net/Buddhist-Texts/C4-Uraga-Verses/Ura-
ga-Verses.pdf

Jayawickrama ih smatra kasnijom dopunom i razloge za takav zakljucak izlaze u
PBR 1977, 150-51.

Norman pise da je ,,sanskritska re¢ khadga, 'nosorog’, ne-arijevskog porekla,
kako su Kuiper i Mayrhofer to objasnili, i treba je odvojiti od sanskritske reci
khadga, ’mac’. Izvorno znacenje khadga bilo je otuda *nosorog’, kada je prvi put
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pozajmljena iu usla u indo-arijski i nije skraceni oblik reci khadgavisana, kao $to
je bilo sugerisano.

U DaV 416,20,V 5382, VI 497,12 1 VI 578,24. U Pa VI 277,27 nailazimo na
objasnjenje, paldsada ti khaggamiga, $to podrazumeva da je ¢itaocu khagga po-
znato kao ime zivotinje.

Mil 23,20-31: Milindo rada khaggaparivarito viya gado... bhito ubbiggo utrasto
samviggo lomahatthadato vimano dummano bhantacitto viparinatamanaso.
Razmatranje o pa¢éekabudama zasnovano na drugim tekstovima ranog budizma
videti u Analayo 2010 i Analayo 2015.

Jedna sutta sacuvana u kineskom prevodu, EA 12.6 (u T II 570a23-570b19), us-
postavlja blisku vezu izmedu Mahakassape i ideala pratyekabuddhe. U ovoj siitri
Mahakassapa objavljuje: ,,Da Tathagata nije dostigao najviSe i ispravno probude-
nje, ja bih dostigao stanje pratyekabuddhe”. Prevod i studiju o ovom tekstu videti
u Analayo 2015.

Videti Salomon, 2000, 14-15.

Ostali su Amagandha sutta (11.2), Brahmadhammika sutta (11.7), Sundarika-
bharadvada sutta (111.4) i Vasettha sutta (I111.9). lako ima drugih sutta gde Buda
razgovara sa brahmanima, u njima se ne kritikuju nacela i prakse brahmanizma.
Rec¢ vasala nije tehnicki termin koriS¢en da oznaci otpadnika, nekog ko je van
svake kaste. Prema PED, vasala je doslovno znacilo “mali ¢ovek”, ali se ¢ini da
je u Budino vreme ova re¢ koriS¢ena u pezorativnom smislu i podrazumevala je
status otpadnika.

Jayawickrama napominje (PBR 1977, 146): ,,Pojavljivanje ovih strofa u Samyutti,
nezavisno od ostalih pesama, sugeriSe postojanje skupa zagonetki na budisticke
teme i pre nego Sto su one bile ugradene u duze pesme.”

Druge spoljne dokaze o ranom postojanju munigatha daje Jayawickrama PBR
1977, 40.

Prva tri stiha su u SN 21:10, uz drugaciji poslednji, ¢etvrti. Ponovo se javljaju,
uz drugaciju varijaciju, u MN 26 (= Dhp 353), gde Buda objavljuje svoj status
lutajuéeg askete.

Drugi kuplet u 221 zapravo koristi ove dve reci jednu za drugom, kao da su sino-
nimi.

Ovde postoji problem, medutim, u vezi sa formalnom objavom u govorima da je
plemeniti u¢enik slobodan od cetiri losa odredista, jer to odudara od uobicajene
tvrdnje u nikayama o tri losa odredista. Tako ovo pominjanje Cetiri odredista
mozda ukazuje da su ovi stihovi kasniji dodatak. Inace Cetiri nikaye dosledno
govore o: paklovima, zivotinjskom svetu i gladnim duhovima kao o lo$im odre-
distima. Za svet asura, u starijim tekstovima, nije eksplicitno receno da je ni losa,
ni dobra destinacija.

Dopustenje da se jede meso ,,Cisto na tri nac¢ina” (tikotiparisuddha) nalazi se
u Vin I 238,7-9. Videti takode MN 55:5: , Divaka, kazem da postoje tri slu-
¢aja kada meso ne treba jesti: kad vidis, ¢ujes ili posumnjas [da je zivo bice
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ubijeno radi monaha).” (Tthi kho aham, divaka, thanehi mamsam paribhogan ti
vadami. Adittham, asutam, aparisankitam — imehi kho aham, divaka, tihi thane-
hi mamsam paribhogan ti vadami.) Dok proucavaoci debatuju oko toga Sta je
bio Budin poslednji obrok, od kojeg se otrovao, u AN 5:44 on kaze nezarede-
nom sledbeniku da ¢e prihvatiti jelo koje pripremi i u kojem ima svinjskog mesa
(sitkaramamsa).

Bapat (1951, 10-12) kratko uporeduje price iz ove dve tradicije i zakljucuje da su
,»Ccak sedam od Sesnaest kineskih prica koje predstavljaju uvod u ove satre potpu-
no razli¢ite od onih u pali tekstu”. Ja bih, pak, rekao da je vredno paznje da devet
ovih prica pokazuje odredene sli¢nosti, §to ukazuje da su potekle iz zajednickog
izvora. U vezi sa tim pri¢ama, Bapat jo§ dodaje: ,,Ustanovljeno je da je kineski
prevodilac ¢esto pogresno razumeo original, tako da je u tim slucajevima prevod
pogresan”.

Ova Cetiri pojma u 1086a cine slozenicu, ditthasutamutaviniiiatesu.

MN 22.13: Kullipamo maya dhammo desito nittharanatthdya, no gahanatthaya.
Jayawickrama (PBR 1976, 150-56) navodi i interne i eksterne dokaze koji uka-
zuju na kasniji nastanak vatthugatha. On zakljuCuje kako je najraniji datum za
formiranje ovog dela II vek pre n. e.

Postoje indicije za ovo u Apadani. U svojim stihovima u Ap II 486-87 (stihovi
347-49), Mogharada kaze da je roden u porodici plemica i kasnije postao vladar,
ali da nije mogao da nade radost, zato Sto ga je mucila nekakva bolest koze.
Otuda je abdicirao i otiSao u beskuénike kao ucenik brahmana Bavarija. Adita,
u svojim stihovima u Ap I 337 (strofe 511-13), kaze da je napustio domacinski
Zivot i zaredio se pod Bavarijem. Cuo je za Budu dok je boravio u Himalajima
(himavante vasanto’ham, assosim lokandayakam) i posetio ga tragaju¢i za kraj-
njim ciljem. Ovo je u suprotnosti sa opisom u vatthugatha da je stigao sa juga.
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34

35

36

37

Poredenje sa cvetovima smokve kao ilustracija za nesto $to se tesko i retko vidi
uobicajeno je u indijskoj knjizevnosti.

Dhaniya gopa: doslovno, onaj ¢ije bogatstvo je u stoci. Prema Komentaru, nje-
govo krdo brojalo je 30.000 grla. Inace, tekst u zagradama je najverovatnije ka-
sniji dodatak recitatora (sangitikara) i pretpostavlja se da nije bio deo original-
nog govora. Takve dodatke naci ¢emo i u kasnijim govorima, takode obelezene
zagradama.

Buda ovde koristi neprevodivu igru re¢i. Kad kaze ,.ljutnja u meni ne kuva” (ak-
kodhano), on se poigrava sa Dhaniyinim ,,pirina¢ se kuva” (pakkodano). Isto je i
sa reCima ,,prepreke” (khilo) i ,,mleko” (khiro).

»Kuca mi je otvorena” znac¢i da um nije zarobljen Zudnjama i neznanjem. Ova
slika koristi se takode u Sn 4:4; ,,u njoj vatra ugasena” odnosi se na vatru pozude,
mrznje i obmane.
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Splav je aluzija na plemeniti osmostruki put oslobodenja.

Posto ovaj stih kao da nije direktan odgovor na Dhaniyine re¢i, Komentar suge-
riSe da ovde nedostaje deo razgovora. Druga mogucnost je da se Buda poigrava
re¢ima — pa je tako izraz ,,preSavsi” (tinna) aluzija na Dhaniyino pominjanja
trave (tina).

Dhaniyino ,,ovde” (idha) se odnosi na njegovo dragoceno stado, a Budino na
njegovo dragoceno ucenje (sasana).

Vrsta puzavice od koje su pletenjem pravljeni snazni konopci za vezivanje ukro-
¢enih slonova.

Videvsi da mu se sva stoka podavila, u Dhaniyi se dogada preokret i on uvida da
je Covekov najpouzdaniji oslonac u njemu samome.

Komentar: Mara, personifikacija smrti i svega loSeg u budizmu, iznenada stupa
na scenu kako bi pokusao — bez uspeha — da spre¢i Dhaniyu i njegovu zenu da
se priklju¢e monaskoj zajednici. Savremeni istrazivaci smatraju da su poslednje
dve strofe, koje se mogu naci i na drugim mestima u Kanonu (SN 1:12 i 4:8),
naknadno dodate ovoj sutti.

Ova strofa je ista kao Dhp 328.

Komentar kaze da Cetiri uzvisena boravista (brahmavihara) nisu ovde data uobi-
¢ajenim redosledom zbog potreba metrike.

Komentar: Ovo je bio prvi dan sezone setve, koji se u Indiji, sve do danas, obe-
leZavao kao poseban praznik. Otuda je brahman na njive doveo pet stotina sve-
¢ano ukraSenih volova i upregao ih u pet stotina plugova. Broj petsto u skladu
sa konvencijom u Pali kanonu zapravo oznacava veliki broj. Svi prisutni su u
svojim najboljim odelima, stolovi su postavljeni i ukusna hrana, pripremljena
tokom prepodneva, samo §to nije posluzena. To je pozornica na koju stize Buda,
sa svojom prosjackom zdelom i staje sa strane, nem, jer njemu ne dolikuje da bilo
Sta trazi, ve¢ da bude prilika za sticanje zasluga darovateljima.

Kljucni deo govora pocinje strofom 76, gde Buda izlaze sredstva i nacine na
koje poducava druge, nalik seljaku koji uzgaja letinu. I kao §to seljak prvo treba
da seme poseje po njivi, tako je i Budin prvi zadatak kao duhovnog ucitelja da u
onima koje poducava posadi seme (bida) poverenja u ucenje i ucitelja. Komentar
ovde navodi da posejano seme ¢ini dve stvari: prvo pusta koren nadole, a potom
se iz njega probija klica nagore. Na taj nacin koren uzima hranljive materije iz
zemlje i Salje ga do klice. Klica ih preraduje i koristi da bi izrasla i donela rod koji
¢e seljak poznjeti. Isto tako, kada imamo u sebi seme poverenje, to je pocCetna
tacka svakog daljeg napredovanja. Poverenje u nama prvo pusta svoj koren u
vidu vrline, poStovanja pravila morala. A kada smo opremljeni poverenjem i vrli-
nom, moralnim karakterom i ¢istotom, taj koren nam omogucuje da apsorbujemo
sve druge ,,hranljive materije” sadrzane u Dhammi, Budinom ucenju. I kada smo
apsorbovali te sastojke Ucenja, tada ono postaje deo naseg karaktera, naseg zivo-
ta iu stanju smo da kroz praktikovanje meditacije razvijemo koncentraciju, kao i
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mudrost. To, pak, omogucuje da na kraju u nama procvetaju cvetovi probudenja
i oslobodenja. Tolika je mo¢ onog semena poverenja na pocetku.

Dalje u stihu imamo asketsku stegu (tapo), trpljenje, obuzdavanje ¢ula, $to je
vazna zastita vrline. Ovaj napor je uporeden sa kisom, koja kada natopi zemlju
omogucuje semenu da proklija. Tako i istrajnost u obuzdanosti hrani i jaca ko-
rene vrline i omogucuje joj da dosegne vise nivoe procis¢enja. Sledeca u nizu je
mudrost (pafifia), nazvana jarmom, koji povezuje dva vola koja vuku plug. Oni
¢e u strofi 79 biti identifikovani kao energija (viriya). Dakle, mudrost je, sa jedne
strane, u stanju da pod kontrolom drzi nase energije i usmeri ih u povoljnom
pravcu. Sa druge, mudrost je uporedena sa plugom koji razbija tlo i prevrée ko-
rov iz korena. Isto tako, mudrost razbija naSe samoobmane, pogresna uverenja,
ona saseca u korenu sve nase mentalne necistoce. Ovde treba napomenuti da po-
$to je mudrost pomenuta relativno rano unutar ovog poredenja, re¢ je ocigledno
ne o kona¢noj, visoj mudrosti probudenja, ve¢ o preliminarnoj mudrosti isprav-
nog razumevanja koja nasu praksu pouzdano vodi osmostrukim putem.

Naredni kvalitet koji navodi Buda jeste Airi, osecaj stida od ¢injenja losih dela,
samopostovanje, savest. Sledi um (mano), koji je prema Komentaru ovde za-
mena za pojam koncentracija (samadhi). Koncentracija, sli¢no remenu koji drzi
zivotinju na jednom mestu, vezuje um za objekat meditacije i sprecava ga da luta
kud mu je volja. I na kraju strofe imamo svesnost (sati), koja je sli¢na raoniku i
bicu. Svesnost znaci biti svestan onoga $to se dogada u sopstvenom umu i odrza-
vanje svih tih impulsa u stanju ravnoteze, balansa.

U strofi 78 Buda ukazuje kako istinu svog uvida u stvarnost, kako svoje istinite
re¢i koristi da bi iskorenio korov pogresnih stanovista i zabluda. Kada su one
uni$tene, dolazi olakSanje, blagost (soracca), spokojstvo i mir.

Buda ne Zeli da prihvati hranu koja mu je u prvi mah, kada se pojavio, bila uskra-
¢ena, pa mu je ponudena tek posto je izgovorio stihove. On takvu ,.trgovinu”
smatra, s jedne strane, nedostojnom probudenog bica, a sa druge ona ne donosi
istinske zasluge onome ko je daruje. Hrana naime mora biti data ¢ista srca, bez
uslovljavanja i o¢ekivanja direktne protivusluge. Tek to je nacin na koji budistic-
ka ,,ekonomija darova” moze zaista da funkcionise i donosi vazne plodove.
Maggadina. Komentar ovu vrstu asketa opisuje na sledeci nacin: ,,Onaj ko se
oslobodio svih necisto¢a uz pomo¢ puta se naziva pobednikom puta”.

Dok Mangala sutta, Sn 11.4, objasnjava nacin zivota koji vodi napretku i sreci,
Parabhava sutta je nadopunjuje ukazujuci na uzroke propadanja. Onaj ko sebi
dopusti da bude uprljan ovakvim prekora vrednim ponaSanjem, sam sebi zatvara
put ka moralnom i duhovnom napretku i ujedno unizava sve ono §to je plemenito
i ljudsko u ¢oveku. Ali onaj ko motri na ove opasnosti, otvara sebi put ka svih
onih trideset osam blagoslova za koje je sposobna ljudska priroda.

Timbaru, vrsta vocke, sa plodom verovatno veli¢ine grudi vrlo mlade devojke.
Sem poslednjeg stiha, ova strofa je ista kao i 98.

Sem poslednjeg stiha, ova strofa je ista kao i 100.
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Brahmana mantabandhava. Doslovno ,,brahmani koji su srodnici svetih himni”.
Najvazniji dan za budiste u okviru lunarnog kalendara jeste dan predanosti (upo-
satha), koji provode tako $to pomazu u redovnim poslovima u manastiru, me-
ditiraju i slusaju izlaganje o Dhammi, obi¢no stareSine manastira ili nekog od
iskusnijih monaha.

Yakkha (skt yakksa) jedno je od bica u tradicionalnom indijskom sistemu vero-
vanja koje, na neki nacin, predstavlja prelaz izmedu sveta ljudi i sveta bogova.
Indijci su smatrali da ovaj na§ svet nastanjuju mnoga nevidljiva bica, a jedna
vrsta su yakkha. Iako ih prevodimo kao demone, ne bi trebalo smatrati da su ta
bi¢a nuzno zla. Ona jesu moc¢na, imaju nesto od bozanske prirode u sebi, ali ta
priroda je delovanjem egoisti¢nih sila unutar njih postala iskrivljena u vecoj ili
manjoj meri. Ti egoisti¢ni nagoni se nekada ispoljavaju kroz nasilne postupke.
Tako yakkhe u indijskoj slici sveta, u budistickim tekstovima, pokrivaju Sirok
dijapazon od vrlo gnevnih, opasnih bica, pa do onih koja su skoro kao bozanstva.
Za razliku od bi¢a na nizim nivoima postojanja, oni kao i ljudi, imaju potencijal
da dostignu probudenje jo$ u ovom zivotu. Unutar budisti¢ke kosmologije, yak-
khe nastanjuju deo jednog od nebeskih svetova koji se zove nebo Cetiri kralja.
Jedan od tih kraljeva je i vladar yakkhi. U Kanonu nailazimo na epizode kada ova
bic¢a napadaju i pljackaju trgovacke karavane, ubijaju i prozdiru putnike ili opse-
daju i ugrozavaju askete do te mere da ovi polude. No, veliki ucitelji su u stanju
da ukrote i transformisu njihovu rusilacku prirodu i ozive njihove potencijale za
probudenje. Tako su neki od njih postali Budini ucenici.

Komentar objasnjava da se ovo odnosi na obustavljanje bilo kakve vrste seksual-
ne aktivnosti, na zivot u celibatu.

Razumeo je prirodu svih pojava i vidi ih onakvima kakve zaista jesu, bez iskriv-
ljavanja koja dolaze od vezanosti i odbojnosti.

Prema napomeni u Ee, ovi stihovi su bili ukljuceni samo u dva rukopisa medu
onima pisanim burmanskim pismom koji su bili na raspolaganju urednicima kri-
tickog izdanja. Medutim, Pd II ih komentarise, a Be i Ce ih smatraju autenti¢nim
i daju im posebne brojeve.

Jedno od 32 obelezja ,,velikog coveka” (mahapurisa).

Prozreo je prirodu svih uslovljenih stvari, nije vi$e njima zaveden, i tako je stigao
do nibbane.

Budin odgovor li¢i na zagonetku. Da bismo je razumeli, moramo poci od pitanja:
Sta se ovde podrazumeva pod pojmom ,,svet”? On ovde nema uobicajeno, usko
znacenje naseg okruzenja, posao, porodica, prijatelji itd. ili Sire, u geogafskom
smislu. Pod svetom se ovde smatra totalitet naseg iskustva, koje stvaraju pet cula
i um, kao $esto ,,culo”, kao i njihovi objekti. Dakle, oko i prizori, uho i zvukovi,
nos i mirisi, jezik i ukusi, telo i taktilne senzacije, tj dodir, um i mentalni fenome-
ni kao $to su osecanja, misli itd. To je svet u kojem se krecemo Citav Zivot. Ceo
nas svet omeden je sa tih Sest polja iskustva i u njima sadrzan.

Prijatni prizori, zvukovi, mirisi, ukusi i dodiri.
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,Ovde”, u ovom ,,imenu i obliku” (nama-ripa), v ovom bi¢u. Pominjanje pet
struna zadovoljstava ¢ula oznacava oblik. Um (mano) predstavlja ime (nama), to
jest Cetiri mentalna sastojka bica: osecaj, opazaj, mentalni obrasci i svest.
Bujica (ogha) u budistickim tekstovima jeste metafora koja oznacava Cetiri stra-
sti, najdublje ukrenjene zudnje koje truju covekov um, Cetiri otrova (asava):
Culna zadovoljstva (kamasava), ideja veénog postojanja (bhavasava), pogresna
gledista (ditthasava) 1 neznanje (aviddasava).

Okean samsare, patnje neprekidnog preporadanja.

Komentar kaZe da je Buda stigao do pecine u kojoj je Ziveo Alavaka i posto njega
nije tu bilo, usao je, seo na posebno mesto koje je koristio ovaj yakkha i poceo
da propoveda haremu njegovih Zena. Docuvsi 3ta se dogada, Alavaku obuze bes
i on ¢ak sa Himalaja zurno dolete do svog boravista. U tom trenutku pocinje ova
sutta, koja se takode javlja u SN 10:12. Ovaj govor je inace izvor mnogih izreka
koje se Cesto citiraju u zemljama theravada budizma. Godine 1982, kada je u
Tajlandu proslavljana 200. godi$njica utemeljenja danasnje kraljevske dinastije,
njegovo visocanstvo kralj je svoje glavno obracanje tajlandskom narodu konci-
pirao na osnovu Cetiri kvaliteta pomenuta u Budinom poslednjem stihu.

Izgleda ¢udno da se Buda tek tako povinuje naredenjima jednog demona. Ali
njegova strategija je da mu se ne suprotstavi i time ga jos viSe razjari, jer bi tada
on ostao neprijem¢iv za pouku. Umesto toga, Buda mu ovim prvo smeksa um,
donekle ga umiri i pripremi da primi u€enje. S druge strane, ako bi do kraja izvr-
avao njegova naredenja, tada bi izgledalo da je Alavaka nadvladao Budu, §to bi
ga ucinilo oholim i opet neprijemcivim za pouku.

Poverenje je najvece blago, zato §to donosi i profanu i uzvisenu srecu; ono olak-
Sava patnju rodenja i starenja, ublazava nedostatak drugih odli¢nih kvaliteta,
sredstvo je osvajanja dragulja kakvi su elementi probudenja itd. Ucenje (Dham-
ma) ovde predstavlja deset vrlina ili davanje, Cestitost i meditacija. To donosi
ljudsku sreéu, nebesku sre¢u i na kraju srecu nibbane. Pod istinom se podrazu-
meva govorenje istine, sa nibbanom kao krajnjom istinom (paramatthasacéa) i
istinom kao obuzdavanjem (od laganja, viratisac¢éa). Domacin zivi sa mudroscéu
kada zaraduje na poSten nacin, uzima utociste u tri dragulja, daruje hranu mona-
sima, pridrzava se pravila vrline i pravila tokom uposatha dana itd. Monah zivi sa
mudros$¢u kada odrzava Cistotu vrline i uzviSene prakse, pocevsi od pro¢iscenja
uma.

Buda ovde opisuje Cetiri faze sticanja mudrosti. Prvo poklanjamo poverenje uce-
nju uz pomoc¢ kojeg su arahanti — bude, utihnuli bude i njihovi ucenici — dostigli
nibbanu. Zahvaljujuéi tome stiCemo profanu i transcendentnu mudrost nuznu za
dostizanje nibbane. Ali se to ne dogada samo kroz poverenje. Kada ga u sebi
imamo, prilazimo ucitelju, spremni da ga sasluSsamo i ¢ujemo ucenje. Tako stice-
mo zelju da uc¢imo. Kada smo spremni da slusamo i to iz Zelje za u¢enjem, tada
sticemo mudrost. Ali isto tako moramo biti marljivi, u smislu da smo neprekidno
sabrani, 1 oStroumni, u stanju da razlu¢imo ono §to je dobro i ono §to je loSe rece-
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no. Tako kroz poverenje ulazimo u praksu koja vodi do sticanja mudrosti. Kroz
spremnost da sasluSamo, pomno slusamo o sredstvima sticanja mudrosti. Kroz
marljivost ne zaboravljamo ono $to smo naucili. Kroz o$troumnost istrazujemo
znacenje i prosirujemo ono $to smo naucili, sve dok postepeno ne stignemo do
razumevanja krajnje stvarnosti kroz sopstveno iskustvo.

Zanimljivo je da je ova sutta dobila naziv ,,Pobeda”, iako se u njoj ne govori o
bilo kakvoj bici ili borbi, o bilo ¢emu $to bi moglo kao ishod da ima pobedu.
Otuda pitanje, na $ta se odnosi ovaj naslov i odgovor bi bio da je re¢ o pobedi nad
obmanama i necisto¢ama uma, kao §to su neznanje i Zudnja, koji za svoj uzrok i
srediSte imaju telo. Ovde se ne radi o nekakvoj patoloskoj mrznji prema telu, ve¢
o sagledavanju realnosti i razvejavanju iluzije i vezivanja za nju. Nasuprot nekim
drugim tradicijama koje su u Indiji postojale u Budino, vreme, a smatrale su da se
duhovni ciljevi mogu posti¢i mucenjem tela, Buda je takav stav potpuno odbacio,
nakon §to ih je i sam isprobao i uverio se u njihovu nedelotvornost.

Ova strofa nam se moze uciniti nerazumljivom ili pak banalnom. Ali ona nam
skre¢e paznju na jednu od vezbi u okviru satipatthana metoda, a to je vezbanje
sabranosti paznje u odnosu na telo. Tokom te vezbe, pokusavamo da budemo
svesni tela, odnosno svakog polozaja koji ono zauzme. Tako dozivljavamo telo
kao materijalni objekat koji zauzima odredeni prostor i nalazi se u jednom od
Cetiri osnovna polozaja: hodanje, stajanje, sedenje i leZanje. Uz to su i dva na¢ina
na koji telo koristi svoj udove: savijanje i opruzanje. Tako je paznja okrenuta ka
unutra, ka sopstvenom telu, uz razvijanje svesti o njegovim aktivnostima. Na telo
gledamo skoro kao iz perspektive neke druge osobe, bez automatskog identifi-
kovanja sa njim i delovanja gonjeni trenutnim impulsima. Umesto toga, svesni
smo svakog pokreta i polozaja. Na osnovu toga po¢injemo analizu samog tela, od
¢ega je ono sacinjeno. I vidimo da je telo jedna struktura, ¢iji je noseéi deo kostur,
a povezuju ga delovi opisani u narednoj strofi.

Ovo je deo meditacije na telo koja sistematski istrazuje unutrasnje organe, a za-
tim 1 te¢nosti u telu, kako bi meditant jasno uocio svu njegovu neprivlacnost,
za razliku od povr$nog gledanja i opéinjenosti telom. Vrlo vazno uputstvo za
ovu vrstu meditacije je da u nju kre¢emo posmatrajuéi sopstveno telo, a ne tela
drugih. U suprotnom, ako se prvo fokusiramo na tela drugih, mozemo postici
potpuno suprotan efekat, nastaviti dotadasnju opc€injenost i raspaliti pozudu u
sebi.

Strofe 194-199 su kontemplacija odbojne prirode tela dok je ono zivo. Ona se na
sistematican nacin vezba tako §to meditant prolazi kroz standardnu shemu od 32
dela tela, kako je to objasnjeno u Satipatthana sutti (MN 10). Naredne dve strofe,
200-201 ticu se kontemplacije na groblju, jo§ jedne od meditacija na telo prak-
tikovane u Budino vreme. Tela siromasnih ljudi, koji nisu imali novca da plate
pogrebnu lomacu, jednostavno su ostavljana na groblju da ih divlje Zivotinje ra-
strgnu i da se raspadnu sama od sebe. Monasi bi posmatrali ta tela u razli¢itim
fazama raspadanja i koristili ih kao objekat meditacije.
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Meditant svoje telo uporeduje s leSom i zna da je to dvoje u sustini isto, da ¢e
i njegovo telo koje se sada krece, smeje, jede i spava, puno je ideja i planova,
postati jednog dana isto takvo.

Re¢ muni je u staroj Indiji oznacavala mudraca koji je na sebe uzeo zavet Cuta-
nja. Tako se ¢ak i danas u Indiji koristi sanskritska re¢ mauna, u znacenju ,,zavet
¢utanja”, kao jedna od duhovnih praksi. Naravno, to ne znaci da, u budistickom
smislu re¢i, muni neprekidno ¢uti. Sam Buda je mnogo govorio kada je to bilo
primereno. No muni je onaj ¢iji je um stisan i kada takva osoba govori, reci izviru
iz te unutrasnje tiSine. Te reci su otuda bremenite znacenjem, dubinom, uvidom
i prodornom mudro$éu. Njen govor potpuna je suprotnost onima koji govore po
navici, brbljaju iz neuroti¢ne potrebe da uvek budu ne¢im zaokupljeni.

Zato Buda savetuje da se, kada je zajednicko zivljenje neophodno, preduzmu
odredene mere predostroznosti. Jedna od njih je promena percepcije sa kojom
monah ili monahinja gledaju na osobe suprotnog pola. Ako je Zena starija, mo-
nah je posmatra kao svoju majku. Ako je sli¢nih godina, posmatra je kao sestru.
Ako je dovoljno mlada, na nju gleda kao na kéerku. Druga mera je obuzdavanje
cula, nedozvoljavanje da recimo pogled slobodno pociva na telu i detaljno ga
razgleda, $to podstri¢e mastanja itd. Treca je Budina preporuka svim zaredenima
da povremeno vezbaju meditaciju na telo i njegove delove, razvijajuéi tako stav
odbojnosti opisan u prethodnoj, Vidaya sutti.

u vrtu i plevljenju korova. Ovde je re¢ o korovu mentalnih necisto¢a. Kada to
¢inimo, moramo da i§¢upamo svaki korov koji je ve¢ izrastao i sprecimo da iz
korena koji je ostao iznikne neki novi. Takode, ocigledno, ne¢emo sejati seme
bilo kojeg korova koje bi moglo tu da proklija. Vezbanje uma u ovom slucaju
jeste praksa ispravnog napora, Sestog dela plemenitog osmostrukog puta. Ona se
sastoji u pomnom posmatranju uma na sve dubljem nivou i kada meditant uoci
neki ,.korov”’, makar i u samom zacetku, na nivou semena, odnosno lo§ih misli,
treba da ga odmah ukloni, da ga ne neguje i razvija.

Dok prethodna strofa opisuje onoga ko je jos uvek u fazi vezbanja, ova opisuje
nekoga ko je presao put do kraja, postao arahant. Pri tome se koristi ista meta-
fora vegetacije, da predstavi objekte na osnovu kojih necistoce pohlepe, mrznje
i obmanutosti mogu nastati. Seme o kojem se govori je svest, a vlaga je zudnja.
Obican Covek, usled neznanja, ne razume $ta je tlo, osnova, i zato ga konstantno
zaliva zudnjom. Takode, po tom tlu razbacuje seme, svesne postupke koji imaju
karmicki rezultat, i tako stvara novi zivot, novu zivotnu energiju u svojoj svesti.
Time svest zadobija novi potencijal da nastavi putovanje u krugu preporadanja
i zadobije ovaj ili onaj oblik na nekom od nivoa egzistencije. Nasuprot ovome,
posto je ,,zdrobio seme”, oslobodio se vezanosti i neznanja, probudeni je izvan
kruga preporadanja, izvan naSeg obi¢nog iskustva, i otuda nije u domenu poj-
movnog, kategorickog misljenja.

Sve nivoe egzistencije. Prema Budinom u€enju ima ih Sest: pakao, gladni duhovi,
asure ili demoni, zivotinjski svet, ljudi i boZzanstva.
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Komentar kaze da su u Indiji tog vremena, na mestima gde su se ljudi kupali,
postavljani stubovi, tako da kada izadu iz vode mogu bi da istrljaju sami sebi leda
o jedan takav stub. Ljudi razli¢itog socijalnog statusa bi dolazili na isto mesto,
brahmani i trgovci, zanatlije i sluge, ali stub nije pravio bilo kakvu razliku medu
njima, sluzio je svakog od njih i ostajao uvek isti, savrSeno ravnodusan. Tako je
moguce opisati i potpuno izbalansiran um mudraca.

Ova strofa govori o jednoj od najvaznijih, tradicionalnih monaskih praksi, a to je
prosenje hrane. Ona se odrzala do danas u tradicionalno budisti¢kim zemljama
jugoistocne Azije. Zato, kada se zamonasi, monah sem ogrtaca, dobija obavezno
i prosjacku zdelu. Sa njom ide kroz selo ili grad, od vrata do vrata, ali ¢utke. Ne
moli hranu, niti bilo Sta drugo, ve¢ pruza priliku svakome za darezljivost i sti-
canje dobrih dela. U zamenu za materijalnu podrsku, on svima bez razlike nudi
poduku i li¢nim primerom pokazuje put duhovnog traganja za trajnom srecom.
Pominjanje vrha, sredine ili dna ¢inije govori o tome da monah ne moze biti
izbirljiv, ve¢ spreman da nekada dobija vrlo ukusnu hranu, ali nekada to mogu
biti tek ostaci obroka, mozda i od prethodnog dana. No, §ta god da dobije, on to
prima s podjednakom zahvalnosc¢u.

Prema komentaru, Buda je ove stihove izrekao imaju¢i na umu svog polubrata po
ocu, Nandu, koji je na dan svog vencanja sreo Budu i postao monah. Zanimljiva
je njegova monaska povest, data u Nanda sutti (Ud 3:2) i nadin na koji ga je Buda
poducio.

1za ove strofe stoji prica sadrzana u Komentaru, o monahu koji je ziveo u Sumi,
nedaleko od sela. Vreme je provodio u meditaciji. U isto vreme, u selu je ziveo
lovac, koji je u istoj toj Sumi obi¢no lovio i potom prodavao ubijenu lovinu kao
sirovo meso. Svakoga dana monah bi uSao u selo u proSenje hrane, a lovac bi
oti$ao u Sumu u lov. Kad bi se monah i lovac sreli na putu, osmehnuli bi se jedan
drugom i monah nije pokuSavao da kroz propoved odvrati lovca od ubijanja.
Tako su ljudi poceli da misle kako su njih dvojica prijatelji i da su zapravo u
dogovoru. Da monah na neki na¢in pomaze lovcu da pronade zivotinje. Tako po-
¢ese da kritikuju monaha. Glas o ovome dode do Bude, koji onda ovom strofom
objasni seljanima da nema nikakve sli¢nosti izmedu njih dvojice i izre¢e pohvalu
monahu.

Ovaj termin Buda koristi kada govori o samome sebi. Njegovo znacenje objasnio
je u jednom od svojih govora (AN 4:23), gde je ovako opisao Tathagatu: 1. Pot-
puno je probuden za prirodu ovoga sveta, njegov nastanak, njegov prestanak i put
do tog prestanka. 2. Potpuno je probuden za sve pojave koje je moguée znati. 3.
Sve $to kaze je upravo tako (fatha). 4. Postupa u skladu (¢atha) sa svojim reCima.
5. Nenadmasan je u ovome i u bilo kojem drugom od svetova.

Cetiri naziva za nibbanu, krajnji cilj budisti¢ke prakse. U ovoj strofi se navodi
drugi dragulj, a to je Dhamma. Taj pojam oznac¢ava Budino ucenje. Ali kada go-
vorimo o Dhammi kao dragulju ili uto¢istu, misli se na dve stvari: 1. na nibbanu,
neuslovljenu stvarnost, koja je izvan kruga preporadanja u kojem zive nepro-
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budena bica; 2. put kojim se nadilazi ovaj svet i stize do uvida u njegovu pravu
prirodu, do znanja, a time i do oslobodenja od patnje.

Tre¢i medu draguljima jeste Sangha (,,zajednica”). Ovaj pojam se u svom uzem
znacenju odnosi na monahe i monahinje. No, kada Sanghu uzimamo kao dragulj
ili utociste, mislimo na ono §to zaredeni tek predstavljaju, simbolizuju, a to je
ariyasangha, zajednica plemenitih. Ulazak u takvu zajednicu nije stvar neka-
kvog rituala ili zaredenja, ve¢ nivoa duhovnog postignuca. To postignuc¢e ima
Cetiri stupnja, od kojih svaki ima dve faze: faza puta i faza ploda. Otuda se oni
koji pripadaju zajednici plemenitih dele na osam kategorija. Prvi od Cetiri stup-
nja je ,,ulazak u tok” (sotapanna), prvi nivo uvida. Onaj ko ga dostigne ¢e se
preporadati najvise jos sedam puta pre nego Sto postane potpuno probuden. Sa
daljim vezbanjem dolazi stupan;j ,,jednom povratnika” (sakadagami), koji uveli-
ko redukuje tri glavna otrova u sebi, a to su pohlepa, mrznja i obmanutost. On se
posle smrti u ovaj svet vraca samo jo$ jednom. Potpuno eliminisanje Zudnje za
culnim zadovoljstvima i mrznje, dakle vezanosti za Culni svet, dovodi do stupnja
»hepovratnika” (anagami). On se moze preporoditi jedino u nekom od ,,Cistih
boravista” i odatle stize do probudenja. Na kraju, sa potpunim eliminisanjem
pet takozvanih ,,viSih okova” dolazi se do poslednjeg stupnja oslobodenja, ara-
hant, 1 za njega nema vise preporadanja, potpuno je osloboden patnje. Kao Sto
je pomenuto, svaki od ovih stupnjeva ima dve faze. Kada je u fazi puta, onaj ko
vezba je dostigao takav nivo da ¢e sigurno sti¢i do ploda, naciniti kona¢ni proboj
jo$ u ovom zivotu. Zatim dolazi faza kada je on to i ucinio i dostigao cilj, to je
faza ploda. Tako imamo osobu koja vezba da dosegne ulazak u tok i onoga ko je
veé na tom stupnju, itd. Oni ¢ine Cetiri para ljudi, osam individua, kako to kaze
poznata budisticka formula: cattari purisayugani attha purisapuggala.

Sloboda od patnje i unutrasnji mir ne mogu se kupiti. Jedino $to je potrebno ulo-
Ziti jeste istrajan napor u prociséenju sopstvenog uma.

Indakhilo, stub koji je u Budino vreme stajao na kapiji nekog mesta, da oznacava
njegove granice, ali i kao zastita od neprijateljskih sila. Otuda je morao biti po-
boden duboko u zemlju i zaista stabilan.

Onaj ko je uSao u tok moze se preporoditi najvise jo§ sedam puta.

Misli se na vezanost za verovanje da bez unutrasnje transformacije, samo tako
$to sledimo pravila morala ili obavljamo religijske ceremonije, mozemo postici
probudenje.

Ti bolni svetovi (apaya) jesu pakao, svet zivotinja, zatim gladnih duhova (peta) 1
gnevnih demona (asure).

Onaj ko je uSao u tok ne moze pociniti sledece: 1. ubistvo majke, 2. ubistvo oca,
3. ubistvo arahanta, potpuno probudenog bica, 4. izazivanje raskola u Sanghi i
5. ranjavanje Bude (njega je nemoguce ubiti i on uvek umire prirodnom smrcu).
Ovakva vrlo losa kamma zasigurno ve¢ u narednom zivotu donosi preporadanje
u Getiri sveta patnje, nabrojana u prethodnoj beleski. Sesto delo koje sotapanna
ne ¢ini jeste zastupanje pogresnih gledista, jer on ne trazi bilo kojeg drugog du-
hovnog ucitelja sem Bude.
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Ako je monah ili monahinja u pitanju, odmah ¢ée oti¢i kod onoga ko je visi po
rangua i ispovediti mu uéinjeno. Ujedno ¢e ucvrstiti u sebi odluku da takvu po-
gresku vise ne ¢ini. Nezaredeni o svojoj pogresci mogu porazgovarati ili sa ne-
kim iz svoje okoline ili sa monahom/monahinjom. Ovo ne znaci da ¢e kamma
loseg dela biti ponistena, ve¢ samo da um time postaje rastereceniji, laksi, jer se
oslobada tereta osec¢aja krivice 1 grize savesti. Time taj osecaj ne moze vise biti
uzrok novih losih dela, kao §to se to obi¢no desava.

U Indiji postoje samo tri godi$nja doba. Ki$ni period od jula do oktobra, hladni
period od novembra do pocetka marta i topli period od marta do juna. U martu
rac, donosi mnostvo razli¢itih mirisa. Ovde se Budino ucenje poredi sa takvim
drvecem, jer i to ucenje ima toliko razli¢itih perspektiva, izraza, svaki sa svojom
specificnom porukom, ,,mirisom” i lepotom znacenja.

Buda jeste ,,najbolji” zbog svojih li¢nih kvaliteta, ,,znalac najboljeg” jer je otkrio
nibbanu, ,,davalac najboljeg” jer voden milosrdem daruje Ucenje, ,,donosilac
najboljeg” jer donosi prakti¢no znanje o putu kako stic¢i do nibbane.

Misli se na kammu, koja se kod neprobudenih uvek iznova manifestuje u formi
nove egzistencije.

Jedan od pet Buda koji su ziveli u ovom naSem kosmickom ciklusu nastajanja
i nestajanja sveta. Po redosledu, to su Kakusandha, Konagammana, Kassapa,
Gotama i (buduéi) Metteya. Opis njegovog zivota dat je u Buddhavamsi, jednoj
od knjiga Pali kanona.

Komentar: ,,Proucavanje razlicitih tekstova koje ne donosi bilo kakvu korist”. A
mi bismo danas mogli tu ukljuciti recimo dokono ¢itanje razli¢itih gluposti na
internetu.

Kao mnogo puta u svojim govorima, Buda i ovde ukazuje da prema njegovom
razumevanju stvari ¢isto¢a znac¢i moralnu, mentalnu ¢isto¢u, da ona zavisi od
onoga $to govorimo i radimo, a ne od toga $ta jedemo. Naravno, specifi¢nost
budistickog monaha je da on jede ono $to mu drugi pripreme i ponude, te tako
nema moguénost da bira i zahteva da mu drugi ispunjavaju zelje u pogledu jelov-
nika. Sa nezaredenima je drugacije. PoSto oni sami odlucuju o tome $ta ¢e jesti,
svakako da je preporucljivo da iz saosecanja ne ubijaju, niti kupuju meso ubijene
zivotinje.

U to vreme nisu bili retki oni koji su i§li unaokolo pretvarajuci se da su askete, ne
bi li isprosili hranu, a da sebe uopste nisu vezbali. Otuda se pravi asketa (samano)
razlikovao od laznog (samanako), izmedu ostalog i po tome $to nije pokazivao
bilo kakav strah kada bi mu se priblizio neki demon.

Komentar: Yakkha se pojavio u svom zastraSuju¢em obliku, razjapio Cesljusti i
nakostresio sve dlake na telu. Njegov dodir je ,,108” (papaka) i treba ga izbegava-
ti poput izmeta, vatre ili zmije otrovnice. Kada mu je Buda ovo rekao, Sti¢iloma
se razbesneo i zapretio mu.

Ovo se odnosi na slucaj kada decaci ulove gavrana i vezu mu jednu nogu za stub
poboden u zemlju. Onda ga puste i ovaj bi da poleti, misle¢i da je slobodan. Ali
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kada se konopac zategne, padne ponovo na zemlju. Onda ga decaci gadaju kame-
njem da ponovo poleti, a on bezuspesno pokusava da se izbavi iz nevolje, sve dok
ga sami ne bi oslobodili. Na isti nacin se i naS§im umom neprekidno poigravaju
misli, raspoloZenja i emocije, bacaju ga sad tamo, sad ovamo, od odusevljenja
uzicima ¢ula u zasi¢enost njima, a onda u strah i brigu kako ¢emo sebi priustiti
sve nova zadovoljstva.

Komentar: ,,Ova je egzistencija (attabhdva) izvor, misli su tu nastale”.

Svi ovi uznemirujuéi sadrzaji uma imaju izvor u nama samima, a glavni koren
im je zudnja, koja se kasnije grana u pohlepu, ushi¢enje, dosadu, nezadovoljstvo,
mrznju, vezanost itd. nalik granama banjan drveta, koje pustaju izdanke ka ze-
mlji i oni postaju novo stablo, koje se opet grana. Priroda je zudnje da nikada ne
moze biti zadovoljena, da se neprekidno $iri, poput puzavice u Sumi.

Smisao je da brahman nije imao sno$aj sa svojom zenom radi uzivanja, ve¢ samo
u vreme njene plodnosti, dakle sa ciljem stvaranja potomstva.

Razne vrste zrtvenih obreda. PrinoSenje konja kao Zrtve bio je jedan od najvaz-
nijih vladarevih rituala u okviru vedske religije. Detaljno je opisan u Yadurvedi i
odgovaraju¢im vedskim komentarima, kao $to je Satapatha brahmana. Konjsku
zrtvu mogao je prineti jedino kralj (rada), a cilj je bio sticanje mo¢i i slave, vlasti
nad okolnim teritorijama i opS$ti prosperitet njegovog kraljevstva. Vacapeyya,
Zrtva sa pijenjem some, jedna je od niza takozvanih velikih Zrtava, namenjenih
najvise kraljevima i plemi¢ima. Ko je prinese, ne mora vise ceo zivot ustati ni
pred kime. Kralj njome postaje svevladar (skt samrad). Obred sadrzi i zanimljivu
trku sedamnaest bojnih kola, koja je u njemu doduse ve¢ tako stilizovana, da onaj
ko prinosi zrtvu mora pobediti.

Gramzivost je donela potéinjavanje i podelu zajednice na razlicite klase. Vessa
(skt vaisya) jesu trgovci i zanatlije, sudda (skt siidra) sluge i najamnici, a khattiye
(skt ksatriya) ratnici i administratori.

Inda (skt Indra), jedno od imena za Sakku, vladara bogova u budisti¢koj mitolo-
giji.

Ovde se misli prvo na one koji su stariji od nas po tome $to imaju vise mudrosti,
viSe vestine u koncentraciji i drugim aspektima puta, a potom na one po godina-
ma.

Pravo vreme da vidimo ucitelja je onda kad smo obuzeti stras¢u, mrznjom i ob-
manom i ne mozemo sami da pronademo put iz toga. Ovo podsec¢a na Patha-
masamaya suttu (AN 4:27), u kojoj Buda govori da je pravo vreme da posetimo
,~monaha dostojnog postovanja” onda kada nam je potrebna pomo¢ u prevazila-
zenju bilo koje od pet prepreka ili kada jo§ nemamo odgovarajuci objekat na koji
bismo se koncentrisali i tako zaustavili neprekidno naklapanje uma.

Dhamma ovde u stvari oznacava praksu meditacije smirenja i meditacije uvida.
Ko to vezba, ne Zeli da se upusta u govor koji bi poremetio i uprljao tako fokusi-
ran um: ogovaranje, naklapanje, zavodenje i sli¢no.

Komentar objasnjava da kada ucenik procisti svoje telesne i verbalne postupke,
kao i1 misli, tada postaje ucvrséen u samadhiju, koncentraciji, njegov um vise
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nije rastresen, ve¢ ujedinjen. Na osnovu toga on razvija mudrost, osvaja sustinu
znanja i mudrosti. Na taj nacin stize do mira nibbane. Kao i uvek, Budina pouka
nas navodi na postupno vezbanje. Poc¢ev od prvog koraka u sutti, postovanja za
mudrije od nas, preko razgovora sa uciteljem kada je za to pravi trenutak i onda
dalje ka procis¢enju sopstvenim naporom, napredujemo sve dok ne dosegnemo
konac¢ni cilj.

Prema Komentaru, u ovom govoru Buda razgovara sa svojim sinom, koji se pri-
druzio monaskom redu kao iskuSenik kada je imao svega sedam godina. Razgo-
vor je zapoceo pitanjem kako se Rahula slaze sa svojim neposrednim uéiteljem,
postovanim Sariputtom.

Ovo §to sledi je u stvari skica za trening budistickog monaha i moguce je da je
u tu svrhu ovaj govor bio i koris¢en. Prvi savet ti¢e se napustanja zudnje za za-
dovoljstvima pet ¢ula, koja nas obi¢no zarobe i vezu za svetovni zivot, a donose
nam ih oblici, zvukovi, mirisi, ukusi i dodiri. [ako nam pruzaju odredeni stepen
zadovoljstva, ona nisu trajna, nisu dovoljna da nas u¢ine do kraja zadovoljima.
Umesto smirenja, donose nam jo$ vecu glad za sve novim ¢ulnim zadovoljstvima
i tako se krecemo u zaCaranom krugu zudnje, privremenog zadovoljenja i potom
nove zudnje i grozni¢avog traganja za novim zadovoljstvom. Istinski mir moze
nam doneti samo to da iskora¢imo iz tog kruga i uvidimo da iza podrucja culnog
postoji jedna druga, mnogo dublja i potpunija vrsta srece, sre¢a smirenja i slobo-
de od uslovljenog, zasnovana na uvidu, na mudrosti.

Zanimljivo je da Buda ne savetuje da odemo i meditiramo sami, ve¢ da potrazimo
drustvo iskusnijih, plemenitih prijatelja. Ovo je u skladu sa ¢uvenom epizodom
iz Kanona, kada ispravlja Anandu i kaZe mu da boravak uz duhovne prijatelje ne
¢ini tek polovinu, ve¢ ¢itav duhovni zivot, jer on na toj vezi pociva. Bez toga ne
bismo ni znali kako treba vezbati. Isto tako, vrli prijatelji kojima smo okruzeni su
nam dobro ogledalo za sopstvena dela, pouzdan korektiv i ohrabrenje u situacija-
ma kada pogresimo.

»Ravnodusnost” je ovde prevod jednog od vaznih budisti¢kih pojmova nibbidda,
koji se nekada prevodi i kao ,,odvracenost, zasi¢enost”, pa ¢ak i kao ,,gadenje”.
Rec¢ je o imenici nastaloj na osnovu glagola nibbindati, slozenice od nis + vin-
dati. Vindati = znati, ustanoviti, a prefiks nis daje znacenje ,,iz, 0od”, pa tako
dolazimo do ,,iz-naéi, otkriti”. U sustini, nibbida oznacava reakciju koju imamo
kada otkrijemo pravu prirodu stvari oko nas i u nama, kada prestane ona op¢inje-
nost, ocaranost pojavnim, iluzijom koju o stvarima sami gradimo, kad postanemo
,raz-ocarani”. Tada svet gubi svoju prethodnu privlac¢nost i zavodljivost nepre-
susnog izvora uzitaka i uvidamo njegovu prolaznost, nedovoljnost i prazninu.
»~Meditacija o odbojnom” ili asubha-kammatthana odnosi se na praksu kontem-
pliranja trideset dva dela tela, kao i na kontemplaciju tela u njegovim razli¢itim
stupnjevima raspadanja. Ovo sluzi kao sredstvo uklanjanja opsednutosti telom,
smanjivanja vezanosti za njegovu lepotu i smirivanja pre svega seksualne Zelje.
Stanje bez obelezja (animitta) jeste jedno od tri izbavljenja (vimokkha), tri stanja
svesti uz pomo¢ kojih se bi¢a oslobadaju iz ovoga sveta. Ostala dva su smirivanje
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zelja (appanihita) 1 praznina (sufifiatd). Stanje bez obelezja je povezano sa ide-
jom prolaznosti svih uslovljenih stvari (videti Visuddhimagga, XX1 67 i dalje).
Particip parinibbuta je ovde upotrebljen da oznaci dve stvari, onoga ko je dosti-
gao nibbanu i onoga ko je umro kao arahant. Tako kada tekst kaze nigrodhakap-
po nama thero... aciraparinibbuto hoti, to znaci da je Nigrodhakappa nedavno
preminuo kao arahant. A kada kaze da se Vangisa pitao, parinibbuto nu kho me
upaddhayo uddahu no parinibbuto, to ne znac¢i da Vangisa nije siguran je li njegov
uditelj umro, ve¢ da li je umro kao arahant.

Nibbana.

Drugo ime za Maru, personifikaciju zla i smrti.

Buda se smatra uciteljem i vodom grupe od pet uéenika, koji su saslusali njegovu
prvu propoved. Drugo tumacenje pojma paricasettho, ,,prvi medu pet”, jeste da
je on potpuni gospodar svojih pet cula.

Buda je sva verovanja u dobra i loSa znamenja smatrao sujeverjem i potpuno
irelevantnim za nasu srecu. Tu spadaju i sva astroloska izra¢unavanja ,,povolj-
nih” dana u skladu sa kretanjem nebeskih tela. Ono §to nam sigurno donosi sre¢u
jedino su nasa dobra dela u proslosti i sadasnjosti.

Vasava je jos§ jedno ime za Sakku, vladara medu bozanstvima.

U skladu sa drevnom indijskom tradicijom, misli se na 32 telesna obelezja veli-
kog coveka, koji ili postaje veliki vladar ili, ako krene duhovnim putem, veliki
ucitelj. Videti Lakkhana sutta (DN 30).

Vedski: aditya, sunce. Otuda se Buda i njegovi saplemenici nekada nazivaju po-
tomcima sunca.

Drugo ime za Maru, personifikaciju zla i smrti.

Munda trava je u staroj Indiji bila ekvivalent za belu zastavu. Ratnik koji je
pomisljao da ¢e se u toku bitke mozda predati poneo bi sa sobom svezanj te
trave. Ako bi se na to odlucio, legao bi na tlo sa munda travom u ustima. Buda,
postavljajuéi ovo retoricko pitanje, kazuje da on nije ta vrsta ratnika. Ukoliko bi
bio porazen, radije bi umro, nego da se preda.

Bharadvada je ime jednog od drevnih brahmanskih klanova, a dvadesetak nje-
govih pripadnika se pojavljuju na razli¢itim mestima u Pali kanonu. Cak i dan
danas se u severnom delu Indije srecu ljudi ¢ije je prezime Bharadvada, obi¢no
napisano kao Bharadwad.

Bhavam, ovako se generalno medu brahmanima oslovljavaju oni koji su isti po
rangu medu sobom, obi¢no vokativom bho (dobri gospodine!).

Mundaka, podsmesljiv naziv medu brahmanima za budisticke i ostale askete.
Savittt (skt Savitr) jeste himna ili molitva upucéena suncu, naroc€ito ona ¢uvena iz
Rgvede, 111. 62.10. Smatrana je najvaznijom i najmo¢nijom vedskom mantrom.
U brahmanizmu i kasnije u hinduizmu poznata kao GayatrT mantra.
Opsednutost zadovoljstvima ¢ula i gledistima.

Kako je objasnjeno u AN 6:37, ta trostruka izvrsnost se odnosi na to da je daro-
vatelj radostan pre darivanja, ispunjen poverenjem tokom darivanja i nadahnut
posle njega.
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Pohlepa, mrznja i obmanutost.

Komentar kaze da se ovde radi o dve grupe mudrih bozanstava.

To jest Dambudipa, indijski potkontinent.

Samarifia. Medu zivotinjama raznolikost oblika delova njihovih tela odredena je
vrstom materice (yoni) u kojoj su zacete, ali takve razlike nije moguce nac¢i medu
individualnim telima brahmana i pripadnika drugih klasa ljudi. Posto je tako,
razlika izmedu brahmana, plemica, trgovaca itd. je ¢isto verbalna oznaka; o njoj
se govori kao o konvenciji.

Komentar: Sve do ovog trenutka Buda je kritikovao Bharadvadinu tvrdnju da se
rodenjem postaje brahman. Sada ¢e podrzati Vasetthinu tvrdnju da se delima po-
staje brahman. Jer stari brahmani i drugi mudraci u ovome svetu nisu priznavali
brahmanstvo nekoga ko je bio manjkav u nacinu zivljenja, vrlini i postupcima.
Sa ovim stihovima re¢ delo, postupak (kamma) menja znacenje, $to signalizira
sintagma ,,uslovljeni nastanak”. Postupak ovde vise ne znaci sada$nja dela koja
odreduju neciji socijalni status, ve¢ dela u posebnom znacenju sile koja bi¢a ve-
zuje za krug preporadanja. Ovakav nacin razmisljanja postaje jos jasniji u slede-
¢oj strofi.

Ovi stihovi i naredni ponovo se odnose na arahanta. Ovde, medutim, kontrast nije
izmedu arahanta kao nekog koga svetim ¢ine njegova dela i rodenog brahmana
koji nije dostojan svoga statusa, ve¢ izmedu arahanta kao nekog ko je osloboden
okova dela i njihovih rezultata, s jedne strane, i svih drugih bi¢a koja svojim
delima ostaju vezana za krug rodenja i smrti.

Amalaka (sinhala artalu) ili mirobalan je lekovita vo¢ka sa plodovima otprilike
veli¢ine masline.

Beluva (sinhala belli) je plod sa tvrdom ljuskom, koji moze dosti¢i veli¢inu man-
darine.

Paralele ovoj sutti u SN 6:10 i AN 10:89 se ovde zavrSavaju.

Prema komentaru, ovde se zavr$avaju Budine reci i po¢inju Mogallanine.
Komentar: Reka koja se ¢ini kao da je u njoj voda, a u stvari je kiselina.

Posto se naredne dve strofe tretiraju kao naknadni dodatak. one nisu stavljene
pod navodnike.

Isivhaye vane. Ovim se aludira na Isipatanu, parkgde je Buda odrzao svoj prvi
ZOVOor.

Kanhasiri, drugo ime za Asitu

O ¢oveku koji je pokusao da zavede monahinju videti Therigatha XIV.

Prema Komentaru, uzviSena i niska praksa kojima je poducavao Buda su: (1)
prijatno vezbanje i brzo sticanje uvida, (2) bolno vezbanje i sporo sticanje uvida
(videti AN 4:162). Ovi nacini vezbanja ne stizu dva puta do druge obale, u smi-
slu da svaki od Cetiri stupnja — ulazak u struju, jednom povratnik, ne-povratnik i
arahant — ostavlja sve necistoce koje treba ostaviti jednom i zauvek. Zato nema
potrebe da se putovanje ponavlja. Sa druge strane, oslobadanje se ne postize na
samo jedan nacin, jer njemu vodi svaki od Cetiri navedena stupnja probudenja.
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Komentar govori o ostrici brijaca premazanoj medom. Onaj ko Zeli da polize
med, mora u isto vreme da dobro pazi da se ne posece. Isto je sa munijem, koji
dobija hranu od nezaredenih, ali mora dobro da pazi da ona ne probudi u njemu
pohlepu i zelju da ugada sopstvenom stomaku.

Epitet za Budu.

Ovde i dalje su dodati naslovi odeljaka, kako bi bila jasnija tema o kojoj se ra-
spravlja u svakom od njih.

Tekst koristi mnozinu upadhinam u proznom delu, ali jedninu akuzativa upadhim
u stihovima. O upadhi videti str. 40-41.

,,Li¢ni sklop” (sakkaya) oznaCava pet sastojaka bica kao objekata vezivanja.
Anasava; otrovi ili dsava, doslovno ,,izlucevine”, predstavljaju razne oblike ra-
sipanja energije, kao §to je grozni¢ava borba da se zadovolje ¢ulne Zelje, zudnja
za nastajanjem (sve novim egzistencijama), slepo vezivanje za stavove i obicaje,
kao i neznanje. Onaj ko je uklonio otrove (khinasava) drugo je ime za arahanta.
»Pec¢ina“, kao metafora za ljudsko telo, i ,,teski pokrov* nam donose sliku Cove-
ka koji je zarobljen, sapet ¢vrstim oklopom nacéinjenim od losih navika i Stetnih
mentalnih sadrzaja.

»Pogresno” oznacCava deset vrsta Stetnih postupaka: povredivanje i ubijanje zi-
vih bi¢a, krada, preljuba, laganje, spletkarenje, vredanje, naklapanje, gramzivost,
mrZnja i pogre$na gledista. Pogledati u Kova¢ Cunda (AN 10:176).

Prema Komentaru, ,,oba kraja” ovde imaju nekoliko moguéih znacenja: kontakt
Cula i izvor kontakta; proslost i buducnost, prijatan osecaj i bolan osecaj, ime i
oblik, Sest unutrasnjih i Sest spoljasnjih podrucja cula, sopstvo i izvor sopstva.
Komentar: Razumevanje kontakta kao ¢ulnog podrazaja ima tri aspekta: biti u
stanju da identifikujemo i razlu¢imo vrste ¢ulnog podrazaja; uociti pravu priro-
du ¢ulnog podrazaja (na primer, prolazan, izaziva patnju, ne pripada sopstvu) i
napustiti vezanost za Culni podrazaj. Ista tri aspekta mogla bi se primeniti i na
razumevanje opazaja, pomenutog u narednoj strofi.

Komentar objasnjava razne vrste znacenja reci ,,obmana”, od koji je najobuhvat-
nija lista od devet vrsta obmana: gledanje na ljude koji su bolji od nas kao na gore
od nas, kao na nama ravne ili kao na bolje od nas; zatim gledanje na ljude koji
su nam ravni kao na gore od nas, nama ravne ili kao na bolje od nas; i na kraju
gledanje na ljude koji su gori od nas kao na gore od nas, nama ravne ili kao na
bolje od nas. Drugim recima, ovde se ne postavlja pitanje je li nas stav ispravan
ili ne, ve¢ je re¢ o ukazivanju na opasnost koja lezi u nasoj stalnoj potrebi da se
uporedujemo sa drugima.

Rasireno je verovanje da je za nas veoma korisno ako sretnemo i vidimo nesto
$to je Cisto, uzviseno, recimo neku svetu osobu. Ve¢ sam pogled na nju ¢ini se da
prociscuje i nas same. Ova ideja se do danas u Indiji odrzala kroz ritual darsana
(,,videnja” bozanskog kipa ili slike, svete osobe ili svetog predmeta).

Otkriva ga kao nekog sa pogresnim razumevanjem.

Nove voljne, tj. kammicke aktivnosti.
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Misli se na asketske ili devocionalne rituale.

Komentar: Ide od ucitelja do uditelja, od jedne do druge grupe, od gledista do
gledista, od prakse do prakse, od jednog do drugog puta.

Kéeri Mare: Zudnja, Odbojnost i Strast, koje su pokusale da zavedu Budu dok
je, posle probudenja, boravio u blizini bodhi drveta. Ova epizoda opisana je u
govoru Marine kéeri (Maradhitu sutta, SN 4:25).

Ovo nejasno 1 naizgled kontradiktorno mesto moglo bi se razjasniti tako da kori-
stimo ispravne stavove, uéenje, znanje, pravila i praksu kao put, kao sredstvo da
stignemo do Cistote. Kada smo do nje jednom stigli, napustamo i sam taj put, jer
Cistota unutrasnjeg mira, u svom krajnjem znacéenju, jeste nesto $to nadilazi ona
sredstva kojima je ostvarena. U stihu koji ovome sledi jasno je da Magandiya nije
shvatio ovu distinkciju.

Ova strofa se javlja i u Halikddakani sutti (SN 22:3), gde je njeno znacenje po-
blize objasnjeno.

Misli se na ,,slom tela”, tj. na smrt.

U vezi sa razmatranjem o tome da probudeno bi¢e ne moze biti klasifikovano na
nacin na koji mi to obi¢no ¢inimo videti Aggivacéchagotta sutta (MN 72), Yamaka
sutta (SN 22:85) 1 Anurddha sutta (SN 22:86).

Kao $to ukazuju drugi delovi ove pesme (videti belesku nize), ostvarenje cilja se
ne meri koli¢inom znanja, ve¢ je znanje neophodan deo puta ka cilju.

Prema Nd. I, ovaj odlomak opisuje Cetiri nematerijalna zadubljenja, ali posto
prva tri medu njima ukljucuju opaZanje (beskrajni prostor, beskrajna svest i pod-
rucje nicega), samo Cetvrto od nematerijalnih zadubljenja — podrucje ni opazanja
ni neopazanja — uklapa se u ovaj opis.

Umnozavanje — klasifikovanje (paparica-sankha): Sklonost uma da ucitava ra-
zlike i nijanse ¢ak i u najjednostavnija iskustva sadasnjeg trenutka, podsti¢uci
tako stavove koji mogu zavrsiti u sukobu. Kao §to Sn V.14 ukazuje, koren tih
klasifikovanja jeste opazaj: ,,Ja sam mislilac.” Radi daljeg razmatranja ovoga
videti belesku (prvu uz ovaj govor) 175 i uvod u MN 18.

Uobicajen prevod pali termina yakkha je ,,demon”. No, prema Nd. I, u ovom kon-
tekstu ovaj pojam oznacava osobu, individuu, ljudsko bice ili Zivo bice, a onda i
njen duh.

Drugim re¢ima, mudrac zna da obe grupe iz prethodne strofe pogresno smatraju
da im je znanje merilo napretka, ne uoc¢avajuci uslovljenost koja jos uvek postoji
u tom znanju. Mudraci iz prve grupe pogresno poistovecuju iskustvo ni opazanja
ni neopazanja sa kona¢nim ciljem i otuda su oni jo$ uvek zavisni od tog stupnja
koncentracije. Mudraci u drugoj grupi, ¢injenicom da tvrde da jesu vesti, poka-
zuju da jo§ uvek postoji latentna obmana u njihovom iskustvu, koja je samo nalik
probudenju. I da nisu potpuno oslobodeni prianjanja. Obe grupe, pak, jos uvek
zadrZzavaju pojam ,,duha” koji se procis¢uje tokom procesa dostizanja procisce-
nja. Kada ove uslovljenosti jednom uo¢i, mudrac vise nema Zelju za raspravom
i za nastajanjem ili nestajanjem. Na taj nacin znanje jeste sredstvo da se stigne
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do cilja, ali se ostvarenje tog cilja ne meri i nije definisano tim znanjem. Videti
takode: DN 21; MN 18; Sn V.14

,Istina jeste jedna”. Ovu tvrdnju treba imati na umu ¢itajuéi naredne stihove, jer
ona ¢ini osnovu za raspravljanje o tome kako ljudi koji unapred zaklju¢uju na
osnovu pretpostavki govore u opoziciji: istinito i pogresno. Buda ne porice da
postoji ono §to je istinito i ono §to je pogresno. Umesto toga, on radije govori o
tome da sva Cvrsta stanovista, bez obzira koliko istinit ili pogreSan njihov sadrzaj
mogao biti, kada se uzimaju kao dogadaji u lancu uzro¢nosti, dolaze na nivo
istine uslovljenih fenomena, kako je to objasnjeno u prethodnom govoru. Ako
se za njih vezemo, to vodi u obmanu, konflikt i novo nastajanje. Kada se na njih
gleda na ovakav nacin — kao na dogadaje, pre nego kao na istinite i pogresne
opise drugih dogadaja (ili kao na dogadaje, pre nego kao na simbole) — sklonost
vezivanja za njih ili ukopavanja u njih slabi.

Ovo je primer zablude kada uzmemo tek jedan deo ucenja, nesto $to je nama
licno blisko, i proglasimo ga da za celo ucenje. Naravno, rezultat nije zadovolja-
vajuci.

Komentar: Oslobodivsi se $tetnih mentalnih sadrzaja i stigavsi na cilj, arahant
nema potrebe da za bilo ¢ime zudi.

Ideja ,,ja sam mislilac” lezi u korenu svih nasih identifikacija i ta obmana okiva
na$ um kroz polaritete ja/drugi, moje/tude itd. Da bismo ih se oslobodili, mora-
mo nauciti da istrazujemo te distinkcije — koje u pocetku uzimamo kao nesto $to
se samo po sebi razume — kako bismo uvideli da su one samo pretpostavke, ne
sastavni deo sveta u kojem zivimo, i shvatili koliko bi nam bilo lakse ako bismo
uspeli da ih prevazidemo.

Komentar: Stap je simbol za nasilje, koje ima tri oblika: fizi¢ko nasilje (tri vrste
pogresnog postupanja telom), verbalno nasilje (Cetiri vrste pogresnog verbalnog
postupanja) i mentalno nasilje (tri vrste pogresnog mentalnog postupanja). O
svemu ovome se detaljnije raspravlja u Saleyyaka sutti (MN 41) i Cunda sutti
(AN 10:176).

Komentar: ,,Vise ne juri” ka nekom od odrediSta ponovnog rodenja; ,,viSe ne
tone” ni u jednu od Cetiri bujice: senzualnost, gledista, preporadanje i neznanje.
Videti Ogha sutta (SN 45:171) i Yoga sutta (AN 4:10).

Ova fraza, neka vrsta uputstva, kao da ukazuje da je ovaj govor imao ritualnu
upotrebu, mozda kao deo ceremonije preuzimanja pravila morala. U nastavku,
stihovi objasnjavaju kako iS¢upati strelu o kojoj je upravo bilo reci.

Komentar: ,,Staro” i ,,novo” se odnosi na prosle i sadasnje sastojke bica.
Komentar: ,,Ono §to izgleda svetlucavo i sjajno” oznac¢ava zudnju i druge puteve
zamucivanja uma.

Mara, Zli, personifikacija negativnih sadrzaja uma.

Radagaha.

Pojam ,tekovina” (upadhi), u svom svakodnevnom znacenju, oznacava posed,
prtljag i druge stvari koje jedna nomadska porodica nosi unaokolo, seleci se sa
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jednog mesta na drugo. Na psiholoskom planu, on oznacava bilo §ta prema cemu

bi neko mogao da izgradi osecaj ,,ja” ili ,,moje”, pa ga otuda nosi unaokolo kao

neku vrstu mentalnog prtljaga. Videti objasnjenje na strani 40-41.

Nd. II daje Sest razli¢itih valjanih tumacenja za ,,iznad, ispod i popreko u sredini’:

iznad = buducnost; ispod = proslost; u sredini = sadasnjost,

iznad = svet bozanstava; ispod = pakao; u sredini = svet ljudi,

iznad = povoljno; ispod = nepovoljno; u sredini = neodredeni mentalni kvaliteti,

iznad = svojstvo bezobli¢nosti; ispod = svojstvo Culnosti; u sredini = svojstvo
oblika,

iznad = osecaj zadovoljstva; ispod = osecaj bola; u sredini = osecaj ni zadovolj-
stva ni bola,

iznad = telo od stopala nagore; ispod = telo od temena nadole; u sredini = sredina
tela.

To znaci da se vise nece vratiti u ovaj svet.

Razgovor sada skrece na onoga ko je postao arahant.

Upasiva jo$ uvek razmislja u relacijama potpunog ponistenja (ué¢éheda) i veénog

zivota (sassata). Buda ukazuje da je istina izvan uslovljene stvarnosti.

O stiSavanju svesti — pri ¢emu se pokazuje da ono ne znaci ponistavanje svesti,

ve¢ samo okoncavanje njene neobuzdane aktivnosti — videti Upaya sutta (SN

22:53).

Pitanje se odnosi na meditanta na stupnju zadubljenja koji se naziva ,,podrucje

ni¢ega”. Videti V.11, posebno strofu §74.

Posalino pitanje u vezi sa znanjem osobe koja je u podru¢ju ni¢ega ima dvostru-

ko znacenje. On pita Sta Buda zna o takvom Coveku i isto tako Sta bi neko na tom

stupnju duhovnog razvoja trebalo da radi kako bi jos vise razvio svoj uvid. Budin

odgovor odnosi se na oba ova aspekta.

O gledanju na svet kao na prazninu videti Susifiataloka sutta (SN 35:85).



Pali-srpski re¢nik

Recnik ¢ine uglavnom termini koji imaju doktrinarno znacenje, a
poredani su u skladu sa pali azbukom, o ¢emu videti stranu 355. Pred-
nost je data imenicama nad srodnim pridevima i glagolima. Prednost je
takode data pozitivnim oblicima, pre nego negacijama, mada su i one
oznacene tamo gde su istaknutije u odnosu na svoju pozitivou osnovu.
SloZenice su ukljucene samo kada njihovo znacenje nije ocigledno na
osnovu reci koje ih ¢ine. Razlicita znacenja jednog termina oznacena
su numeracijom, sa tackom i zarezom kao separatorom. Razli¢iti pre-
vodi iste reci, koji treba da obuhvate razliCite nijanse njenog znacenja
odvojeni su tackom i zarezom. U uglastim zagradama je data dopuna
definicija, a u okruglim komentar, kao dodatno objasnjenje te reci.

PALI
akalika

akiiicana
akusala
agariya
aggi
accaya
accuta
addava
addhasaya
anna
atimana
attabhava
atta

attha
atthangama

SRPSKI

koji odmah deluje; neposredno
(bez vremenskog intervala)
koji ne poseduje nista
Stetno
laik, svetovna osoba
vatra
krSenje [monaskih pravila]
neunistiva (re¢eno za nibbanu)
postenje, Cestitost
sklonost uma
krajnje znanje [koje donosi stanje arahanta]
arogancija
(1) osoba, individualna egzistencija; (2) telo
sopstvo
(1) znacenje; (2) korist, dobro; (3) cilj, svrha
nestanak
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adhikara
adhigama
adhitthana
adhippaya
adhimutti
adhivacana
anatta
anabhirati
anaya
anagami
anagariya
anadana
anavila
anasava
anigha
anicéa
animitta
anitika
anitiha
anukampaka
anupassand
anupadisesa
anuvyandana
anusandhi
anusaya
anussati
anussava
aneda
apaya
apekkha
appagabbha
appana
appamdada
appicchata
abhiddha

abhinna
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(1) osnova, temelj; (2) sluzenje
postizanje [stupnja uvida]

odluc¢nost

svrha [iskaza]

uverenost, reSenost

oznaka, odredenje

ne-sopstvo

nezadovoljstvo

nesreca

ne-povratnik

beskuénik, beskuénistvo

neuzimanje

neukaljan

bez mentalnih otrova

neuznemiren

prolazno, nepostojano

bez oznake (stanje koncentracije)

bez neprijatelja

nije stvar glasina

saosecajan

kontemplacija

bez ostatka (o nibbani, kada umre arahant)
manja obelezja [fizickog izgleda]
zakljucak, ono $to proizlazi [iz uCenja]
prikrivena sklonost

podsecanje

usmena predaja

bez impulsa (deo opisa arahanta)

svet patnje (losa mesta za preporadanje)
briga, zabrinutost

nenametljiv

zadubljenje [u koncentraciji]
marljivost, posvecenost, promisljenost
malobrojnost Zelja

Skrtost

(1) neposredno znanje; (2) viSe znanje
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abhinibbuta
abhinthara
abhilepana
abhisankhara
abhisamaya
amata
amanussa
arati
arahatta
arahant

ariya
arupa

alasabhava
avidda
avinnanaka
aviparita
avihimsa
Avici
asamkuppa
asamhira
asankhata
asankheyya
asammoha
asubha
asekha

asoka
assada
akasa
akincanna
aghata
adaniya

ohladeno

preuzimanje (zaveta da se postane probuden)

lepljivo

voljne aktivnosti

prodor [ka razumevanju puta]

bez smrti (reCeno za nibbanu)

duh (doslovno, neljudsko bicée)

nezadovoljstvo

stupanj arahanta

onaj ko je potpuno osloboden iz kruga
preporadanja

plemeniti

nematerijalno [meditativno postinuce ili
podrugje egzistencije]

lenjost

neznanje

neosetljivo (doslovno, bez svesti)

neiskrivljeno

ne-okrutnost

najnizi medu paklovima

neuznemirivo (re¢eno o nibbani)

nepomerivo (re¢eno o nibbani)

neuslovljeno (receno o nibbani)

»hemerljivo” (veoma dug vremenski period)

ne-obmanutost

odbojna [priroda tela]

onaj ko je zavrsio vezbanje (receno o
arahantu)

bez tuge

zadovoljenje, zadovoljstvo, prijatan ukus

prostor, nebo

(1) podrucje ni¢ega (kao meditativno stanje);
(2) neposedovanje bilo cega

ogorcenje

¢istokrvan (metafori¢no o arahantu)
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adiva
adivaka

adic¢éabandhu
adinava
anantarika
anisamsa
anubhava
apatti

apo
ayatana
ayu
arammana
avarana
asaya
asava
ahara

indita

ito bahiddha
iddhi
iddhipada
indakhila
indriya
iriyapatha
isi

issa

it

ugghati
uccheda

udu
utthana
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zivljenje, zaradivanje za zZivot

pripadnik asketskog reda koji je predvodio
Makkhali Gosala

suncev srodnik (Budin epitet)

opasnost

bez prekida

korist

duhovna mo¢

prestup (krSenje monaskih pravila)

voda [element]

podrucje cula

zivot, zivotna snaga, vitalnost

objekat [meditacije]

prepreka [u umu]

interes, zelja, sklonost

otrov

hrana

uznemiren, potresen

izvan ovoga (van Budinog ucenja)
duhovna snaga, duhovna mo¢
osnova duhovne snage

stub na ulazu u selo

sposobnost (duhovna ili ¢ulna)
polozaj

risi (asketa-mudrac)

zavist

nevolja, nedaca

ushicéenje, zanos

ponistavanje (Cesto kombinovano sa -difthi
ili -vada)

pravo

inicijativa, dizanje
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udana
uddhacéa
unnati
upacara
upaddava
upadhi

upandaha
upanissaya
upapatti
upaya
upavada
upasama
upasampadd
upassagga
upadana
upasaka
upasika
upekkha
uposatha
uppatti
uppada
ussada

eka
ekagga

ekayanamagga

eda

okappana
okasaloka
obhasa
ogha
ottappa
ovada

nadahnuti iskaz

uznemirenost, nestrpljivost

gordost

pristupna [koncentracija]

nesreca

(1) tekovina, ono §to je steceno; (2) objekat
vezivanja

neprijateljstvo

podrska, povoljno stanje

preporadanje

ukljucenost, uplitanje, biranje strane

kritika, kritikovanje

mir

potpuno zaredenje

nevolja, nesrec¢a

vezivanje

nezaredenik sledbenik

nezaredena sledbenica

spokojstvo

dan predanosti (dan punog i mladog meseca)

poreklo, izvor [sutte]

nastanak

oteklina

jedan, sam

fokusiran (svojstvo koncentrisanog uma)
direktan put, jednosmeran put

impuls

poverenje

kosmos

sjaj

poplava, bujica

strah od ¢injenja losih dela
opomena
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kankha
katannuta
kathamkatha
kathodda
kappa
kamma
kammatthana
kammanta
karuna
kalaha
kalyanamitta
kasina

kahapana
kama
kamaguna

kamaript
kaya
kala
kin¢ana
kibbisa
kilesa
kukkucca
kusala
kusita
kuhaka
kuhana
kevalt
koti
kodha
kopa
kolahala
kosadda
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sumnja, zbunjenost

zahvalnost

zbunjenost, konfuzija

raspravljanje, debata

(1) eon; (2) mentalni konstrukt

postupak, delo

objekat meditacije

zanimanje, profesija

saosecanje

svada

dobar prijatelj, duhovni prijatelj

kruzni objekat u boji koris¢en za fokusiranje
paznje pri meditaciji

novcié

¢ulna zelja, culno zadovoljstvo

strune zadovoljstva Cula (prijatni oblici,
zvukovi itd.)

u stanju da po Zelji promeni oblik

telo

vreme, pravo vreme

,,hesto”, prepreka

pokvarenost, los karakter

mentalna necistoca

kajanje

(1) korisno; (2) primereno, prikladno

lenj

prevarant

varanje

usavrSeni (epitet za arahanta)

deset miliona

bes

iritiranost, bes

galama, komeSanje

lenjost
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khaggavisana
khana
khattiya
khanti
khandha
khila

khema

gana
gati
gantha
gahattha
garava
gavuta
giht

guna
gharavasa

cakkavatti
cakkavala
cakkhu
cakkhuma
candala
carana
carita
caga
carika
citta
cetand
Cetiya

cetokhila

c¢handa

NoSOrogov rog
(1) trenutak; (2) prilika

ratnik, pripadnik plemicke kaste
strpljenje, trpeljivost

sastojak; masa

»Zgariste”, jalovost uma
sigurnost, zastita

grupa, skup

odrediste [pri preporadanju]
¢vor

domacin

postovanje

mera za duzinu (oko 2 km)
laik, svetovan ¢ovek
izvanredan kvalitet
domacinski zivot

pravedni vladar

svet, suncev sistem

oko

,vidilac” (Budin epitet)

izopstenik, pripadnik najnize kaste

postupanje, dobro ponasanje

temperament

(1) velikodusnost; (2) odustajanje

putovanje

um

volja

svetiliSte, mesto gde su pohranjeni ostaci
svete osobe

mentalna blokada, jalovost

zelja (i korisna i Stetna)
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datila
dappa
dara
dagariya
dati

dina
degucécha

dhana
nana

takka

tanha
tadanga
tapo
tasathavara
tadr

tapasa
tinna
titthakara

titthiya
tirana
tedo

thambha
thitatta
thina

dakkhina
dakkhineyya
danda

danta
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asketa sa pundom

zudnja

starost

prisutnost, budnost

(1) rodenje, stvaranje; (2) kasta, drustvena
klasa

pobednik (epitet za Budu ili arahanta)

moralno lose, odbojno

meditativno zadubljenje
znanje

misao, razmisljanje

zudnja

u odredenom pogledu

trpljenje, askeza

krhko i ¢vrsto

(1) onaj ko je nepristrasan; (2) takav

pustinjak, asketa, podviznik

predeno (metafor¢na bujica — videti ogha)

»tvorac gaza, prelaza preko bujice” (osnivac
nekog duhovnog ucenja)

sledbenik druge [ne-budisticke] tradicije

pazljivo razmatranja

vatra [element]

gordost, tvrdoglavost
unutrasnja ¢vrstina, stamenost
tupost

poklon; ono $to se prinosi kao zrtva
onaj ko je vredan poklona

batina (kao metafora za nasilje)
ukrocen
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daratha
dassana

dana

dittha

ditthi
ditthigata
ditthigatika
ditthe dhamme
dukkarakarika
dukkha
duggati
duccarita
dussila

deva

devata

desana
domanassa
dosa

dhamma

dhatu
dhiti
dhira
dhutanga
dhura
dhona

nandr
naga

namarupa
nikati
nikiita

zalost; briga

videnje, perspektiva, pogled

davanje, dar

videno

glediste

spekulativno, teorijsko glediste

teoreticar

ve¢ u ovom zivotu

teske asketske prakse

patnja; bol, bolno

loSe odrediste [pri preporadanju — videti gati]

loSe ponasSanje

nemoralno

bozanstvo

bozanstvo

ucenje, poducavanje

tuga

(1) mrznja; (2) pogreska, mana

(1) Budino ucenje; (2) ucenje uopste;
(3) mentalni kvalitet; (4) stvar (generalno),
pojava; (5) ispravnost, pravednost

(1) podrugje; (2) elemenat

postojanost

(1) mudar; (2) postojan

asketska praksa

(1) teret, tovar (2) poziv, specijalizacija
prociscen [od loSeg]

odusevljenje

(1) bi¢e nalik zmaju; (2) kobra; (3) veliki slon
predvodnik; (4) epitet za Budu ili arahanta

ime i oblik

prevara, obmana

kulminacija [u¢enja]
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niketa
nikkama
nigantha
nighati
ninda
nipaka
nipuna
nippariydaya
nibbida
nibbuta
nibbedha
nimitta
nimmita
niyata
niyama
niyyana
niyyanika
niratta
niraya
nirasa
nirodha
nivata
nivarana
nivissavadr
nivesana
nisankhati
nissaya
nissarana
nissita
nivarana
nekkhamma

pakappand

pagabbha
paccakkha
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boraviste

bez zelja

dainski asketa

utucenost, potiStenost
kritika, kritikovanje

razborit

(1) tanan, suptilan; (2) pronicljiv
direktan [nacin poducavanja]
otreznjenje

ohladen, stigao do nibbane
prodor, pronicanje

oznaka, znak

emanacija, (umom) stvoreno
predodredene sudbine
fiksirani kurs (plemenitog puta)
izlazak, napustanje; oslobodenje
oslobadajuce

odbaceno

pakao

bez zelja

prestanak

poniznost

prepreka

dogmaticar

(1) boraviste; (2) vezanost
aktiviranje

zavisnost; podrska

beg

dependent

prepreka

obuzdavanje, odustajanje

formulacija
bestidan, bezocan
direktno saznato



Pali-srpski recnik

pacéaya

paccéavekkhana
paccisasamaye
paccéekabuddha

pada

panna

patikiila
patigha
patinna
patippassaddhi
patibhana
pativedha
patisandhi

patisambhida
patisallana
panidhi
panita
pandita
patittha
patthand
pathavi
pada
padhana
paparica
pabbadita
pabbadda
pamana
pamada
payoga
paramattha
parabhava

(1) uslov; (2) materijalne potrepstine za monaha

razmatranje, promisljanje

vreme neposredno pred zoru

utihnuli buda; onaj ko je probuden sopstvenim
naporom, ali nema sposobnost da znanje
prenese drugima

pokolenje, generacija, populacija
[razumnih bica]

mudrost

odbolno, odbojnost

(1) ¢culni podrazaj; (2) odvratnost

(1) obecanje, zavet; (2) priznavanje; (3) tvrdnja

opadanje, stiSavanje

domisljatost, dovitljivost

pronicanje; razumevanje

ponovno povezivanje; zacece (pri stvaranju
novog bica)

analiticko znanje

osama

(1) odluka; (2) zelja

uzviSeno; izvanredno

mudra osoba, znalac

podloga, uporiste

(1) teznja; (2) ¢eznja

zemlja

stanje

nastojanje

umnozavanje [mentalnih aktivnosti]

begunac, onaj ko je napustio laicki zivot, monah

beg, odlazak [u beskuénike]

(1) mera; (2) kriterijum [znanja]

nepazljivost, nepromisljenost, pometenost

napor, trud

najvisi cilj

pad, propadanje
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parayana
pariggaha
pariccheda
parinna
paritassita
parideva
parinibbayati
parinibbuta
paribbajaka
pariyatti
pariyaya

pariyutthana
parissaya
parovara
palibodha
paldsa
pavarana

paviveka
pasamsa
pasada
pahana
pacittiya
patihariya
pana
patimokkha
papa
para
parami

paradika

pindapata
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odrediste

(1) posed; (2) razumevanje [uslova]

ogranicavanje, omedivanje

potpuno razumevanje

uznemirenost

naricanje

dostize kona¢nu nibbanu (opis smrti arahanta)

dostigao nibbanu (tokom zivota ili posle smrti)

lutalica, beskuénik

knjisko znanje

(1) nacin [izlaganja]; (2) indirektan [nacin
izlaganja]

opsednutost [mentalnom necisto¢om]

prepreka

od vrha do dna, daleko 1 blizu

smetnja

drskost, bezobrazluk

ceremonija na kraju tromesec¢nog povlacenja
tokom monsuna

samoca

pohvala

(1) poverenje; (2) jasnoca

napustanje

jedna grupa krSenja monaskih pravila (ona koja
se mogu ispraviti ispovedanjem)

(1) ¢udo; (2) protivmera

Zivo bice

skup monaskih pravila

lose, rdavo

van, izvan [rodenja i umiranja]

vrlina koju treba usavrsSiti da se dostigne
probudenje

jedna grupa krSenja monaskih pravila (ona zbog
kojih sledi isklju¢ivanje iz monaskog reda)

prosenje hrane
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piti

pilana
puggala
pufiiia
puthuddana
punabbhava
pubbayoga
purisa
purekkhara
puda
pesala
pesuna
porana

phala
phassa

bala

bala
bahusacéa
bida
boddhanga
bodhi
bodhisatta
brahmacariya
brahmana

bhagava
bhaya
bhava
bhavana
bhavitatta
bhikkhu
bhikkhunit

ushicenje

tlacenje, proganjanje

osoba

zasluge, dobra dela

prost Covek

novo postojanje

prosli napori, ranija meditativna praksa
osoba

sklonost, naklonost

postovanje, pocast, prinoSenje darova
dobrog ponasanja

ogovaranje

drevni (raniji komentatori)

plod [puta]
kontakt

snaga, mo¢

budala

ucenost, bogato znanje

seme

element probudenja

budenje, probudenje

budu¢i Buda

duhovni zivot, svetacki zivot

brahman (ili po kasti ili po duhovnom
postignucu)

Blazeni (Budin epitet)

(1) opasnost; (2) strah

(1) bivanje; (2) nastajanje
razvijanje, negovanje
obucen, usavrsen

potpuno zaredeni monah
potpuno zaredena monahinja

341



Suttanipata

bhita
bhumi

makkha
magga

manku
mangala
maccu
macchariya
mada
maddava
manasikara
manussa
mano
manta
manta
mamatta
mamayita
marana
mahdpurisa
mahesi
matika
mana

maya
micchaditthi
mitta
middha
muccha
muta
mudita
muni
musavada
miila

metta
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(1) bice; (2) ono Sto je nastalo
tlo, zemlja; nivo, stupanj

prezir

put (narocito Cetiri kojima se nadilazi
ovaj svet

ponizenje

blagoslov, dobar znak

smrt

pohlepa

tastina; opijenost

mekoca

paznja

ljudsko bice

um, mentalno

sveta himna [u Vedama]

sveti napevi; misao, ideja

uzimanje stvari kao ,,moje”

stvari uzete kao ,,moje”

smrt

veliki covek (budu¢i Buda)

veliki risi (Budin epitet)

matrica, struktura

tastina

licemerje; privid

pogresno glediste

prijatelj

tromost, pospanost

zanos, opsednutost

osecano (objekat fizickih ¢ula)

radost zbog sre¢e drugih

utihnuli mudrac

laganje

koren [mentalnih stanja i postupaka]

prijateljska ljubav



Pali-srpski recnik

methuna
medhaga
moneyya
mosa
moha

yakkha
yania

yoga
yogakkhema
yodana
yodand
yoni

ratana

rati
raga
rupa

lakkhana

laggana
likha
lepana
loka
lokuttara
lomahamsa

vancéana
vatta
vannand
vata
vatthu

seksualni odnos

razdor, nesloga, svada
stanje posedovanja mudrosti
lazno

obmana, obmanutost

(1) demon; (2) duh

ritualna zrtva

veza, jaram

sigurnost od jarma

jedinica za duzinu (oko 10 km)
konstruisanje [prelaza]

(1) materica; (2) nacin radanja bic¢a

(1) dragulj; (2) lakat, mera za duzinu
(oko 45 cm)

ushicenje

strast, pozuda

(1) materijalni oblik; (2) vidljiva forma

(1) karakteristika neke stvari; (2) glavna
telesna obelezja svakog bude

vezivanje, privrséivanje

grubost, grub

lepljiv

svet

transcendentno

strava

varanje
krug [rodenja i smrti, samsara
objasnjenje [termina i njihovog znacenja]
religijsko pravilo, praksa, duznost
(1) osnova, objekat; (2) pravni slucaj;

(3) prica
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vanatha
vavatthana
vasala
Vvaca

vada

vayo

vasana, vasanda

vikkhambhana

vikkhepa
vighata
vicakkhana
viciki¢cha
vidda
vinnatti
vinnana
ViRnata
vitakka
vitatha
vitta
vinaya
vini¢¢haya
vinibandha
vipatti
vipalldsa
vipassand
vipaka
vippatisara
vibhava
vimutti
vimokkha
virada
virati
viriya

vivattacchadda

vivada
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zelja

razgranicenje [imena i oblika itd.]
otpadnik

govor

(1) ucenje; (2) debata [o ucenju]
vazduh [elemenat]

navika

potiskivanje

ometanje

tuga; zbunjenost

pronicljiv, oStrouman

sumnja

jasno znanje

naznaka

svest

saznato, spoznato, shva¢eno
misao

nerealno

blago

(1) disciplina; (2) uklanjanje

sud [o disciplinskim stvarima i glediStima]
veza, okovi

defekt, neuspeh

kvarenje, promena [gledista, misli i opazaja]
uvid

plod, rezultat [kamme]

kajanje

(1) ne-postojanje; (2) nestanak
oslobodenje

oslobadanje; usavrSenost

bez mrlje, Cisto

obuzdavanje, samoodricanje
energija

svi velovi uklonjeni (re¢eno za Budu)
polemika, rasprava
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viveka
visattika
visaya
visalla
visuddhi
visenibhiita
visesa
vihimsa
vihesa
vitaraga
Vithi
vira
vedagii

vedand
vera
vevic¢cha
vessa
vokara
vohara
vyasana
vyakarana

vyapada
vyarosana

saupddisesa
samyojana
samvara
samvega
samsagga
samsara
sakaddagamr
sakkaya
sankappa

osama
vezanost
region, sfera
sve strele uklonjene, bez tuge
prociscéenje
daleko
odlika (izuzetnost u meditativnoj praksi)
povredivanje (kao misao ili namera); agresija
zastrasivanje, uznemiravanje
onaj u kojem nema strasti
proces [svesti]
[duhovni] heroj
(1) znalac Veda; (2) veliki znalac (receno
za Budu)
osecaj
neprijateljstvo, mrznja
pohlepa, tvrdicluk
pripadnik klase trgovaca i poljoprivrednika
Cinilac (sastojci koji ¢ine razumno bice)
konvencionalni izraz, termin; zanat
propast, nesreca
(1) predvidanje [buduceg probudenja];
(2) objava [o postignucu]
zlovolja
bes

sa ostatkom (re¢eno o nibbani tokom zivota)
okov

strazarenje, motrenje; obuzdavanje

osecaj neodloznosti, hitnosti

vezivanje

krug preporadanja

jednom-povratnik

osoba, individua (skup pet sastojaka)
namera, misao
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sankilesa
sankhata
sankha

sankhata
sankhara

sanga

sanganika
sangitikaraka
sacéa
sacchikiriya
sannatatta

sanna

sathata, satheyya
sati

satipatthana
satta
sattakkhattuparama
sattha

saddha

santati

santi

santufthi

santosa

santhava
sanditthika

sapadancart
sabbannuta
samarnnd
samana
samatha
samaya

samadhi
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necistoca

uslovljeno

oznaka, odredenje

uslovljeno

(1) voljne aktivnosti; (2) uslovljene stvari;
(3) tvorevina, mentalni obrazac

veza

drustvo

kompilatori [kanonskih tekstova]

istina

shvatanje, uvidanje, razumevanje

samoobuzdan

opazaj

lazljivost

svesnost

uspostavljanje svesnosti

[razumno] bice

najvise sedam puta (vrsta ulaska u tok)

ucitelj

poverenje, vera

kontinuitet [uma]

mir

zadovoljenost

zadovoljenost

prisnost

direktno vidljivo, pripada sadasnjem zivotu
(re¢eno za Dhammu)

onaj ko prosi hranu ne preskacuc¢i nijednu kuéu

sveznanje
oznaka, naziv
asketa
smirenje (meditativna praksa koncentracije)
(1) prilika; (2) filozofski sistem;
(3) postignuce
koncentracija
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samapatti
samuggahita
samuccheda
samudaya
sampadaniia
sampatti
samparayika

sampasadana

sambadha
sambodhi
sammasana

sammaditthi
sammuti
sayambhii
sarana

salla

savana
savinnanaka
sassata

sahaya
sakaccha
sata
samaggr
sarambha
savaka
sasana
stkkha
sikkhapada
siddha
sineha
sibbint
stla
stlabbata

meditativno postignucée

(1) prisvojiti; (2) ono §to je prisvojeno

iskorenjivanje [necCistoca]

nastanak [patnje itd.]

jasno razumevanje

izuzetnost, uspeh

ono §to pripada budué¢im zivotima

blagost, mirno¢a

ograni¢avanje

probudenje

istrazivanje [uslovljenih stvari kao
prolaznih itd.]

ispravno razumevanje

misljenje, glediste; saglasnost

samousavrseni (re¢eno za bude i pa¢éekabude)

utoCiSte, zaStita

strela

slusanje [Dhamme]

razumno (doslovno, sa sveséu)

eternalizam (Cesto kombinovano sa -difthi
ili -vada)

saputnik

diskusija

prijatan

sloga, saglasnost

(1) rivalitet; (2) podstrekivanje

ucenik

ucenje [Budino]

vezbanje, trening

pravilo vezbanja

usavrsen, vest

(1) privrZenost; (2) vlaga

porobljivac (metafora za Zudnju)

vrlina, Cestitost, dobro postupanje

pravila i rituali
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sukha
sugata
sugati
sunna
sunnata
suta

sudda
suddhavasa

suddhi
supanna
subhasita
suvaca
Sussusa
suhadda
sekha

soka
sotapatti
sotapanna
sotthi
sotthiya
somanassa
soracca
sovacassata

havya
hiri
hetu
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zadovoljstvo, sre¢a

Sreéni (Budin epitet)

dobro odrediste (videti gati)

prazno

praznina

(1) ono sto je ¢uto; (2) znanje

kasta najamnika i slugu

¢isto boraviste (mesto gde se preporadaju
ne-povratnici)

Cistota

vrsta mitske ptice

dobro izgovorene [reci]

lak za savetovanje

zelja za ucenjem

prijatelj (,,drag srcu”)

onaj koji vezba, ucenik

zalost

ulazak u tok

onaj ko je usao u tok

sigurnost

znalac, uc¢en ¢ovek

radost

blagost

biti lak za savetovanje

prineta zrtva (boZanstvu)
stid zbog Cinjenja loSih dela
uzrok
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[zgovor pali reci

Pali azbuka

vokali: a,a,1,1,u, 0, €, 0

konsonanti:
zadnjonepcani:  k, kh, g, gh, n
prednjonepcani: ¢, ¢h, d, dh, i
alveolarni: t,th, d, dh, n
zubni: t, th, d, dh, n
usneni: p, ph, b, bh, m
drugi: v, ., 1, v,s,h,m

Izgovor

a kao u ”sad”

a kao u "majka”
1 kao u ’riba”

1 kao u ’mir”

u kao u ’dunja”
0 kao u ”put”

e kao u ’breg”
o kao u "more”

Medu vokalima, e i o su dugi ako u reci dolaze pre jednog sugla-
snika i kratki pre dva suglasnika. Medu konsonantima, prema meduna-
rodnoj transkripciji, koja je uglavnom prilagodena engleskom jeziku,
¢ se izgovara kao ¢, a j kao d. Odlucio sam se da ih belezim kako se
izgovaraju, posto srpski ve¢ poseduje te glasove; 71 se izgovara kao nase
nj. Prednjonepcani suglasnici se izgovaraju tako da se vrh jezikaupire
u nepce, a zubni sa jezikom uprtim u gornje zube. Aspirati: kh, gh, ch,
dh, th, dh, th, dh, ph, bh predstavljaju jedan glas, izgovoren sa malo vise

355



Suttanipata

energije nego neaspirirani, kao u nasoj reci prethodni. Dvostruki kon-
sonanti se uvek izgovaraju odvojeno, tako $to se posle prvog suglasnika
napravi vrlo mala pauza, npr. Sariput-ta. Slicno kao S$to je to slucaj re-
cimo u italijanskom sa reéi bella. Cisti nazal (niggahita) m izgovara se
isto kao ng u reci ,,gong”. Ako ih ima u reci, o i e uvek nose naglasak;
inace, naglasak je na slogu sa dugim vokalom: 4, 7, @ ili na dvostrukom
suglasniku ili na m.
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Skracenice

1. Koriscena izdanja

Be

Ce
Ee

izdanje Pali kanona, burmanska redakcija — Chattha
Sangayana Tipitaka izdanje Vipassana Research Institute,
elektronska verzija 4.0

izdanje Pali kanona, Srilankanska redakcija

izdanje Pali kanona latini¢nim pismom

11. Tekstovi na paliju i drugim indijskim jezicima

Ukoliko nije drugacije navedeno, reference na pali tekstove upucuju
na izdanja Pali Text Society. Reference na Vism daju prvo broj strana
PTS izdanja Visuddhimagge, a zatim poglavlje i broj odeljka Bhikkhu
Nanamolijevog prevoda The Path of Purification.

AN
Ap
Dhp
DN
Da
GDhp
Khp
Mil
MN
Mvu I
Nidd I
PDhp
Pal
Pall

Anguttara nikaya

Apadana

Dhammapada

Digha Nikaya

Pataka-atthakatha

Gandhari Dhammapada

Khudakapatha

Milindapafiha

Maddhima nikaya

Mahavastu

Mahaniddesa (VRI ed.)

Patna Dharmapada

Paramatthadotika I (Khuddakapatha-atthakatha)
Paramatthadotika Il (Suttanipata-atthakatha)
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Suttanipata

Sag

SN

Sn

Th

ud
Udana-v
Vin
Vism

Sarirarthagatha (of the Yogacarabhiimi)
Samyutta Nikaya

Suttanipata

Theragatha

Udana

Udanavarga

Vinaya

Visuddhimagga

111 Tekstovi na kineskom

DA Dirghagama

EA Ekottarikagama

MA Madhyamagama

SA Samyuktagama

SA2 Samyuktagama (another translation; incomplete)
SA3 Samyuktagama (another translation; incomplete)
T Taisho edition

1V. Druga dela

GD The Group of Discourses (videti Norman 2006b)

V. Prirucnici

DOP
PED

A Dictionary of Pali (videti Cone 2001, 2010)
Pali-English Dictionary (videti Rhy Davids and Stede
1921-25)

VI. Druge skracenice

PBR
PTS
skt
VRI
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Indeks li¢nih imena

Aggalava svetiliste 160

Aggikabharadvada, brahman 126,
130

Adita Kesakambali, ucitelj 194-
95

Adita, tragalac 283-88

Alaka 279, 284

Alavaka, yakkha 137-40

Alavi Gotama 347

Alavi 137, 165

Anguttarapa 203, 205

Apana 203-205

Arati, Marina kéi 257

Asita, risi 229-33

Assaka 279

Bambusovoj gaj 195

Bavari, brahman 279-87

Bhadravudha, tragalac 283, 299-
300, 307

Bharadvada, brahman 214-24

Bhoganagara 284

Bimbisara, kralj 223-25

Canki, brahman 214
Cunda, kovacev sin 121-22

Dakkhinagiri 118
Dhammika, nezaredeni sledbenik
170-72

Dhaniya, govedar 109-112
Dhotaka, tragalac 283, 292-93

Panussoni, brahman 214

batukanni, tragalac 283, 298-99

Petin gaj 122, 126, 151, 155,
170, 181, 224

Ekanala 118
Eravana, naga kralj 173

Gang, reka 137-38, 153
Gaya 153

Godhavari, reka 279
Gonaddha 284

Hemaka, tragalac 283, 296-297
Hemavata, yakkha 132-37

I¢¢hanangala 214
Indra 146, 160, 229, 286

Kapilavatthu 281, 284

Kappa, tragalac 283, 298
Kasibharadvada, brahman 118-21
Kassapa, buddha 148-50

Keniya, pustinjak 203-5, 209
Khara, yakkha 153

Kokalika, monah 224-26

Kolita. Videti Mahamoggallana
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Suttanipata

Kosala 155, 177, 282
Kosambi 284
Kusinara 284

Lesinareva hrid, planina 189
Lumbint 230

Magadha 175, 204-5, 284

Magandiya, brahman 257-59

Magha, brahman 189-94

Mahamabht, reka 159

Mahamoggallana, stariji monah
269-71

Mabhissat1 284

Makkhali Gosala, ucitelj 194-95

Mara 112, 178-81, 300

Meru, planina 230

Mettagi, tragalac 283, 290-292

Migarina majka, palata 236

Mogharada, tragalac 283, 302

Nalaka, tragalac 232-36

Namuc¢i 180. Videti takode Mara

Nanda, tragalac 283, 295-296

Nerafidara, reka 178

Nigantha Nataputta, ucitelj 194-
95

Nigrodhakappa, stariji monah
165-67

Okkaka, kralj 158-59, 281
Paduma pakao, 225-26, 229
Pakudha Kac¢¢ayana, ucitelj 194-

95
Pandava, planina 176-77
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Pasanaka svetiliSte 284, 303

Pasiira, polemicar 256-57

Patitthana 284

Pava 284

Pingiya, tragalac 283, 302-307,
345-48

Pokkharasati, brahman 214-15

Posala, tragalac 283, 301-302

Punnaka, tragalac 283, 289-290

Puirana Kassapa, ucitelj 194-95

Raga, Marina k¢i 257
Rahula, iskuSenik 164-65
Radagaha 175, 189, 194-95

Sabhiya, lutalica 194-203

Sahampati, brahma 225

Saketa 284

Sakka, vladar bogova 166, 224,
297

Sakyamuni 145

Safidaya Belatthiputta, ucitelj
194-95

Sariputta, stariji monah 208, 224-
26, 275-78

Satagira, yakkha 132-37

Savatthi 122, 126, 151, 155, 170,
181, 224, 236, 282, 284

Sela, brahman 204-11

Seravya 284

Stc¢iloma, yakkha 153-54

Suddhodana, kralj 230

Sundarika, reka 183

Sundarikabharadvada, brahman
193-89



Indeks licnih imena

Tanha, Marina kéi 257

Tamkita dolina 153

Tarukkha, brahman 214-15

Tavatimsa nebo 229

Tissa, brahman 148-50

Tissa Metteyya, monah 254-55

Tissa Metteyya, tragalac 283,
288-289

Todeyya, brahman 260

Todeyya, tragalac 283, 297

Tusita nebo 275

Udaya, tragalac 283, 300-301

Uddeni 284

Upasiva, tragalac 283, 293-294
Upatissa. Videti Sariputta

Vakkali, stariji monah 307

Vanasa 284

Vangisa, stariji monah 165-68,
182-83

Vasettha, brahman 214-24

Vedisa 284

Vesali 284

Vessavana, voda yakkha 171

Vetarani, reka 229
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“ ‘Vberever the Buddha’s teachings have flourished,

either in cities or countrysides,
people would gain inconceivable benefits.
The Iand and people would be enveloped in peace.
The sun and moon will shine clear and bright.
Wind and rain would appear accordingly,
and there will be no disasters.
Nations would be prosperous
and there would be no use for soldiers or weapons.
People would abide by morality and accord with laws.
They would be courteous and humble,
and everyone would be content without injustices.
There would be no thefts or violence.
The strong would not dominate the weak

and everyone would get their fair share.”

% THE BUDDHA SPEAKS OF
THE INFINITE LIFE SUTRA OF
ADORNMENT, PURITY, EQUALITY
AND ENLIGHTENMENT OF
THE MAHAYANA SCHOOL 3



Taking Refuge with a mind of Bodhichitta

In the Buddha, the Dharma and the Sangha,
I shall always take refuge
Until the attainment of full awakening.

Through the merit of practicing generosity
and other perfections,
May I swiftly accomplish Buddhahood,
And benefit of all sentient beings.

The Prayers of the Bodhisattvas

With a wish to awaken all beings,
I shall always go for refuge
To the Buddha, Dharma, and Sangha,
Until I attain full enlightenment.

Possessing compassion and wisdom,
Today, in the Buddha's presence,
I sincerely generate
the supreme mind of Bodhichitta
For the benefit of all sentient beings.

""As long as space endures,
As long as sentient beings dwell,
Until then, may I too remain
To dispel the miseries of all sentient beings."



With bad advisors forever left behind,
From paths of evil he departs for eternity,
Soon to see the Buddha of Limitless Light

And perfect Samantabhadra's Supreme Vows.

The supreme and endless blessings
of Samantabhadra's deeds,
I now universally transfer.
May every living being, drowning and adrift,
Soon return to the Pure Land of Limitless Light!

%k The Vows of Samantabhadra %

I vow that when my life approaches its end,
All obstructions will be swept away;
I will see Amitabha Buddha,
And be born in His Western Pure Land of
Ultimate Bliss and Peace.

When reborn in the Western Pure Land,
I will perfect and completely fulfill
Without exception these Great Vows,
To delight and benefit all beings.

% The Vows of Samantabhadra Avatamsaka Sutra =%



DEDICATION OF MERIT

May the merit and virtue
accrued from this work
adorn Amitabha Buddha’s Pure ILand,
repay the four great kindnesses above,
and relieve the suffering of
those on the three paths below.
May those who see or hear of these efforts
generate Bodhi-mind,
spend their lives devoted to the Buddha Dharma,
and finally be reborn together in
the Land of Ultimate Bliss.
Homage to Amita Buddhal!

NAMO AMITABHA
o & 74 30 FC 1%
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