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UVODNA REC

U ovoj knjizi, autor otkriva filozofski aspekt u¢enja Sri Ramane
Maharsija, primenjujuci advaitski kriterijum verodostojnosti i naziva-
juci ga pravim draguljem carstva Advaite. Autor dosledno zastupa
ideju da su svet, Bog i individualna dusa u sustini isto, isti¢udi da je
njihova prividna razdvojenost samo iluzija.

lako nisam stru¢njak za metafiziku da bih ocenio njegove za-
kljucke, primecujem njegovu posvecenost svojim tvrdnjoma i upo-
trebu Uciteljevih reci kao oslonca za svoje argumente. Njegovo ubed-
ljivo i ¢vrsto argumentovanije ¢ini izazovnim osporavanje njegovih iz-
java. Bez obzira na sve, autor je uneo mnogo istinitih tacaka o drugim
aspektima Maharsijevog ucenja, kao sto su priroda licnog ega i zna-
¢aj predanosti. Njegov stil pisanja karakteriSe jasnoéa misli i izraza-
vanja, $to me je uvek fasciniralo — i njegov intelekt i knjizevna vestina.
Sa zadovoljstvom preporucujem ovu knjigu onima koji su zaintere-
sovani za metafizicki aspekt Maharsijevih zabelezenih misli i izreka.

Pol Branton



PREDGOVOR

Maha Joga ili upaniadsko naslede, u svetlu u¢enja Bagavana Sri
Ramane, istovremeno predstavlja temeljno izlaganje njegovih uc¢enja
kao i pregled celokupne filozofije Vedante, drevnog nasleda Upani-
Sada. Za aspiranta koji se priprema za praksu Samoispitivanja — koja
je kamen temeljac Sri Ramaninih uéenja i suétina upaniéadskog na-
sleda - od velikog je znacaja da ima jasno i utemeljeno razumevanje
teorijske osnove na kojoj se zasniva praksa Samoispitivanja. Ova
knjiga, prosvetljujudi klju¢ne aspekte Sri Ramaninog uéenja, pruza
tragaocima neposredan uvid u njih.

Autor knjige, Sri K. Lakémana Sarma, poznat kao Ko, bio je pot-
puno kompetentan da napise ovakvo delo, jer je proveo vise od dve
decenije u bliskom kontaktu sa Bagavanom Sri Ramanom, duboko
proucavajuci njegovo ucenje pod njegovim direktnim vodstvom. Nji-
hovo blisko druZenje zapodelo je kada je Sri Bagavan upitao Lak-
gmana Sarmu da i je upoznat sa Ulladu Narpadu. Nakon &to je
Sarma objasnio da nije, zbog nedostatka razumevanja klasi¢nog ta-
milskog jezika, izrazio je Zelju da prouti delo ukoliko mu Sri Bagavan
pomogne u razumevaniju. Tada je Sri Bagavan po¢eo da mu detaljno
objagnjava znatenje svakog stiha. Lakémana Sarma, strastveni po-
Stovalac sanskrita, poceo je da sastavlja sanskritske stihove, jasno
pojasnjavajudi znacenje svakog stiha, kako mu je Bagavan objasnio.
Svaki stih koji je napisao na sanskritu predavao je Bagavanu na pro-
veru i odobrenje. Ovaj proces se nastavljao dok svaki stih nije dobio
Bagavanovo odobrenje. Tokom nekoliko meseci, svi stihovi Ulladu
Narpadu su prevedeni na sanskrit.

Medutim, Lakémana Sarma nije se zaustavio na tome. Bilo je to-
liko zadivljen dubokim znac¢enjem Ulladu Narpadu da je bio podstak-
nut da nastavi s ispravkama svog sanskritskog prevoda. Dve ili tri
godine neumorno je ispravljao svoj prevod, uvek uz pomo¢ i vodstvo
Sri Bagavana, koji je cenio njegove iskrene napore. Bagavan je jed-



nom prilikom primetio da je upornost Lakémana Sarme u ispravkama
prevoda bila veliki tapas, tj. duhovna disciplina. Zahvaljujudi preda-
nom trudu na stvaranju verodostojnog sanskritskog prevoda Ulladu
Narpadu, Lakémana Sarma je bio blagoslovljen da direktno od Sri
Bagavana prima obuhvatna uputstva koja se odnose na sustinu Nje-
govih ucenja.

Na poéetku, Lakémana Sarma nije imao nameru da objavi svoj
sanskritski prevod Ulladu Narpadu, koji je pripremao iskljucivo za
licnu upotrebu. Jos manje je razmisljao o pisanju opseznog teksta koji
bi detaljno predstavio u¢enje Sri Bagavana. Medutim, krajem 1931.
godine, pojavila se jedna knjiga za koju se govorilo da tumati Sri Ba-
gavanova uéenja. Nakon &to ju je Lakémana Sarma proéitao, bio je
razocaran zbog toga sto je smatrao da knjiga pruza iskrivljenu sliku
Sri Bagavanovog uéenja. Zabrinut, pristupio je Sri Bagavanu i mole-
¢ivim glasom rekao: ,Ako se tvoja ucenja ovako pogresno tumace za
vreme tvog zivota, $ta ce tek biti posle? Nece li ljudi pomisliti da si ti
odobrio ovu knjigu? Zar ne bi trebalo javno osuditi ovakvo pogresno
tumadcenje?* Na ovo, Sri Bagavan je odgovorio: ,Svako reflektuje u¢e-
nje u skladu sa sopstvenom cisto¢om uma (antahkarana). Ako mislis
da mozes vernije da izlozis ucenje, napisi svoje tumacenje.” Ohrabren
Sri Bagavanovim re¢ima, Lakémana Sarma je zapodeo pisanje ta-
milskog tumacenja Ulladu Narpadu, koje je prvi put objavljeno 1936.
godine, a potom i Maha Jogu, objavljenu 1937. godine. Sri Bagavan
je kasnije primetio da je od svih tumacenja Ulladu Narpadu tada do-
stupnih, tamilsko tumacenje LakSmana Sarma bilo najbolje.

Maha Joga se temelji na dva sanskritska dela, Sri Ramana Hri-
dayam i Guru Ramana Vachana Mala. Sri Ramana Hridayam je san-
skritski prevod Lakémana Sarme Ulladu Narpadu (Cetrdeset stihova
o Stvarnosti) i Ulladu Narpadu Anubandam (Dodatak Cetrdeset sti-
hova o Stvarnosti), dva klju¢na tamilska dela koja je napisao Sri Ba-
gavan, dok je Guru Ramana Vachana Mala zbirka od 350 stihova sa-
stavljena od strane Lak$mana Sarme, od kojih su oko 300 prevodi
izabranih stihova iz Guru Vachaka Kovai (Venac Guruovih Izreka) Sri
Muruganara. Ova dela jasno predstavljaju usmena u¢enja Sri Baga-
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vana®. Lakémana Sarma je sastavio Guru Ramana Vachana Mala uz
pomo¢ Sri Bagavana i Sri Muruganara, i tokom ovog rada je imao
priliku da temeljno proudi ué¢enje Sri Bagavana i da od Njega prima
sustinska uputstva. Na pitanje zasto je Maha Jogu i tamilsko tuma-
¢enje Ulladu Narpadu napisao pod pseudonimom ,,Ko* Lak$Smana
Sarma je odgovorio da je u tim knjigama zapisao samo ono $to je na-
ucio od Sri Bagavana i Sri Muruganara, i da je pomislio: , Ko je to na-
pisao?

Pored brojnih citata iz ,.Sri Ramana Hridayam* i ,Guru Ramana
Vachana Mala* koji se ¢esto navode u ovoj knjizi, autor je zabelezio i
mnoge druge izreke Sri Bagavana i razgovore s njim, posebno u po-
slednjem poglavlju. Autenti¢nost ovih izreka potvrdena je ¢injenicom
da se vecina moze pronaci u knjigama ,Maharsijevo Jevandelje” (Ma-
harshi“s Gospel) i ,Razgovori sa Sri Ramanom Maharsijem* (Talks
with Sri Ramana Maharshi), koje su kasnije objavljene.

U uvodnoj redi prvog izdanja ,Maha Joge®, koja je uklju¢ena i u
ovo izdanje, Pol Branton pise da autor ,razotkriva filozofski aspekt
Sri Ramane Maharsijevog uéenja kroz advaitski test verodostojnosti*,
nazivajudi ga dragocenim doprinosom carstvu Advaite. Medutim, u
predgovoru istom izdanju autor isti¢e da je njegova namera bila su-
protna; smatra da su uéenja Sri Bagavana osnovni autoritet i da ona,
zapravo, potvrduju verodostojnost drevnog nasleda UpaniSada, a ne
obrnuto. Citiramo redi samog autora:

»Drevno naslede — Upanisade — dobilo je znadajnu pot-
vrdu u zivotu i u¢enju Mudraca sa Arunacale, poznatog kao
Bagavan Sri Ramana. Njegova pismena i usmena uéenja
su glavni izvor otkrovenja za njegove ucenike sa Istoka i sa
Zapada, dok je drevno znanje od neprocenjive koristi jer je
u potpunom skladu sa ovim ucenjima. Ucéenja zivog Mu-
draca su izuzetno zanimljiva i za one koji drevno znanje
smatraju glavnim autoritetom. Ova knjiga nastoji da pred-
stavi sintezu starog i novog otkrovenja.”

tKompletan sanskritski tekst Sri Ramana Hridayam, zajedno sa engleskim pre-
vodom, objavljen je u knjizi Otkrovenje, a engleski prevod zbirke Guru Ramana
Vachana Mala u zasebnoj knjizi.



Prvo izdanje ,Maha Joge“ brzo je naslo put do inteligentne pu-
blike i prevedeno na francuski jezik od strane Zan Herberta, koji ju je
smatrao ,najvelicanstvenijom knjigom“. Ovaj francuski prevod prvi
put je objavljen 1939. i ponovo 1940. godine, kao prvi tom edicije pod
nazivom ,Etudes sur Ramana Maharshi“, a Svami Sidevarananda,
osnivad i predsednik Sri Ramakriénine misije u Francuskoj, napisao
je opsiran predgovor, zakljucujudi:

».Maharsijev misticizam je utemeljen na dubokom inte-
lektualnom razumevanju zivota i njegovih problema. Da bi
se ovaj misticizam shvatio, neophodno je Maharsija posta-
viti u njegovo filozofsko i kulturno okruzenje. Sa ove tacke
gledista, nijedno delo nije tako mocno i vernije nasledu Indije
od ove velicanstvene studije koja je ovde predstavljena.
Njen autor, dr K. Lak$mana Sarma, na$ prijatelj, proveo je
dugi niz godina uz Maharsija, trudedi se da ga razume u
svetlu Mudracevih redi o filozofskim problemima i o Zivotu
prosvetljenja. Mudrac, kao uzvisena vatra koja gori na bregu
Arunacala, postao je pravi svetionik za one koji zele da vide
obnovljeno delovanje upanisadskih ucenja kroz vreme.*

Nakon srdacnog prijema prvog izdanja ,Maha Joge®,
Lakdmana Sarma bio je podstaknut da uradi reviziju i proéiri
knjigu za njeno drugo izdanje, uvodeci nekoliko izmena koje
su se pojavile i u trecem i ¢etvrtom izdanju. Od tada, ,Maha
Joga“ je prevedena i objavljena na razlicite evropske jezike,
ukljucujudéi nemacki i portugalski.

Znacajno je pomenuti i naslov knjige. U zaklju¢ku devetog pogla-
vlja, autor navodi: ,Mudrac je jednom rekao autoru ove knjige da je
Samoispitivanje zapravo Velika Joga, tj. ,Maha Joga®, jer, kao Sto je
ovde prikazano, sve Joge su uklju¢ene u Traganje.“ Upravo zbog toga,
knjiga je dobila naziv ,Maha Joga“. Nekoliko godina nakon objavlji-
vanja knjige, Sri Bagavan je naiao na stih iz Karma Purane (2.11.7)
u kojem Gospod Siva kaze: , To (Joga), u éemu Covek vidi Sopstvo (At-
mana) koje sam Ja, jedino Cisto i ve¢no blazenstvo, smatra se ,Maha
Jogom* koja pripada Vrhovnom Gospodu*. Posto je ovaj stih potvrdio
njegove reci da je Samoispitivanje praksa usmerena na Sopstvo, on
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ga je ruéno prepisao u svoj primerak ,Maha Joge®, na kraju devetog
poglavlja. Slededi segment je faksimil tog stiha u Sri Bagavanovom
rukopisu:

7Ty A e Bew
FHET TEIT wA TRATT
~FIRTY

Srecni smo objavljujemo jos jedno izdanje ove dragocene knjige,
uvereni da ce i dalje pruzati vodstvo i inspiraciju svim tragaocima za
Istinom.

Sri Ramanadramam,

14. april 1984.
T. N. Venkataraman
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BELESKA AUTORA

MAHA JOGA je direktan metod ka otkrivanju Istine o Sebi. Ona
nema ni¢eg zajednic¢kog sa onim $to se obi¢no naziva ,Joga“, jer je
sasvim jednostavna i oslobodena misterioznosti. Bavi se kona¢nom
Istinom naseg Bica koja je sama po sebi sasvim jednostavna.

MAHA JOGA oslobada sledbenika verovanja, ne da bi ga vezala
novim verovanjima, ve¢ s namerom da ga osposobi za uspesno Tra-
ganje za Istinskim Sopstvom, koje transcendira sva verska ubedenja.

MAHA JOGA je opisana kao proces oducavanja. Sledbenik mora
da se oduci celokupnog znanja, jer, bududi da je relativno, ono pred-
stavlja neznanje i stoga postaje prepreka.

Ova Istinska Joga je predmet Upanisada. Medutim, Istina koja se
pronalazi ovom Jogom je vecna i povremeno zahteva potvrdu od zivih
svedoka. Knjiga polazi od razumne pretpostavke da nam jedino ziv
Ucitelj moze preneti upanisadsku Istinu, a ne same Upanisade, koje
su samo redi i jo§ ponesto, dok je zivi Ucitelj inkarnacija Istine za
kojom tragamo. Zivi U¢itelj nageg doba je Mudrac sa Arunadale, Ba-
gavan Sri Ramana, a njegov ¥ivot je sazeto prikazan u prvom pogla-
vlju ove knjige. Njegova ucenja se u ovom delu smatraju klju¢nim au-
toritetom, dok se upaniSadsko naslede posmatra kao sledece po
vrednosti, dopunjujudi i obogacdujuéi ta uéenja. Citalac ima slobodu
da ne prihvati nista od navedenog ukoliko ne pronade da je u saglas-
nosti sa stvarnim Mudracevim ucenjem.
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PRVO POGLAVLIE

MUDRAC SA ARUNACALE

Postoji duboka Istina u nama, istina nas samih, koja ima moé da
nas oslobodi kroz prakti¢no znanje. Medutim, onaj ko zeli da bude
slobodan, mora da trazi i s punim postovanjem ispituje onoga ko je
osloboden. Tako kaze drevno naslede. 2 Na taj nacin se istice vaznost
obradanja Zivom ucitelju Istine stvarnog Sopstva, ukoliko takav moze
da se pronade. Znanje koje dolazi prou¢avanjem svetog nasleda nije
od velike vrednosti; ¢ovek moze da naudi vise i brze iz tisine zivog
ucitelja, nego Sto bi tokom celog zivota prikupio prouc¢avajudi knjige.

Veliki u¢itelj, Sri Ramakri$na Paramahamsa, rekao nam je da po-
stoje dve vrste Mudraca. Prvi su oni koji su rodeni s misijom da po-
ducavaju i uzdizu druge ljude, i drugi — koji nemaju takvu misiju. Prvi
su od rodenja neuprljani svetovnim Zeljama. Oni postizu stanje Oslo-
bodenja otprilike nakon faze decastva, a to Cine sa malo, ili bez ika-
kvog napora. Ovi drugi se radaju podlozni svetovnim zeljama i sla-
bostima, i moraju da produ kroz dug period neprekidnog i ispravno
usmerenog napora da bi dostigli isti cilj. Naravno, prva vrsta mudraca
je retka, ali kada se takav pojavi, privliaci veliki broj u¢enika i oboza-
valaca, donosedi im veliku dobrobit kroz svoje prisustvo. Bagavan Sri
Ramana predstavlja istinski primer takvog Mudraca, poslednjeg u
nizu velikih koji su obnovili i potvrdili u¢enje drevnog Otkrovenja.

Maharsi se rodio na jugu Indije, u selu Tiruculi, oko 30 milja uda-
lienom od Maduraija, i dobio je ime Venkataraman. Otac mu je umro

2Bhagavad Gita, 4. 34
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kada je imao dvanaest godina nakon ¢ega su ga podizali majka i
ujaci. Decaka su poslali da stekne obrazovanje, prvo u Dindigul, a
onda u Madurai, veliki centar hodocasca. Njegovi staratelji nisu ni na-
sludivali koja sudbina ¢eka decaka. Ulagali su napore da ga usmere
prema svojim merilima i pripreme za svetovni zivot pruzajudéi mu
,dobro obrazovanje*.

Decaku ni u kom sluéaju nije nedostajalo inteligencije. Medutim,
bio je nepopravljivo ravnodusan prema skoli; nije pokazivao interes
da ulozi najmanji napor da nesto naudi i zapamti, pa bi ¢ak i kada bi
nesto naucio, to Cinio bezvoljno. Razlog lezi u tome Sto nije osecao
»zelju za uspehom u svetu®, karakteristi¢nu za svakog natprose¢nog
decaka. Sada znamo da je bio jedno od retkih bic¢a koja su bila ob-
darena duhovnosdu. To savrsenstvo, koje ¢e ga kasnije uciniti duboko
postovanim Uciteljem miliona ljudi, ved je postojalo u njemu u prikri-
venom obliku. Zakon prirode je takav da duhovna obdarenost ¢ini ¢o-
veka ravnodusnim prema svetovnim dobrima. Prosec¢na osoba, koja
¢esto nije dovoljno duhovno obdarena, tesko odoleva svetovnim ze-
ljama i primorana je da ulozi znacajan napor kako bi postigla ono $to
se u druétvu smatra uspehom. Poznato je da je i Sri Ramakri$na po-
kazivao snaznu odbojnost prema ,,ovom obrazovanju koje se stice za
zaradivanje hleba*.

Zbog toga je decak Ramana jedva stekao nesto Skolskog znanja.
Medutim, sudbina mu je stavila u ruke drevnu svetu knjigu na tamil-
skom jeziku, koja detaljno opisuje pri¢e o $ezdeset tri Sveca Sivinog
kulta. Sa velikim odusevljenjem je procitao ovu knjigu. Postoji razlog
da verujemo kako je ved tada bio na visokom nivou duhovnog savr-
Senstva kao Svetac, i da je zavrsio ovu etapu duhovne evolucije. Ra-
manad je posedovao sposobnost za nesto mnogo vise - za status Mu-
draca. U poglavlju o Predanosti modi ¢emo bolje da razumemo razliku
izmedu Sveca i Mudraca. Za sada, dovoljno je reci da se Mudrac od
Sveca razlikuje kao zrelo voce od cveta. Svetastvo je samo nada u
mudrastvo, koje predstavlja pravo savrsenstvo. Kada je Hristos rekao
svojim ucenicima: ,Budite savrseni kao $to je vas Otac Nebeski,* mi-
slio je na Mudraca, a ne na Sveca.

Jos u detinjstvu, Ramana je stalno osecao prisustvo necega
Vrhunski svetog, Cije je ime bilo Arunacala. Ovo saznajemo iz pesme
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koju je Mudrac kasnije napisao za svoje ucenike. Vidimo da je iz pret-
hodnih zivota sa sobom doneo duboku i zrelu predanost tom miste-
rioznom Bicu, koje vedina nas naziva Bogom, ali bi se ispravnije
moglo opisati kao duhovni centar Zivota. Ovo se pokazalo jednom
prilikom u njegovom detinjstvu, kada je ujak ostro razgovarao s njim.
Potrazio je utehu i mir, ali ne kod svoje zemaljske majke, veé kod Bo-
zanske Majke u seoskom hramu. Ponekad bi upadao u stanje koje je
izgledalo kao izuzetno dubok san, iz kog nista nije moglo da ga pro-
budi. S obzirom na savrsenstvo koje je kasnije postigao, a koje uziva
i u budnom stanju, mozemo da pretpostavimo da je ovo prividno spa-
vanje zapravo bilo duhovno iskustvo na viSem nivou postojanja.
Tako se nastavio njegov dvostruki zivot na paralelnim ravnima —
zivedi u svetu mehanicki i nezainteresovano, kao da mu taj zivot za-
pravo ne pripada, dok je istovremeno vodio zivot u duhu koji ljudi oko
njega nisu mogli ni da zamisle. Ovakav zivot je trajoo do njegove Ses-
naeste godine kada je bio u zavrsnom razredu srednje Skole i oceki-
valo se da polaze ispit za upis na univerzitet u Madrasu. Medutim,
nesto se dogodilo $to je iznenadno okoncalo njegovo skolovanje.
Period izmedu Sesnaeste i sedamnaeste godine je kritican za sve.
Kod prosecnog ¢oveka um je tada preplavljen mastanjima i zeljoma
koje se vrte oko svesti o Culnosti. Ipak, za neke izuzetne duse to je
vreme budenja istinskog Zivota, u odnosu na koji je ono $to zovemo
zivotom, zapravo smrt — zivota koji zapocinje procvatom duhovnih
savrSenstava koja ved postoje u njima u prikrivenom obliku. Ovakve
primere nalazimo u Zivotima svih Svetaca i Mudraca sveta.
Cinjenica je, takode, $to se degavalo u Zivotima Mudraca proglo-
sti, da ovo budenje po pravilu zapocinje iznenadnim strahom od
smrti. Strah od smrti nije nepoznat obi¢nom ¢oveku, bududi da se ja-
vlja ¢esto. Ali postoji razlika u reakciji na ovaj strah. Kod obi¢nog ¢o-
veka nista se bitno ne menja; on razmislja o smrti samo kad vidi ne-
¢iju sahranu; ponekad po¢ne da filozofira, vise ili manje po navici; me-
dutim, ovo raspoloZenje traje samo do sledeceg obroka. Posle toga
ponovo postaje ,normalan®, bujica njegovog zivota tece istim toko-
vima kao i ranije.
Mudrac drugacije reaguje na misao o smrti. On mirno razmislja
o problemu smrti, koristedi svoju inteligenciju s punom snagom i ova
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refleksija postaje polazna tacka za koncentrisan napor za transcen-
diranje teme smrti. Tako je bilo u slu¢aju Gautama Bude.? Tako je bilo
i u slu¢aju Ramane.

Razmisljao je: Ko ili Sta je to sto umire? Ovo vidljivo telo je ono

sto umire. Rodbina ce se okupiti, odneti ga na lomacu i spaliti. Ali kad
ovo telo umre, da li ¢u i Ja umreti? To zavisi od toga sta Ja zapravo
jesam. Ako sam Ja ovo telo, onda ¢u i Ja umreti kada ono umre; ali
ako Ja nije to, Ja ¢u preziveti.*
Upravo u tom trenutku, u njegovom umu se pojavila intenzivna zelja
da otkrije hoce li njegovo pravo Sopstvo preziveti smrt. Razmisljao je
o najsigurnijem nacinu da to sazna i odlucio je da odigra proces umi-
ranja. Zamisljoo je da je njegovo telo mrtvo. Mrtvo telo ne govori, ne
dise i ne oseda nista. Ovo je zamislio toliko realisti¢no da mu je telo
postalo nepomic¢no i uko¢eno kao les. Njegova zivotna energija se
povukla iz tela i koncentrisala se u umu, koji se tada okrenuo unutra,
voden zeljom da pronade pravo Sopstvo, ukoliko ono postoji. U tom
trenutku, misteriozna snaga se uzdigla iz dubine njegovog biéa, pre-
uzimajudi kontrolu nad umom i zivotom; pod uticajem te sile, on — za-
pravo njegov um i zivot — bio je povucen unutra. Ono sto se dogodilo
predstavlja misteriju, ali mozemo saznati nesto o tome iz Mudracevih
ucenja. Pretpostavljamo da je, pod uticajem sile koju vernici nazivaju
~milost”, um uronio duboko u izvor sveg zivota (i uma) i stopio se s
tim Izvorom. Sve se to dogodilo dok je bio potpuno budan, pa je po-
stao svestan svog Istinskog Sopstva, oslobodenog od misli. To Sop-
stvo je oslobodeno ropstva, Zelja i strahova, ispunjeno mirom i sre-
¢om. Stanje koje je tada dostigao je stanje bez ega, opisano u jednom
od sledecih poglavlja — stanje u kojem vlada jedino Stvarno Sopstvo,
u spokojnom miru. Tako je Ramana postao Mudrac. Nikada nec¢emo
saznati kako izgleda to stanje dok ga sami ne dostignemo i ne bora-
vimo u njemu. Ali, zahvaljuju¢i Ramaninom Otkrovenju, mozemo ra-
zumeti Sta ono nije.

Iz ovoga vidimo da je trajna, jednousmerena odlu¢nost da pro-
nademo stvarno Sopstvo — Sto predstavlja najvisi i najcistiji oblik pre-

,Buda“ znadi ,mudrac*. Ovog Mudraca su takode zvali Sugata, $to znadi: onaj
koji je dostigao Stanje Oslobodenja.
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danosti — put ka sticanju tog Sopstva. Ovaj pristup u skladu je s izre-
kom drevnog Otkrovenja koja kaze: ,Ovo Sopstvo ce pronaci jedino
onaj koga Ono snazno privlaci u potpunoj predanosti. Njemu se Sop-
stvo razotkriva kakvo Ono zaista jeste.* Ovo je najvisa istina svih re-
ligija. Nju je Hristos izrazio drugacije: , Trazi i bice ti dato; pokucaj i
otvorice ti se.”

Upravo je ovo put na koji Mudrac upucuje u odgovorima uceni-
cima i u svojim beleskama. U jednom od kasnijih zapisa on ga naziva
.Direktnim Putem za sve*, putem kojeg se transcendiraju svi zivotni
problemi. Stanje koje postizemo kroz doslednost na ovom putu na-
ziva se Prirodno Stanje — Sahadabava, jer se u njemu Sopstvo mani-
festuje onako kakvo Ono zaista jeste, a ne kakvim se ¢ini neznali-
cama. Takode se opisuje kao Stanje koje karakteriSe odsustvo ega i
uma. Istina o tom Stanju, kakvom su je razotkrili Mudrac i drevno Ot-
krovenje, bice tema narednih poglavlja. Za sada je dovoljno reci da
je Prirodno Stanje najvise $to postoji — da za onoga ko je dostigao to
Stanje ne postoji nista vise za ¢im bi trebalo da tezi. Hodocasde zi-
vota za njega je okoncano.

Sa ovim iskustvom Ramana je postao ,gjani®, ili tacnije — razotkrio
se gjani koji je oduvek bio u njemu. Za njega, stoga, nije bilo dalje evo-
lucije u duhovnosti. Iskustvo je potpuno odvojilo um i telo od Sopstva.
Drugim rec¢ima, um vise ne poistoveduje telo sa Sopstvom. S obzirom
da je neznanje samo ovo poistovedivanje, a sam um, kako ée se kas-
nije videti, proizilazi iz ovog neznanja, ovaj veliki Dogadaj se naziva
i unistenjem ili rastapanjem uma. Dakle, ta¢no je da za gjanija ne po-
stoje ni um, ni telo, ni svet. Medutim, to ne znacdi da su telo i um uni-
Steni na nacin da ih drugi viSe nede videti. Za druge ¢e Mudracevo
telo i um i dalje postojati, i izgledacde da dogadaiji uti¢u na njih. U tom
smislu zivotna istorija gjanija moze da se nastavi. On moze da bude
prividno aktivan na razlic¢ite nacine, iako ove akcije viSe nisu zaista
njegove. Tok zbivanja posle ovog velikog Dogadaja, a nesto od toga
je ovde ispri¢ano, vise ne pripada gjaniju. To ga vise ne dotice ni na
koji nacin.

Ramana nikada nije ¢itao niti ¢uo o Bezimenom, Bezobli¢nom,
Neopisivom — poznatom kao Brahman — zato nije sumnjao u Stanje
koje je postigao ovim dogadajem. Kasnije, kada je saznao da su svete
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knjige opisale stanje Oslobodenja kao ono u kojem se Sopstvo dozi-
vljava kao identi¢no sa Stvarnoscu, nije imao nikakvih poteskoéa da
shvati da je sam dostigao to Stanje.*

Sve sto se kasnije deSavalo u zivotu Mudraca, nakon ovog zna-
¢ajnog dogadaja, doti¢e samo telo i um, a ne sumog Mudraca. Bo-
zanske osobine i modi koje su svojstvene prirodnom stanju brzo su
se manifestovale, jer je njihovo ostvarenje bilo neophodno za ispu-
njenje Mudraceve misije u svetu.

Tako se dogodilo da je odmah nakon ovog velikog dogadaja, Mu-
dracev um, u trenucima kada nije bio potpuno apsorbovan u Prirod-
nom Stanju, po¢eo da oseca potrebu za povezivanjem s nekim ob-
jektom. Jedini objekat koji je bio prihvatljiv bio je Bog, u cijoj ljubavi
su Sezdeset tri Sveca pronasla svoju najvisu srecu.

Zato je Ramana poceo ¢esce da posecuje hram. Tamo bi stajao
u Bozanskom prisustvu, dok bi potoci suza tekli iz njegovih ociju —
suze karakteristi¢ne za najstrastvenije obozavaoce. Uvek je najiskre-
nija molitva svih poklonika bila da poseduju tako duboku predanost
kao Sto je ova, i smatralo se da je obilan tok suza znak najvise pre-
danosti, plod same Bozanske milosti. Razumemo ovu manifestaciju
kod Ramane samo ako pretpostavimo da je u prethodnom Zivotu bio
takav obozavalac. Mozda su u ovom slucaju potoci suza sluzili nekoj
Bozanskoj svrsi. Suze Bozanske ljubavi su prociséujude, i oni koji ih
prolivaju postaju uzviseni. Prenosnici svesti se pri tom transformisu.
Zato mozemo da pretpostavimo da su na ovaj nacin Ramanini telo i
um prosli kroz promene koje su ih ucinile dostojnim da sluze kao pre-
bivaliste velikog Ucitelja, Glasnika Boga.

Istovremeno s ovim manifestacijama, Ramana je osec¢ao snazan
osedaj vreline u telu. Sve ovo je trajalo dok Mudrac nije stigao u Tiru-
vanamalai i nasao se u Prisustvu u tamosnjem hramu. Postoje price
da je i Sri Ramakri$na doZivljavao sli¢an osedaj topline u telu.

“Kaze se da se jednom od Mudraca iz davnina, naime, Suki, sinu Vjase, desio veliki
Dogadaj bez ikakvog napora, ali da se u njegovom umu kasnije pojavila sumnja
da li je to Stanje koje mu je na taj nacin doslo konacni Cilj. Pitao je oca, a ovaj je
potvrdio da jeste. Medutim, videvsi da decak nije siguran, Vjasa mu je savetovao
da ode kod Dzanake, kako bi mu otklonio sumnje. Decak je saznao od DZzanake
da za njega vise ne postoji nista za ¢im bi trebalo da tezi. Vredno je pomena da
se u slu¢aju Ramane ova sumnja nije pojavila.
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Videli smo kako je Ramana, kao dak, bio izuzetno nezaintereso-
van za ucenje. Posle svog nenapornog traganja za stvarnim Sop-
stvom, postao je jo$ nezainteresovaniji, jer je ¢esto ulazio u misterio-
zno stanje koje je dostigao. Cak i kad nije bio u tom stanju, nije iska-
zivao nikakvu sklonost ka ucenju. Stariji ¢lanovi porodice nisu mogli
da shvate Sta se dogada s mladi¢em. Stalno su bili ljuti na njega zbog
njegove nezainteresovanosti za skolovanje, a sada su bili jos vise fru-
strirani. Njegov stariji brat, koji je takode bio ucenik, posebno se ra-
zljutio zbog ovog novog ponasanja. Jednog dana, oko Sest nedelja
nakon njegovog prvog iskustva Stanja bez ega, brat ga je uhvatio
kako ulazi u to stanje umesto da uci. To je izazvalo ostru kritiku:
»Kakva korist od ovih stvari (knjiga i svega sto pripada daku) nekome
ko je postao takav?®

Te reci su pogodile metu. Ipak, efekat koji su izazvale bio je neo-
¢ekivan za onoga ko ih je izgovorio. Decak se i dalje samo smeskao,
i ponovo se prihvatao knjige. Ali u sebi je razmisljao: ,Da, u pravu je.
Kakvu korist imam od knjiga i Skole?* Odmah mu je sinula ideja da
mora da napusti dom i ode da zivi daleko, gde ga oni koji ga smatraju
svojim nece pronadi.

Ranije je od rodaka saznao da je njegova voljena ,Arunacala®
isto Sto i Tiruvanamalai, opste poznato mesto hodocasda. Vrativsi se
sa hodocaséa, i odgovarajudi na pitanje odakle dolazi, rekao mu je
da je bio na ,Arunacali“. Ovo je bilo veliko iznenadenje za mladiéa
koji nikada nije pomislio da se Arunacala nalazi na zemlji; rodak mu
je tada objasnio da je Arunacala samo drugo ime za Tiruvanamalai.®

Ovo mesto je bilo prili¢cno udaljeno od Maduraija da bi u ovom
trenutku moglo biti njegovo odrediste, ali ipak ne toliko daleko da ne
moze tamo i da krene. Zato je odlucio da potajno napusti dom i uputi
se tamo, a da nadalje ¢ini onako kako ga vodi Providenje. Sre¢a mu
je isla na ruku u tom poduhvatu; Skolarina starijeg brata za taj mesec
jos nije bila pladena, i brat mu je dao pet rupija da to ucini. Od te sume
je uzeo samo tri rupija, smatrajuci da ¢e biti dovoljni za njegovo pu-

5, Arunachala“ je sanskritsko ime za breg, kojeg samog po sebi smatraju Bozan-
skim obli¢jem. Tamilski oblik imena je ,Annamalai®; imenu se daje prefiks ,Tiru®,
da bi se pokazalo da je mesto sveto. Tako se mesto na tamilskom zove Tiru-An-
namaldai, $to se izgovara Tiruvannamalai.
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tovanje vozom. Ostatak novca je ostavio zajedno s pismom koje iz-
razava njegovu odluku da krene u potragu za svojim Bozanskim
Ocem, isti¢udi da ne treba organizovati nikakvu potragu za njim.

Kupio je kartu i usao u voz u Maduraiju, ali ¢im je zauzeo svoje
mesto, usao je u Stanje bez ega, i ostao u njemu skoro sve vreme.
Tokom puta nije osecao glad i skoro niSta nije jeo. lako je napravio
gresku u planiranju putovanja, sre¢om, sve se dobro poklopilo. Morao
je da prepesaci deo puta jer mu nije ostalo dovoljno novca. Medutim,
usput je zalozio svoje zlatne minduse, i sa dobijenim novcem uspeo
da stigne u Tiruvanamalai vozom.

Odmah je otiSao Prisustvu u hramu i zaplakao u ekstazi: ,Oce,
dosao sam, slededi Tvoju zapovest®. | odjednom je goruda vrelina u
telu nestala, a s tim i osecaj da nesto nedostaje. Posle ovog vise nije
bilo izliva suza, sem jednom, kada je mnogo kasnije sastavljao de-
vocijsku himnu za svoje ucenike, jednu od njegovih ,Pet Himni Aru-
nacali*.

Izasavsi iz hrama, potpuno je promenio svoj spoljasnji izgled, ali
to je ucinio mehanicki, bez razmisljanja ili donosenja odluka. Berber
mu je ponudio svoje usluge, i uskoro mu je potpuno obrijao glavu.
Smanijio je svoju odedu na minimum potreban za pokrivanje — platno
oko bedara, a ostatak novca, odece i svega Sto je doneo sa sobom s
poslednjeg zaustavljanja na putovanju, bacio je na stepenice pored
bazena. Sve ovo je uradeno s uverenjem da telo nije on, i da ne za-
sluzuje poseban tretman. Cak je propustio kupanje koje obi¢no sledi
nakon brijanja. Medutim, prilikom povratka u hram, pokvasio ga je iz-
nenadni pljusak.

Dugo vremena nakon toga, nije imao stalno mesto boravka. Mir
je pronalazio bilo gde bi mogao da ostane u Stanju bez ega, neome-
tan od znatizeljnih ili neozbiljnih ljudi. Cesto je bio potpuno nesvestan
tela i okoline tokom dugih perioda. Ljudi koji su posmatrali njegovo
ponasanje pretpostavljali su da je pustinjak koji se obavezao na ¢u-
tanje. Nisu ga nagovarali da govori, a on nije ¢inio niSta da im objasni
njihovu zabludu. Ostdjao je tih. Ova spontana tisina trajala je mnogo
godina, te je tokom vremena izgubio sposobnost govora. Kasnije,
kada su dolazili uéenici i postavljali mu pitanja, morao je da piSe svoje
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odgovore. Ipak, vremenom je s naporom povratio sposobnost go-
vora.

Nikada mu nije nedostajalo hrane jer su ljudi prepoznali njegovu
uzvisenu duhovnost i rado brinuli o njegovim potrebama, Zeledi da
steknu zasluge sluzenjem sveca. Medutim, u pocetku je imao pro-
blema s nestasnim dec¢acima, sto ipak nije remetilo njegov unutrasniji
mir.

Ubrzo nakon dolaska u Tiruvanamalai, kao rezultat neprekidnog
iskustva Stanja bez ega, ostvario je Istinu najviseg drevnog Otkrove-
nja: ,Ja i moj Otac smo jedno". Tako je postao savrseni Mudrac. Vise
nije morao da uranja u sebe da bi uzivao sredu stvarnog Sopstva.
Posedovao ju je sve vreme, bilo da je bio svestan sveta ili ne. Na taj
nacin je bio u stanju da ispuni svoju misiju u svetu kao Glasnik Boga
—ili, tacnije, Stvarnog Sopstva, posto nema drugog Boga do Sopstva.
Ovo predstavlja Stanje neometanog iskustva stvarnog Sopstva koje
je poznato kao Prirodno Stanje (Sahadabava).®

Intenzivna potraga za nestalim dec¢akom, koju je pokrenula nje-
gova porodica, pokazala se neuspesnom. Medutim, nekoliko godina
nakon njegovog bekstva, sasvim slu¢ajno su saznali da se nalazi u
Tiruvanamalaiju. Prvo je doSao stric, a potom i majka, saletajudi ga
nagovaranjem da se vrati kudi ili da zivi blizu njih, ako vec ne zeli da
Zivi s njima. Medutim, nisu mogli da ostave nikakav utisak na njega;
izgledalo je kao da nije priznavao njihova prava na njega. Takva svo-
jatanja su se zasnivala na pretpostavci da je njegovo telo on sam.

Mnogo kasnije je majci i starijem bratu — jedinom Zivom u to
vreme, dozvolio da Zive s njim. Iskoristio je prednost ove prilike da po-
ducava i vodi svoju majku putem ka duhovnom savrsenstvu.

U ranom periodu zivota u Tiruvanamalaiju, Mudrac je prolazio
kroz mnoga iskusenja, ali nista nije moglo da narusi njegov mir. On
je postao ziv primer istine, kako je izrazeno u Giti i drugim svetim knji-
gama — ¢ovek koji je ¢vrsto ukorenjen u Stanju bez ega nece biti uz-

6Skoro je nemoguce izbedi greske u nastojanju da se shvati istinska priroda ovog
Stanja. Opisi koji su dati u knjigama su uglavnom probni, ukljuéujudi i neznanje
ucenika, te su podlozni ispravkama drugih opisa. Istina o ovom Stanju moze se
delimi¢no razumeti putem njegovog razmatranja u poglavlju VIII.
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