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BUDDHISME OG SINGHALESISK FOLKERELIGION
Udveksling mellem meningsparadigmer *

I det singhalesiske samfund pa Sri Lanka orienterer henholdsvis
munke og legfolk sig i forhold til forskellige meningsparadig-
mer, som i deres udveksling strukturerer den sociale realitet. Ud-
vekslingen er bade social, kulturel og spirituel, og den forudsaet-
ter en symbolsk afstand mellem munken (bikkhu) og den lage
singhaleser (dayaka), der besidder hver sin fundamentalt forskel-
lige adgang til Sandheden.

I det singhalesiske samfund havdes Buddhas sande tale at
vaere overleveret i Pali-kanon, og munkene havdes at vare bare-
re af Sandheden om realiteten, idet sanghaen har bevaret Bud-
dhas sande indsigt i realiteten frem til vor tid. Munkene er sale-
des baerere af Sandheden, og da den symbolske forskel mellem
bikkhu og dayaka er konstitueret af et rituelt tabu, indebarer
det, at det singhalesiske legfolk pa paradoksal vis bade er af-
skaret fra Sandheden, som munkene er alene om at have, og at
Buddhas sande tale ikke desto mindre udger deres symbolske og
spirituelle rum.

Munkene sidder inde med en viden om Sandheden om realite-
ten i kraft af deres meditationer og tilegnelse af Pali-kanon,
mens laegfolket relaterer sig til munkene og Sandheden i form af
en tro pi symboler i et spirituelt rum. Forskellen mellem mun-
kenes vidensrelation til Sandheden og legfolkets trosrelation, er
det enkleste udtryk for forskellen mellem buddhisme og singha-
lesisk folkerelition og for den symbolske afstand mellem munke
og leegfolk. Munkene har Sandheden og er permanent i det hel-
lige og sakrale rum, som leegfolket relaterer sig til med deres tro,
men som de er afgraenset fra i det profane samfund.!

I det folgende vil jeg pa baggrund af mit feltarbejde pa Sri
Lanka fra november 1982 til juli 1983 redegore for den Sand-
hed om realiteten, som munkene har viden om,? og praesentere
det symbolske og spirituelle rum, som udger den sikaldte folke-
religion, og som abner sig for singhaleserne, nar de giver deres
tid til buddhismens sande tale om realiteten.

Religionsvidenskabeligt Tidsskrift, 6, 1985, 51-78




Buddhisme og singhalesisk folkereligion
1. SANDHED I BUDDHISMEN

Munkenes og leegfolkets relationer til Buddha

Afstanden mellem munkene og de leege singhalesere kan illustre-
res ved deres forskellige relationer til billedet af Buddha. Man
kan let gore sig den tilsyneladende banale iagttagelse; at de lege
singhalesere rejser sig i bussen, nir den kerer forbi en Buddha-
statue, mens munkene er aldeles indifferente. Munkene gir altsd
pa ingen méde foran i en veneration og dyrkelse af Buddha-bil-
lederne/statuerne. Det er méske en banal empirisk detalje, men
den afslorer fundamentalt forskellige relationer til billedet af
Buddha. Munkene ved, at Buddhas sande tale i Pali-kanon er
tautologisk, ligesom billedet/skulputren/statuen af Buddha er
tautologisk. Munkene ved med andre ord, at Buddhas udsigel-
se henviser til andre udsagn, og at Sandheden ligger i totalite-
ten af udsagnene. En munk respekteres for sit kendskab til
Pali-Kanon, og respektabiliteten er proportional med omfanget
af de sutta o.a., som han kender og eventuelt kan recitere uden-
ad. Jo storre kendskab munken har til tekstkorpuset, jo storre
forstaelse menes han at have for den mening, som Buddha ud-
trykker i sine diskurser og belaringer, idet meningen er i helhe-
den af udsagn og ikke i tolkningen af en enkelt ud51gelse Det er
karakteristisk, at selv om munkene er beskzftiget fed 4relange
pali-studier, si er de fi udenlandske munke de eneste, der stu-
derer teksten filologisk og tekstkritisk i den videnskabelige for-
stand, vi kender.

Munkene kender i modsetning til laegfolket det paradoks, at
Sandheden ikke kan vides, og heri bestar den skelszttende vi-
den, der forer munkene ud af uvidenheden og giver dem adgang
til meningen i buddhismen, som ikke kan uddrages af en viden
om en enkelt udsigelses betydning.

Lagfolket tror derimod, tillige med adskillige vestlige religi-
onshistorikere, at de har viden om Buddhas sande tale, fordi de
kan uddrage betydningen af en sutta, og for dem er billedet af
Buddha modaliserende. For dem indebzerer Buddhas sande tale
en 'burden’, der saetter en ’villen’ og ’kunnen’, idet de ser Bud-
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dha i en imaginzr spejlning. Nir de ser Buddha-billedet med de-
res ‘oje’, sa moder de et modaliserende ’blik’, mens munkene
treeder ind i Buddhas billede med en respektfuld ikke-viden,
som er det modsatte af uvidenhed.

Nar munkene treeder i relation til billedet af Buddha, spalter
de sig i en del, der er set af Buddha-billedets blik, ligesom laeg-
folket. Men derefter treeder en seende del ind i billedet for at
betragte realiteten med Buddhas gje. Det vil sige, at nar munken
mediterer pd Buddha-billedet, sa trzeder munken for det forste
ind i den intersubjektivitet, som er munkenes symbolske orden,
og som etableres i kraft af den totaliserende mening i Pali-kanon
og i respekten for billedet af Buddha. For det andet bliver mun-
kene beerere af Buddhas leere i den forstand, at dén realitet, som
den evige og uforanderlige statue/billede af Buddha ser, er Sand-
heden om realiteten. I modsztning til billedet af Buddha er rea-
liteten fordrsaget og foranderlig, haevder buddhismen. Munkene
i sanghaen er identiske med Buddhas lere (Dhamma), nar de er
baerere af Sandheden. Munkene ser realiteten, nar de traeder ind
i billedet af Buddha og ser dét, som det evige og uforanderlige
Buddha-billede ser. Buddha, Dhamma og Sangha er komplemen-
teere sider af Sandheden.?

Den buddhistiske munk skal tilegne sig Buddhas lere for at
forstd Dhamma. Munken skal studere teksten sa intenst og grun-
digt, at han paradoksalt nok ikke behover at spekulere over den.
En viis munk tanker ikke, han ved. Sandheden kan ikke ud-
teenkes, men kan enten erfares i meditationen eller umiddelbart
indses, fordi Sandheden er hel og uspaltet ifelge buddhismen,
mens de udtankte sandheder er partielle og baserer sig pa spalt-
ningen og dermed afstanden i tegnene (i sproget og i betydnings-
systemer i det hele taget mellem det betegnende og det beteg-
nede).?

Det har tit sliet mig, at de viise munke altid har svaret lige
pd leberne, og at de taler og teenker ubesvaret. Arsagen fore-
kommer mig at vere, at Pali-kanon er internt systematiseret.
Nir munkene har tilegnet sig teksten og er fortrolige med tek-
stens interne system, er de i kontakt med den ubevidste orden,
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i . .
der styrer talen. Munkene lader teksten tale igennem sig og er
bevidst om, at den ubevidste orden i teksten lader sig omszette i
en tale.

Buddhismens filosofiske sandhed om realiteten

Den interne filosofiske orden i Theravada-buddhismen forekom-
mer mig at vaere noglen til forstdelsen af sivel buddhisme som
singhalesisk folkereligion og dermed ogsa til forstdelsen af rela-
tionen mellem munke og de laege singhalesere.

Tid, veren og kausalitet udgor et konceptionelt hele, som der
er gennemfort meget gennemtraengende analyser af i buddhis-
tisk filosofi. Den logisk gennemforte argumentation har varet
underkastet sivel intern kritik mellem de buddhistiske skoler®
som kritik og polemik fra hindusystemerne og Jaina i indisk fi-
losofi.®

Ifolge buddhistisk filosofi er der ingen varighed i tid. En dok-
trin i Theravada, paticca samuppada (forirsaget/athaengig op-
rindelse), kan sammenfattes som “denne veren, som sker nu”.
Eksistensen er ifglge denne forstielse en stadig strem af momen-
tane brud, hvor dét, der opstar, er fordrsaget. Straks det opstar,
forsvinder det. Destruktionen folger umiddelbart oprindelsen,
og den er spontan uden ydre eller ekstra drsag. Det vil sdledes
sige, at det reelle er i ojeblikket, og at det er momentant. Tid
og den ojeblikkelige vaeren smelter sammen ontologisk, og der
er ingen tid per se, ligesom der ikke er nogen varen uden for
momentet. Heri forekommer Buddhas radikale Sandhed om rea-
liteten at bestd, og det er heri, at buddhismen truer de hindui-
stiske systemers dogme om en uforanderlig vaeren, som sjalen
kan forenes med.

Analysen af realiteten indebeerer en afvisning af, at der over-
hovedet er noget ud over gjeblikket. Der er ikke nogen instans,
som kan havdes at vaere permanent og evig. En siddan instans
(Gud), som ikke er fordrsaget, og som ikke er nu i tiden, findes
ikke, fordi der ikke er andet end det, der er fordrsaget. Reali-
teten er foranderlig, og hvad der eventuelt havdes at vaere ufor-
anderligt, er ikke reelt, men, vil man haevde, en fantasme, en
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illusion, en tankemaessig forvrangning af realiteten. Dette er
sikkert forklaringen pa, at munkene afviser metafysiske sveer-
merier.

Theravada-buddhismens analyse af realiteten indebzerer altsa
en afvisning af, at der overhovedet er noget ud over ojeblikket,
og det heevdes, at varighed, historie, personlighed, substans,
evighed o.s.v. er illusoriske tankekonstruktioner og konventio-
nel tale, som skyldes uvidenhed om realitetens foranderlighed.
Den uvidende er ikke koncentreret nok til at se de momentane
brud og kan derfor ikke se realiteten. Uvidenheden gor, at be-
vidstheden ikke kan slippe sin tilbojelighed til at klynge sig til
de sproglige konventioner, og si laenge bevistheden gor det, vil
den vaere ufri, og den vil vaere bundet til den stadige genfodsel
— til karma. Den menneskelige personlighed analyseres af Thera-
vada som et forirsaget konglomerat af altid skiftende former,
som er i en strem uden varighed eller stabilitet. Uvidenhed om
realiteten og bevidsthedens attachment til formerne (dhamma)
indebeerer de illusoriske forvraengninger af realiteten. Hvis be-
vidstheden er i stand til at slippe sin tilbejelighed til at fasthol-
de formerne, som fordrsages momentant, si indebzrer det en
ro, som er nirvana-tilstanden. Analysen af realiteten forer si-
ledes til en moralsk analyse (jvf. note 6), idet doktrinen gor
geldende, at det er attachment og moralsk tilsmudsning af
bevidstheden, som binder den til formerne (dhamma) og til
karma-loven. Den moralske doktrin, der altsi bygger pi den
konceptionelle enhed mellem tid, varen og kasualitet, indebze-
rer en hierarkisk orden og en forstielse af hojere og lavere ver-
dener. Hvis bevidstheden er meget uren, sa forarsager den fra-
spaltede karma en oprindelse i en lav verden, mens munkene ved
at folge Buddhas path of purification” er pi et hojere logisk/
moralsk/spirituelt niveau og eventuelt i denne eller en fremtidig
genfodsel kan undslippe karma-loven og ni Nirvana.
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Sandhed og illusion spaltes af realiteten

Der forekommer at ligge en erkendelsesmulighed i, at den bud-
dhistiske filosofi formulerer en virkelighedsforstaelse, som or-
ganiserer singhalesernes liv, fordi singhaleserne orienterer sig 1
overensstemmelse med den buddhistiske virkelighedsforstdelse.
Buddhismen kan forklare sig selv og dermed ogsa singhaleserne.
Buddhismens argumenter for, hvordan virkeligheden er struktu-
reret, er blevet vendt og drejet de sidste 2000 ar (jvf. note 3).
Selv om man altsa har serlig gode muligheder pa Sri Lanka, for-
di etnografen meder en gennemtaenkt virkelighedsforstielse,
som er en anden end vores, er det ingenlunde enestiende i for-
hold til det etnografiske materiale. I forhold til Theravada-bud-
dhismen er man imidlertid s3 heldig stillet, at tids-, vaerens- og
kausalitetsforstielse indebaerer analytiske muligheder i forhold
til det singhalesiske samfund.

Theravada siger, som navnt, at realiteten er momentane
brud, og at det reelle er selve den momentane spaltning mellem
tid og drsag. Denne buddhistiske konception af den momentane
realitet og illusionen, som er en manglende indsigt i de momen-
tane brud, indebzerer en symbolsk afstand mellem munkene og
legfolket.

I det singhalesiske samfund er viden om de momentane brud
og dermed om realiteten forbeholdt munken, mens leegfolket
lever i en illusorisk virkelighed, fordi det tror, at den udtaenkte
verden er virkelig og ikke ved, at den er konventionel.

realitet
ikke-vaeren evig x egen arsag Munke (bikkhu)
brud
tanke
social veeren  forarsaget ‘ forgengelig Leagfolk (dayaka)
illusion
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Malet med munkenes meditationer er en gradvis purifikation af
bevidstheden, opnéelsen af en indsigt i realiteten og en frigorelse
fra karma-loven. Spaltningen mellem dhamma og karma er leg-
folket ikke i stand til at indse p& grund af det lzege livs ukoncen-
trerede, umoralske og uvidende karakter, ifalge Theravada. Kar-
ma er ifplge singhaleserne en lov for det naste liv og for skaeb-
nen i indevaerende liv i den forstand, at skeebnen moder menne-
skets bevidsthed som en drsag-virkningsrelation, som mennesket
ikke er bevidst om.

For legfolket, der aldrig vil kunne opna tilstraekkelig ro og
koncentration til at frigare bevidstheden i form af meditation,
indsigt og et moralsk liv og levned, der ikke er forirsaget af be-
ger, had og uvidenhed, vil karma til stadighed indebzre, at
mennesket genfodes, idet den ikke-frigjorte karma antager nyt
indhold og nye former (dhamma). Den gode og dérlige karma,
som fraspaltes ved menneskets handlinger og goren, antager alt-
s nye former i en fremtidig genfedsel. Den fraspaltede karma
finder sig si at sige et nyt liv, indtil de ubevidste og umoralske
handlinger er blevet fuldt bevidste, og bevidstheden derved
endelig kan friggres i nirvana-tilstanden.

Meditation: : tidlgshed ufordrsaget tilstand: :  Bikkhu

illusorisk Liv

hamma karma

kausalitet tid

Samfund: : i+ Daydka
2. SINGHALESERNES SPIRITUELLE RUM

Bevidsthed, rum og symboler
Det forholder sig gjensynligt siledes pa Sri Lanka, og miske og-

57




Buddhisme og singhalesisk folkereligion

si i almindelighed, at symbolerne giver rum til subjekter, nar
subjektet giver sin tid til symbolerne, og at symbolerne satter
en lov for, hvad der skal gives tid til. Der etableres med andre
ord et rum og relationer i rummet, nir subjektet giver sig tid til
at forholde sig til symbolerne, siledes som man relaterer sig til
hinanden i en samtale ved at give sin tid til den andens tale,
der samtidig dbner et (samtale)rum for een.

Nar singhaleserne giver deres tid til munkens tale og relate-
rer sig i en epistemisk relation, sd overvindes den kroniske spalt-
ning mellem indhold (dhamma) og udtryk (karma) i form af en
tro, som afskaerer deres viden fra Sandheden om spaltningen og
fra dét, som ikke kan ses, nir de ser den spaltede side, som de
tror pa. Singhaleserne tror parealitetens indhold, (dhamma), idet
de befinder sig i den sociale vaeren som munkene ved er forarsa-
get og foranderlig, men som de lzge singhalesere ser som et
uspaltet rum. Man kan ikke pd een gang bide vere inde i et
rum og samtidig veere uden for rummet i en afstand, hvorfra
konstitutionen af rummet kan ses. Enten er man i rummet og
tror pa dets realitet, eller man er udenfor. Sandheden om rum-
mets spaltede karakter kan man kun opni ved at betragte rum-
met udefra, ikke ved at veere i det. I samfundet er Sandheden
umulig, og samfundsindividerne er ude af stand til kollektivt at
have den samme adgang til den kulturelle fremtreeden (dham-
ma) og sociale veeren (karma), som munkene, der er tradt ud af
samfundet. Munkene kan tale til leegfolket om en varen (kar-
ma), som lagfolk ikke kan se, idet laegfolket alene ser de kultu-
relle former (dhamma).

Rummets omfang og karakter er bestemt af den symbolske
orden, som kan siges at vaere subjektets ubevidste vaeren, som
det ikke selv ser. Symbolerne udger subjektets bevidsthed, sam-
tidig med at bevidsthedens attachment til symbolerne indebee-
rer et rum, som er subjektets ubevidste vaeren. Miske ligger der
heri en forklaring pa den hierarkiske orden mellem de forskel-
lige rum. Det store rums symboler indebzrer en hojere bevidst-
hed og forudsztter en detachment fra de lave symboler, der gi-
ver rum for en umoralsk vaeren. Den ubevidste varen har betyd-
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ning for rummet pi den kontante vis, at en umoralsk varen ikke
indebzrer tilstreekkelig ro og koncentration til, at subjekret
kan give tilscraekkelig tid ¢il, at rummet dbner sig for bevidsthe-
den.

Den symbolske orden, i hvilken singhaleseren befinder sig, og
i kraft af hvilken han er subjekt, indebzerer en lov for, hvad sub-
jektet bor give sin tid til. Problemet for singhaleseren er altsa ik-
ke, om han onsker at tro p4 symbolerne eller ¢j, men snarere
om dén symbolske orden, han er i som subjekt, giver ham lov
til, at han giver sin tid til et andet rum end det, som symbolerne
udger. S3 lenge subjektet tror eller ikke-tror pd et symbol, er
det attached til symbolets rum.

I den singhalesiske kultur har man erfaringer med at kultivere
bevidstheden og med bevidsthedsudvidelse, som er relativ u-
kendt i vesten. Imidlertid har den franske psykoanalytiker
Jacques Lacan udviklet en teoretisk forstielse i forbindelse med
‘ojets’ og ’blikkets’ problematik, som kan appliceres pad den
singhalesiske kultur.

Jacaues Lacan gor i sit XI. seminar, kap. VI La Schize de ['zil
et du regard, geldende, at gjet, der ser og genkender det reelle,
er styret af en symbolsk lov. Symbolet, som singhaleseren er
attached til, sztter bide en lov for, hvad singhaleseren ber bru-
ge sin tid til, og hvad singhaleseren bor se i det rum, som omfat-
ter det reelle, og som symbolet dbner for singhaleseren, nar han
giver sin tid til symbolet. Der er med andre ord tale om et dob-
belt determinationsforhold, og troen pa symbolet dbner sin egen
realitet og sin egen virkelighed.

Blikket er ifolge Lacan omvendt subjektets billede af sig selv
og af, hvem det er, set fra en anden i det reelle. Den reelle anden
er i Lacans teori moderen, hvis begaer barnet spejler sig i under
den odipale konflikt. Faderen er den symbolske Anden, der
seetter loven for begarets cirkulation i relationerne mellem fa-
deren, moderen og barnet. Barnet ser moderens begeer under
faderens lov og er et subjekt over for moderens begeer ved at i-
dentificere sig med hendes begar og ved at vare et begeeret
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objekt. Barnets vaeren er siledes bestemt af moderens blik, idet
det har ¢je for det objekt, hun begerer.

Med sit oje ser singhaleseren en given realitet i det rum, som
symbolet dbner for ham, og han organiserer sit liv i overensstem-
melse med denne realitet. Nir singhaleseren orienterer sig i for-
hold til realiteten, si organiserer han sit liv pa et bestemt mo-
ralsk niveau, der er bestemt af den bestemte realitet, han ser.
Hvis han var en anden eller pa et hojere eller lavere moralsk ni-
veau, si havde han eje for en anden realitet, fordi han var be-
vidst om et andet rum.

reelle a den andens blik
imaginzre bilfeNe
symbolske oje zren

Afstanden mellem a og den andens blik i det reelle kan kaldes
for bevidsthed. Bevidsthedens omfang og karakter, er siledes
bestemt af, hvad sjet ser, og det billede, subjektet har af sig selv.
Det er altsa den symbolske orden, der bestemmer bevidsthedens
omfang, hvad den dbner sig 1 forhold til, og hvad der gives tid
til. Det imaginaere mellem det reelle og det symbolske kan be-
tragtes som en tankeverden, der bade stabiliserer forholdet mel-
lem det reelle og det symbolske, idet tankerne gor det sete evigt
og uforgangeligt og derved giver det sete en “realitet”’, som sub-
jektet kan orientere sig i. Tankerne hindrer imidlertid samtidig
realtionen mellem det reelle og det symbolske, hvorfor det for-
ste skride i en bevidsthedsudvikling er at bremse tankestremmen
og at skabe mellemrum mellem tankerne.

Nir subjektet relaterer sig til symbolet, kan det siges at for-
ene sin ubevidste vaeren med de bevidste former, og det kan
siges at forene de kreefter, som det er bevidst om, at det har,
med dé krafter, som det ikke har og ikke har viden om, men
som det ikke kan vaere foruden. De spirituelle kraefters ikke-vae-
ren er subjektets ded. Kraefternes vaeren i rummet er subjektets
liv. Det lever kun, fordi kreefter, som det ikke selv har og ikke
selv er herre over, er der. Livet er siledes fordrsaget af kreefter,
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som i forhold til de levende mennesker er ikke-vaerende. Det vil
sige, at livet forérsages der, hvor deden er, og ikke der, hvor det
sociale liv er. Altsd hinsides graensen for det profane samfund,
som de sociale individer lever i, og i det rum, som omfatter de
kausaliteter, der fordrsager livet.

Symbolerne, som lzegfolket tror pa, hevdes at vere et andet
sted end der, hvor singhaleserne selv lever, og hvor det sociale liv
er. Symbolerne kan siges at forbinde de ubevidste kausalrela—
tioner med kulturelle former, som kan tankes, og symbolerne
kan siges at vaere en kulturel fremtreden for en social vaeren,
der udger rummet for singhaleserne.

Guder og planeter

Singhaleserne kan betragtes som vaerende i rum, der er hierar—
kiserede i forhold til hinanden, og som kan sammenlignes med
kinesiske aesker. Det hierarkiske rum symholiseres ved et
forhold mellem ander (preteo), damoner (yakku), guder
(deviyo) og Buddha, samtidig med at de storre og mindre rum er
“verdener’’, som bevidstheden genfodes i.

Dodsejeblikket er afgerende for genfodselen i den forstand,
at bevidsthedens tilstand i dedsmomentet er afgorende. Begrun-
delsen for, at meditation og et moralsk liv og levned indebzrer
en god genfedsel er, at bevidstheden er purificeret for lave tan-
ker. Nir de lave tanker for al tid er gennemskuet og overvundet,
vil de ikke dukke op i bevidstheden igen, heller ikke ida)dsa)je-

" blikket. Rev. Nirada Thera siger i Buddha and His Teaching:
"Rebirth takes place immediately, irrespective of the place of
birth, just as an electromagnecic wave, projected into space, is
immediately reproduced in a receiving radioset’’,

Preteo, yakku og deviyo kan med andre ord bade betragtes
som symboler i et mytologisk rum og som meditative niveauer.
Den ortodokse theravada munk fornzegter symbolernes absolut-
te karakter, som leegfolket tror pd, men de kender til deemoner
og guder, idet der refereres til dem i Pali-kanon.

Den strenge theravada-skolastiker Nyanaponika siger i Manual
of Buddhist Terms and Doctrines at yakku 7in popular belief
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19 og om deviyo kan Nyana-

is a kind of ghost, goblin or orgre
ponika berette folgende:

Deva (lit: the Radiant Ones, related to Lat: deus), Heavenly Beings,

deities, celestrials: are beings who lived in happy worlds, and who, as a

rule, are invisible to the Human eye. They are subject however, just as

all human and other beings, to ever-repeated rebirth, old age and death,

and thus not freed from the cycle of existence, and not freed from mi-

sery. There are many classes of Heavenly beings. (Ibid s. 54).
Nyanaponika forklarer pa baggrund af Pali-kanon, at "heavenly
beings” er meditationsniveauer i den forstand, at dé bevidsthe-
der, som har absorberet op til fire meditative tilstande og er de-
tached fra dem, bliver genfedt i brahma-verdenen, som er “fine-
material-sphere”. For dé munke, som har tilegnet de fire jainas
(grader af fuld oplysning), er der en ikke-materiel sfeere at gen-
fodes i: en ”Sphere of Unbounded Space, of Unbounded Couns-
ciousness, of Neither-Perception nor Nonperception. Here will
be reborn those with experience of the 4 Immaterial Spheres”
(ibid 5. 54-55). Guder er altsd ifplge Nyanaponika og Pali-ka-
non usynlige eksistenser pa meditative niveauer, som man enten
kan relatere sig til i et symbolsk rum, genfodes pé eller absorbe-
re i dyb meditation.

Buddha er for singhaleserne symbol pd det evige og dét, som
er sin egen arsag, og Buddha er for de laege singhalesere hojere
og magtigere end guderne, deemonerne og inderne, som Bud-
dha ifelge mytologien har overvundet i kraft af sin udstraling.
Buddha har ladet de maegtige guder virke for sig og tildelt dem
ansvarsomrader. Daemonerne har Buddha undertvunget og etab-
leret forskellige kontraktforhold til, som blandt andet indebze-
rer, at de skal ophere med at forfolge mennesker, nir de rette
ofre og ritualer udfores, og nar kontraktforholdet til Buddha
pakaldes.

Andernes, demonernes og gudernes krefter i det spirituelle
rum og effekt pd menneskene skyldes ikke en drsag, som de selv
er ophav til ifslge folkereligionen. Deres specifikke virkning pa
menneskene er forarsaget et andet sted fra, som i sidste instans
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forer til Buddha igennem et hierarkisk forhold mellem anderne,
daemonerne og guderne.

Rum: Pantheon: Professioner:
universelt Buddha Bikkhu
Vishnu, Natha
Pattini, Kataragama
nationalt Kapuralas
Bandara Deviyo: Didimunde, Kande
bandara deviyo, Kirti bandara deviyo,

Pitiya deviyo, Kohomba deviyo etc.
regionalt Bandhanaya
Deviyo: Abhimana devi, Abhita devi, Amusiri
deviyo, Minneriya deviyo, Astonna deviyo etc.
lokalt Yakkaduro
Yakku: Huniyam Yakka, Waddi Yakka, Mahansona
Sanni Yakka, Kodova, Siri Yakka, Pais Kadevara etc.
hushold Mantrakaraya
Preteo:Nata-preteo (afdede familiemedlemmer), Mala-
preteo (pé gravpladser og andre urene steder, f.eks. hvor
3 veje krydser hinanden) Gevala-preteo (i huse)

Buddha besagte ifelge myterne og de to kreniker: Mahavamsa
og Culavamsa' Sri Lanka tre gange. Ved sit tredje besog ud-
nevnte Buddha Sri Lanka til Dharmapada (landet, der skal be-
skytte den rette lre) og bad guden Sakraya om at beskytte
oen. Denne opgave lod Sakraya gi videre til Vishnu, som nu er
den overste af de fire guder, som beskytter Sri Lanka. Den be-
skyttende funktion blev altsi givet videre, siledes at Buddha i
sidste instans er relateret til guderne. Et lavere gudeniveau end
Vishnu, Natha, Pattini og Katagarama er de sikaldte Bandaraya
deviyo. Bandara er betegnelse for kandy-kongens skatmestre,
og det er interessant, at rangordenen blandt guderne folger
magthierarkiet i det gamle kandy-kongedemme. Gudernes kom-
plicerede hierarkiske afhangighedsrelationer til hinanden kan
siledes fores tilbage til Buddha. For eksempel er Dadimunde
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relateret til Vishnu som en slags general og har autoritet over
Humniyam yakka og en lang raekke yakku.

Preteo, yakku, deviyo er ifslge folkereligionen evige og for-
arsagede (j.v.f. modellen nedenfor), mens Buddha bide er evig
og sin egen drsag. Graha (planeter) er derimod deres egen arsag
og altsd ikke forarsagede som guderne. Men i modsatning til
Buddha og nirvana-tilstanden er planeterne i tiden. Planeterne
er ifplge singhaleserne deres egen arsag og de er foranderlige i
tiden eller rettere sagt: de relaterer sig til den tid, som menne-
skene lever 1.

Planeterne har siledes en kraft og en effekt pd menneskene,
som skyldes deres egen drsag, og planeterne er en lovmaessighed,
som man kan udnytte, nir man kender deres hemmelighed. De
ni planeter (graha) er Solen, Mdnen, Merkur, Venus, Mars, Ju-
piter og Saturn, som vi kender i vestlig astrologi og Rahu og
Kethu.

For singhaleserne indebzerer astrologiens redegorelse for pla-
neternes relationer en viden om rummet, som symbolerne agerer
i. Singhaleserne relaterer sig til rummet uden at indse den mo-
mentane spaltning eller rettere sagt: rummet eksisterer, fordi
den momentane spaltning ikke indses.

Rummet konstitueres som en realitet, fordi bevidsthedens
attachment til former og symboler fastholder disse i en tidslig-
hed, som ikke er reel for en detached og fuldt oplyst bevidst-
hed. Rummets relationer har altsi med tiden at gore, idet be-
vidsthedens relationer til former og symboler i rummet forud-
setter en tid ud over momentet, og idet denne attachment
til former i en tid ud over momentet altsi er relationerne. Astro-
logien udsiger sandheden om formerne og tiden.
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(evig) Nirvanna/Buddha (egen irsag)

Deviyo 9 graha
yakkau

preteo

(foranderlig)
“Kausalitet” "Tid”
det sociale liv

3. UDVEKSLING MELLEM MENINGSPARADIGMER

Sandhed i meditation og ritualer

De serigse munke pa Sri Lanka f.eks. i munkeordenen Ramana
Nikaya afviser ritualer og tager afstand fra enhver relation til
yakku og deviyo, og selv om mange munke i landsbyerne ogsi
fungerer som preaster for deviyo og har kendskab til astrologi, si
er den ideelle fordring til en Theravada-munk, at han skal
frigore sig fra symboler og kulturelle fremtradelsesformer. Men
samtidig med at Theravada-buddhismen altsd afviser enhver
anden beska:ftigelse end meditation og tilegnelse af Dhamma, si
indebzrer den meditative og filosofiske koncentration pa
realitetens forgangelige, forarsagede og momentare karakrer
netop en strukturering af rummet.

Theravada-buddhismen er strukturerende i forhold til det
singhalesiske samfund, fordi munkene er i stand til at gore den-
ne Sandhed om spaltningen mellem fremtraden (dhamma) og
veeren (karma) geldende, og fordi laegfolket ved, at munkene
kender Sandheden. De ved, at munkene opnir en viden om
Sandheden ved at meditere pa realiteten eller ved at forsta
Dhamma. De lege singhalesere ved, at attachment til dhamma
(formerne) medforer karma.
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De momentane brud forer med en semiotisk sprogbrug til en
spaltning mellem en indholdsside og en udtryksside, og hvis
tankerne standser formernes momentane strgm i form af at-
tachment, si substantialiseres formerne som indholdssubstans
og udtrykssubstans. For buddhistisk filosofi — men ogsa for se-
miotikken i verden — ‘fremtrader’ substans som indholdssub-
stans, mens dens 'vaeren’ er udtryk og form'? I den meditative
erfaring slippes bevidsthedsformerne (detachment) i kraft af
meditativ koncentration og pa grund af indsigten i realiteten.
Munkenes kritik af illusionen retter sig mod indholdssubstansen,
fordi bevidsthedens attachment til indholdssubstansen fraspal-
ter udtrykssubstansen (veeren), og si lange veeren er fraspaltet
pi grund af bevidsthedens tilbejelighed til attachment til for-
mer/substanser/dhamma vil der vaere en 'varen’ — det vil sige
karma, lidelse og genfodsel. Den fraspaltede udtryksside er
karma, og derfor rettes kritikken og meditationen sig mod
dhamma (indholdssubstanserne).

I singhalesernes semantiske og spirituelle univers er viden om
Sandheden viden om, at realiteten er en spaltning mellem tid
og arsag. Illusion er viden om de forirsagede og forgaengelige
substanser. Sandheden er den uspaltede enhed af indhold og ud-
tryk (fremtraeden og veeren) og for enheden spaltes af den ukon-
centrerede bevidsthed for atter at forenes i tankerne, som en il-
lusorisk substans med varighed ud over momentet. Sandheden
er et paradoks for socialitetens tankeverden.

Munkene opnar viden om formernes illusoriske karakter igen-
nem meditation. Viden om substanserne opnis i det singhale-
siske samfund i ritualerne, som udferes af en andemaner/healer
(yakkadura) fra trommekasten Berawa. Viden om veren og ud-
trykssiden og dens foranderlige karakter finder singhaleserne
hos astrologen (sastra-kariya), mens preaster for deviyo (kapua)
i trancen tilvejebringer en viden om indholdssiden og dens for-
arsagede karakter.
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meditation/Bikkhu
det tidlose " det u?orérsagcde )
trance/kapua{ } astrologx/'
det forirsagede det’foranderlige sastra-kariya
ritualer/yakkadura

Den indre filosofiske orden i Theravada-buddhismen fore-
kommer at vaere strukturerende, fordi den i modsaetning til den
viden, der tilegnes i ritualerne, i astrologien og i trancen udpeger
mangelen (Sandheden), der rejser vidensbegzret, og ikke mindst
derved hierarkiserer Theravada forskellige spirituelle og seman-
tiske rum.

Astrologens viden om graha og varen er ikke usand, idet
astrologen ved talkalkulationer relaterer sig til Udtryksformen,
som symboliseres som planetbevaegelserne; ‘men astrologens
viden er illusorisk ifelge Theravada, idet Udtryksformerne sub-
stantialiseres. Substanserne er illusoriske og falske i det rum,
som Theravada-buddhismen strukturerer. Kapuaens viden om
indholdssiden er heller ikke usand, idet kapuaen i trancen flyt-
ter sin bevidsthed til tidlase (evige) og spirituelle relationer.
Men i og med at kapuaen symboliserer det tidslese, gor han
rummet til objekter. Et rum fremtraeder som et objekt, nar det
ses ude fra, og Kapuaen gor i trancen rummet synligt for singha-
leserne. Kapuaen kan siges at lade den symbolske varen traede
frem i rummet, idet kapuaen ikke ser symbolet for spaltningen
med sit ’oje’, men i trancen flyttet 'ojet’ over i *blikkekts’ posi-
tion (jvf. modellen ovenfor) og taler om den sociale veeren i
det symbolske fra dét sted, hvor socialitetens rum konstitueres
— alts fra det sted, hvor det reelle momentant spaltes.

I trancen vender kapuaen op og ned pi forholdet mellem det
reelle og det symbolske. Nar singhaleserne giver deres tid til
kapuaens tale i trancen, hvor kapuaen i en bevidstles tilstand
er i 'blikkets’ position, si modtager singhaleserne et rum, som
de kan se i.

Den ubevidste varen, som normalt er en utilgzengelig tredie-
instans i forhold til den imaginzere relation mellem subjektet og
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det reelle, og som normalt forteeller subjektet, hvad det bor
og skal se, bliver synlig for singhaleserne, nar de ser kapuaen i
trancen. Den usynlige instans, som siger, hvad singhaleserne skal
se med deres 'oje’, bliver synlig, nar kapuaen taler fra 'blikkets’
position i forhold til subjektet i stedet for normalt fra ’ojets’
position, idet kapuaen altsd taler om sit syn pd singhalesernes
vaeren fra en position, som er den spaltning 1 det reelle, der kon-
stituerer deres sociale vaeren. Nir kapuaen 1 trancen og i bonnen
(jatika) bevaeger sig ind i rummet for at lade det fremtraede i et
objekt/symbol, si bliver Sandheden illusorisk. Sandheden er
ikke et objekt, fordi objektets fremtraeden i rummet indebaerer,
at indholdet ikke er dér, hvor det fremtreeder, og at dets veeren
altsd er et andet sted.

Astrologen og kapuaen udger hinandens mangel. Astrologen
mangler indsigt i det rum, som objekterne rummer, mens ka-
puaen mangler viden om objekternes relation i rummet. I for-
hold til munkens meditative indsigt i realiteten er det karakteri-
stisk, at astrologen og kapuaen objektiverer spaltningen i det
reelle, og derfor mangler de viden om deres videns illusoriske
karakter. Kapuaens deviyo og astrologens graha er ganske vist
relateret til Sandheden, men de er konventionelle symboler og
derfor illusoriske og falske ifelge Theravada-buddhismen.

Singhalesernes rituelle liv er ikke usandt. Ritualet forener
veeren og fremtraeden, idet ritualet i sit forleb standser tiden,
men harmoniseringen af indhold og udtryk pa substansniveauet
er stadigvaek attachment til dhamma og karma-strommen. Ri-
tualerne, som singhaleserne kalder for santiya-karma, forbedrer
karma, fordi udtrykssubstansen forbindes med indholdssubstan-
sen, og fordi de spaltede objekter forenes i ritualerne. Men The-
ravada-buddhismen udtrykker et andet méil end forbedringen af
karma, nemlig Nirvana, som er detachment fra enhver form.
Selv om ritualerne kan siges at standse tiden, ligesom munkene
kan siges at standse tiden i meditationen, og seger enheden bag
den spaltede virkelighed, si er der ifelge munkene stadigvaek
tale om en illusorisk aktivitet og goren, idet der er tale om en
tro pa, at substanserne er reelle. Derfor ber munkene ikke have
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med healing-ritualer at gore

Der er imidlertid ikke si fi munke, som foretager healing for
at hjalpe mennesker, som lider og har problemer med deres
symbolske veeren i forhold til livet, og fordi der er uorden mel-
lem de symboler, som mennesket relaterer sig til. Nar symboler-
nes fremtraden falder sammen med symbolernes varen, er der
tale om, at mennesket er besat af symbolet, hvilket er en smer-
tefuld tilstand. I sidanne tilfzelde vil en munk kunne gi i for-
ben hos Buddha eller hos nogle af de storre guder, som singhale-
serne tror pa, men det forventes ikke, at munken tager sig af
den slags problemer, som skyldes troen pa symbolerne, som den
mediterende munk ved er illusoriske. Den mediterende munk
bor befinde sig pa et hojere spirituelt niveau, hvor det af athjel-
pe leegfolkets hverdagsproblemer er illusorisk.

Santiya-karma udfores af yakkaduro, og det er forst og frem-
mest dem, som det lidende menneske soger til. De kan forene de
spaltede sider, og de kan skabe afstand mellem symbolet og sub-
jektet, idet de tvinger eller beder eller forhandler sig frem til, at
symbolet (demonen) forlader mennesket oglader detvare i fred.

Munkenes vej til at forene de spaltede sider: dhamma og kar-
ma er igennem en koncentreret indsigt i og viden om realitetens
spaltede karakter. Indsigten opnar munkene bade ved koncen-
tration, som i hindu-meditation, og ved en indsigt, som forer til
visdom. Koncentration og visdom er indholdet i buddhistisk

meditation.
- Det er som naevnt ikke noget problem for singhaleserne, om
preteo, yakku og deviyo er reelle eller ej. Problemet opstér
forst, nir deemonen er der, og nir deemonen altsd ikke blot er
et symbol, man tror pd, og som man tror er et andet sted end
dér, hvor singhaleserne er i dagliglivet. Problemet opstdr, nar
deemonens varen forstyrrer subjektet. Singhaleserne besidder
mange midler til at sndre pé relationerne mellem menneske
og deemon.

Det er hyppigt forekommende i ritualerne, at damonen
fremtraeder, og det er givetvis heri, at healingen bestar, idet dz-
monens fremtraeeden ophaever dens veren, og bevidstgerelsen
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kaster lys pa den ubevidste varen. Semiotikken i vesten er i
stand til at beskrive det forhold, at et tegn udtrykkes dér,
hvor det ikke er, og at tegnets indhold aldrig er dér, hvor det
udtrykkes. Man fjerner med andre ord deemonen fra den for
mennesket uheldige relation ved i ritualerne at lade deemonen
fremtreede og symbolisere, idet man giver tid til symbolet.
Nir demonen fremtrader, er den et objekt. I rummet, der
fremkommer ved at singhaleserne giver deres tid til symbolet,
kan der etableres nye relationer til objektet, og der kan sendres
pé relationerne, som konstitueres ved den momentane spaltning,
som far varighed og substans, fordi bevidstheden er attached til
spaltningens former, og fordi spaltningen symboliseres.

Paradokset om, at den uspaltede Sandhed ikke kan vides, er
sastra-kariya, kapua og yakkadura uvidende om, fordi de mener
at vide, at bikkhu har viden om Sandheden. De ved ikke, at
munkene ved, at munkene selv ogsd er uvidende og besidder en
mangel .

Munken ved i modsatning til astrologen, prasten og dnde-
maneren, at Sandheden ikke kan udteenkes. Sandheden kan er-
fares i dyb meditation, men den kan ikke teenkes. Maske kan
Sandheden siges at vare foreningen af det symbolske, det ima-
ginaere og det reelle.

Hvis bevidstheden kan betragtes som en dbning i det reelle
mod et rum, hvis omfang bestemmes af det symbolske (jvi.
ovenfor), si kan Sandheden maske siges at veere 'ret veeren’
(det symbolske), 'ret teenkning’ (det imaginzere) og 'ret koncen-
tration’ (det reelle). Ifolge Pali-kanon skal munkene udvikle
sila (moralsk veeren) panna (forstielse og visdom) og samadhi
(koncentration) (jvf. note 13).

Meditation, astrologi, trance og ritualer kan betragtes som vi-
densformer, der i forhold til vestlige vidensformer kendetegner
sig ved at forbinde det symbolske og det reelle uden om det
imaginare. Det er et pafaldende treek ved disse vidensformer,
som umiddelbart forekommer mystiske i forhold til vestlig vi-
denskabelighed, at narrationen brydes. Disse vidensformer kan
siges at vere asociale, fordi de bryder med narrativiteten, som
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producerer socialitet. Det er muligvis derfor, at de forekommer
os sociale individer mystiske.

Viden og tro i forhold til munke og legfolk

Munkene og leegfolket har, som flere gange antydet, forskellige
adgange til Sandheden. I det singhalesiske samfund sidder mun-
kene inde med en viden, d.v.s. en veridiktorisk struktur, mens
leegfolket relaterer sig til munkene i en epistemisk strukeur, d.v.s
en trosrelation, og dette forhold er et fundamentalt udtryk for
den strukturerende relation mellem Theravada-buddhismen og
den singhalesiske folkereligion.

Sproget spalter realiteten i en varen og en fremtrzden, og
Sandheden er umiddelbart utilgaengelig og umulig for en sociali-
tet, som nedvendigvis orienterer sig i en spaltet realitet, hvor ud-
trykket ikke er indholdet og omvendt. Sandheden er umulig
for socialiteten, for Sandhed er altid uspaltet, og det er kun ved
viden om realitetens spaltede karakter (veridiktion) eller ved
troens forening af de fraspaltede udtryks- og indholdssider (epi-
stemisk modalitet), at varen og fremtraeden kan forenes, Her-
ved opstir der forskellige kulturelle universer.

Troens forening af vaeren og fremtraeden afskzerer samtidig
viden om den spaltede realitet. Derfor indebzrer de vidende
munkes partielle ytringer om realiteten, at det troende leegfolk
overgiver hele sit sprog til munkene, og at det er uvidende. Den
leege singhaleser er med andre ord ude af stand til at vide/kende
den spaltede realitet, som forekommer ham forenet og uspaltet
pa grund af hans tro.

Munkens viden er i modsaetning til leegfolkets totaliserende
tro partiel, og den henviser til andre delsandheder. Et absolut
veridiktorisk udsagn siger, hvad der er sandt og falsk, og veridik-
tionen tilkommer som neevnt munkene, idet de gor geldende,
at Buddha har sagt det sande om realiteten, mens legfolkets
sociale liv er en illusion. Sandhed er viden om realiteten, mens
falskhed er tro pa illusionen, idet munken gor geldende, at den
sociale veeren ikke er reel, men konventionel.
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I singhalesernes semantiske univers er munken og leegmanden
siledes henholdsvis en sand og en falsk agent, idet de er funde-
ret i henholdsvis realiteten og illusionen. Munkens sandhed om
realiteten er partiel og hemmelig, fordi realiteten nedvendigvis
er omlejret af en social nedvendig uvidenhed. Det er, som
naevnt, uvidenhed, der indeberer, at bevidstheden er attached
til formerne, men da munkene er de levende bzrere af Buddhas
leere (Dhamma) og dermed funderet i en indsigt i realiteten, fo-
rer munkenes viden om uvidenheden til Sandhed.

Formelen for den sande agent i singhalesernes semantiske uni-
vers er da: realitet + uvidenhed — realitet +viden.

Den laege singhaleser er derimod funderet i illusionen, og der-
for er den sandhed, han tror pi, falsk. Den leege singhalesers vi-
den angir de illusoriske former og er derfor legn. Derfor forer
hans viden ham til uvidenhed. Formelen er: illusion + viden —> il-
lusion +uvidenhed.

sanfi‘hed
realitet viden
hemme- logn
lighed l
uvidcn‘hed lusion
falskhed

Afstanden mellem munken og leegmanden synes at vaere struk-
turerende, sileenge munken og leegmanden finder sin betydning
ved at negere det andet sem pa samme semantiske akse, som den
strukturelle semantik vil udtrykke det. Silange 'munk’ med
andre ord defineres i forhold til Buddha, som én, der ikke er
'legmand’, er afstanden mellem 'munk’ og ’leeg’ strukturerende
for den sociale realitet.

Afstanden og nerheden mellem munkens meditation og leg-
folkets ritualer indebaerer en komplementaritet i det singhale-
siske samfund, som ogséd gor sig gaeldende i identiteten og oppo-
sitionen mellem munke og laegfolk. Den symbolske afstand er
funderet i Sandhedens sociale umulighed pa grund af spaltnin-
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gen mellem viden og tro, som skyldes Theravada-buddhismens
konception af den momentane realitet.

Noter

*

Et redigeret sessionspapir til XI. Nordiske Etnografmede, Oslo d. 13.,
14., 15. august 1984,

Det sakrale (le sacré) er ifolge Mauss, Hubert og Durkheim . . . (Mar-
cel Mauss & Henri Hubert Essai sur le Nature et la Fonction sociale du
Sacrifice, (1899), Paris 1929, Marcel Mauss & Emile Durkheim De
quelques Formes primitive de Classification Paris 1901, Marcel Mauss
Esquisse d'une Theorie Générale de la Magie, (1904), Paris 1950,
Marcel Mauss Essai sur le Don. Forme et Raison de I’Echange dans les
Sociétés archaiques (1923-24), Paris 1950) . . . tabueret og omgeerdet
af en graense, som mi overskrides, for at mennesket kan na det hellige.
Dette geelder netop for singhaleserne pa Sri Lanka. Det singhalesiske
leegfolk har ingen direkte adgang til det hellige, men kan overskride
greensen blandt andet igennem ritualer. Munkene befinder sig derimod
permanent i det hellige, som for dem er tabueret saledes, at de ikke
kan vare i det profane samfund og saledes, at munkene har en lang
reekke regler for, hvad de m3 og ikke mi, som de mere eller mindre
strengt efterlever. Hvis munkene lever strengt efter reglerne, er de i en
permanent meditation og alle fornodenheder mi derfor gives til dem.
Til gengeeld fir leegfolket, der giver disse fornedenheder til munkene,
indirekte adgang til det hellige og spirituelle rum, som munkene befin-
der sig i. Der er siledes ikke noget mere meningsfuldt for en leeg sing-
haleser end at give mad (dana) til en munk, fordi den leeg singhaleser
derved fir adgang til det hellige igennem munkens taknemmelighed og
velsignelse, og den lage erhverver pin (‘merit’), som han kan dele med
andre f.eks. afdede slegtninge og guder. Udvekslingen mellem mun-
kene og laegfolket er siledes ikke alene et socialt forhold i sociologisk
forstand. Udvekslingen er mellem det sakrale og profane og mellem
symboliseringen, som finder sted i det sakrale og det profane liv.
Den folgende redegorelse bygger iseer pa en rzkke samtaler med mun-
ke, blandt andet rev. pandit Warakawe Dhammaloka i Natha Devale
Viharaya i Kandy, rev. Nyanaponika i Forest Hermitage i Kandy,
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rev. Kheminda i Vajirarama i Colombo, rev. Madugalle Saddanande i
klosteret i Madakada Aranya, Ingriya og Nayake Thero Nanarama i
klosteret Nissirana Vanaya, Meetrigala.
P4 Sri Lanka foregir en aktuel debat om buddhistisk filosofi og The-
ravada-traditionen, hvor iseer rev. Nanananda har gjort sig staerkt gal-
dende med Concept and Reality in Early Buddhist Thought, Kandy
1971. Ved Filosofisk Institut og Buddhist Studies Department ved
Peradeniya University naer Kandy foregir der et iherdigt arbejde
med at begrunde buddhismens filosofiske bezredygtighed, som jeg
havde kontakt med péd feltarbejdet. Jeg har isaer laert af Gunapala
Dharmasiri, Ph. D., A Buddhist Critique of the Christian concept of
God, Colombo 1974 og Buddhism and Marxism in the socio-cultural
context of Sri Lanka i (ed) Nathan Kath 'Buddhist and Western PHi-
losophy’ 1981. Som en god indfering i Buddhistisk filosofi og iser
til Theravada-buddhismen, kan der henvises til David L. Kalupahana,
Buddhist Philosophy. A Historical analysis, Hawaii 1976 og til Causa-
lity: The Central Philosophy of Buddhism, Hawaii 1975.
I feltrapporten Theravada-buddhismens strukturerende relation til
det singhalesiske samfund, Afdeling for Etnografi og Socialantropolo-
g, Moesgird, Aarhus Universitet, 1984 har jeg redegjort for feltar-
bejdsprojektets omfang, problemstilling og gennemforelse. I artik-
len Etnografisk Feltarbejde. Teori/praksis, teorijempiri, til *Arsskrift
for Etnografi 1983/84°, Afdeling for Etnografi og Socialantropologi,
Aarhus Universitet har jeg gjort rede for en raekke erkendelsesteoreti-
ske problemstillinger, som feltarbejdet har givet anledning til, og i en
artikel til et temanummer om deden i 'Stofskifte’ (nr. 11), 1984
Doden eksisterer ikke! Doden som realitet og illusion blandt singhale-
siske buddhister pd Sri Lanka har jeg inddraget forholdet mellem
munke og laegfolk, som i forhold til narvaerende analyse naeppe kan
siges at vaere mere afklaret i forhold til den komplicerede greaense mel-
lem det profane og sakrale i det singhalesiske samfund, men som i det
mindste er mere udferlig.
De singhalesiske buddhister bekender sig til de "tre juveler’: Buddha,
Dhamma, Sangha ved folgende palirecitation:

Buddham saranam gacchami

Dhammam saranam gacchami

Sangham saranam gacchami
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I Piyadassi Theras oversettelse i The Book of Protection (1975),
Kandy 1981, 23:

Igo for refuge to the Buddha (Teacher)

I go for refuge to the Dhamma (the Teaching)

Igo for refuge to the Sangha (the Taught)
Nér det buddhistiske laegfolk soger tilflugt hos lereren, leren og det
leerte, sa giver de sig hen til den Sandhed, som laereren har (Buddha),
og som lereren har overgivet i en leere (Dhamma) til Sanghaens for-
kyndelse og videreforelse blandt dodelige.
Religionshistorikeren Richard Gombrich projicerer i sin ipvrigt fremra-
gende monografi: Precept and Practice. Traditional Buddhisme in the
Rural Highlands of Ceylon, Oxford 1971, en vestlig made at relatere
sig til en religios tekst pa og stirrer sig bland pa Pali-kanons betydning
for munkene. Gombrich betragter Pali-kanon som varende modalise-
rende for munkene og opfatter Buddha, Dhamma og Sangha som en
slags destinatorsubjekt i den strukturelle semantiks betydning. Gom-
brich har ikke oje for intersubjektiviteten og den symbolske orden,
som munkene lever i, og som ikke kan reduceres til sociologi.
Gombrich’ ellers vellykkede undersogelse af buddhismens betydning
for det singhalesiske samfund tematiserer ikke meningssystemet og
den indre filosofiske orden i Theravada-buddhismen, som kommer til
udtryk i munkenes ubesvarede og “tankelese’ tale. Gombrich har ik-
ke gje for, at der bag munkenes videnssystem af signifianter er en in-
dre filosofisk orden, som er afgorende for forstielsen af det symbol-
ske, semantiske og spirituelle rum i det singhalesiske samfund. Dette
rum bestr af forskellige universer og "verdener”, der omslutter hin-
anden. I rummet er der en hierarkisk orden, som metakommunikerer
hinanden. Den indre filosofiske orden i Theravada-buddhismen kan
siledes siges at 3bne det storste af dé rum, som kan siges at omfatte
det laege singhalesiske samfund.
Man taler om 3 udsving af “the wheel of Dhamma®. Det forste fra ir
500 f.Kr. til &r 0 med de filosofiske skoler Vaibhasika, Sarvastivada,
Sautrantika og Theravada. Det naste udsving fra ir O til 4r 500 e.Kr.,
den sikaldte Madhyamika, som blev indledt med Nagarjunas dialek-
tiske kritik af hindusystemerne og den tidlige buddhisme (inklusiv
Theravada), som kan betragtes som Mahayana-buddhismens filosofiske
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udspring. Det tredie sving fra ir 500 til 4&r 1000: Yogdcara og Vijna-
vada. Sporgsmalet om kausalitet og realitet er det store skisma mellem
Theravada og Madhyamika. I Theravada er kausalitet en funktionel
gensidig afhaengighed mellem former (pali: dhamma). Formerne er
reelle i det moment, de forirsages og altsd er en kausalvirkning. For
Nagarjuna er alle former (sanskrit: dharma) irreelle og altsi heller ik-
ke engang reelle for det uendelig lille moment, som Theravada tillaeg-
ger dhamma. For Nagarjuna er tid ikke alene en illusion forstiet som
varighed, f.eks. som historisk tid, som theravada allerede havde ind-
set, men ogsd momentet er en illusion. »

I den indiske idehistorie er der omvendt ogsd mange eksempler p, at
den buddhistiske tids-, veerens- og kausalitetsforstielse med rette blev
opfattet som et angreb pi hindusystemerne. Set med vestlige ojne er
lighedstreekkene imidlertid pafaldende. Buddha diskuterede med sin
samtid, som var hindusystemerne. Den indiske og buddhistiske filoso-
fis spiritualitet og filosofiske idealisme er sliende, ligesom den vaegt,
der leegges pé intuition og introspektion. De moralske doktriner har
det til feelles i hinduisme, buddhisme og Jainisme, at mennesket ma
vere moralsk og spirituelt perfekt for at undslippe karma, som der er
en falles tro p4. Universet er af en moralsk orden, og genfodselen er
instrumentet for denne moralske ordens gennemsaettelse.

De singhalesiske munke bruger Buddhaghosas kommentarveerk til Pali-
kanon Visuddhimagga til andelig vejledning. Bikkhu Ninamoli har
oversat det 885 sider store vaerk til engelsk: The Path of Purification
(1956), Kandy 1979.

Jacques Lacan, Les Seminaries Libre XI, Les quatre concepts de la
psychanalyse. Paris 1973.

Narada Thera, Buddha and His Teaching, (1964), Kandy 1981, 451.
Nyanaponika Thera, Manual of Buddhist Terms and Doctrines, Kandy
1952, 260.

Trans. Wilhelm Geiger, Colombo 1953 og 1960.

Nar indhold er fremtraeden ifolge buddhistisk filosofi og semiotikken,
mens udtryk er vaeren, si er det imod vores common sense. Set inde-

fra i et rum er indhold lig med vaeren, mens udtrykket er en fremtree-

“den. En sidan forstielse af indhold og udtryk stiller imidlertid ikke

sporgsmil ved spaltningen, som konstituerer rummet. Jvf. Jorgen @s-
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tergird Andersen En diskussion af 'Myte’ og 'Ideologi’ i forhold til det
etnografiske genstandsfelt, Arsskrift for Etnografi 1983/84, Moesgard,
Aarhus Universitet, 1984,

Mangelen i forhold til Sandheden orienterer ogsd munkene og struk-
turerer deres symbolske vaeren i den forstand, at sila (moralske dyder),
panna (forstielse/visdom) og samadhi (koncentration), som munkene
skal kultivere for at folge Buddhas purifikationsvej, forskydes ud i re-
lationer, hvor fravaeret af deres enhed er mangelen.

Landsbymunkene har hverken tid, ro eller lejlighed til at udove sila,
panna og samadhi, fordi koncentrationen forudsatter en ro, som kun
findes i meditationscentrene og i klostrene, og forstaelse/visdom for-
udsatter studier, som kun forekommer ved universiteterne og i piri-
venas (sanghaens skoler) i de storre byer, og sila forudsatter en de-
tachment fra det lag liv, som kun vanskeligt er muligt i landsbyerne.
Mangelen for de mediterende munke i klostrene er de filosofiske
studier og muligheden for at udove silz i modet med det normale livs
udfordringer, og mangelen for de lerde munke ved universiteterne og i
pirivenas er den meditative koncentration, Som en strukturel orden
opfyldes mangelen imidlertid i sanghaen, fordi munkene henholdsvis
koncentrerer sig om meditation eller pali-studier og buddhistisk filo-
sofi eller om sanghaens relation til staten og det singhalesiske folk.
Altsi som en intersubjektiv symbolsk orden forener munkene sila,
panna og samadhi og ikke som et enkelt individ. Kun ganske f3 mun-
ke er i stand til at forene Buddha, Dhamma og Sangha, som kan siges
at vaere det samme som samadhi, panna og sila. De er i s fald uszedvan-
lige og anerkendes netop af det singhalesiske legfolk for at vaere gode
munke og si at sige indbegrebet af en munk.

For at felge Buddhas vej mi en munk overgive sig til sanghaen og
derved underkaste sig dens former og regler for at tage det afggrende
skridt i sin udvikling, som indebasrer en overskridelse af jeg-identite-
ten, som er en illusion ifplge Theravada. Samtidig er sanghaen tilboje-
lig til at blokere munkens udvikling ved enten at holde ham i et klo-
ster eller i en pirivena eller i en landsby. Mangelen/malet opfyldes kun
ved at rykke rundt i systemet, men magten og systemets koherens be-
stir i at hindre, at munkene frit bevaeger sig i systemet. Det Iykkes
kun relativt fi munke at overkomme sanghaens forhindringer og den

77




Buddha og singhalesisk folkereligion

strukturelle ordens blokeringer i forhold til Buddhas vej.

Man kan betragte Theravada-buddhismen som en strukturel orden, der
styres af en mangel, og hvor mangelen er mélet for systemet. Malet er
Nirvana, som sanghaen pa paradoksal vis hindrer munken i at n3 for
samtidig at opnd, at Theravada-buddhismen er et mélsegende system.
Systemets mal og orientering kan siledes siges at veaere vigtigere end

den enkelte munks spirituelle udvikling.

Summary — The symbolic relationship between the monk (bikkhu) and
the lay Singhalese (dayaka) is analysed and discussed as complementary
ways of perceiving the image of Buddha and the Truth taught by Buddha.
Buddhist philosophy concerning ’time’, ‘being’, and ’'causality’ is discus-
sed in order to analyse the complementary relationships between ’truth’
and ‘illusion’ and between 'wisdom’ and ’belief’ which are seen as ways of
expressing the relationship between Theravada-buddhism and popular
Singhalese buddhism. Jacques Lacan’s distinction between 'l'@il’ and
‘regard’ is introduced in order to fertilize the discussion of the way monks
are structuring the conceptual space, which is thought to be a substantial
reality by the lay Singhales.

Jorgen @Ostergird Andersen
Adjunkt, mag. art.

Etnografisk Afdeling, Moesgard
Aarhus Universitet
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