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प्रज्वलन

अनंत शक्ति तक की सफलता और मांगा तथा एनिमे में पवित्र आद्यप्रतीक



जब Goku Dragon Ball Z में Super Saiyan में रूपान्तरित होता है — और वह श्रृंखला के दौरान कई बार रूपान्तरित होता है, उच्चतर और उच्चतर स्तरों से गुज़रते हुए जैसे-जैसे कहानी सामने आती है — मांगा शक्ति को अधिक होते दिखा नहीं रहा है। यह एक सीमा-रेखा दिखा रहा है जिसे सामान्य क्रम मना करता है पर जो फिर भी पार की जा रही है। स्वयं ब्रह्माण्ड कांपता है। इच्छा एक एकल बिंदु तक संकुचित हो जाती है, और शरीर उस बल के चारों ओर पुनर्संगठित होता है जिसे यह सामान्यतः धारण नहीं कर सकता — शरीर और उसके चारों ओर की अनंत ऊर्जा-क्षेत्र के बीच की सीमा विलीन हो जाती है जब तक दूसरी ओर की आकृति एक समान और साथ ही भिन्न न हो जाए। पाठक शक्ति के जुड़ने को पंजीकृत नहीं करता। पाठक कुछ ऐसा पंजीकृत करता है जो पहले मुहरबंद था और अब मुक्त हो गया।

यह कल्पना नहीं है जो कुछ ऐसा गढ़ रही है जो मनुष्य नहीं कर सकते। यह कल्पना है जो मनुष्य वास्तव में हैं इसे याद रखती है।

Saint Seiya के Saints अपने कॉस्मो—अपनी जीवन-शक्ति—को पूर्ण प्रतिबद्धता के क्षणों में जलाते हैं, शरीर, मन और ब्रह्माण्ड द्वारा लगाई गई हर सीमा को भेदते हुए। वे शक्ति के नए पठार तक पहुंचते हैं जो पहले अकल्पनीय थे। Naruto के पात्र चक्र के भंडार को अनलॉक करते हैं जिन्हें उन्हें मार देना चाहिए। Hunter x Hunter में, योद्धा Nen के स्तरों को सक्रिय करते हैं जो उन्हें पारलौकिक बल के हथियारों में रूपांतरित करते हैं। Bleach में, योद्धा अपने Reiatsu की गहराइयों को जागृत करते हैं—आध्यात्मिक दबाव इतना गहन कि वह युद्ध-क्षेत्र को स्वयं को पुनर्गठित करता है। One Piece में, Haki की जागृति अपने पूर्ण अभिव्यक्ति में उपयोगकर्ता को इच्छा पर आदेश देने का अधिकार देती है।

प्रत्येक श्रृंखला स्वतंत्र रूप से एक ही आद्यप्रतीकात्मक छवि पर परिणत हुई: एक मानव प्राणी ऐसी शक्ति तक पहुंचता है जो सभी ज्ञात सीमा को पार करती है, ठीक उसी क्षण जब परिस्थितियां इसकी सबसे अधिक मांग करती हैं। सफलता संकट के ताप में आती है। रूपांतरण स्व को पूर्ण रूप से दांव पर लगाता है।

यह संयोग नहीं है। यह सत्य पर परिणत होना है।


संकट की सीमा-रेखा

इस शक्ति का हर चित्रण एक ही वास्तुकला का अनुसरण करता है: यह विनाश के किनारे पर पहुंचता है।

जब फ्रीज़ा क्रिलिन को हवा में विस्फोटित करता है—एक दूरदर्शी विस्फोट जो उसे पानी के ऊपर बिखेर देता है जबकि गोकु दूरी से देखता है—सायन का दुःख उसे निराशा में नहीं तोड़ता: यह उसे प्रज्वलित करता है। जो वह सबसे अधिक प्रेम करता है उसका नुकसान कुछ ऐसा सक्रिय करता है जिसे भय और महत्वाकांक्षा अकेले कभी नहीं छू सकते। उसमें कुछ कहता है: यह नहीं होगा। इच्छा निरपेक्ष हो जाती है। और उस निरपेक्षता में, शरीर अब सीमा नहीं है—यह उपकरण बन जाता है।

जब एक संत एथेना के सामने खड़ा होता है, यह जानते हुए कि कॉस्मो को जलाना जीवन को जलाना मतलब है—कि वही कार्य जो उसे शक्ति देता है उसे नष्ट कर देगा—वह चुनता है। बलिदान सामरिक नहीं है; यह सार्वभौमिक है। वह जो प्रेम करता है उसके जारी रहने के लिए अपने अस्तित्व से भुगतान करने के लिए तैयार है। और उस तैयारी में, उस मृत्यु-तक-आत्मसमर्पण में, कुछ अनंत जागृत होता है।

यह प्रतिरूप हर परंपरा में दोहराया जाता है जिसने आत्मा को मानचित्रित किया: सफलता शून्य में स्वेच्छा से उतरने की आवश्यकता है। सामंजस्य-चक्र यह रूपांतरण आराम के माध्यम से उत्पन्न नहीं करता बल्कि ध्यान-अभ्यास के माध्यम से जो हर समर्थन को छीन लेता है—हर विचार, हर भावना, स्व की हर भावना—जब तक केवल कच्चा साक्षित्व न रहे। कुण्डलिनी की जागृति जो भारतीय कार्तोग्राफी में वर्णित है, कोमल अभ्यास से नहीं आती बल्कि बल की विस्फोटक मुक्ति से आती है जब शर्तें संरेखित होती हैं: पात्र तैयार होना चाहिए, लेकिन सर्प-शक्ति स्वयं संकट और इच्छा से उठती है। चीनी परंपरा में ताओवादी रसायनज्ञ परिशोधन के हर चरण पर मृत्यु-पुनर्जन्म की बात करता है—हर आरोहण के लिए एक छोटे विनाश की आवश्यकता होती है।

मांगा और एनिमे इस सीमा-रेखा की जीवित वास्तविकता को चित्रित कर रहे हैं। वे रूपक नहीं गढ़ रहे हैं। वे याद कर रहे हैं।



शक्ति का क्रम

किसी भी श्रृंखला में प्रगति को देखें और आप वह एक ही संरचना देखते हैं जिसे परंपराओं ने मानचित्रित किया है।

Dragon Ball में, एक सामान्य मानव क्षमता के मार्शल आर्टिस्ट से सुपर सायन तक, सुपर सायन 2 तक, सुपर सायन 3 तक की यात्रा केवल शक्ति का संचय नहीं है—यह हर सीमा-रेखा पर गुणात्मक बदलावों की एक श्रृंखला है। प्रत्येक नया रूप जो पिछले स्तर पर संभव था उसे तोड़ने की मांग करता है। प्रत्येक रूपांतरण केवल अधिक शक्ति नहीं लाता बल्कि एक भिन्न अस्तित्व का तरीका—समय के प्रति, पीड़ा के प्रति, संघर्ष की प्रकृति के प्रति एक नया संबंध।

यह सीधे चक्र-प्रणाली पर मानचित्रित होता है जैसा कि सामंजस्यवाद इसे समझता है। प्रथम चक्र आधार है—जीवितता में निपुणता, शरीर में लंगरडाली, आदिकाल इच्छा का स्रोत। द्वितीय चक्र भावना और इच्छा के क्षेत्र को जागृत करता है। तृतीय चक्र शक्ति का केंद्र है—जहाँ कच्ची भावना को इच्छा और उद्देश्य में रूपांतरित किया जाता है। हृदय वह अक्ष है जिसके चारों ओर प्रणाली घूमती है, कार्य में प्रेम की क्षमता को खोलता है। प्रत्येक केंद्र एक भिन्न आवृत्ति पर काम करता है। जब भी जागृत होता है, तो शक्ति तक पहुंच देता है जिसे पिछले स्तर कल्पना भी नहीं कर सकते।

और फिर भी वे अलग नहीं हैं। प्रत्येक उच्चतर केंद्र निचले केंद्रों की सभी शक्ति को धारण करता है—हृदय इच्छा को शामिल करता है, इच्छा भावनाओं को शामिल करता है, भावनाएं शरीर में निहित हैं। पदानुक्रम एक सीढ़ी नहीं है जिसे आप अपने पीछे छोड़ते हैं। यह एक सर्पिल है। प्रत्येक आरोहण जो पहले आया उसे उच्चतर पंजीकार पर एकीकृत करता है।

षष्ठ चक्र व्याख्या के बिना ज्ञान तक पहुंच देता है—सीधा जानना। सप्तम चक्र आत्म और ब्रह्माण्ड के बीच की सीमा को विलीन करता है। और अष्टम चक्र, आत्मा का केंद्र स्वयं, वह दर्पण है जिसमें संपूर्ण ब्रह्माण्ड स्वयं को देखता है। इन केंद्रों के माध्यम से आगे बढ़ना यह समझना है कि मानव प्राणी वास्तव में क्या है—परम सत्ता का एक भग्न, एक नोड जहाँ अनंत एक परिमित रूप के माध्यम से सचेत हो जाता है।

जो संत कॉस्मो को जलाता है वह इस पूरी वास्तुकला को सक्रिय कर रहा है। सुपर सायन रूपांतरण शरीर की इस सक्रियता की अभिव्यक्ति है—ऊर्जा-शरीर दृश्यमान हो जाता है, भौतिक शरीर का रूप अब इसके माध्यम से बहने वाली आवृत्तियों को समायोजित करने के लिए पुनर्संगठित होता है। पात्र चमकता है क्योंकि सूक्ष्म ऊर्जा, अपनी सामान्य स्थिति से परे परिशोधित, बाहर की ओर विकिरण करने लगती है। चीख, संवहन, शरीर के चारों ओर दृश्य विकृति—ये सभी आख्यान माध्यम द्वारा यह दिखाने का प्रयास हैं कि परंपराओं क्या तकनीकी सत्य के रूप में जानती हैं: ऊर्जा-शरीर एक चरण परिवर्तन से गुजर रहा है।



वह इच्छा जो जलती है

आंदियन परंपरा में इसके लिए एक शब्द है: Munay। प्रेम-इच्छा। प्रयोजन की जीवंत शक्ति जो एक साथ भीषण करुणा और पूर्ण प्रतिबद्धता है। यह अपने सबसे गहरे सत्य से कार्य करने की इच्छा है, जो परंपराएं धर्म—सत्यता स्वयं, ब्रह्माण्डीय क्रम के साथ संरेखण में किसी के अस्तित्व का नियम कहती हैं उससे संरेखित।

मांगा और एनिमे में सफलता का क्षण हमेशा इच्छा को एक नई पंजीकार पर पहुंचने में शामिल होता है। यह पेशीय प्रयास या रणनीतिक विचार नहीं है। यह पूरे प्राणी को एक एकल बिंदु पर निर्देशन में एकाग्रता है। जब गोकु सुपर सायन 2 के परे सुपर सायन 3 में धक्का देता है, उसके बाल उसकी पीठ तक विस्तृत होते हैं, उसकी भौहें गायब हो जाती हैं, उसके चेहरे की विशेषताएं पुनर्संगठित हो जाती हैं—क्योंकि उसके माध्यम से बहने वाली इच्छा इतनी गहन है कि भौतिक रूप अपने सामान्य विन्यास को बनाए नहीं रख सकता। शरीर को इसके माध्यम से गतिशील बल द्वारा शाब्दिक रूप से पुनर्गठित किया जा रहा है।

यह गढ़ा नहीं है। ध्यानात्मक परंपराएं एक ही घटना का वर्णन करती हैं: जब कुण्डलिनी पूर्ण सक्रियता तक पहुंचता है, शरीर अनैच्छिक गतिविधियों का अनुभव कर सकता है, तंत्रिका तंत्र अत्यंत संवेदनशील हो सकता है, शरीर की सामान्य भावना सीमाओं को विलीन कर सकता है। ताओवादी विद्वान जिंग (सार) को क्यी (प्राण-शक्ति) में रूपांतरित होने, फिर शेन (आत्मा) में—प्रत्येक चरण अधिक परिशोधित, प्रत्येक चरण पिछले रूप के प्रतिरोध को धकेलने के लिए इच्छा की आवश्यकता की बात करता है।

Munay कोमल नहीं है। यह किसी भी कीमत पर सबसे गहरे सत्य के साथ संरेखण की इच्छा है। जब संत कॉस्मो को जलाना चुनता है, Munay वह है जो इस विकल्प को संभव बनाता है। जब योद्धा विनाश की सीमा पर खड़ा होता है और किसी भी तरह हाँ कहता है—वह Munay है। यह प्रेम-इच्छा है क्योंकि यह व्यक्तिगत महत्वाकांक्षा नहीं है। गहरी प्रतिबद्धता हमेशा आत्म से कुछ बड़ी के लिए होती है: जो प्रेम करता है उसकी रक्षा करने के लिए, सत्य की विधि की सेवा करने के लिए, जो टूटा है उसे सही करने के लिए। वह प्रतिबद्धता एक जनरेटर बन जाती है। यह ऊर्जा-शरीर में ऐसे चैनल खोलती है जिन्हें भय और इच्छा अकेले कभी नहीं छू सकते।

सामंजस्य-चक्र (साक्षित्व) में सामंजस्यवाद संकल्प को एक बोली के रूप में नाम देता है—जो सर्वाधिक मायने रखता है उसकी ओर चेतना को निर्देशित करने की क्षमता। जब संकल्प अपनी पूर्ण अभिव्यक्ति तक पहुंचता है—जब पूरा प्राणी एक एकल इच्छा में संकुचित होता है—यह शक्ति बन जाता है। दूसरों पर शक्ति नहीं। शक्ति करने की—कार्य करने, सृजन करने, रूपांतरित करने, सेवा करने के लिए। यह वह शक्ति है जो सफलता के इन क्षणों में चित्रित है। यह वह बल है जो संभव की नियमों को पुनर्लिखित करता है।



क्यों मांगा और एनिमे को वह याद है जो पश्चिम ने भुला दिया

जापानी संस्कृति उन मार्शल और आध्यात्मिक परंपराओं के साथ संपर्क को बनाए रखती थी जिन्हें पश्चिमी आधुनिकता ने तोड़ दिया था।

बुशिडो (योद्धा-संहिता), ज़ेन बौद्धमत, शिंतो (प्रकृति-श्रद्धा), चीनी मार्शल आर्ट और कीमिया जो एशिया के माध्यम से बहे—इन परंपराओं ने आध्यात्मिक को मार्शल से, ऊर्जावान को भौतिक से, शरीर की शक्ति को इच्छा की शक्ति से अलग नहीं किया। उन्होंने उन्हें एक एकीकृत वास्तविकता की अभिव्यक्तियों के रूप में देखा। जब आप योद्धा के तरीके में प्रशिक्षण लेते थे, आप एक साथ ऊर्जा-शरीर को प्रशिक्षित कर रहे थे। जब आप ध्यान करते थे, आप क्रिया के लिए शरीर तैयार कर रहे थे। इन क्षेत्रों के बीच का अलगाव एक पश्चिमी दार्शनिक त्रुटि था, न कि इसका प्रतिबिंब कि वास्तविकता वास्तव में कैसे काम करती है।

मांगा और एनिमे कलाकार इस सांस्कृतिक संदर्भ में बड़े हुए। वे, अक्सर अप्रतिबिंबित रूप से, यह वास्तविकता को आत्मसात करते हैं कि शक्ति प्राणी की समग्रता को शामिल करती है—शरीर, भावना, इच्छा, आत्मा, ऊर्जा। जब उन्होंने रूपांतरण की अपनी आख्यानें खींचीं, वे सांस्कृतिक स्मृति से खींच रहे थे। उन्हें स्वर्ण चमक या शरीर का विद्युतीकरण या उस तरीके को गढ़ना नहीं पड़ा जिससे हवा अधिकतम तीव्रता पर एक पात्र के चारों ओर कांपती है। ये दृश्य भाषाएं हैं जिनका उनकी संस्कृति यह दिखाने के लिए उपयोग करती है कि ऊर्जा-शरीर क्या दिखता है जब इसे पारलौकिकता तक सक्रिय किया गया हो।

पश्चिमी संस्कृति, इस बीच, एक कला रूप तैयार किया जो शक्ति को यांत्रिक तक कम करता है: रबड़ की पोशाकों में नायक उनके हाथों से शाब्दिक लेज़र शूटिंग। रूपक शाब्दिक था क्योंकि संस्कृति ने आध्यात्मिक आधार खो दिया था। यदि शक्ति अंदर आप में नहीं है—यदि यह एक शरीर के लिए बाहरी तकनीक जोड़ी गई है जिसे केवल भौतिक माना जाता है—तब चित्रण भी बाहरी होना चाहिए। आप इसे केवल विशेष प्रभावों के साथ दिखा सकते हैं, शरीर के रूपांतरण के साथ नहीं।

मांगा और एनिमे शरीर को रूपांतरित दिखाते हैं क्योंकि वे एक परंपरा से आते हैं जो जानते हैं कि यह वास्तव में होता है। चित्रण पश्चिमी कला की तुलना में वास्तविकता के लिए अधिक वफादार है क्योंकि इसने वास्तविकता में क्या है इसकी स्मृति को बनाए रखा।



व्यावहारिक पहलू

यह केवल प्रतीकात्मक नहीं है। यह शक्ति वास्तविक है।

हर मानव प्राणी को पारलौकिक क्षमता के क्षणों का सामना किया है। माता जो अपनी बेटी को कार के नीचे से उठाती है जब एड्रेनलाईन और इच्छा संरेखित होती हैं। एथलीट प्रवाह-स्थिति में जहाँ शरीर एक परिशुद्धता के साथ चलता है सचेत मन कभी गणना नहीं कर सका। मार्शल आर्टिस्ट जो, लड़ाई के बीच में, अचानक प्रतिद्वंद्वी के आंदोलन को इससे पहले अनुभव करता है कि यह होता है। ध्यान करने वाला जो, वर्षों के अभ्यास के बाद, चेतना को असीम के रूप में अनुभव करता है। ये कल्पना नहीं हैं। ये वह सफलता के क्षण हैं जब ऊर्जा-शरीर अपनी सामान्य सीमा से परे सक्रिय होता है।

सामंजस्य-चक्र, पूर्ण प्रतिबद्धता के साथ अनुसरण किया जाता है, इस सक्रियता का व्यवस्थित पथ है। यह रहस्यवाद नहीं है। यह इंजीनियरिंग है। सामंजस्य-चक्र (स्वास्थ्य) भौतिक और ऊर्जावान बाधाओं को हटाता है ताकि शरीर चेतना का सटीक उपकरण हो सके। सामंजस्य-चक्र (साक्षित्व) सीधे ध्यान-अभ्यास को सक्रिय करता है जो चक्रों को खोलता है। सामंजस्य-चक्र (सेवा) इच्छा को प्रशिक्षित करता है। सामंजस्य-चक्र (सम्बन्ध) हृदय को खोलता है। प्रत्येक चक्र प्राणी के एक आयाम को विकसित करता है। और जैसे-जैसे आप प्रगति करते हैं—जैसे-जैसे आप क्रम में सामंजस्य-मार्ग के माध्यम से आगे बढ़ते हैं—आप प्रगतिशील रूप से सफलता की क्षमता को सक्रिय कर रहे हैं।

सफलता तब होती है जब तीन शर्तें संरेखित होती हैं। पहली, पात्र तैयार है—निचले चक्र स्पष्ट हैं, शरीर ऊर्जा को जलाए बिना धारण करने में सक्षम है। दूसरी, इच्छा पूर्ण प्रतिबद्धता तक पहुंचती है—संकल्प इतना शुद्ध और पूर्ण है कि कोई आरक्षण नहीं है, आत्म का कोई भाग पीछे नहीं रखा। तीसरी, परिस्थितियां इसे आह्वान करती हैं—क्षण आता है जब पवित्र के लिए प्रेम, या सही के लिए प्रतिबद्धता, या जो सबसे अधिक मायने रखता है उसकी रक्षा, विनाश के भय से बड़ा हो जाता है।

जब ये तीनों संरेखित होते हैं, कुण्डलिनी उठता है। ऊर्जा-शरीर प्रज्वलित होता है। प्राणी दीप्तिमान हो जाता है। और उस क्षण में, वे जो पहले असंभव था वह करते हैं।



पवित्र आद्यप्रतीक

हर संस्कृति जिसने जो मानव प्राणी है उसकी सत्य के साथ संपर्क को बनाए रखा है, उसने इस आद्यप्रतीक को उनकी पौराणिकता और कला में उत्पादित किया है: योद्धा पूर्ण सफलता के क्षण पर। लोगोस—ब्रह्माण्डीय क्रम स्वयं—एक मानव प्राणी के माध्यम से व्यक्त जिसने इसकी सेवा करने के लिए पूरी तरह आत्मसमर्पण किया।

हिंदू महाकाव्य ने हमें अर्जुन को युद्ध-क्षेत्र पर खड़े दिए, भगवद्गीता के प्रसारण को प्राप्त कर रहे हैं जो उसे भय से परे कार्य करना सिखाता है। ताओवादी कीमिया ग्रंथ उस विद्वान का वर्णन करते हैं जो Jing को Qi में, Qi को Shen में, और Shen को शून्य में परिशोधित करता है — शरीर अमर आग का पात्र बन जाता है। आंदियन शामान उस प्रबुद्ध की बात करते हैं जिसका ऊर्जा-शरीर इतना परिशोधित हो जाता है कि वह दुनियाओं के बीच चल सकता है। ईसाई रहस्यवादी सेंट पॉल को जानते थे दमिश्क की सड़क पर प्रकाश में मारे जाने और पुनर्जन्मित एक प्रेरित के रूप में।

और अब—एक ऐसे युग में जब इन शिक्षाओं का सीधा प्रसारण आधुनिकता के आग्रह से अस्पष्ट किया गया है कि मानव प्राणी केवल भौतिक, केवल यांत्रिक, केवल तार्किक है—आद्यप्रतीक मांगा और एनिमे में उभरता है। सफलता का क्षण वह में रहता है जो हम देखते हैं, आख्यानों में जो इतनी गहराई से अनुरणित होते हैं कि लाखों लोग बार-बार उन पर लौटते हैं, कुछ ऐसा खोज रहे हैं जिसका नाम वे नहीं रख सकते।

वे जो वास्तव में हैं उसकी स्मृति खोज रहे हैं। वे यह प्रमाण खोज रहे हैं कि हर ज्ञात सीमा से परे शक्ति कल्पना नहीं है—कि यह ब्रह्माण्ड की संरचना में रहती है, और इसलिए उनमें। वे जानना चाहते हैं कि सफलता वास्तविक है।

यह है। सामंजस्य-चक्र वह पथ है जिसके माध्यम से आप इसे अपने स्वयं के प्राणी में साकार कर सकते हैं। परंपराओं ने तरीका मानचित्रित किया। प्रथाएं काम करती हैं। रूपांतरण कल्पना नहीं है—यह धर्म स्वयं रूप में जागृत है।

वह आग जो सेंट सीया, ड्रैगन बॉल में, हर श्रृंखला में जो सफलता को चित्रित करती है उन क्षणों में जलती है—वह आग आपमें भी जलती है। प्रश्न यह नहीं है कि क्या आप इसे धारण करते हैं। प्रश्न यह है कि क्या आपमें वह धर्म है इसका उत्तर देने के लिए जब यह आह्वान करता है।

और धर्म यहाँ कोई सिद्धांत नहीं है जिसे कोई रखता है। यह एक क्षमता है जिसे कोई ने विकसित किया है — जो शरीर ने वहन करने के लिए प्रशिक्षित किया, जो आत्मन् ने हज़ारों सामान्य दिनों के माध्यम से परिशोधित किया, ताकि जब असाधारण दिन आता है प्रतिक्रिया पहले से मौजूद हो। जो धर्म को जानते हैं और जो धर्म को रखते हैं वह एक ही व्यक्ति नहीं हैं: पहले ने पढ़ा, दूसरा गढ़ा गया है। कोई भी धर्म को आह्वान के क्षण पर जारी नहीं किया जाता। जो उस क्षण पर उपस्थित है वह है जो इसके पहले बनाया गया — शुद्ध शरीर, अनुशासित अभ्यास, परिशोधित तंत्रिका तंत्र, संरेखित इच्छा। आह्वान एक परिणाम के रूप में आता है; जो इसे पाता है वह है जो पहले से ही विकसित किया गया।

और आह्वान, इस तरह के एक क्षण में, निजी मामला नहीं है। एक सभ्यतागत आशंका — जब पुराने रूप तेजी से विघटित होते हैं जितनी तेजी से नए विकसित हो सकते हैं, जब विरासत निर्देशांक विफल होते हैं, जब आधुनिकता की मशीनरी उस वास्तविकता के विरुद्ध पीस रही है जिसे यह मानने से इंकार करती है — सभी के लिए आह्वान जारी करता है। ऐतिहासिक क्षण परीक्षक बन जाता है। परीक्षा काल्पनिक नहीं है। यह वह है जिसमें आप हैं। आपने उस युग को नहीं चुना जिसमें आप अवतरित हुए; आपने, इससे पहले के हर दिन में, चुना कि क्या उस क्षमता को विकसित करना है जो युग अब मांग करता है। जो आपने विकसित किया है वह है जो उत्तर देगा। जो आपने विकसित नहीं किया था वह नहीं जोड़ा जा सकता जब आग आती है। यह वर्तमान घंटे की गंभीरता है, और हर सामान्य दिन का गुरुत्व जो इसके लिए आए।

Naruto में, एक ही वास्तुकला एक जापानी नाम के तहत दिखाई देता है: Nindō (忍道) — “निंजा तरीका।” रूपांतरण श्रृंखला के केंद्रीय आकृतियों में दोहराया जाता है: उनमें से प्रत्येक आर्क के परिभाषित क्षण पर एक Nindō को स्पष्ट करता है, और प्रत्येक इस पर परीक्षित होता है कि क्या जीवन इसे सम्मानित करने के लिए बनाया गया है। नारुतो का है कभी अपना शब्द नहीं छोड़ना। जिराइया का शब्द shinobi स्वयं की जड़ में एनकोडित है — 忍, सहन करना: दबाव देना जारी रखने से इंकार करना, यहां तक कि जब वह छात्र जिसे उसने सब कुछ दिया दुश्मन बन गया, यहां तक कि जब दबाव आपको मार देता है। अमेगाकुरे के पानी में, उसी पूर्व छात्र के हाथों से मर रहा, उसका अंतिम कार्य अपने समन की पीठ पर एक कोडित संदेश लिखना है — खो रहे शरीर के माध्यम से जो सीखा वह प्रसारित कर रहा है। Nindō उस क्षण का उत्तर दिया क्योंकि यह उसके पूरे जीवन में विकसित किया गया था। आह्वान वह पाया जो पहले से मौजूद था। शब्दावली स्थानीय है; संदर्भ सार्वभौमिक है। Nindō है धर्म व्यक्तिगत जीवन के पैमाने पर — विशेष संरेखण लोगोस के साथ जिसे हर आत्मा अवतार के लिए प्रवचन करती है। प्रश्न कि जो प्रज्वलन पूछता है — क्या आपमें वह धर्म है इसका उत्तर देने के लिए जब यह आह्वान करता है? — वह प्रश्न है जो नारुतो सबसे महत्वपूर्ण आर्क में लौटता है: आपका Nindō क्या है, और क्या आपका जीवन इसे रखने के लिए बनाया गया है?
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