 ПРЕДИСЛОВИЕ
«Хита Падеша» – это очень глубокая книга, хотя она написана в форме простых историй. Её часто рассказывают детям, и она им очень нравится. «Хита падеша» напоминает сказки для детей, которые читаются по вечерам. Но та мудрость, которая заключается в её историях, предназначена для мыслящих, взрослых людей. Многите стихи «Хита падеши» заимствованы из различных Пуран и «Махабхараты». Некоторые из ее текстов могут вдохновить кого-то из Вас. Вы найдете те из них, которые Вас вдохновляют, которые имеют для Вас какое-то значение, какую-то важность. Как, например, Сатсварупа Махараджа говорил: «Вы должны найти молитву и сделать её частью своей жизни». И стихи, которые Вы найдёте в «Хита падеше», и которые Вам очень понравятся, - это Ваши стихи.

Шрила Прабхупада отмечал, что, записывая свои мысли на бумаге, Вы начинаете осознавать философию все больше и больше. Таким образом, если Вы станете записывать Ваше осознание, Ваши реализации к стиху или представления о том, как Вы сможете его использовать в Вашей проповеди, это поможет Вам удовлетворить свой разум в данном стихе, и Вы сможете с большей силой использовать этот стих в Вашей проповеди. Хотя «Хита падеша» является нити-шастрой и частью артха-шастры, то есть писания, которое предназначено для обретения богатства, артхи, мы будем использовать её мудрость для обретения высшей цели жизни, поскольку мы не заинтересованы в простой артхе.

«Хита падеша» – это самая популярная книга в нити-шастрах, которая имеет дело со стратегией, политикой и нравственностью. Она написана на основе «Панчатантры» Вишнушармы, которому приписывают и авторство «Хита падеши», хотя еще недавно ученые считали её автором Нараяна Пандита. Но в любом случае всеми признается, что «Панчатантра» – это очень древняя книга, и «Хита падеша» взяла из нее некоторые истории. Изначально «Панчатантра» была написана на санскрите, и многие из ее стихов заимствованы из Пуран. Со временем она распространилась за пределами Индии. Со всего мира в Индию приезжали торговцы, ученики и студенты. Они слушали истории «Панчатантры», потому что их обычно использовали в образовательной системе. Потом гости увозили эти истории к себе на родину. Первый перевод «Панчатантры» с санскрита был сделане на арабском языке в Иране, откуда она распространилась по всему Среднему Востоку и в странах Запада. Там «Панчатантра» проявлялась в форме различных сказок, былин. Западаные писатели придумывали своих героев, писали свои истории. Используя ее мудрость.

МУДРОСТЬ,  ЗАКЛЮЧЕННАЯ  В  «ХИТА ПАДЕШЕ»

«БЛАГОТВОРНЫЙ  СОВЕТ»

«Хита падеша» начинается с прославдения образования, с утверждения ценности образования и мудрости. В самом начале подчеркивается важность обретения мудрости. Здесь утверждается, что без образования человек становится беспомощным в достижении цели жизни. Восьмой стих объясняет, что узоры, выгравированные на глиняном горшке, невозможно стереть после обжига. Данная аналогия используется, чтобы проиллюстировать ум ребенка, который подобен узорам на глине: все, чему человек учится с колыбели, он унесет с собой в могилу.

По определению, «Хита падеша» является «благим наставлением», «благотворным советом». Она дает человечеству существенную мудрость, которую можно применять до конца своей жизни. В этой связи есть очень интересная история, когда «Панчатантра» уподобляется материнской книге «Хита падеши».

ИСТОРИЯ  ОБ  ЭЛЕКСИРЕ  БЕССМЕРТИЯ

Однажды знаменитый царь Ирана услышал одну историю из «Панчатантры». В ней повествовалось о том, что высоко в горах Индии, в Гималаях, растут особые деревья, травы, из листьев которых можно извлечь элексир бессмертия и с его помощью возвращать к жизни умерших. Когда царь услышал о чудо-элексире, у него возникла мысль о том, что нужно обязательно иметь его у себя в царстве. Конечно, при этом царь думал о себе. На поиски элексира бессмертия он послал очень разумного министра с наказом: «Отправляйся в Индию и разузнай все о горах и о растениях».

Царь дал своему посланцу много золота и серебра, и сказал в напутствие: «Отправляйся в Индию и говори, что что ты посланник царя. Спрашивай всех мудрых людей, где найти элексир». История происходила много лет назад, когда не было вертолетов, и путешествие было очень опасным. Министр шел пешком, на верблюдах, но все-таки он добрался до Индии и пришел в Гималаи. Иранский министр интересовался у помощников царей, правителей этой области. Все отвечали ему, что в Гималаях живет много мудрецов и садху, у которых можно спросить о чудо-растениях. Министр расспрашивал разных мудрецов, и они ему говорили ему, что такие деревья и растения действительно растут в этих местах, но они не знают рецепта приготовления элексира. Министр без устали продолжал свои поиски, но со временем начал сомневаться в истрии, которую прочитал ему царь.

Посланник подумал, что, возможно, рассказы об элексире вымышленные. Но его беспокоили мысли о том, что когда он вернется домой без элексира, царь может лишить его жизни. Поэтому министр отправился за советом к мудрецам. Он обратился к ним с такими словами: «Я потерпел неудачу в поисках элексира бессмертия. Скажите, что мне делать? Могу ли я принести царю что-то взамен, что могло бы его успокоить?» И он услышал такой ответ: «Ты не первый, кто пришел в поисках элексира. Есть один философ, который тоже искал этот нектар. Пойди и спроси его». Царский посланник всем сердцем переживал, чтобы не возвращаться с пустыми руками.

Он нашел философа, смиренно подошел к нему и сказал: «Я пришел сюда, чтобы найти нектар бессмертия, но потерпел неудачу. Что же мне теперь делать?» Философ спросил: «Как ты пришел сюда?» Иранский министр ответил, что ему поведали историю о горах в Индии, где растут особые травы, деревья. Но никто не знает, как их смешать, чтобы получился элексир бессмертия», Философ сказал: «Да, я тоже читал об этом элексире. Ты думаешь, что история о нём ложная, но это не так. Она правдива. Только ты не понял, о чем она, потому что рассказ об элексире аллегоричен. Под высокими горами имеются в виду не эти горы. Высокие горы – это мудрецы с огромным разумом, а деревья и травы на горе – это писания и слова мудрецов». Потом философ сказал, что под деревьями и травами имеются в виду книги – продукт труда мудрецов. Эликсир бессмертия – это мудрость писаний. Он называется эликсиром бессмертия потому, что мудрость оживляет умерший разум человека. Умерший разум означает мирской разум, материальный разум. Когда человек использует свой разум ради мирских вещей, он считается мертвецом. Еда, сон, совокупление и оборона считаются деятельностью животных. Философ сказал, что истинный смысл истории об эликсире бессмертия состоит именно в этом, и что министр нашел заложенную в ней мудрость. Он сказал, что эликсир бессмертия – это «Панчатантра», и мудрец пообещал дать эту книгу, чтобы министр мог преподнести ее царю.

Иранский посланник возликовал от счастья и отправился обратно домой. Он рассказал царю, какой же, на самом деле, этот эликсир, которым оживляют мертвецов и возвращают их к жизни. Итак, мудрость учит человека думать. Она не учит человека, о чем думать; она учит человека, как думать, используя свой собственный разум для того, чтобы достигать высшей цели в жизни.

«ХИТА  ПАДЕША» как освященная версия «ПАНЧАТАНТРЫ»

Цель «Панчатантры» заключается в том, чтобы внедрить важность гармоничного развития всех способностей человека. У человека есть множество различных способностей, с которыми мы рождаемся: это способность интеллекта размышлять, различные таланты и так далее. Поэтому назначение «Панчатантры» – побудить человека к гармоничному развитию всех его способностей. Она приводит в равновесие нужды и потребности людей любого человеческого общества так, чтобы этические, общественные, материальные, эмоциональные аспекты личности гармонично сочетались друг с другом.

У каждого из нас есть индивидуальные нужды, какие-то личные и общественные потребности. Но если мы слишком сильно ориентируемся, подчеркиваем наши личные нужды, то мы становимся эгоистами. А если человек слишком эгоистичен, его не любят люди. Но если человек служит только обществу, делает и принимает только то, что нужно обществу, хотя, может быть, это не идёт во благо ему лично – его нравственности, сознанию, совести, - то он будет развивать в себе лишь неврозы. Такой человек становится психологически нездоровым. И цель «Панчатантры» заключается в том, чтобы научить нас, как привести свои индивидуальные нужды в гармонию с общественными так, что бы мы всегда могли оставаться здоровыми людьми и умственно, и физически.

Подтверждением этих слов будет следующая цитата из вышеописанной книги: «Эта книга должна привести в равновесие нужды и потребности индивидуума и человеческого общества таким образом, чтобы этические, общественные, материальные и эмоциональные аспекты личности гармонично сочетались друг с другом, и чтобы всё это вело к мудрой жизни согласно сути этих указаний. Это является нити, что освободит от страха и желания».

РАВИТИЕ  ДРУГИХ  ЦЕННОСТЕЙ

Что значит «желание»? «Желание» означает «кама», «вожделение»: «Я хочу то, я хочу это, я хочу наслаждаться». Есть крайняя необходимость в том, чтобы освободиться от страха и вожделения. Далее говорится: «Другие ценности». Когда человек преодолевает страх и желания, тогда на этой основе строятся другие ценности. Так давайте же развивать эти ценности! Они возникают для того, кто отказался от страха и вожделения.

Дадати пратигрихнати

Гухйам акхйати приччхати

бхункте бходжайате чаива

Шад-видхам прити-лакшанам

Рупа Госвами пишет: «Приносить дары и принимать дары, поверять свои мысли и спрашивать о сокровенном, принимать прасад и угощать прасадом – таковы шесть проявлений любви, которую преданные проявляют друг к другу». Эти шесть действий являются признаками обмена любовью между преданными.

КТО  ТАКОЙ  ДРУГ?

Первая книга «Хита падеши» называется «Митралабха», что означает «Обретение друзей». В ней даётся определение, кто такой друг, настоящий друг, а не тот человек, который называет себя другом. То есть «Хита падеша» обсуждает признаки настоящего друга и признаки ложного друга, того, кто называет себя таковым. Здесь обсуждается, в чем заключается доброта и сострадание для нуждающихся и страдающих, а также разумное использование знаний и правильное использование разума; обучение рассудительности и благоразумию, или осторожности; тщательное обдумывание своих действий перед тем, как их совершить; также обсуждается вопрос о том, как действовать решительно, и как используя, давать всё самое лучшее, что у человека есть, как можно достичь успеха в своих начинаниях. Здесь представлен достаточно большой список ценных советов, которые можно извлечь из этой книги.

РАЗВИТИЕ  ХОРОШЕГО  ХАРАКТЕРА

В отличие от современного обучения, в ведическом обществе учили существенным принципам развития хорошего характера, в чем состоит суть и настоящее значение образования. Шрила Прабхупада пишет, что после того, как ученики изучали Веды под руководством учителя с пяти – до двадцатипятилетнего возраста, они обретали совершенный характер. В комментариях к «Бхагавад-гите» (8.28) говорится, что изучение Вед предназначено не для развлечения кабинетных мыслителей, а для того, чтобы сформировать в человеке характер. В другом месте Шрила Прабхупада пишет, что образование и плохой характер несовместимы.

Вопрос: Если у человека плохой характер, то чему он научит других?

Ответ: В сознании Кришны есть понятия «ачар» и «прачар». Они означают хорошее поведение и проповедь. Ачар и прачар, должны присутствовать одновременно. Что получится, если мы совместим образование с плохим характером? Основным элементом плохого характера, конечно, является телесная концепция жизни: «Я – тело, и всё, что я вижу вокруг себя, - это объекты моего чувственного наслаждения». Это основа плохого характера, его фундамент.

Если человеку с такими взглядами дать образование, и он выучит языки, писания и много разных вещей, что произойдет с этим человеком? Если человек образован, то у него вырастают способности. Если у человека очень развит разум, и он получает лидирующее положение, то он поднимается по общественной лестнице. Но если у него плохой характер, что такой человек будет делать со своим положением, с силой, которую даёт его положение? Он станет использовать их для эксплуатации других людей, что будет увеличивать его чувственное наслаждение. Вот почему Шрила Прабхупада говорит, что образование и плохой характер никак не сочетаются. Поэтому в ведическом обществе человеку с плохим характером никто образование не давал. Ему говорили: «Ты не достоин учиться».

В «Махабхарате» есть история об Экалавье. Он был нишадой, обитателем леса. Он не был кшатрием, но хотел научиться военному искусству, «Дханур-веде». Поэтому он обратился к Дроначарье с просьбой: «Пожалуйста, научи меня». Но Дроначарья сказал, что этот человек не имеет характера, который необходим для кшатрия, потому что характер кшатрия, прежде всего заключается в том, что он берет совет у брахманов, тогда он является героем, лидером. Он советуется с брахманами, учитывая их мнение, он считает брахманов выше себя.

Дроначарья ответил: «У него нет нужных качеств, поэтому я не буду его учить». Таковы стандарты ведического общества.  Когда Вы  собираетесь обратиться к брахману за знанием, Вы должны показать, что обладаете квалификацией для того, чтобы учиться. Потому что если Вы получите духовное знание, что Вы будете с ним делать? Если Вы будете использовать образование для того, чтобы развивать гьяну, тогда Вы квалифицированы. Но если Вы будете использовать его для того, чтобы эксплуатировать других людей, тогда оно не должно Вам даваться, потому что Вы еще больше запутаете людей в греховной деятельности, и сами станете греховным человеком. Поэтому в третьей песни «Шримад-Бхагаватам» Прабхупада приводит очень мудрое утверждение о том, что плохой характер и образование несовместимы.

Преданный: Дроначарья допустил ошибку, что принял плату за обучение, не научив его ничему. Это не согласуется с принципами ведической культуры.

Курма Рупа прабху: Да, это так.

Вопрос: Прабхупада говорил, что образование плохого человека подобно алмазу на голове змеи.

Ответ: Да, это хорошая аналогия. Если драгоценный камень находится на клобуке у змеи, то змея становится более привлекательной. Под драгоценным камнем следует понимать образование, а змея олицетворяет собой плохой характер. Рупа Госвами говорит, что молоко, к которому прикасается язык змеи, становится ядом. Это молоко подобно образованию. Когда образование получает человек с плохим характером, то он станет злоупотреблять знанием, потому что люди с плохим характером будут видеть чувственные наслаждения единственной целью своей жизни, и использовать всё, включая образование, как инструмент для удовлетворения своих греховных желаний. Поэтому человек, получивший образование, но обладающий плохим характером, непременно будет использовать образование, чтобы подниматься по общественной лестнице так, чтобы эксплуатировать других людей ради своего чувственного наслаждения. Таким образом, образование предполагает наличие хорошего характера, который дает человеку квалификацию для обретения дальнейшего образования, необходимого для продвижения в религии и, в конце концов, для преданного служения.

«Хита падеша» искусно строит характер человека и вкладывает мудрость в то, чтобы решать практические задачи. Мудрость – это брахманическое качество, которое очень благотворно для учеников. На санскрите «мудрость» определяется словом «вигьяна». Прабхупада переводит это слово, как «осознанное знание». Осознанное знание – то же самое, что мудрость. Таким образом, «Хита падеша» искусно строит характер человека и наставляет его в том, как правильно решать практические задачи.

ЧЕТЫРЕ  КНИГИ  «ХИТА  ПАДЕШИ»

«Хита падеша» состоит из четырех книг: «Митралабха», «Сурибхеда, «Виграха» и «Санди». «Митралабха» означает «Обретение друзей». «Сурибхеда» означает «Как разделять друзей», то есть как использовать дипломатию, чтобы разделять друзей. Если враг объединен, то он очень силен. Поэтому есть определенная система дипломатии, как разделять людей, потому что тех, кто разделены, очень легко победить. «Виграха» означает «война», а «Санди» означает «мир».

Из четырех книг «Хита падеши» мы затронем лишь первую, «Митралабху», в которой рассказывается, как находить истинных друзей и обретать хорошие качества. Основные истории, как правило, содержат в себе маленькие истории, основными героями которых являются шакал, ворона, голуби и другие животные. Эти истории достаточно просты, и они привлекут ум ребенка. Важно научиться применять эти истории. При всей внешней простоте эти истории достойны взрослых людей.

«ХИТА  ПАДЕША»  КАК  АРТХА-ШАСТРА

Согласно «Шримад-Бхагаватам», настоящий религиозный принцип состоит в том, чтобы побуждать человека заниматься любовным преданным служением Господу. И согласно этому стандарту, «Хита падеша» не является трансцендентной литературой, потому что она описывает нравственность, моральные взаимоотношения. Трансцендентная литература описывает самбандха-гьяну, то есть взаимоотношения, которые мы имеем с Верховным Господом, затем абхидею, процесс занятости преданным служением, и прайоджану – высшую цель в жизни, то есть любовь к Богу. Но «Хита падеша» даже не касается самбандха-гьяны. Вот почему она классифицируется, как артха-шастра.

Стихи «Хита падеши» берутся из различных Пуран и других ведических писаний, и в основном они касаются нравственности, которая позволяет человеку с успехом решать проблемы жизни. Мы – это такое государственное устройство, система деятельности, направленная на то, чтобы достичь определенной цели. Мы говорим: «политика», понимая под этим деятельность, которая ведет человека к достижению определенной цели.

В свои молодые годы Шрила Прабхупада в своей проповеди часто цитировал Чанакья Пандита, который жил несколько веков назад. Шрила Прабхупада использовал многие из стихов, которые мы находим «Чанакья-нитьи», а также в «Хита падеше» и «Панчатантре». Прабхупада хотел, чтобы эти стихи давались ученикам гурукулы, потому что они закладывают фундамент, формируют характер человека для того, чтобы прогрессировать в духовной жизни. Нечестный, лицемерный человек, проявляющий насилие, зависть, похоть, жадность и другие низкие качества, не может быстро прогрессировать в сознании Кришны. Практика принципов этой книги поможет человеку развить ум и добродетели. Что касается проповеди, то эта книга предлагает руководство в том, как построить взаимоотношения с «шакалами» современного общества.

СТИХИ  «ХИТА  ПАДЕШИ»  КАК СТУПЕНЬКИ  К  ЦИВИЛИЗОВАННОЙ  ЖИЗНИ

Те люди, которые занимаются проповедью, знают, что люди Кали-юги, как правило, не заинтересованы в следовании религиозным принципам. Что же тогда говорить в преданном служении? Однако, когда они сталкиваются со страданиями, или когда проявляют любопытство, то они становятся восприимчивыми, и у них обнаруживается желание слушать об определенных религиозных принципах, таких, как карма, ненасилие, вегетарианство, телепатия, честность, неупотребление одурманивающих средств и так далее. Хотя это не трансцендентные темы, тем не менее, они являются ступеньками к саттва-гуне, к цивилизованной жизни, которая приводит к трансцендентному знанию. Мы понимаем её важность, несмотря на то, что «Хита падеша» является артха-шастрой и не принадлежит к трансцендентной литературе.

В  ЧЕМ  ЖЕ  ВАЖНОСТЬ  «ХИТА  ПАДЕШИ»?

Например, знание того, как использовать компьютер, никак не назовёшь трансцендентным знанием. Или зачем, например, мы учимся бухгалтерскому искусству, если это не трансцендентность? Точно так же, зачем нам это тело? Однако все эти знания важны, потому что мы можем использовать их в служении Кришне. Если я механик, то могу поддерживать в порядке машину, чтобы можно было распространять книги. Если я знаю бухгалтерию, то могу хорошо обращаться с деньгами Кришны. Если я умею пользоваться компьютером, то я могу напечатать книги Прабхупады. Это юкта-вайрагйа.

Аналогично этому, если я имею знания, или мудрость, о том, как достигать целей жизни. Возможно, эта мудрость учит низшим целям, но я использую её с тем, чтобы достигать высших целей. Я могу связать это со служением Кришне, поскольку «Хита падеша» учит нравственности. В «Бхагавад-гите» во главе «Великолепие Абсолюта» Кришна говорит, используя слово нити. Он говорит: «Из тех, кто стремятся к победе, кто хотят достичь своей цели, Я являюсь нити, потому что, используя нити, вы достигаете своей цели». И в последнем стихе «Бхагавад-гиты» Саньджая говорит: «Где бы ни присутствовал Кришна, повелитель всех мистиков, и где бы ни находился Арджуна, великий лучник, там непременно будет изобилие, победа, необычайная сила и нити, нравственность. Таково мое мнение». Итак, там, где есть Кришна и Арджуна, там всегда есть нити, наука о том, как достигать своей цели. Нити выражается в играх Кришны. Кришна использует её в Своих взаимоотношениях с преданными. Это высшее из всех нити. То есть те, кто изучают нити, могут заметить, что эти наставления, нити, Кришна использует для того, чтобы установить взаимоотношения со Своими преданными. И, конечно, Кришна очень опытно использует это знание для того, чтобы установить взаимоотношения со Своими преданными. И, конечно, Кришна очень опытно использует это знание для того, чтобы достигать целей, которых хочет.

ПРАКТИЧЕСКАЯ  ЦЕННОСТЬ «ХИТА  ПАДЕШИ»

Итак, изучение «Хита падеши» предлагает существенный взгляд на творческую природу и психологию человека. Эта книга имеет практическую ценность: её истории можно использовать для того, чтобы привлекать людей к философии сознания Кришны. То есть мы можем учиться тому, как применять эти истории для объяснения вайшнавских концепций. Шрила Прабхупада очень мастерски использовал истории из «Хита падеши», чтобы представлять моменты о самбандхе-гьяне.

ИСТОРИЯ  О  БУНТЕ  ОРГАНОВ  ЧУВСТВ

Поскольку каждое живое существо является неотъемлемой частью Кришны, наше естественное положение – служить Ему, любить Его. Вот, например, как использует Шрила Прабхупада одну историю из “Хита падеши”. В ней рассказывается, что однажды встретились все части тела и органы чувств, и они сказали: “Мы главные, мы повелеваем всем”. Ноги сказали: “Мы весь день ходим”. Тело говорит: “Я готовлю эту пищу”. Глаза сказали: “Мы видим”. И все они отказались работать: “Мы больше не будем работать на желудок, который только ест. Мы все работаем, а желудок только ест, поэтому мы объявляем забастовку”.

Части тела отказались выполнять обычную работу, а спустя два-три дня они снова встретились, и стали жаловаться друг другу на то, что они ослабели и не способны работать. Ноги сказали: «Мы чувствуем слабость». Руки тоже чувствовали слабость. Ослабели и все остальные органы. Они задались вопросом: «В чем же причина?» И желудок на это сказал: «Вы потеряли силы, потому что я не получаю пищи. Если вы хотите получать силы, то должны дать мне какую-то еду. Я – наслаждающийся, вы – не наслаждающиеся, поэтому вы должны обеспечивать мне наслаждение. Это ваше положение».

Так Парбхупада мастерски преподнес эту историю и применил её в сознании Кришны. Он говорил: «Мы не можем непосредственно наслаждаться. Это невозможно. Наслаждение должно осуществляться через желудок. Вы берёте руками расагуллу, но пальцы не могут наслаждаться, потому что пальцами вкус не ощутить. Но когда Вы кладете расагуллу в рот, она попадает в желудок, и только тогда Вы получаете энергию. В результате не только пальцы, но и все части тела чувствуют удовлетворение и прилив сил. Точно так же настоящий наслаждающийся – Кришна. Как все органы зависят от желудка, точно так же и мы, джива-таттва, зависим от Кришны. Он является источником всего, поэтому наши усилия должны направляться на Его наслаждение, а не на наши наслаждения». Итак, история о желудке и всех остальных частях тела является примером того, как истории «Хита падеши» можно успешно использовать в проповеди и привлечении людей к сознанию Кришны.

«ХИТА  ПАДЕША»  КАК  РУКОВОДСТВО  ПО  ПРИНЯТИЮ  РЕШЕНИЙ

Помимо проповеди «Хита падеша» предлагает руководство по принятию решений. В четвертой главе «Бхагавад-гиты» объясняется, что действия, которые мы совершаем, решения, которые мы принимаем, всё это является семенами кармы. Деятельность, совершаемая в прошлых жизнях, называется судьбой. Поэтому человек должен отбросить лень и прилагать усилия с энтузиазмом даже сейчас. Во время принятия решений пишется судьба человека. Это вдохновляет человека преодолевать трудные ситуации, сложности. Преданные должны использовать разум, чтобы избегать препятствий на пути преданного служения. Это можно сделать, воспользовавшись наставлениями «Хита падеши».

ВАЖНОСТЬ  ПРИНЯТИЯ  НАСТАВЛЕНИЙ  «ХИТА  ПАДЕШИ»

К некоторым наставлениям у нас может сложиться неоднозначное отношение. Обычно лесть мы принимаем без каких-либо проблем. Но иногда хорошие наставления, мудрость, и в особенности утверждения о плохом характере, который у нас может быть, мы воспринимаем с трудом. Конечно же, как преданные, мы хотим избавиться от плохих качеств. Может быть, у нас в сердце есть анартхи, которые заставляют нас вести себя безнравственно или неподобающим образом. Но когда мы слышим какие-то из этих наставлений, нашему уму это может быть неприятно.

Мы должны понимать, что «Хита падеша», по определению, означает «благотворные наставления». Это не просто какой-то вымышленный трактат, а наставления шастр. Кто-то может возражать против того, чтобы читать наставления, которые нам не нравятся, потому что вынуждает нас работать над какими-то анартхами. Мы можем подумать: «Так или иначе, что мы имеем общего с этой артха-шастрой?» Мы можем найти оправдание, чтобы не принять её наставления. Но мы должны понять, что эти благотворные, хорошие наставления пойдут нам на пользу. Только друг может дать нам дельный совет, который может быть неприятен. Только друг может сказать неприятную для нас истину, неприятную правду. И мы должны рассматривать это писание, как друга, который пытается нам помочь, как нашего доброжелателя, как нашу мать. Поэтому если мы соприкасаемся с такими наставлениями, которые для нас «против шерсти», мы не должны их отвергать. Напротив, мы должны быть очень восприимчивыми к наставлениям этой шастры.

СТИХИ  С  ПРОТИВОРЕЧИВЫМИ  ВЫВОДАМИ
Есть другой момент, который касается некоторых стихов, называемых пурва-пакшей. Они представляют как бы противоречивые выводы. Эти стихи не являются сиддхантой, окончательным наставлением этого писания. Например, известен стих, в котором говорится о том, чем можно пожертвовать для обретения богатства: 

«Чтобы спасти богатство, человек может отказаться от своей жены и семьи. Но чтобы себя спасти, человек может отдать весь мир».

Человек может воспринять этот стих как наставление о том, что ради собственного спасения можно пожертвовать всем. Это наставление ценно для того, кто считает наслаждение этого тела конечной целью жизни. Если Ваша конечная цель – обрести богатство, и Вы жертвуете всем ради этой цели, то это знание ценно. Но если цель Вашей жизни – обрести любовь к Богу, то это наставление не имеет для Вас такого значения. Конечно, оно ценно, но мы не используем его в нашей практике в этом контексте.

В некоторых Пуранах Господь Шива или богиня Дурга определяются как Верховные Божества. Но мы знаем, что это не является конечной сиддхантой ведической литературы. Мы знаем, что сиддханта – это Кришна, что Бхагаван-свайам, что Кришна является источником всех инкарнаций и также источником всех полубогов, и что все полубоги – просто части тела Господа. Именно в этом заключается сиддханта, именно это конечный вывод шастр.

Но есть некоторые Пураны, которые предназначены для тех, кто находится в гуне невежества и страсти. Шесть Пуран для тех, кто находится в основном под влиянием невежества, шесть Пуран для тех, кто под влиянием страсти, и шесть Пуран для тех, кто в основном под влиянием гуны добродетели. Скажем, одна из Пуран прославляет Шиву как Верховного Господа. Но это не означает, что все остальные стихи в Пуране не являются абсолютными. Они справедливы, они также ценны, чтобы достичь определенных целей, потому что все люди действуют на разных уровнях духовного прогресса. Человек под влиянием гуны невежества будет привлечен Пураной для тех, кто находится в гуне невежества. Если он будет следовать этой Пуране, то он будет прогрессировать, подниматься, по крайней мере, до высшего уровня, чтобы прогрессировать в духовной жизни. Но суть в том, чтобы побудить всех людей принять шастры и сформировать свою жизнь вокруг шастр.

Как говорится в «Шримад-Бхагаватам», даже Господь Шива понял, что Прачеты были в очень возвышенном положении. Он дал им мантру, которая прославляет Господа Кришну. В конечном счете, последователи Господа Шивы после того, как они освободятся от своих материальных желаний, будут направлены на то, чтобы служить Господу Кришне.

Преданный: Прабхупада говорит, что нож можно использовать для разрезания чего-то, а также для убийств, и, в конце концов, его также можно использовать для операций.

Курма Рупа прабху: Да, очень хорошая аналогия. Нож можно использовать для убийств. Нож в руке разбойника будет использоваться для ограблений, убийств. Но в руке хирурга он будет использоваться для лечения человека. Нож сам по себе – ни плохо, ни хорошо, но плохо или хорошо его использование. Поэтому мудрость, которую мы получаем, будет использоваться преданными для того, чтобы достичь трансцендентной цели. Мы будем использовать эту мудрость для того, чтобы приносить благо людям, делать всем добро. Мы будем брать эту мудрость и использовать её для того, чтобы побуждать людей заниматься служением Кришне. Если мы будем использовать её так, это очень ценный инструмент.

Преданный: Разные ученые переводили этот труд. Они утверждают, что все западные писатели, в том числе и греческие, занимали свои идеи из «Панчатантры».

Курма Рупа прабху: Да, это действительно так.

ПРИЗНАК  ТОГО,  ЧТО  ЧЕЛОВЕК  РАВНОДУШЕН  К  ВАМ

Один из признаков человека, который равнодушен к Вам, это то, что во время беседы он забывает Ваше имя. Иногда мы бываем свидетелями такой ситуации: «О, да, я помню тебя. Я так рад тебя видеть! Как тебя зовут?» Если человек может сказать: «Я рад видеть тебя, помню о тебе», но не может вспомнить Ваше имя, то «Хита падеша» говорит, что это верный признак равнодушия к Вам. И если человек равнодушен к своим ученикам, то, как ученики могут учиться у него? Они, конечно, могут научиться, но они не научатся так хорошо, как если бы учитель был по-настоящему заинтересован в своих учениках. Это одна из практических вещей, которой нас учит «Хита падеша». 

ВАЖНОСТЬ  МАНГАЛАЧАРАНА

Первая часть называется «Пролог». Согласно традиции, каждая ведическая книга всегда начинается мангалачараном. Это то, что мы называем «благоприятным началом», чтобы создать благоприятную атмосферу, призвать благословения Господа, чтобы цель начатой работы была достигнута, и чтобы человек мог выполнить свою деятельность, потому что любое усилие сопряжено в разными препятствиями. Итак, мангалачаран позволяет нам научиться этикету. Всякий раз перед лекцией преданные повторяют молитвы духовному учителю. Это считается мангалачараном.

ФИЛОСОФИЯ  АФОРИЗМОВ

ТЕКСТ 1

«Пусть мудрецы и святые, прилежные ученики достигнут своих целей по милости Господа Шивы, который носит на своей голове полумесяц, напоминающий пену Ганги».

Итак, первый стих является мангалачараном. Все мы видели изображение Господа Шивы на рисунках. Имя Господа Шивы, которое говорит о том, что Он носит на голове полумесяц, - это Чандра-шикхарат. Итак, писание начинается с выражения почтения Господу Шиве. В первом стихе автор просит благословений у Господа Шивы, который является величайшим среди всех вайшнавов. И если Вы хотите получить благословения у Господа Кришны, Верховного Господа, тогда нужно получить благословение Господа Кришны через Его преданных, через вайшнавов. Также если человек хочет получить образование, стать ученым, он должен прославлять Господа Шиву.

Это рекомендует Шукадева Госвами в «Шримад-Бхагаватам». В третьей главе второй песни «Шримад-Бхагаватам»  стихи со второго по седьмой объясняют, что если Вы хотите иметь крепкое тело, то следует поклоняться Земле; если кто-то желает, чтобы в его семье царили мир и согласие, они должны поклоняться целомудренной жене Господа Шивы, богине Уме. Если у Вас имеются какие-то желания, то в зависимости от них следует поклоняться определенным Божествам. И там же объясняется, что если Вы хотите стать образованным, то Вы должны выражать почтение, поклоняться Господу Шиве.

В этом стихе Господь Шива описывается как тот, у кого на голове находится Ганга. Воды Ганги на голове указывают на то, что эта личность получила милость Господа Вишну. Из восьмой песни «Шримад-Бхагаватам» мы узнаём о том, что когда Господь Вамана сделал второй шаг, то большой палец Его ноги проткнул оболочку вселенной. Как известно, вселенная плавает в океане Каарана, который исходит из Маха-Вишну. На водах этого океана возлежит Маха-Вишну, и вода океана прикасается к Его лотосным стопам. Затем через трещину вода вошла во вселенную, и из неё она низошла на различные планеты. Эта вода стала Гангой. В восьмой песни «Шримад-Бхагаватам» описывается, что Ганга не соглашалась прийти на нашу планету до тех пор, пока для неё не будет организовано определенное место, на которое она могла бы спуститься. Ганга отказывалась спуститься, потому что боялась смыть всё, что здесь находится. Поэтому Господь Шива вызвался добровольцем принять её на свою голову, и только после этого Ганга согласилась. Так у неё появилось место на голове Шивы. И приняв Гангу на голову, Господь Шива получил благословение Господа Вишну. Подобно тому, как Ганга спускается с Господа Вишну, так и всё знание исходит из Него. Точно так же, как Ганга постоянным и сильным потоком течет из Него, так и знания спускаются через цепь ученической преемственности.

Чтобы усвоить знания, у человека должна быть «холодная голова». Это важное предварительное условие. Луна и Ганга означают, что у Вас «холодная голова». Это не означает, что Вы должны прикладывать лёд ко лбу. «Холодная голова» означает, что Вы не гневаетесь, что Ваш ум не обеспокоен вожделением, гневом и жадностью. И, конечно же, «холодная голова» означает саттва-гуну. Чтобы учиться чему-то, чтобы усвоить знания, человек должен находиться в гуне добродетели. Луна и Ганга указывают на то, что у человека должна быть «холодная голова». Также «получить Гангу на голову» означает смирение, почтение и уважение. Кто бы ни прикасался к Вашей голове, это означает, что Вы выражаете этому объекту почтение, даже если у Вас есть лучший учитель. Чтобы обрести знания, очень важны два фактора: у Вас должен быть хороший учитель, и обучающийся человек должен быть хорошим, настоящим учеником. Если учитель настоящий, а ученик нет, то знание не передается ему с успехом. Если ученик хороший, но учитель не очень, то знание также не передается. Что-то может проникнуть в ученика, но не полностью, и полное понимание не будет достигнуто. Этот стих объясняет важность таких качеств ученика, как смиренность и почтительность. Гордый ученик не сможет достичь больших успехов.

Этот стих говорит о Господе Шиве и как о дуджати. Определение Господа Шивы как дуджати означает того, у кого спутаны волосы. Если Вы посмотрите на Господа Шиву, то увидите у него огромную копну спутанных волос. Говогрится, что даже когда Ганга сначала спустилась на его голову, он держал в кольцах волос своей головы целую реку. Вся река спустилась на его голову, но ни одна капля не упала: все они запутались в его волосах. «Дуджати» означает «спутанные волосы», то есть «тапасья», «аскезы». Это еще одно качество ученика, которым он должен обладать. Оно означает, что ученик должен быть аскетичным. «Дуджати» вовсе не означает, что у нас также должны быть спутанные волосы, хотя Нарада Муни рекомендует, чтобы брахмачари имели спутанные волосы. Когда Шрила Прабхупада начинал свою гурукулу, он также говорил, что все мальчики в ней должны иметь спутанные волосы и носить брахмачариданду. Но мальчики стали использовать данды так, как это никто не ожидал: они начали ими бить друг друга, после чего эту программу отменили. Раньше здесь носили данду, но первая группа мальчиков была очень непослушная. Итак, «дуджати» указывает на аскезы, на смирение и на почтение. Именно такими качествами должен обладать ученик, которого описывает этот стих. Луна на голове Господа Шивы – это как пена Ганги, которая спускается с райских планет. История нисхождения Ганги описывается в «Шримад-Бхагаватам». Она указывает на то, что знание освящает.

Автор прославляет  и просит блага для хороших учеников. Он не просит за плохих учеников или за тех, кому не хватает смирения и уважения. О тех людях, которым не хватает смирения, уважения или аскетизма, Кришна говорит в «Бхагавад-гите» (18.67):

Идам те натапаская набхактая кадачана

На чашушрушаве вачьям на ча мам йо бхьясуяти

«Это сокровенное знание нельзя сообщать тому, кто невоздержан, кто не предан Мне и не занят преданным служением Мне, а также тому, кто завидует Мне». Поэтому если человеку не хватает этих основных качеств ученика, это указывает на его плохой характер, а плохой характер и образование несовместимы. Поэтому здесь автор дает благословения хорошим, добропослушным ученикам. Тем, кто не являются добропослушными, он не предлагает свои благословения, не просит для них благословения.

Это был мангалачаран, и здесь дается много информации об ученике и о правильном умонастроении, которое необходимо, чтобы освободиться от гнева. Для получения знаний от вайшнавов необходимо освободиться от гнева, то есть иметь «холодную голову».

ТЕКСТ 2

«Изучив «Хита падешу», человек станет опытным в использовании санскритских идиом. Его речь будет удивительна, и он будет учён в нити, кодексе человеческого поведения».

Слово «политика» ещё не полностью отражает суть термина «нити». Есть ещё одно определение, которое позволяет понять его правильнее, полнее. «Нити» – это слово, подобное другим санскритским словам. Например, «дхарма». Несколько лет назад была статья в  журнале «Бэк ту Годхэд», в которой приводилась дискуссия о том, что такое «дхарма». Мы переводим это понятие как «религия», или «предписанные обязанности». Но даже эти термины не отражают всего значения дхармы. «Нити» – это ещё один из таких ёмких терминов. Его можно перевести одним словом, но этот термин содержит значения, которые имеют несколько близких идей. Фактически оно указывает на отношение, на поведение, которые выражают и представляют целую сферу жизни, целый образ жизни.

Концепция нити включает выполнение предписанных общественных, политических обязанностей и развитие мудрости в общественных отношениях. Нити дает возможность действовать  решительно, прежде обдумав свои действия. То есть нити означает, что перед действием человек должен тщательно обдумать и взвесить, чего он хочет достичь своими действиями, и каков правильный метод достижения этой цели. Иными словами, чтобы достичь какой-то цели, одержать победу, требуется осмысление цели. В «Бхагавад-гите» (10.38) Кришна говорит: «нитир асми джигишатам», «Я – нравственность стремящихся к победе», потому что через использование нитьи человек достигает желаемой цели. Это означает, что человек должен быть очень смиренным для того, чтобы достичь своей цели. Здесь говорится, что понятие нити включает решительную деятельнгость. Что это значит? В «Бхагавад-гите» (2.44) говорится: «вьявасаятмика буддхих», «решительный разум». Итак, нити включает решительную деятельность, которая предпринимается после тщательного обдумывания. Если мы делаем что-то, не думая, это не нити. Это то, что делает без нити. К решению каких-то жизненных проблем необходимо всегда подходить с разумом, используя свою проницательность, то есть необходимо всегда обо всём судить взвешенно. Нельзя принимать решения просто на основе чёрного или белого, плохого или хорошего, хотя так постоянно делают люди в современном обществе. Основа нити – это гармоничное развитие человеческих способностей. Навязчивые идеи не основаны на разуме, поскольку навязчивые идеи, одержимость означают, что я хочу что-то, что у меня есть какое-то побуждение, которое движет мною. Но за этим нет осмысления, нет размышления. Одержимость, или развязная деятельность, не является нити. Жизнь в мудрости – это нити. Всякий раз, когда мы будем вспоминать о нити, мы должны помнить об этих идеях. Это целая система очень внимательного и вдумчивого отношения, которое человек применяет в том, чтобы пытаться достичь своей цели. Люди разных характеров будут находиться под влиянием разных гун. Но мы, преданные, должны пытаться достичь высшей цели. Мы должны очень тщательно взвешивать, как следует действовать, чтобы удовлетворить духовного учителя и Кришну.

Итак, во втором тексте «Хита падеши» автор объясняет её цель. Сначала он говорил о качествах ученика, об отношении, которое он должен иметь для того, чтобы научиться. Теперь же он объясняет, в чём заключается тема трактата, то есть в чём состоит цель написания книги. Вывод из второго текста «Хита падеши» состоит в том, что она написана для блага тех, кто хочет учить санскрит и одновременно стать опытным в общественных отношениях.

Традиционно эта книга преподавалась ученикам гурукул первых лет обучения. Но мы не должны думать, что поскольку «Хита падеша» давалась в первых классах пяти-шестилетним детям, то её наставления предназначены только для детей. Действительно, она обращена в первую очередь к пятилетним детям, поскольку они понимают эту книгу на своём уровне. Здесь рассказываются истории с участием разных животных, которые общаются друг с другом, вступают в различные отношения.

Книжки хинди, которые используют различные издательства, содержат истории о вороне, о шакале, о лисе и других. Например, история о вороне, которая сидит на дереве и держит в клюве кусок гнилого чапати. К дереву подходит лиса и говорит: «О, моя дорогая ворона! Сколько дней прошло, и я тебя ни разу не видела, не слышала! У тебя такой прекрасный голос!» На самом же деле, что может быть хуже звучания голоса вороны во Вриндаване? Но лиса говорит: «Пожалуйста, спой мне песню. Я хочу послушать твой сладкий голос. Я не слышала его столько дней!» И глупая ворона подумала: «О, ты хочешь услышать мой голос?» И когда она каркнула, чапати выпало у неё из клюва, а хитрая лиса тем временем схватила его и убежала.

Услышав эту историю, дети думают: «Как смешно, как здорово обманула лиса ворону!» Детям нравится это. Но взрослые могут понять её более глубоко. Они делают вывод о том, что лесть можно использовать для достижения определенных целей. Люди используют лесть, лицемерие для того, что достигать свои цели, неважно, какие. Если Ваша цель – наполнить желудок, то Вы не подходите и не говорите прямо: «Дай поесть». Вы льстите этому человеку, потому что знаете, что Ваша лесть приведет к решению Вашей проблемы. Если ребенок может понять ту или иную историю очень просто, то восьмидесятилетний человек увидит, что эта история повествует о человеческой природе, и он поймёт из неё что-то другое. Мало того, информация о человеческой природе обращена ко всем: и к молодому, и к старому человеку, и к людям, занимающим любое общественное положение.

В Индии можно увидеть, что даже рикша, торговец и башмачник на улице знают много нити. Они знают, как с большим успехом достигать целей. Эти наставления обращены к человеку, который не занимает никакого особого общественного положения, и также обращены к царям. «Хита падешу» также называют «раджа-нити», потому что её использовали учёные брахманы, которых приглашали для обучения царских детей. Таким образом, утверждается, что нити стоит выше любого общественного статуса.

«Хита падеша» была переведена более, чем на 50 языков. Таким образом, она стоит выше любого религиозного вероисповедания, и первыми её перевели мусульмане. Книга имеет очень широкое применение, потому что её считают очень возвышенной литературой. «Хита падеша» обращена ко всем, кто имеет человеческое тело, потому что она учит человека, как извлекать лучшую выгоду из человеческой формы жизни, как очень мудро использовать эту форму жизни.

Гурукулята учили «Хита падешу» и понимали её по-своему, очень просто. Например, сейчас у нас есть колыбельные песенки. Мы разучиваем их с малышами, чтобы как-то возбудить детский ум. Фактически эти песенки не имеют никакого нравственного содержания. Но в ведические времена детей учили историям. В санскритских стихах люди передавали простые правила грамматики, и одновременно учили тем или иным взаимоотношениям. По мере того, как дети взрослели, их разум креп, и они начинали понимать, как истории о животных можно применять в человеческих отношениях, как можно использовать их для достижения своих целей. В этом назначение «Хита падеши». Стихи «Хита падеши» имеют большие возможности их практического применения. По мере того, как ученик рос, он развивался в знании языка. Язык – это инструмент, которым люди пользуются для коммуникации. И в жизни человека детство – это лучшее время для изучения языка и получения ведического образования, в котором очень сильно подчеркивается знание языка.

Одной из важных характеристик великого человека является хорошая речь. Говорится, что птицу познают по её песне, а человека – по его словам. Хинди имеет много разных диалектов. Обычный человек на улице, например, рикша, будет говорить на очень простом хинди, но образованный, святой человек будет говорить на хинди совершенно по-другому. Есть книга Сатсварупы Махараджа о нити-шастрах, высказываниях Чанакьи о «Хита падеше». Также очень интересно, как Шрила Прабхупада использовал эти высказывания.

В «Бхагавад-гите» Кришна объясняет, что одна из аскез – это аскеза речи: Она состоит в регулярном повторении Вед, в том, чтобы избегать оскорбительной речи, всегда говорить правдивые слова, а также всегда говорить так, чтобы это было благотворно для человека. Если человек практикует такую речь, то он практикует аскезу речи. В Кали-югу это очень большая аскеза. Поэтому всегда говорите правду, потому что человека знают по словам, которые он произносит.

Итак, попросив благословения у Господа Шивы в первом стихе, объяснив важность этой книги во втором стихе, и указав на качества читателя, затем автор прославляет образование в последующих пяти стихах (с третьего по седьмой).

ТЕКСТ 3

«Разумный человек должен стремиться к получению образования и к богатству, как будто он лишен старости и свободен от смерти. Но при этом он должен совершать религиозные действия, как будто смерть схватила его за шикху».

Это отношение, которое должен иметь человек. Когда человек занимается деятельностью, которая приносит ему образование или богатство, он должен считать, что свободен от старости и смерти. Особенно это важно, если человек занят поиском образования. Иногда преданный думает: «Я присоединился к движению, когда мне было 25 (35, 45) лет, поэтому для меня сейчас уже ни к чему запоминать стихи. Можно забыть об этом до следующей жизни, когда приму рождение здесь, в Индии, и буду всё это учить в гурукуле. Я уже слишком стар». Это неправильное отношение. Если человек хочет получить образование, он не должен так думать. У него должны быть такие мысли: «Я вечен. Я не буду страдать от смерти».

В «Бхагавад-гите» (6.5-6) говорится, что когда ум находится в обусловленном состоянии, он становится нашим врагом, представителем майи. Ум будет говорить нам: «Зачем ты хочешь пойти в школу?» Когда я был подростком, то наблюдал такую историю. В то время как одни дети шли в школу, другие смеялись над ними и говорили: «Мы не идем в школу, потому что школа для тех, кто ничего не знает». Так они шутили, и так они оправдывали свои игры, которые длились целый день. Приведенный пример иллюстрирует работу ума.

Используя такие логические доводы, ум обманывает нас: «МЫ можем не учиться по той или иной причине. Зачем тратить 15-20 лет на образование? Когда придет смерть, ты всё потеряешь. Твое желание получить образование – это просто пустая трата времени. Ты мог бы потратить время так здорово, наслаждаясь всем». Но в третьем тексте говорится о правильном отношении к образованию. В нашем стремлении получить знания мы должны думать, что никогда не умрём. Мало того, мы должны думать, что даже никогда не состаримся. Мы не должны думать, что слишком стары и что наша память слишком слаба. Те, кто хотят получить образование, не должны так думать. Напротив, они должны думать: «Я – чистая душа, и для меня не существует никаких препятствий».

В Индии есть много примеров того, как семидесятилетние старики начинали изучать санскрит и достигали успеха. Вопрос состоит лишь в применении себя. На Западе известна поговорка: «Капля камень точит». Капля капает, капает, и через некоторое время в камне образуется дырка. Мы должны действовать так же. Мы не должны быть ленивыми в обретении образования. В следующих стихах мы увидим, что образование проявляется как самое бесценное, что можно обрести в этом мире. Ум может заставить сомневаться: «Как же быть со старостью, ведь мы не сможем наслаждаться чувствами, когда состаримся?» Но здесь говорится: «аджарат». То есть, если человек получает образование или какое-то богатство, он должен думать, что он вечно юн.

Суть в том, что если наша цель состоит в наслаждении, то мы не сможем обрести его без богатства, но богатство невозможно обрести без правильного образования. Даже если человек необразован и неожиданно обретает богатство, то богатство у него долго не задерживается, потому что глупца можно очень легко обмануть и украсть все деньги.

Известна история об одном преданном, который не был глуп, но был неопытен. Находясь в Индии, он заплатил 300 рупий рикше для того, чтобы доехать до Багх-Базаара. Или однажды один человек сказал: «Я хочу посетить Радха-кунду». Рикша вёз его целый день, потому что преданный не знал, как далеко она находится. Конечно, они были людьми неглупыми, но их можно было легко обмануть. Потому здесь объясняется, что если даже человек необразован, и у него оказываются какие-то деньги, то он очень легко их потеряет, потому что человек не обучен правильно с ними обращаться. Автор говорит: «нитим артхам ча», то есть «сначала образование, а затем богатство». Если цель человека выше материальных наслаждений, тогда человек, несомненно, нуждается в видье.

Лучше изучать в юности, когда ум ещё не обременён беспокойством и память сильна. Гораздо сложнее приступать к изучению в более поздние периоды жизни, особенно если человек не практиковал изучение в юности. В ведической культуре первая часть жизни была полностью посвящена изучению. Внимание человека отвлекается после брака, поэтому ученики должны соблюдать целибат. Значение «брахмачари» – это «ученик». Целибат – необходимое условие для того, чтобы стать студентом, учеником.

Когда человек читает эти тексты, у него в уме может появиться сомнение. Человек может подумать, что мысли о вечной жизни могут вдохновить совершать греховные поступки, потому что люди, как правило, действуют религиозно для того, чтобы избежать наказания после смерти. И если человек будет думать о бессмертии, то он может сделать неправильный вывод о том, что ему нечего переживать о наказании за неблагочестивую деятельность. Чтобы избежать такого умонастроения, автор говорит во второй части стиха, что человек должен действовать религиозно. Когда он совершает религиозные поступки, он должен делать это, как будто он сейчас умрёт. То есть мы должны очень хорошо выполнять религиозную деятельность. Например, если я сегодня иду на мангала-арати, я буду думать, что это моё самое последнее мангала-арати во Вриндаване. Тогда у человека будет очень сильное чувство. Я должен думать, что завтра уже не смогу увидеть эти прекрасные Божества, не смогу услышать этот прекрасный киртан. Находясь в подобном умонастроении, человек будет очень внимателен. Итак, когда человек занимается религиозной деятельностью, он должен находиться в таком умонастроении. Он должен избегать греховной деятельности. Говорится, что когда человек видит перед собой смерть, то у него просыпается чувство религиозности и отречения. Хотя, как правило, это всего лишь на какое-то время. Это называется «шмашана-вайрагьйя». «Шмашана» означает «крематорий». И пока тело горит, все думают: «И моё тело сгорит. У меня есть планы в голове. Но какой загадочный мир! Все планы сгорят с этим телом, поэтому какой смысл в абсолютных планах?» Эта шмашана-вайрагья рождается в крематории. Когда человек теряет своего родственника, когда он временно сталкивается со страданиями в жизни, он чувствует печаль, беспокойство. Но это длится недолго. Как только беспокойство и печаль рассеиваются, исчезает и отречение. Но если человек продолжает, тем не менее, постоянно помнить о неизбежности смерти, он может стать отрешенным и религиозным.

Этот момент иллюстрирует история, которая рассказывает об одном паломнике. Придя в святое место, он обратился к святому с просьбой: «Мне нужна помощь». Объясняется, что если человек идет в святое место только для того, чтобы омыться, то он не лучше осла или коровы, потому что в святом месте нужно искать общения со святыми. Так человек и сделал. Он спросил у святого: «Мой ум постоянно ищет чувственных наслаждений. Пожалуйста, скажи, как я могу контролировать свой ум?» Святой был очень серьёзен. Он закрыл глаза, потом посмотрел человеку прямо в глаза. Это ещё один признак того, как можно определить отношение к себе со стороны собеседника. Если человек говорит с Вами, но его глаза не смотрят на Вас, значит, он к Вам равнодушен. В нашей истории святой посмотрел человеку прямо в глаза и произнёс: «Я открою тебе, как сделать это, но сначала скажу, что твоё лицо указывает на нечто более серьёзное. Я могу понять это по твоей физиогномике».

Физиогномика – это изучение человека по его лицу. Когда Махараджа Парикшит оставлял планету, он не знал, с кем можно говорить на такие возвышенные темы, кто в этих вопросах самый квалифицированный. Но когда пришел Шукадева Госвами, то с помощью знания физиогномики все сразу поняли, что он был самым достойным. Это явствовало по признакам его тела, которое было небесного цвета и отличалось прекрасной формой. Так и святой посмотрел в лицо паломнику и сказал: «Я отвечу тебе, как конролировать ум и чувства. Но вначале скажу, что через семь дней ты умрёшь. Это можно определить по твоему лицу. Позаботься обо всём и возвращайся через два дня». Странник ужаснулся и сразу же вернулся к себе домой. Он был в шоке и открыл это пророчество всем своим родственникам. Ему нужно было закончить все свои семейные дела в сжатые сроки, что он и сделал. Кроме того, за оставшиеся два дня он поспешил совершить ещё много других дел. Он посещал храм, подавал милостыню, раздавал своё богатство, давал благословения своим детям. При этом он думал: «Я оставлю тело. Теперь нужно позаботиться о том, чтобы моя следующая жизнь была лучше, чем эта».

И на третий день он вернулся к святому. Мудрец спросил его, позаботился ли он о своём уходе? Человек ответил утвердительно. Святой продолжал: »В то время, когда ты это делал, твой ум беспокоил тебя?» Человек ответил: «Нет-нет, потому что у меня не было времени думать о чувственных наслаждениях. Я ходил в храмы, устраивал последние дела, и у меня совсем не было времени на беспокойства ума». Мудрец сказал: «Твоя проблема решена. Я ответил на твой вопрос, как контролировать свой ум. Всегда помни, что ты можешь умереть в любое время, и твой ум не будет тебя беспокоить потребностью в чувственных наслаждениях». Таким образом, мудрец использовал нити.

Его цель состояла не просто в том, чтобы сказать человеку какую-то истину, а сделать так, чтобы человек ощутил, испытал её на себе, и чтобы он нашёл ответ самостоятельно. Одно, если у Вас есть вопрос, и кто-то отвечает на него. Но это не настолько ценно для Вас, как если бы Вы сами прошли испытание на себе. Гораздо более эффективно, когда Вы сами находите ответ на свой вопрос. Таким образом, Вы используете свой собственный разум для того, чтобы понять ответ.

Иными словами, мудрец хотел, чтобы человек понял ответ сам, осознал его самостоятельно, а не просто повторил, как попугай: «Да, я не тело». Каждый может повторить. Но если ты осознал это знание, если ты – вигьяна, то это очень мощное средство. Если вы скажете об этом кому-то другому, тогда в ваших словах будет определенная сила. Поэтому мудрец подумал: «Я могу дать этому человеку ответ на его вопрос, но это не изменит его отношение к жизни. Как же заставить человека понять этот момент так, чтобы изменилось его сердце?» Конечно, паломник не умер через семь дней, но мудрец использовал данный приём для того, чтобы принести ему благо. Так человек почувствовал в своём сердце перемену. Это не было покрытием шмашана-вайрагья, «отречением крематория». Это действительно изменило его сердце: человек стал более отреченным и понял, как контролировать свой ум.

Вопрос: В христианском обществе, когда человек исповедуется, он открывает свой ум священнику и раскаивается. Но открыто он никому не говорит о своих прегрешениях. Он рассказывает о них лишь священнику, и обретает какое-то облегчение.

Ответ: Я не был воспитан в такой среде, но слышал об этом. В христианской католической традиции существует система исповеди. И когда человек совершает греховный поступок, ему становится очень тяжело. Система исповеди состоит в том, что человек идёт в церковь к священнику и исповедуется перед ним. Исповедь сокровенной тайны как бы избавляет его от бремени совершенного греха. Но удаляет ли этот грех? Я не знаю, насколько эффективна исповедь. Она может быть действенной, если человек после исповеди прекращает грешить.

Вопрос: Согласно христианской терминологии, «исповедь» означает «раскаяние». А раскаяние означает, что человек меняется.

Ответ: Да, это так, если исповедь совершается искренне, с раскаянием. Мы знаем из «Шримад-Бхагаватам», что когда Джада Бхарата попал в тело оленя, он чувствовал раскаяние в совершенной ошибке. Там объясняется, что такое раскаяние, и что искреннее, глубокое раскаяние имеет очень сильный очищающий эффект. Если раскаяние совершается в правильном настроении, то оно действительно приносит человеку облегчение, освобождает его. Хотя Шрила Прабхупада говорит, что доказательством искренности человека является то, что он перестаёт грешить. Если люди приходят к священнику, исповедуются, затем всю неделю снова грешат, а потом снова исповедуются, и продолжают так поступать постоянно, то, по определению Шрилы Прабхупады, это «профессиональные грешники». Их поведение означает, что они недостаточно искренне раскаивались, и, как следствие, их сердце от такой процедуры не очищается.

В нашей практике есть такая же система: «дадати пратигрихнати», что означает «открывать свой ум». Это особенно важно, когда человек общается с духовным учителем. Мы должны открывать своё сердце духовному учителю, вайшнавам, и выражать свои слабости, открыто говорить о них. Это очень могущественное средство, чтобы освободить себя. Например, вчера один духовный брат говорил со своим духовным братом: «Я нашел в своём сердце анартху. Много лет я хочу избавиться от неё. Пожалуйста, я хочу поделиться с тобой своей проблемой и прошу тебя сделать всё необходимое, чтобы помочь мне избавиться от неё" Это одна из наших вайшнавских практик.

Для тех, кто являются близкими друзьями в сознании Кришны, это пример того, как нужно помогать друг другу преодолевать анартхи. Например, в храме Джанмаштами прабху есть сат-санга для мужчин и сат-санга для женщин, когда они встречаются и открыто обсуждают препятствия, с которыми сталкиваются в сознании Кришны. Они очень честно говорят о том, как преодолевают возникшие проблемы. Для преданных это очень правильная форма того, как совершать рост в сознании Кришны. Притворство и преданное служение несовместимы. Если мы притворяемся, то, согласно «Бхагавад-гите», мы притворщики, митхья-ачары. Что может принести подавление? Там говорится, что если человек отказывается от чувственных наслаждений, но его ум постоянно думает о чувственных объектах, такой человек является притворщиком. Если человек притворяется, он не может правильно прогрессировать, развиваться в духовной жизни. Поэтому преданные не должны позволять себе притворство. Они не должны притворяться, что более продвинутые, чем есть в действительности.

Преданный: Прабхупада в «Нектаре преданности» говорит, что если человек искренне хочет прогрессировать в преданном служении, то он должен делать это с пониманием, что это его последний день.

Курма Рупа прабху: Да, это очень хорошее, здоровое отношение к духовной жизни.

ТЕКСТ  4

«Из всех видов богатства образование является самым чистым, потому что его нельзя украсть. Оно бесценно и оно нетленно».

Здесь автор объясняет, что видья – это самая бесценная вещь. И он раскрывает три причины того, почему знание считается самым ценным. Первое: никто не может его украсть. Если у Вас есть знание, никто его не украдёт. Есть одна история об этом.

Жили два брата, которые выросли вместе в одной деревне. Когда они достигли зрелого возраста, то решили оставить деревню и искать удачу в чужих краях. Так они отправились из маленькой индийской деревушки в большой город. Когда браться пришли туда, они подумали: «Что же мы будем делать? Чем нам заниматься?» один из них был склонен к бизнесу, поэтому он отыскал богатого торговца и стал служить ему. Младший брат был больше склонен к изучению. Он отыскал брахманов и стал служить и учиться у них. Спустя много лет оба брата нашли себя на своём пути. Старший брат, который был склонен к бизнесу, очень прилежно служил бизнесменом в общине вайшнавов. Он научился многим приёмам, как делать деньги, достиг в этом успеха и начал накапливать богатства. А младший брат очень прилежно служил учителям-брахманам и стал учёным человеком.

Прошли годы, и братья решили посетить своих родителей в родной деревне. Старший решил: «Я возьму свои богатства, чтобы подарить их матери и отцу». В ведической культуре мать считается первым гуру, а отец вторым гуру, поэтому дети учатся уважать своих родителей. Естественно, старший брат хотел преподнести накопленное богатство к стопам своих родителей. А младший брат жил, как брахмачари: он был бедняком, студентом, служил брахманам, учил санскрит.

Когда они возвращались, старший брат нёс с собой богатство. Но недалеко от родной деревни их остановили разбойники и отобрали все деньги у старшего брата. Они обыскали и младшего брата, но у него было всего лишь несколько книг, и разбойники оставили их ему. Когда братья пришли в деревню, случившееся было сильным ударом для старшего брата. Он горевал о деньгах, которые накапливал все эти годы и которых лишился одним разом. Теперь он ничего не мог преподнести своим родителям. А младшего брата это совершенно не коснулось, потому что у него было знание. Это гораздо более ценная вещь, но материалисты-воры не смогли оценить этого богатства и не смогли его украсть. Поскольку для воров знания не имели ценности, они и не подумали их украсть.

Если у Вас есть знания, то у Вас также есть способность, как обрести богатство, и Вы можете использовать свой разум в этом направлении. Эта история иллюстрирует, что накопление знания гораздо более ценно, потому что его нельзя отнять, его нельзя потерять так же легко, как богатство. И первый раздел «Хита падеши» ставит своей целью убедить учеников в том, что очень важно получать знания, потому что знания – это очень ценная вещь. И первое, очень важное качество знания состоит в том, что его нельзя украсть.

Нараяна Пандит говорит далее: «Вторая причина состоит в том, что знание бесценно». Человек может быть богатым, но его богатство ограничено. У него может быть миллион долларов, может быть триллион долларов, у него может быть миллиард долларов, но в любом случае это ограниченное богатство. Однако знание, видья, не измеряется материальными ценностями. Никто не может сказать: «Он знает столько-то, и это стоит столько-то». Более того, своими знаниями человек может заработать любое богатство. Консультанты в различных сферах деятельности зарабатывают миллионы долларов, но их знания остаются при них. Даже если они дают консультации, их знания ещё больше увеличиваются. Знание бесценно, его нельзя купить за деньги, как другие вещи.

Третья причина того, что знание считается самым ценным, состоит в том, что знание – нетленная вещь. Человек может растратить своё богатство, раздать его на милостыню, но когда распространяют знание, оно не уменьшается. Все, кто занимается проповедью, или учит преданных чему-то, особенно духовным ценностям, знают, что чем больше отдаешь духовных знаний, тем их становится больше; чем больше общаешься с людьми, тем знания становятся яснее, тем больше осознаются. Знания не уменьшаются, они не пропадают. Большинство людей, особенно богатых, несмотря на то, что у них есть деньги, очень неохотно делают пожертвования. Но очень часто люди, которые имеют небольшой достаток гораздо легче это совершают. Конечно, они не могут дать много, но они делают это с большим желанием. Даже если у Вас есть богатство, Вы можете привязаться к нему, и тогда гораздо сложнее отделить себя от богатства, отказаться от чего-то.

Но со знанием все происходит иначе: чем больше человек учит знанию, тем более учёным он сам становится. Человек, обладающий видьей, может распространить своё богатство сотням людей, но, тем не менее, он будет оставаться богатым. Богатство означает понимание. И когда смерть приходит к человеку, он не может забрать богатство с собой, если, конечно, это богатство не является духовным знанием. В следующую жизнь можно унести только духовное знание, поэтому знание выше любого другого богатства.

Есть ещё одна история, которая похожа на предыдущую. Однажды жил царь, который был очень привязан к своему богатству. У него было очень много земли, вещей, подчиненных, слуг. Как известно, имея богатство, человек становится очень гордым, очень надменным и начинает думать, что он управляет всем. Рассказывается, что однажды этого царя посетил святой. Этот святой был брахманом. Конечно же, царь пригласил святого брахмана в свой дворец и по традиции предложил ему сидение, фрукты, милостыню, одежду, и начал задавать вопросы.

Когда Вы изучаете «Шримад-Бхагаватам» и другие ведические писания, то встречаете описание того, как нужно принимать святых. Например, когда Читракету Махарадж принимал Нараду Муни и Ангиру в своём дворце, он спросил их о духовном состоянии, о духовном здоровье. Если Вы разговариваете с брахманом, то неправильным будет приветствие: «Эй, как у тебя дела? Как твоё здоровье?» Нет, Вы не должны так приветствовать брахмана. Когда Вы встречаетесь с брахманом, то должны поприветствовать его, говоря: «Мой дорогой прабху! Как Вы развиваетесь в духовной жизни? Как Ваша садхана? Как Вы выбираетесь из этого круговорота рождения и смерти? Как Ваша джапа, Ваша медитация? Как Ваше изучение? Как происходит Ваше поклонение Божествам?» Это правильные слова приветствия брахманов. Если Вы встречаетесь с царём и приветствуете его, то можно спрашивать, сильна ли его армия и насколько она готова к отражению врага; царя можно спрашивать и о том, полна ли его казна, хорошо ли он заботится о своих подданных. Это правильный этикет в отношениях с кшатрием. Когда Вы встречаетесь с вайшьей, то спрашиваете его о бизнесе: «Как твой бизнес? Много ли прибыли?» А шудрам Вы можете шутливо сказать: «Как ты поживаешь? Как твоё здоровье? Всё ли хорошо?  Полон ли твой живот? Целы ли твои зубы?» Потому что шудра в основном заинтересован просто в удовлетворении своих телесных потребностей.

Итак, когда царь встретил брахмана, они обменялись фразами приветствий. Затем святой внезапно помрачнел. Встревоженный царь спросил его: «Я тебя чем-то оскорбил? Мы с тобой говорили, и вдруг ты стал очень серьёзным. В чём причина такой перемены?» Святой ответил ему: «Мой дорогой царь, через три дня ты умрешь». Царь подумал: «Действительно, это не очень-то приятная новость». Святой продолжал: «Это плохие новости, что ты умрешь через три дня. Но хорошие новости в том, что ты благочестивый царь, и потому попадёшь на райские планеты. Ты отправишься на Сваргалоку, в райское место, и там будешь наслаждаться. Ты будешь распоряжаться огромным дворцом, бесчисленным количеством подданных. В райских садах ты будешь заниматься чувственными наслаждениями с небесными девушками. Но в раю тебя будет тревожить одно маленькое беспокойство. В том прекрасном дворце, в котором ты будешь жить, тебя станут беспокоить комары. И в твоей противокомарной сетке будет маленькая дырочка, через которую они станут проникать и кусать тебя. Это единственное страдание, которое ты там будешь испытывать». Царь сказал: «Это ничего. Если это всё, то я готов. Я заштопаю сетку и тогда не будет никаких страданий». Но святой продолжал: «Всё было бы здорово, но, к сожалению, в раю иголок не существует, так что, пожалуйста, когда ты отправишься в рай, не забудь взять с собой одну иголочку». Царь в недоумении сказал: «Подожди, подожди. Как это я могу взять с собой иглу? Если человек оставляет тело, то он ничего не может взять с собой». На это святой спросил царя: «Если, оставляя тело, ты не сможешь с собой взять даже иголку, то какая ценность твоего царства? Почему ты так гордишься своим богатством, материальным положением, если не сможешь взять его с собой?»

И тогда царь сразу осознал, что неважно, какого рода богатствами мы обладаем, что это лишь временные ценности. В то же время, если человек имеет духовные знания, то он сможет забрать их с собой. Мы это видим даже в нашем обществе. Порой приходят преданные, которые способны очень легко понять философию сознания Кришны. В «Бхагавад-гите» (2.29) говорится: «Одни взирают на душу, как на чудо, другие говорят о ней как о чуде, иные слышат, что о ней говорят, как о чуде, но есть такие, которые, даже услышав о ней, не могут понять её». Этот стих показывает, что люди находятся на разном уровне понимания, и даже когда они приходят в сознание Кришны, им очень тяжело понять философию. В то же время приходят новые преданные, которые имеют лучшее положение в понимании философии, чем те преданные, которые находятся в движении 11-12 лет. Почему так происходит? Потому что в предыдущей жизни они уже накопили определённые знания. У них уже был определённый духовный опыт, который они перенесли в это тело. Несмотря на то, что в этом теле они не практиковали сознание Кришны, тем не менее, у них есть понимание философии, опыт и осознание её, и они меньше привязаны к материальным вещам.

Мы видим на практике, когда мы оставляем тело, то берём с собой то духовное понимание, то сознание, которое обретаем в настоящей жизни. И, конечно же, это сознание, это понимание поможет нам в следующей жизни. Как объясняется в «Бхагавад-гите» (6.41-43), человек автоматически привлекается принципами йоги. Скорее всего, он рождается в семье трансценденталистов или в семье преданных. Мы видим, что дети, которые рождаются в семьях преданных, уже имеют естественную тенденцию к духовности, потому что в прошлой жизни они накопили определённые духовные знания. Но если человек накапливает материальные знания, то он теряет их в момент смерти. Духовные знания можно перенести в момент смерти; они остаются и продолжаются даже в следующей жизни. Иногда богатства семьи делятся между членами семьи, но человек не может претендовать на долю знаний другого человека. Поэтому из всех видов богатств знание – самое лучшее.

В восьмой песни «Шримад-Бхагаватам» описывается история о Бали махарадже и Господе Ваманадеве. Если Вы помните, Бали обратился за советом к своему духовному учителю Шукрачарье. Он сказал, что пообещал дать милостыню нищему брахману. Но Шукрачарья стал уговаривать царя отказать Ему. Шукрачарья написал книгу по нити, и, он пытался использовать свою нити, чтобы убедить Бали не давать милостыню Вамане, поскольку он знал, Что Ваманадева – это Сам Вишну, разыгрывающий из Себя нищего. Шукрачарья произнёс один стих, в котором рассказывается о различных ситуациях, когда человек может солгать, и это может сойти ему с рук. Например, ложь не навлечет греха, если дело касается свадьбы. Можно также солгать без последствий, чтобы спасти свою собственную жизнь. Конечно же, это всего лишь один из стихов по нити. Но Бали отказался подчиниться воле своего учителя, потому что он понимал, что карлик-брахман – это Верховная Личность Бога, и что нужно обязательно дать Ему столько земли, сколько Тот попросил. Поэтому Бали пренебрёг наставлениями Шукрачарьи. Но это не означает, что всё, что сказал Шукрачарья, не имеет никакой ценности. В нити Шукрачарьи есть очень важные вещи. Так, например, он говорит, что видья, знания, выше богатств, потому что с помощью видьи человек может заработать себе богатства. Знания не нужно нести, они не обременяют своего владельца, и насильно их никто не может забрать у Вас. Шукрачарья утверждает, что знание ценнее любого сокровища.

Преданный: Но в «Чайтанья-чаритамрите» говорится, что знания также можно потерять. Так в пример приводится брахман, который не распространяет свои знания. Он сравнивается с кувшином, через трещину которого вытекает вода. Так и брахман теряет свои знания, если он их не распространяет.

Курма Рупа прабху: Да, это очень хороший пример. Мы занимаемся проповеднической миссией, и наше понимание таково, что любое знание, которое мы получаем, необходимо распространять. Мы должны учить этому знанию других, и, таким образом, наше знание будет увеличиваться.  Если мы просто накапливаем знания и не учим этому никого, то мы просто скупцы, так как накапливаем его для себя. Брахманическая сила человека ослабевает, если он не распространяет, не передаёт знания никому. Брахман должен заниматься шестью видами деятельности. Он должен 
1. поклоняться Божествам и 
2. учить других поклонению Божествам. 
3. Также он должен совершать жертвоприношения и 
4. учить других людей совершать их, 
5. давать пожертвования и 
6. принимать пожертвования. 
Говорится, что из шести видов деятельности три обязательны для брахмана. Обязательные виды деятельности: 
1. изучение Вед, 
2. учить поклонению Божествам и
3. совершать жертвоприношения. 
Вы можете получать или не получать милостыню, но Вы должны совершать эти три вида деятельности. Совершая их, брахман увеличивает свою брахманическую силу.

ТЕКСТ 5

Нараяна Пандит объясняет, как человек, родившийся в низкой семье, может соприкоснуться с богатыми людьми, если он хорошо образован.

«Подобно тому, как река несет с собой траву в океан, так и знание, даже если им обладает простой человек, может привести его к царю, к которому не могут обратиться обычные смертные люди».

Здесь также говорится, что трава не способна передвигаться, потому что у неё нет ног. Здесь объясняется, что есть подвижные и неподвижные объекты. И неподвижные объекты, или что-то незначительное, обретает возможность передвигаться, если оно получает помощь от двигающихся предметов. Точно так же обычный смертный может попасть в недоступное место, допустим, получить аудиенцию царя, если у него есть знание, потому что знание пользуется уважением повсюду. Царя, может быть, уважают в собственном царстве, но ученого человека почитают даже на чужбине. Словом «Видван» обозначают того, кто обладает знанием. Слово «видван» подобно слову «Бхагаван». «Бхаган» означает «богатство», «ван» означает «тот, кто обладает». «Видван» означает «тот, кто обладает знанием». «Видван сарватра пуджйате»: «куда бы он ни пошёл, ему предлагают почтение, потому что он имеет знание». Итак, автор говорит, что обычный человек, наделенный знанием, может встретиться даже с царём, хотя это очень нелегко. Даже царь привлекается человеком, который обладает знанием. Есть правдивая история, произошедшая в Кашмире, которая иллюстрирует это.

Жил один поэт, которого звали Шрихарша. Он прибыл в Кашмир, чтобы получить даршан у богини учёности. Заодно он решил встретиться с царём Кашмира. Поэт подошёл к царскому дворцу, но стражники остановили его и спросили: «Кто ты?» Он ответил: «Я поэт, и пришёл, чтобы встретиться с царём». Но стражники сказали: «Нам нет дела до твоей поэзии. Возвращайся-ка ты обратно». И Шрихарша не стал настаивать. Он был известным поэтом в другой части Индии, но не пытался отстаивать свои права. Он просто ушёл к реке читать мантру гаятри.

В то время на реке стирали свою семейную одежду две женщины. Поэт очень тихо сидел на берегу и спокойно читал Гаятри, а тем временем женщины начали спорить и ссориться. Вначале они кричали друг на друга, а потом стали таскать друг друга за волосы, царапаться. Вскоре прибежали другие родственники, которые пытались их разнять, а через некоторое время там произошла целая битва двух семей. Об этом происшествии сообщили царю, и все, кто наблюдали произошедшее, должны были явиться в суд и дать отчёт по этому поводу. Когда они собрались, царь послушал одну сторону, затем терпеливо выслушал показания другой стороны. Тем не менее, свидетельства были настолько противоречивыми, что было трудно решить, чья же вина. Поэтому у женщин спросили: «Присутствовал ли там кто-нибудь, кто мог быть незаинтересованным свидетелем происшедшей истории?» И женщины сказали: «Там был один брахман, который читал мантру Гаятри. Он всё видел, хотя и не вмешивался». Царь приказал найти этого брахмана и привести его.

Слуги разыскали и доставили Шрихаршу. Царь спросил его: «Мой дорогой брахман, что ты видел на реке?» И поэт сказал: «Я видел, как эти две женщины разговаривали между собой. Но поскольку я родом из другой части Индии, а женщины говорили на незнакомом мне наречии, то я ничего не мог понять из их разговора. Но я могу повторить всё, что они сказали». Царь был потрясён: «Что это значит?» Когда человек может запомнить всё, что он слышит, это называется шрути-дхара. Царь сказал: «Неужели это возможно?» Поэт подтвердил: «Да, я могу повторить всё услышанное. Эта женщина сказала так». И он начал повторять всё, что сказала одна женщина. «А другая женщина сказала это». И он повторил напамять весь этот инцидент. Царь сказал: «Мой дорогой брахман. Кто ты такой?» «Я Шрихарша, поэт». После этого царь оказал этому брахману пышный приём. Это очень простая история иллюстрирует то, как брахман, находясь далеко от дома, в незнакомом месте, получил дану и аудиенцию царя. Поскольку он был учёным человеком, то получил благо. Этот случай, надеюсь, вдохновит нас обрести трансцендентное знание.

Хотя в нашем обществе мы часто видим преданных, которые не имеют больших академических заслуг, то есть какой-то университетской степени или какого-нибудь аристократического воспитания, но, обладая знанием «Бхагавад-гиты», они могут проповедовать очень богатым, очень влиятельным людям. Я знаю, что многие преданные, которые проповедуют в больших городах, часто оказываются способными убеждать людей принять духовную жизнь. Так они становятся шикша-гуру очень многих, в том числе и состоятельных людей.

Мы должны попытаться полностью занять себя, чтобы развить в себе очень хорошее понимание философии сознания Кришны. Мы можем быть обычными, заурядными людьми, но если мы обретаем знания «Бхагавад-гиты», «Шримад-Бхагаватам», «Чайтанья-чаритамриты», тогда это знание доставит нас, как река доставляет травинки, к очень важным людям, которые влияют на всё общество. Если человек обретает духовное знание, он становится великой личностью. Самая величайшая личность – это, конечно же, Господь Шри Кришна. Но Господь Шри Кришна говорит, что тот, кто понимает трансцендентные явления, уход и деяния, достигает Его. Эти слова подтверждают, что человек трансцендентного знания подобен Самому Господу, Самому Кришне.

Камни не могут попасть в океан. Но если река несет гальку в своих водах, то она может оказаться в океане. Слово «самудрам», океан, буквально означает «то, что полно алмазов, или драгоценных камней». По милости реки бесполезные гальки могут соприкоснуться с драгоценными камнями. Точно так и незначительное живое существо способно достичь океана Кришны, если его несёт река духовного знания. Это уникальное качество человеческого рождения предлагает человеку получить знание.

У человека появляется следующий вопрос: как знание может принести нам счастье? Материалист может сказать: «Счастье приходит в чувственном наслаждении». И следующий, шестой, стих отвечает на этот вопрос. Он звучит следующим образом: «Образование делает человека смиренным, кротким. Таким образом, человек обретает все необходимые качества, обретя которые, он достигает богатства. С помощью богатства человек может заниматься религиозной деятельностью, а именно раздачей милостыни и совершением жертвоприношения, которые, в свою очередь, ведут к счастью». Мы знаем из «Бхагавад-гиты», что если человек совершает жертвоприношения, все потребности его жизни будут обеспечены.

Итак, первое качество правильного образования – это то, что человек становится смиренным. Если человек действительно учён, он будет смиренным, кротким, добропорядочным. Доказательством того, что человек образован, является его достойное поведение. Но если человек ведет себя неправильно, если у него недостойное поведение, хотя у него может быть высшее образование и даже множество учёных степеней, это означает, что он необразован.

Признаки учёного человека описываются в стихе, который Шрила Прабхупада очень часто цитировал. Признак образованного человека, пандита, состоит в том, что он всех женщин, кроме своей жены уважает, как своих матерей. Далее Прабхупада говорит, что всё, не принадлежащее ему, такой человек рассматривает, как кусок грязи или камень на улице, как что-то бесполезное или какой-то мусор. Такой человек думает, что если вещи не принадлежат мне, я не должен даже думать о том, чтобы присвоить их себе, несмотря на то, что они могут иметь какую-нибудь материальную ценность. Человек даже не подумает, чтобы поднять камень или грязь на улице и положить их себе в карман. Точно так же если я вижу, что вещь не принадлежит мне, никогда бы не подумал взять себе, потому что это совершенно неприкасаемая вещь, подобная грязи на улице. Точно так же о том, что нам не принадлежит мы никогда не должны думать, что этот предмет можно взять. Мы даже не должны допускать мысль о том, что можем прикоснуться к нему. Если человек так действует, то его можно считать ученым человеком.

И третье качество учёного человека состоит в том, что он рассматривает все живые существа, как самого себя. Это золотое правило. Он должен обращаться со всеми людьми так, как хотел бы, чтобы обращались с ним. Таковы признаки учёного человека. Поэтому образованный человек смиренный, кроткий; он может быть очень сильным и настойчивым, но не гордым. Говорится, что если Вы будете читать слишком много книг, то следует опасаться стать гордым. Но если человек примет эти наставления в своё сердце, он не будет гордым. Как раз наоборот, он станет смиренным и кротким, потому что духовные знания помогут осознать, насколько мы незначительны по сравнению с Верховным всемогущим Господом. Если обретенные знания сделают человека гордым, то можно сделать вывод, что, на самом деле, он не понял это знание. У него может быть хорошая память, и он может хорошо повторять это знание, как попугай. Но то, что он услышал, и усваивает эти знания для того, чтобы произвести впечатление на других людей, чтобы его почитали, уважали в обществе. Такой человек учится не для того, чтобы понять самому, а для того, чтобы использовать свои знания, как валюту, на которую он будет покупать положение, почтение и что-то мирское в обществе.

Итак, если человек на самом деле является учёным, это будет отражать его поведение. Когда Господь Чайтанья встретил Харидаса Тхакура, Он сказал: “Есть две вещи: ачар и прачар. Ачар – это поведение человека, а прачар – это речь”. Он сказал, что тот, кто ведёт себя почтительно, должным образом, хотя, возможно, он не очень хорошо говорит, но он лучше того, кто говорит очень красноречиво, но не ведёт себя должным образом. И Он сказал: “Ты, Харидас Тхакур, самый высочайший преданный, потому что ты говоришь очень хорошо, а также ты ведёшь себя очень хорошо. Поэтому ты высший среди всех людей”. Хорошее поведение более важно, чем изящная речь.

В Америке есть такая поговорка: “Действие говорит громче, чем слова”. Это означает, что если человек ведёт себя должным образом, то к нему будут прислушиваться. Его поведение лучше повлияет на других, чем то, что он говорит, потому что в Кали-югу люди могут говорить всё, что угодно. В двенадцатой песне “Шримад-Бхагаватам” утверждается, что в Кали-югу люди придают слишком много значения словам человека, а не его поступкам. Иными словами, предпочтение отдаётся внешнему облику, а не внутреннему содержанию. В двух главах двенадцатой песни “Шримад-Бхагаватам” есть описание Кали-юги. В них говорится, что в Кали-югу о человеке будут думать, как об учёном, лишь на том основании, что он будет говорить красиво.

Вопрос: Материальное знание как бы тоже не теряется, потому что музыканты в прошлой жизни становятся музыкантами и в этой жизни также. То есть талант в каком-то из видов искусств, в том числе и в музыке, также передаётся?

Ответ: Шрила Прабхупада как-то сказал по поводу Арави Шанкары, что этот человек изучал ситар семь жизней подряд. Из этого утверждения мы можем понять, что талант, какая-то творческая способность также наследуется в следующей жизни. Есть разница между талантом и материальной учёностью. Например, Моцарт в четыре года пытался сочинить концерт для клавесина. Он говорил, что слышал музыку внутри себя. То есть он уже родился с талантом, который наследовал из предыдущей жизни. Также, например, если мать или отец талантливы в изобразительном искусстве, может быть, и у детей тоже будут такие же способности.

Недавно один парень очень хорошо вёл киртан. Я спросил его: «Кто тебя научил петь?» Он сказал: «Никто». Я встретился с отцом другого парня, который также поёт очень хорошо, и спросил его: «Как твой сын научился так петь?» Его отец, который тоже хороший певец сказал: «У него всегда была такая способность». Нельзя сказать точно, где провести линию, но, как правило, если у человека есть знание, допустим, бизнеса, менеджмента или математики, то они, может быть, и не переносятся в следующие жизни, а какой-нибудь талант можно взять с собой. Но, несомненно, что духовное знание человек уносит с собой.

Вопрос: Духовное знание вне времени и пространства, и его можно использовать на разных планетах. Но если человек, например, плотник, то ему будет трудно использовать свой навык, скажем, на райских планетах.

Ответ: Да, этот пример говорит, что если человек родился на нашей планете с музыкальными способностями, то можно предполагать, что он пришёл с гандхарвалоки, с той планеты, где все обладают такими способностями. Но если благочестивый плотник оставляет тело и попадают на райскую планету, плотницкие навыки ему, может быть, и не понадобятся, потому что его профессиональное знание относится к знаниям низшего порядка.

Мы уже объяснили, что способности, которые человек проявляет в этой жизни, он переносит из прошлой жизни в следующую. Как объясняется в 6-й главе «Бхагавад-гиты», любой прогресс, который человек совершает на духовном пути, он берёт с собой. Арджуна спросил: «Что случается с человеком, который не достиг совершенства в йоге?» Он переживал о том, что если он полностью посвятит себя практике йоги и потерпит неудачу, то всё потеряет. Но Кришна ответил, что такой человек аятих, неудачливый трансценденталист, ничего не теряет, потому что любой прогресс, который достигается на духовном пути, он берёт с собой. И писания содержат доказательства этого.

Вопрос: В гуне добродетели человек может рождаться как философ. Его ум привязывается к гуне добродетели, к этому счастью, и он может оставаться связанным?

Ответ: Можно достичь успеха с помощью таланта, который у человека может быть. До тех пор, пока эти способности не используются в служении Кришне, они остаются лишь верёвками, подобно верёвке из шёлка.

Из-за плохого общения человек может упасть. Шрила Прабхупада рассказывал однажды, что когда преданные приехали в Индию, они думали, что в Индии все практикуют санатана-дхарму, духовную жизнь. Но когда они увидели плакаты с киногероями, что многие индусы носят тройку, а не дхоти, они задали Шриле Прабхупаде вопрос: «Как это понять? Мы думали, что в Индии все духовно продвинутые». Он сказал: «Они, может быть, и продвинутые, потому что родились в Индии. Очевидно, что это признак высокого рождения, но здесь они пошли по такому пути. Тогда как те, кто родились на Западе, может быть, родились в низком месте, но они пошли по другому пути. Они идут в разных направлениях».

Мы можем видеть, что человек рождается в хорошей семье духовных людей, йогов, но вследствие плохого общения забывает свои знания, теряет их и не пользуется ими должным образом. Например, Аджамила, который хотя и обладал духовными знаниями, но он опустился. Позднее, когда он столкнулся с бедствием, знания вернулись в нему. Таким образом, когда он услышал обсуждение ямадутов и вишнудутов, он пришёл в чувства. Затем он отправился в Хардвар, жил в храме Вишну и достиг совершенства в своей жизни.

Когда мы проповедуем непреданным, то хотим привести им доказательства существования реинкарнации. Знание не теряется, потому что музыканты в прошлой жизни становятся музыкантами и в этой жизни также. То есть, если человек рождается с талантом в каком-то из видов искусств, то можно понять, что данный талант перенёсся из прошлой жизни. И те впечатления, которые накапливаются в настоящей жизни, перенесутся в следующую жизнь, потому что они существуют в уме. Ум, разум и эго составляют тонкое тело, которое переносит душу из этого тела в следующее. Впечатления, или самскары, которые есть у нас в уме, даже если мы занимаем тело животного, всё равно сохраняются. Возможно, они находятся в подсознании, но они содержатся в уме.

Нарада Муни объясняет это в четвёртой песни «Шримад-Бхагаватам». Материальные знания мы не можем взять с собой, но самскары сохраняются. Например, мы достигли успеха в знании английского языка, или санскрита, или математики. И когда мы принимаем новое тело, у нас может обнаружиться склонность заниматься деятельностью, требующей ранее накопленных знаний или в английском языке, или в санскрите, или в математике. Если в прошлой жизни я был, скажем, оратором или писателем на английском языке, и сейчас родился в англоязычной стране, то у меня, очевидно, сохранилась какая-то самскара, которая облегчит мне занятия подобной деятельностью. Я уже как бы приспособлен к ней, но, тем не менее, в каких-то аспектах мне приходится все-таки переучиваться.

Так и Моцарту, при его рано проявившейся музыкальной гениальности, всё равно нужно было учиться технике музыкальной композиции, игре на музыкальных инструментах под руководством своего отца. Таким образом, способности человека указывают на наличие впечатлений, которые были перенесены из прошлой жизни. И хотя самскары материальны, они сохраняются в уме, и человек всегда носит их с собой, куда бы он ни пошёл.

ТЕКСТ 6

«Образование делает человека смиренным, и таким образом он становится квалифицированным обретать все необходимые качества. Имея качества, человек обретает богатство, с помощью которого он может совершать религиозную деятельность: он может подавать милостыню и совершать жертвоприношения, что приводит к счастью».

Уже говорилось о том, что если человек обладает знанием, то он, естественно, будет очень смиренным и кротким. Эти качества являются результатом обладания знанием. Иногда люди говорят, что если человек обладает знанием, он становится очень гордым. Но это не признак понимания человеком знаний. Если человек на самом деле обладает знанием, то он будет вести себя примерным образом. Итак, для того, чтобы обрести знание, особенно трансцендентное знание,  Господь Кришна рекомендует обратиться к духовному учителю. В «Шримад Бхагавад-гите» (4.34) говорится:

Тад виддхи принипатена парипрашнена севая

Упадекшьянти те гьянам гьянинас таттва-даршинах

«Попытайся узнать истину, обратившись к духовному учителю. Вопрошай его смиренно и служит ему. Самореализованные души способны дать тебе знание, ибо они видят истину».

Существует три предписания: «пранипатена», то есть человек должен быть очень почтителен к духовному учителю; «парипрашнена», человек должен смиренно задавать вопросы; и «севая», он должен оказывать служение. Чтобы получить трансцендентное знание, человек должен выполнять три эти элемента: он должен быть почтителен, предлагать поклоны, задавать вопросы и служить. Таковы качества ученика.

Далее этот стих объясняет, что качество духовного учителя состоит в том, что он даёт знания. Духовный учитель даёт знания, и эти знания рассеивают сомнения в сердце. Мы все имеем множество сомнений. Но когда мы слушаем духовного учителя и получаем от него знания, задаём ему вопросы и предлагаем ему поклоны, почтение, то он вдохновляется дать знание, которое рассеивает наше сомнение. Что происходит, когда наше сомнение рассеивается? По мере того, как у нас рассеиваются сомнения, естественным образом в нас развивается вера, и мы становимся счастливыми. По мере того, как рассеиваются сомнения, в человеке развивается вера. В «Нектаре преданности» Рупа Госвами говорит, что когда человек общается с духовным учителем, служит ему, сомнения этого человека рассеиваются, а его вера усиливается. Это мерило развития человека в духовной жизни, его прогресса в духовной жизни. Чем сильнее вера человека, тем быстрее он передвигается от уровня мадхьямы к уровню уттамы.

Итак, рассеивать сомнения – это обязанность духовного учителя. Иногда преданные, сбитые с толку, не понимают значения духовного учителя. Они задают вопрос: «Кто мой гуру? Я хочу знать, у кого я должен получить духовное посвящение». Ответ прост: «Тот, кто рассеивает Ваши сомнения».

Люди сравнивают обязанности ученика и духовного учителя. Служить, предлагать поклоны и задавать вопросы – это наши обязанности. Обязанности духовного учителя – это давать знания из шастр, которые рассеивают сомнения. Кто это делает для Вас, тот и есть духовный учитель. По крайней мере, один из Ваших духовных учителей, потому что это его обязанности. Духовный учитель определяется по этим признакам. Когда Вы получаете знания, Ваши сомнения рассеиваются. И человек, который рассеивает Ваши сомнения, - это один из Ваших гуру, согласно определению Господа Кришны.

Итак, когда сомнения человека рассеиваются, и он предаётся телом, умом и словами, он достигает полного смирения. Когда люди кланяются своему учителю, но если они при этом внутри остаются гордыми – это не есть признак преданности. Нельзя быть преданным искусственно. Человек должен выражать почтение искренне. Нарада Муни говорит об этом процессе в седьмой песни «Шримад-Бхагаватам». Он говорит о брахмачари-гурукуле: «Брахмачари должен отправиться в дом духовного учителя и дать обет служить лотосным стопам духовного учителя. Он должен оказывать ему самое смиренное служение. Это развивает твёрдое отношение дружбы с духовным учителем». Конечно, это очень удивительная вещь, когда человек развивает такую твёрдую, крепкую дружбу с духовным учителем. Эти взаимоотношения дают нам много вдохновения. Когда человек обретает дружбу, нерушимую дружбу с духовным учителем, то ему гораздо легче предаться, служить духовному учителю. Когда человек имеет взаимоотношения с духовным учителем, то он очень искренне может совершать своё служение.

Не задавая вопросы, человек не сможет получить хорошего образования. Даже Господь Кришна учился у Своего духовного учителя, задавал ему вопросы и служил ему смиренно. Также Господь Баларама. Вопросы не должны задаваться с вызывающим настроением. Чтобы проверить духовного учителя, вопросы должны задаваться с верой. Это образование называется видья, и это делает человека смиренным. Однако если человек изучает без учителя и пренебрегает служением духовному учителю, то он станет гордым, и будет использовать своё знание в споре с другими людьми. Господь говорит, что гордость не приведёт к видье.

Итак, когда учёный человек с плохим характером получает образование, это подобно сабле в руке сумасшедшего, поскольку свои знания человек будет использовать для того, чтобы причинить боль другим, или эксплуатировать людей. Учёность подобна инструменту, который в руках опытного человека может помочь другим выбраться из этого материального мира. Но человек с плохим характером будет эксплуатировать это знание, использовать его для своего чувственного наслаждения, а не для благих целей. Господь говорит, что гордый человек не пожнёт нужных плодов видьи. Для брахмана аскезы и учёность, несомненно благоприятны. Но когда ими обладает человек, который не обладает добрыми качествами, такой аскетизм и учёность очень опасны.

Итак, смирение – это то качество, которое делает человека квалифицированным. Квалифицированный человек будет использовать своё богатство для того, чтобы заниматься религиозной деятельностью, потому что без богатства очень сложно выполнять религиозные обязанности. В преданном служении тоже необходимо богатство. И когда человек правильно использует это богатство, он становится счастливым.

Даже Прахлада Махараджа говорит в седьмой песне «Шримад-Бхагаватам» об этом. Он говорит, что страдания человека начинаются тогда, когда он пытается наслаждаться любым аспектом этого материального мира. Когда у человека есть настроение: «Я хочу наслаждаться этим материальным миром», - приводит его к страданиям. Страдания исчезают тогда, когда человек отказывается от желания наслаждаться чем-то в материальном мире. Это слова Прахлады Махараджи. Он говорил: «Я страдаю, но почему так происходит? Причина нашего страдания состоит в настроении наслаждаться в этом мире». Кто может остановить это отношение. Мы сами. Мы должны попытаться остановить это отношение, применить его, и тогда мы положим конец нашим страданиям.

Человек может возражать, что даже гордые люди имеют деньги. Здесь говорится, что если вы не получите хорошего образования, если Вы не станете добропорядочным человеком, то сложно заработать богатство. И кто-то может сказать: «Я знаю многих злых людей, которые имеют деньги. Зачем мне снова совершать аскезы, чтобы получить образование?» Но, очевидно, гордые люди будут использовать богатства неправильно. Даже если гордый человек может совершать религиозные обязанности, он делает это для славы, для имени: «Я делаю это для того, чтобы извлечь тонкое чувственное наслаждение в виде славы и почёта».

Человек может быть счастлив и не используя деньги в религиозных обязанностях, но такое счастье непродолжительно. Без благочестивых поступков человек не сможет быть счастливым. Господь Кришна говорит в «Бхагавад-гите» (18.38), что счастье в гуне страсти в начале кажется нектаром, но становится подобным яду в конце. Разумный человек не идет по пути такого счастья. Существует  множество видов знаний, и знание священных писаний самое лучшее. Личное счастье можно обрести только через знание писаний, поэтому человек должен изучать писания.

ТЕКСТ 7

В нём описывается два вида знания. Есть знание воинского искусства, которое называется «шастра-видья», и знание писаний, которое называется «шаастра-видья». Из этих двух видов образования, которые приносят человеку славу, в старости воинское искусство становится причиной насмешек, но знание писаний почитается всегда. Здесь объясняется, что ручка могущественнее сабли. Вы слышали об этой поговорке, что перо сильнее меча? Как это понять? Может быть пластмассовая ручка сильнее, чем меч? Это означает, что ручкой, пером мы можем написать знание, которое влияет на ум. Суть в том, что с помощью меча Вы можете запугать и даже убить. Мечом можно согнуть колени человека, заставить его действовать согласно Вашей воле, но это не изменит его сердце, его ум. Такой способ воздействия на человека менее эффективен, чем, если Вы будете убеждать его своей логикой, своими аргументами. Поэтому говорится, что перо могущественнее сабли.

Человека можно контролировать насильно, но это не поможет обществу, потому что такое подавление всегда приводит к революциям. В истории человеческого общества всякий раз, когда приходил какой-то деспот, через некоторое время его обычно сбрасывали с трона из-за того, что он слишком сильно подавлял волю людей. Поэтому лучше убеждать людей, вдохновлять их добровольно следовать. Это особое качество Господа Чайтаньи, который, в отличие от других инкарнаций, не убивал демонов. Он проповедовал им послание «Шримад-Бхагаватам», которое является могущественным. Вместо того чтобы убивать демонов, Он убивал демоническое умонастроение. Воина почитают, когда он юн и могущественен. Но если в старости он будет говорить о своём величии героя, то люди станут просто смеяться над ним.

Вопрос: В чём разница между первым и вторым словом «шастра»?

Ответ: «Шастра-видья» означает «знание оружия», «знание воинского искусства». А шаастра (с долгой «а» в первом слоге) означает «знание писаний». Это большая разница.

Итак, воина почитают, когда он юн. Но если он в старости говорит о своём величии, то люди его засмеют. Тем не менее, учёный в писаниях человек почитается и в молодости, и в старости. Конечно, пожилые члены общества всегда пользуются уважением благодаря глубоким знаниям и большому жизненному опыту.

В шестой песне «Шримад-Бхагаватам» рассказывается о том, как полубоги обратились к Вишварупе, который был сыном одного из полубогов, то есть он был младше всех. И, тем не менее, его считали духовным учителем, священником полубогов, потому что он был очень учён. У него было великое знание шастр, как совершать жертвоприношения. Молод ты или стар, но если у тебя есть это знание, ты обязательно будешь уважаем в обществе. Обладающего знаниями человека в старости уважают даже больше, потому что по мере обретения опыта, осознания жизни человек становится более зрелым. 

Ярким примером тому является Шрила Прабхупада. Люди будут следовать его учению даже после его смерти. Таким образом, знание писаний выше знания воинского искусства, потому что учёный может контролировать сотни воинов. Когда Бхишма лежал на ложе из стрел, Пандавы подошли к нему, чтобы выслушать от него духовное знание писаний, а не знание о воинском искусстве. Мудрецы со всей вселенной пришли, чтобы послушать это обсуждение. Несмотря на то, что Бхишма был величайшим воином, его уважали за его знания, за его опыт писаний. Бхишма мог говорить о воинском искусстве, но, тем не менее, в течение многих дней он говорил о шаастра-видье.

ТЕКСТ 8

“Образование нужно начинать получать в юности, потому что когда человек учится с детства, это оставляет самые глубокие впечатления в его жизни. То, что он изучает в юности, подобно записи на камне. Как узоры, вырезанные на глиняном горшке, никогда не сотрутся после обжига, так и впечатления, которые образуются в уме молодых школьников, остаются до конца их жизни. Поэтому под предлогом рассказа историй я буду обучать твоих мальчиков нити-шастре”.

Вначале, когда глина мягкая, на изготовленных предметах можно что-то изменить или нанести на них рисунок. Но когда все чашечки составляют в стопку, обкладывают их коровьими лепёшками и обжигают в огне, уже ничего не возможно с ними сделать. Это аналогия. Всё, чему человек учится, когда его ум очень нежный и мягкий, остаётся с ним до конца его жизни.

У каждого из нас есть такой опыт. Например, если ребёнок слышит в детстве разные песенки по радио, он будет помнить их всю жизнь и сможет дословно повторить их текст много лет спустя. В то же время человек с трудом сможет удерживать в памяти шлоку, хотя учил её только неделю назад. То, что мы учили в юности, вспоминается очень легко и без лишних усилий. Поэтому если ребёнок с ранних дней получает ценные наставления, даже не понимая их, он, по крайней мере, извлекает информацию, которая запечатлелась в его уме. Позднее, в 15-16 лет, когда разум разовьётся и созреет, у него в голове образуется целая библиотека моральных, нравственных наставлений, которые станут направлять его в повседневной деятельности. Это очень важная концепция ведического образования.

Итак, ум ребёнка сравнивается с глиняным горшком перед обжигом. Всё, чему он научится, останется с ним до конца жизни. Привычки и вкусы, приобретенные в детстве, очень сложно изменить. «Старую собаку не научить новым трюкам». Поэтому обучение ребёнка очень важно начинать с юного возраста. Автор будет учить этике детей, рассказывая истории, чтобы привлечь их. Он не хочет рассказывать истории просто так, но он хочет давать моральные наставления. Может быть, ребёнок не поймёт послания, но он запомнит истории, и когда созреет, то сможет понять содержание этих историй более глубоко и использовать их. Та же техника используется в Пуранах и Итихасах. Хотя Нараяна Пандит написал книгу для детей, каждый может воспользоваться её благом. Человек, невежественный
 в определённой сфере, сравнивается с ребёнком.

В данном стихе упоминается самскара, трактуемая здесь, как очищение. Мы знаем, что есть самскара и определённые церемонии, например, гарбхадана-самскара, или джата-самскара, когда отрезают пуповину только что родившемуся ребёнку, или анна-прашана, когда ребёнку впервые предлагают блюда из злаков. Есть множество других самскар, которые проходил человек, родившийся в ведической семье, с целью очищения, например, ему отрезали волосы или прокалывали ухо. С момента зачатия и до самой смерти человек проходил всевозможные самскары.

Итак, одно из определений самскары – это определённая церемония, которая совершалась ради очищения. Другое определение – это «впечатление». В этом стихе понятие самскары используется для того, чтобы указать на впечатления, которые можно сравнивать с узорами на глиняном горшке. Подобно тому, как перед обжигом на глиняный горшок наносятся узоры, так и в ведической культуре с ребёнком перед рождением совершаются три самскары ведических ритуалов с целью удалить нечистоты из семени и яйца родителей, что создает хорошие впечатления в уме не рожденного ребёнка. Самскары совершаются и после рождения. Все они очень важны в ведической культуре.

Ребёнок в чреве уже осознаёт, и на него влияет состояние матери, о чём мы знаем из наставлений Господа Капилы в третьей песни «Шримад-Бхагаватам». Нам известна также история Прахлады Махараджа, который слушал «Шримад-Бхагаватам», находясь в чреве матери. Так он научился трансцендентному знанию от Нарады Муни. Также Абхиманью изучил военное искусство, находясь в чреве Субхадры.

Современное учение тоже подтверждает, что ребёнок в чреве испытывает определённое влияние умонастроения матери. Во время английского правления царь Пенджаба Махараджа Сингх правил Пакистаном. Он был очень большим преданным коров и брахманов. Однажды один бизнесмен вырыл колодец и построил кормушку для коров.

В Индии сейчас можно видеть, как возле больших зданий строят большие ёмкости для того, чтобы бездомные коровы могли пить воду. Бизнесмен тоже сделал это.

Однажды на водопой пришла корова, и она увидела зёрна, которые хранились за металлической решёткой рядом с кормушкой. Пытаясь их достать, корова просунула свою голову сквозь решётку, повернула её и оказалась в плену, потому что рога не давали ей освободиться. Она начала нервничать и дёргаться. Услышав мычание, там собралось много людей и, увидев корову в таком состоянии, они пытались ей помочь. Но когда корова нервничает, она становится очень сильной и не понимает, что люди хотят ей помочь освободиться.

Один из пришедших сказал, что нужно разрушить часть стены и достать решётку, в которой застряли рога коровы. Но кто-то сказал, что в таком случае владелец понесёт убытки. Он предложил срезать корове рог, тогда она сможет освободиться, и не нужно будет разрушать решётку. Но люди оценили этот совет, как очень злобный, поэтому они всё-таки сломали стену и таким образом высвободили корову.

Среди находящихся на месте происшествия людей, которые пытались помочь корове, оказались шпионы. Они всегда доставляли царю информацию обо всех происходящих в его царстве событиях. Обычно вечером все шпионы возвращались во дворец и отчитывались. И в этот раз один из шпионов донёс царю, что один человек посоветовал отрезать рог корове. Царь, который очень хорошо относился к коровам и брахманам, очень разгневался из-за того, что в его царстве живёт такой хинду, который посоветовал отрезать рог корове. Он приказал привести его во дворец. И когда подданный предстал перед царём, он сказал, что осознал свою ошибку, и что он не должен был даже думать об этом.

Царь обвинил этого человека: «Ты не настоящий хинду. Видимо, в твоём рождении была какая-то ошибка». Царь посадил провинившегося в тюрьму, и послал за матерью этого человека. Женщина уже была пожилой, и когда она пришла к царю, тот спросил о рождении сына. Женщина подтвердила, что это её сын, но царь отказывался верить. Он сказал: «Твой сын не был рождён от хинду. Если у него возникла такая ужасная мысль в голове, он не может быть хинду. Должно быть, в его рождении есть какой-то подвох». Царь сказал, что прикажет казнить и мать и сына. Испуганная женщина сказала: «Я целомудренная женщина. Я никогда не соприкасалась ни с каким мужчиной, кроме своего мужа, даже во сне».

Такое благочестие женщины делает её подобной Гандхари. Если женщина настолько целомудренна и благочестива, что даже в уме не думает о другом мужчине, кроме мужа, она обладает очень большой силой. В то время как мужчины получают свои силы через совершение аскез и целибат, женщины черпают силу из собственного целомудрия. Так и Гандхари получила эту огромную силу.

И когда пожилая женщина сказала об этом царю, он был вынужден пересмотреть своё решение. Женщина вспомнила, как на следующий день после ночи, когда она зачала своего сына, первым человеком, которого она увидела, был мясник, их сосед, сидевший на крыше своего дома. Когда женщина увидела его, мысль о его отвратительном образе жизни вошла в её ум. Женщина сказала царю, что, скорее всего, именно мысли, связанные с той встречей, и стали причиной недобрых мыслей её сына. Иными словами, когда её сын был зачат, ум женщина и ум ребёнка были осквернены встречей с мясником и мыслями об отвратительных действиях, которые он совершает.

Когда царь услышал это, он подумал: «Да, это истинная причина злобной мысли». Поэтому он отпустил мать и сына и сказал им вслед: «Хорошо, хорошо, идите». Затем царь издал указ в государстве: «Каждая женщина должна носить кольцо с маленьким зеркальцем, чтобы после пробуждения она могла смотреть на своё собственное лицо». Это важно, потому что на наш ум оказывает неизгладимое впечатление то, что мы видим первым. И подчиняясь приказу царя, первое, что должны были делать женщины по утрам, это смотреть на своё лицо. В этом царстве женщины до сих пор носят такие украшения.

Но Шрила Прабхупада учил нас, что первое, что мы должны делать по утрам после сна, это предлагать поклоны нашему духовному учителю, повторять маха-мантру, принимать омовение, идти в храм, сосредотачиваться на Божествах, поливать туласи и поклоняться  туласи, Божествам, Господу Чайтанье, духовному учителю. Все эти действия необходимо совершать, чтобы в нашем уме складывались духовные впечатления, на основе которых, в конечном итоге, сможет развиться любовь к Богу. Всё это попытки дать нам понимание важности обучения детей, когда они ещё маленькие, потому что духовные впечатления очень сильны и очень важны.

ТЕКСТ 9

«Хита падеша» – это не вымысел. Она основана на таких писаниях,  как «Панчатантра» Вишнушармы, «Махабхарата».

Некоторые из её текстов можно встретить в книге Сатсварупы Махараджа. Она составлена на основе стихов из «Чанакьи-нити», которые часто использовал Шрила Прабхупада. Некоторые из этих стихов можно встретить в «Шримад-Бхагаватам» и в «Бхагавад-гите». В определенный момент в изложении истории даётся серия стихов, чтобы проиллюстрировать мораль рассказываемой истории. Поскольку стихи «Хита падеши» заимствованы из «Махабхараты» и разных Пуран, поэтому нужно изучать её с верой.

«Хита падеша» написана в первую очередь для молодых учеников, в то время как «Панчатантра» более сложна. «Хита падеша» состоит из четырёх разделов. Первый - «Как обретать друзей» , второй раздел – «Как разделять друзей», или «Война и мир». Третий раздел объясняет как воевать, и четвёртый – как заключить мир.

В следующей истории рассказывается об одном городе на берегах Ганги, в котром жил царь Сударшана, обладавший всеми царскими качествами. Однажды царь услышал повторение двух следующих стихов.

ТЕКСТ 10

«Шастры – это «глаза» каждого, поскольку они рассеивают различные сомнения, объясняют невидимые объекты, которые мы неспособны воспринять своими материальными чувствами. Поэтому тот, кому недостаёт знания шастр, несомненно, слеп».

Здесь говориться о том, что именно шастры удаляют наши сомнения. Духовный учитель даёт нам шастры, и шастры удаляют наши сомнения. Этот стих отражает суть «Хита падеши», потому что все мы рождены в невежестве, и то, чему мы учимся, приходит к нам в основном из слушания. Непосредственное восприятие позволяет нам получить знания  о текущих событиях, но знания об объектах, находящихся вне чувственного восприятия, можно обрести только через писания.

Мы обсуждаем систему, с помощью которой получают знания, и называется она «прамана». Когда Вы используете свои чувства для получения знаний, эта прамана называется пратьякша-прамана. В таком случае знания получаются через гьянендрии, то есть с помощью чувств. Но существуют вещи, которые невозможно воспринять гьянендриями, которые, например, нельзя увидеть глазами или услышать ушами. И, несмотря на это, есть определённые тонкие вещи, которые не могут быть восприняты нашими органами чувств, но которые может понять наш ум. Например, мы можем разговаривать с человеком, и он, может быть, говорит что-то очень хорошо, но в уме мы понимаем, что он гневается. И мы осознаём, что он с нами двуличен. То есть, глаза не видят раздражения, и уши не слышат этого, но ум определяет его настроение безошибочно.

Данный пример подтверждает, что существуют определённые вещи, которые находятся вне сферы постижения наших познающих чувств, которые выше всей сферы материальных элементов. Это трансцендентные вещи, и знания о них мы не можем получить через непосредственное восприятие. Нам необходимо использовать другую праману, которая называется «шабда-прамана». «Шабда» означает «трансцендентный звук», иными словами – «писание». То есть знание об объектах, которые невозможно постичь нашими чувствами, и которое можно обрести только через писания. Шастры дают информацию о будущих и прошлых событиях и объектах, находящихся вне восприятия наших чувств. Более того, шастры объясняют те объекты, которые мы воспринимаем, но не понимаем. Шастры считаются истинным авторитетом, потому что они безупречны.

Изначально Господь, который свободен от всех недостатков, вложил Веды Брахме, первому существу во вселенной. Это знание называется шрути. Позднее мудрецы составили другие писания, основанные на ведическом знании, и которые называются шастры. Человек, который не изучал шастры, является слепым, потому что он не может обрести знание Абсолютной Истины. Знание, которое основано только на наблюдениях, неполное и нестабильное. Если слепой человек останется один, он, может быть, не причинит вреда другим; но если он смелый и вызывается вести за собой других, то он может стать причиной катастрофы. Поэтому одним из самых важных, существенных качеств лидера должно быть знание шастр.

Также слепому опасно идти. Жизни человека угрожает опасность, если он не знает шастр. Например, если доктор, учитель или адвокат неучён в своём поприще, то его пациенты, студенты или клиенты будут обречены. Как, например, в истории об Индре, когда он оскорбил Брихаспати. Рассказывается, что когда Брихаспати вошёл в собрание, Индра никак не выразил духовному учителю почтения, и тем самым нанёс ему оскорбление. Позже он очень сокрушался, скорбел и осуждал себя за столь непочтительное поведение.

Он был вынужден следовать дворцовому этикету, согласно которому царь, восседающий на троне, никому не должен кланяться и выражать своё почтение. После происшедшего Индра отверг эти правила. Он сказал, что поскольку они не основаны на шастрах, то им не нужно следовать. Любое знание, не подкреплённое шастрами, подобно каменной лодке, которая не сможет плыть. Человек, который даёт информацию, не подкреплённую шастрами, как и тот, который принимает такие сведения, оба «плывут на каменной лодке». Поэтому рано или поздно все они потонут. Поэтому вывод один: всё должно быть основано на шастрах.

Вопрос: Вы говорили о благе знания, о том, что перо могущественнее меча. Откуда это выражение?

Ответ: Это очень известная на Западе поговорка. Если у человека есть особая воля, но Вы пытаетесь заставить его действовать против своего желания, то он всё равно будет придерживаться своего прежнего мнения. Есть ещё одна поговорка: «Мои колени могут согнуться, но воля моя не согнётся». Иными словами: «Вы можете изменить мою волю, преследуя меня, убеждая меня, Вы можете убедить меня, я могу пойти в том направлении, куда Вы заставляете идти, но не думайте так. Я могу не выражать свои мысли, но внутри я остаюсь прежним».

И что происходит потом? Дадати пратигрихнати гухйам акхйати приччхати. Как это влияет на взаимоотношения? Чувствуете ли вы желание открыть ум такому человеку? Нет, конечно же. Хотите ли вы поделиться прасадом с таким человеком? Нет. Хотите вы давать ему милостыню или получать от него милостыню? Нет. Если человек говорит вам: «Пожалуйста, возьми», то Вы скажете: «Нет, у меня уже есть, я не хочу от тебя этого. От тебя мне ничего не нужно». Мы будем себя вести именно так. Конечно, если человек вайшнав, он всегда будет прощать. Мы учимся быть брахманами, поэтому должны стараться правильно проповедовать. Брахман – это тот, кто изучает шастры, проповедует и пытается убедить. Мы не подходим к людям с мечом и не говорим: «Все вы должны приходить в храм». Мы говорим: «Воспевайте Харе Кришна. Это лучшая жизнь. Попытайтесь сделать это». Мы пытаемся убеждать: «Возьмите эти книги, приезжайте сюда. У нас есть замечательная философия»! Мы пытаемся убедить людей. «Можно подвести коня к водопою, но нельзя заставить его пить». Эта поговорка означает, что можно попытаться заставить человека, но если это не его собственное желание, он не согласится.

ТЕКСТ 11

«Юность, богатство, власть и недостаток разума – каждое из этих составляющих в отдельности может стать причиной страдания, не говоря уже о том, что если всё это будет сложено вместе».

Здесь говорится о четырех аспектах, которые могут быть очень опасными, если у человека нет знания писаний. В юности у человека есть сильная тенденция наслаждаться чувствами и действовать необдуманно. Хороший разум и терпение, как правило, в юности отсутствуют. Обычно молодым человеком движут эмоции, и он чаще всего не обдумывает свои действия перед тем, как совершить поступок. Все слышали, что богатство – это корень зла, а власть разлагает человека. Абсолютная власть разлагает абсолютно. И очень сложно найти такого человека, который, обладая богатством и властью, не гордился бы этим.

Гордость, как правило, сопровождает богатство и власть. Это как обратная сторона медали. Человек может обладать очень многими хорошими качествами, которые очень полезны в том, чтобы развиваться в жизни. Но если у него есть только одно качество гордости, то одна эта плохая черта характера может уничтожить все остальные хорошие, может всё испортить. Гордость – величайший враг на духовном пути. Она была причиной падения многих великих мудрецов. Поговорка гласит: «Гордость предшествует падению».

Итак, молодость, богатство, власть опьяняют, как вино. Человек, обладающий всеми этими тремя достояниями, лишен способности трезво оценивать себя и свои поступки. Быть молодым, богатым и иметь хорошее положение очень опасно. Это гораздо опаснее, нежели если бы человек был беден, слаб и имел низкое рождение. Опасность ещё более возрастает, если у человека отсутствует знание писаний. Такой человек, в конце концов, принесёт страдания и себе и другим. Например, в четвёртой песне «Шримад-Бхагаватам» рассказывается о царе Вене, который был очень юным, могущественным и богатым. Помимо этого, он был ещё и гордым атеистом, который мешал брахманической деятельности. Так, он остановил жертвоприношения, отменил защиту коров, и таким образом принёс хаос в общество.

Говорится, что юность, богатство  и власть очень полезны, но если человек горд и невежественен, то они становятся очень опасными в его руках. Проблема состоит не в самих богатстве и власти, а в недостатке разума. Из этих четырёх вещей: юности, богатства, власти и недостатка разума, первые три опасны, потому что они, как правило, покрывают разум человека. Как уже говорилось, юность обычно сопровождается безрассудством, одержимостью, когда мы думаем только о сегодняшнем дне и не думаем о будущем. Поступая так, человек не использует свой разум. Богатство может сделать человека гордым и покрыть его разум. Богатство и власть опьяняют человека. Эти три вещи опасны, потому что они покрывают разум. В таком случае они не являются достояниями.

Единственным решением отсутствия разума является правильное знание, которое приходит от хорошего образования и опыта. Поэтому сыну нужно дать хорошее образование, особенно, если он сын царя или правителя государства. О важности получения хорошего образования будет говориться в следующих тринадцати текстах.

В двенадцатом стихе говорится: «Когда царь услышал об этих двух стихах (о том, что шастры являются «глазом» для каждого, и кто не знает шастр, тот слеп; а также о том, что шастры рассеивают сомнения), он очень опечалился о своих сыновьях, которые отказывались учиться. Они всё время поступали неправильно, потому что не следовали шастрам. Таким образом, царь подумал про себя: «Я ответственен за будущее своих сыновей». И он стал думать о благосостоянии своих сыновей. Такие мысли указывают на то, что царь обладал качествами хорошего отца или гуру. Отец, мать и гуру всегда должны принимать ответственность за своих детей, за своих учеников, подчинённых, и всегда думать, как принести им благо. Это очень большая ответственность.

Мы всегда думаем: «У гуру очень большая ответственность». Но такая же ответственность, на самом деле, возлагается на мать и на отца. Иногда человек думает: «Я не квалифицирован быть гуру, поэтому я женюсь и заведу детей». На самом деле, та же ответственность возлагается и на Вас. Господь Ришабхадев говорит, что нельзя становиться гуру, учителем, отцом, матерью, нельзя принимать людей, которые будут зависеть от вас до тех пор, пока вы не способны освободить их от круговорота рождений и смертей. Прабхупада пишет в комментарии, что тот, кто принимает ответственность, но не освобождает своих подданных, помещает себя в ад. Он становится объектом для упрёков.

Это означает, что когда человек принимает зависящих от него, он должен, подобно этому царю, думать об их благосостоянии. Если они не ведут себя согласно варнашраме, тогда он ответственен за это. На самом деле, если ребёнок ведёт себя неправильно, нужно наказывать родителей, а не ребёнка, потому что они не воспитывали его должным образом. Шрила Прабхупада говорил, что если мои ученики будут вести себя неправильно, люди будут думать плохо обо мне. Точно также, если ребёнок плохо ведёт себя, то винить за это нужно родителей. Царь показывает, что если он имеет правильное отношение к своим детям, и он хочет дать им образование.

ТЕКСТ 12

«Какой смысл в сыне, который не является учёным или религиозным? Он бесполезен, как слепой глаз, который приносит только боль».

Отец естественным образом привязан к своему сыну, и он хочет, чтобы сын достиг той цели, которую он сам не смог достичь. И отец чувствует удовлетворение, когда сын достигает успеха. Таким образом, отец наслаждается своим сыном. Но если сын неучён и не имеет хорошего характера, он становится лишь причиной бесславия, позора и беспокойства для отца. Он становится источником страданий, как глаз, который хотя и есть, но ничего не видит. Если сын не следует дхарме, религии, он не сможет совершать пинду, пинду-дану, которую необходимо совершать для того, чтобы освободить предков. И потому такой сын считается бесполезным.

Ведическая культура учит, что с рождения каждый человек имеет пять долгов. Это долги перед полубогами, мудрецами, предками, обществом и всеми живыми существами. Мы зависим от них, мы получаем жизнь, они поддерживают нас. Полубоги дают нам землю, воду, огонь, свет солнца и луны. Каждый день мы дышим воздухом, пьём воду, получаем тепло от солнца. Мы используем всё это для того, чтобы поддержать себя. Поэтому мы должники перед всеми. Здесь говорится, что есть определённая система, чтобы оплатить долги предкам. Для этого нужно зачать сына, и если он будет совершать пинду, он будет предлагать вишну-прасад предкам. Когда сын это делает, то предки будут оставаться на Питрилоке и будут испытывать райские наслаждения. Но если сын некультурный и не ведёт себя правильно, то он не будет совершать пинда-дану и, как следствие, его предки будут испытывать страдания.

В первой главе «Бхагавад-гиты» мы видим, что Арджуна был очень озабочен этой ситуацией. Он думал: «Если я убью воинов на поле битвы Курукшетра, то женщины не будут защищены. А когда женщины остаются без защиты, их легко можно будет эксплуатировать. Негодяи станут пользоваться возможностью, в результате чего появится нежелательное потомство». Арджуна говорит, что он не хочет быть причиной увеличения нежелательного потомства, потому что это приведёт к адской жизни, разрушению семей и семейных традиций. Потомки таких семей упадут, и прекратится подношение пищи и воды предкам. 

В системе варнашрамы очень важна хорошая семейная жизнь. Цель брака – это родить сына, чтобы он продолжал семейные традиции и совершал подношения предкам. В «Махабхарате» есть такая история. Был один мудрец, которого звали Джадаткару, который не стремился жениться. Он отправился в лес, чтобы совершать аскезы. И хотя Джадаткару был единственным сыном своих родителей, он хотел соблюдать целибат. Однажды он был в лесу, где совершал аскезы, собирал и ел ягоды. Неожиданно мудрец наткнулся на одну большую яму, в которой висели вниз головой предки. Они висели, привязанные за ноги верёвкой, которая была сплетена из соломы. Джадаткару не знал, кто висел над той глубокой, как пропасть ямой. Верёвку, на которой висели люди, грызла крыса. Верёвка была перегрызена почти полностью, и осталась только одна соломинка, которая удерживала их от падения. Фактически, предки уже падали в эту яму. Джадаткару увидев это, спросил: «Кто вы такие? Вы находитесь в очень опасном положении. Как я могу вам помочь?» Они были очень уставшими, слабыми, и сказали мудрецу: «Мы – предки, и эта верёвка представляет собой нашу династию. У нас остался только один потомок, один член нашей династии, но он является аскетом, соблюдающим целибат. Его зовут Джадаткару. Он остался единственной ниточкой, которая держит нас от падения в яму. Крыса, которая грызёт верёвку, - это крыса времени.

Как только Джадаткару умрёт, верёвка порвётся, и уже ничто не удержит нас от падения». Джадаткару, конечно же, понял, что речь шла о нём. Он осознал: «Я – единственный оставшийся член нашей династии». Когда он понял, к чему приведёт его целибат, он решил принять ответственность за своих родственников. Он взял в жёны сестру Васуки и родил сына, чтобы спасти предков от падения. Эта история иллюстрирует, насколько важна семья в варнашраме, потому что именно семья поддерживает мир в обществе. Люди, которые испытывают ответственность по отношению к предкам, поддерживают семейные традиции. Они не действуют подобно негодяям, потому что это причиняет беспокойство в обществе. Эта история не умаляет важности отречения, но она также подчёркивает важность поддержания хороших семейных традиций, на которых воспитывается хорошее поколение.

Вопрос: Но преданные не должны сильно беспокоиться об этом, потому что они уже совершают санкиртана-ягью.

Ответ: В одиннадцатой песни «Шримад-Бхагаватам» есть стих, который объясняет, что тот, кто является настоящим преданным (сколько из нас могут сказать, что мы на самом деле преданные, это другой вопрос), но тот, кто на самом деле отдал свою жизнь Кришне, тот не должен сильно переживать об этих пяти долгах. Я говорю об этом, чтобы вдохновить принять практику преданного служения очень серьёзно, так, чтобы мы могли обрести успех. Если мы будем успешны в преданном служении, то получим благо мы, получит благо и все наши родственники. И если наши родители, наши члены семьи благосклонно относятся к преданному служению, и они также преданные, то ими не нужно пренебрегать.

Вопрос: Если наши родственники умерли, и никогда не получали прасад, не повторяли святое имя, мы же не будем совершать для них пинду отдельно?

Ответ: Да, они получат благо от Вашего преданного служения, если Вы занимаетесь им. Конечно же, сейчас Вы им занимаетесь, потому что практикуете пада-севанам, и все девять методов преданного служения: шраванам киртанам вишнох смаранам. Шрила Прабхупада пишет в комментарии к Седьмой песне, что пада-севанам означает «служение лотосным стопам», но также это означает «принимать омовение в Ямуне и отправляться в святые места». Если человек находится в святом месте и занимается служением, это окажет положительное влияние на двадцать одно поколение родственников. Об этом говорится в «Бхагаватам».

ТЕКС 13

«Не родившиеся или мёртвые сыновья лучше, чем глупые сыновья, потому что первые два причиняют страдания лишь один раз, тогда как последние – на каждом шагу».

Если сын умирает преждевременно, человек страдает какое-то короткое время. Но если сын глупый, то он всю жизнь будет причинять Вам страдания и беспокойства. В ведической культуре муж и жена соединялись только ради ребёнка. И если у человека не оставалось сына, то не было никого, кто бы мог совершать пинду. В современном мире людям очень трудно понять этот вопрос. Они обычно вступают в брак ради чувственного наслаждения. Конечно, они обычно избегают детей, используя противозачаточные средства.

Родители, которые не сталкивались с проблемой глупых сыновей, могут не согласиться с этим стихом, потому что им очень хочется иметь сына, плохого или хорошего. Иногда, семейные пары по какой-то причине не могут иметь ребёнка, и они думают, что не иметь сына – это самое худшее. Они размышляют примерно так: «Если бы у нас был хотя бы один ребёнок, любой ребёнок, неважно какой, это было бы счастьем». Но в истории есть примеры, когда родители, у которых были глупые сыновья, страдали больше, чем те, у кого детей вообще не было. Сейчас люди очень часто сталкиваются с этой проблемой, особенно в старости.

В шестой песне «Шримад-Бхагаватам» приводится несколько иллюстраций на эту тему. Например, Махараджа Читракету не имел сына, и хотя у него было десять миллионов жен, все они были бесплодными. Он думал, что не иметь сына – это самое худшее, что может случиться с человеком в жизни, поэтому он был очень настойчив. Из-за этой настойчивости Нарада Муни и Ангира благословили Махараджа Читракету на то, чтобы у него был сын. Но когда долгожданный сын родился, он стал причиной многих страданий и несчастий своих родных.

Есть пример из «Падма-пураны». В ней рассказывается история об одном брахмане по имени Атмадев. Брахман жил должным образом: он совершал жертвоприношения, поклонялся Божествам. Получая милостыню, он обучал Ведам, обучал совершению жертвоприношений. Брахман был очень благочестивым, и у него была очень целомудренная жена. Но эта женщина обладала плохими качествами: она была эгоистична и жестока. И у этой семьи была одна проблема: они не могли зачать сына. Брахман очень сокрушался, потому что очень хотел зачать хорошего сына, научить его совершать жертвоприношения, в том числе и пинду. Время текло, они пытались зачать сына, но у них ничего не получалось.

Однажды Атмадев был настолько опечален, что вышел из дома и пошёл в лес. Он медитировал и решил, что будет поститься до самой смерти. Атмадев хотел даже убить себя, настолько он был подавлен.Долго брахман бродил по лесу, и со временем он подошёл к колодцу, сел рядом и подумал: «Что же мне делать?» Через некоторое время один санньяси, отрешенный человек, подошёл к нему. Атмадев склонился перед святым человеком с почтением. Санньяси посмотрел на него. Лицо является зеркалом ума, и санньяси понял, что Атмадев очень переживал. Он открыл своё сердце этому отреченному человеку и сказал: «По физиогномике я могу понять, что тебя прокляли на то, чтобы не иметь сына в течение семи жизней. Поэтому ты должен отказаться от мыли о сыне, смириться». Но Атмадев не желал расставаться со своей мечтой и сказал: «Нет, я не могу. Для меня нет ничего хуже, чем не иметь сына. Благодаря своей мистической силе ты можешь преодолеть это препятствие. Прошу тебя, сними с меня проклятие и помоги получить сына».

Атмадев очень настаивал на своём и сказал, что если санньяси не исполнит его просьбу, то он покончит с жизнью. И мудрец согласился. Он прочитал над каким-то плодом определённые мантры и отдал его Атмадеву со словами: «Отнеси этот плод своей жене. Она должна его съесть. Затем ты должен совершить гарбхадхана-самскару, после чего вы сможете иметь сына». Атмадев в радостном расположении духа вернулся, рассказал приключившуюся с ним историю и сказал своей жене: «Съешь этот фрукт». Жена взяла плод, но, будучи очень эгоистичной, она подумала: «Если я съем его, то забеременею, и что тогда? Столько аскез, столько трудностей мне придётся терпеть. Мне нельзя будет есть специи, мне придётся ходить с большим животом, носить ребёнка. Я буду ограничена во всём. Такие неудобства! Я думаю, что только бесплодные счастливы». И она решила не принимать этот плод, хотя муж очень хотел иметь сына. Женщина решила солгать мужу, и скормила этот плод корове, которую они держали. Но Атмадеву она сказала, что съела фрукт.

Атмадев чувствовал огромное счастье, думая, что его жена теперь забеременела. Время шло, и жена стала думать, что же делать? «Я солгала своему мужу. Нужно что-то сделать». И она посоветовалась с сестрой, которая была замужем, имела нескольких детей и которая на тот момент была беременна. Жена Атмадевы сговорилась со своей сестрой, что будет продолжать лгать своему мужу. Она сказала мужу: «Я пойду к своей сестре, которая опытная в том, чтобы рожать детей. У меня уже начались схватки. Моя сестра позаботится обо мне». Атмадев согласился на её предложение.

А тем временем у сестры родился сын, и она договорилась со своим мужем, что если они отдадут своего сына Атмадеве, то он вознаградит их милостыней. «У нас уже есть дети, давай отдадим ему этого ребёнка и поможем его жене обмануть Атмадева». Женщину звали Дундули. И поскольку её муж не отличался благочестием, он согласился. Родившийся ребёнок был от мужа Дундули. И когда жена Атмадева пришла с ребёнком домой, Атмадев ликовал от счастья. И в тот же самый день их корова, которой скормили плод, тоже родила ребёнка, которого назвали Гокарна. Это очень известный ребёнок. В Матхуре есть даже храм с Божеством Гокарна. Имя «Гокарна» означает «коровьи уши». Ребёнок имел человеческое тело, но уши у него были, как у коровы. В этот радостный для Атмадевы день он подумал: «Все соседи пришли и сказали, что наконец-то удача повернулась лицом ко мне, ведь столько лет я не мог иметь сына. Я сажал семена, но они не прорастали. Даже деревья в моём саду не давали плодов. Я был таким несчастным! Но теперь всё переменилось: моя жена подарила мне сына, и моя корова тоже родила сына». Находясь на вершине счастья, он раздавал пожертвования направо и налево.

Теперь у него было два сына: один сын, который родился от его невестки, и его звали Дундукари, а другого звали Гокарна. Это очень долгая история, но главное в том, что Гокарна, который родился от плода мудреца и от коровы, был очень святой личностью. В то же время на Дундукари, который родился от негодяев-родителей, наложили отпечаток обман, ложь и склонность к интригам жены Атмадева, которая его воспитывала. Этот сын вырос негодяем, и он приносил страдания Атмадеву. И даже своей матери он доставлял огромные страдания. Будучи ребёнком, он убивал соседских детей, воровал. Когда он вырос, то начал пьянствовать на деньги, которые воровал у родителей. Он бегал за женщинами, содержал проституток. В конце концов, Дундукари растратил все деньги своих родителей, и стал воровать из кухни медную посуду, продавать её, а на эти деньги продолжал пьянствовать и нанимать проституток. Однажды он пришёл домой, и поскольку в доме уже ничего не было, он побил своих родителей и покинул дом. Не выдержав такой жизни, Атмадев ушёл в лес, а его жена прыгнула в колодец и покончила жизнь самоубийством.

Когда они были бездетными, то очень сильно страдали и думали, что нет ничего хуже, чем не иметь сына. Но на самом деле истина состояла в обратном: лучше не иметь сына, чем иметь такого, который был у них. Или как говорит этот стих: «Не рождённый сын или мёртвый сын предпочтительнее, чем глупый сын. Потому что первый причиняет страдания лишь раз, а последний на каждом шагу». Сын, который становится злобным негодяем с плохим поведением, - это реакция какую получают родители за порочно зачатого ребёнка.

Если родители не зачинают сына должным образом, то он принесёт им страдания и стыд, потому что он будет вести себя не должным образом. Понимая это, родители должны чувствовать важность правильного умонастроения, когда они зачинают детей. Если они делают это в правильном  настроении, то ребёнок будет святым. Иногда дети заставляют своих родителей приходить в храм и даже превращают своих родителей в преданных, потому что у них есть качества святых людей. Поэтому родители, которые налагают на себя аскезу в совершении гарбхадхана-самскары и зачинают ребёнка в возвышенном состоянии сознания, избегут очень многих страданий, когда ребёнок вырастет.

Вопрос: Шрила Прабхупада часто использовал выражение, что сын спасает родителей от ада, если он занят преданным служением. В чём же тогда смысл совершения пинды? Зачем тогда вайшнаву иметь сына, если в ведической культуре назначение сына состоит в том, чтобы он совершал пинду?

Ответ: То есть Вы имеете в виду, что лучше избегать жизни домохозяина? Нет. Суть в том, что сын спасает отца от ада, предлагая пинду. Один из принципов религии, дхармы, - это забота о родителях. Спасти их из ада – это один путь помочь им. Но есть и нечто выше, чем это, правильно? Если Вы спасаете кого-то от ада, но он, тем не менее, остаётся в материальном мире, всё же он должен страдать от рождения, смерти, старости, болезней. Спасти человека от адских страданий не означает, что он не будет ощущать страданий на средних или высших планетарных системах. Высшее благо родители могут обрести, если попытаться поднять их, помочь им выбраться из материального мира. Этого можно достичь, выполняя преданное служение. Если человек становится чистым преданным, то он может освободиться от обязанностей перед своими родителями, членами своей семьи и предками.

Иногда мы думаем, что члены семьи – это бесполезные люди, и что мы не должны о них заботиться. Но ведическая культура учит не пренебрегать родственниками. Из седьмой песни «Шримад Бхагаватам» мы узнаём истории Парахлады Махараджи. Его отец, Хираньякашипу, был величайшим демоном во вселенной. И когда Господь Нрисимхадев убил его, Он сказал: «Прахлада, теперь можешь просить благословения». Сначала Прахлада отказался: «Я не хочу никаких благословений». Но Нрисимха настаивал: «Нет, ты должен попросить у Меня благословения». И, в конце концов, Прахлада сказал: «Пожалуйста, освободи моего отца». Его отец даже не был преданным, он был атеистом. Но Прахлада был примерным махаджаном, преданным. Мы должны следовать по стопам Прахлады, который не забывал своего отца. Это не означает, что Прахлада был привязан к своему отцу.

Его поведение означает лишь то, что ему было неприятно смотреть на страдания другого существа. Если кто-то даёт нам это тело, с помощью которого мы можем совершать преданное служение, то наш долг – заботиться и сострадать, пытаться возвысить, насколько мы можем, таких людей.

Преданный: Говорится, что мы в долгу перед отцом и матерью. Чтобы отплатить им долг, человек должен жениться. И когда человек женится, то он освобождается от долга перед матерью. Если человек зачинает сына, то он освобождается от долга перед своим отцом. Таким образом, династия продолжается. Есть закон, по которому предки вознаграждаются за сына. Говорится, что если бы не было вероятности того, что ребёнок будет плохим или хорошим, если бы это не зависело от нас, тогда в чём был бы смысл наставлений писаний? Шастры говорят, что на качество будущего ребёнка влияет время его зачатия, поэтому очень важно правильно его выбрать.

В «Шримад Бхагаватам» говорится, что когда человек переходит в грихастха-ашрам, он должен совершить множество аскез. Иначе он не может стать квалифицированным грихастхой. Одно из предварительных условий для грихастхи – это обязанность следовать ашраму брахмачарйи. То есть человек должен учиться аскезам. Он должен следовать определённым правилам писаний, которые объясняют, что от времени зачатия будет зависеть природа ребёнка. Как в примере с Кашьяпой и Адити. Кашьяпа отказывался иметь связь, но Адити, охваченная вожделением, не могла контролировать себя и настаивала. Но если мы строго следуем писаниям, то мы можем получить хорошего ребёнка.

Писания объясняют, что в зависимости от времени Вы получаете сына определённого качества. Этим правилам следовали цари, и они получали хороших сыновей с царскими качествами. Брахман следовал предписаниям, что позволяло ему получить сына брахманических качеств. То есть, если следовать этим правилам, можно получить и учёного, и сильного, и могущественного, и красивого человека. Всё это зависит от времени зачатия. Это очень важный аспект, который сейчас, к сожалению, не учитывается. В современном мире цель – чувственные наслаждения. Вот почему сейчас общество находится в таком ужасном состоянии.

Курма Рупа прабху: В писаниях говорится, что если зачинать ребёнка в определённые дни после прекращения менструаций, то есть в первый день, или на третий день, или на четвёртый, или на шестой или на седьмой день, то в зависимости от этого дня у ребёнка будут различные качества. Или, например, можно девочку зачать. Если человек знает шастры, то это самое настоящее планирование семьи: Вы можете зачать ребёнка с качествами святого, или с качествами кшатрия, то есть с любыми качествами, которые хотите видеть в своём ребёнке. Суть в том, что процесс зачатия и рождения ребёнка требует огромной ответственности. Это необходимо принимать очень серьёзно, если мы стремимся обрести мир в обществе, в грихастха-ашраме, и подняться до высшего стандарта общественного поведения. В этом состоят аскезы для грихастх. У брахмачари свои аскезы, у грихастх свои, есть аскезы и у санньясы, у ванапрастх. Духовная жизнь основана на аскезах в любом ашраме. Конечно же, если человек строго следует этим правилам, то он достигает успеха. Если человек следует правилам грихастха-ашрама очень строго, то в результате к пятидесяти годам он станет очень отречённым человеком. И когда его положение грихастхи будет заканчиваться, его перестанут тревожить привязанности к сексу, к семье. Они полностью исчезнут из его сердца. Такой человек сможет стать очень сильным санньяси.

ТЕКС 14

«Лучше выкидыш, чем не иметь связи вовсе. Лучше пусть ребёнок родится мёртвым, чем родится девочка. Лучше бесплодная жена, чем, нежели ребёнок останется в чреве, не выйдя из него».

Но опять же всё это лучше, чем сын-глупец, хотя он может быть красивым и богатым. Итак, писания говорят, что красота и богатство без образования бесполезны. Они подобны украшениям на мёртвом теле. Глупые люди привязаны к материальному телу, и они считают, что богатство и красота очень важны, хотя это всё теряется с наступлением смерти. Настоящая красота – это знания человека и его хороший характер. Есть одна шлока из нити-шастр, которую произнёс царь: «Тела сострадательных людей не украшаются сандаловой пастой. Они становятся красивыми благодаря благочестивой деятельности, которая совершается ради других. Их уши украшают не серьги, а слушание священных писаний. Их руки украшают не золотые браслеты, а подаяние милостыни».

В этом прекрасном стихе говорится, что красота рук заключается в подаянии милостыни, красота ушей – в слушании писаний, а красота тела – не в сандаловой пасте, никак не в косметике, а в том, что это тело используется в совершении благочестивых поступков или деятельности, которая приносит благо обществу. В нашем понимании, это тело, которое посвящено служению духовному учителю и Господу Кришне.

ТЕКС 15

«Рождение человека обретёт успех, если оно приносит честь его династии. Иначе человек рождается и умирает бесполезно, бессмысленно в этом меняющемся мире».

Итак, родиться - это ещё не так важно, но более существенно извлечь из нашего рождения выгоду. Тот, кто рождается, должен умереть. Но тех, кто совершают благочестивые поступки, помнят даже после смерти. И таким образом их рождение обретает успех. Жизни тех, кто занимаются только чувственными наслаждениями, не имеют ценности. После смерти жизнь человеку даёт слава. Люди пользуются наставлениями тех, чья жизнь была идеальной. Короткая славная жизнь лучше, чем длинная бесполезная жизнь. Самое славное, что человек может сделать для своей династии и ради своей семьи, - стать известным преданным Господа. Иначе этот стих имеет мирское толкование.

Мы не заинтересованы в мирской славе для нашей династии. Если даже мы потерпели неудачу в принесении материальной славы нашей семье, это ещё не означает, что наша жизнь бесполезна. На самом деле, семью прославляет человек, который становится известным  преданным. Тем самым он оказывает огромное служение своей семье. Мы не должны стремиться к славе, потому что в нашем обществе преданных истинную славу приносит смирение. Например, кто самый известный в ИСККОНе? Все слышали его имя, он очень известный преданный в нашем движении – Джайананда прабху. Его главными качествами были смирение и огромное умонастроение служения. Он всегда служил преданным, и не хотел слушать, когда люди на него ссылались, как на известного преданного, хотя он на самом деле был таковым.

Именно такие качества, как смирение и настроение служения, делают человека известным преданным. И смирение проявляется в том, что у него есть отношение служения преданным. Предки танцуют в экстазе, когда видят, что кто-то в их семье стал преданным. Потому что преданный всегда трудится на благо других, он самый умиротворённый, и он может освободить своих предков от материальных пут. Когда Господь Нрисимха убил демона Хираньякашипу, он дал Прахладе Своё благословение. Прахлада попросил, чтобы Господь Нрисимхадев освободил его отца, на что Господь  сказал: «Прахлада, предки двадцати одного поколения освобождаются благодаря твоей преданности».

Итак, Господь Нрисимхадев сказал, что предки Прахлады освобождены. Двадцать одно поколение семьи получило освобождение благодаря преданному служению Прахлады. Поэтому, даже, несмотря на то, что у нас некоторые предки могут быть подобными Хираньякашипу, они могут не оценить преданного служения, но наше преданное служение имеет очень сильный эффект, и оно освобождает их. Поэтому мы не должны сокрушаться или падать духом, если члены нашей семьи не поддерживают нашу практику преданного служения. Если мы должным образом заняты преданным служением, если мы выполняем его без мотивов, то наша практика будет очень благоприятной для освобождения наших родственников.

ТЕКС 16

«Когда на основе добрых дел человека пишется история, и в ней нет имени сына, но всё же та, кто родила его, считается матерью, тогда кого же считать бесплодной?»

Смысл этого стиха в том, что женщина рождает сына, и если он не славится благочестивыми делами, то эта женщина считается бесплодной. Если её сын ничего не стоит, она считается бесплодной. Для матери тяжёлый труд рожать и растить сына. Если он становится очень благочестивым учёным, то её труд считается успешным. Если же он не становится таким, она считается бесплодной женщиной.

Лучше быть бесплодной, чем давать рождение бесполезному человеку. Если человек не заботится о родителях, то лучше не иметь такого сына вообще. Глупо заниматься тяжёлым трудом без результата. Поэтому родители, которые готовы так тяжко трудиться, должны давать своим сыновьям и дочерям хорошее образование. Это ключ к тому, чтобы дети принесли семье благо, стали достойными людьми.

ТЕКС 17

«Тот, кто не проявляет энтузиазма в раздаче милостыни, в совершении аскез, в доблестных делах, обретении знаний или богатства, в действиельности является бесполезным для своей матери».

Шрила Прабхупада часто и по-разному цитировал этот стих. В стихе используются слова “путра” и “мутра”. “Путра” означает “сын”, а “мутра” – это “моча”. Если сын не является учёным или преданным, его считают мутрой, просто отбросом, испражнениями своей матери. По природе тело выделяет отходы своей деятельности. И если человек не проявляет энтузиазма в раздаче милостыни, в аскезах, в славных делах, в получении знаний, в накоплении богатства, то он считается отбросом, выделениями тела своей матери. Разница лишь в том, что родители не привязаны к своим экскрементам, в то же время они не считают бесполезным своего сына.

Несмотря на то, что он бесполезный, они считают его частью самих себя. Вот почему человек страдает от действий такого бесполезного сына. Есть утверждение, что даже отбросы лучше, чем бесполезный сын, потому что их, по крайней мере, можно использовать в качестве удобрения. Но бесполезный сын, как мы слышали о Дундукари, бесполезном сыне Атмадева, может разрушить семью.

В “Махабхарате” рассказывается о том, что рождение Дурьодханы сопровождали определённые неблагоприятные знамения: ревел осёл, с неба падали звёзды, дрожала земля. Если у женщины дрожит правая сторона тела (нога, рука или веко), это считается неблагоприятным, но если левая, то это считается благоприятным. Для мужчин всё наоборот.

Видура знал науку этих знаков, предзнаменований, которые на санскрите называются чешта. И когда родился Дурьодхана, Видура сказал Дхритараштре: “Все неблагоприятные знамения при рождении твоего сына указывают на то, что он разрушит всю династию. Поэтому лучше убей своего новорожденного сына сразу же”. Но Дхритараштра был привязан к этому ребёнку, потому что он был первенцем. Несмотря на то, что Дхритараштра получил от Видуры правильный совет, он не смог последовать ему. Как и предсказывалось, впоследствии Дурьодхана действительно стал причиной уничтожения всей династии. Этот пример подтверждает, что бесполезный сын хуже, чем испражнения.

ТЕКС 18

«Лучше иметь одного учёного сына, чем сто глупых сыновей. Одна луна способна рассеять тьму, в то время как миллионы звёзд не могут этого сделать».

Этот текст тоже цитирует Шрила Прабхупада. Суть стиха в том, что более ценно качество, чем количество. Сотни пластмассовых роз не могут сравниться с одной настоящей розой. Одно святое имя, воспеваемое без оскорблений, выше, чем миллионы имён с оскорблениями. Точно так же один учёный сын может прославить всю семью. Здесь особо подчёркивается мысль о том, что мы должны стремиться дать детям хорошее образование.

ТЕКС 19

«Человек, который совершает суровые аскезы в святом месте, сможет зачать покорного, богатого, религиозного и разумного сына».

Итак, в этом тексте даются наставления о том, как получить разумного, хорошего сына. В «Шримад-Бхагаватам» приводится очень много примеров того, что если человек хочет зачать возвышенного преданного, то он должен отправиться в святые места. Это необходимое условие. Стих также объясняет, что для того, чтобы получить хорошего сына, важны и хорошие поступки в прошлом. Позже автор будет говорить о том, что формула успеха – это сочетание судьбы, или кармы, и усилий.
Судьба – это ни что иное, как результаты прошлых действий. Таким образом, хороший сын рождается как результат благочестивых действий в прошлом. Для зачатия хорошего ребёнка ведические писания предписывают совершать гарбхадхана-самскару, или выбрать правильный день. Пурнима-аштами и экадаши – это запрещённые дни для зачатия ребёнка. Домохозяева должны учитывать, что экадаши, Джанмаштами и аштами не являются благоприятными днями для зачатия детей. Человек не должен вступать в связь со своей женой в течение четырёх первых дней месячного периода, также в дневное время и в брахма-мухурту.

В писаниях объясняется, что если супруги вступают в связь, и происходит зачатие на чётный день после того, как останавливается менструальный период, то есть на второй, четвёртый, шестой или восьмой день, то рождается ребёнок мужского пола. Если родители вступают в связь в нечётные дни, то рождается девочка. Если родители вступают в связь в неправильное время, то, как мы знаем из «Шримад-Бхагаватам», рождается злополучный сын. Например, Хираньякашипу, Хираньякша, а также Камса, которые все были зачаты в неурочное время. Хотя Камса был сыном царя Уграсены, он был зачат хитростью гандхарвы по имени Драмила. Эта история описывается в «Гарга-самхите». Когда царица Уграсены посещала своего отца, однажды она отправилась со своими подругами в лес, и в одном уединенном месте она услышала пение своего мужа, Уграсены. Она пошла на этот голос и возликовала, увидев своего юного мужа, который пел прекрасные песни. Он подошёл к ней и сказал, что не мог терпеть разлуку с ней, и вместе с тем не мог с ней увидеться в доме отца, потому что ему было стыдно появиться перед отцом в таком состоянии.

Для мужчины, если он сильно привязан к своей жене, и не может даже несколько дней прожить без неё, если он следует за ней, чтобы получить её общение, это считается постыдным поведением. Ещё более позорно такое поведение для царя. Поэтому он не хотел появляться перед отцом, потому что его присутствие явно показало бы, что он очень сильно привязан к своей жене. Поэтому он отправился в лес, где его никто бы не увидел с ней.

Таким образом, мнимый Уграсена следовал за ней, чтобы встретиться наедине. Они соединились в лесу, после чего жена Уграсены что-то заподозрила, и, в конце концов, шарлатан раскрыл своё истинное лицо. В результате их союза родился Камса. Поскольку Камса был злополучно зачат, он наследовал демонические качества. Этот стих подчеркивает важность совершения самскар. Если человек не соблюдает их, то результат очевиден. Сын от порочного зачатия не будет религиозным, покорным, а семья будет страдать от позора за такого сына.

ТЕКСТ 20

«О, царь, в этом материальном мире есть шесть видов наслаждений. Это богатство, хорошее здоровье, хорошая красивая жена, которая сладко говорит, покорный сын и образование, которое приносит богатство».

В материальном мире наслаждение без богатства немыслимо, так как все материальные удобства стоят денег. Поэтому первооснова материального наслаждения – богатство. Но если у человека не хватает здоровья, то богатство ему не поможет. Хорошее здоровье – это необходимое условие того, чтобы наслаждаться богатством. Высшее богатство в материальном мире – это общение с противоположным полом. Поэтому жена тоже необходима. Автор не рекомендует незаконные отношения. Он говорит, что жена, принятая в браке, по закону, - это источник наслаждения. Итак, если человек богат, здоров, но если у него нет любящей его жены, которая говорила бы ему сладкие слова, человек не будет удовлетворён. И если всё это есть, но сыновья ведут себя безобразно, то человек будет разочарован.

Не следуя писаниям, невозможно достичь материального счастья. Человек может заработать деньги, работая для других, но если он образован и знает, как зарабатывать богатства, то не нужно никому подчиняться и служить. В этом тексте автор подчёркивает мысль о том, что образование способно принести наслаждение. Это означает, что если человек достаточно образован, он знает, как заработать достаточно денег, чтобы поддержать себя в жизни. Он не должен работать для других людей.

Шрила Прабхупада объясняет, что это одно из брахманических качеств, поэтому брахманы не нанимаются ни к кому на службу. Конечно, кшатрий может собирать налоги взамен на защиту своих подданных; он также не нанимается. Вайшья также достаточно трудолюбив, чтобы делать своё дело. Он сам нанимает четвёртый класс людей – шудр. Но брахман не может находиться в зависимом положении. Иначе, как говорит Шрила Прабхупада, брахман вынужден будет идти на компромисс в религиозных принципах с писаниями. Если брахман позволит себе подчиниться кому-то или зависеть от кого-то, например, от царя или от вайшьи, тогда он теряет свою брахманическую силу, потому что становится зависимым от денег, от положения, от всего того, что царь или кто-то даёт ему. Такой брахман всегда будет бояться того, что царь отнимет все блага, если он не будет говорить царю приятные вещи.

В первой части своей книги Сатсварупа Махараджа говорит, что Чанакья был очень строгим брахманом, и, несмотря на то, что состоял советником царя Чандрагупты и мог утопать в царской роскоши, он жил очень просто в каком-то утлом жилище за пределами дворца. Шрила Прабхупада постоянно прославляет его за соблюдение этого принципа. Царь Чандрагупта однажды спросил Чанакью: «Пожалуйста, объясни, чем ты занимаешься?» Иными словами, царь хотел услышать объяснение его поступкам. И Чанакья Пандит ответил: «Если я объясню тебе то, что я сделал, тогда я подам в отставку». Это обозначает, что брахман должен быть полностью независим.

Брахманы должны давать советы царю, а не наоборот, когда кшатрии, цари или низшие классы дают им какие-то наставления, направляют их в поступках, потому что у брахманов есть достаточно самостоятельности и дисциплины. В системе варнашрамы все следуют определённому руководству. Например, шудры будут служить брахманам, кшатриям, или вайшьям. У них есть господин, хозяин одного из высших сословий. Вайшье нравится делать деньги определённым образом, и он должен будет платить налоги царю. Точно так же кшатрии, цари получают руководство от брахманов. Они должны получать указания от брахманов, и управлять царством в соответствии с писаниями.

Кто же является авторитетом для брахманов? Шастры. Брахманы изучают шастры, и у них достаточно самодисциплины, чтобы следовать священным писаниям. Если они настоящие брахманы, им никто не нужен, чтобы назидать в чём-то. У них есть достаточно брахманической природы, зрелости и здравомыслия, у них есть аскеза и так далее. Когда брахманы читают писания, ими руководит духовный учитель, и они достаточно дисциплинированы, чтобы следовать всему самим. Поэтому законы государства на них не распространяются.

ТЕКСТ 21

«Дом, наполненный множеством бесполезных сыновей, подобен горшку, наполненному шелухой. Лучше иметь одного разумного сына, который будет поддерживать семью и принесёт отцу славу».

Итак, шелуха – это бесполезная вещь. Она не даёт никакой питательной силы.

ТЕКСТ 22

«Отец-должник является врагом. Также врагом является нецеломудренная мать. Для мужа прекрасная жена является врагом так же, как и неграмотный сын».

Здесь описываются характеристика врага, то есть то, что навлекает страдания. Врагом становится тот, кто навлекает страдания. Если отец занимает деньги, а затем вдруг умирает, сыну придётся оплачивать его долг. Если мать нецеломудренная, она родит незаконного сына, который будет очень надменным и станет беспокоить нормальных детей. Мало того, если мать нецеломудренная, то сын будет унизительно себя чувствовать в присутствии порядочных людей. Он будет испытывать стыд.

Шрила Прабхупада использует этот стих в проповеди. Он говорит: «Если мать принимает другого мужа, намереваясь при этом родить ребёнка, то она становится врагом своего сына». В одной семье преданных было двое сыновей. И когда родители развелись, двенадцатилетний сын сказал своей матери: «Если ты позволишь какому-нибудь другому мужчине войти в этот дом, я убью его». Конечно же, ребёнок не читал шастры, и понимание того, что нецеломудренная мать – враг сына, было для него не теоретическим знанием. Сын не терпит, видя мать с чужим мужчиной. Если естественное в таком случае чувство ревности и негодования не выходит в такой форме, если он подавляет свои эмоции, то они проявляются в ребёнке в форме умственного беспокойства. Поэтому подобных ситуаций нужно избегать любой ценой.

Также прекрасная жена является врагом, потому что муж будет слишком привязан к ней, и в нём не появится решительность стать на духовный путь, отречься. Ему будет очень сложно отречься от красивой жены. Например, брак Шрилы Прабхупады устроил его отец. Было две девушки, из которых выбиралась будущая жена Прабхупады. И его отец выбрал внешне менее привлекательную девушку, сказав: «Когда-нибудь ты меня поблагодаришь за это. Я выбрал для тебя жену, которая будет целомудренная, и которая будет служить тебе. Но поскольку она не очень привлекательная, позднее ты сможешь отречься от неё, принять санньясу и посвятить свою жизнь духовной деятельности».

Также если красивая жена очень красива, то другие мужчины попробуют соблазнить её. Если она не преданная своему мужу, то она будет содержать любовника и отказывать своему мужу. Иногда нецеломудренные жёны даже организовывают убийство своих мужей. Конечно, если жена красива и целомудренна, может быть, она не будет источником беспокойства, но другие будут привлекаться ею. Как, например, Сита-деви. Она была крайне целомудренна, привлекательна, но, тем не менее, демон Равана соблазнял её, и это стало причиной больших беспокойств. Если сын неграмотный, неучёный, это будет источником большого беспокойства и страданий для отца и семьи. Особенно если отец учёный, а сын глупый, то отцу будет стыдно представлять такого сына в обществе учёных людей.

ТЕКСТ 23

«Человек, наделённый хорошими качествами, почитается среди людей независимо от его высокого или низкого рождения. В действительности, если лук сделан из самого лучшего сорта бамбука, но на нём нет тетивы, то какой в нём толк?»

Это очень важный стих. Сначала Нараяна Пандит говорит о том, что очень важно родиться в хорошей семье. Теперь он говорит, что более важен характер человека. Если человек богат, и он родился в хорошей семье, но у него плохой характер, тогда его рождение считается бесполезным. Если человек рождён в низкой семье, но у него хорошие качества характера, то его жизнь является примером для других. Здесь говорится о том, что качества человека, его характер гораздо более важны, чем его родословная. Поведение человека более важно, чем его происхождение.

Например, Видура был сыном Вьясадевы, и служанки Амбики. Таким образом, Видура родился от шудрани Амбики. Но поскольку его мать была очень покорна Вьясадеве, смиренна перед ним, и у неё было очень хорошее отношение к нему, то он благословил её на сына с хорошим характером, с хорошими качествами. У Видуры было столько зрелости, разума, что когда он увидел, как Дурьодхана использует политику, чтобы управлять своим отцом и узурпировать царство Пандавов, он отказался участвовать в этом. Будучи одним из членов династии, он увидел, какая здесь используется дипломатия, сколько интриг устраивается против Пандавов, которые были очень праведными, религиозными людьми. Он видел, что не стоит вмешиваться во всё это.

В «Шримад-Бхагаватам» говорится, что он поставил свой лук у двери и отправился на парикраму в возрасте тридцати лет. Он странствовал до сорока лет инкогнито. Никто не знал, где он и кто он такой, поскольку Видура никогда и никому не называл себя, не раскрывал своего имени, ни своего положения. Он не пытался облегчить себе жизнь. В Индии очень много безымянных паломников, странствующих по святым местам, и никто не знает, кто они такие. Важно замечание о том, что он поставил лук у двери. Лук для кшатрия означает средство заработка на жизнь. Он защищает людей, и лук – это средство его существования. Этим луком он может охотиться, сражаться, защищать религиозные принципы. Лук для кшатрия означает средство его существования, и даже от этого Видура отрёкся.

Он отправился в паломничество, полностью отдав себя на милость Кришны. И когда он вернулся после многих лет скитания, у него была великая сила. По возвращении Видура так проповедовал Дхритараштре, что это сразу изменило его сердце.

Ещё один пример – это Вьясадева. Его мать была дочерью рыбака. И у Нарада Муни мать была служанкой, а об отце даже не упоминается. Таковы примеры из писаний о тех людях, которые имели возвышенные качества характера.

Есть ещё один пример замечательного преданного. Один ученик пришёл в гурукулу к Гаутаме Риши, очень известного брахмана. Мальчик подошёл к Гаутаме и сказал: «Я слышал, что вы превосходный учитель, поэтому я хочу у вас учиться, брать у вас уроки». Гаутама сказал: «Хорошо, но как тебя зовут?»

Он задал такой вопрос, потому что в системе варнашрамы, услышав имя, можно определить, какова природа человека, какова его варна. Например, имена Шарма, или, скажем, Баргава, - это имена брахманов. Синг – одно из имён кшатриев, Агарвал, или Гупта – это имена вайшьев.

Поэтому Гаутама спросил: «Как тебя зовут? Какова твоя готра (семья)?» Мальчик сказал: «Я не знаю. Мне известно только то, что мою мать зовут Джабала. Она встречалась со множеством мужчин. Когда я спросил о своём отце, она опустила голову и сказала: «Я знала много мужчин, и не знаю точно, кто твой отец». Этот мальчик честно ответил Гаутаме Риши: «Я не знаю, кто мой отец. Единственное, что я знаю, это то, что я сын Джабалы». Конечно, нелегко сказать о себе такое, особенно когда Вы пытаетесь получить благосклонность у какого-то учителя. Мальчик сказал: «Так или иначе, я такой, какой я есть. Я сын Джабалы». Мальчик сказал, что его имя Сатьякама.

Гаутама основательно подумал над всем услышанным и сказал: «Хорошо, я приму тебя в ученики. Иди, собери в лесу хворост для ягьи. Я дам тебе посвящение в ученики, потому что вижу в тебе такое брахманичесткое качество, как правдивость».

Суть истории в том, что мальчик сказал о себе правду, несмотря на то, что сделать это было очень сложно. Он не лгал, не говорил полуправды, не пытался скрыть что-то о себе перед своим учителем. Гаутама Риши заметил это и оценил. Может быть, этот ребёнок был не из хорошей семьи, но он отличался честностью. Это указывает на его очень хорошие качества характера, которые делают человека брахманом. Это очень важная тема, которая будет прослеживаться во всей «Хита падеше». Разные истории будут показывать, насколько важны качества характера человека. Автор хочет, чтобы мы приняли себе на заметку важность человеческого характера. Он хочет, чтобы мы обучились оценивать людей скорее на основе их характера, чем на основе их положения в варнашраме. Это поможет нам избежать множества сложностей.

Итак, этот стих говорит о вамша-ниргуне. У слова «вамша» два значения: «династия» и «бамбук». Например, Яду-вамша – это династия Яду. Или «вамши» – это «флейта», «бамбуковая флейта». «Ниргуна» означает «без хороших качеств», или также означает «без тетивы». Так же, как лук без тетивы, ниргуна, не может функционировать должным образом, точно так и сын, рожденный в хорошей семье, вамша, бесполезен, если он не наделён хорошими качествами.

Итак, автор подчёркивает важность хорошего характера, что более важно, чем высокое рождение. Если характер плохой, то высшее рождение бесполезно. С другой стороны, если человек родился в низкой семье, но у него безупречный характер, он достоин уважения. Автор приводит примеры Нарады Муни и Видуры. Эти люди родились в не очень примерных семьях, но обладали примерным характером. Противоположность им – люди, которые родились в хороших семьях, как, например, Хираньякашипу, Равана и Камса, но у них был очень плохой характер. Поэтому хороший человек – это лучшее его достоинство.

ТЕКСТ 24

«Увы, мой сын, все эти ночи ты не занимался изучением. Поэтому в собрании учёных ты должен склонить голову от стыда так же, как корова, провалившаяся в болото».

Автор закончил серию стихов, в которых обсуждалась важность образования. Затем царь спрашивает: «Как же мои сыновья могут стать достойными людьми?» 

ТЕКСТ 25

Шрила Прабхупада часто использует его: «Еда, сон, оборона и совокупление – таковы четыре действия, свойственные животным и людям. Но религиозность – уникальное качество, присущее только людям, и без него они не лучше животных».

Итак, человек, наделённый уникальным качеством – способностью говорить и получать знания – считается высшим среди всех остальных видов животных, потому что благодаря этому особому качеству люди стремятся к высшим целям. Например, к получению духовного знания, которое кульминируется в понимание Высшей Личности – Кришны. Если люди не культивируют духовное знание, они уподобляются животным. Животные полностью находятся под контролем своих тел и чувств, и их ведут четыре вышеуказанные, естественные тенденции. Но люди должны подняться над этими четырьмя потребностями, должны достичь самосознания и знания о Верховном Господе.

Господь снова и снова проявляется, чтобы в писаниях дать людям знания. И Шукадева Госвами подтверждает это в «Шримад-Бхагаватам» (5.15.5). Он говорит: «О, Господь, Ты нисходишь в этот материальных мир не для того, чтобы просто убивать демонов, а для того, чтобы дать образование простым смертным». Люди, которые не развивают духовные знания, хуже, чем животные. Это особое качество, которое дало людям возможность освободиться от пут материального мира. Живые существа, которые находятся в телах животных, избавляются от результатов своей кармы. Они не страдают от результатов своей предыдущей кармы. С каждым днём животное всё больше и больше освобождается от этой кармы, потому что оно не создаёт для себя новую карму. Животные просто страдают от результатов, которые заработали в прошлом. Но человек страдает от результатов прошлой кармы, и точно также человек может создавать дальнейшие страдания для себя путём совершения нерелигиозных действий. Животные прогрессируют по мере того, как их плохая карма исчерпывается. Но люди,                                                                                                                                                                                                       которые действуют только ради телесного совокупления и обороны, лишь усиливают запасы плохой кармы и деградируют.

Благодаря нашей современной технологии греховные действия можно совершать таким образом, что человек станет способным накопить столько кармы в этой жизни, что потребуется миллионы жизней для её отработки. Некоторые из нас выросли на Западе. Писания объясняют, что если вы съедаете корову, если вы убиваете корову или участвуете в её убийстве, тогда вы должны будете родиться в аду столько раз, сколько волос на теле животного. Сейчас на Западе есть быстрые закусочные, где вы можете быстро, на ходу купить гамбургер, и за пять минут съесть мясо коровы. Тем самым вы возлагаете на себя, по крайней мере, часть вины за убийство коровы.

Можно прожить целую жизнь, поедая такую быструю пищу быстрого приготовления из мяса разных коров. Вы потратите десятки лет, используя в пищу мясо, которое привозится из скотобоен. И благодаря современной технологии даже за день Вы можете взять столько грехов, что потом будете расплачиваться за это миллионы и миллионы жизней в материальном мире за это. Сейчас также размалывают кости коров и на их основе делают зубную пасту. Вы, будете вегетарианцем, рискуете купить зубную пасту, и будете чистить свои зубы костями животного. Даже молоко, которое мы покупаем в магазине на Западе, обогащено витамином Д, который извлекается из рыбьего жира. Иными словами, в своём составе это молоко содержит рыбу. Поэтому мы должны стараться использовать только цельное молоко, а не переработанное.

В наше время вся переработанная пища, так или иначе, связана с какой-то греховной деятельностью. Поэтому современные технологии – это «помощь» нам в том, чтобы усилить наши страдания и увеличить количество рождений, которое мы должны будем вынуждены принимать, чтобы отстрадать за всё это. Человек, который потворствует в греховной деятельности, деградирует, накапливая всё больше и больше греховных реакций. Он самый худший враг среди всех живых существ, потому что такой человек убивает животных, чтобы наполнить себе желудок. В результате он заставляет страдать и других и самого себя. Здесь говорится, что такие люди хуже, чем животные, так как животные не строят таких усиленных планов, чтобы убивать и эксплуатировать других. Они не порабощают других животных, не посягают на права других живых существ. Но в противоположность этому, люди учиняют террор над всеми остальными видами жизни.

ТЕКСТ 26

«Жизнь человека бесполезна, если он не достигает одну из целей религии: экономического развития, чувственного наслаждения и освобождения: дхармы, артхи, камы и мокши. Если жизнь человека не направлена на достижение одной из перечисленных целей, то такая человеческая жизнь подобна сосцам, свисающим с шеи козла».

Всё имеет цель, и согласно ведической культуре, люди стремятся к достижению целей, упомянутых в этом стихе. Верховный Господь предлагает четыре вида шастр, которые направляют усилия человека в этом направлении. Для тех, кто следуют дхарме, есть дхарма-шастры. Для тех, кто следуют артхе, добиваются артхи, есть артха-шастра. Для тех, кто стремится к чувственным наслаждениям, каме, есть литература, которая относится к категории кама-шастра. А для тех, кто стремятся к освобождению, есть книги, которые относятся к категории мокша-шастры.

Книги, которые являются дхарма-шастрами, это «Ману-смрити» или «Законы Ману», «Хари-бхакти-виласа», которая также считается дхарма-шастрой. «Хита падеша», «Панчатантра», «Каутилья», или «Чанакья-нити», «Каутилья-артха-шастра» – все эти книги являются артха-шастрами. Их изучают те, кто хотят достичь экономического процветания. «Кама-сутра» и «Рати-манджари» – это кама-шастры. Упанишады и «Веданта-сутра» относятся к мокша-шастрам. Итак, согласно варны и ашрама; артха-шастра объясняет путь получения богатства честными методами, а также даёт наставления правильного поведения и объясняет, как цари должны управлять своим царством.

Нити являются частью артха-шастры. Кама-шастры описывают методы удовлетворения желаний без нарушения религиозных принципов. Их нельзя путать с порнографией. Иногда люди думают, что «Кама-сутра» и кама-шастра – это какие-то порнографические писания. Но те наставления, которые изложены в них, никогда не побуждают, не вдохновляют человека нарушать религиозные писания.

Автор «Кама-сутры», Ватсайана, пишет, что человек, который живёт сто лет, должен разделить её на разные ашрамы: брахмачарйи, грихастху, ванапрастху, санньясу, и заняться дхармой, артхой и камой, чтобы они не стали препятствием друг другу. В «Кама-сутре» Ватсайана не предписывает неограниченного чувственного наслаждения. Человек не может рассчитывать на долгую, столетнюю жизнь, если он потворствует чувственным наслаждениям. Ватсайана предписывает соблюдать целибат во время обучения.

Автор «Кама-сутры» включает мокшу в категорию дхармы. Позднее он объясняет важность триварги: дхармы, артхи и мокши, и приходит к выводу, что артха, или экономическое развитие, выше камы, чувственного наслаждения, а дхарма выше артхи. И самое поразительное то, что Ватсайана написал «Кама-сутру» будучи пожизненным брахмачари.

В самом начале этого труда они пишет два стиха: «Я составил «Кама-сутру», соблюдая целибат и находясь в трансе. Её цель – научить людей правильному поведению, а не привязанности к сексу. Тот, кто знает суть «Кама-сутры», и тот, кто защищает дхарму, артху и каму, своим отношением в обществе, несомненно станет виджитендрия, то есть тем, кто может конролировать свои чувства. Термин «виджитендрия» используется в шестой главе «Бхагават-гиты» (6.7): «Тот, кто победил свой ум, уже достиг Параматмы, ибо он обрёл спокойствие».

Ватсайана говорит: «Хорошо, действуйте так. Если Вы регулируете эти желания наслаждаться чувствами, следуйте правилам грихастха-ашрама. В конце, пройдя эту аскезу, следуя правилам и регуляциям, Вы сможете контролировать свои чувства». Кама-шастра предназначена не для того, чтобы побудить, вдохновить человека погрузиться в чувственные наслаждения, а для того, чтобы научить его, как регулировать эти наслаждения, чтобы человек смог обуздать язык, желудок и гениталии.

Вопрос: Говорилось о том, что брахманы, кшатрии не могут наниматься на службу. Часто мы видим, что кшатрии, брахманы зависят от ИСККОН.

Ответ: Если, например, я - грихастха, и занимаю деньги, чтобы платить по счетам, то я попадаю в зависимость от своего кредитора. Или, скажем, я – брахман, но я завишу от кого-то. Давайте посмотрим это в стороне от ИСККОН. В истории христианства известен случай, который произошёл с одним королём. Христианские учения говорят, что человек не должен разводиться. И король Генрих Восьмой должен был быть примерным христианином, но он хотел развестись со своей женой и жениться на како-то другой женщине. Поэтому он собрал библейских учёных и заставил их перевести Библию так, чтобы она оправдывала его поступки. Король убил своих жён, и настоял на изменении Библии. Он нанял учёных, чтобы они перевели Библию так, что бы она соответствовала его целям.

Если бы христианские богословы были брахманами, они не зависели бы от короля, не ожидали бы от него каких-то подачек. Они предпочли бы скорее умереть за христианские принципы, чем пошли бы на компромиссы с властью погрязшего в грехах монарха. Шрила Прабхупада учил нас этому. Если брахман зависит от кого-то, он не посмеет, не осмелится возражать своему покровителю. Он скажет: «Мы можем изменить здесь санскрит или взять второе определение». Иными словами, если брахман не поддержит своего благодетеля, тогда и он и его  дети останутся голодными. Когда создаётся опасная ситуация, всегда можно заставить пойти на компромиссы из-за страха лишиться чего-то материального. Не стоит умалчивать об этом, потому что это факт.

Вопрос: Как же поддерживать себя?

Ответ: Брахманы поддерживают себя, получая милостыню и обучая. Как мы уже обсуждали, они могут изучать писания, учить писанию и получать за это милостыню. Они могут совершать жертвоприношения, учить других, как совершать жертвоприношения и получать за это милостыню. Они могут просить милостыню и давать милостыню. Таковы их средства заработка для поддержания себя. Поэтому брахманы не находятся в зависимости.

Если кто-то не дал брахману, он уверен, он знает, что может пойти и собрать с поля зёрна, пойти на рынок и подмести там какие-то оставшиеся зёрна. Я делал это. Вы можете запрыгнуть в кузов грузовика. Когда собирают урожай, можно спросить: «Можно, я подмету кузов твоей машины?» Да, я делал это и собирал там двадцать, пятьдесят граммов пшеницы, чего достаточно на два дня. Если Вы брахманичны на самом деле, то Вы находчивы. Это средство, которое Кришна даёт брахманам для поддержания. Брахман очень дорожит Кришной, и Кришна очень дорожит брахманом, поэтому Он поддерживает их всегда. Должна быть вера в писания. И если человек на самом деле брахманичен, то он скорее будет голодать, чем пойдёт на компромиссы в религиозных принципах.

Вопрос: А как кшатрии должны собирать налоги?

Ответ: В «Бхагаватам» объясняется, что они должны защищать и обеспечивать всем необходимым своих подданных. И взамен на руководство и за помощь в следовании религиозным принципам, или в исполнении обязанностей в системе варнашрамы у них есть право собирать налог с вайшьев и других кшатриев. Это объясняется в истории о царе Притху. Но если кшатрий собирает налог и не защищает подданных, то он копает себе яму. От такого кшатрия нужно отказаться. В конечном счёте, мы должны научиться служить тому, кто на самом деле «кладёт чапати на нашу тарелку». На самом деле всё в жизни даёт нам Кришна, и очень важно, чтобы мы поняли, осознали это.

Если Вы действительно хотите следовать религиозным принципам, то должны осознать, что это я получаю не от конкретного человека, потому что это даёт Кришна. Поэтому если я буду отстаивать религиозные принципы, чего Кришна хочет от Своих преданных, то почему это Он вдруг лишит нас того, что нам нужно для нашего поддержания? Мы должны быть убеждены в том, что мы ещё больше станем дороги Ему, если будем отстаивать, защищать Его религиозные принципы, если мы поможем Ему восстановить религиозные принципы. Господь для того и приходит в материальных мир. И если мы преданные Кришны, то всегда будем выбирать, и будем жертвовать нашими удобствами ради религиозных принципов. Мы должны делать это в каждом случае.

Человек может поддерживать храм, потому что он президент храма. Но он должен ясно понимать, что это поддержание исходит от Кришны, а не от какого-то другого источника. Может быть, это проходит через какой-то другой источник, через посредство чего-то. Но если я придерживаюсь религиозных принципов, я всегда должен действовать во имя религиозных принципов и иметь веру, что Кришна в любом случае меня поддержит через другие источники, если произойдёт что-то непредвиденное. Тот, кто не имеет этого понимания, находится в опасности пойти на компромисс в религиозных принципах. Это то, как постепенно разрушается ученическая преемственность.

ТЕКСТ 27

«Если человек не достигает даже одной цели религии: экономического развития, чувственного наслаждения и освобождения, то его жизнь подобна сосцу на шее козла».

То есть, у такого человека нет никакой цели в жизни, и она становится бесполезной. Если Вы будете следовать этим предписаниям, то сможете контролировать вожделение и свои чувства. Поэтому человек не должен сомневаться в каме и в том, что это один из принципов человеческой жизни. В «Бхагавад-гите» (7.11) Господь Кришна говорит:

дхармавируддхо бхутешу камо сми бхаратаршабха

«Я – половая жизнь, не противоречащая религиозным принципам, о повелитель Бхарат (Арджуна)». Ожидается, что человек будет преследовать одну или более из этих четырёх целей согласно шастрам. Если человек пытается достичь экономического развития или чувственного наслаждения, игнорируя правила писаний, не считается, что он достигает целей камы или артхи. Если человек на самом деле следует религиозным принципам, то он должен следовать одной из шастр. Чтобы действительно быть успешным в достижении своих целей, человек должен следовать шастрам, как объясняется в «Бхагавад-гите». Но если человек создаёт свою собственную систему, если он не следует шастрам, а действует по своей прихоти, он не достигнет счастья, ни совершенства, ни высшего назначения. 

Точно также, если человек хочет достичь артху, он должен следовать артха-шастре, и он обретёт её. Если человек хочет совершенства камы, он должен следовать кама-шастре, и он получит желаемое. Тот, кто не ведёт жизнь согласно ведическим писаниям, живёт впустую. Его жизнь сравнивается с бесполезными отростками на шее козла, которые напоминают сосцы, но не дают никакого молока. Тот, кто пытается достичь артхи, камы, но не следует писаниям, не достигнет цели жизни.

Затем здесь цитируется «Ману-смрити», «Законы Ману», которые объясняют, что живые существа имеют естественную привязанность к чувственным наслаждениям. Но настоящая цель – освободиться от неё, следуя заповедям писаний. Так человек сможет на самом деле освободиться от чувственного наслаждения. Он сможет контролировать свои чувства и посвятить себя настоящему делу, которое заключается в развитии любви к Богу.

Выше этих четырёх целей – дхармы, артхи, камы и мокши – Господь Чайтанья учил пятой, высшей цели человеческой жизни, которая заключается в любви к Богу. Он сказал, что это настоящая цель, тогда как другие являются обманными целями. Према приносит мир в эту жизнь и в следующую. Каждый хочет любви, и каждый хочет, чтобы его любили. Но эта склонность любить нацеливается в неверном направлении. Каждый хочет любить, потому что это приносит огромное наслаждение. Даже животные понимают язык любви. Но истинный объект любви – это Кришна и Его преданные. Эта любовь достигается воспеванием имён Бога без оскорблений, следованием наставлениям духовного учителя. Последователи Господа Чайтаньи написали много книг, чтобы объяснить философию любви. Это такие книги как «Бхакти-расамрита-синдху», «Уджджвала-ниламани», «Шат-сандарбхи». Эти писания описывают, как обрести любовь в Богу. 

«Продролжительность жизни, профессия, количество богатства, образованность – причина смерти – эти пять обстоятельств уже предопределены, когда человек находится ещё в чреве»

В следующих двух стихах подчёркивается важность судьбы, или кармы. Карма относится к предписанным обязанностям. Этот стих подразумевает, что судьба человека уже определена перед его рождением, и он не может её изменить. Есть английская поговорка: «Тот, кому суждено быть повешенным, никогда не утонет». Некоторые философы говорят, что всё предопределено, и человек не может избавиться от своей кармы. Есть другие, которые говорят, что карма выше судьбы. Автор приводит обе точки зрения и делает свой вывод. Слово «аби» подразумевает, что так же, как части тела формируются в чреве, эти пять вещей также формируются перед рождением.

ТЕКСТ 28

«Вещи, которые предопределены, происходят даже с великими душами».

Этот стих называется пурва-пакша. Говорится, что Господь Шива ходит нагой из-за того, что ему не хватает одежды, а Господь Хари спит на змее из-за того, что у него нет постели». Итак, здесь подчеркивается, что есть определённые обстоятельства, которые предопределены, и ничего нельзя изменить. Это называется пурва-пакша. Приведенный стих не является сиддхантой, но он как бы проверяет читателя.

Например, в самом начале шестой песни «Шримад-Бхагаватам» говорится о том, что когда Парикшит Махараджа узнал о адских планетарных системах, он очень обеспокоился тем, каким мучениям подвергают на них людей. Затем царь спросил Шукадеву Госвами, как можно избежать адских планет? И Шукадева Госвами ответил: «Перед смертью человек должен совершить искупление за грехи, которые он совершил». И, конечно же, Парикшит Махараджа не принял этого. Он сказал: «На самом деле, что хорошего в таком искуплении?» Он сравнил его с омовением слона.

Этот стих точно также является пурва-пакшей. Иногда делается неправильный вывод, потому что часто ум привлекается этими вещами. И этот стих представлен так, что, следуя логике этой ссылки шастры можно представить, чтобы победить аргумент, и потом представить аргумент ума и представить противоположную точку зрения в следующем стихе, что сейчас автор и сделает. Это называется «пурва-пакша». То есть это на самом деле не ложь, по большому счёту. Есть такие философы, которые принимают такое. Мы не принимаем, конечно же. Мы не принимаем это как последний вывод писаний.

Вопрос: То есть, это своего рода методология Господа?

Ответ: Да. Как уже объяснялось во вводной лекции, есть стихи, которые ведут к одной из целей: дхарме, артхе, каме, мокше. Говорится, что если цель человеческой жизни – достичь экономического развития, то он может следовать определённым наставлениям шастр, которые приведут его к этому. Наша цель жизни – получить и развить любовь к Богу. Поэтому данный стих, которому следует иной человек, к нам не относится. Мы не принимаем его как сиддханту, потому что следование этим наставлениям не приведёт к той цели, к которой мы стремимся. Хотя этот стих очень справедлив для тех, кто принимает своей целью достижение экономического развития. В любом случае, это интересное обсуждение судьбы.

Итак, люди, которые полностью верят в судьбу, утверждают, что нет ничего помимо судьбы, что судьба направляет всех. У людей есть тенденция обосновывать всё, во что они верят. Однако Господь Шива не ходит нагой из-за его судьбы. Точно также и Господь Хари не спит на змее из-за того, что у него такая плохая карма. Люди, которые говорят, что судьба является Верховным, предлагают праману, доказательство из шастр, чтобы обосновать свои утверждения. Иными словами, есть писания, шастры, которые обосновывают их веру. Хотя Васиштха, семейный гуру, астролог Господа Рамы, определил конкретное время коронации Рамы, он не увидел, что царя Раму коронуют, потому что Его отправили в лес в ссылку. Есть истории, использованные философами, которые хотели установить судьбу высшим фактором. То есть, если у Вас есть судьба, Вы уже ничего не сможете сделать. И есть очень много разных историй, которые иллюстрируют этот момент, которые поддерживают эту идею.

ТЕКСТ 29

«То, что не предопределено, никогда не произойдёт. И то, что предопределено, нельзя отменить. Поэтому пейте это противоядие, чтобы противодействовать яду беспокойств в жизни».

Действительно, человек освобождается от беспокойств, если он так думает: «То, что должно произойти, то и свершится. Чему быть, того не миновать. У меня нет контроля над ситуацией, поэтому я должен это принять». Такой настрой приносит определённое облегчение уму. Если у человека внутри есть это отношение, то он может противостоять обстоятельствам. Он может принять то, что происходит с ним и не очень сильно волноваться, если он действительно всё время помнит об этом. Например, когда неожиданно умирает родственник, такая философия может как-то смягчить боль разлуки.

Но негативная сторона заключается в том, что человек не будет стремиться прикладывать усилия в достижении определённых целей. Поскольку ум ленив, то он может зацепиться за такую философию и использовать её для того, чтобы быть пассивным: «Что будет, то будет. Если судьба придёт, зачем прилагать усилия, зачем тяжело трудиться? Просто успокойся и принимай всё, что приходит к тебе само собой». Но мы не принимаем эту философию.

Рупа Госвами в своих наставлениях говорит: «утсахан нишчайад дхаирйад» То есть, «практикуя преданное служение, человек должен действовать с энтузиазмом, решимостью, терпением. Всё это необходимо для того, чтобы достичь цели в жизни». Есть один ведический обычай, который объясняет, что когда человек встаёт утром, он, прежде всего, должен посмотреть на свои руки. Он должен думать, что только человек имеет возможность получить такие руки. У обезьян, конечно, тоже есть руки, но у них нет оттопыривающегося большого пальца. У животных нет таких рук, как у людей. Поэтому когда утром человек просыпается, он должен посмотреть на свои ладони и сказать, что Творец дал мне эти руки, с помощью которых я могу трудиться, и та работа, которую я выполняю этими руками, создаёт мою судьбу.

Это означает, что наша карма написана на ладонях рук. Линии на ладонях могут сказать о судьбе, о жизни этого человека. Таким образом, мы должны напоминать себе каждый день, что на самом деле я могу управлять своей судьбой. У человека есть способность действовать так, чтобы создавать благочестивые результаты, или действовать так, чтобы создавать неблагочестивые результаты, и впоследствии или наслаждаться или страдать. Это правильное отношение. Мы должны всегда думать, что мы способны улучшить нашу судьбу и даже изменить её.

Вопрос: Но как же тогда относиться к утверждению, которое гласит, что человек должен быть удовлетворён тем, что приходит само собой?

Ответ: Конечно, человек должен быть удовлетворён тем, что приходит само собой. Но это не означает, что мы не должны стремиться удовлетворить Кришну. Другими словами, мы должны прогрессировать в преданном служении. Преданное служение означает, что мы должны выполнять какую-то работу в служении, что мы не можем быть пассивными. Мы должны быть предельно активными, чтобы прогрессировать. И преданные будут работать очень тяжело.

В «Нектаре преданности» Рупа Госвами объясняет, что один из признаков экстатического преданного служения состоит в том, что преданные не могут терпеть утратить впустую даже минуту. Они всегда активны, они всегда пытаются удовлетворить Кришну. Они должны быть удовлетворены всем, что они получают. Но, тем не менее, они должны прилагать усилия, чтобы удовлетворить Кришну.

ТЕКСТ 30

«Так же, как колесница не может ехать на одном колесе, так и судьба не может дать результаты без усилий».

Очень интересная аналогия, которая говорит о том, что у колесницы два колеса. Но если вы толкнёте колесницу с одним колесом, то она будет вертеться по кругу, но вперёд не поедет. Поэтому одно колесо – это судьба, а второе – усилия человека. Иногда мы можем думать, что хватит самой по себе судьбы, и если она есть, то и без наших усилий мы будем двигаться вперёд. Но здесь объясняется, что это не так. Если человек хочет прогрессировать, то судьба должна сопровождаться усилиями.

Итак, результат не приходит от одной судьбы или от одних усилий. Это известное противоречие. В вайшнавской традиции существует группа преданных, которая думает, что всё зависит от милости Господа. Если Вы хотите двигаться на пути духовной жизни, Вам нужна милость Господа. Другие вайшнавы говорят, что сам человек должен прилагать усилия, чтобы получить эту милость. И между сторонниками этих двух позиций постоянно возникают споры. Но Господь Чайтанья сказал, что истина состоит в их комбинации. Например, одна сторона приводит следующий пример: когда мать хватает котёнка за загривок, он спокойно висит у неё в зубах, и кошка несёт его туда, куда хочет. Котёнок просто зависит от милости своей матери. Одна группа вайшнавов говорит, что это правильно по отношению к преданности: мы должны просто предаться, полностью зависеть от милости Господа и принимать то, что Он решит.

Другая ветвь вайшнавов говорит, что мы должны прилагать усилия. Например, обезьянка должна хвататься за мать, потому что мать может пойти куда-нибудь в любой момент. Мать поднимается по веткам, и детёныш должен крепко держаться за неё, прилагать усилия. Некоторые спорят, что мы должны прилагать усилия, чтобы хвататься за Кришну. Но только нашими усилиями мы не достигнем Кришны. Господь Чайтанья говорит, что должна быть комбинация того и другого принципа: вы должны прилагать усилия, но в то же время милость Верховного Господа тоже необходима.

Когда мы распространяем книги, мы можем стоять, как вкопанные, и ждать, пока кто-то подойдёт к нам. Но если мы прилагаем усилия, имея сильное желание, и когда наше желание встречается с желанием Кришны, тогда получается результат. Пример Дамодара-лилы указывает на это. Наши ачарьи спрашивают: «В чём значение того, что верёвка всегда была на два пальца короче?» Мать Яшода пыталась связать Кришну, но она не могла соединить верёвку. Ей нужно было собрать всю верёвку, но, тем не менее, когда она пыталась обернуть её вокруг Кришны, верёвки всегда не хватало на два пальца.

Один из наших вайшнавских ачарьев объясняет, в чём значение этих двух пальцев. Он говорит: «Один палец указывает на милость Господа, а второй палец указывает на наши усилия». Именно усилия преданного побуждают Господа проявить милость, и это позволяет человеку схватить Кришну. Так, мать Яшода, несмотря на то, что она так тяжко трудилась, что даже пот у неё выступил на лбу, она не могла связать Кришну. Но она была настойчивой, потому что любовь заставляла её быть настойчивой. Она обратилась к милости Господа, и Он согласился быть связанным её любовью.

Этот принцип всегда остаётся: усилия преданного побуждают Господа пролить на него милость. Итак, из этих двух позиций мы принимаем усилия как более высокую категорию, потому что судьба создаётся не из чего иного, как из результатов усилий в предыдущих жизнях.

Так что же такое судьба, или карма? Что чему предшествует? Карма-это реакция. Что же предшествует карме? Это действия. Итак, карма – это просто реакция, просто результаты прошлых действий. В совокупности они называются судьбой. Действия, которые мы совершаем, предшествуют реакции, потому что они выше. Как любой великий человек достиг величия не потому, что он родился в рубашке, а потому, что прикладывал усилия. Усилия увенчиваются славой. Если бы судьба была всем, то в наставлениях шастр не было бы смысла. Если бы так и было, то судьба была бы единственным фактором, не было бы необходимости в писаниях. Потому что писания говорят: «Чтобы достигнуть успеха, Вы должны действовать так». Если я скажу, что это моя судьба, я буду действовать так. Если это не моя судьба, то я не буду так действовать.

Но писания говорят, как нужно действовать правильно. Поэтому у нас есть выбор, следовать этому или не следовать. И тот выбор, который мы делаем, определяет, какое действие мы совершим и какую карму мы получим. Этот стих приводится из «Шукра-нити», то есть наставлений Шукрачарьи по артхе. Он говорит: «Если всё предопределено кармой человека, то наставления писаний, запреты теряют смысл. В таком случае в наставлениях нет смысла. Судьба – это накопленные результаты действий, которые мы совершили в прошлом". В "Агни-пуране" также говорится, что поступки, совершённые в прошлой жизни, называются судьбой. Поэтому мудрый человек говорит, что усилия выше судьбы.

ТЕКСТ 31

«Действия, совершенные в прошлых жизнях, называются судьбой. Поэтому человек должен отбросить свою лень и прилагать усилия с энтузиазмом даже сейчас».

Итак, судьба – это просто результат тех действий, который мы совершали в прошлом. Мы с этим ничего поделать не можем, но человек может действовать в настоящем так, чтобы построить свою судьбу в будущем. Поэтому человек должен действовать, используя все свои лучшие способности, не падая духом от злой судьбы. Как Кришна говорит, мы не должны привязываться к плодам действий: «У тебя есть право совершать предписанные обязанности, но плоды твоих действий не принадлежат тебе. Никогда не считай себя причиной результатов твоих действий. Никогда не привязывайся к ним в исполнении своего долга». Господь Кришна также советует, что мы должны исполнять свои обязанности и испытывать счастье в победе и в поражении, в потере и приобретении. Когда проблемы приходят, Вы не должны считать их неизбежными. Скорее, человек должен действовать с разумом, чтобы решить эти проблемы. Даже у животных есть защитный инстинкт от опасности. Почему тогда человек, который обладает разумом, всё списывает на судьбу?

В четвёртом разделе книги «Хита падеша» автор рассказывает историю, которая иллюстрирует этот момент. В одном озере жили три рыбы. Одну звали Анагатавитгата, что означает «та, которая предчувствует проблемы и действует так, чтобы избавиться от них перед тем как, они придут». Эта рыба была очень мудрой и могла предсказать проблемы перед тем как, они нагрянут. И чтобы избежать проблем, она действовала очень разумно благодаря своим качествам.

Вторую рыбу звали Прадьюпанамати, что означает «та, у которой очень сильный разум, и она решает проблемы, когда они наступают, когда они приходят». Иными словами, когда наступает проблема, она очень разумно решает её, но она не может предчувствовать эту проблему, предсказать её. И третью рыбу звали Ядбавишья, «та, которая откладывает и всё списывает на судьбу». Три рыбы. Первая предчувствует проблемы, вторая действует, разумно разрешая их, когда они приходят к ней, а третья смиренно принимает судьбу.

До них донеслись новости, что к озеру идёт рыбак. Первая рыба, когда услышала о приближающейся опасности, сразу же уплыла в другое место. Остальные две рыбы остались там, и когда рыбак пришёл, он поймал их обеих. Та, которую звали Прадьюпанамати, и которая действовала при решении своих проблем с разумом, притворилась мёртвой, и рыбак выбросил её обратно в озеро. А третья подумала: «То, что меня поймали, - это моя судьба, и просто приму её». Рыбак взял свой улов домой и съел.

Эта история иллюстрирует то, как человек может изменить свои обстоятельства, действуя самостоятельно, в особенности с энтузиазмом, как говорится в этом стихе. Таким образом, человек должен отбросить лень и несмотря ни на что прилагать усилия с энтузиазмом даже сейчас. Иногда мы думаем, что если мы не ходили в гурукулу, не начали изучение санскрита в молодости, то зачем сейчас прилагать какие-то усилия? Но здесь объясняется, что человек обязательно должен прилагать усилия с энтузиазмом, действуя во имя собственного образования.

ТЕКСТ 32

«Даже если судьба благосклонна к нему, человек не должен отбрасывать тяжелый груз. Невозможно добыть масло из кунжутовых семян, не выжимая их»

ТЕКСТ 33

«Богатство приходит к тому, кто трудолюбив. Ленивые говорят, что по судьбе им достается всё, поэтому нет необходимости тяжело трудиться».

Отбросив такие идеи и лень, человек должен прилагать усилия согласно своим способностям. Если человек не достигает успеха, то что он теряет? Или же человек должен сделать вывод, что он сделал что-то не так. Можно интерпретировать содержание этого текста двумя вариантами. В последних двух стихах автор ясно говорит о своём выводе по поводу судьбы: «Даже если человеку благоволит удача, он должен прилагать усилия. Если по судьбе человеку достаются кунжутовые семена, он должен всё равно прилагать усилия, чтобы получить из них масло». Полностью зависеть от судьбы – это признак гуны невежества.

Пуруша-симха, или человек, подобный льву, - это не тот, кто рождается в рубашке, а тот, кто прилагает усилия, чтобы достичь успеха. Только такой человек создаёт историю. Если человек не достигает успеха, приложив большие усилия, он ничего не теряет, так как ничего нельзя обрести, не действуя. Неудачи – это ступеньки к успеху. Человек получает ценный опыт, который нельзя купить на рынке. Неудача способствует развитию мышления. Разумный человек очень многому может научиться благодаря своим ошибкам. Таким образом, никогда не бывает настоящего падения или неудачи.

Один преданный из Новой Зеландии профессионально занимается бизнесом и даёт семинары, как улучшить бизнес. На своих семинарах он использует многие принципы. Он говорит, что идея успеха или неудачи не способствует хорошему бизнесу. Иными словами, если человек чувствует, что потерпел неудачу, он теряет энтузиазм. Этот преданный учит, что нет таких вещей, как успех или падение, есть только результат. Если вы действуете определённым образом, то получаете определённый результат. Если этот результат нежелателен, то, по крайней мере, вы знаете, что совершённое действие – это не то действие, которое вы должны были совершить. Поэтому вы должны изменить свой метод действий, и тогда сможете получить другой результат. Вам нужно всё пересмотреть.

Яркий пример – это Бенджамин Франклин, американский изобретатель. У него была идея изобрести электрическую лампочку. Он пытался сделать это тысячи раз, прежде чем достиг успеха. Однажды кто-то сказал ему: «Ты десять тысяч раз пытался сделать лампочку, но потерпел неудачу. Я десять тысяч раз научился тому, как эту лампочку нельзя делать, и я извлёк из этого урок». Он не падал духом, но учился на своих неудачах. И такая позиция демонстрирует его настойчивость и энтузиазм.

Автор вдохновляет нас на то, каким должно быть отношение того, кто хочет достичь успеха. Мы хотим достичь любви к Богу и удовлетворить нашего духовного учителя. И поэтому мы должны обладать огромной решительностью достичь нашей цели.

Бездействие также существует под именем преданности Господу. Но это духовная лень, духовная летаргия. Кто-то говорит: «Я принял прибежище у Господа, и поэтому Господь будет меня поддерживать». Я не думаю, что это преданность. Такая вайрагья может быть украшением на пути к гьяне, но не приближает человека к Господу. Это просто лишь признак неспособности, и, в конце концов, обмана и невежества.

Господь говорит об этом в «Бхагавад-гите» для того, чтобы опровергнуть такие идеи. «Бог помогает тому, кто помогает сам себе». Господь дал нам это человеческое тело с руками, ногами, умом и разумом. У тех живых существ, у которых есть такие возможности, но которые не используют эти человеческие возможности правильным образом, не могут рассчитывать на милость Господа. Конечно, бездействие может быть лучше, чем зловредная деятельность, но лучше все-таки действовать правильно.

ТЕКСТ 34

«Так же, как горшечник может сделать из комка глины всё, что захочет, так и человек может создать плохие или хорошие результаты в зависимости от своих действий».

Горшечник может поместить на колесо любой комок глины и создать любую форму. Человек действует точно так же. В этой жизни мы можем совершать определённые действия, которые приведут к благочестивым или неблагочестивым результатам. Или мы можем действовать на уровне чистого преданного служения, очистить себя от кармы и удовлетворить Кришну. Итак, судьба и усилия – это то и другое действие. Действия, которые совершались в прошлом, называются судьбой, а те, которые совершаются в настоящем, называются усилиями. Поэтому человек создаёт свою судьбу. Человек пожинает то, что посадил.

Из судьбы и усилий возьмёт верх то, что сильнее. Это будет видно по результатам деятельности человека. Если чья-то судьба получить деньги, он получит их с небольшими усилиями. С другой стороны, если судьба не улыбнулась человеку, он будет трудиться очень тяжело, но получит только минимум. Люди, прилагая одинаковые усилия, получают разные результаты. И разница заключается в разной судьбе. Но чтобы компенсировать эту разницу, человек должен добавить к этому дополнительные усилия.

Но не самое лучшее приходить к такому выводу, что если судьба мне не улыбается, то нет проку в усилиях. Чтобы усилить эффект своих усилий, человек может даже воспользоваться астрологией, и выбрать лучшее место или профессию. Бог беспристрастен, и Он награждает человека результатами действий, но эти действия всё равно должен совершать сам человек. Здесь автор вдохновляет нас на то, чтобы использовать наши руки в выполнении благоприятной для нас работы.

ТЕКСТ 35

«Даже если человек находит богатство, сокровища, судьба не положит ему это богатство в карман. Нужно приложить какие-то усилия, чтобы даже просто подобрать их».

Иногда по чистой удаче человек может найти деньги на улице, но они не запрыгнут к нему в карман сами. Человек должен приложить усилия, чтобы подобрать их. Эта иллюстрация ясно показывает, как усилия и судьба должны работать рука об руку. Чтобы извлечь благо из своей хорошей судьбы, надо приложить усилия. Итак, этот стих приводит пример того, как результат зависит от судьбы. Но без усилий судьба не принесёт плода, поэтому никогда не нужно быть ленивым. Чтобы судьба дала результаты, нужно быть терпеливым.

В третьем тексте «Упадешамриты» говорится, что для преданного служения есть шесть благоприятных и шесть неблагоприятных принципов. Среди благоприятных принципов первый – это иметь энтузиазм, второй – прилагать усилия с убеждённостью, третий – проявлять терпение, четвёртый – действовать согласно регулирующим принципам, таким как слушание повествований о Кришне, воспевание Его и памятование о Нём (шраванам, киртанам, вишнох смаранам), пятый – отказ от общения с непреданными, шестой – следование по стопам предшествующих ачарьев.

Эти шесть принципов, несомненно, обеспечивают успех в чистом преданном служении. Четвёртый, пятый и шестой пункты указывают на то, что необходимо делать для достижения цели: оставить общение с людьми, которые препятствуют достижению цели, и следовать тем людям, которые успешны на этом поприще. Человек, у которого не хватает энтузиазма, подобен ходячему мертвецу. Господь Кришна призывает Арджуну: «Сражайся без апатии!» Сражение – это исполнение обязанностей. «Вигата джвара» означает «действовать с энтузиазмом, без апатии». Человек должен действовать с решимостью и не должен сомневаться в своих действиях.

ТЕКСТ 36

«Только путём тяжелой работы человек может достичь успеха. Как животные не входят в рот спящему льву, так и успеха не достичь просто путём размышлений».

Прабхупада цитировал этот текст, чтобы вдохновить человека не быть ленивым. Даже олень не подойдёт ко льву и не скажет ему: «Ешь меня». Льву нужно приложить усилия, чтобы поймать свою добычу. Точно так же и простого размышления недостаточно для успеха. Человек должен верить в свой путь и действовать с определённой решимостью. Некоторые люди мечтают стать альварами, или чистыми преданными, но им недостаёт веры, чтобы осуществить свою мечту.

Люди должны понять, что грубые вещи идут от тонких, точно так, как от семени рождается дерево. Просто позитивное мышление не приведёт к цели. Человек должен действовать согласно своим планам и иметь достаточно веры. Только тогда он может надеяться на достижение своей цели.

Иногда люди приводят пример Ришабхадевы, который был авадхутой. Также в седьмой песне «Шримад-Бхагаватам» рассказывается о том, что Прахлада Махараджа встретил одного авадхуту, который вёл себя как питон. Он лежал на одном месте, и если пища попадала спереди или закатывалась ему в рот, то он ел; если иначе, то он оставался голодным. Этому примеру не нужно следовать, поскольку эти действия не предназначены для того, чтобы мы их имитировали. Мы обязательно должны прилагать усилия для достижения нашей цели.

ТЕКСТ 37

«Те родители, которые не дают образования своему сыну, являются его врагами. Точно также, как журавль не летает с честью среди белый лебедей, так и в собрании учёных людей необразованный сын не почитается».

Автор прославляет образование и объясняет важность того, что нужно иметь образованного сына. И он подчёркивает, что человек не должен зависеть от судьбы, а должен обязательно прилагать усилия. Эти усилия должны направляться на то, чтобы получить хорошее образование. Часто из-за лени молодые ученики приходят к выводу, что образование не так важно, и они отказываются прилагать свои усилия в получении знаний. Автор хочет предостеречь людей от такого умонастроения.

Есть интересная история об индийском поэте Калидасе.  Он родился у брахмана, но был простодушным парнем, который не был заинтересован в обучении. Вместо этого он пас коз. Мы видим даже сейчас, что ребята пасут коз. Они ходят с большими бамбуковыми палками и ножом на конце. Когда они идут, то срезают верхние веточки нимбового дерева. Эти веточки падают, и козы съедают с них листья. Среди брахманов это считается низкой деятельностью. Но Калидас был таким простым, что занимался таким служением. Однажды брахманы увидели, что Калидас влез на дерево и стал срезать ту ветку, на которой сидел. Брахманы были поражены, насколько он был глуп. Им было стыдно, что такой человек родился в их общине. Они решили как-то подшутить над ним.

В другой деревне жила женщина-брахман, которая была очень учёной молодой женщиной. Она постоянно спорила с разными брахманами, и обычно побеждала их. При этом она оскорбляла брахманов. Однажды эта женщина сказала, что ни за кого не выйдет замуж до тех пор, пока кто-нибудь не победит её в споре. Она дала обет стать женой того, кто победит её в философском споре. Эта женщина была очень красивой и очень разумной. Брахманы постоянно проигрывали, и поэтому они решили использовать Калидаса.

Они сказали ему: «Калидас, мы хотим найти тебе красивую молодую жену». Калидас был очень простым, и, конечно, он хотел жениться. Он не мог себе даже представить, что ему так повезёт. Он согласился. При этом брахманы сказали, что он должен согласиться на одно условие: «Мы оденем тебя как учёного пандита, и притворимся, что ты наш гуру. Мы станем тебя прославлять, и объясним твоей невесте, что ты принял обет молчания. Если ты будешь молчать, то получишь хорошую жену». И Калидас им ответил: «Нет ничего сложного в вашем предложении. Я согласен».

Брахманы устроили большую процессию и привели Калидаса в деревню этой женщины. Там они объявили во всеуслышание, что это наш гуру, и что мы приглашаем женщину на спор. Они сказали, что их духовный учитель принял обет молчания, поэтому спор будет проводиться жестами. Брахманы сказали женщине: «Ты должна будешь предъявить свои аргументы ручными жестами, а он будет их опровергать». И женщина начала спор с ним, первой показав жест в виде одного поднятого вверх пальца. Это означало, что Абсолютная Истина есть одно. Но Калидас был глупым человеком, и когда он увидел, что женщина подняла вверх палец, он подумал, что она угрожает ему и что она хочет пальцем выколоть ему глаз. Именно так он понял её жест, подумав: «Ты хочешь выколоть мне один глаз, а я тебе выколю два глаза». И он показал два пальца.

Брахманы в одобрение сразу же зааплодировали. Они сказали женщине: «Ты говоришь, что Абсолютная Истина одна, а он – что две: есть атма, и есть Параматма. Он выиграл по первому моменту». Женщина согласилась. Потом она подняла две ладони, указывая, что тело состоит из пяти элементов: земли, воды, огня, воздуха и эфира. Калидас подумал: «Теперь она мне угрожает пощечиной». И он сжал кулак, подумав про себя: «Только попробуй меня ударить». Брахманы вновь зааплодировали и сказали: «Он снова выиграл. Он признаёт, что тело состоит из пяти элементов, но действовать они могут только тогда, когда все смешаны. Кулак указывает на то, что эти элементы должны быть смешаны, чтобы функционировать». Брахманы сказали, что Калидас вновь победил в споре, и женщина это приняла.

Вскоре была устроена свадьба, и Калидас был очень счастлив. Прабхупада учил нас: «Глупец может вселять уважение до тех пор, пока он молчит. Но как только он открывает рот, все понимают, что он – глупец». И вскоре после брака женщина поняла, каким глупым, необразованным человеком был её муж. Калидас привлёкся её красотой, но женщина выгнала его из дома со словами: «Не возвращайся, пока не образумишься». Калидас стал думать, что же ему делать. В подавленном состоянии ума он начал путешествовать из одной деревни в другую.

Однажды, захотев пить, он подошёл к колодцу, из которого все деревенские женщины доставали воду с помощью верёвки. Он подошёл к нему и обратил внимание на построенную там каменную платформу. Калидас заметил, что обычная верёвка постоянным перетиранием прорезала в камне желоба. И к нему пришло осознание: «Если такой твёрдый камень может быть разрезан какой-то мягкой мокрой верёвкой, то мой тупой мозг может научиться, если я постоянно буду прилагать усилия в учёбе». Так он получил осознание важности обучения, и начал изучать с такой решимостью, что через некоторое время стал величайшим поэтом Индии.

Эта история показывает, что человек может начать поздно, или у него могут быть какие-то недостатки, отсутствовать способности, но если он с решимостью старается, то обязательно достигнет желаемой цели.

В нашем случае мы учимся науке преданного служения, и, несмотря на то, что некоторые из нас родились в атеистических семьях и в прошлом были млечхами, мы не должны падать духом. Напротив мы должны с решимостью прилагать усилия, и только так мы сможем достичь своей цели.

ТЕКСТ 38

«Человек может быть красивым, молодым и рождённым в известной семье, но если он необразован, то он бесполезен так же, как цветок, который красиво выглядит, но не имеет запаха».

Некоторые цветы за их красоту люди называют «царскими цветами». Но если они не имеют аромата, то их не предлагают Господу. Точно также, если кто-то юн и красив, но у  него нет хорошего образования, он бесполезен и может быть только причиной беспокойства для других. «Объект имеет важность только благодаря его качеству». Это очень недвусмысленное утверждение. В «Хита падеше» подчёркивается, что образование – это то, что дополняет. Но если у нас есть хорошее рождение, прекрасная внешность, то всё это лишь внешние вещи, и мы не должны судить о людях только по внешним признакам.

Это одна из основных тем «Хита падеши». Мы должны учиться тому, как не судить по внешним обстоятельствам жизни, а копать глубже и смотреть на сущность объекта. Женщина может быть внешне прекрасная, но если она некультурная и необразованная, то эти вещи являются внешними признаками, которые не имеют большой важности.

ТЕКСТ 39

«Точно так же, как низкорождённый сын не почитается в обществе, так и человек, который не изучал книги с помощью учителя, не почитается другими».

Итак, книжное знание нужно изучать под руководством авторитетного учителя. Если человек не имеет учителя, он не может получить правильного понимания. Он или не будет иметь никакого знания, или же его понимание будет неправильным или неполным. Таким образом, он сравнивается с незаконнорожденным ребёнком. Незаконнорожденный сын не достоин выполнять религиозную деятельность в системе варнашрамы, и его не уважают учёные люди. Точно так и знания, полученные без гуру, не уважаются среди пандитов. Раньше был обычай, что только те, кто изучали знания под руководством авторитетного учителя, могли приходить на собрания учёных людей. В наше время если человеку не хватает академических заслуг, то его компетенция оказывается под вопросом.

Ведическая литература требует получения знания от авторитетного гуру. В «Махабхарате» есть история, которая иллюстрирует этот важный принцип получения духовных знаний. Был один Брахман по имени Девадатта, который не хотел получать образование в молодости. Но когда он стал зрелым, то осознал важность образования и решил получать знания, но из гордости не хотел обращаться к учителю.

Очень часто так происходит даже в гурукуле. Когда дети маленькие, они послушные, и у них естественное отношение к служению. Но когда они вырастают, особенно когда достигают половой зрелости, то становятся очень непослушными. Чанакья Пандит говорит, что с такими детьми нужно обращаться по-другому. Когда человек становится старше, для него сложнее быть смиренным до тех пор, пока он не получит духовного знания. Но если человек учён, он будет смиренным и кротким перед духовным учителем. Но брахман Девадатта, который не постигал науку в молодости, а теперь осознал важность образования, был слишком горд, чтобы обращаться к духовному учителю. Поэтому он решил получить знания, совершая тапасью. Он знал стих, в котором говорится, что всё можно получить путём тапасьи, покаяния. И он отправился в лес совершать аскезы.

Господь Индра посоветовал ему принять духовного учителя, чтобы получить знания, но гордый Девадатта пренебрёг этим мудрым советом. И однажды, когда Девадатта отправился на берег реки, он увидел там одного брахмана, который бросал песок в поток воды. На вопрос: «Что ты делаешь?», Девадатта услышал: «Я строю мост через реку». Девадатта рассмеялся и сказал: «Ты глупец. Как ты можешь построить мост?» Но Господь Индра в обличии брахмана ответил ему: «Девадатта, если ты хочешь получить знания без учителя, тогда и я смогу построить мост, бросая песок в воду». То есть он сказал, что бесполезно строить мост, бросая песок в воду, точно так же глупо получать знания, не обращаясь к духовному учителю, авторитетному в этих вопросах.

ТЕКСТ 40

«Подумав так, царь созвал общество великих учёных и брахманов. Он попросил их дать образование в нити-шастре его непослушным и безграмотным сыновьям. Затем он сказал: «Точно так же, как обломок стекла кажется изумрудом, когда он находится рядом с золотом, так и глупец становится знатоком, учёным человеком благодаря общению со святыми, учёными людьми».

Маракатамани, или изумруд, обычно зелёного цвета, но лучший вид изумруда желтоватый. Когда зелёное стекло подносят к золоту, оно отражает цвет золота, и стекло становится похожим на изумруд. Изумруд – очень дорогой камень, а стекляшка – дешёвка. Тем не менее, кусок стекла может обладать признаками изумруда. Так и хорошее общение может сделать глупца опытным. Стекло не может постоянно проявлять признаки изумруда, но глупец может стать учёным, общаясь с учёными людьми. Это происходит потому, что человек – это сознающее существо, и он может сохранять в себе знание. Итак, царь хотел дать образование своим глупым, подобным стекляшкам, сыновьям.

В «Шримад-Бхагаватам» приводится пример того, насколько важно общение. Там рассказывается о Нараде Муни, который не имел хорошего рождения, и даже не знал своего отца. Он был простым мальчиком, а его мать была его служанкой. Но только благодаря тому, что он общался с маха-бхагаватами, слушал и принимал остатки их пищи, он развил в себе величайшую решительность и качества святого. Поскольку он следовал указаниям гуру, то получил очень глубокое понимание «Шримад-Бхагаватам». 

Мы произносим молитву, в которой говорится, что по милости духовного учителя даже глухонемой сможет стать искусным оратором, поэтом; слепой сможет увидеть звёзды в небе; хромой по милости гуру сможет перебираться через горы. Благодаря такому общению человек полностью может переменить свой характер.

В «Джйоти-шастре», писании, которое объясняет ведическую астрологию, говорится о трёх вещах, которые формируют характер человека и его судьбу. Одно из обстоятельств – это карма, или каста родителей. Если родители – брахманы, то это очень положительно влияет на ребёнка и его характер, потому что родительская природа влияет на природу сына.

Второе – это планетарное влияние в момент рождения. Каждая планета – это личность со своими особыми качествами. Например, Юпитер – это Брихаспати, воплощение честности и справедливости. И если ребёнок рождается в тот момент, когда сильно влияние Юпитера, то в его характере будут присутствовать такие же качества в соответствующей пропорции.

И третье влияние – это общение, которое имеет человек. Парашара Муни объясняет, что из этих трёх перечисленных видов влияние санга, общение, является самым могущественным. Даже если родители у человека другой природы, даже если планетарное влияние имеет неблагоприятное сочетание, но если человек общается с возвышенными личностями, то это общение будет иметь наибольшее влияние на формирование его характера. То есть общение, санга, - это самая важная вещь. Вот почему Рупа Госвами во втором и третьем стихах своего «Нектара наставлений» повторяет эти напутствия. Он перечисляет то, что человек должен делать. И среди необходимых для выполнения правил – общение со святыми. Среди предписаний, то есть действий, которых следует избегать, - это общение с мирскими людьми. Рупа Госвами дважды говорит о том, что следует отказаться от общения с мирскими людьми и необходимо иметь общение со святыми.

Когда Господа Чайтанью спросили: «Как мы можем определить, кто такой вайшнав?». Он ответил, что один из способов определения вайшнава – это асат санга-тйагат. Поведение вайшнава состоит в том, что не общается с материалистами, асат санга-тйагат. Можно узнать в человеке вайшнава, если он избегает общения с мирскими людьми. То есть, преданный, по определению, будет избегать общения с материалистами.

Как объясняется в «Чайтанья-чаритамрите», общение с преданными – это очень важный признак вайшнава. Например, Вы выходите на большую дорогу, и видите разные знаки: «Дели находится на таком-то расстоянии, а Джайпур расположен в той стороне». И когда человек начинает общаться с преданными, это означает, что его путешествие в материальном мире подходит к концу. Согласно «Чайтанья-чаритамрите», соприкосновение человека с преданными подобно тому, как плывущее по реке бревно случайно выбрасывает на берег. Точно так и джива, которая много-много рождений скиталась в этом материальном мире, когда она соприкасается с преданными, сравнивается с таким выброшенным бревном на берег из океана материальных страданий.

Общение человека с преданными – это вовсе не какая-то мелочь. Если человеку выпадает такая великая удача, он должен быть очень прилежным и постоянно общаться с ними. Но мы должны знать, как общаться, ведь мы общаемся по-разному с разными людьми. Как, например, если преданный более продвинут духовно, чем вы, то нужно ему служить и получать от него наставления. Если преданный находится на равном с вами уровне, то вы должны открывать ему свой ум, дружить с ним. Если преданный младше вас, то нужно проявлять к нему сострадание.

Вопрос: Я слышал, что 90% прогресса в духовной жизни зависит от общения.

Ответ: Да, я также не раз слышал это утверждение. Похоже, что оно подкреплено писаниями.

Преданный: Я слышал беседу с Гирираджей Махараджем, в которой он приводит такие слова Шрилы Прабхупады: «Не пытайтесь ничего изменять. Просто поддерживайте то, что я Вам дал». Он сказал, что «Если Вы не можете сделать лучше, то, по крайней мере, поддерживайте то, что я Вам уже дал». Эти наставления он беспрестанно повторял в последние дни, и этот завет Шрилы Прабхупады оказал на меня сильное влияние.

Курма Рупа прабху: Мы должны быть честными, чистыми перед духовным учителем. Мы всегда хотим думать, что это ответственность перед лидерами. На самом деле, все мы, каждый человек несёт ответственность перед духовным учителем быть очень чистым и целомудренным. Прабхупада пишет в «Чайтанья-чаритамрите», что в этом состоит наша обязанность. Все мы должны принять ответственность за то, чтобы учение Шрилы Прабхупады сохранялось должными образом. И чтобы это сделать, нам необходимо хорошее общение.

ТЕКСТ 41

«Разум человека опускается, разрушается от общения с низкими людьми. Он остаётся прежним в общении с равными, и он улучшается благодаря общению со старшими».

Тут есть один очень интересный момент. Иногда у нас есть тенденция общаться только с подчинёнными. Порой легче общаться с младшими, потому что мы можем постоянно хвастаться, и они нам ничего не скажут. Как правило, мы не хотим слушать то, что нам говорят другие. И мы выбираем общение с теми, кто менее продвинут или младше, ниже нас. Так мы чувствуем себя удобно. Но здесь объясняется, что если мы общаемся только с младшими, то наш статус будет постепенно разрушаться, и через некоторое время мы уподобимся им. Но для того, кто постоянно вдохновлён совершать прогресс в духовной жизни, это нежелательно.

И если мы общаемся с равными, то остаёмся на прежнем уровне. Мы не будем ни опускаться, ни сильно расти. Но если мы общаемся со старшими, более продвинутыми преданными, то будем расти очень быстро. В некотором роде общение со старшими, более продвинутыми преданными – это аскеза для ума, для ложного эго. В то же время из этого стиха следует понять, что такое общение благоприятно и необходимо. Мы должны изо всех сил пытаться общаться, служа, слушая и задавая вопросы. Таким образом, мы будем быстро прогрессировать в духовной жизни.

В гурукуле дети получают много общения с взрослыми людьми. По крайней мере, есть такая программа, согласно которой у детей должно быть много общения с взрослыми, которые наблюдают за ними. Благодаря тому, что дети имеют много общения с взрослыми, они быстрее созревают духовно.

ТЕКСТ 42

«Ум человека подобен зеркалу, и он отражает объекты вблизи. Разница только в том, что зеркало не исследует качества тех объектов, которые оно отражает. Но если ум долгое время созерцает объекты, которые он отражает, то он перенимает характеристики этих объектов».

Иными словами, человека знают по тем, с кем он общается. Есть стих из «Махабхараты»: «На человека влияет его общение, будь он святой, грешник, аскет или вор. Человек подобен ткани, впитывающей в себя краску, в которой её вымачивают». Если мы будем общаться со святыми, то непременно получим благо. Двивида был преданным Господа Рамы, который сражался против армии Раваны. Но позднее, общаясь с Наракасурой, он развил в себе качества демона. То есть он был преданным Господа Рамы, рисковал жизнью за Него. Но в процессе общения с Наракасурой перенял его качества и стал демоном.

Мы слышали о том, как однажды Двивида очень плохо обошёлся с Господом Баларамой. Из-за плохого общения Двивида развил демонические качества, и Господь Баларама убил его. Этот пример показывает, что человек, будучи преданным Господа Кришны, может упасть из-за плохого общения. Позитивный пример – это Нарада Муни, который был сыном служанки, но позднее стал великим мудрецом только благодаря общению со святыми.

«Выслушав речь царя, великий учёный по имени Вишнушарма, который был сведущ в нити-шастре, сказал подобно Брихаспати: «О царь! Эти царевичи способны научиться нити-шастре от меня, потому что они рождены в великой династии. Попытки же научить неспособного человека никогда не дадут плода точно так же, как, пытаясь сотни раз, человек не сможет научить цаплю говорить, как попугай"»

Таким образом, очень важно оценить способности и интересы ученика, студента, и дать ему образование в соответствии с его природой, потому что легче грести по ветру, чем против ветра. Это означает, что учитель должен изучить природу ученика. Он должен понять, что на этого мальчика влияет гуна невежества, а на этого ученика влияет гуна страсти, а на этого мальчика влияет гуна добродетели.

Если на ученика очень сильно влияет гуна добродетели, то он будет больше склонен к деятельности брахманического порядка. То есть ему будет нравиться что-то изучать, он будет вести себя лучше, будет любить чистоту, служение Божествам. Но если на ученика влияет страсть, то у него будут соответствующие наклонности. Учитель должен учитывать природу каждого и давать своим ученикам соответствующее образование.

Если мы видим, что ученик постоянно спит на лекциях, если ему совершенно неинтересна тема, то он не сможет провести какое-то исследование или написать статью. Такое служение ему не пойдёт на пользу, в результате чего и учитель будет разочарован, и ученик будет чувствовать себя неполноценным. Он будет думать, что не достиг успеха в обществе, в школе, и что эта школа слишком трудная. Но если мы поймём, что этот человек не заинтересован в схоластических рассуждениях, но у него хорошее отношение к служению, то учитель сможет научить его чему-то согласно его природе. Так ученик сможет учиться с пользой для себя.

Например, в гурукуле есть мальчики, которые очень брахманичны по своей природе. Конечно же, мы будем учить их санскриту, давать им усиленные занятия. Те, кто не имеют таких склонностей, будут заботиться о коровах, растить зерно. Мы будем поручать им обязанности, которые они смогут легко реализовать, и в которых они будут успешны. Постепенно они разовьют свои способности в этой сфере. Здесь объясняется, что если вы попытаетесь научить цаплю говорить, как попугай, сколько бы вы не пытались, вы не сможете это сделать, потому что у цапли нет потенциальной способности это делать. Талантом подражания обладает только попугай. Гораздо легче учителю учить, а ученику учиться тому, что соответствует природе ученика. Разным людям подходят разные сферы знания. И если учить без учёта природы ученика, то цель обучения не будет достигнута.

В настоящее время в учебных заведениях есть экзамены, которые направлены на то, чтобы определять способности ученика. В молодые годы я тоже поступил в университет, но не для того, чтобы что-то изучать, а потому что родители навязали мне это, и я поступил туда насильно. Когда Вы поступаете в университет, то должны выбрать основной предмет, которому будете обучаться, то есть выбрать свою  специализацию. В перечне дисциплин я отметил галочкой все предметы, потому что мне было всё равно, что изучать.

Я  проучился несколько курсов, и в какой-то момент стал серьёзным. Я понял, что напрасно трачу время, когда сдаю экзамены на «удовлетворительно» только для того чтобы не огорчать своих родителей. Я понял, что нельзя тратить время даром, и если я хочу чего-то добиться в жизни, то должен учиться. Поэтому я отправился к декану нашего факультета и сказал, что меня беспокоит проблема с выбором профилирующих предметов, так как я ни к чему не испытываю никакого интереса. Декан пообещал помочь и сказал: «Хорошо, мы протестируем тебя на профессиональное ориентирование». Это значит, что Вы проходите тест, содержащий множество разных вопросов, выявляющих особенности Вашего характера, Ваши интересы, Ваше хобби и так далее. В тесте отсутствуют вопросы об академических предметах, но выявляются Ваши симпатии и антипатии. Я прошёл его, и мне сказали, что должен изучать журналистику. В этом я был заинтересован.

Как видим, даже материалисты разработали тесты, которые призваны помочь студенту определить его склонности и получать образование согласно его природе. Даже материалисты понимают важность этого принципа, что же говорить о духовных людях? Для нас это должно быть очевидно. Согласно «Бхагавад-гите», если у человека брахманическая природа, но мы даём ему служение, которое не соответствует его преобладающей гуне, он не будет удовлетворён, не будет развиваться, не будет расти.

Если человек низшей природы, а мы ему даём служение брахманического характера, то он тоже не сможет достичь успеха в служении. Он не будет удовлетворён, не будет чувствовать вдохновения, а напротив, будет ощущать себя неудачником. Ему не будет нравиться назначенное служение, потому что оно предложено без учёта природы данного человека. Опытный учитель займёт студента согласно его природе, и тот достигнет успеха, потому что будет учиться согласно своим способностям.

Мы видим, что в колледжах ученики испытывают сильное разочарование, когда после второго-третьего года обучения понимают, что их профессии не соответствуют их склонностям. Это происходит потому, что в Кали-югу наша природа смешанна. Но, в любом случае, учителя должны быть ответственными, чтобы попытаться определить природу ученика и занять его соответственно. Мы видим, что не только в университетах, но и в общеобразовательных школах по всему миру, по крайней мере, на Западе, ученики сильно разочарованы. Это разочарование проявляется в том, что ученики разрушают школы, портят имущество, оскорбляют учителей и прочее, потому что они не заняты должным образом. Всё это происходит потому, что учителя не заботятся о своих учениках. Поэтому мы должны пытаться не следовать такому примеру современных школ. В наших взаимоотношениях с преданными мы должны быть более личностными, и общаться друг с другом, учитывая желания человека, его нужды.

Вопрос не слышно.

Ответ: Это ложное понимание. Это трюк Кали-юги, сделать людей хуже, чем они являются. Они принимают неквалифицированных учеников в класс, которые создают беспокойства, чтобы квалифицированные ученики не могли сконцентрироваться. Мы не должны допускать той же ошибки в нашей образовательной системе, в образовании преданных. Способность ученика к духовной жизни измеряется двумя путями: его способностью понять тему, усвоить её, и способностью правильно использовать полученные знания. Если учитель подозревает, что ученик злоупотребляет знаниями, то он не должен давать ему образование по этой теме.

Ашватхама, например, не был квалифицирован в пользовании брахмастрой, потому что он не мог контролировать свой гнев. Дроначарья допустил ошибку и научил его этому, в результате чего Пандавы оказались в опасности. Духовные знания разрушаются, когда их дают неквалифицированным ученикам. Знания являются силой, и в большей степени это относится к духовным знаниям. Неквалифицированный человек, несомненно, будет злоупотреблять духовным знанием. Знание само по себе не может быть плохим, но плохим может быть его использование. Поэтому главным в ведической образовательной системе было воспитание характера. Если ученик проявлял плохие качества, то его, конечно же, чему-то учили, но не духовному знанию, не тому, что он мог использовать в эксплуатации других.

ТЕКСТ 43

«Бесполезные недостойные сыновья не рождаются в такой царской династии, так же, как стекло не рождается в жиле камней падмарага, топаза».

Вишнушарма говорит, что поскольку эти сыновья родились у царя, в царской семье, то у них должны быть какие-то хорошие качества, у них должны быть способности учиться. Поэтому он берёт на себя риск обучить их и сделать сведущими в нити-шастре. Затем царь снова смиренно сказал:

ТЕКСТ44

«Червячок в цветке может попасть на голову святым. Так и кусочек камня может стать божественным, если его установили преданные».

Как правило, червячок не попадает на голову святого человека. Но если он переползает с гирлянды на великого человека, то он может достичь этой цели. Иначе это невозможно. Точно также, общаясь с великими людьми, даже низкорожденный может достичь духовных высот. Как правило, мрамор используется для выкладывания полов. Но если из него изготавливаются Божества, если Божества из мрамора устанавливают преданные, то благодаря преданным мрамор обретает божественные качества.

Таким образом, в этих двух стихах царь прославляет хорошее общение. Он прославляет Вишнушарму, который милостиво вызвался образовать его сыновей. Это прославление вдохновит Вишнушарму обучить его учеников. Когда святых людей прославляют, они ещё больше воодушевляются. Но если прославлять гордого человека, то он ещё больше утверждается в своей гордости. Этот момент по прославлениям нужно понять правильно.

Есть определённая техника управления людьми. Например, для того, чтобы получить что-то от человека, мы начинаем льстить ему. Но использовать лесть для того, чтобы управлять человеком нехорошо. В этом стихе объясняется, что если человек святой, то его нужно прославлять, что вдохновляет его прилежно исполнять свои обязанности и давать благословения. Но в то же время такое прославление должно делаться с искренностью. Если же человек мотивирован материально и не очень продвинут, то, услышав прославления в свой адрес, он возгордится, то есть прославления плохо скажутся на нём.

Бхактисиддханта Сарасвати говорил, что тот, кто прославляет меня, тот мой враг, и тот мой друг, кто критикует меня. Бхактисиддханта Сарасвати был очень строгим санньяси, и он понимал, что слушать прославления в свой адрес – это ловушка майи. Ложному эго нравится слушать прославления в свой адрес, поэтому Бхактисиддханта Сарасвати не очень любил, когда люди прославляли его. Мы можем прославлять кого-то в его отсутствие, и это не принесёт ему вреда.

Обычно мы склонны думать, что те, кто нас критикуют – это наши враги; те, кто нас прославляет – наши друзья. Дхрува Махараджа объяснил этот принцип в четвёртой песни «Шримад-Бхагаватам». Наш настоящий друг – это тот, кто будет говорить о нас правду, какой бы они ни была. Может быть, у кого-то есть недостатки, но мы будем думать: «Я не стану указывать на этот недостаток, потому что человек может разочароваться во мне». Действительно, требуется смелость, чтобы подойти к человеку, и открыто сказать: «У тебя есть такой-то порок». Это сможет сделать только настоящий друг. Тот, кто ценит свои взаимоотношения с человеком, подойдёт к нему и скажет не ради того, чтобы унизить его, а ради того, чтобы искренне ему помочь. Он подойдёт к человеку и будет его критиковать.

Есть несколько определений критики. Как правило, в нашем обществе мы даём критике лишь негативное обоснование. Когда мы слышим слово «критика», что критикуют авторитеты, критикуют меня, критикуют кого-то, в таком случае мы всегда думаем о негативной стороне, негативном определении. Но если Вы посмотрите в хороший толковый словарь, то увидите множество определений этого понятия. Одно из них таково: «Наблюдать что-то, взвешивать что-то с намерением оценить достоинства этого предмета или объекта».

Например, люди критикуют книги, то есть пишут на них рецензии. Они указывают на хорошие стороны книги и её недостатки. То есть критика – это очень важная, очень здоровая, очень полезная вещь. В мире бизнеса с этой целью специально приглашаются консультанты. Бизнесмены говорят им: «Приходите к нам и скажите, что мы делаем неправильно. Мы не обидемся». Они даже платят за то, чтобы специалисты критически оценили их бизнес. Такая критика направлена на то, чтобы исправить ошибки и улучшить бизнес.

Таким образом, если кто-то предлагает со своей стороны конструктивную критику, то мы должны понять, что её сделал настоящий друг с намерением что-то в нас улучшить. Кришна дас прабху указал, что если прославление повлияет на наше ложное эго, то человек, который прославляет, должен считаться нашим врагом, потому что его слова раздувают ложное эго.

Один ученик начал прославлять Шрилу Прабхупаду, но он перестарался. Он сказал: “Мой дорогой Шрила Прабхупада! Вы такой-то, Вы такой-то, Вы такой-то”. И Прабхупада сказал: “Остановись. Я знаю, кто я такой”. Вишал обычно составлял множество молитв-прославлений, и Прабхупада любил его, но в то же время преданный несколько перестарался: тогда его прославления были слишком искусственными. И Прабхупада сказал на такое прославление: “Остановись, прекрати. Я знаю, кто я такой”.

Мадхавендра Пури – это тоже очень хороший пример. Он знал, что когда люди услышат, что Божества украли ради него, то они придут к нему, и будут прикасаться к его стопам. Поэтому он сразу убежал оттуда, чтобы избежать прославления. Учитель должен принимать прославления от своих учеников, но предупреждение таково, что мы не должны потворствовать этому, мы не должны наслаждаться этим. Мы можем делать множество вещей, которым нам не нравятся, но мы делаем это из чувства долга. Мы не должны пытаться развить ненависть или привязанность к этим вещам.

Иными словами, человек должен принимать служение, милостыню иногда даже вынужденно. Может быть Вам не нравится, но Вы вынуждены иногда принимать служение ради блага тех, кто его оказывает. По крайней мере, духовный учитель может это делать. Но он не должен зависеть от этого, пытаться потворствовать себе в этом и ожидать. Самое худшее, когда появляется мысль: “Я получал столько служения, но теперь, когда я вдруг его не получаю в какой-то момент, чувствую обеспокоенность. Я чувствую, что мной пренебрегают, что обо мне забыли”. Так обнаруживается привыкание человека к повышенному вниманию и особому отношению к себе.

Преданный: “Лучше иметь учёного врага, чем глупого друга”.

Курма Рупа прабху: Этот стих из “Хита падеши”. Вы, наверное, узнали его из книг Шрилы Прабхупады. Действительно, лучше иметь умного врага, чем глупого друга, потому что глупый друг принесёт больше проблем.

Вопрос: не слышно.

Ответ: Это хороший момент. Речь идёт о намерениях. Если человек высказывает критику с намерением помочь, то его не воспримут плохо.

ТЕКСТ 45

“Так же, как светящийся камень удайагири блестит в лучах восходящего солнца, так и низкорождённый человек может стать ослепительно сияющим от общения со святыми людьми”.

Здесь подчёркивается важность хорошего общения.

ТЕКСТ 46

“Сладкая речная вода становится невкусной и противной, слившись с морем. Так же добродетельные качества праведных людей благотворны. Но если добродетельными качествами обладают неблагочестивые люди, то это качества превращаются в порок”.

Если неквалифицированные люди владеют чем-то ценным, то они злоупотребляют этим. Недостойный студент ничему не может научиться правильно. Так же, как дождевая вода стекает с высоких вершин, так и знание нисходит к ученику, который смиренен и кроток. Заносчивый, завистливый ученик будет злоупотреблять данным ему знанием. Это сравнивается с кормлением змеи молоком, которое превращается в яд.

Те, кто посещал Вриндаван, знают, что перед тем, как в гурукуле начинаются лекции, мальчики повторяют шлоку на санскрите. Они возносят молитву во имя хороших взаимоотношений между учеником и учителем, чтобы между ними не возникало никакой зависти, и чтобы ученик мог научиться должным образом. Это очень важно. Мы всё время подчёркиваем, что учитель должен быть достойным, квалифицированным, авторитетным. Но здесь также говорится о том, что и ученик должен обладать необходимыми качествами. Он также должен быть авторитетным учеником, чтобы состоялась передача знаний. Должно присутствовать и то, и другое одновременно.

Конечно, учитель должен проверить ученика, чтобы убедиться в наличии у него нужных качеств, и в том, что ученик не злоупотребит тем знанием, которое даст ему учитель. Здесь цитируется стих из “Хита падеши”: “Когда змею кормят молоком, её яд увеличивается”. Шрила Прабхупада часто цитировал этот стих. Это справедливо точно так же, как если глупцу дают хорошие наставления, то он будет лишь гневаться. Поэтому наставления нужно давать лишь здравомыслящему человеку, а не выскочке.

В связи с этим есть одна история из “Хита падеши” о том, как за советы глупой обезьяне птице пришлось поплатиться своей жизнью. Жили-были обезьяны в лесу. Стояла зима, поэтому всем было очень холодно. И обезьяны подумали: “Как же нам согреться?” Неожиданно они увидели светлячка, маленькое насекомое, которое светиться. Как известно, обезьяны разумом не отличаются, поэтому они подумали, что увидели огонь. Самая разумная обезьяна поймала светлячка, и все стали обкладывать его сухой травой, соломой, пытаясь разжечь огонь. Обезьяны думали, что когда солома загорится, они наконец-то согреются. Все обезьяны собрались, потирая руки в надежде согреться, но огонь не появлялся. И тогда самая разумная обезьяна стала дуть на это насекомое, подражая людям, которые раздувают огонь.

В это время на дереве сидела птица, которая наблюдала за всем происходящим. Она считала себя очень разумной, и была потрясена той бестолковостью, которую проявляли обезьяны. Птица думала: “Глупые обезьяны, они напрасно тратят своё время”. И она закричала в ухо обезьяне: “Это не огонь! Это насекомое! Вам не удастся разжечь огонь!” На что неумные и неблагодарные обезьяны схватили птицу и швырнули её о камень и убили.

Шрила Прабхупада говорит, что если Вы даёте глупцу хороший совет, то он просто разгневается, и ничего более. Приведенная история с обезьянами иллюстрирует это очень наглядно. Поэтому, учитывая психологию некоторых людей, учителя должны всегда оценивать качества учеников. Иначе если они дадут им хорошие советы, то глупые и недостойные люди станут злоупотреблять ими или просто разгневаются. Потом царь сказал: “Ты квалифицирован, чтобы дать наставления моим сыновьям в нити-шастре”. Сказав это, он с почтением вручил своих сыновей в руки Вишнушарме.

“МИТРАЛАБХА” или ОБРЕТЕНИЕ ДРУЗЕЙ
ПРОЛОГ

В прологе автор подчёркивает важность получения образования в молодые годы. Он также предупреждает о том, чтобы не тратить своё время на бессмысленные занятия. Автор делает это потому, что большинству учеников не нравится учиться, особенно если это дети из богатых семей. Поэтому он использует здесь пример царевичей. Обычно бедные студенты проявляют больше интереса к обучению, потому что они озабочены поддержанием себя. Но ученики из богатых семей имеют тенденцию иметь плохое общение, поэтому автор подчеркивает важность хорошего обучения. Если ученик принимает эти наставления, то он станет великим человеком.

В наше время в современном обществе плохое общение легко доступно: это телевидение, радио, записи, кассеты, Интернет, электронная почта, всевозможная элементарная связь. Однажды Шрила Прабхупада путешествовал на самолёте, и стюардесса предложила ему журналы с новостями, но Прабхупада отказался их взять. Ученик, находящийся рядом, спросил: «Почему мы не должны смотреть эти журналы? Почему надо отказываться?», на что Шрила Прабхупада ответил: «Главы государств в Кали-югу очень греховны.

Как мы знаем из «Шримад-Бхагаватам», благочестивый царь, как и любой царь, администраторы государства, все они получают одну шестую часть кармы всех подданных. Если подданные благочестивы, то и они становятся очень благочестивыми. Но если благочестивые подданные действуют греховно, то эти люди помимо своих собственных греховных реакций получают ещё одну шестую часть греховных реакций своих подданных. Следовательно, они становятся оплотом греховных реакций. Поэтому люди, о которых печатают статьи в журналах, очень грешны. Они самые грешные люди на всей планете. И просто видя их лица, человек может потерять все свои благочестивые плоды и заслуги». 

Только перелистав мирской журнал или газету, мы также можем получить много плохого общения. Иногда, если человек является президентом храма, или Джи-Би-Си, или лидером санкиртаны, то ему приходится читать газеты, чтобы найти, где собирается много людей. То есть некоторые преданные ввиду своего служения вынуждены просматривать периодические издания. Но большинству из нас, кто не связан своим служением с внешним миром, не нужно читать мирскую прессу. Мы должны избегать её для своего же блага.

ТЕКСТ 1

«Пандит Вишнушарма сказал царевичам, которые удобно устроились на верхней террасе крыши дворца: «О, царевичи, выслушайте меня. Разумный человек проводит своё время, наслаждаясь религиозными писаниями, в то время как глупцы тратят своё время, занимаясь драками, пороками или сном».

Шрила Прабхупада также часто подчёркивал, что время является самой ценной вещью. Даже если у Вас есть миллионы и миллионы долларов, Вы не сможете купить даже мгновение потраченного времени. Поэтому очень важно правильно использовать своё время. Здесь объясняется, что разумный человек будет проводить своё время, читая религиозную литературу и писания. Поэтому религиозный человек должен быть очень осторожен, и не тратить своё время попусту. Время – самая ценная вещь, которой только можно владеть. Её нельзя купить ни за какое богатство. Мы не сможем увеличить время, которое нам выделено.

Глупцы тратят своё время, совершая нерелигиозные поступки. Движимые низшими гунами, они ленивы, пересыпают и постоянно ссорятся. Разумные люди, однако, используют своё время, обсуждая ведические писания. Разумный человек – это тот, кто наделён саттва-гуной. Глупцы – это те, на кого влияют раджас и тамас. Гуна добродетели способствует знанию. Однако в Кали-югу большинство людей находятся под влиянием низших гун. И это очевидно по их привязанностям к ссорам, наркотикам и незаконной деятельности. Очень сложно найти двух людей, живущих в одной семье в гармонии, в мире. «Шримад-Бхагаватам» был составлен Вьясадевой специально для того, чтобы облегчить страдания людей в Кали-югу. «Шримад-Бхагаватам» является кавья, то есть литературой, поэзией и шастрой одновременно. Поэтому разумные люди должны наслаждаться изучением «Шримад-Бхагаватам».

Когда Махараджа Парикшит узнал, что ему оставалась всего неделя пребывания в этом мире, он покинул свою империю и наслаждался слушанием «Шримад-Бхагаватам». В Индии есть много святых мест, таких, как Вриндаван, где святые люди регулярно обсуждают святые писания. Паломники должны воспользоваться возможностью таких обсуждений. Это приносит огромное благо человеку, который может посещать святые места. Иными словами, очень сложно найти возможность таких трансцендентных дискуссий. Чанакья Пандит объясняет, что необразованный человек настолько же бесполезен, как хвост собаки. (Хвост собаки не прикрывает интимных частей её тела, а также не отмахивает комаров). Поэтому молодые ученики должны вдохновенно изучать писания.

Вишнушарма косвенно говорит  царевичам, что они очень разумные, и что они должны наслаждаться чтением поэзии и писаний, иначе они станут глупыми.

ТЕКСТ 2

«Разумные люди, хотя у них, может не быть богатства и средств, могут очень быстро обрести победу с помощью любви, сотрудничества и знания шастр так, как это показала ворона, черепаха, олень и мышка»

Эта глава говорит о важности хороших друзей. Потому что хорошие друзья – это самое важное в жизни. Даже незначительные люди могут помочь нам в опасности. Поэтому тот, кто желает добиться успеха в жизни, должен поддерживать сердечные взаимоотношения с другими людьми. Девиз «единство – это сила» особенно справедлив в железный век, в Кали-югу. Это очень известная санскритская шлока. В другие времена человек, совершая аскезы мог обрести мистические силы для достижения своих целей. Но в Кали-югу, вся сила заключается в сотрудничестве. Думаю, что у нас есть определённая причина, почему Шрила Прабхупада постоянно подчеркивал важность сотрудничества. Иначе, если мы будем ссориться, то продвигать миссию Господа Чайтаньи в наш век станет сложно.

Иногда у нас есть тенденция думать, особенно если мы занимаем высокое положение в обществе, что мы важные персоны и что нет нужды полагаться на наших подчинённых. По этому поводу в «Панчатантре» есть интересная история о том, что даже незначительный человек может помочь в самый критический момент.

Она рассказывает об одном тигре, который спас комара, и о том, как комар спас тигра. После того, как тигр спас комара, они очень подружились, и комар остался в долгу перед тигром. Конечно, тигр – это самое могущественное животное, а комар всего лишь маленькое насекомое. Но комар чувствовал себя перед тигром в огромном долгу. Однажды в лес пришёл охотник, который выслеживал тигра с винтовкой. Охотник спрятался под деревом, но комар увидел его и почувствовал что-то недоброе. Охотник знал, что тигр гуляет в этих местах. И когда, наконец, он дождался тигра и прицелился, готовый убить его, комар залез в ухо охотнику и стал пищать именно в тот момент, когда охотник собирался нажать на курок. Это отвлекло охотника. Он выстрелил мгновение спустя и промахнулся.

Данная история иллюстрирует то, как даже самый маленький и незначительный комар, если он Ваш друг, может оказать очень большую услугу в самый критический момент. Эта история становится назиданием в том, что никогда нельзя ссориться с людьми и всегда нужно стремиться иметь как можно больше друзей. В другие юги человек мог обрести много физических сил, совершая покаяния. Но в Кали-югу единственная сила людей – в их сотрудничестве. Иногда люди объединяются, чтобы сбросить царя, главу государства. Но в предшествующие времена цари были настолько могущественными, что могли в одиночку сражаться со многими тысячами людей.

Хороший пример принципа «сила – в единстве» показан в «Рамаяне». Господь Рамачандра жил в лесу как отшельник. Но благодаря сотрудничеству с обезьянами он смог победить демона с его могущественной армией. Косвенно Вишнушарма намекает царевичам на важность сотрудничества друг с другом. Сотрудничество естественно приходит к тем, кто любит друг друга. В этот век ссор и лицемерия любовь очень редка. Напротив, мы очень часто видим обман во взаимоотношениях даже между близкими людьми, например, между мужем и женой, между отцом и сыном, между учеником и гуру. Но мы должны постоянно помнить, что обман никогда не принесёт успеха.

Поэтому Господь Чайтанья говорил, что Он принёс послание любви и совместного воспевания. Сотрудничая, очень легко достичь какой-то цели, если есть любовь. Поэтому Шрила Прабхупада говорил, что наше движение основано на любви и доверии. Если между преданными есть любовь и доверие, то очень легко будет сотрудничать друг с другом.

«Затем царевичи спросили: «Как это было, что разумные люди достигают великой победы благодаря любви, сотрудничеству и знанию шастр? И Вишнушарма стал рассказывать первую историю:

На берегу реки Годавари росло большое дерево Шалмали, на которое со всех сторон слетались на ночлег птицы. Однажды, когда ночь закончилась, и луна почти села, ворона по имени Лагхупатанака заметила охотника, который нёс в своей руке сетку. Увидев его, ворона стала размышлять: «Этим утром я увидела неблагоприятный знак. Думаю, что это приведёт к катастрофе». И сказав это, обеспокоенная ворона последовала за охотником».

ТЕКСТ 3

«Ежедневно глупые люди встречаются со случаями скорби и страха, однако они ничему не учатся. Но эта ворона захотела найти решение предстоящим проблемам».

 Здесь мы видим разницу между учёными и глупыми людьми. Глупые люди постоянно скорбят, переживают, и вместо того, чтобы попытаться найти решение, они тратят время на негативные мысли, думая: «О, я такой несчастный! Почему это произошло со мной? Я этого не заслуживаю». Таким образом, они попусту тратят свою энергию. Но они могли бы использовать свою энергию для того, чтобы найти выход из создавшегося положения. В этой истории ворона была очень разумным существом. Она подумала: «Я должна что-то предпринять. Я полечу за охотником и посмотрю, что он собирается делать. Мне нужно попытаться понять, как можно решить проблему».

Пандит – это тот, кто является лучшим судьей времени, обстоятельств и места. Он планирует своё будущее, и находит решение предстоящим проблемам. Он не отдаёт свою жизнь в руки судьбы, а сам её формирует. Проблемы бывают у всех и всегда, но глупый человек всегда скорбит и жалуется, когда встречает перед собой проблему.

ТЕКСТ 4

«Люди должны  следующее. Каждое утро, проснувшись, человек должен подумать, что он встретится с величайшим бедствием, которое, может быть, произойдёт сегодня: смерть, страдания или скорбь. Это отношение разумного человека».

Это правильное отношение. Когда мы просыпаемся утром, мы должны быть готовы к тому, что сегодня с нами может случиться нечто плохое, поэтому мы должны быть готовы встретиться с проблемами. И когда трудности приходят, мы уже правильно настроены. Если они не приходят, то нет и беспокойств. В промышленности есть два вида поддержания: профилактическое и текущее (при поломке). Текущее поддержание означает, что Вы ремонтируете машину, когда она ломается. А профилактическое означает, что Вы обслуживаете машину так, чтобы она не ломалась. Текущий ремонт, как правило, дорогой, и доставляет очень много беспокойств. Поэтому человек должен избегать его с помощью профилактического поддержания. Точно так и человек должен планировать свою жизнь. В этом признак разума.

«Ворона наблюдала за охотником, который разбросал под деревом рис и разложил сети, спрятавшись рядом. В это время голубь Читрагрива, что значит «Пёстрая шейка», увидел рис и сказал другим голубям, которые были голодными: «Как в этом диком лесу может оказаться рис? Это очень подозрительно. Я думаю, что если вы проявите жадность к этим зёрнам, то кончите тем, чем кончил путник, который жаждал получить золотой браслет».

ТЕКСТ 5

«Охваченный жадностью к золотому браслету, путник застрял в глине. Тигр поймал его и съел. Точно так же и мы встретим смерть». Читрагрива отвечал за голубей, потому что он был их вождём. Он также был очень недоверчив. Увидев рис в лесу, он удивился, потому что знал, что рис – культура благородная, и он растёт рядом с деревнями, где живут люди. Он знал, что найти благородную культуру в диком лесу очень подозрительно. И он сказал: «Это похоже на ловушку». Читрагрива поделился своими опасениями с другими голубями. Он научился своим аргументам из истории, которую сейчас расскажет».

Есть много людей, которые делают бизнес на невинной публике. Они заманивают в ловушку других людей, эксплуатируя их жадность. Из-за жадности человек лишается разума, и его очень легко обмануть, потому что очень многие люди хотят разбогатеть, не работая. В Индии есть очень много обманщиков, которые ходят по деревням и убеждают неграмотных женщин, что они могут умножить их богатство с помощью мистической силы за очень небольшую цену. И желая богатства, эти женщины доверяют обманщикам и отдают им свои сокровища, надеясь приумножить их.

Возможно, Индия – это одно из мест, где собираются самые хитрые обманщики. Они говорят: «Мы обладаем мистическими силами, и мы можем удвоить Ваши богатства». Поэтому деревенские женщины отдают им свои деньги, а плуты убегают с ворованными сокровищами. И так они обходят многие деревни. Женщинам не хватает разума понять, что если бы так называемые маги имели на самом деле великие силы, они не тратили бы своё время, ходя по деревням. Скорее всего, они сидели бы на месте, а люди сами приходили бы к ним. Но из-за своей жадности женщины лишаются разума.

Эта история свидетельствует о нескольких моментах. Первый состоит в том, что если человек жадный, то он очень подвержен обману. Хитрый вор всегда определит, кто самый жадный, чего человек хочет, и он поймает его на этом.

Однажды в Нью-Йорк приехал бхакта из Шотландии, который очень хотел получить визу, чтобы остаться в Америке. Он познакомился с одним нью-йоркским жителем, итальянским преданным, который приходил в храм на прасад. Будучи очень разумным, тот завёл разговор с шотландцем, который рассказал ему о том, что у него заканчивается виза, но ему очень хотелось бы остаться в Америке. И находчивый итальянец сказал, что его дядя работает эмиграционным адвокатом, что он очень преуспевает в своём деле и всегда отстаивает эмиграционный статус для своих клиентов-иностранцев. Ещё итальянец сказал, что его дядя очень важный и занятой человек.

Шотландский преданный поинтересовался, сколько стоят его услуги. Итальянец ответил, что его дядя берёт 5000 долларов за оформление визы. Шотландец спросил: «Можно ли для меня сделать дешевле?» Итальянец знал, что этому преданному очень нужна виза, и пообещал связаться со своим родственником. Через какое-то время итальянец сообщил: «Мой дядя пошёл на уступки только потому, что я его попросил. Я сказал, что ты мой дорогой друг, и он согласился рассмотреть твой случай. Он не будет с тебя много брать. Он возьмёт лишь только то, что должен заплатить секретарю и за государственные налоги. Фактически он сделает тебе всё даром». Преданный шотландец имел всего 2000 долларов своих сбережений. Он подумал: «Хорошая сделка», и доверил деньги итальянцу.

Добившись своей цели, хитрый итальянец исчез с деньгами и никогда уже больше не появлялся. Подобные ситуации могут проявляться в разных формах. Рупа Госвами говорит: «атйахарах прайасаш ча», то есть «мы не должны желать больше, чем необходимо». Преданность разрушается жадностью к мирским плодам, лобхой. Если человек позволяет проявляться своей жадности, то он – «сидячая утка», мишень для обманщиков, для обмана майи.

Автор предупреждает нас не проявлять жадности. Господь Кришна говорит в «Бхагавад-гите» (16.21): «Вожделение, гнев и жадность открывают дорогу в ад». Но глупые и жадные люди, тем не менее, обманываются, потому что жадность покрывает их разум так же, как и вожделение покрывает разум. Мы знаем это из третьей главы. Точно так и голубь Читрагрива предупредил голодных голубей, что рис обычно не валяется в лесу, так как он – не дикая культура, и поэтому кто-то, должно быть, там его разбросал в качестве ловушки. Тем не менее, жадные голуби не слушали его.

Промышленность, ориентированная на потребителей, ответственна в высшей степени за рост преступности в обществе. Они производят множество разных приборов, рекламируют их очень привлекательно, чтобы побудить людей всё покупать. И из жадности люди теряют свой разум, не отдавая себе отчёт в том, насколько нужны им эти предметы. Они привязываются к вещам, планируют, как накопить необходимые на их приобретения деньги. И если люди не могут собрать деньги законными способами, то они прибегают к незаконным путям, таким, как воровство, грабёж, насилие и так далее. Так потребители становятся мишенями для промышленности и для рекламы, которая играет на жадности людей.

«Чирагрива сказал: Мы можем потерять жизнь так же, как путник был обманут старым тигром. Тогда голуби спросили: «Как же попался этот путник?»

ТЕКСТ 6

«Однажды, путешествуя в южном лесу, путешественник увидел старого тигра, который омывшись, стоял на берегу озера с жертвенной травой куша в лапе. Он обратился к проходящему неподалёку путнику со следующими словами: «О, путешественник, пожалуйста, возьми этот золотой браслет в качестве милостыни». Услышав это, жадный путник подумал: «Великая удача пришла ко мне. Но я должен остерегаться действий, навлекающих личный риск, потому что хотя нектар очень желаем, но если его смешать с ядом, он будет причиной смерти. Точно так же принимать что-то из  опасного источника неблагоприятно. Поэтому я не должен брать этот браслет». 

Как мы знаем, обычно тиграм не нравится омываться. Но в этой истории после омовения тигр предложил путнику милостыню. Обычно у тигров золотых браслетов не водится, и обычно они не хотят давать милостыню.

«Поэтому путник, естественно, стал подозревать что-то неладное».

Какой урок мы можем извлечь из этой истории? Человек должен взвешивать «плюсы» и «минусы» из определённого действия. Если «минусов» больше, то не стоит рисковать. Обычно жадность покрывает разум человека, заставляя его учитывать только выгоду, только «плюсы». Но если после совершения какого-то поступка «минусов» оказалось слишком много, он удивляется: «Как я не видел этого с самого начала?» Но изменить что-то оказывается уже слишком поздно.

Необходимы тщательное планирование и «холодная голова». Нужно брать советы у благожелателей. Перед тем, как предпринимать какое-то рискованное предприятие, человек должен вначале определить, желателен ли для него конечный результат? Затем человек должен определить, в его ли способности выполнить эту задачу? Если конечный результат желательный, но у человека нет способности выполнить задуманное, то он не должен пытаться прилагать бесполезные усилия. Если человек желает стать президентом страны, но у него нет квалификации, то не стоит прилагать бесполезные усилия.

Если конечный результат желателен, и у человека есть способность достичь цели, но достижение этой цели создаёт нежелательный исход, который перевешивает саму цель, то человек не должен действовать. Это практический совет. Если человек получает силу нектара, и у него есть способность переварить его, тем не менее, человек не должен пить этот нектар, если он смешан с ядом. То есть нектар, смешанный с ядом, означает «плюсы» и «минусы» в достижении цели. Опасности в деятельности могут перевесить «плюсы», даже если человек достигнет своей цели с успехом.

«Разумный человек, занимаясь поисками в решении проблем, тоже должен учитывать «минусы». Иначе человек может закончить, как глупый журавль, чьих детей съел мангуст»

В этой связи автор «Хита падеши» рассказывает следующую историю:

«На баньяновом дереве журавли свили себе гнездо. В дупле этого же дерева завелась змея, которая поедала маленьких журавлят. И чтобы отвести беду, старый журавль посоветовал журавлиной паре наловить рыбы и разбросать её от норы мангуста до змеиного жилища. Как известно, мангусты являются кровными врагами змеи, поэтому журавли подумали, что это хороший план. Они надеялись, что когда мангуст убьёт змею, их проблема разрешиться. Журавлиная пара последовала совету старейшины рода. Они наловили рыбы и разбросали её от норы мангуста до дерева. Мангуст начал есть рыбу и, в конце концов, забрался в змеиную нору и убил змею.

Но затем произошло то, чего журавли никак не предполагали: мангуст услышал писк журавлят, вкарабкался на дерево и съел их всех. Мангуст более опасен, чем змея, потому что он более быстрый. И решение, которое птицы нашли своей проблеме, повлекло за собой ещё большее несчастье. Журавли, конечно, избавились от змеи, но всё кончилось хуже, чем ожидалось».

То есть нужно быть очень осторожным в решении своих проблем. Чтобы решение действительно разрешало проблему, а не приносило временное облегчение, нужно всё внимательно обдумать, иначе, проблема будет возвращаться снова.

Точно так и в ситуации с путником и золотом, которое он мог получить от тигра, но не должен был к этому стремиться. Тем не менее, жадность покрыла его разум, и путешественник потерял свою жизнь. Тигр – это очень могущественное, хищное животное, которое способно очень легко поймать человека и убить его. Здесь говорится, что, несмотря на то, что тигр предлагает богатство, лучше его остерегаться. Теперь путник начинает раздумывать, потому что когда вопрос касается зарабатывания денег, это всегда сопряжено с опасностью.

ТЕКСТ 7

«Человек не может обрести удачу, когда он охвачен сомнениями. Но если человек преодолеет опасения, он достигнет своей цели, если выживет».

Известно, что энтузиазм у человека появляется тогда, когда он освобождается от сомнений. Дождь сомнений гасит огонь энтузиазма, а бездействие или работа в полсилы никогда не принесут человеку успеха. Однако человек никогда не должен совершать что-то второпях. Внимательное обдумывание спасает человека от проблем и экономит ему деньги, поэтому человек должен быть очень осторожным. Принимая решение, всегда нужно видеть цель, быть гибким в подходе, но решительным в достижении намеченного.

Важный момент в этом стихе: «если человек выживет». Человек не должен идти на рискованное предприятие, если это может стоить ему жизни. Если жизнь теряется, то теряется смысл любой деятельности. Таким образом, жизнь нужно защищать всеми средствами. Жизнью можно пожертвовать только ради такой возвышенной цели, как служение духовному учителю и Кришне.

Далее путник обратился к тигру с такими словами: «Дай мне вначале подумать. Покажи мне свой браслет. Где он?» Тигр протянул ему лапу и показал золотой браслет. Путник спросил: «Могу ли я доверять такому кровожадному хищнику, как ты?»

Здесь была допущена ещё одна ошибка. Почему путешественник

спрашивает тигра? Иными словами, он уже охвачен жадностью. Если он спрашивает того, кто, может быть, его обманывает, то это означает, что он на самом деле хочет рассеять свои сомнения, потому что он хочет получить золото.

«Тигр ответил ему: «Послушай, о, путник. В молодости я совершал много злобных поступков: убивал коров, людей. В конце концов, умерла моя жена, умерли мои сыновья, и я остался одиноким. И какое-то время назад один мудрый святой наказал мне раздавать милостыню и стать религиозным. Следуя его наставлениям, я теперь регулярно омываюсь, а потом раздаю свою милостыню. Я уже старый, мои зубы уже выпали, а когти стёрлись. Почему же ты не доверяешь мне?» 

Такими были слова хитрого тигра. Он притворяется, пытаясь показать себя с лучшей стороны. Старый обманщик пытается убедить путника в чистоте своих помыслов, в искренности своих высказываний. Он говорит: «Действительно, в юности я совершал много грехов, но сейчас я раскаиваюсь в этом». Таким образом, он входит в доверие к путнику. Эта история демонстрирует, как люди обманывают под именем религии. Тигр говорит: «Раньше я вёл себя отвратительно, но, получив общение со святыми и приняв от него наставления, я исправился. Я страдал за все свои грехи, и теперь я исправился, образумился».

Тигр – хищное животное, и его тело совершенным образом соответствует его природе. Но, тем не менее, здесь он выставляет себя благочестивым. Обманщики в человеческих телах выставляют себя святыми, в то время как они обладают тигриным умонастроением. Как и тигр, обманщики раскаиваются в своих прошлых грехах и говорят об этом, чтобы убедить глупую публику в своём величии. Тигр умело убеждает путешественника в том, как он отказался от греховной деятельности, и что он сейчас очень раскаивается и занимается благотворительной деятельностью в качестве искупления своих грехов.

Если благочестивый человек занимается религиозной деятельностью, это не производит на людей никакого особого впечатления. Но если какой-то негодяй меняет свой внешний облик и начинает заниматься религиозной деятельностью, то все люди поражаются произошедшим переменам. Они не осознают насколько сложно изменить свою природу. Нетрудно играть внешнее шоу, но очень сложно (фактически невозможно) изменить своё внутреннее сознание. Осёл может надеть шкуру тигра, но он не приобретёт его качества: он всё равно будет орать как осёл, если услышит других ослов.

Поэтому человек не должен поддаваться обману внешних признаков, не должен доверяться, а должен уметь различать. Нельзя поддаваться обману внешних признаков. Природа, это то, что управляет поведением человека. Природа тигра состоит в том, чтобы есть мясо и обманывать. Конечно, он может сказать, что преодолел свою природу, но это не так-то легко сделать. Здесь тигр говорит, что он получил общение со святой личностью, и теперь он омывается каждый день и раздаёт милостыню. Но, тем не менее, никто не видел, как он это делает. Те вещи, о которых тигр сейчас говорит, указывают на то, что он якобы преодолел свою природу, но на самом деле это не так. Доверие к тигру – это огромная ошибка, которую совершил путешественник.

Следующие два стиха очень важны, потому что они дают нам наставления о том, каковы качества религиозного человека.

ТЕКСТ 8

«Писания объясняют, что существует восемь видов религиозной деятельности. Первый вид – это совершение жертвоприношений, второй состоит в изучении писаний, третий – это раздача милостыни, четвёртый – совершение аскез. Пятый вид религиозной деятельности – говорить правдивые слова, шестой – проявлять терпение, седьмой – практиковать прощение и восьмой – быть щедрым».

Это слова самого тигра. Он говорит: «Из всех видов религиозной деятельности я практикую милосердие, правдивость, свободу от алчности, благотворительность, и у меня есть знание писаний. Поэтому верь мне». Очень интересно, что тигр знает, в чём состоит религиозное поведение. И он заявляет, что практикует всё это.

ТЕКСТ 9

«Из этих восьми пунктов первым четырём, то есть
 совершению жертвоприношений, изучению писаний, раздаче милостыни и практике аскез можно подражать. Но вторые четыре – правдивость, терпение, прощение и свобода от алчности, их можно видеть только в великодушных людях».

Дальше тигр говорит: «Поскольку я правдивый, снисходительный и не жадный, верь мне». Здесь обманщик-тигр сообщает путешественнику очень полезную информацию, но он использует её для того, чтобы войти в доверие и наброситься. Иными словами, когда кто-то даёт духовное знание, оно может быть очень ценным, но мы должны понять истинные намерения человека, зачем он делится этим знанием.

В этой истории важно определить, в чём же намерение тигра? Он просвещает путника, когда говорит: «Смотри, религию можно разделить на восемь видов деятельности. Четырём видам из них можно подражать, но другим четырём видам деятельности подражать нельзя». Религиозен человек или нет, мы можем определить по тому, обладает он перечисленными качествами или нет. Но в чём намерения тигра и почему он даёт эту информацию? Ответ в том, что тигр хочет войти в доверие к путнику, чтобы контролировать его поступки.

Намерения человека, когда он даёт духовные знания, должны состоять в том, чтобы с помощью обретенных духовных знаний человек мог прогрессировать в духовной жизни. Но человек не должен давать духовную информацию, ожидая от него что-то или с намерением контролировать этого человека. Вот почему Шукадева Госвами был выбран в качестве лектора «Шримад-Бхагаватам». У Вьясадевы было много великих последователей, но он выбрал Шукадеву для того, чтобы научить его «Шримад-Бхагаватам», потому Шукадева уже был атмарамой, полностью удовлетворённой личностью, у которой в этом материальном мире не было никаких интересов. Иными словами, он не будет злоупотреблять своими знаниями. «Шримад-Бхагаватам» – это очень могущественная информация, и человек может злоупотреблять ею. Как, например, профессиональные чтецы «Бхагаватам», бхагавата-саптаха, которые используют эти обсуждения для зарабатывания себе на жизнь. С помощью этих наставлений можно также эксплуатировать людей.

Здесь содержится очень важное замечание о том, что таким видам деятельности, как благотворительность, аскеза, знание писаний и совершение жертвоприношений, можно подражать, их можно имитировать. Мы знаем из «Шримад-Бхагаватам», что Хираньякашипу совершал очень удивительные аскезы. Он стоял с вытянутыми руками на пальцах много лет. Он мог контролировать эти чувства, чтобы  получить благословения у Господа Брахмы. Но хотя он был очень аскетичен, он не был религиозным. У него было знание писаний. Когда его брат был убит, а жена брата скорбела о своём муже, Хираньякашипу проповедовал своей сестре, что она не тело, подобно тому, как Кришна проповедовал Арджуне, что мудрые не скорбят ни о живых, ни о мёртвых. У Хираньякашипу было знание писаний, но он не был религиозным.

Точно так же человек может давать милостыню просто потому, что у него много денег, и не быть при этом религиозным. Но если человек религиозен, то он будет подавать милостыню, он будет знать шастры и он будет аскетичным. Хотя эти признаки сами по себе ещё не гарантируют, что человек действительно религиозный, потому что эти признаки, то есть совершение жертвоприношений, изучение писаний, раздача милостыни и совершение аскез, можно имитировать. Но такие виды религиозной деятельности, как способность прощать, или практику снисходительности, правдивость, терпеливость, свободу от алчности имитировать невозможно. Если кто-то практикует перечисленные выше качества, то можно сделать вывод, что этот человек на самом деле религиозен.

Вопрос: Были ли царевичи из этой истории настоящими историческими персонажами?

Ответ: Это настоящая версия «Хита падеши», поэтому история также верна. Учёные утверждают, что она была составлена Нараяна Пандитом. Начальным автором «Панчатантры» был Вишнушарма. Всегда ведутся споры о том, кто же на самом деле автор «Хита падеши». По мнению Сатсварупы Махараджа автором является Нараяна Пандит. Есть учёные, которые на основе изучения нескольких версий «Хита падеши» сделали вывод о том, что он использует в качестве героя историй Вишнушарму, потому Нараяна Пандит взял эти истории из «Панчатантры». И для того, чтобы выразить почтение Виншушарме, он использовал своё имя для обозначения одного из героев – учителя всех расказанных историй.

По крайней мере, все эти истории были собраны кем-то для того, чтобы дать образование детям царской династии, что бы дать им образование. В некоторых версиях приводится имя царя Сударшаны, но в подлинности этого имени можно сомневаться.

Чанакья Пандит – это историческая личность, которая реально существовала. Так же и Вишнушарма. Чанакья жил до прихода Иисуса Христа. В двенадцатой песне «Шримад-Бхагаватам» есть шлока, где его называют брахманическим советником царя Чандрагупты, но его имя не упоминается. Там говорится только о его должности царского советника. В комментариях переводчика Би-Би-Ти отметили, что речь там шла речь о Чанакья Пандите.

Писание объясняет, что существует восемь видов религиозной деятельности. К ним относятся: совершение жертвоприношений, изучение шастр, раздача милостыни, совершение аскез, правдивость, терпение, практика снисходительности и свобода от алчности. Обо всех этих видах религиозной деятельности говорит тигр.

«Пытаясь расположить к себе путника, тигр продолжал: «Из этих восьми видов я практикую благотворительность, правдивость, свободу от алчности и снисходительность. У меня есть даже знание писаний. Поэтому верь мне».

Этот стих очень ценен для всех, кто хочет избежать обмана. Как сказал Шрила Прабхупада, Кали-юга характеризуется обманщиками и обманутыми. Мы не являемся исключением. Нас обманывали много раз, и мы также обманывали других, потому что все мы обусловлены четырьмя недостатками. Каждый, кто обусловлен, имеет их. Один из таких недостатков – это склонность к обману. В нас есть тенденция к обману других людей. И поскольку мы обманываем людей, следовательно, мы обманываемся, и нас также обманывают. Тенденция обманывать очень глубока. Иногда мы думаем, что нас обманывают только рикши или торговцы на базаре. Но мы тоже обманываем друг друга, себя, поступая нечестно по отношению к самим себе.

Мы притворяемся, что мы есть кто-то, кем на самом деле не являемся. Например, мы выставляем себя более учёными, чем мы есть в действительности. Мы обманываем постоянно. Это нечто, что мы должны определить, обнаружить в себе прежде всего. Проявлением мудрости будет правдивость, а также воздержание от общества обманщиков. Те, кто хотят избежать обмана, особенно в религии, должны внимательно изучать этот стих. Необходимо пристально изучить характер того, кто выставляет себя учёным человеком.

Здесь говорится, что поверхностное общение не является серьёзной основой, на которой можно строить веру. Природу человека нужно наблюдать, потому что даже обманщик может вести себя, как святой человек. Даже актёры на сцене могут сыграть большое шоу: они могут прекрасно говорить, могут выставлять себя на сцене святыми людьми, у которых много последователей. Но качества правдивости, терпения, снисходительности и свободы от скупости нельзя имитировать долгое время. Тигр предостерегает от обманщиков. Он даже даёт лекцию о том, как шарлатан может имитировать религиозную деятельность. Именно это и обнаруживает в нём обманщика.

Тигр обманывает, когда говорит: «Следи за обманщиками, остерегайся их». Эти слова и указывают на него, как на обманщика. Но почему, ради какой цели тигр даёт путнику такую информацию? Это делается для того, чтобы войти в доверие к человеку и эксплуатировать его больше. В стихе говорится, что четыре первые принципа можно имитировать. Но тигр подчёркивает, что он обладает четырьмя остальными качествами религиозного человека, именно теми качествами, которым подражать невозможно. Своими словами тигр выставляет себя настоящим религиозным деятелем.

Прежде, чем принимать кого-то святым, нужно убедиться, что этот человек обладает соответствующими качествами. Изящной речи недостаточно для того, чтобы доверять человеку. Нужно, чтобы слова человека, его мысли и дела были в гармонии. Поэтому мы должны убедиться в наличии качеств терпения, правдивости, снисходительности и свободы от алчности. Если какой-то человек обладает этими качествами, то мы должны общаться с таким человеком, служить ему, и стремиться стать таким, как он.

Хари Шаури прабху давал очень хорошую лекцию о том, как мы должны слушать о деяниях великих героев. Особенно обстоятельно он обсуждает правила классической драмы. Её цель – иллюстрировать славу и качества Верховного Господа и его преданных. Герой спектакля должен сказать об этой цели в самом начале драмы. Во время спектакля в драме всё время возникают препятствия. Герой преодолевает эти препятствия и, в конце концов, достигает цели, которая является религиозной целью. Самый величайший герой – Кришна. Примерами великих героев являются также все маха-бхагаваты, все махаджаны. Мы должны слушать такую катху так, чтобы в нас появилось желание поступать, как Кришна и его преданные. Потому что цель человеческой жизни – развить благородство, честность и отстаивать религиозные принципы.

Как в истории про Витрасуру. Когда он был на поле битвы, все его так называемые друзья бросили его. Витрасура был великим преданным, хотя его имя указывает на то, что он демон. Он и выглядел как демон: у него были красные волосы, большие острые зубы. И тот, кто не учитывает важности четырёх принципов, может подумать, что это большой демон. Но если мы обратим внимание на качества терпения, правдивости, свободу от алчности, то мы найдём их в его характере. Несмотря на то, что семья Витрасуры, его тело, внешний облик демоничны, в то же время его характер обнаруживает в нём чистого преданного. Поэтому мы должны научиться определять эти качества, замечать их в людях, а не обманываться внешним обликом, либо судить только по имени человека или по его происхождению.

Конечно, эти признаки могут указывать на религиозного человека. «Хита падеша» учит этому принципу с самой первой истории. Есть очень много идей, как мы должны учиться тому, чтобы копать глубже, смотреть под оболочку, если хотим избежать обманов в Кали-югу. В этой истории мы видим тигра-обманщика, который даже наставляет путника в том, как разоблачить шарлатана. Но он говорит это лишь для того, чтобы войти к нему в доверие.

Тигр говорит: «Я предлагаю свой собственный браслет незнакомцу, что доказывает мою щедрость». Тем не менее, людям трудно забыть, что тигры едят мясо. Тигр продолжает: «Посмотри, я проявляю все религиозные принципы, но ты продолжаешь сомневаться во мне. Ты боишься, потому что оцениваешь меня по внешним признакам. Ты думаешь, что тигры едят людей. Как я могу рассеять сомнения в твоём уме?» Сейчас тигр приводит доводы, что он подлинно религиозный человек, поскольку он свободен от жаности, иначе как он может давать такую милостыню? Ведь жадность и милосердие не идут рука об руку. Тигр настолько великодушен, что он может пожертвовать даже собственный браслет. Это означает, что он уже пожертвовал все свои вещи, и совершенно равнодушен к личным украшениями. 

Есть известная поговорка: «Красота руки – в подаянии милостыни, а не в браслетах». Это очень хорошая поговорка. Рука красива не потому, что на ней золотые кольца и браслеты, а потому, что она раздаёт милостыню во благо других. И тигр хочет предстать примером такого поведения: он предлагает свой браслет незнакомцу. Здесь тигр подчёркивает свои хорошие качества. Но мы также знаем, что вайшнавы никогда не прославляют себя. Мы можем определить, что тигр очень хитрый обманщик ещё и потому, что он прославляет себя.

ТЕКСТ 10

«Слепые последователи не будут почитать проститутку, хотя она может дать хороший религиозный совет. Но они будут почитать брахмана, хотя он может быть убийцей коров».

Здесь говорится о духовно слепых последователях. Люди, которые не видят настоящих качеств человека, не способны распознать его истинную природу и будут руководствоваться только внешними признаками. Например, хотя человек может вести себя очень отвратительно, но поскольку у него есть брахманический шнур, брахманическое имя и он происходит из брахманической семьи, то люди будут принимать его брахманом. В то же время, если какая-то несчастная проститутка, которая стала падшей вследствие определённых обстоятельств, но обладает хорошими качествами, даст дельный совет, её никто не будет слушать, потому что она проститутка.

Здесь подчёркивается мысль о том, что мы должны научиться смотреть под личину, уметь видеть сущность человека. Люди выставляют себя учёными и целомудренными. Тем не менее, учёность – это ещё не признак святого, потому что святость исповедуется правильным поведением. Мясоед или проститутка могут считать себя святыми, они также могут обсуждать философию, но их нельзя принимать таковыми.

Писания говорят: «ачара парам ут парма». Это цитата из «Законов Ману», которая означает: «высшая религия – это добродетельное поведение». Религия основывается на хорошем поведении. Таким образом, если человек, который выдаёт себя за религиозного человека, ведёт себя неправильно, ему нельзя доверять, поскольку такой человек злоупотребляет религией ради саморекламы. Итак, святое поведение не зависит от рождения, будь оно высоким или низким. Только на основании того, что человек родился в семье брахмана или он является учеником очень великого ачарьи, его ещё нельзя считать великой религиознойй личностью. Может, он и является таковым, а может, и нет.

Качества человека обнаруживаются в его поступках. С другой стороны, если человек родился в низкой семье, он обладает хорошими качествами, его нужно принимать учителем. Примеры таких великих личностей – Видура, Нарада Муни. В то же время, Равана имел высокое рождение, но вёл себя демонически, поэтому его нельзя считать святой личностью. Здесь подчёркивается мысль о том, что следует внимательно оценивать природу человека.

Дальше тигр говорит:

«Я также изучаю религиозные писания. Пожалуйста, выслушай меня».

После того, как тигр рассказал, какой он щедрый, свободный от жадности, теперь он сообщает, что он также ещё и учёный. Затем он объясняет: «Знание – это самый могущественный из принципов». Это стих шастр.

ТЕКСТ 11

«Как вода нужна сухой земле, как пища нужна голодному человеку, так и милостыня нужна бедному».

Иными словами, путник должен принять браслет, учитывая эти обстоятельства.

ТЕКСТ 12

«Точно так же, как человек дорожит своей собственной жизнью, так и все живые существа дорожат жизнью. Учитывая это, святые люди проливают свою милость на всех живых существ».

ТЕКСТ 13

«Человек ощущает результат милостыни и отказа от собственности, также счастье и страдание, благоприятного и неблагоприятного поведения на личном опыте, испытав это на себе»

Итак, личный опыт – это лучшая форма знания. Иными словами, лучше всего разум развивается на основе личного опыта. Конечно, по-настоящему разумный челвоек научится слушать, и он получит осознание через слушание. Но, к сожалению, в Кали-югу большинство из нас не отличается большим разумом, поэтому мы учимся на собственном, нередко горьком опыте.

О важности личного опыта рассказывает такая история. Однажды царь встретил брахмана, и, пообщавшись со святым, решил доверить ему на обучение своего сына. Брахман дал царевичу образование. И спустя некоторое время он сообщил царю, что мальчик закончил обучение, и пригласил его на экзамен, чтобы царь посмотрел, чему научился его сын. Когда царь приехал, брахман дал мальчику задание повторить то, чему он научился в гурукуле. Царь был впечатлён полученными знаниями и поведением своего сына. Затем царь поздравил брахмана и уже хотел забрать царевича домой, как брахман сказал: «Подожди, твой сын должен сегодня усвоить один урок. Когда я его буду учить, ты, пожалуйста, сядь на своего коня, и поскачи на нём к тому большому дереву, которое находится неподалёку, и затем вернись. За это время я закончу урок, и ты сможешь забрать сына домой».

Царь сел на коня и поскакал к указанному дереву. А брахман сказал царевичу: «Беги за конём, на котором едет твой отец, и пытайся схватить скакуна». Мальчик побежал за конём. Конечно, конь бежит намного быстрее мальчика. И когда царь оглянулся назад, он увидел, что его сын бежит за ним, обливаясь потом и задыхаясь от быстрого бега. Он спросил: «Что ты делаешь?» Мальчик ответил: «Мой учитель сказал мне, что я должен бежать за твоим конём».

Тогда царь набросился на брахмана: «Зачем ты послал его за моим конём?» Гуру ответил: «Это его последний урок. Царевич должен осознать трудность, с которой будут сталкиваться его подданные, занятые разнообразной деятельностью. У царя нет опыта тяжелого труда, поэтому я заставил его бежать за конём, чтобы он на своём опыте ощутил вкус страданий физического труда. После этого урока он будет более почтителен к свои подданным. Когда твой сын станет управлять государством, у него появится осознание того, через что он прошёл лично. Теперь его образование закончилось, и ты можешь его забрать».

Итак, тигр предлагает милостыню. Но результат милостыни, как и других религиозных и нерелигиозных действий можно осознать только через личный опыт.

Тигр говорит: 

«Не отказывайся. Ты знаешь, как неприятно, когда предлагаешь что-то с великой любовью, но тебе отказывают. Это больно ранит сердце».

Здесь тигр снова пытается убедить путника принять дар.

ТЕКСТ 14

«Тот является учёным, кто обращается со всеми женщинами, за исключением своей жены, как со своей матерью, почитает чужую собственность, как кусок грязи на улице, и обращается со всеми живыми существами, как  с самим собой».

Этот стих Шрила Прабхупада цитирует очень много раз в своих комментариях “Шримад-Бхагаватам”.

Итак, в последних четырёх стихах тигр-обманщик, выставляющий себя религиозной личностью, убеждает путешественника довериться ему. Он выдаёт себя святым и учёным. Он цитирует стихи из Пуран, притворяясь милосердным к путешественнику. Он пытается убедить странника, что тот нуждается в его милости. Тигр на основе шастр пытается убедить его, что садху – это тот, кто милостив к другим, а учёный – это тот, кто обращается с другими существами, как с самим собой. Это суть религиозных принципов.

Тигр видит, что путник страдает от бедности, и говорит, что хочет отдать путнику своё единственное богатство. Он говорит, что когда он видит мучения путешественника, его сердце плавится от сострадания. Все обманщики поют одну и ту же песенку. Они говорят, что им ничего не нужно, но они будут тяжело трудиться только ради того, чтобы освободить человечество от страданий. Но на самом деле за их словами стоит желание эксплуатировать глупцов.

Шрила Прабхупада цитирует этот стих из “Чанакья-нити”. Шрила Прабхупада говорил, что Чанакья был великим учёным, великим учителем моральных и нравственных принципов. Он знал очень много шастр. Чанакья говорил, что суть пандита, учёного человека, состоит не в том, что он обладает какими-то академическими заслугами, и не в том, что он знает много шлок и санскрит. Чанакья говорит, что такой человек обладает определённым видением. Он утверждает, что существенными характеристиками учёного человека являются три вещи. Первая характеристика состоит в том, что он уважает всех женщин, и обращается с ними, как со своей матерью. Во-вторых, учёный человек рассматривает собственность других людей, как не имеющую никакой ценности, и он никогда не подумает взять её, как и кусок глины на улице. Поэтому он никогда не будет красть, никогда не будет проявлять жадность. Третья особенность пандита заключается в том, что он обращается со всеми людьми так, как он хотел бы, чтобы обращались к нему.

Если человек действительно обращается со всеми женщинами, кроме своей жены, как со своей матерью, то это позволит ему в очень большой степени обуздать самого всепоглощающего греховного врага – вожделение, каму. Есть трое врат, которые ведут в ад: вожделение, гнев и жадность. Они заставляют человека действовать безнравственно. Но если человек обращается со всеми женщинами, как с матерями, то это позволяет ему контролировать вожделение, обуздать его.

Если человек не желает претендовать на собственность других, то это поможет ему преодолеть жадность, лобху. И если человек обращается со всеми, как с самим собой, то это поможет ему преодолеть гнев, кродху. Если вы будете вести себя со всеми так, как хотели бы, чтобы они вели себя с вами, то будет такая замечательная, совершенно необычная атмосфера! Приведенные три признака считаются главными характеристиками учёного человека. Если кто-то соблюдает эти три правила в отношении с людьми, то его можно причислить к пандитам.

В “Бхагавад-гите” (2.54) Кришна говорит то же самое. Арджуна спросил Его: “Каковы признаки самоосознавшего себя человека? Каковы признаки того, кто преодолел гуны природы?” Арджуна спрашивал, как такой человек сидит, ходит, говорит? Арджуна думает, что об этом можно судить по внешним признакам. И Кришна  даёт следующий ответ: “Тот, кто освободился от желаний чувственного наслаждения, кто одинаково воспринимает честь и бесчестье, кто равно относится к живым существам, и кто не делает различий между золотом, камнем и куском глины, такой человек проявляет признаки святого”.

Здесь опять же Нараяна Пандит, или Вишнушарма, наставляет нас в том, что мы должны уметь определять природу, суть вещей, а не смотреть на внешнюю оболочку.

Итак, история продолжается. Тигр говорит:

“Я знаю, что ты очень бедный. Поэтому я предлагаю тебе свой браслет”.

ТЕКСТ 15

“В священных писаниях сказано: “О, Махараджа Юдхиштхира! Поддерживай бедных. Нет необходимости давать богатым. Лекарства нужны больному человеку, а не здоровому”. Тигр говорит: “Ты – путешественник, ты – паломник, ты нуждаешься в милости. У меня есть, поэтому прими от меня милостыню”.

ТЕКСТ16

Этот текст очень похож на текст “Бхагавад-гиты”.

“Тигр продолжал: “Милость, поданная из чувства долга, без ожидания взамен награды, достойному человеку, в нужном месте, времени называется благотворительностью в гуне добродетели. Поскольку я от тебя ничего не жду, пожалуйста, прими этот браслет”.

Итак, два последующих стиха показывают, что тигр ничего не хотел от путешественника взамен. Он представлялся тем, кто обладает состраданием к другим. И сострадая, он считает странника лучшим объектом его милости. Таким образом, тигру удаётся рассеять сомнения паломника. Путник подумал, что, приняв браслет от тигра, его скитаниям придёт конец.

Мы видим, что стихи из шастр о Юдхиштхире Махарадже и о поведении святых людей убедили путешественника, рассеяли его сомнения, и он даже не удосужился подумать: “Это же тигр, а природа тигра в том, что он хитрый и коварный хищник”.

ТЕКСТ 17

“Тигр продолжал: “Поэтому, омывшись в этом пруду, пожалуйста, прими мой браслет в качестве милостыни”. Услышав слова тигра, путешественник, охваченный жадностью, поверил ему. Но, войдя в озеро, он застрял в глине и не смог двигаться дальше. Видя его в таком состоянии, тигр сказал: “О, Боже мой! Ты застрял в глине! Подожди, подожди. Я приду тебе на помощь”.

Сказав это, тигр медленно подошёл к путнику и поймал его. Затем странник начал сокрушаться. Согласно религиозным писаниям, милостыню нужно принимать в чистом состоянии. Поэтому тигр попросил этого путешественника принять омовение перед тем, как принять милостыню”.

Тигр сурово придерживался религиозных принципов. Лучшего сорта притворщики никогда не согласятся с тем, что они обманщики. Даже когда путешественник застрял в глине, тигр ещё не начал проявлять свою радость, а продолжал притворяться.

Ещё один момент состоял в том, что путешественник осознал свою ошибку лишь тогда, когда застрял в глине. Жадные люди обычно осознают свои ошибки в самый последний момент. В это время их разум просветляется, но, увы, слишком поздно. Сейчас, когда путник оказался в лапах тигра, он начал понимать, что допустил огромную ошибку: “Я раньше должен был более тщательно подумать о возможной опасности”.

“Но даже если злобный человек изучает религиозные писания, ему нельзя доверять, потому что его злобная природа проявится так же, как молоко коровы по природе сладкое”.

Эти мысли путешественника, когда он находился в когтях тигра. Даже если злобный человек изучает писания, доверять ему нельзя, потому что его злобная природа когда-нибудь обязательно проявится. Господь Кришна объясняет, что человеку практически невозможно преодолеть свою природу, свою обусловленность. Даже сведущий человек должен поступать согласно своей природе, потому что каждый следует своей природе, которую он получил от трёх гун.

Что может дать подавление? Единственное средство преодолеть свою природу – это принять прибежище чистого преданного Господа. Так живое существо, в отличие от этого путника, становится очень удачливым, когда соприкасается с чистым преданным. Тигр представляет собой тип религиозного обманщика, который не практикует чистую преданность, но изучает писания, чтобы эксплуатировать других. Такие люди обычно хотят наслаждаться своими учениками и богатствами учеников. Они не хотят возвышать своих учеников, хотя и притворяются, что делают это.
Вкус свежего молока, естественно, сладок, и он не меняется, если молоко налить в золотой, серебряный или в стеклянный кувшин. Точно так же и природа человека не меняется, неважно, в какую одежду он одевается, или если он украшает себя знанием шастр. Говорится, что даже дьявол может цитировать шастры, чтобы достичь своей цели. Хотя тигр говорит, что он свободен от жадности, что он сведущ в писаниях, щедр и сострадателен, было ошибкой доверять ему, потому тигру не хватало правдивости. Путник не смог утвердиться, обманывает его тигр или нет.

Если человек обманщик, то все его религиозные качества теряют смысл. Человек не может одновременно быть обманщиком и правдивым. Ошибка путника состояла в том, что он поверил словам тигра, не проверив его поведение. Он был охвачен жадностью, и цветистые слова тигра затуманили его разум. Так путник лишился не только рассудка, но и жизни. Смысл истории в том, что природа человека всё равно возобладает.

ТЕКСТ 18

«Религиозные поступки и изучение писаний человеком, который не контролирует свои чувства, подобны омовению слона. Слон обычно обсыпает себя пылью сразу же после того, как он выйдет чистым из воды. Точно также человек, чьи чувства не под контролем, занимается греховной деятельностью после того, как он занимался религиозной деятельностью. Как бесполезны украшения, которые носит вдова, так бесполезны и знания в голове человека, который не действует должным образом».

Религиозные обманщики утраивают шоу из аскез, но медитируют на чувственные наслаждения и втайне нарушают принципы. Господь Кришна называет таких людей митхья-ачари. Прабхупада переводит это слово как «притворщики». Аскезы надо совершать, но это ещё не доказывает, что человек религиозен.

Шрила Прабхупада приводил такой пример. Иногда в экадаши люди полностью постятся, даже на воду, что рекомендуется в писаниях, если, конечно, человек может это делать. Совершая экадаши-врату, человек пробуждает свою преданность Кришне. И притворщик говорит: «Я пощусь, не пью даже воду». Но когда такой человек совершает омовение в Ямуне, он заходит по пояс в воду и три раза погружается в неё. Когда обманщик погружается в воду, он под водой пьёт.

Или ещё один пример притворства. В холодный сезон макха вода, которая находится в бочках на крыше всю ночь, становится просто ледяной, и некоторые ученики гурукул, закрывались в индивидуальные кабинки душевой и громко расплёскивали воду, чтобы можно было слышать характерные звуки. Они не принимали омовение, не обливали себя водой, а только смачивали шикху и стирали тилак. Потом они выходили из кабинки и говорили: «О прабху, как холодно!» Они специально создавали много шума, но это был обман. Но тот, кто в действительности хочет стать вайшнавом, чистым преданным, должен пресекать подобное мошенничество.

Сейчас мы говорим о том, что нужно быть внимательным, и не допускать обмана по отношению к себе. Но ещё в большей степени нужно сосредоточиться на себе, чтобы мы не обманывали себя и не обманывали других. И чем больше человек освобождается от обмана в своём поведении, тем больше он сможет замечать проявление притворства в других, тем в большей мере человек станет проницательным, сможет замечать склонность к обману в других людях и будет избегать общество обманщиков. Если мы будем работать над собой, то у нас появится знание, которое поможет нам избежать плохого общения.

Сейчас путник продолжает сокрушаться: 

«Как я мог довериться тигру, забыв, что он хищник?»

ТЕКСТ 19

«Человек не должен доверять реке, человеку с оружием, животному с когтями и рогами, женщине, и человеку царского двора, потому что их природа постоянно меняется».

Им не нужно доверять, хотя эти наставления следует применять на практике разумно, с учётом обстоятельств. Человек не должен строить дом на берегу реки, потому что река иногда выходит из берегов или меняет своё русло. Человеку нужно опасаться переплывать через реку, хотя река внешне будет казаться спокойной, потому можно попасть во внезапно появившуюся воронку. Также необходимо быть осторожным в присутствии человека с огнестрельным оружием, потому что он может разгневаться и выстрелить. Не стоит думать, что он не выстрелит из-за страха тюрьмы, потому что если он Вас убьёт, то для вас нет никакой разницы, попадёт он в тюрьму или нет.

Животные с когтями и рогами иногда нападают без предупреждения, поэтому лучше держаться от них на почтительном расстоянии. В Индии известна история об одном цирковом тигре, который проделывал такой трюк: он прыгал через огненное кольцо и приземлялся на маленькую тумбочку. И хотя тигр демонстрировал это сотни раз, однажды он промахнулся и, чувствуя стыд, с горя убил девушку, которая стояла рядом. Позже тигр раскаивался в совершённом поступке и постился до самой смерти. Этот пример убедительно доказывает, что не нужно доверять животным с когтями и рогами.

В наше время рекомендации не доверять женщинам могут звучать смехотворно, потому что сейчас женщины составляют больше половины населения мира. Более того, если человек не доверяет своей матери или жене, то ему будет очень сложно иметь отношения с ними. Применять эти рекомендации следует в отношениях с молодыми женщинами. С ними нельзя находиться наедине, потому что всегда может появиться шанс незаконных отношений.

Обычно женщины сентиментальны, и поэтому их можно легко эксплуатировать. Немного лести и подарок могут увлечь их ум. Кроме того, у них есть также сильная привязанность к телу. Обычно тело для женщины – это величайшее достоинство, которым они пользуются для того, чтобы соблазнять мужчин и таким образом наслаждать чувства. Женщины тратят много времени перед зеркалом, украшая тела, и когда они встречаются, то обычно разговаривают о своих украшениях. Конечно, в этом стихе идёт речь о материалистичных женщинах. Точно так же, как ребёнка можно соблазнить сладостью, потому что еда – это его основное наслаждение, так и женщин можно соблазнить лестью и подарками. И доверять нецеломудренной женщине было бы величайшей ошибкой.

Вывод таков: человек не должен доверять тем, чья природа постоянно меняется. Но если женщина целомудренна и сильна умом, то нет причин не доверять ей. Этот стих нельзя истолковывать так, как будто это критика женщин, или как критика реки, или животных с когтями и клыками. Это просто констатация факта. Слова «раджакула», или «политик», относится к тому, кто обладает абсолютной властью наказывать или прессовать других. И человеку следует  остерегаться таких людей, потому что они могут изменить своё поведение в самый неожиданный момент.

Вопрос: не слышно.

Ответ: Маха-мантра прабху говорит, что человека побуждает устраивать шоу из аскезы стремление к почтению и преклонению наивных последователей. Он обманывает, потому что его ложное эго хочет получать тонкое чувственное наслаждение. Иначе человек не поступил бы подобным образом. Конечно, продвинутый в преданном служении не будет с жадностью стремиться к этому. Он будет совершать служение, даже без тонких мотивов. Например, человеку даётся возможность вести киртан, цель которого – чисто прославлять Кришну. Но, скажем, человек талантлив в музыке, и он может воспользоваться проведением киртана для того, чтобы проявить свои музыкальные способности. Или, например, человек возбуждён, он хочет жениться, и проведение киртана даёт хорошую возможность привлечь внимание. Если служение совершается с подобными мотивами, то это ничто иное, как обман.

Хотя я могу стоять на мангала-арати и играть на караталах, и у меня будет тилака, чётки, кантхи-малы, и меня будут все атрибуты вайшнава, но если я совершаю служение с отношением похоти, наслаждением этой работой, то я – обманщик. Точно также, если вы – пуджари, и красиво одеваете Божества, но не с целью служить Им, а со скрытым мотивом, чтобы о вас узнали в ИСККОНе как лучшего пуджари, то это тоже элемент обмана. Совершать служение нужно только с мыслью о служении Кришне. Но если вы, совершая служение, хотите обрести славу, почёт, признание, то подобное умонастроение блокирует вашу преданность. Конечно, если мы честны, то заметим в себе эти пороки, и мы будем молиться Кришне, чтобы появились силы преодолеть такого рода анаратхи. Это смешанное преданное служение, и следует преодолеть его, потому что нельзя допускать попытки наслаждаться на грубом и тонком уровне.

Мы должны преодолеть даже такое умонастроение: «Я хочу наслаждаться плодами своего труда. Может быть, мне не платят так, как пуджари или как певцу, но я это делаю с целью обрести почтение в обществе преданных. Я делаю это с таким наслаждением!» Если мы сможем остановить такие мысли, преодолеть подобные мотивы, и совершать служение очень искренне и только ради удовлетворения Кришны, то мы сможем обрести истинное положение вайшнава. Нельзя забывать, что наша цель – доставить удовольствие Кришне, а не наслаждаться каким-то аспектом нашего служения. Следует совершать служение с мыслью, что я это делаю, потому что это нужно делать, потому что мне сказали это делать, потому что в этом состоит наше конституционное положение.

Шрила Прабхупада пишет, что смешанное преданное служение ведёт к следующему рождению. Но не стоит думать, что каждое действие, которое Вы совершаете, смешанное. «Нишкама карма-йога» означает, что Вы совершаете какую-то деятельность, но отказываетесь от результатов своей деятельности. Как, например, преданный санкиртаны может быть вдохновлён работать эффективно и первым в списке; может быть, он получит в качестве награды поездку в Индию, или получит поощрение в другой форме. Если человек выполняет своё служение, и даже если он делает его превосходно, но со скрытым личным мотивом, то такое служение не окажет на него полного очищающего эффекта, как если бы он выполнял его без мотивов.

Но даже если у нас есть скрытые мотивы, всё равно мы должны продолжать действовать, и тогда мы очистимся. Но при этом мы должны осознавать, что в нас есть скверна, и вдохновляться совершать ту же деятельность, но без корыстных мотивов. Это должно стать нашей постоянной практикой.

У нас должны быть такие мысли: «Сегодня я совершаю это служение с тем же энтузиазмом, с той же решимостью, что и раньше, но я добавлю кое-что большее: я не буду наслаждаться результатами своей деятельности». Один результат – это то, что мы отрекаемся от плодов. Человек может подумать: «Это плод, и нужно отказаться от него, поэтому я делаю это бескорыстно. Но меня вдохновляет это делать желание стать чемпионом. Тем не менее, я наслаждаюсь плодами своего действия, хотя отдаю все деньги». Поэтому нужно стремиться отказываться от корыстных мотивов и совершать своё служение с той же привязанностью, с той же силой, но добавить к этому ещё одно – стремление совершать служение без привязанности к результатам.

Нужно думать: «Может быть, я не буду лучшим, но я всё равно хочу это делать, потому что в этом состоит моя обязанность». Господь Чайтанья сказал по этому поводу: «Когда преданный пресекает в себе эти анартхи, то это признак того, что Кришна доволен этим преданным». Кришна доволен нами, потому что Он позволяет нам увидеть наши анартхи. Если мы их не видим, то как мы сможем их преодолеть?

Иногда человек говорит: «У меня нет недостатков», но для всех окружающих ясно, что они есть. Просто человек не может их увидеть. И если он не замечает в себе недостатки, то это признак того, что Кришна недоволен им. Этот человек не удовлетворил Кришну до такой степени, чтобы Он открыл ему его недостатки. Поэтому духовный учитель должен «открыть глаза» человеку, проявляя свою милость. Мы должны гореть желанием совершать служение, и когда мы будем выполнять его без мотива, то такая деятельность будет иметь очень сильный очищающий эффект.

В «Бхагавад-гите» чистая преданность, совершённая без мотива, сравнивается с солнцем, которое рассеивает туман анартх. Это могут быть действия, совершаемые без ожидания какого-то вознаграждения. И в результате мы очень сильно очищаемся. Поэтому мы должны увеличить количество тех действий, которые мы совершаем без мотивов.

Преданный: В «Ади-лиле» в одном из комментариев Шрила Прабхупада говорит, что человек должен действовать ради собственного очищения. Я нахожу это для себя очень полезным наставлением. Например, я преподаю лекции по “Бхагаватам”. При этом мы хотим показаться учёными, хотим показать свою осведомлённость писанием. И наставления Прабхупады очень помогают моему сознанию правильно концентрироваться. Возможно это не конца чистый мотив, но этот, несомненно, духовный мотив помогает, когда мы совершаем служение ради собственного очищения. Может быть, через некоторое время человек поймёт, зачем он должен действовать.

Курма Рупа прабху: Очень хорошо. На самом деле, в любом служении, которое мы совершаем, необходимо проверять себя, пытаемся ли мы наслаждаться результатами. Например, Джанмаштами прабху говорит: “Даже если Вы даёте лекцию по “Бхагаватам”, Вы можеет давать её, как тигр, который цитирует писания, но его единственная цель при этом – завлечь невинных людей. Точно так и мы можем изучать, готовиться и давать прекрасные лекции, по крайней мере, нам так кажется с внешней точки зрения. Но если наши намерения – стать известным оратором, рассказчиком “Бхагаватам”, или мы хотим прослыть учёным человеком в глазах преданных, то мы совершаем священное служение с намерением получить тонкое наслаждение. Или мы при этом думаем, что президент храма купит нам билет в Индию, или пошлёт проповедовать в какой-нибудь храм.

Нас могут посетить и такие мысли: “Если я стану хорошим оратором, то я вдохновлю других преданных своими хорошими лекциями и, может быть мне дадут санньясу? Может я смогу привлечь последователей и стану гуру?” Но мы должны преодолеть подобные мотивы в преданном служении. Шрила Прабхупада говорил, что духовная жизнь, подобна лезвию бритвы. Если мы будем делать всё правильно, то будем прогрессировать, но если мы постоянно совершаем ошибки, то навредим и себе и другим.

Воистину природа человека преобладает над хорошими и плохими качествами. Поэтому нужно распознать природу личности, а не внешние качества, такие, как образование, принятие омовений каждое утро, раздача милостыни, воспевание мантры, строительство храмов, слушание “Бхагаватам”, посещение мангала-арати, распространие книг и тому подобное. Вы можете делать всё это, но, тем не менее, у Вас может быть плохая природа.

Конечно, эти действия помогут человеку преодолеть его плохую природу, но только по тому, что он делает эти вещи, мы ещё не должны автоматически признавать, что этот человек святой. Как, например, тигр, который мог цитировать писания. Хираньякашипу также мог цитировать писания. Он, например, дал очень хорошую лекцию после того, как Хираньякши умер, о том, что его жены не есть это тело. Но Хираньякашипу был демоном. Поэтому мы должны смотреть в корень, распознавая природу человека. Этому нас учит данный стих. Наша природа – это наши основные качества. Мы всегда действуем согласно своей природе, потому что так мы получаем наслаждение, в то 

время как действия, которые противоречат нашей природе, дают противоположные результаты.

Мы рождаемся с определённой природой, которая развивается в детстве. Первые годы жизни человека - самые важные. Когда человек достигает двадцатилетнего возраста, его природа уже определяется, хотя могут происходить некоторые изменения в соответствии со средой, опытом, возрастом. Чтобы понять нашу природу, мы должны смотреть на действия, пищу, общение, которые предпочитаем. Возможно, мы не очень понимаем нашу природу. Если человек не обладет внутренним видением, ему очень сложно это сделать.

Когда спрашиваешь пятнадцати-шестнадцатилетнего гурукулёнка, что бы он хотел делать, он отвечает: «Не знаю». Я не критикую этих детей, они, действительно, не знают. Чтобы узнать, человек должен протестировать себя, посмотреть на себя изнутри. Способность посмотреть на себя со стороны, заглянуть внутрь себя – это качество брахмана. И чтобы получить представление о том, какова наша природа, мы должны разобраться, с кем нам нравится общаться. Очень важно определить к кому я притягиваюсь, каковы их качества. Понимание этого поможет определить нашу природу. Важно также обращать внимание на то, какую одежду я ношу, какую пищу я ем.

В семнадцатой главе «Бхагавад-гиты» объясняется, что согласно гунам природы пища подразделяется на 3 вида. Некоторые продукты питания могут быть в благости. К ним относятся молоко, орехи, зерновые, овощи, гхи, сыр, йогурт. Пища в страсти очень острая, в ней сликом много перца чилли, тамаринда. Такая пища заставляет человека погружаться в страсть, она стимулирует чувства. И все знают, что относится к пище в гуне невежества. Проанализируйте, какую пищу Вы любите. А какую одежду Вы носите? Если Вы одеваетесь просто, то нравится ли Вам простая одежда, довольны ли Вы своей одеждой?

Вчера ко мне пришёл мой друг бриджабаси. Он местный житель из брахманической семьи. Обычно он носит западную одежду, но на этот раз был одет в брюки и белую курту. У него ещё был чадар. Я сказал: «Очень красиво. Почему ты так оделся сегодня?» Он мне ответил: «Я осознал, что каждый день менять одежду – это спектакль. Поэтому я буду каждый день носить одно и тоже, что больше соответствует моей природе. Я носил эти костюмы много лет, пытаясь быть похожим на окружающих. Но на самом деле я другой. Мне больше нравится такая одежда». Мой друг – простой человек, и, настроившись на свою природу, он стал одеваться просто и естественно, не оглядываясь на требования моды.

Если мне нравится каждый день носить разную одежду, новый комплект, новый стиль, новый фасон, и каждый день во мне вспыхивает новое желание: «Я хочу то, я хочу то», перечисленные признаки указывают на страстную природу.

Или, например, мне нравится носить только грязную одежду. Я знаю одного бхакту в Америке, который присоединился к нашему движению в Нью-Йорке. Этому человеку нравилось отречение, и он жил бродягой. Мы научили его распространению книг и сказали, что он должен носить хорошую одежду. Но поскольку у него не было кармическйо одежды, мы дали ему деньги на покупку вещей, чтобы он мог нормально представлять в обществе сознание Кришны. Этот человек отправился в молодёжный магазин одежды и вернулся с брюками, которые были раза в 3 больше его размера. Он подвернул их сверху и снизу. Там же он купил себе какую-то старую рубаху. Надев на себя обновки, он остался дволен своим видом, и был готов выйти на проповедь.

Подобный стиль в одежде указывает на более тамасическую природу. Поэтому мы должны себя проверить: нравится ли нам быть чмстыми, нравится ли нам общаться с теми, кто правдив, честен, или нам нравится общаться с теми, кто лицемерит, завидует, и обладает другими подобными качествами. Поняв нашу природу, мы сможем понять, кто мы есть на самом деле.

Иногда, вследстве каких-то сложностей, бедствий, человек может действовать не в соотвествии со своей природой. Это часто случается. Например, когда проводится большой праздник, мы все очень счастливы и исполняем роль гостеприимных хозяев. Мы, конечно, всегда должны находиться в таком настроении, всегда должны привествовать преданных, но во время фестиваля мы становимся ещё более радушными. Фестиваль продолжается, продолжается, продолжается. И если это не наша природа, а лишь временное служение, временная наигранность, то по мере продолжения фестиваля мы будм становиться всё менее и менее гостеприимными и, в конце концов, мы скажем: «Я уже не могу дождаться, когда этот фестиваль закончится, у все эти ребята уберутся от сюда». Если у нас появляется такое чувство, это значит, что именно оно отражает нашу истинную природу. Мы должны пытаться посмотреть в корень, и видеть нашу настоящую природу.

Тонкое тело состоит из ума, разума и ложного эго. В свою очередь ум подразделяется на три категории, на три раздела: сознающий ум, подсознательный ум и бессознательный ум. Если мы думаем, когда мы рассматриваем, действие грубых чувств в союзе с телом и умом – за это отвечает сознающий ум. Но, несмотря на то, что мы постигаем гьянендриями, и действия тела с помощью чувств и чувственные объекты – всё это находится в нашем сознательном уме. Подсознательный ум хранит впечатления от прошлых действий. Он хранит их до тех пор, пока не создаются те впечатления, которые накладываются на эти. Это объясняется в Червёртой песни «Шримад-Бхагаватам». Нарада Муни говорит о том, как ум является частью тонкого тела. Ум, разум и ложное эго – это тонкое тело. И когда живое существо находится в определённом теле, всё, что постигают его чувства, эти впечатления от постижения, от восприятия этих объектов оседают в уме, и они хранятся в подсознательном отделе ума. И когда душа оставляет это тело, что отправляет её в следующее тело? Это тонкое тело, которое состоит из ума, разума и ложного эго. Тонкое тело отправляет её в следующее тело. И впечатления, которые она получает в предыдущем теле, хранятся в подсознательном уме. То есть, если эти подсознательные впечателенияя не используются, то они откладываются в следующую секцию – в бессознательный ум. И Шрила Прабхупада говорит, что иногда человек во сне может увидеть что-то.

Этот преданный увидел себя плавающим на дне моря в теле рыбы. Иногда во сне к человеку может прийти такое видение, даже если он никогда не плавал с аквалангом. Здесь объясняется, что человек осознал всплывшее на поверхность давнее впечателение, хранящееся в его подсознании. Это означает, что в прошлом человек уже имел такой опыт. Подсознательный ум сохраняет эти впечатления до тех пор, пока не создаются новые, в результате чего ум забывает старое. Способность помнить старые мысли – это функция подсознательного ума, называемого памятью. Практика определённых действий создаёт в подсознательном уме глубокие самскары (впечатления). Различные впечателения, наполняя подсознательный ум, начинают влиять на мысли. Например, когда я вижу чёрную ручку, это для меня означает, что она содержит в себе чёрные чернила. Или, например, когда я смотрю на красную ручку, которую никогда не видел раньше, то я знаю, что обычно в красной ручке красные чернила. Мой подсознательный ум подсказывает, что, скорее всего, в этой красной ручке – красные чернила. То есть мой подсознательный ум влияет на мой сознающий ум. И, таким образом, все впечатления, которые хранятся в подсознательном уме, влияют на наше сознательное ощущение.

Итак, деятельность и впечатления, которые хранятся в нашем уме, очень сильно влияют на наш ум и определяют наш образ действий. И это будет указывать нашу природу. Когда нам снятся сны, или когда во время повторения мантры мы концентрируемся и пытаемся смотреть на Божества, иногда в наш ум приходят ужасные мысли. По крайней мере, так происходит со мной, когда в моём уме всплывают предшествующие впечатления. Эти впечатления отражают нашу природу, которая складывалась на протяжении многих материальных жизней. Как же изменить нашу природу? Её можно изменить с помощью слушания, и особенно слушания с верой. Слушание «Шримад-Бхагаватам» от святого человека, от духовного учителя с верой накладывается на те впечатления, которые хранятся в подсознательном уме. В нашем подсознательном уме хранится множество мыслей, не очень благопритяных для религиозной практики. Такие мысли могут привести к нарушению регулирующих принципов. Но когда мы с верой слушаем «Шримад-Бхагаватам», в котором объясняется Абсолютная Истина, когда мы узнаём о том, что на самом деле есть истина, что есть благоприятное поведение, то впечатления, складывающиеся в результате такого слушания, входят в нас, и мы воспринимаем их сознающим умом. Затем новые впечатления отправляются в наш подсознательный ум и накладываются на те, которые хранились там раньше. Благодаря слушанию с верой, выполнению садхана-бхакти с верой, информация воспринимается сознающим умом, и слошившиеся впечатления отправляются в подсознательный ум. Впечатления, которые формируются в нашем сознательном и подсознательном уме, накладываются на те, которые находились там раньше. Но слушание без веры не сильно влияет на наш ум. Поэтому первая стадия практики бхакти – это шраддха (вера). И если меняются впечатления, то меняется влияние подсознательного ума на сознательный ум.

Раньше мы не следовали никаким регулирующим принципам. Например, в прошлой жизни мужчина всё время общался с женщинами ради чувственного наслаждения, ради секса. И если эти впечатления хранятся в его подсознательном уме, то теперь каждый раз, когда мужчина видит любую женщину, это напоминает ему прошлый опыт, и он видит в женщинах объекты для удовлетворения чувств, что неблагопритяно. Если он слушает «Шримад-Бхагаватам», в котором говорится, что тело – это не истинное «я», и занимается деятельностью для чувственного наслаждения, то он совершает  греховную деятельность, которая приводит к ещё большим страданиям. Но если человек слушает об этом с верой, то впечатления от слушания накладываются на его старые мысли. И когда мужчина смотрит на женщину и испытывает как будто бы те же чувства, теперь его подсознательный ум уже не станет влиять на его сознание так же, как раньше. Если человек очищает себя с помощью практики слушания с верой, если он общается правильным образом, тогда он уже не воспринимает вещи как объекты для собственного наслаждения. Вот почему говорится: «Когда Господь Чайтаньяя прогнал младшего Харидаса из-за его неправльного общения с женщинами, новость о том, что Господь Чайтанья больше не увидится с Харидасом, и больше не будет давать даршан, узнали все преданные – санньяси, брахмачари, и они перестали думать о женщинах даже во сне». Выражение «даже во сне» означает, что во время сна мысли из подсознательного или бессознательного ума всплывают в наш ум. Если мы видим сны о духовной деячтельности, то можем понять, что наш ум чист. Это означает, что, по крайней  мере, мы находимся на уровне ништхи, анартха-нивритти. Когда уходят нежелательные моменты человек утвержадется в преданном служении. Поэтому в бодрствующем состоянии и во сне мы должны окружить себя деятельностью в сознании Кришны. Человек может самостоятельно определить свой уровень: если до сих пор он видит сны о греховных прошлых действиях, то ему ещё есть над чем работать. Таким образом, мы долджны понимать, как работает наш ум, и то, что наши действия создают в нашем уме впечатления, формирующие наш характер, нашу природу. Мы все хотим изменить нашу природу с материальной на духовную. Поэтому, занимаясь нашей практикой, нашей садханой, мы должны выполнять её с великой верой. Когда мы поливаем туласи или обходим её, когда мы возносим молитвы, прославляем Божества, мы должны заниматься этим с осмыслением. Некоторые из нас совершают такую деятельность лет 20 - 25, и если мы выполняем её рассеянно, механически, то такая практика не окажет сильного воздействия на изменение нашей природы. Но если мы практикуем прилежно, со старанием, то наши природа очень сильно изменится.

Вопрос: Вы утверждаете, что мы можем подняться над нашими низшими гунами. Иногда мы говорим кому-то, что он страстный. Но как это связано с природой? То есть в чём разница между деятельностью в преданном сжении и служением в страсти?

Ответ: Когда человек занимается служением Кришне, он очищает свою карму. Суть в том, что каждый из нас обладает определённой природой. И если вы говорите мне: “Служи Кришне так”, - то это может противоречить моей природе. Возможно, в течение какого-то времени я смогу заниматься служением не в соответствии с моей природой. Но как долго это продлится будет зависеть от того, насколько сильна моя низшая природа. Но если я совершаю преданное служение согласно своей природе или не согласно своей природе, это всё равно очистит меня. Однако если вы займёте меня служением с учётом моей природы, то это равносильно тому, что паруснику дует попутный ветер, помогающий очень легко плыть. Например, у меня страстная природа, поэтому мне нравится что-то создавать, брать какой-то проект, тратить. И если вы поручите мне служение, которое каким-то образом будет связано с моей природой, то у меня не будет так много сложностей в том, чтобы продолжать эту деятельность в течение долгого периода времени. Для меня это будет очень благоприятно. Конечно, в случае каких-то чрезвычайных обстоятельств, когда возникает необходимость, вы может занять меня не согласно моей природе, и я буду этим заниматься. Но вопрос в том, как долго это продлится до того момента, когда я почувствую разочарование. Суть в том, что если вы занимаетесь преданным служением согласно своей природе или не согласно ей – вы всё равно очищаетесь. Если вы делаете это достаточно долго, то ваша природа изменится. Главное состоит в том, чтобы, так или иначе, оставаться в преданном служении. Чтобы природа изменилась, нужно продолжать преданное служение. Вы можете поступать по-разному, выполняя разное служение. Можно заниматься служением согласно своей природе, но когда возникает необходимость, то можно чем-то пожертвовать, и так научиться стать более терпеливым и более преданным. Если мы ожидаем, что за одну ночь измениться наша природа, то это не реалистичный подход. Например, к вам приходит человек со страсной природой, но мы, не учитывая его индивидуальных особенностей, даём ему служение пуджари, и он каждый день и каждую ночь делает оджно и тоже, одно и то же. Мы говорим ему: “Предайся, прабху!” Он, может быть, предастся на какое-то время, но если его природа на самом деле раджастичная, то насколько долго он сможет предаваться? Он будет находить множество оправданий: “Я должен пойти туда, я должен сделать это”. И если вы ограничите его выбор и скажете: “Всё! Вот, это твоё служение, или ты – непреданный”, то он не сможет продолжать это служение. Такова одна из причин, по которой люди отказываются от практики преданного служения. Я не говорю, что не нужно предаваться. Мы хотим предаться, но это должно делаться в маленьких дозах. Некоторые люди, согласно своей природе, могут в большей мере предаваться, и они должны по-прежнему предаваться как можно больше, но не так, чтобы отказываться от процесса, и не настолько, чтобы бросать всё. Вот почему нам необходимо руководство духовного учителя. Шрила Прабхупада говорит в Третьей песни “Шримад-Бхагаватам”, что духовный учитель должен определить природу ученика: соотвествует ли его природа служению на кухне или для редакторской деятельности, или чему-то другому. Духовный учитель должен занимать ученика в соотвествии с его природой, тогда ученик сможет долго оставаться без проблем или, по крайней мере, будети сталкиваться с меньшим их количеством.

Вопрос: У преданных есть тенденция предосудительно относиться к другим преданным. Порой они забывают о великой очистительной силе преданного служения, занимаясь которым человек способен сильно измениться. Кто-то может действовать под влиянием определённой гуны, но через 15 лет его природа может измениться. Это часто происходит. Я знаю некоторых менеджеров, которые не принимают того, что люди могут меняться. Похоже, что это очень важная вещь – дать людям возможность исправиться, измениться.

Ответ: Да, здесь как раз и объясняется, что мы должны приложить свои способности для того, чтобы определить природу человека, установить кем он был раньше. И надо смотреть, как он сейчас меняется, и занимать его служением Кришне согласно его природе. В чрезвычайных обстоятельствах человек может действовать вопреки своей природе в течение какого-то короткого времени. Но человек не должен думать, что так будет постоянно. На пример, растягивая резиновыый ремень, можно сделать резину довольно длинной, но как только мы отпустим её, резина вернётся к своим прежним размерам. Точно так же человек: он может делать что-то вопреки своей природе, но спустя какое-то время он вновь вернётся к своей истинной природе. Например, легко проявлять внешнее смирение, когда человек попадает в сложные ситуации, или когда он хочет обрести милость старшего преданного. Например, вы поймали вора, и он говорит: “Мой дорогой полицейский, впредь я никогда не стану так поступать”. И вы можете подумать: “О, какой смиренный вор”. Но как только вор окажется на свободе его смирение тут же рассется, потому что он вернётся в своё привычное состояние. Думая: ”О, какой смиренный вор”, вы неправильно оцениваете его природу. Оказываясь в каких-то критических ситуациях в течение долгого времени, человек может приспособиться к ним, но, в конце концов, природа всё равно возмёт верх. Например, ученик может быть привязан к какой-то запретной деятельности, и он временно может исправиться, совершая какое-то личное служение своему гуру. Но как только человек окажется в привычной ситуации, тут же вернутся его старые привычки, и это будет продолжаться до тех пор, пока ученик не изменит свою природу. Иногда люди развивают временное отречение, или вследствие каких-то семейных проблем они могут присоединиться к какой-то духовной организации и следовать практике садханы, которая может впечатлить других. Но мы увидим, что как только их печаль проходит, то настроение отречения и практика садханы тоже рассеиваются, исчезают.

В Малайзии была семья, которая часто посещала храм, и они очень быстро приняли сознание Кришны. Они купили все книги, стали принимать участие в деятельности прихожан. В этой семье росли два сына и дочь, и родители хотели послать детей в гурукулу: сыновей во Вриндаван, а дочь – в Новую Зеландию. Все преданные восхищённо думали: «Эти люди так быстро прогрессируют: от жизни карми они внезапно отказались и так быстро приняли сознание Кришны!» Все были потрясены тем, как быстро они меняли свою природу. Муж был бизнесменом. Он решил, что пошлёт своих двух сыновей во вриндаванскую гурукулу, а дочь вместе с женой – в Новую Зеландию. Муж решил, что его жена станет заниматься служением как пуджари, а он останется дома и продолжит свой бизнес, чтобы оплачивать все расходы. Раз в год они слетались в Майапур на семейный совет и чтобы отпраздновать гаура-пурниму. Мужчина отправил мальчиков во Вриндаван, дочь и жену – в Новую Зеландию, а сам поехал домой, чтобы … жить со своей новой подружкой. Казалось, что он привлёкся сознанием Кришны, что он был очень вдохновлён. Но на самом деле он хотел лишь избавиться от своей жены и детей, чтобы наслаждаться со своей молодой женщиной. Мы поняли, что его деятельность в сознании Кришны не основана на искреннем чувстве. Мы должны были предположить, что он шарлатан, потому что когда человек общается с бизнесменами и расширяет свой бизнес, то о какой гуне это свидетельствует? И находясь в отречении, если вы погружены в страсть и рядом с вами нет жены, что вы будете делать? Вы станете бегать за другими женщинами. Человек может казаться действующим определённым образом, но так он будет поступать лишь временно. Потому мы не должны быть ниавными и поддаваться обману.

Итак, путник был обречён, потому что он принял поведение тигра за его настоящую природу. У людей есть уникальная способность скрывать свои мысли и внешне действовать, искусно пряча свои истинные чувства. Животные на это не способны. Только люди могут скрывать свои истинные чувства и мысли: они будут широко улыбаться, но в то же время держать за спиной большой нож. Животные на это не способны, поэтому они не могут обманывать.

ТЕКСТ 21

«Луна рассеивает тьму и имеет тысячу лучей. Она окружена звёздами. Но всё же по воле судьбы Раху беспокоит Луну. Поэтому то, что написано на лбу человека, не изменить».

Итак, путник скорбит, потому что он попался в лапы тигра. Странник думает: «В конце концов, кто я такой? Если даже Луна попадает под влияние Раху, то изменить ничего нельзя. Мне суждено быть съеденным тигром».

Когда человек ошибся и осознал свою ошибку, он, как правило, успокаивает себя, виня свою судьбу. Это облегчает его беспокойство. Или иногда человек винит Кали-югу, которая является кладовой всех плохих качеств. Если человек винит кого-то, это является признаком слабости сердца. Вместо того чтобы винить судьбу или время, человек должен принять всю ответственность на себя и попытаться разрешить проблему. У человека всегда есть тенденция винить других, и это означает, что душа этого человека находится в обусловленном состоянии. Судьба и время не обладет сознанием, поэтому они не могут быть выше сознающих живых существ, обладающих разумом и способностью действовать. Вместо того чтобы скорбеть, путник должен был сначала попытаться убежать, потому что нет ничего худшего, чем безропотно встречать смерть. Это ещё одна ошибка, которую мы не должны допускать. Следующих стих говорит о том, что когда путник так подумал и опустил руки, тигр поймал его, убил и съел. Если мы встречаемся с каким-то бедствием, то не должны списывать всё на судьбу и складывать руки в бездействии. В следующей истории мы увидим, как птицы встречаясь с таким же бедствием, в отличие от этого путника не списывают всё на судьбу.

Вернёмся к истории с Читрагривой. Голуби, увидев в лесу рис, решили спуститься и утолить голод. На это Читрагрива, царь голубей, сказал: «Я помню историю о путнике, который соблазнился золотым браслетом тигра и был убит из-за жадности к золоту. Давайте не будем алчными!» Это совет Читрагривы голубям. И в назидание он рассказал им эту истирию.

Итак, человек не должен действовать необдуманно.

ТЕКСТ 22

«Хорошо переваренная пища, разумный сын, покорная жена, царь, которому служат с верой, слова, сказанные после осмысления, и деятельность, над которой обстоятельно подумали перед тем, как её совершать, не приносят вреда даже по истечении долгого времени».

Большинство болезней возникает из-за плохой воды и плохой пищи. К болезням приводят плохая пища, переедание или питание не вовремя. Всё это образует аму. Роскошная пища, передание – основные причины несварения. Человек должен думать, прежде чем что-то сказать, потому что неверно сказанные слова могут причинить проблемы, как себе, так и другим. Также человек должен взвесть все «за» и «против» прежде, чем начинать какое-то дело. То, что глупец делает в конце, мудрый совершает в начале. Суть в том, что человек не должен действовать впопыхах, в гуне страсти. Особенно, если усилия человека сопряжены с риском для жизни, он должен внимательно всё обдумать, прежде чем действовать, потому что если он потеряет жизнь, то потеряет всё. Но если человек выживет, он может попытаться достичь цели своей жизни.

Великий поэт Барви в шастре «Кират Арджуньям» даёт  следующий совет: «Человек, лишённый проницательности или разума, не должен действовать впопыхах, так как такое действие является причиной великих страданий. Необдуманные поступки приводят к страданиям, и такое поведение есть признак гуны страсти. Богатство, которое человек получает благодаря своим хорошим качествам, приходит к тому, кто действует обдуманно».

Интересная история об этом поэте Барви, и связана она с предыдущим стихом. В Индии великие учёные или брахманы, которые заняты постоянным изучением, как правило бедные, и поэт Барви был также очень бедным. Его жена, как и в случае с брахманом Судамой, тоже постоянно ворчала: «Ты должен достать хотя бы какие-то деньги, чтобы содержать семью. Это обязанность мужа. Почему бы тебе не попытаться получить какое-то положение во дворе царя? Ты мог бы получить милостыню и поддерживать себя». Барви согласился и направился к царю во дворец. Там поэт увидел красивое озеро с лотосами и решил остановиться на отдых. Находясь на берегу прекрасного озера, он очень вдохновился его замечательными видами. Барви взял лепесток лотоса и ногтем пальца нацарапал на нём этот стих. В тех окресностях охотился царь, который случайно остановился у озера, чтобы напоить коней. Увидев поэта, царь спросил: «Что ты здесь делаешь, брахман?» И Барви ответил: «Я – поэт, и пришёл повидеться с тобой». Барви пропел часть стиха, который написал на лепеске лотоса. Поэт поведал царю, что человек не должен действовать впопыхах, необдуманно. Он также наставлял, что богаство приходит к тому, кто обдумывает свои действия перед тем, как поступить. Этот стих был написан очень красиво и царь подумал: «О, какой удивительных стих!» Он пригласил брахмана в свой дворец, чтобы обсудить содержание стиха. Но когда Барви пришёл по приглашению, ему не позволили войти во дворец, потому что поэт был очень бедно одет. Барви ушёл, а царь запомнил этот стих, который увидел на листке лотоса. Он приказал написать его текст на золотой пластине и повесить в своей спальне как напоминание о том, как себя вести, чтобы не действовать сломя голову, чтобы всегда обдумывать предстоящтие поступки. Вся его деятельность была построена в соотвествии с этим стихом. Однажды царь отправился на охоту и отсутствовал несколько дней. Вернувшись, он направился в свои покои, где спала царица, и неожиданно для себя увидел рядом со спящей женой молодого человека. Сначал в его уме возникла мысль: «У моей жены есть любовник». В гневе царь вынул свой кинжал и хотел зарезать их обоих тут же в спальне. Но, приближаясь к спящим, он увидел над постелью золотую пластину с выгравированным на санскрите текстом, снова прочитал его и решил: «Хорошо, я подожду. Мне нужно всё обдумать. Моя жена очень целомудренна, поэтому я должен разбудить их обоих, и пусть они всё расскажут мне». Царь разбудил свою жену, и она, увидев супруга, возликовала. Царица рассказа, что их сын, похищенный много лет назад, вернулся в царство, и вновь с ними. Конечно же, царь почувствовал огромное облегчение, что он, охваченный ревностью, не поддался страсти. Так мудрый совет, данный когда-то бедным поэтом, спас царицу, царя и их сына от трагедии, которая могла совершиться от необдуманного поступка. Царь сразу же велел разыскать Барви, привести поэта в царство, и оказал ему великие царские почести.

Мораль этой истории такова: челвоек должен очень тщательно обдумывать свои действия перед тем, как совершить поступок.

Это рекомендует и Читрагрива. Но, выслушав наставления, один молодой голубь призвал стаю птиц не следовать словам Читрагривы. Теперь этот гордый голубь произносит три стиха и даёт свои советы. Вскоре мы увидим, к чему приведут его слова. Мы не должны воспринимать эти советы серьёзно. Этот надменный голубь сказал, что советам старших следует руководствоваться только в чрезвычайных ситуациях. Он заявил: «Зачем сейчас слушать Читрагриву? Если мы станем советоваться со старшими по мелочам, то даже не получим пищи. Поэтому давайте не обращать внимания на предостережения и примемся пировать»

Как правило, молодёжь находится под влиянием гуны страсти, и молодёжь любит приключения. Молодым людям нравится идти на риск, поэтому они не прислушиваются к трезвым советам старших, которые, по их мнению, слишком уж осторожны. Они думают: «Какой смысл быть таким осмотрительным? Жизнь предназначена для героических поступков». Молодые неопытные люди думают, что старики слишком ортодоксальны, и считают себя более сильными, разумными, поэтому обычно склонны отвергать авторитет. В страсти они не могут отделить торопливость от смелости. С другой стороны, старшие, обладающие богатым жизненным опытом, часто дают советы младшим. Они благоволят к младшими хотят им помочь своими знаниями. Старшие выше младших, потому что у них есть разум, который заключается  в опыте, основанном на чужих ошибках.

ТЕКСТ 24

«Во всём и всегда есть доля риска, даже в еде и в воде. Как тогда мы сможем жить и исполнять свои обязанности, если будем слишком осторожны?»

Действительно, опасность подстерегает нас на каждом шагу. Например, еда может быть отравлена, отчего случится несварение. И хотя большинство болезней происходит из-за некачественной воды и пищи, никто от них не отказывается. Выходя на дорогу, человек всегда подвергается опасности быть сбитым машиной, но это не означает, что нужно весь день сидеть дома. Человек должен выходить, чтобы зарабатывать себе на жизнь. Но глупо делать то, что может привести человека к смерти. Молодой гордый голубь под влиянием страсти ослеп от жадности к пище. Когда человек занимается какой-то деятельностью, он считает это самым лучшим. Он может привести множество самых разных аргументов и даже процитировать писания, чтобы обосновать свои поступки. Человек выбирает себе деятельность в соотвествии со своей природой, но он не видит эффект такой деятельности. Хотя люди указывают ему на недостатки его поступков, такой человек не соглашается с ними. Иногда из-за почтения к старшим человек может согласиться лишь внешне, но про себя будет думать, что поступает правильно. Поэтому человек должен принять учителя, чтобы получить от него руководство в своих действиях. Молодой голубь даёт совет, чтобы оправдать свои намерения, но мы должны избегать таких мыслей.

Иногда мы становимся свидетелями спора между преданными. У них уже сложились определённые идеи, и чтобы оправдать свои действия, они выискивают в книгах Парбхупады какие-то цитаты. Они говорят: «Так сказал Прабхупада. Это написано чёрным по белому». Но это не способ обрести знания. Если мы хотим обрести знания, то должны сказать: «Хорошо, давайте подойдём к духовному учителю и спросим у него совет. Давайте послушаем, что он скажет». Не то, что я изучаю книги моего духовного учителя с целью подтвердить свои мысли и выводы. Я должен пойти к нему и спросить: «В чём заключается истина?» Мы должны быть очень осторожны, и не оправдывать свои мысли.

ТЕКСТ 25

«Завистливый человек, тот, кто ненавидит других, неудовлетворённый человек, раздражительный, постоянно сомневающийся и тот, кто зависит от других – таковы шесть типов людей, которые всегда страдают. Поэтому давайте обретём смелость и будем есть рис».

Молодой голубь говорит: «Мы видим пищу, и зачем сомневаться? Сомневающиеся люди всегда страдают. Так давайте же не будем страдать!» Он цитирует стих, чтобы подтвердить свои корыстные желания. Это называется пурва-пакша. Приведенный стих трактуется здесь не так, как нужно. Мы увидим, что случится из-за того, что этот стих используется не так, как нужно. Дальше говорится: «Выслушав эти слова, голуби охваченные жадность, слетелись на рис и попались ва силки». Говорится, что даже те, кто изучают писания и всё знают, также встречаются со страданиями, охваченные лобхой – жадностью, алчностью. Даже учёные люди, которые способны рассеять сомнения других, иногда сбиваются с толку жадностью. Жадность – это очень могущественная сила.

Нарада Муни в «Шримад-Бхагаватам» объясняет, как можно в себе изжить вожделение, гнев и жадность. Он говорит, что вожделение можно удовлеворить, следуя должным образом правилам грихастха-ашрама; гнев можно погасить, наказывая врага. Но жадность означает, что вы хотите больше, чем вам нужно. Что происходит, если вы хотите больше, чем вам нужно?  - Вы хотите ещё больше и больше. Шрила Прабхупада так объясняет жадность: «Мой живот уже полон, но я всё равно хочу больше. Это признак жадности». Почему люди становятся миллионерами? Потому что миллиона долларов им мало, сотен миллионов долларов им также недостаточно, и они хотят всё больше и больше. Жадность – это самое сложное из всех трёх побуждений в плане его удовлетворения. Поэтому Нарада Муни говорит, что единственный способ покорить жадность – это слушать о проблемах накопления богатства. Когда человек накапливает богатство, у него возникает масса проблем. Но слушание об этом из шастр с верой постепенно уменьшит жадность. Мы знаем, что даже великие учёные люди становятся жертвой алчности. Некоторые люди, хотя они сведущи в писаниях и способны давать хорошие советы другим, допускают ошибки, когда жадность затмевает их разум. Жадный человек хочет иметь больше, чем ему нужно. Когда ненасытный человек получает прибыль, его желание обрести ещё больше увеличивается. Причина жадности – нужда, и жадность побуждает человека действовать нечестно. Поступая так, человек страдает всё больше и больше.

Вопрос: Я хочу рассказать об одном проповеднике – распространителе книг, который имел успех. Его пример вдохновляет на распространение книг. Его позиция такова, что если человек не способен распространять книги, если у него нет к этому склонности, но есть желание удовлетворить духовного учителя, то будут и полномочия, и способность выполнить это служение. Всем известны такие примеры. Иногда к нам приходит какое-то трансцендентное вдохновение, когда мы можем превозмочь нашу природу и совершать это для Прабхупады.

Ответ: Да, иногда нам сложно понять нашу природу и мы можем на неё не настроиться. Из-за нашего общения мы можем хотеть быть теми, кем на самом деле не являемся. У нас могут сформироваться ложные представления по поводу самих себя. Если человек, например, оказывается в такой ситуации, он может сказать: «Мне не нравится ходить по улицам, встречаться с людьми. Я затворник, одиночка». Он общается с одиночками, поэтому так говорит. Например, из-за своего прошлого общения у него могут сложиться подобные концепции в оценке самого себя. Мы посылаем такого человека на распространение книг, но он говорит: «Нет, я терпеть этого не могу. Это не моя природа». Но если он достигает успеха, если он искренне предаётся служению, указаниям своего духовного учителя, то, конечно можно наблюдать  очень быстрый прогресс. У него появляется большая решимость, и он быстро очищается.

Например, матаджи написала в эссе о своих наблюдениях того, как оставляла тело одна преданная. В свои последние дни, когда её тело распадалось на части, борясь с болезнями, умирающая всё же пыталась исполнить указания своего духовного учителя. Говинда-деви даси видела, как эта преданная боролась со всеми недостатками, со всеми трудностями, чтобы выполнить указания своего духовного учителя. Когда человек наблюдает такие примеры, в нём усиливается решимость, и он способен успешно продолжать выполнение служение. Преданный думал, что данное ему служение противоречит его природе. Но, возможно, он просто не настроился на свою природу. Если ему позволить это делать, то он будет выполнять служение и впредь. Можно определить по результату, насколько служение соответствует природе конкретного человека. Каждый раз, когда преданный выходит на распространение книг, он внутренне сопротивляется. Но он преодолевает свои сомнения, прорывается сквозь эту оболочку и погружается в атмосферу санкиртаны, где на него уже ничто не влияет. И когда человек учится, как совершать данное служение, он получает вкус к этой деятельности, который поддерживает его сейчас, и будет поддерживать его и дальше. Преданный сможет сопротивляться своему уму, и это не скажется на нём неблагоприятно. Человек будет продолжать выполнять служение. Но если человек не сможет это делать, будет постоянно подавлять себя, то это подавление выльется в гнев, раздражительность, поэтому  ему нужно дать отдых. Может быть, из великой искренности он попытается сознательно следовать указаниям своего духовного учителя. Но если преданный начинает гневаться, проявляя озлобленность и вспыльчивость, перестаёт нормально общаться с другими преданными, то мы должны сделать правильный вывод. Наши мысли должны стать такими: «Да, похоже, он «откусил» больше, чем сможет «пережевать». Один из выходов – дать ему двухдневный отдых или предложить другое служение». Мы должны тщательно следить за умонастроением преданных. Я не пытаюсь отговорить авторитеты от того, чтобы они требовали от своих учеников и подчинённых предаваться. Но я лишь указываю на опасность чёрно-белого подхода в этом вопросе.

На мой взгляд, иногда преданные, не созрев, действуют не согласно своему положению, поэтому, возможно, нужны какие-то изменения. Может происходить так, что, выполняя одно и тоже служение, вы совершаете его так, как это больше подходит для вас. Например, человек распространяет книги, но он согласно своей природе, больше любит стоять за столиком, чтобы люди подходили к нему. Те, кто занимаются санкиртаной, знают, что человек получает много реализаций, много опыта, часто больше, чем, занимаясь служением на кухне. Хотя, если человек очень искренен, он может получить опыт осознания в любом служении, в любой проповеднической деятельности, особенно, когда даём философию другим. Такое превращение гьяны в вигьяну делает философию живой. Бесспорно, что человек получает более ясное понимание философии, занимаясь санкиртаной, проповедью. Однако я помню одного преданного, который был очень опытным в сборе пожертвований и распространении книг, но весь день бегал за женщинами, предлагая им книги. И, в конце концов, он должен был оставить своё служение, потому что, ежедневно, выходя на распространение книг, он устанавливал определённые контакты с женщинами, которым предлагал книги. Хотя он распространял много книг и собирал много денег, это не было благоприятно для его духовной жизни, потому что он был возбуждён.

Нарада Муни говорит: «Из жадности появляется гнев, вожделение, заблуждение и разрушение. Поэтому жадность является корнем всех грехов».

Это очень хороший стих, напоминающий о стихах второй главы «Бхагавад-гиты», которые говорят о вожделении, о том, как от созерцания объектов чувств появляется привязанность, из привязанности рождается вожделение, из вожделения – гнев, из-за гнева люди лишаются памяти, и т.д. Мы видим, что здесь жадность рассматривается под другим углом зрения, как корень всех грехов. Когда человек встречается с препятствиями, которые мешают удовлетворить его жадность, возникает гнев. Гнев порождает материальные желания, из которых самое сильное – вожделение. Обуреваемый жадностью, человек не способен принимать правильные решения, потому что жадность затмевает разум. Чтобы удовлетворить жадность, человек, как правило, постепенно начинает заниматься греховной деятельностью и таким образом падает. В действительности, Господь Кришна описывепет жадность как одно из трёх врат в ад («Бхагавад-гита», 16.221). Жадность – это результат страсти, а страсть приводит к невежеству. Результат страсти – страдания. Но преодолеть жадность не так-то легко. Говорится, что когда все чувства стареют, жадность остаётся юной.

Дхритараштра и его сыновья были убиты из-за жадности к царству Пандавов. В Шантипарве «Махабхараты» описано, что после окончания битвы все жены кшатриев должны были выйти на поле сражения, чтобы отыскать тела своих мужей. Это была самая жалостная сцена, которую можно было наблюдать во всём творении. Все женщины вышли на поиски тел своих мёртвых мужей и сыновей (Стрипарва «Махабхараты»). Там описывается рыдание женщин. Одна женщина нашла только голову своего мужа, и в горе мёртвых тел стала искать его туловище. Другая женщина нашла только туловище своего мужа, и она сдвигала все мёртвые тела в поисках головы своего возлюбленного мужа. Испытывая ужасную скорбь, женщины рыдали и причитали. Они искали погибших мужей, тела которых были облиты кровью. Прекрасные длинные руки их возлюбленных обычно украшались браслетами, покрывались сандаловой пастой, но теперь они были забрызганы кровью, смешанной с пылью. Единственные «украшения» на их руках – стервятники и шакалы. Мы читаем описание этой ужасной, жуткой сцены. Дхритараштра и Гандхари тоже пришли на поле битвы, где были убиты сто их сыновей. Гандхари тоже рыдала от горя. Дхритараштра, будучи свидетелем сцены, когда все женщины оплакивали смерть своих сыновей и мужей, также стал лить горестные слёзы. Он проклинал себя такими словами: «Моя жадность к власти, моя привязанность к сыновьям стала причиной столь ужасной трагедии». В то время он произнёс удивительные стихи о том, как жадность и материальная привязанность является источником разрушения всего.

Мы должны делать всё необходимое, чтобы преодолеть жадность. Рупа Госвами говорит: «Атьйахарах прайасаш ча – не следует накапливать больше, чем необходимо. Если мы перестанем накапливать больше, чем необходимо, то сможем предотвратить страдания.

ТЕКСТ 28

«Хотя золотого оленя не существует, тем не менее, Господь Рама от жадности преследовал его в своей попытке удовлетворить Ситу-деви. В действительности, когда бедствие приближается к человеку, его разум оскверняется».

Господь Рама, конечно же, свободен от влияния гун материальной природы и свойственных им низких качеств. «Шримад-Бхагаватам»объясняет, что Господь Рамачандра низошёл, чтобы наставить людей Своим личным примером. В «Шримад-Бхагаватам» (5.19.5) говорится: «Некогда жил на свете предводитель ракшасов Равана, которого не могло убить ни одно существо, кроме человека. Поэтому Господь Рамачандра, Верховная Личность Господа, пришёл на землю в человеческом облике. Помимо расправы над Раваной, у Господа Рамачандры была ещё одна цель: Он намеревался показать обыкновенным смертным, что тот, кто ищет счастья в семейной жизни интимных отношениях с женой, обрекает себя на бесчисленные страдания. Верховный Господь самодостаточен и неподвержен скорби, - так чем же ещё объяснить то, что Он прошёл через столько испытаний, когда Равана похитил Ситу-деви?»

Когда Господь Рама находился в ссылке, Он увидел золотого оленя, и мать Сита попросила поймать его. На самом деле, это был демон Маричи, которого послал Равана, чтобы отвлечь Господа Раму и Лакшмана так, чтобы Равана мог похитить Ситу. План Раваны обрёл успех, и в большом беспокойстве Рама отправился на войну, чтобы освободить Ситу из плена. Хотя Рама знал, что нет золотого оленя, он всё-таки побежал за ним. Золотой олень представляет блестящие чувственные объекты. Господь Рама играл роль подкаблучного мужа, который пытается удовлетворить свою жену. Это ещё один пример того, как жадность может привести к бедствиям. Говорится, что битва между Рамой и Раваной была подобна битве между Рамой и Раваной. Иными словами, её не с чем сравнить, потому что не было более великой битвы, чем эта. Подробное описание её содержится в «Махабхарате». В «Рамаяне» Валмики Муни описывал каждый день этой битвы и то, как много людей погибло в ней. На этой битве был убит и Равана. В «Рамаяне» содержится описание очень трогательной сцены скорби Мандодари, главной жены Раваны, которая также пришла на поле битвы, чтобы отыскать среди убитых тело своего мёртвого мужа. Там она произносит очень красивый скорбный стих, в котором говорит о том же самом. По словам Мандодари, у Раваны было всё, но, тем не менее, ему хотелось насладиться Ситой-деви. Несмотря на то, что Мандодари была спутницей Раваны, она считается одной из семи целомудренных женщин во всей истории. Она изо всех сил пыталась дать Раване хороший совет, но он, оказавшись во власти вожделения и жадности, не был способен её слушать.

«Когда голуби попались в сеть, они стали критиковать гордого голубя, который посоветовал им есть рис».

ТЕКСТ 29

«Человек не должен становиться лидером собрания, так как в успехе каждый присваивает заслугу лишь себе. Но при неудаче все винят только лидера».

Это слава мудрости. Если кто-то был президентом храма, комендантом храма или Джи-Би-Си, или выполнял какое-то ответственное поручение, то он сможет оценить этот стих и почерпнуть из него некоторое успокоение. Тенденция такова, что при неудаче мы виним других, особенно лидеров, но, достигая успеха, присваиваем заслугу себе. Этот стих описывает недостаток положения лидера, которого критикуют за малейшую ошибку. Когда он делает что-то хорошее, едва ли кто-то признаёт это. Человеческая природа такова, что человек легко замечает недостатки в других, а добродетели, даже если их не существует, присваивает себе. Поэтому когда человек желает быть лидером, он должен быть готов к критике. Этот стих не отговаривает от принятия лидерства, но он напоминает о проблемах лидеров.

История продолжается дальше.

«Слушая критику, адресованную гордому голубю, Читрагрива сказал: «Это не его ошибка».

Читрагрива услышал, что голуби критикуют молодого голубя за его ошибку, за то, что птицы попались в сеть. Ранее гордый голубь призывал стаю: «Зачем мы станем слушать Читрагриву? Мы должны слететь на землю и отведать рисовых зёрен». Голуби критиковали его за то, что по его вине все они оказались в опасном положении. Но Читрагрива, услышав критику гордого голубя, защитил его от нападок.

ТЕКСТ 30

«Не вините его, потому что когда человек испытывает сложности, даже благоприятные вещи являются причиной страданий. Так же, как во время доения корову используют в качестве столба для того, чтобы привязать телёнка к её ноге».

В истории с голубями автор рассказывает о качествах лидера. Мы видим пример этого и в «Чайтанья-чаритамрите». Когда Рамачандра Пури служил Господу Чайтанье, он приносил Господу пищу. Господь Чайтанья съедал немного, но Рамачандра Пури, проявляя типичное индийское гостеприимство, вдохновлял Его: «Кушай больше, ещё больше. Ты должен кушать больше». Пытаясь выразить ему Свою благодарность, Господь Чайтанья принимал больше прасада. Но после того как Рамачандра Пури угощал Господа Чайтанью, он начинал критиковать Его, говоря: «Санньяси не должен переедать». Рамачандра Пури сам вдохновлял Господа Чайтанью на обильный приём прасада, но затем он же и критиковал Его. Это причиняло огромную боль приданным Господа Чайтаньи. Однажды они пришли к Господу Чайтанье и пожаловались Ему: «Нам доставляет огромное страдание, что Ты принимаешь пищу Рамачандры Пури. Мы не хотим, чтобы Ты общался с ним». Но Господь Чайтанья стал защищать Рамачандру Пури. Он сказал: «Почему? Рамачандра Пури лишь вдохновляет меня строго следовать обетам санньясы. В чём он ошибается? За что вы его критикуете?» Так Господь Чайтанья принял сторону человека, которого критиковали. То же самое было со Шривасом Тхакуром, святым человеком, в дом которого Господь Чайтанья приходил, чтобы проводить киртаны. Господь Чайтанья любил Шриваса Тхакура и одарил его Своей милостью. Кастовые брахманы этой деревни видели, что Шривас Тхакур получает столько почтения, и стали завидовать ему. Они думали: «Как же его опорочить?» С этой целью перед входом в дом Шриваса Тхакура они оставили предметы поклонения богине Дурге – красную сандаловую пасту и другие предметы, используемые для Дурга-пуджи. Это должно было означать, что Шривас Тхакур – материалист, поклоняющийся Дурге ради каких-то материальных плодов. Мы не поклоняемся ради материальных выгод, потому что для вайшнава это оскорбительно и не является нашей целью. Шривас Тхакур вышел утром из дома и увидел, что кто-то перед входом в его дом поставил предметы, которые должны были в глазах жителей деревни указать на него как на материалиста. Он вышел на улицу и стал созывать всех: «Пожалуста, собирайтесь все и посмотрите, какой я материалист!» Он старался убедить всех в том, что он материалист, но знающие его люди, не поверили.

Суть в том, что настоящий лидер всегда защищает своих подданных и не боится критики. Это очень хороший стих, который объясняет, что когда человек попадает в трудную ситуацию, даже благоприятные вещи могут стать причиной его страданий. Например, во время доения коровы её нога становится привязным столбом для телёнка. Если вы попадаете в 4 часа утра в гошалу, то увидите, что молочники приводят всех матерей коров и привязывают их в том месте, где они едят. Коровы всегда приходят есть в одно и то же место. Коровы – очень регулируемые животные: им нравится кушать в одно и то же время и в одном и том же месте, им нравится, когда их доят в одно и то же время. Вот почему коровы находятся в добродетели. Когда коровы приходят в хлев, они воруют немного корма из чужой кормушки, но потом всё рано возвращаются к своей. Когда все коровы привязаны на своих местах, молочники освобождают четырёх телят. Те находят своих матерей и начинают сосать из их вымени молоко. Затем молочники подходят к телятам, связывают задние ноги коров, берут вёдра. Что происходит, когда телёнок сосёт молоко коровы? Корова из любви выпускает молоко в вымя, потому что она любит кормить телёнка. Когда молоко находится в её вымени, молочник отводит телёнка и привязывает его к столбу. И когда телёнок привязан, молочник принимается доить корову. Если остаётся немного молока, люди отпускают телят, которые могут высосать оставшееся в вымени молоко. Иногда, если в гошале нет столба, молочник привязывает телёнка к передней ноге матери. Корова очень добра к своему телёнку, она очень сильно любит его, но во время доения та же корова становится для телёнка объектом страданий: она мешает телёнку достичь его цели – получить молоко.

Иными словами, Читрагрива говорит, что когда приходит время страданий, реакции всё равно придут, как бы вам не хотелось их избежать. Такова мораль этого стиха. Читрагрива проповедует другим: «Поэтому не вините молодого голубя за допущенную ошибку». Здесь Читрагрива проявляет качества благородного лидера: он не критикует и не наказывает гордого голубя, который дал глупый совет. Читрагрива знает, что этот голубь уже раскаивается, и дальнейшая критика может ещё больше подавить его. Разумный поступок – найти решение проблемы и не ссориться. В этом состоит качество великого лидера. Тот, кому нравится критиковать, является человеком низкой природы. Цель наказания – дать человеку возможность осознать свою ошибку и исправиться, а не насмехаться над ним. Господь Кришна говорит, что все грехи сгорают в огне трансцендентного знания, и тот, кто предаётся Ему, очищается от всех грехов. Цель страданий – исправить грешника. Если человек пребывает в трансцендентном знании, то его бессмысленно наказывать. Вот почему в ведическом обществе на брахманов не налагалось никакого наказания.

ТЕКСТ 31

«Настоящий друг – это тот, кто способен помочь человеку, попавшему в затруднительное положение, а не тот, кто просто насмехается над ним, в то же время приворяясь, что помогает ему».

Эта история называется «Митралабха» – «Как обретать друзей». В этом стихе даётся очень важная характеристика друга: тот, кто способен помочь человеку в беде. Когда кто-то допускает ошибку, другие исправляют этого человека, потому что легко быть мудрым после того, как что-то произошло. После свершившихся событий у человека появляется совершенное видение ситуации. Однако друг не станет насмехаться над человеком, несмотря на то, что тот может ошибиться. Страдания могут прийти к каждому, и человеку присуще совершать ошибки. Есть люди, которые наслаждаются, обсуждая чужие недостатки. Они считаются друзьями, но претворяются, что дают человеку дельный совет и тонко насмехаются над ним. Таких людей нельзя причислять к друзьям. Читрагрива, который был главой стаи голубей, запретил критиковать гордого голубя. Критика должна быть конструктивной, лишь тогда она поможет человеку, попавшему в  затруднительное пложение. Конструктивная критика с насмешкой не поможет человеку.

В 17-й главе «Бхагавад-гиты» описываются аскеза тела, аскеза речи и аскеза ума. В 15-ом стихе говорится: «Аскетизм речи состоит в произнесении слов, которые правдивы, приятны, благотворны и не беспокоят других». Шрила Прабхупада пишет в комментарии: «Иногда трудно выслушивать правду, и критику всегда трудно слушать, поэтому критиковать можно только подчинённых. Если учитель отчитывает ученика, то это не считается грубой речью. И слово надо говорить ради блага человека». Иными словами, если мы критикуем человека, нашими намерениями должно быть желание помочь этому человеку и вдохновить его исправить ошибку, а не просто указать на неё. Намерением исправляющего должна быть помощь в преодолении возникшей трудности.

ТЕКСТ 32

«Во времена трудностей, замешательство – признак трусости. Поэтому будьте смелыми и найдите решение».

Из этого стиха становится понятно, что Читрагрива – благородный лидер. Стая голубей попалась в сеть. Путник тоже завяз в глине, и также увидел в этом неизбежную смерть. Что же он предпринял в создавшейся ситуации? Он сказал: «Ничего не поделаешь: это моя карма, мой конец. Я не должен был так поступать, но теперь уже слишком поздно». То есть путник опустил руки и позволил себя съесть. Читрагрива тоже мог сказать: «Мы допутили ошибку, и потому попали в сеть. Сейчас нам всем придёт конец». Но он занял другую позицию. Он говорит: «Если во время трудностей человек пребывает в замешательстве, то он проявляет трусость. Поэтому будьте смелыми и найдите решение. Вместо того чтобы критиковать других, давайте найдём решение проблемы». В этом разница между путником из прошлой истории и стаей голубей. Все они оказались в трудной ситуации. Но путник всё списал на судьбу и умер, а Читрагрива не растерялся. Качества человека проверяются во время бедствия. Итак, Читрагрива не нервничает, но ищет правильный выход. Далее он говорит:

«Находчивость в трудной ситуации, снисходительность в богатстве, красивая речь на собрании, героизм в битве, вкус к славе и привязанность к изучению писаний – это естественные природные качества великих душ».

Этот стих описывает признаки махатмы (великой души). Находчивость в сложной ситуации – это одно из природных качеств таких великих святых людей. Когда Кауравы, скрываясь под вымышленными именами, напали на царя Вирату, тот был готов сражаться с ними. Кауравы напали одновременно с двух фронтов и украли коров Вираты. Сын Вираты, Уттаракумар, был готов сразиться с ними. Он стал хвастаться перед всеми царскими женщинами, что один сразится с Кауравами, а ткань с их тюрбанов отдаст на куклы своей сестре. Он хвастался, потому что был молодым и неопытным. Арджуна, скрываясь под именем Бриханала, состоял колесничим Уттаракумара. И когда Уттаракумар приехал на поле битвы и увидел великих воинов, он понял, что его смерть неизбежна, и задрожал от страха. Он перестал проявлять находчивость в опасной ситуации и попросил Бриханала направить колесницу обратно во дворец. Но Бриханал (Арджуна) сказал Уттаракумару: «Мы не можем вернуться во дворец без боя. Поэтому ты будешь вести колесницу, а сражаться стану я». Уттаракумар был так напуган, что не мог даже вести колесницу. Юноша спрыгнул с колесницы и обратился в бегство. Но Бриханал (Арджуна) вернул его, посадил на колесницу и сказал: «Если ты ещё раз попытаешься убежать, я сам убью тебя». Уттаракумар подумал: «Если я вступлю в бой с Кауравами, они убьют меня. Но если я откажусь сражаться, он убьёт меня». Уттаракумар растерялся в этой сложной ситуации. Такова разница между великой душой, каким был Арджуна, и обычным смертным человеком. Арджуне действительно хотелось сражаться с Кауравами. Когда великая душа находит себе достойного соперника, то очень оживляется и вдохновляется. Особенно кшатрии, такие как Арджуна. Он на самом деле очень вдохновился, увидев перед собой грозного врага. Уттаракумар не имел другого выбора, кроме как вести колесницу. Напротив, Бриханал проявил находчивость и героизм в битве. Вышеописанными качествами обладают только великие люди.

«Легко быть спокойным во время процветания».

Здесь говорится о снисходительности в богатстве. Когда человек богат, он обладает большой властью и начинает гордиться. Но если гордый человек, обладающий крупным капиталом и облачённый властью, способен прощать, то это характеризуют его как великую душу.

«Легко быть спокойным во время процветания. Легко прощать, когда нет возможности наказать».

Когда вы прощаете, потому что не имеете возможности наказать, то совершаете не такой уж великодушный поступок. Например, можно казаться учёным в присутствии своей жены. Иногда мужчина стремится предстать в глазах жены и детей учёным человеком, зная, что члены его семьи никогда не смогут бросить ему вызов. Но тот же человек побоится встретиться на публике с учёными, раными ему по уму. Он будет хвастаться дома перед своей семьёй, но когда приходит время выступить в споре, он найдёт оправдение не участвовать в нём. Однако великая личность не станет малодушничать.

Говорится, что великодушный человек имеет вкус к славе. Это означает, что он вдохновлён заниматься благотворительной деятельностью, которая вызывает прославления. В противном случае, все желают славы.

Привязанность к слушанию писаний из авторитетных источников – это ещё одно качество великой личности.

Все перечисленные качества характеризуют великодушного человека. Никто не должен обучать им. Эти качества естественным образом существуют в человеке. Те, кто от природы невеликодушен, могут обучиться этим качествам, общаясь с великими душами. Они могут наблюдать за тем, как великие души действуют в определённых ситуациях и впитывать качества их характера. Шрила Прабхупада также объясняет это в Первой песни “Шримад-Бхагаватам”, где говорит, что человек обретает качества того человека, которому он служит. Если вы служите великой душе, то перенимаете его качества. Но если вы служите материалисту, то станете материалистом, наследуя его качества. Нарада Муни произнёс стих, в котором говорится, что, служа великим душам, человек обретает привязанность к слушанию послания Господа. Это означает, что благодаря служению великим душам у человека развивается вкус к возвышенной деятельности, что является очень желательным. Если человек может развить вкус к слушанию повествований о Кришне, то фактически он одерживает победу в битве.

ТЕКСТ 33

“Мать редко даёт рождение сыну, подобному драгоценному камню в трёх мирах, который не ликует в богатстве, не скорбит в страданиях и не страшится на поле битвы”.

Иными словами, это очень редкие качества, когда человек не радуется в богатстве. В «Бхагавад-гите» также объясняется, что тот, кто уравновешен в счастье и страдании, может называться великой душой. Человек, который преодолел двойственность, не ликует в счастье, не угрюм в страдании и уравновешен во всех обстоятельствах. Как правило, люди находятся под влиянием внешних обстоятельств, но великие души всегда остаются благоразумными, потому что их не волнуют внешние обстоятельства. Разум таких людей-преданных направлен на одну цель, и они не теряют равновесия, как в счастье, так и в страдании. Тот называется мудрецом устойчивого ума, кто не обеспокоен в уме даже среди тройственных страданий, кто не ликует, когда приходит счастье, кто свободен от привязанности, страха и гнева.

ТЕКСТ 34
«Человек, желающий прогресса в жизни, должен отказаться от следующих шести недостатков: пересыпания, лени, робости, гнева, недостатка энтузиазма, откладывания дел на более позднее время».

Перечистленные в стихе качества характеризуют гуну невежества. Тандра (лень) относится к неподвижности тела; альясам (недостаток энтузиазма) касается ума. Тандра появляется, когда человек имеет недостаток отдыха, а уставшим человек чувствует себя, когда переедает, и тандра заставляет человекаа лечь. Аласья вызывает в человеке апатию. Тирга-сутрата, откладывание на потом, похожа на аласью. Она связана с потерей энтузиазма, и появляется, когда человека принуждают делать что-то без его добровольного желания. Если у человека нет вкуса к исполнению своих обязанностей, но, тем не менее, он вынужден это делать, то складывается ситуация откладывания на потом. Нидра (сон) необходима для поддержания тела, но в данном тексте имеется в виду пересыпание.

«Даже в сложной ситуации мы должны действовать совместными усилиями: давайте вместе возьмём эту сеть и взлетим в небо.

ТЕКСТ35 

«Как соломинки, связанные в верёвку, могут связать даже сумасшедшего слона, так же и единство может привести к выполнению величайших задач».

Читрагрива, великий лидер, советует, что даже во время сложной ситуации нельзя терять самообладание, и он демонстирует свою находчивость. Вместо того, чтобы критиковать, он организует всех голубей так, чтобы они объединились и смогли преодолеть проблемы. Объединившись, слабые становятся сильными. Солома может связать даже сумасшедшего слона, но по отдельности соломинки можно очень легко переломать. Поэтому сила заключается в единсте. За исключением Бога, никто ничего не может сделать в одиночку. В этом материальном мире все зависят от других. Семья разрушается из-за внутренних ссор, что продемонстрировали Ядавы, когда отправились на берег океана и напились алкогольного напитка. Они стали драться друг с другом бамбуковыми палками и так истребили всю династию. Иначе не было никакой силы на Земле, чтобы разрушить род Яду. Точно также можно разрушить любую организацию, если члены этой организации сражаются друг с другом. Как правило, организацию сложно развалить извне. Шрила Прабхупада говорил это по поводу нашего Общества. Его мысль состояла в том, что ИСККОНу нельзя навредить снаружи, но только изнутри. Равана проиграл битву с Рамой, потому что его брат, Вибхишана, восстал против него. Господь Рама победил, потому что все обезьяны сражались за Него, хотя демоны обладали гораздо большим могуществом. «Рамаяна» также иллюстрирует этот момент. Когда обезьяны напали на Ланку, они были безоружны, в то время как армия Раваны была оснащена слонами, палицами, солдатами, колесницами и т.д. Невооруженные обезьяны, которые голыми руками выдёргивали деревья, метали камни, объединились с целью служения Раме и поэтому победили.

Вопрос: не слышно.

Ответ: Да. Лучший метод – это любовь и забота. Иными словами, если вы хотите помочь человеку, он не станет возражать, даже если вы будете говорить ему то, что, может быть, больно слушать. Чтобы помочь человеку, иногда мы должны говорить о каких-то недостатках в его поведении. Мой личный опыт убеждает меня в том, что ключ в этой ситуации – ваши намерения. И если человек понимает, что ваши намерения добрые, он не отвергнет вашу помощь.

Когда я прославляют старший преданных, за это меня могут ругать или ценить в зависимости от моих намерений. Однажды я прославлял с хорошими намерениями, и мой духовный брат по достоинству оценил это. Насколько я понимаю, реакция человека на прославление зависит от намерений прославляющего.

Вопрос: не слышно.

Ответ: Здесь говорится о том, что у великодушных есть вкус к славе, но стремиться к ней нежелательно. Великодушных людей искренне прославляют за то, что они вдохновляются на деятельность во благо других людей. Но такое прославление таит в себе и опасность. Бхактисиддханта Сарасвати Тхакур называл человека, который прославлял его, своим врагом, потому что прославление, как правило, разжигает ложное эго и человек думает, что он достойней, чем есть на самом деле. В этом состоит опасность прославления. Иллюстрацией к этой теме являетсяя история царя Притху. Во всех местах собраний, куда бы ни приходил Махараджа, люди всегда прославляли его за великодушие. Царь Притху появился вместе с царицей Арчи, когда его пахтали из рук царя Вену. Они пришли в этот мир в телах взрослых людей, и брахманы сразу же стали прославлять благородство царя Притху, хотя он ещё ничего не совершил. Услышав прославления в свой адрес, царь Прихту произнёс стихи, в которых просил не возвеличивать его за ещё не совершённые поступки. Он сказал, что такое прославление оскорбительно и что в любом случае оно нежелательно. Царь Притху сказал, что даже если он и обладает названными качествами, но такое восхваление неуместно, поскольку он их ещё не продемонстрировал. Прославление человека благоприятно только  втом случае, если благородный поступок уже совершён. Подобное восхваление – лишь признание того, что человек действительно очень хорошо исполнил свои предписанные обязанности.

Такое случается даже среди нас. Например, я говорю: «Мать Шаранагати получила на лекции лучшую оценку». Зачем  я пытаюсь её прославить? Праданная, услышав похвалу в свой адрес, подумает, что её усилия принесли хороший  результат, и ещё больше вдохновится на изучение. Например, утром на лекции один преданный учил меня запоминать стихи. И всякий раз, когда я правильно выполнял упражнение, он отмечал: «Очень хорошо, очень хорошо». Он говорил одобрительные слова не для того, чтобы взращивать во мне надменность и гордость, а чтобы вдохновить меня учиться ещё больше и ещё усерднее. Такое прославление благотворно, потому что оно вдохновляет совершать благородные поступки.

Во время обучения мы должны воодушевлять студентов, учеников. Хороший учитель всегда поднимает дух у своих учеников, но он не превозносит их до такой степени, чтобы они возгордились.

В комментарии к «Рама-лиле» Прабхупада описывает два вида силы: «дайва и пурушакара, то есть божественную и мирскую силу. Сила пурушакара получает силу от дайвы. В то время как армия Раваны (это была пурушакара)… Он сказал, что из двух этих дайв духовная сила всегда выше.  – Очень хорошо.

Вопрос: В шастрах приводится два случая, когда Господа Чайтанью спросили, какова наибольшая слава. И Он сказал, что лучшая слава – это стать известным преданным. В первой песни «Шримад-Бхагаватам» Шрила Прабхупада говорит, что любой может стать известным в очень короткое время. Но такой славы мы не хотим, даже если нас будут прославлять на полосах газет, потому что это ложная слава. Иногда мы видим, что людей могут прославлять даже за их плохие качества. В «Шримад-Бхагаватам» есть стих, в комментарии к которому Шрила Прабхупада пишет, что людей подобным ослам, свиньям, собакам, верблюдам, прославляют те, кто в значительной степени обладет теми же качествами. Их мысли сводятся к следующему: «Если ты большая собака, то я стану тебя прославлять». Но мы не хотим такого прославления в свой адрес и не хотим превозность таких людей, потому что они не великодушные люди. Мы хотим служить великодушным, получить их милость и сать подобными им, чтобы превозмочь гуны природы. Слушая с верой слова, сказанные чистыми преданными, мы на все плохие впечатления накладываем хорошие впечатления, и так преодолеваем анартхи в нашем сердце.

ТЕКСТ 36

«Рис без оболочки не прорастёт. Точно так же даже связь с нашими невыдающимися членами семьи может обернуться благом».

Семейный союз очень важен, и члены семьи готовы помочь друг другу вследствие естественных привязанностей. Говорится, что кровь, текущая в _______, даже если человек встал на путь преданности, человек может получать поддержку и помощь от членов своей семьи. Если человек может получать помощь от других людей, то почему бы её не принять от членов собственной семьи? Разрыв со своей семьёй – это проявление сухого отречения, которое не помогает на пути преданности. Иногда мы видим, как люди, которые на самом деле ничего не понимают в истинном отречении, отказываются видеться со своими родителями и другими родственниками. Конечно, преданный не должен встречаться с родственниками по мирскому поводу, но он должен попытаться помочь им в их духовной жизни. Если родственники более благочестивы, то можно занять их в преданном служении.

На воскресные пиры в Нью-Йорке к нам обыно приходило по 500-600 человек, среди которых было много семей. В таких случаях мы обычно привествовали гостей и спрашивали, как они познакомились с Движением. И когда восьмилетный мальчик услышал киртан на арати, посетил пир, он ощутил вкус сознания Кришны. Собравшись уходить, родители поблагодарили преданных, а мальчик сказал: «Мама, я хочу остаться здесь». Мы сказали, что он может остаться в храме, но родители не позволили. Они сказали: «Нет, но в будущем мы приведём тебя ещё». И ребёнок согласился только на том условии, что родители пообещали вернуться. Я несколько раз видел, как этот мальчик приводил своих родителей в храм. Ему нравились киртан, общение с преданными, прасад. Позже он, а также его родители стали инициированными учениками. Мальчик учился в гурукуле. Сейчас его зовут Бахулашва.Так он присоединился к нашему Движению и благодаря своей настойчивости сделал преданными своих родственников. У него не было выбора: он должен был помогать ролдителям, поскольку жил с ними и зависел от них. На даже если маленький мальчик, который, по большому счёту, не понимает философию, смог занять своих родителей, которые позже даже получили инициацию, то мы, несомненно, тем более сможем. У нас есть такая способность. Это просто вопрос понимания что делать, когда вы общаетесь с родственниками. Пытайтесь каким-то образом занять их в служении Кришне. Дайте им столько, сколько они смогут принять. Если это возможно, то нет ничего плохого в общении с членами своей семьи. Шукрачарья советовал не создавать трения со своими родственниками. Враждебность к семье – причина её разрушения. Именно неприязнь стала причиной разрушения династии Ядавов, Кауравов и Пандавов. Хираньякашипу был очень могущественным и победил три мира. Но поскольку он поссорился со своим сыном и разрушил семью, то сам  встретил смерть и разрушение. Демон Равана потерпел поражение, потому что оскорбил своего родного брата Вибхишану, который присоединился к вражеской стороне. Страна терпит поражение из-за предателей. Индия пала под влиянием запись неразборчива, потому что Джаятчандра устроил заговор против своего шурина, императора Дели. Точно также духовное общество может разрушиться из-за ссор между его членами

Автор приводит удивительный пример того, что если с риса удалить его тончайшую оболочку, то он не проростает. Иными словами, когда рис покрыт оболочкой, тогда он прорастает и даёт несколько зёрен. Оболочка считается мелочью по сравнению с зерном, но при всей своей кажущейся незначительности в соединении с зерном она играет очень важную роль, потому что позволяет зерну прорасти и дать ещё больше зерна. Точно также и во взаимоотношениях с преданными: нужно почитать всех. Младший может завидовать старшему, и старший тоже может завидовать младшему. Но такие отношения между преданными ослабляют Общество и могут стать причиной раскола в нём. Поэтому мы должны проанализировать, откуда рождается зависть и попытаться устранить её.

В «Шримад-Бхагаватам» Нарада Муни говорит о вожделении, гневе, жадности, а также о зависти. Он объясняет, что зависть происходит из нашего желания иметь то, чем владеет другой. Если кто-то угрожает отнять то, что у нас есть, то можем потерять то, чем уже владели. Проанализировав, можно понять, что зависть рождается из желания заниматься чувственными наслаждениями. Нас беспокоит, что мы лишимся наших чувственных наслаждений. Например, какой-то человек может занять мой пост, который даёт мне столько чувственного наслаждения и почёта, поэтому я боюсь его потерять. Так или иначе, зависть коренится в желании чувсытвенного наслаждения.

Нарада Муни говорит: «Зависть можно излечить через отречение от чувственных наслаждений». Как же этого достичь? Вачо вегам манасах кродха вегам: управляя чувствами, занимая чувства в служении Кришне, практикой аскез, самодисциплиной. Например, когда кто-то приходит в наше Движение, мы говорим: «Ешь только кришна-прасад. Сколько хочешь, но только прасад». Поэтому мы ставим возле двери ведро гулаб-джамунов, и если новичок захочет оставить наше Общество, он съест гулаб-джамун, подумает и примет правильное решение. Мы всегда вдохновляем людей, чтобы они принимали как можно больше прасада, но, осуществляя контроль чувств, призываем делать это регулярно и в одно и то же время. А после того, как они научились контролировать чувства, мы говорим: «Ешьте два раза в день и поменьше. Можно есть даже один раз в день, но пытайтесь контролировать чувства, уменьшая наслаждение пищей».

Например, в нашей гурукуле обучают брахмачари. Когда мальчики ещё малы, их учат делать всё вовремя. Им говорят каждый день одно и то же: когда нужно отдыхать, вставать, омываться, стирать одежду, идти на лекцию или принимать прасад. Так они учатся. И когда ум говорит: «Мне хочется кушать», нужно терпеть, потому что время прасада ещё не пришло. Или: «Я не хочу идти на лекцию, а хочу постирать одежду». Но я  должен идти на лекцию, а стирать позже. Человек должен учиться контролировать ум. Например, мне хочется делать что-то, но во время, предназначенное для другой деятельности. Поэтому я подчиняю ум и делаю то, что следует делать именно в это время. Так мы учимся контролировать ум. Когда наступает половая зрелость, ум говорит: «Наслаждайся сексом, наслаждайся!» Но брахмачари практиковал не слушаться любым требованиям ума. Он практивовал это, поэтому способен лучше управлять половым желаниемю. Такой регулируемый
 стиль жизни учит нас подчинять чувства. Если мы это делаем, то наша зависть не будет просачиваться. Мы не станем так привязываться к мирским вещам, и не будем бояться их потерять. Свобода от материальных привязанностей уничтожит зависть, которая прорастает между членами семьи или членами нашего Общества. Нужно всегда помнить, что даже незначительный член семьи очень важен. Мы думаем, что успех в сознании Кришны измеряется количеством открытых храмов, количеством бхакт, новых преданных. Конечно, это так. Но мы забываем о том, как много людей уходит от нас разочарованными. То есть мы должны учитывать и другую сторону. Помимо того, чтобы увеличивать количество приходящих к нам людей, мы должны размышлять и над проблемой, как привлечь людей, чтобы они не уходили. Мы не должны говорить: «Они незначительны и неважны». Нет, каждый преданный очень важен. Нам нужно очень много людей и нам нужно очень много общения. Поэтому мы не должны думать, что какой-то преданный незначителен. Может быть он незначителен, но, тем не менее, он очень важен. Пусть он находится на другом уровне, но его общество очень ценно.

«Думая так, птицы взлетели, унося с собою сеть. Охотник издали увидел, как улетала стая голубей, и, устремившись за ними, подумал:»
ТЕКСТ 37

«Хотя эти голуби в едином порыве и унесли мою сетку, но когда они спустятся на землю, я их поймаю».

Охотник до сих пор надеется, что догонит голубей. История продолжается.

«Когда птицы скрылись из его поля зрения, охотник, выбившись из сил, остановился и прекратил свои преследования. Затем голуби спросилиы Читрагриву: «О, господин, что же нам теперь делать?»

Сначала голуби разрешили самую опасную проблему – они избавились от преследований охотника. Теперь им нужно решить следующее затруднение – как освободиться от сети. Другими словами, в этом тексте говорится, что не нужно пытаться решить все проблемы сразу, а делать это постепенно. Нужно определить самую важную проблему и сначала разрешить её. Так, в начале голуби избавились от преследований охотника. Теперь им нужно освободиться от сети. Когда жизнь в опасности, лучший метод действия – каким-то образом выиграть время.

Когда Васудева женился на Деваки, которая доводилась Камсе сестрой, они втроём – Васудева, Деваки и Камса ехали на колеснице. И вдруг раздался акаш-вани (голос с небес): «Камса, ты такой глупец. Разве ты не видишь, кого сейчас везёшь? Восьмой ребёнок твоей сестры станет причиной твоей смерти». Камса испугался предсказания и стал завидовать своей сестре. Он выхватил саблю и сказал: «Я сейчас же убью свою сестру, чтобы у неё никто не родился». Васудева подумал: «Что же делать? Каким-то образом нужно разрядить обстановку, чтобы Камса не отрубил ей голову». Васудева тогда обратился к демону Камсе с такими удивительными словами: «Почему ты боишься смерти? Ведь смерть родилась вместе с твоим рождением. Смерть сопровождает тебя как тень. Если тебе 5 лет, значит, ты                                                                                                                                                                                                                                    

умираешь уже 5 лет, и уже 5 лет ты мёртв. Если человек живёт 25 лет, это означает, что он умирает уже 25 лет. Смерть всегда находится рядом с тобой. Почему ты её боишься?» Затем Васудева пообещал Камсе: «Я отдам тебе всех сыновей, которые будут у меня рождаться, и ты сможешь делать с ними всё, что угодно». Такими словами он отдалил угрозу для жизни своей женыы. Позже Васудева встретился с другими проблемами, но первую из них он очень хорошо оттянул.

Проповедь Васудевы интересна и в другом смысле. Иногда мы наблюдаем встречу двух друзей, которые долгое время не виделись. И когда они приезджают на фестиваль, то при встрече говорят: «О, я так долго не видел тебя!» Или: «Я так рад тебя видеть!» И один из преданных спрашивает: «А где такой-то преданный?» – «Он вчера умер». – «Не могу поверить! Мы виделись с ним на прошлой неделе, и он был в полном здравии». Иногда преданные признаются в том, что они испытывают шок от известия о чьей-то смерти. Но они забывают, что на самом деле смерть рождается вместе с нашим рождением. Мы не должны шокороваться известием о чьей-то смерти. Мы должны постоянно помнить, что можем умереть в любую минуту. Поэтому, когда встречаются друзья, они должны говорить примерно следующее: «О Махамантра прабху, ты ещё жив? Я думал, что ты уже умер» (смех), Это более логичное привествие для того, кто видит временность этого материального мира. Каждый прожитый день приближает нас к смерти. Если мы сегодня не умерли, то шансы умереть завтра значительно увеличиваются. (смех) Не так ли? Трансценденталист должен рассматривать жизнь именно в таком свете, и при встрече говорить примерно так: «О, Джанмаштами прабху, я удивляюсь, что ты ещё жив» (смех). Так должно быть, и это правильное видение.

Итак, вернёмся к теме о том, что сначала нужно решать самую неотложную проблему, как это сделал Васудева. Комментарий таков, что в отличие от путника, пойманного тигром, человек не должен оставлять надежду, потому что если будет желание, то найдётся и метод, как выйти из трудного положения.

Ещё один вывод из этой истории заключается в том, что единство – это лучший способ решить сложные проблемы. Иногда Кришна устраивает огромные бедствия, на преодоление которых должны объединиться все. И даже если люди проигравают, то чувство общности, сопричастности сохраняется очень долго. В Своих играх Кришна постоянно устраивает какие-то бедствия. Оказавшись в подобной ситуации, преданный думает: «О, Боже мой, теперь пришёл мой конец. Кришна, только Ты моё единственное прибежище!» И так человек духовно продвигается. Если мы объединяемся со своими духовными братьями, то наши взаимоотношения укрепляются, а преданность Кришне увеличвается.

Однажды Кришна один погнал выпасать коров и телят на берег Ямуны. И в тот же день Нанда Махараджа и Яшода стали наблюдать неблагоприятные знаки. Посреди белого дня они увидели падающие с неба метеоры, которые сотрясали землю. А у мужчин по левой стороне тела пробегала дрожь. Видя всё это, Нанда и Яшода подумали: «Должно произойти нечто ужасное». В тот день Кришна решил сразиться с чёрным змеем Калией, который жил в озере, образованном рекой Ямуной. Яд змея отравлял всё вокруг, и Кришна прыгнул в отравленные, чтобы сразиться со змеем, изгнать его из этого места и очитситьы воды Ямуны для коров и пастушков.

Нанда и Яшода преисполнились тревоги и страха, узнав, что Кришна отправился  на пастбище без своего старшего брата Баларамы, который всегда сопровождал Его. В сопровождении обитателей Вриндавана Нанда Махараджа и Яшода отправились на поиски Кришны, идя по Его следам. Они нашли Кришну в водах Ямуны, когда Калия, преисполненный в сердце страшной злобы, обхватил Кришну своими мощными кольцами. Видя своего любимого Кришну в таком ужасном положении, Его товарищи-пастушки и жители Вриндавана окамененли от страха и упали на землю. Целых два часа Кришна боролся с демоном. Но когда Он увидел, что все вриджабаси, включая Его отца и мать, гопи, мальчиков и коров, были на грани смерти от огромного беспокойства за Него, Кришна тут же высвободился. Он стал топтать змея и танцевать красивый танец на его клобуках, чем окончательно покорил Калию. Впечатление было такое, будто змей поклонялся Верховной Личности Бога, Вишну. Объясняется, что таким способом Кришна усиливал преданность Своих бхакт.

И то же самое Он сделал с Рукмини. Царевна Рукмини была предназначена в жены Кришне, но её старший брат Рукми обещал её руку Шишупале. Приближался назначенный день свадьбы, но ни Кришна, ни брахман, отправленный Рукмини с посланием, не появлялись. В тревоге царевна с горечью думала: «Пришёл конец. Кришна не ответил на моё послание, которое я отправила с брахманом. Вот и настал день, когда я должна выйти замуж за Шишупалу. Конец всему». Думая так о своём несчастье, Рукмини ни с кем не делилась своими переживанями и лишь плакала, чувствую свою беспомощность. Пока Рукмини была так глубоко погружена в свои мысли, в разных частях её тела стали проявляться благоприятные знаки. Её левое веко подёргивалось. Подёргивание также началось в руках и бёдрах. Всё это означало, что произойдёт что-то хорошее. И когда измученная тревогой Рукмини увидела свого посланца-брахмана, бегущего ко дворцу, она поняла, что означала эта благородная дрожь в её теле. Брахман сообщил: «Славный принц из династии Яду придёт и непременно заберёт тебя. Не беспокойся ни о чём!» Рукмини сразу же пришла в приподнятое настроение, и все беспокойства трансформировались в крайний экстаз. Поэтому бедствия тоже имеют позитивную сторону.

Сначал голуби не знали, нужно ли спускаться, чтобы есть рис. Но как только с ними случилась беда, они предались Читрагриве и были готовы следовать его указаниям. Поэтому теперь они объединились. Так и в обществе: перед лицом опасности люди, как правило, сплачиваются.

«Читрагрива ответил: «Мать, друг и отец  являются естественными благожелателями. Другие же могут хорошо относиться к нам из-за того, что у них есть определённые мотивы».

В этом тексте вновь перечисляются дополнительные признаки доброжелателей. У этих людей всегда есть какой-то мотив, хотя он может быть более тонок или более груб. Родители являются благожелателями своих детей, и мать испытывает наиболее глубокую привязанность к своим детям. Родительская привязанность не имеет мотива. Она дана от Бога, иначе родители не стали бы накладывать на себя такие трудности в воспитании детей. Ребёнок никогда не может понять естественную любовь сердца матери, потому что в материальном мире это самая чистая форма любви. Для матери сын всегда остаётся ребёнком. Любовь матери – это самое бескорысное чувство. Это единственное, с чем можно сравнить чистую преданность здесь в материальном мире. Говорится: паутро джаятах ва кадачин мата мата на кадати … неразборчиво далее – сын может быть непослушным или злым, но мать никогда не будет плохо относиться к нему. Отец также имеет естественную привязанность к ребёнку, поскольку ребёнок является телесным продолжением отца. Но привязанность отца к ребёнку может быть не такаой сильной, как у матери.

Веды говорят, что наша сущность рождается от нас как наш сын, продолжение нашего тела (неразборчивая запись). В «Шримад-Бхагаватам» (10.78.36) говорится: «Истинный друг – это бескорыстный благожелатель. Но в этом мире такой друг встречается крайне редко». Только в писаниях можно читать об этом. В современном мире люди стремятся только к деньгам и богатству, поэтому сейчас истинная дружба фактически не встречается. Мы видим, что между Господом Кришной и Судамой Випрой и также Арджуной установились истинные дружеские отношения. На самом деле, в игре, когда Кришна встретился с Судамой Випрой (после того, как Кришна предложил Судаме арати), они сразу же стали вспоминать свои дни в гурукуле. Кришна сказал: «Те, кто вместе воспитываются в гурукуле, стоновятся друзьями на всю жизнь».

Я видел, как сюда приходили дети 6-7 лет. Теперь им уже 15-16 лет. И когда к одному из них позвонил 17-летний друг, который путешествовал по разным храмам в Америке, он сказал: «Америка интресна. В ней столько людей, разных дел. Но здесь у меня нет друзей, поэтому я хочу вернуться к своим старым друзьям по гурукуле». Действительно, взаимоотношения, складывающиеся в гурукуле, когда дети вместе растут, вместе служат духовному учителю, постепенно развиваются и перерастают в очень крепкие взаимотношения. Мы должны слушать об этом и стараться построить наши взаимотношения в преданном служении в таком же духе.

ТЕКСТ 38

«Мой друг Хираньяка Махараджа, царь мышей, живёт в Читраване, на берегу реки Гандаки. Он перегрызёт наши путы».

Раньше Читрагрива говорил, что естественные благожелатели – это мать, отец и настоящий друг. Теперь, чтобы освободиться из силков, он хочет получить помощь от своего друга. Голуби способны только клевать зёрна, а мыши своими острыми зубами могут перегрызть не только твёрдую пищу, но и разные предметы, например, сети.

С такими мыслями Читрагрива направился к норе своего друга – Хираньяки Махараджи. Заслышав громкий шум крыльев, Хираньяка испугался и забился в дальний угол своей норки, в которой было сто входов и выходов, заготовленных на случай бегства.

Хираньяка всегда опасался стать жертвой какой-нибудь птицы – совы или стервятника. Но он услышал голос Читрагривы, вожака голубей, который обратился к нему с такими словами: «Хираньяка, мой дорогой друг, почему бы тебе не поговорить с нами?» Узнав голос своего друга, Хираньяка выбежал и сказал с почтением: «О, как мне повезло, что сюда пришёл мой дорогой друг Читрагрива!»

ТЕКСТ 39

«Нет более счастливой души, чем душа того, кто живёт со своим другом, и кто ведёт со своим другом сокровенные беседы».

Этот стих напоминает нам о том, как преданные должны развивать любовь между собой: разговаривать о сокровенном, открывая ум, давать и принимать подарки, угощать и принимать прасад. Люди в современном мире живут в постоянной погоне за богатством. Но, несмотря на свои попытки, они не становятся счастливыми, потому что материальные объекты не приносят наслаждения сознающим живым существам. Однако человек может быть счастливым, просто находясь в обществе хороших друзей. Действительно, личностные взаимоотношения приносят гораздо больше удовлетворения, чем любые материальные богатства, такие как новая одежда, машина и прчее. Точно также духовное блаженство приходит в общении с настоящим духовным учителем и Господом. Имперсональное сознание сухо и лишено личностного блаженства. Поэтому люди сознательно и бессознательно ищут личностных взаимоотношений.

В Четвёртой песни «Шримад-Бхагаватам» (15 глава) описывается, как четыре Кумара встретили Господа Вишну. Четыре Кумара были парамахамсами, махамуни – полностью осознавшими себя душами, осознавшими Брахман. Они даже не носили одежду, потому что были вигамбара – их одеждой били четыре стороны света. Они отправились на Вайкунтху, потому что были гьяни, очень учёными. Четыре Кумара знали, что у Господа лотосные стопы и хотели на них посмотреть. На Вайкунтхе они впервые в своей жизни получили даршан Господа Вишну. Шрила Прабхупада говорит: «Когда они почувствовали запах туласи с лотосных стоп Господа, их сердца изменились, и они полностью потеряли интерес к брахмананде (блаженству от Брахмананды) и стали вишну-бхактами. Вишванатха Чакраварти Тхакур объясняет, что они просто вдохнули воздух, и даже не соприкоснулись с Господом. Листок туласи даже не касался стоп Господа. Касалась сандаловая паста, а листик туласи касался сандаловой пасты. То есть лист туласи сам по себе не соприкасался с телом Господа. И четыре Кумара не соприкасались с этими листьями туласи. То есть с листьями туласи контактировал воздух, и лишь через воздух установилась связь с объектом, который пленил их сердца. Что уж говорить, если Господь действительно погладил человека по голове или обнял его? Какое блаженство получит человек от этого?! Здесь объясняется снова, что личностная форма Господа превосходит все остальные. Это один из главных примеров «Шримад-Бхагаватам», который говорит о том, что личное осознание бхактьянанда выше брахмананды.

Два имперсоналиста во главе с Пракашанандой Сарасвати, встретив Господа Чайтанью, тоже осознали личностную форму Господа. Шукадева Госвами тоже был душой, осознавшей Брахман. Он недолго жил в семье, но, осознав верховенство Бхагавана, вернулся, чтобы изучать «Шримад-Бхагаватам». Человек не может жить без личностных взаимоотношений, и его стремление к имперсональному неестественно. Человек не может получить наслаждение от прикосновения к неосознающим объектам. Это доказывает, что поиск имперсонального Брахмана – неестественная вещь. Люди поворачиваются к поиску имперсонального осознания из-за недостатка духовных отношений в материальных личностных контактах, и это приводит к невежеству. Поэтому редко люди принимают преданность серьёзно. Персонализм трудно принять, потому что мы все так осквернены имперсональными идеями.

«Видя голубей, опутанных сетью, Хираньяка ужаснулся и спросил: «Мой дорогой друг Читрагрива, как это произошло?» Читрагрива ответил: «Всё это – результат моей прошлой греховной деятельности».

Читрагрива мог бы сказать: «Это результат того, что глупый и гордый молодой голубь посоветовал нам спуститься на рисовое поле». Но он не винит никого, кроме самого себя, и говорит: «Я сам являюсь причиной собственных страданий, потому что в прошлой жизни я совершил какие-то неблаговидные поступки, результаты которых пожинаю сейчас. Это моя вина». Читрагрива опять демонстрирует качества великого лидера. Сейчас мы видим больше качеств этого голубя.

ТЕКСТ 40

«Хорошие и плохие поступки, совершённые по какой-либо причине, какими-либо средствами, каким-либо путём, в какое-либо время, в каком-либо количестве и в каком-либо месте создают по воле  Провидения соотвествующие последствия. По той же самой причине, тех же средств, того же времени, в том же количестве, в том же определённом месте» 

Хороший стих. Это то как есть. Он описывает действие закона кармы.

ТЕКСТ 41

«Болезнь, скорбь, страдания, путы и проблемы – всё это результат греховных действий человека. Такова суровая правда»

Только дживан-мукта (тот, кто освобождён, находясь ещё в этом теле) свободен от кармы. Это происходит тогда, когда человек освобождается от ложного эго. Иначе на каждое действие существует соответствующее противодействие. Карма никогда не теряется, не разрушается и не уменьшается. Её необходимо очистить. В «Бхагавад-гите» (18.11) объясняется, что тот, кто воплощён в материальном теле, не может освободиться от трёх видов реакций. «В действительности, невозможно для воплощённого живого существа от всей деятельности. Но тот, кто отрекается от плодов своих действий, воистину отречён». В комментарии Шридхары Свами говорится о том, что тот, кто находится в материальном теле, не может отказаться от всех действий, и поэтому всегда существуют последствия. Конечно, если человек занимается чистым преданным служением, то это не создаёт реакций. Преданное служение очищает от всех последствий нашей деятельности.

Вопрос: В «Брахма-самхите» говорится, что когда человек встаёт на путь преданного служенич, его карма очищается. Это происходит не только на уровне дживан-мукта.

Ответ: Нет, он говорит, что дживан-мукта – это тот, кто полностью освободился от кармы. Я согласен с Вами, но моё понимание таково, что не вся карма уходит сразу.

Вопрос: Когда человек не создаёт реакции – это уже чистая акарма.
Ответ: Как говорил Шрила Прабхупада, реакции человека уменьшаются. Это символическая карма. И опять же мы говорим о двух разных вещах. Преданный, который практикует преданное служение и развивается в преданном служении, отличается от того, кто уже на самом деле является дживан-муктой, находясь в теле, но будучи полностью свободным от кармы. Конечно, есть ещё много стадий между нами и дживан-муктой. Часть нашей кармы уходит, потому что мы практикуем преданное служение, а также благодаря процессу духовного посвящения, соприкосновению с духовным знанием. Однако всё равно реакции остаются. Они хранятся в нас. Здесь говорится, что дживан-мукта полностью свободен от кармы. Несмотря на то, что мы можем заболеть, но мы можем не получать полную реакцию, которую заслуживаем. Мы получаем карму, может быть, чисто символически. Это даже может быть устроено Кришной. В «Источнике вечного Наслаждения» описывается, что когда с преданным происходит какие-то неприятности, мы не должны думать, что это реакции на карму. Это лишь воля Господа. Господь по Своей воле устраивает преданным испытания, чтобы очистить их или усилить их любовь, дать им наставления. Не вся карма уходит. Но мы должны понять, кто такой преданный. Мы должны найти определение преданному. Есть разные уровни преданных. Термин «преданный» может означать каништа-адхикари, а также мадхьяма-адхикари или уттма-адхикари. Когда говорится, что преданный освобождается от кармы, то это относится к преданному высокого уровня.

Вопрос: Когда преданный достигает такого возвышенного уровня, он не думает, что является джива-муктой, который полностью освободился от всей кармы. Он думает, что он даже не преданный и говорит: «Кришна, я даже не надеюсь заниматься преданным служением, поэтому мне придётся рождаться кроры (миллиарды) жизней». Он молился: «Позволь мне прийти и страдать за все последствия, которые я заработал».
Ответ: Да, это прекрасная молитва Шрилы Прабхупады. Преданный, посвятивший себя Кришне, даже, может быть, он не чист, хотя и страдает от реакций, но извлекает урок и получает опыт реализаций. В этом большое отличие преданного от того, кто забыл о Кришне, страдает от своей кармы и не извлекает никакого урока. Такая личность не получает реализаций и не получает блага, поэтому продолжает действовать греховно, тогда как преданный обретает опыт. По крайней мере, я помню, как это происходило со мной. Например, когда я был учителем в гурукуле, все ученики слушались меня. Сейчас я помню, что такой была реакция на то, что раньше я подчинялся поле своих родителей. Это милость Кришны, и я могу это понять. Но тот, кто не является преданным, не получит такого понимания. Даже когда нам приходится страдать, мы получаем опыт, и это даёт нам силы для того, чтобы не доставлять беспокойства друг другу, не причинять другим людям боль. Насколько я знаю, не вся карма уходит. Прабхупада приводит следующую аналогию: если вы выдёргиваете вилку вентилятора из розетки, то вентилятор постепенно замедляет своё вращение, но не останавлявается сразу. Когда человек перестаёт заниматься греховной деятельностью, он “выдёргивает” вилку, но “вентилятор” всё ещё крутится и очень постепенно останавлявается, исчерпывая инерцию движения. Это сложный процесс. 

Вопрос: Многие представители Джи-Би-Си трактуют этот момент по-разному. Очевидно, что на начальных стадиях преданного служения мы получаем какие-то реакции. Один из результатов чистого преданного служения на уровне садханы – освобождение человека от материальных страданий. Старшие преданные говорят, что каждый преданный свободен от кармы.

Ответ: Старшие преданные говорят, что каждый преданный свободен от кармы? Я никогда не слышал этого.

Вопрос: То есть Кришна забирает карму и выдаёт эти реакции преданному непосредственно? То есть это кажется, как карма? Прабхупада говорит, что в момент духовного посвящения духовный учитель забирает карму. Что это означает? Я слышал, как Джагадиша Махараджа спросил Прабхупаду: “Сколько кармы берёт духовный учитель?” Прабхупада дал поразительный ответ: “Ровно столько, чтобы ты мог продолжать преданное служение”. Это очевидное непосредственное подтверждение ачарьев. Кришна посылает кармические реакции в меньшей мере, чем, если бы человек не занимался преданным служением. И тяжесть кармы, очевидно, уменьшается. Карма посылается ради исправления, тогда как в случае с обычной кармой происходыит совсем по-другому.

Ответ: Мы должны дать определение преданного, потому в нём содержится ключ к разрешению этого кажущегося противоречия, которое мне мешает ясно понять.

Вопрос: По поводу друга, матери и отца. Мать – естественный друг. Как это понять в связи с абортами?

Ответ: Думаю, что он говорит здесь с позиций культуры. Чтобы муж и жена развили друг к другу любовь, они должны тяжело работать. Я не говорю сейчас о сексуальной привязанности. Если мы действительно хотим развить любовь, то должны ради этого постараться. Любовь приходит не легко, она не падает с неба, в то время как сексуальная привязанность возникает естественно, без всяких проблем. Любовь - это нечто другое, и она требует огромного труда. Конечно, любовь матери к сыну – это естественное проявление любви, и не нужно тяжело работать, чтобы развить любовь к сыну. Она естественно присутствует в сердце матери. Хотя сейчас, в Кали-югу, все настолько деградировали, так опустились, что можно наблюдать, как люди всё больше напоминают животных. Здесь имеется в виду человеческая мать. Помню, когда я впервые прочитал об этом, то подумал: “А как в отношении тех матерей, которые отказываются от своих детей?” Однажды в Гуджарате преданные вышли читать мантру за ворота, и наши там двухдневного младенца-подкидыша. Трудно представить себе сердце матери, которая 9 месяцев выносила аскезу, а затем подбросила ребёнка на ступеньки храма. Это означает, что её сердце не человеческое. Фактически, даже корова никогда такого не сделает. Это то, что Прабхупада называл двипада пашу – люди уподобляются двуногим животным.

Вопрос: Испытывая тяжелые кармические реакции, Кунтидеви молилась. Она страдала, но принимала свои страдания, чтобы больше привязаться к Кришне. То есть преданный по-другому смотрит на кармические последствия своей прошлой деятельности.
Ответ: Так написано в священных писаниях. Преданный, который полностью очистился, может страдать от каких-то бедствий. Например, Господь Рама – Сам Бог, но Его выгнали из царства и отправили в ссылку в лес. Он страдал, но это не было следствием кармы. Точно также другие великие преданные. Например, Нарада Муни был проклят, но это произошло не вследствие его кармы, а потому, что Господь устроил эту ситуацию, чтобы усились или украсить игру преданного. Такая ситуация может выглядеть как карма. Прабхупада говорит, что даже если чистый преданный заболел, то это может случиться не из-за кармы, а из-за дурного поведения учеников.

“Выслушав это, царь  мышей Хираньяка стал торопливо перегрызать силки на лапах Читрагривы. Но вожак голубей сказал: “Мой дорогой друг, пожалуйста, сначала освободи моих голубей, и лишь потом меня”.

Хираньяка ответил: “Я слаб, и мои зубы очень нежные. Как я смогу перегрызть путы всех этих голубей? Перед тем, как мои зубы сотрутся, позволь сначала освободить тебя, а затем, если смогу, я освобожу других голубей”. Читрагрива сказал: “То, что ты говоришь, хорошо. Но, тем не менее, сначала освободи как можно больше голубей”. Хираньяка сказал: “Защита подданных ценой своей жзини не рекомендуется моралистами”.

Здесь автор указывает на качества истинного лидера. Все голуби находятся в опасности, но, тем не менее, Читрагрива не хочет, чтобы, чтобы его освободили первым. Он хочет сначала освободить голубей, несмотря на то, что Хираньяка может не спасти его. Таким был тест на честность, который Читрагрива выдержал с достоинством. Здесь Хираньяка спорит на основе моральных принципов, чтобы проверить Читрагриву. Позже Читрагрива будет говорить на основе дхарма-шастры, которая выше, чем артха-шастра, являющейся просто нравственным кодексом поведения.

Есть четыре цели жизни: дхарма, артха, кама и мокша. В разных писаниях говорится о том, как достичь каждой из этих целей. Но мы, преданные Господа, не заинтересованы ни в одной из них, потому что наша цель – чистая любовь к Богу. Однако есть писания для тех людей, которые не заинтересованы в чистой любви к Богу. Эти писания объясняют, как можно достичь цели дхармы, артхи, камы и мокши. А когда, в конце концов, они осознают, что достижение этих меньших целей не удовлетворяют их душу, Веды укажут им путь к деятельности высшего порядка, к высшей цели.

Итак, сейчас Читрагрива демонстрирует качества примерного лидера. Он сам не хочет получить освобождение до тех пор, пока не освободятся все его подданные. Теперь он вступит в спор со своим другом на основе артха-шастры, которую он опровергнет. По мере продолжения истории мы увидим, что Читрагрива опровергнет аргументы артха-шастры аргументами дхарма-шастры.

То же самое происходит и в “Бхагавад-гите”. Арджуна говорит: “Я не хочу сражаться”, и начинает приводить логические доказательства того, что семейные традиции нарушатся, и женщины станут беззащитными. Но Кришна на голову разбивает все его аргументы. Хотя эти доводы в начале кажутся очень авторитетными, обоснованными, вескими, но здесь они являются пурва-пакшей. Эти аргументы, которые даются из писаний, на самом деле не отражают истинной сиддханты. Сейчас автор покажет, что это были оправдания, которые человек может использовать для того, чтобы выгородить себя в глазах своих подданных. Хираньяка будет выдвигать аргументы, а Читрагрива станет их разбивать.

ТЕКСТ 42

“Человек должен копить богатства на случай опасности. Но человек должен защитить свою жену даже ценой этого богатства. Но человек должен спасти себя даже ценой жены и богатства”.

Итак, домохозяин должен копить деньги на непредвиденные расходы, потому что у него есть отвественность поддерживать свою семью. Жена считается лучшей половиной, и она является основой жизни домохозяина. Но если жертвовать женой, то как её можно считать лучшей половиной? Не дом называется домом, а жена называется домом. На хритам храхам нитья хур хрихини итьям учьяте. Жена отказывается от своих родителей, братьев и других членов семьи, чтобы жить с мужем, и обязанность мужа – защитать её во всём. В момент брачной церемонии муж принимает на себя ответственность за поддержание своей жены, поэтому его называют барта или пати. Господь Рама сражался ради Ситы, и Пандавы сражались ради Драупади. Рама пожертвовал всем, чтобы отвоевать Ситу обратно. В “Шантипарве” “Махабхараты” описано, как Дхритараштра винил себя, когда он отправился на поле битвы по окончании сражений. Он стал проклинать себя за свои привязанности и жадность, которые стали причиной развязавшейся войны. Но с другой точки зрения, в другом месте “Махабхараты” говорится, что причиной войны стало оскорбление целомудренной Драупади, когда кто-то прикоснулся к её волосам. И поскольку кшатрии оскорбили чрезвычайно целомудренную женщину, они должны были быть уничтожены. В данном тексте приводятся аргументы, почему необходимо защищать жену. Здесь даётся пример истинного лидера.

Мы слышали эти примеры из «Шримад-Бхагаватам». Например, Махараджа Шиби, которого прославляют за его праведность, примерное следование принципам кшатрия, самоотверженность, самопожертвование. Спасение своей жизни ценой богатства – это мудрое решение, но не ценой жены. В этом отношении хорошим пример является царь Шиби.

Однажды, находясь во дворце, он наблюдал погоню ястреба за голубем. Голубь принял прибежище на коленях у царя, и царь дал ему защиту. Но ястреб потребовал голубя, говоря, что голубь – это его пища. И поскольку ястреб был таким же поданным, как и голубь, он также заслуживал царской опеки. Долгом царя было обеспечить пищей также и его. Царь Шиби согласился с тем, что должен обеспечить ястреба пищей. Но он отказался отдать ястребу голубя, поскольку принцип кшатриев состоит в том, чтобы защищать тех, кто принял у него прибежище. Зная это, голубь принял прибежище царя. Но вместо того, чтобы отдать в пищу голубя, царь сказал ястребу: «Я должен накормить тебя, но я должен защитить и этого голубя. Поэтому ты можешь взять плоть моего собственного тела, но не трогай голубя. Я не могу не защитить тех, кто принял у меня прибежище. Ты можешь взять от моего тела раное по весу количество плоти». Принесли весы, и царь стал стал отрезать плоть от своего бедра. На одну чашу он положил голубя, а на другую – отрезанную часть своей плоти, но голубь весил больше. Царь стал отрезать ещё больше и класть на тарелку весов. Два куска были такими же большими, как голубь, но, тем не менее, голубь весил больше. Царь резал своё тело до тех пор, пока объём этой плоти стал гораздо больше объёма голубя, но всё равно весы перевешивали на сторону голубя. В конце концов, царь сказал: «Я дал слово защитить этого голубя, и придерживаясь принципов кшатрия, складываю свою жизнь ради защиты своего подданного». С такими словами царь сам взобрался на весы, и в это время голубь и ястреб открыли свои истинные лица. Это были Дхарма и Индра, которые пришли проверить царя Шиби, будет ли он использовать этот стих в оправдение своего собственного спасения. Но царь не сделал этого. Ямараджа и царь Индра дали ему хороший характер. По этой и другим причинам имя царя Шиби записано в «Шримад-Бхагаватам» как того, кто строго следует религиозным принципам, предписанным обязанностям даже в самых сложных обстоятельствах.

Но если Махараджа Шиби защитил обычного голубя, то как человек может жертвовать своей женой ради спасения собственной жизни? Поданных нужно защищать даже ценой своей жизни. Господь Рама дал обещание: «Если человек предаётся Мне, простыо сказав один раз «Я – Твой», то Я защищу его от всех существ». Это слова Господа Рамы.

Итак, Хираньяка проверяет Читрагриву. Он говорит: «Ты не должен беспокоиться о своих подданных. Сначала спаси себя». Теперь, чтобы проверить Читрагриву, он приводит следующий аргумент.

ТЕКСТ 43

«Более того, жизнь человека является основой религии, экономического развития, чувственного наслаждения и освобождения. Поэтому, если человек лишается жизни, он теряет всё. Но если жизнь под защитой, то всё находится под защитой».

Итак, жизнь человека – самое ценное, что человек может иметь. Человек может достичь всего, даже освобождения. Поэтому жизнь надо защищать всеми средствами. Однако это не означает, что человек не должен жертвовать своей жизнью ради высшей цели. Ради блага других человек может принести свою жизнь в жертву, как это сделал Дадичи Муни. Он пожертвовал своей жизнью, своим телом, своими костьми. Из костей Дадичи Муни была изгтовлена молния Индры. Полубоги попросили его: «Пожалуйста, дай нам своё тело, чтобы сделать оружие. Лишь оно способно убить Вритрасуру, который угрожает полубогам». И Дадичи Муни отдал своё тело ради этой цели. Для кшатрия славно сложить голову на поле битвы, нежели убежать живым. Но если для своего спасения человек жертвует своей семьёй, он сможет получить артху и каму, но никогда не обретёт дхарму и мокшу. В конце концов, он потеряет даже артху и каму и покроет себя позором из-за предательства своей семьи. Итак, если цель человеческой жизни состоит в экономическом развитии или накоплении богатства, то это хороший принцип – пожертвовать своей женой, своими детьми, пожертвовать всем, чтобы достичь материального усмеха. Но если материальное процветание – это не ваша цель, потому что это временная цель, тогда эта деятельность не рекомендуется. Как человек может наслаждаться жизнью, пожертвовав своей семьёй? Арджуна задал тот же вопрос в первой главе «Бхагавад-гиты»: «Как человек может быть счастлив, ыы наслаждаясь царством, окропылённым кровью своих родственников?»

«Читрагрива сказал: «Мой дорогой друг, твоё предложение, конечно, хорошее. Но я не могу спокойно наблюдать боль тех, кто принял у меня прибежище. Поэтому я говорю так».

Итак, теперь Читрагрива предстаёт поистине великодушным лидером. Его не убеждают аргументы его друга, хотя они основаны на нити. Читрагрива понимает, что принципы религии выше предложения Хираньяки, потому что предложения основанные на эгоизме, связаны с артхой и камой и направлены на мирские цели. Но дхарма-нити направлена на конечную цель, поэтому царь голубей говорит о высших принципах нити.

ТЕКСТ 44

«Разрушение, потеря жизни и богатства неизбежны, поэтому разумный человек жертвует всем этим ради блага других. Жизнь и богатство временны, и они в любом случае будут утрачены. Поэтому мудрый человек использует их так, чтобы достичь нетленного результата».

Это очень важный момнет. Жизнь и богатство временны, но мы можем использовать их так, чтобы достичь чего-то вневременного, вечного, и таким образом получить вечное благо. Мудрый человек возьмёт что-то временное и направит на то, чтобы получить вечное благо. С течением времени что-то в любом случае утратится, потеряется, поэтому разумнее добровольно отдать ради благой цели. Обладая сейчас чем-то, вы рано или поздно обязательно лишитесь вашего приобретения. Поэтому вместо того, чтобы накапливать богатство до тех пор, пока его не заберут, лучше использовать его ради высокой цели.

«Читрагрива продолжает: «Есть ещё одна причина. Эти голуби равны мне в касте, богатстве и силе. Если я не защищу их, какой смысл в моём руководстве?»

По таким внешним качествам, как вид, внешность, телесные нужды и сила Читрагрива равен другим голубям. Но как лидер он обладает определённым исключительным качеством, и если бы он не проявил это качество, то был бы не лучше других. Таким образом, он как лидер защищает своих поданных даже ценой своей жизни. Читрагрива выгодно отличается от современных лидеров, которые на словах обещают, а на деле только эксплуатируют своих поданных. «Махабхарата» и «Рамаяна» дают примеры великих царей, которые находились на фронтовой линии впереди всех. В современный войнах высшие воинские чины находятся далеко от мест боевых действий и отдают приказы с большого расстояния от передовой линии, держа в руках не оружие, а телефон или подобные предметы. Это не геройское поведение. Истинный герой идёт впереди и всех ведёт за собой. Может быть, его защищают, но он рискует жизнью больше, чем кто-либо другой.

ТЕКСТ 46

«Эти голуби не получают никакого вознаграждения, и, тем не менее, они никогда не расстаются со мной. Поскольку они приняли у меня прибежище, пожалуйста, даже ценой моей жизни не дай им погибнуть. Мой дорогой друг, более того, защитив голубей, ты, невзирая на это материальное тело, которое наполнено плотью, мочой, испражнениями и костьми, спасёшь и мою репутацию».

ТЕКСТ 48

«Если человек обретает твёрдую веру, пожертвовав этим материальным телом, которое наполнено испражнениями, то чего большего можно стремиться достичь?»

Иными словами, так человек достигает всего. Здесь говорится, что обрести веру – это значительно более высокоая цель, чем просто поддерживать тело или прославиться.

«Есть большая разница между телом и хорошими качествами. Тело разрушается за одну секунду, но хорошие качества продолжают существовать до великого уничтожения вселенной. Однако если человек может использовать тело ради хороших целей, им можно пожертвовать, потому что в любом случае человек лишиться этого материального тела».

Человек может злоупотреблять телом и опуститься, но человек может и подняться, используя своё тело в служении другим. Лучшее служение – это служение Господу и Его преданным. Таким образом, используя своё временное тело, человек может достичь вечного блага.

«Человеческое тело – это очень редкий дар. И хотя оно временно, как и другие тела, оно полно смысла, потому что в человеческом теле человек может заниматься преданным служением. Даже небольшое количество искреннего преданного служения может привести человека к высшему совершенству». Это слова Прахлады Махараджи. Он говорит, что человеческое тело временно, но оно полно смысла, потому что его можно использовать в служении Кришне. Человеческую форму тела трудно обрести. И если живому существу повезло настолько, что он обрёл человеческое тело, то им необходимо правильно пользоваться.

Плохо, если человек использует его по-глупому. Например, у многих из вас есть дети. Ребёнок может просить купить что-то. Вы даёте ему, например, сто рупий, а он просто высмаркивается в денежную купюру и выбрасывет её. После такого поступка вы вряд ли дадите ребёнку ещё одну? Точно так же Кришна даёт нам эту человеческую форму. Но если мы используем её только для еды, сна, защиты, секса, то Кришна думает: «Я дал ему нечто очень хорошее, а он злоупотребялет этой формой. Зачем же ему впредь давать человеческое тело? Я дам ему то, что он хочет: тело свиньи или собаки». Поэтому вместе с человеческим телом приходит очень большая отвественность за использование его в служении Кришне и гуру.

Совершенно поразительно утверждение, что качества продолжают существовать после смерти тела. Это означает, что люди будут помнить хороший характер человека даже после его смерти.

«Обрадованный этими словами, отчего его волосы стали дыбом, Хираньяка воскликнул: «Браво! Браво! Хорошо сказано, мой друг!»

Иными словами, он проверял Читрагриву. Но на самом деле Хираньяка был счастлив, что Читрагрива не принял его аргументы.

«Очень славно, когда ради высшей цели личность готова пожертвовать собой. Только благодаря твоей любви к поданным ты заслуживаешь господства над всеми тремя мирами». Сказав так, Хираньяка освободил всех птиц от силков.

Он просто притворялся, что не сможет освободить голубей, когда говорил: «Давай я сначала тебя освобожу». Но вдохновлённый честностью Читрагривы, он с лёгкостью перегрыз путы всех голубей.

Затем Хираньяка поклонился всем голубям и, обращаясь к Читрагриве, с великим почтением сказал: «Дорогой Читрагрива! Не вини себя за эту неудачу. Не думай, что всё это произошло из-за того, что ты принял неправильное решение. Не вини себя! Стервятник может видеть труп на расстоянии восьмисот миль. Но когда его жизнь подходит к концу, он не способен заметить ловушку, которая находится прямо перед нимм».

Действительно, у стервятника очень хорошее зрение. Но когда подходят его посление дни, он не видит, что к нему пришла смерть, что он сейчас умрёт.

ТЕКСТ 51

«Наблюдая за тем, как Раху затеняет Солнце и Луну, что слон и змея попадают в ловушку, и видя учёного, пребывающего в бедности, я прихожу к выводу, что судьба, увы, очень могущественна».

Солнце и Луна освещают всю вселенную. Тем не менее, Раху залоняет их, и в том нет их вины. Слон и змея могут прнести смерть, потмоу что они очень сильны и опасны, но, тем не менее, человек ловит их. Много учёных людей живут за чертой бедности, но, тем не менее, много не таких учёных людей, которые обладают огромными богатствами. Поскольку все вышеперечисленные страдают без вины, Читрагрива не должен обвинять себя за бедствия, которые свалились на его голову.

ТЕСК 52

«Невинные птицы летают высо в небе, но и они сталкиваются со страданиянми. Рыбы плавают глубоко в океане, но и они попадаются на крючок опытного рыбака. Итак, что же есть справедливым и несправедливым в этом мире? И в чём преимущество находиться в безопасном месте? Смерть протягивает свои руки и хватает нас, будь вы даже на краю света».

Последние три стиха были произнесены, чтобы успокоить Читрагриву, потому что ничто так не убивает энтузиазм и творчество, как подавленное настроение. Говорится, что подавленный человек не лучше мертвеца. Подавленность препятствует духовному и материальному прогрессу. Подавленность может стать также причиной физических и психических болезней.

Противоположностью подавленности является энтузиазм: утсахан нишчайад дхаирйат. Рупа Госвами говорит, что если человек хочет достичь чистой преданности, он должен обладать огромным энтузиазмом. Подавленность убивает энтузиазм, и человек говорит: «Я не могу ничего сделать». Человек постоянно себя критикует и бичует, относясь к себе негативно. Подавленное настроение убивает энтузиазм. Если вы подавлены, то у вас нет энтузиазма. Если у вас есть одно, вы не можете иметь другое. Энтузиазм – это непременное условие успеха в любом деле, особенно в духовной жизни.

Быть подавленным грешно. Подавленное настроение препятствует духовному и материальному прогрессу. Например, Арджуна на поле битвы чувствовал подавленность. Он бросил свой лук и задрожал. Но от подавленности можно избавиться через правильное понимание. С этой целью Кришна рассказал Арджуне «Бхагават-гиту». Арджуна принял эти наставления и с полной убеждённостью стал сражаться. И вывести подавленного состояния может истинный друг. Таковы его обязанности.

Хираньяка также успокаивает своего друга Читрагриву, который не ошибся, но, будучи хорошим лидером, вынужден был взять вину на себя. Здесь Хираньяка винит свою судьбу, которая, однако, никогда не жалуется и может стерпеть любую критику. Судьба никогда не ропщет и она не станет отвечать вам на вашу критику. И даже если вы станете винить судьбу, она не будет «переводить стрелки» на другого. Винить судьбу – это всё равно, что найти козла отпущения.

«Таким образом, Хираньяка гостеприимно принял Читрагриву и доставил ему радость. Обнявшись, друзья попрощались. Читрагрива вместе со своей свитой отправился к себе домой, а Хираньяка вернулся в свою нору»

ТЕКСТ 53

«Человек должен найти себе сотни друзей: великих и маленьких».

Посмотрите как голуби освободились с помощью друга  - маленькой мышки. Этот стих звучит почти так же, как тот, который мы поём каждое утро: яни кани ча папани\ брахма-хатьядикани ча.

Итак, эта глава озаглавлена «Митралабха» – «Как обретать друзей» и говорит о важности иметь хороших друзей, даже если они очень незначительны. Удача сопутствует человеку, если он обретает хорошего друга, который может протянуть руку помощи в беде. Поэтому человек должен уяснить, что даже если друг ничего особенного не представляет, его нужно ценить.

«После этого ворон по имени Лагхупатанака («Быстрое Крыло»), который наблюдал за всем происходящим, воскликнул: «О Хираньяка, ты достин славы! Я тоже хочу стать твоим другом. Поэтому пролей на меня свою милость и прими меня как своего друга». Выслушав это, Хираньяка спросил из своей норы: «Кто ты такой?» Ворон сказал: «Я – ворон Лагхупатанака».

ТЕКСТ 54

«Хираньяка, рассмеявшись, сказал: «Как мы можем дружить? Разумно совмещать только то, что можно совместить. Вороны питаются мышами, и я могу стать твоей жертвой. Какая любовь может существовать между нами?»

История о голубях и мышке показала, насколько важно иметь друзей. И в следующей истории автор научит нас, как правильно выбирать друзей. Мы должны различать, кто является подходящим другом, и не станем подходить к каждому с предложением о дружбе. Нельзя дружить с теми, кто по своей природе является хищником. Вороны ловят мышей, которыми они питаются. В этой истории ворон хочет подружиться с мышкой, и это означает, что со стороны хищника может присутствовать какой-то корыстный мотив. Новая история раскроет нам качества настоящего друга и научит быть осторожными в выборе друзей. Мышь по природе является пищей для ворон. Как же они могут быть друзьями? В отношениях жертвы и хищника не может быть дружбы. Животные, которые могут стать жертвами, всегда боятся врагов. Следующий стих говорит, что такая дружба может закончиться страданием.

ТЕКСТ 55

«Более того, дружба между жертвой и хищником является причиной страданий. Олень попался в сеть из-за шакала, который выдавал себя другом». Лагхупатанака поинтересовался: «Как это произошло?»

Теперь Хираньяка рассказываети ворону ещё одну историю.

Стиль «Панчатантры» и «Хита падеши» таков, что к главной истории присоединяются другие поучительные рассказы. В этой книге повествование связано с Читрагривой и стаей голубей. Когда голуби обнаружили в лесу рисовые зёрна, Читрагрива предостерёг их от возможной западни словами: «Мы не должны спускаться и клевать эти зёрна, потому что я помню, как тигру удалось заманить жадного путника и съесть его». И Читрагрива рассказал голубям историю о тигре и страннике. Затем изложение в книге вновь возвращается к истории о Читрагриве и голубях. Оно сменяется рассказами об олене, вороне и шакале, о которых Лагхупатанаке поведал Хираньяка.

«В стране Магадха» был большой лес Чампакавати, в котором жил олень и ворон».

Вороны питаются плотью мёртвых оленей, поэтому олени и вороны враждуют. Но когда олень жив, вороны не относятся к оленям как к пище.

«Олень и ворон жили в великой дружбе, потому что ими не двигало желание съесть друг друга. Однажды по лесу пробегал шакал. Рыская в поисках пищи, он увидел сильного оленя и подумал: «О, как же мне полакомиться его чудесной плотью? Попробую войти к нему в доверие». 

Шакал слабее оленя, и он не может угнаться за ним. Но шакал питается плотью оленя, и задался вопросом: «Как же мне полакомиться его вкусной плотью? Я не смогу победить оленя в открытой схватке, поэтому сначала должен попытаться войти к нему в доверие».

«С такими мыслями шакал подошёл к оленю и спросил: «Как поживаешь, мой дорогой друг?» Олень удивлённо спросил: «Кто ты такой?» – «Я – шакал по имени Кшубрабуддхи («Малоразумный»). В этом лесу я живу в одиночестве, не имея друзей. Встретив тебя, мне показалось, что я нашёл друга и родственника. Ко мне вернулась моя жизненная сила. Служа тебе, я буду испытывать счастье». Олень сказал: «Пусть будет так». После того, как солнце, которое носит гирлянду из лучей, зашло за горизонт, они направились к дому оленя. На ветке дерева Чампака жил ворон по имени Субуддхи («Благородный», «Добрый»), который был старым другом оленя. Видя их, ворон спросил: «О, друг Читранга, кто это с тобой?» Олень ответил: «Это шакал, который пришёл, чтобы подружиться с нами».

ТЕКСТ 56

«Ворон сказал: «Дорогой друг, не подобает дружить с незнакомцами. Ты поступил неправильно, потому что в древних священных книгах сказано: «Никогда не заводи дружбу с тем, о чьих привычках ничего не знаешь. Тот, кто неосмотрителен в выборе друзей, может погибнуть так же, как расстался с жизнью слепой стервятник Джарадгав по вине хитрой кошки».

Сейчас мы узнаем ещё одну историю, которая находится в рамках другой истории. Её главный тезис таков: атитхи-дева бхава. Атитхи одначает гостя, который появляется у вашей двери без предупреждения, нежданно-негаджанно. Согласно ведической культуре, с таким человеком нужно обходиться, как с Богом. В этом состоит аскеза домохозяина.

Однажды ученики спросили Шрилу Прабхупаду: “В чём обязанности домохозяина?” Шрила Прабхупада ответил: “Ваши обязанности – поклоняться Божествам в доме. Когда вы приготовите хорошее подношение, предложите его Божествам и всё переложите на тарелки, то должны выйти из дома и очень громко сказать, что если кто-то голоден, пусть зайдёт в ваш дом и примет прасад. Кто бы ни пришёл, вы должны усадить его и кормить до тех пор, пока он полностью не удовлетворится. Только затем вы можете принять пищу. Если ваши гости съедают всё, то вы должны снова начать готовить и далать то же самое”. На самом деле, жизнь домохозяина – это большая аскеза. Мы не должны думать: “Жизнь брахмачари очень сложна для меня. Я, пожалуй, женюсь, и у меня не будет никакой аскезы. Пусть жена служит мне весь день”. Это не так. Общаться с гостем, как с Богом, - это большая аскеза. Но это наставление Вед вовсе не означает, что человек не должен быть осмотрительным и не обращать внимания на характер и поведение гостя. Если в личине гостя находится вор, и хозяин обнаруживает это, он не должен приветствовать такого человека. “Вести себя религиозно по отношению к шарлатану-притворщику, который хочет обмануть вас, - это признак глупости. Действовать нерелигиозно по отношению к нерелигоизному человек не является нерелигиозным” (“Видура-нити”). Человек должен вести себя с другим человеком так, как этот человек ведёт себя с ним. Такова  дхарма. С обманщиком человек должен вести себя как обманщик, а с джентльменом – как джентльмен. Шрила Прабхупада также говорил: “Если вам приходится иметь дело с обманщиком, вы должны быть ещё большим обманщиком”.

Помню, однажды мы с Локанатха Махараджем были на падаятре около Конгодри, и там нам встретился один санньяси-майявади. Когда падаятра отправилась в Джатан, Бадаринатх, Кедаранатх, Конгодри, мы приехали в один ашрам на берегу притоки Ганги. Вышел майявади с тремя полосками на лбу и сказал: «О! В наш ашрам пришёл Бхагаван Нараяна! Вы должны зайти и принять прасад». Мы объяснили этому санньяси, что не хотим слышать в наш адрес такие слова. Мы сказали: «Наш Гуру Махараджа говорит, что есть атма и Параматма, что есть Брахман, Параматма и Бхагаван. И если ты хочешь общаться с нами, как с гостями, пожалуйста, не говори такие слова». Он согласился. Мы процитировали ему 12 главу «Бхагавад-гиты», где Арджуна начинает задавать вопросы: «Какой путь более сложный: поклоняться тебе в личностной форме или поклоняться безличной форме?» И Кришна ответил, что поклоняться непостижимой имперсональной форме хорошо, но это очень сложно. Мы объяснили ему, что имперсональное осознание очень сложно. Санньяси-майявади опустил голову и сказал: «Это действительно так. Вы не можете себе представить, через что я должен был пройти, чтобы всё видеть как одно». Он стал открывать свой ум: «Вы даже не представляетье, как люди пользуются этой философией! Бомжи, которые живут в соседней деревне, приходят и будят меня посреди ночи, зная, что я санньяси и должен принимать  всех как Бога. Они будят меня и говорят: «Бхагаван Нараяна хочет есть». Очевидно, они смеются надо мной, но я должен смотреть на них как на Бога. Мне приходится вставать и начинать готовить. Я на себе ощутил, насколько сложна эта философия». Этот санньяси-майявади, конечно же, не читал «Хита падешу», где говорится, что когда в дом под видом гостя приходит обманщик, мы должны себя вести с ним, как с обманщиком.

Конечно же, мы применяем это наставление, но если в наш дом приходит вайшнав, мы искренне хотим ему служить. Для этого существуют определённые правила: если вы богаты, то должны омыть гостю стопы, предложить ему место для сидения, какие-то фрукты, ткань, одежду, провести арати. Но если у вас ничего нет, то, по крайней мере, нужно предложить гостю подстилку из травы куша, чашку воды. Радха Говинда Махараджа однажды сказал мне: «Ты должен всегда хранить воду для питья в медном кувшине, потому что если вода находится в нём в течение 24 часов, такую воду считают водой Ганги». И вы можете всегда предлагать вашим гостям воду Ганги. Даже если вы очень бедны, то можете предложить воду Ганги, что само по себе является очень хорошим подношением. Таким должно быть наше поведение.

Итак, с одной стороны, глупо обманывать, но с другой стороны, быть обманутым также глупо. Известна такая поговорка: «Если ты обманул меня один раз – стыд тебе. Но если ты обманул меня два раза – стыд мне».

Бхишма принял обет целибата. И для своих двоюродных братьев он похитил трёх дочерей царя Каши: Амбу, Амбику и Амбалику. Амба решила, что выйдет замуж за Шишупалу. И когда Бхишма узнал об этом, он послал её в столицу Шишупалы. Но когда Бхишма похищал Амбу, он нечаянно прикоснулся к ней, поэтому Шишупала не принял Амбу как будущую жену и отослал её обратно к Бхишме.

Однажды, когда мы путешествовали на санкиртане, мне довелось быть в Гуджарате. Мы отправились в маленькую деревню недалеко от реки Нормада, где проводили харинаму. К нам подошёл старейшина деревни и сказал: «Я хочу взять вас с вашими книгами Шрилы Прабхупады и водить от дома к дому. Я буду приглашать вас в самые богатые дома». Стояла сильная летняя жара, и по традиции, когда в дом приходят гости, их усаживают на качели, которые установлены в каждом дворике, и качают. Хотя нет электричества, но вы чувствуете, как вас приятно обдувает воздухом. В то время как вам готовят воду, фрукты и другие угощения, приходит кто-то из детей и раскачивает качели. В одном таком доме нас встретила пожилая женщина лет семидесяти и настояла на том, чтобы я сел на качели, которые она стала толкать. Через переводчика я расспрашивал её, кто она такая, где её сыновья. Услышав мои вопросы, она стала очень серьёзной и рассказала свою историю: «Меня выдали замуж, когда мне исполнилось всего 9 лет. Моему мужу было тогда 12лет. В то время я еще жила со своими родителями, но они уже устроили наш брак. В тот год, когда мне исполнилось 12 лет, а мужу – 15, мы должны были пожениться, но он умер от несчастного случая в какой-то машине. И поскольку наш брак был уже заранее устроен, то со смертью мужа меня стали считать вдовой. Я всю жизнь прожила как вдова. Когда мой муж умер, мой отец дал мне одну шалаграма-шилу и сказал: «Это твой муж. Поклоняйся Ему». Каждый день я предлагаю 108 листьев туласи Крише-Бхагавану». Услышав исповедь этой удивительной женщины, я почувствовал себя полным дураком. Когда пожилая женщина качала меня на качелях, я думал, что мне надо встать, усадить её на качели и качать. Даже сейчас в местах, удалённых от крупных индийских городов, можно встретить примеры такого целомудрия.

Когда Шишупала не принял Амбику, она предложила Бхишме стать его женой. Но Бхишма отказался, потому что принял обет всю жизнь соблюдать целибат, и не мог нарушить своего обещания. Тогда Амбика, разневавшись, отправилась к матери Бхишмы и сказал ей: «Вы – его мать. Скажите Бхишме, чтобы он взял меня в жёны». Когда женщина так гневается, нужно быть осторожным. Мать сказала: «Он не станет меня слушать. Мы должны попросить его гуру». Это нити, которое означает, что вы находите очень хитрый способ достичь цели. Женщины нашли способ сказать об этих планах гуру Бхишмы в надежде, что Бхишма как послушный ученик должен будет подчиниться требованиям своего духовного учителя. Они отправились к Парашураме и пытались заставить его приказать Бхишме взять Амбику в жёны. Но Бхишма почтительно объяснил все детали своего обета Парашураме, своему духовному учителю, который настаивал на женитьбе. Бхишма не согласился и бросил вызов Парашураме, хотя Бхишма не должен был сражаться со своим военным гуру. Он отказался подчиниться своему гуру, так как духовный учитель побуждал его поступить нерелигиозно и нарушить обет, который тот принял именем своего отца. Бхишма сказал Парашураме: «Поскольку ты заставляешь меня поступить безнравственно, я стану сражаться с тобой, даже если ты мой гуру». В «Махабхарате» есть стих: «Если человаек отвечат другим в соответствии с тем, как относятся к нему, то он не совершает ни греха, ни пожинает плохие последствия своего посуптка». Конечно, этот стих нельзя принимать как высший принцип. Санньяси, ведущий отречённый образ жизни, не должен вести себя так.

Эта история даётся внутри главной истории о дружбе ворона и оленя. Пришёл шакал, который намеревался подружиться с оленем. Обоснованность этой дружбы стал горячо оспаривать ворон. Он рассказал историю о старом слепом стервятнике и коварной кошке.

«Шакал и олень спросили: «Как это произошло?» Ворон рассказал такую историю:

«На берегу Ганги на горе Гридракута росло большое дерево Паркати. В дупле этого дерева жил стервятник Джарадгав, который из-за несчастной судьбы не имел ни когтей, ни глаз. По своей милости птицы, которые жили на этом дереве, отдавали ему часть своей пищи, и так содержали его. В обмен на служение птиц стервятник защищал их маленьких птенцов. Однажды кошка по имени Диргхакарна («Длинное ухо») пришла, чтобы съесть птенцов. Видя приближающуюся кошку, детёныши закричали

от страха. Джарадгав, очнувшись от сна, грозно спросил: «Кто идёт?» Увидев стервятника, Диргхакарна испугалась и подумала: «Ко мне пришла смерть. Сейчас стервятник разорвёт меня на части».

Конечно, кошка ещё не знала, что стервятник был слеп и не имел когтей. Стервятнику нужны когти, чтобы есть, клюв, которым он бы разрывал пищу, и глаза, чтобы найти эту пищу. Увидев стервятник, кошка, конечно же, испугалась.

ТЕКСТ 57

«Человек должен бояться неприятностей перед тем, как они приходят. Но когда опасность приблизилась, он должен встречать её соответствующими действиями. Бесполезно опасаться угрозы, когда она приближается. Наоборот, человек должен смело смотреть ей в лицо».

Это хорошие наставления для тех, кто чувствует приближение опасности. Человек должен со всей решимостью встретиться с ней.

«Хорошо быть готовым к опасности. Но когда опасность пришла, то самое лучшее – это найти выход из положения, а не бояться и не лить слёзы. Человек боится змеи, но змеи тоже боятся людей. Когда приближается опасность, змея раздувает капюшон. Но человек, оказавшись в сложной ситуации, не должен терять присуствие духа. Он обязан постараться найти выход из положения. Когда человек сталкивается с опасностью, его страх и нервозность придают силу лишь его врагу».

Когда между людьми возникает какой-то конфликт, то хорошим оппонентом будет человек, опытный в такого рода сражениях. Я не имею в виду физические схватки, а говорю о сражении на уровне ума. Техника спора такова, что соперники пытаются вызвать страх у противоположной стороны. Находясь в состоянии гнева или страха, человек не способен спокойно думать и не может быстро отвечать. И мы видим, насколько умело пользуется этой техникой демоны. Они очень опытные спорщики, и нередко побеждают в полемике. С этой целью они пытаются заставить человека занять позицию обороняющегося. Когда вы говорите: «Нет, это не правда», то начинаете защищаться от страха, что это ложное утверждените будет принято как правда.ыКогда человек начинает защищаться, его легче победить. Мы не должны поступать так с другими людьми, но должны уметь распознать, когда кто-то пытается заставить нас принять позицию обороняющегося.

Кошка осознала, что её сейчас убъёт стервятник, и она стала перед выбором: предаться на волю судьбы, или, используя разум, попытаться найти выход. Эта умная кошка приняла второй вариант. В истории, рассказывающей о коварном тигре, путешественник в опасной ситуации одтыал себя в руки судьбы, потому и был убит. Но этот путник должен был отвлечь внимание тигра и попытаться избежать смерти. В это время он мог бы сообразить, как выбраться из глины.

«Кошка думает: «Опасность слишком близка, и я не могу убежать. Попытаюсь войти к нему в доверие и приблизиться».

Кошка не поддалась страху и решила: «Пусть случиться то, что случится. Но я попробкую войти к нему в доверие».

«Думая так, она приблизилась к стервятнику и сказала: «Мой дорогой почтенный господин, слава тебе!» Стервятник спросил: «Кто ты такая?» – «Я – кошка». Стервятник приказал: «Немедленно убирайся отсюда или ты поплатишься жизнью». Кошка ответила: «Пожалуйста, выслушай мои слова, и, если я заслуживаю смерти, то можешь убить меня».

Она опять проявляет бесстрашие: «Я не прочь умереть, но в начале выслушай меня».

ТЕКСТ 58

«Кошка задала стервятнику вопрос: «Неужели кого-то убивают или поклоняются ему только потому, что он принадлежит к определённой касте или виду?»

Она спрашивает: «Почему ты приписываешь мне все отрицательные качества кошек лишь потому, что я нахожусь в теле кошки? Нужно судить о личности по её поведению». Иными словами, она указывает на недостатки в логике стервятника, хотя то, о чём здесь говорится, является правдой. Человек должен знать, что из восьми типов религиозного поведения четыре можно имитировать: аскетизм, милосердие, изучение писаний (без следования им) и совершение жертвоприношений. Эти четыре вида религиозной деятельности могут совершать религиозные люди, но этой практике можно и подражать. Даже те, кто не религиозен, могут поступать так же. Но другие четыре качества невозможно имитировать: правдивость, снисходительность (умение прощать), терпеливость и свободу от алчности, скупости. Истинно религиозный человек не будет стремиться к обогащению. Если он не свободен от жадности, то его природа всё равно возобладает. Некоторые люди будут пытаться действовать религиозно, чтобы эксплуатировать религиозные чувства чистосердечный людей. Они станут угрожать и запутывать людей, чтобы манипулировать ими. В Кали-югу встречается много таких обманщиков, которые живут в святых местах и обманывают бесхитростных паломников. Шарлатаны опытны в цитировании писаний, и такой практикой преследуют корыстные цели. Обычные люди фактически не понимают шастры, поэтому обманщики эксплуатируют религиозные сентиментальные чувства невежественных. Кошка сейчас прибегает к этой же стратегии.

«Стервятник спросил: «Что приведо тебя сюда?» Кошка ответила: «Я живу на берегу Ганги и ежедневно принимаю омовение. Я – вегетарианка, соблюдаю целибат и следую чандраяна-врате. Птицы сообщили мне, что ты очень религиозен, очень добр и, как святой, достин доверия. И я пришла сюда, чтобы услышать о религиозных принципах от тебя, который весьма продвинут в знании. Ты учён в религии, но почему же ты готов убить гостя? Как может домохозяин не следовать закону гостеприимства?»

Итак, кошка начинает льстить стервятнику: «Все так возвышенно говорят о тебе. Я пришла в поисках общения с тобой, чтобы получить от тебя духовное благо». Теперь кошка пытается ввести стервятника в позицию обороняющегося. Нельзя судить по касте, и мудрый не будет судить по касте. Кошка сейчас объясянет, как следует обращаться с гостем. Сначала стервятник, разгневавшись, хотел убить непрошенную гостью, но кошка стала говорить красивые слова, и сердце стервятника сразу же размягчилось. Джентльмен не будет хвастаться своим хорошим характером, и он также не станет искать недостатки в других. Но обманщик делает прямо противоположное: он всегда рассказывает о хороших качествах своего характера и замечает недостатки в характере других. Так поступает и кошка, что указывает на её качества обманщицы. Она прославляет себя: «Я живу на берегу Ганги и ежедневно омываюсь в воде священной реки. Я – вегетарианка. Я следую целибату. Я следую обету чандраяна». Истинный святой не станет рекламировать эти качества. То, что кошка превозносит себя и свои хорошие качествы

а, указывает на скрытый подвох. После самовосхваления кошка сразу же начинает указывать на недостатки в поведении стервятника: «Все говорят, что ты очень религиозен, но ты не приветствуешь меня как гостя. Ты сразу же прогоняешь меня, даже не оценив мои хорошие качества». Обманщик поступает подобно этой кошке: он может без устали говорить о своих хороших качествах и сразу замечает чужие недостатки. Такие люди могут давать хорошие лекции по религиозным принципам, невзирая на квалификацию. Кошка ничем не может доказать свою приверженность вегетерианству, как и всё остальное. Но она сразу начинает замечать недостатки в религиозной природе стервятника.

Тот, кто не следует религиозным принципам, не имеет права давать наставления другим. Шрила Прабхупада также говорит об этом в комментарии к одному из стихов Первой песни «Шримад-Бхагаватам». Он говорит, что тот, кто сидит на вьясасане, должен быть свободен от всех пороков (имеется в виду четыре регулирующих принципа). Человек не должен садиться на вьясасану, чтобы давать наставления другим, до тех пор, пока сам не освободится от пороков. Это просчёт в логике кошки. К тому же, по какому праву кошка, называясь гостьей, стала проповедовать хозяину? Гостю не приличествует проповедовать или критиковать хозяина. Стервятник не был тем, кем называла его кошка, и стал жертвой прославления. Эта техника была направлена на то, чтобы завоевать доверие стервятника. Кошка приписывала стервятнику качества, которыми он не обладал. Она льстила стервятнику, понимая его слабость. Говорится, что даже полубогам нравится слушать восхваления в свой адрес, что уж говорить об обычных живых существах. Это одна из самых больших слабостей людей. Хотя стервятник не является учёным, он счастлив, что другие думают о нём так хорошо. В этом проявляется склонность к обману. Стервятник должен был быть искренним, и он должен был отчитать кошку за то, что та льстила ему, чрезмерно прославляя. На самом деле, это критика. Шрила Прабхупада говорит, что чрезмерное прославление сродни критике. Это объясняет царь Притху.

В «Шримад-Бхагаватам» (4.15.21-22) по этому поводу говорится

«Желая ободрить представших перед ним певцов, великий царь Притху, сын Вену, улыбнулся им и низким, как раскаты грома, голосом заговорил. Царь Притху сказал: «О благородные сута, магадха и ты, певец, возносящий молитвы! Я вовсе не обладаю теми качестывами, которые вы воспеваете. Зачем же превозносить меня за достоинства, которых у меня нет?»

Таким должно быть правильное поведение, которое следовало бы проявить стервятнику. Он должен был честно сказать о том, что не обладает качествами, за которые его прославляла кошка.

«Какой смысл напрасно тратить на меня слова? Не лучше ли вам найти того, кто заслуживает их?» Так сказал царь Притху тем людям, которые его прославляли. Шрила Прабхупада пишет: «Молитвы суты, магадхи и вандина описывали божественные качества Махараджи Притху, потому что он был шактьявеша-аватарой Верховной Личности Бога. Но, поскольку царь ещё не успел проявить эти качества, он смиренно спросил, зачем они так превозносят его. Он не хотел, чтбы его восхваляли за те достоинства, которыми он, как ему казалось, не обладал».

«О сладкоголосые певцы, со временем, когда воспетые вами добродетели проявятся во мне, ваши восхваления будут уместны. Благородный человек, возносящий молитвы Верховной Личности Бога, никогда не станет приписывать те же качества простому смертному, который в действительности ими не обладает» (ШБ 4.15.23).

В комментариях Шрила Прабхупада пишет: “Хотя Притху Махараджа являлся подлинным воплощением Верховной Личности Бога, он отверг все славословия суты, магаджи и вандина, поскольку в то время ещё не проявил качеств Верховной Личности. Тем самым он хотел подчеркнуть, что тот, кто не обладает божественными качесвтами, не должен позволять своим последователям и ученикам превозносить себя в расчете на то, что эти качества проявятся в будущем. Когда человек, который не обладает качествами великой личности, разрешает своим последователям восхвалять себя, уповая на то, что рано или поздно эти качества у него появятся, подобные восхваления есть не что иное как оскорбление"»(ШБ 4.12.23, комм.).

Затем царь Притху повторил: «Достойно ли разумного человека, который в будущем может развить в себе возвышенные качества, позволять своим почитателям превозносить себя так, как будто он уже обладает этими добродетелями? Восхвалять человека, говоря, что он мог бы стать великим учёным, получи он образование, - значит самым бессовестным образом обманывать его. Глупец, принимающий подобные славословия всерьёз, не понимает, что эти слова просто-напросто освкорбляют его».

Мы видим, что Махараджа Притху превосходно знает нити-шастру. Он предостерегает людей от опасностей такого восхваления. Конечно, никто не льстил ему, прославляя, потому что Махараджа Притху на самом деле был шактьявеша-аватарой Господа. Когда Махараджа Притху только появился, Господь Брахма низошёл и сам проверил наличие особых знаков на ладонях и ступнях царя Притху. Увидев на них знаки Вишну, Брахма определил, что царь Притху является частичной экспансией Господа.

ТЕКСТ 59

«Я пришла к тебе домой. И наставления, которым ты, как домохозяин, должен следовать, состоят в том, что даже если враг приходит в твой дом, с ним нужно обходиться как с гостем. Деревья не отказываются дать тень дровосеку».

Итак, обязанности домохозяина – принять гостя, даже если он ваш враг. Но враг должен вести себя как гость. Если враг приходит с намерением убить хозяина, со стороны хозяина будет глупостью обращаться с ним, как с гостем. Такой гость называется ататаи, и его необходимо убить не задумываясь. Поддаться обману негодяев – это не признак религиозности, а признак глупости. Иными словами, мы не должны позволять себя обманывать. Негодяи не имеют права говорить, ссылаясь на авторитет писаний. Но они настолько опытны, что обманывают религиозных людей, которые, по идее, должны были быть сведущими в писаниях. Цель нити-шастры – защитить святых людей от обмана. Но в наше время опытные негодяи используют нити, чтобы обманывать святых людей, поэтому святые пришли к выводу, что нити предназначена только для политиков и негодяев, а не для них.

Но Господь Кришна продемонстировал, как нужно использовать нити. Не используя нити, как Господь Кришна смог бы выдать Субхадру за Арджуну, не допустив раскола в семье? Господь Кришна хотел, чтобы Арджуна женился на Его сестре Субхадре, но Баларама был против, поэтому Кришна помог Арджуне достичь этой цели. Конечно, Баларама расстроился, вернее даже, разозлился, но, тем не менее, Кришна сделал так, чтобы Баларама не убил Арджуну.

«Более того, если человек не имеет пищи в доме, он должен, по крайней мере, принять гостя приветливыми словами».

ТЕКСТ 60

«В домах святых всегда есть … (запись прерывается)

Если ребёнок, старик, млодой человек приходит к вам в дом, ему необходимо поклоняться. Гость должен почитаться всеми.

ТЕКСТ 62

«Святые люди проливают милость даже на тех, кому не хватает хлолших качеств. Луна проливает свой свет даже на дом чандала».

Теперь кошка даёт хорошие наставления, но у неё злой мотив.

ТЕКСТ 63

«Если гость уходит из вашего дома неудовлетворённым, он забирает последствия благочестивых поступков хозяина и оставляет последствия своих греховнх поступков».

Это хороший стих, и мы должны помнить его, чтобы всегда быть гостеприимным.

«Более того, даже если человек, принадлежащий к сословию низшего класса, приходит к человеку высшего сословия, его необходимо встретить должным образом, потому что гость является воплощением всех полубогов».

Эти стихи встречаются в Пуранах, и они авторитетны. Но кошка использует их в своих интересах. В последних шести стихах кошка очень хитро устанавливает незыблемую важность приёма гостей, но она использует их в своих интересах. Раньше она прославляла стервятника как благочестивую личность, продвинутую в знании. И она удовлетворилась, что стервятник не стал ей возражать. Но на самом деле, стервятник не был учёным. И если бы он возразил кошке или стал сомневаться в искренности её слов, то мог бы проявить невежество. Вследствие своей неискренности стервятник хочет прослыть благочестивым, а молчание укажет на принцип почтения к гостю, о котором говорила кошка. И, тем не менее, кошка может подумать, что если бы он знал всё это, как бы он мог так обойтись со мной? Чтобы рассеять сомнение и поддержать веру кошки к него, стервятник произносит следующий стих. Только из-за неискренности он попал в эту ловушку кошки, и принимает себя как религиозного человека.

Итак, кошке удалось смутить стервятника и одержать над ним верх.

«Даже если представитель низшего сословия (шудра или вайшья) посещает дом брахмана, тем не менее, он должен быть принят подобающим образом, ибо гость является воплощением всех полубогов».

Его нужно принимать как гостя. Человек не должен утверждать своё высшее положение в варнашраме. Этому должен следовать гость. Например, в нашем обществе один преданный может быть старшим для другого. И обязанность младшего преданного состоит в том, чтобы выражать почтение старшему, а не обязанность старшего требовать почтение к себе. Почтение должно исходить от младшего, а не должно выполняться по требованию старшего. Мне повезло: я посетил несколько индийских деревень, где видел, что даже сегодня деревенские жители следуют принципам ведической культуры.

Помню интересную статью в журнале для путешественников. В ней один западный журналист делился впечатлениями от посещения Индии. Он написал, что однажды зашёл со своим маленьким сыном в ресторан. Журналист пошёл оплатить счёт, и, вернувшись к столику, не обнаружил своего сына на месте. Для западного человека это было настоящим шоком, потому что на Западе постоянно похищают детей, насилуют или продают их. Сначал журналист очень испугался, и он сказал кому-то в ресторане, что у него пропал сын. Но его успокоили и заверили в том, что помогут найти ребёнка. В ресторане стали расспрашивать о мальчике у официантов и других служащих. В конце концов, выяснилось, что работавшие в ресторане женщины, очарованные красотой этого мальчика, стали целовать его и угощать какими-то сладостями. Они баловали ребёнка по-матерински. И когда мальчик нашёлся, у журналиста свалилась гора с плеч. Если на Западе вы потеряете ребёнка, то можете допускать мысли о самом страшном, и, скорее всего, не ошибётесь. Но здесь вокруг мальчика собрались четыре женщины, которые целовали его и ласкали. В этом большая разница между Западом и Востоком. Потом журналист со своим ребёнком отправились в Дели. В городском парке его ребёнок стал играть с маленькими мальчиками. Эти чужие дети пришли к журналисту и обратились к нему как к своему дяде, потому что он был одного возраста с их отцами. И журналист высоко оценил культуру Индии, потому что каждый взрослый обращается с любым ребёнком как со своим собственным, и каждый ребёнок относится к взрослому, как к своему отцу или дяде. Таким образом, между людьми всегда поддерживаются очень тёплые взаимоотношения. Мои друзья говорили, что в индийских деревнях до сих пор следуют этому. Один преданный сказал мне, что он обращается ко всем мужчинам, которые одного возраста с его отцом, как к отцу или дяде. И даже если тот работает дворником, но одного возраста с его отцом, то он обращается к нему как к дяде. Почитание старших сохранилось в Индии до сих пор. Это лишь небольшой штрих, отражающий культурные традии в Индии, но мы видим, насколько там личностны отношения между людьми, и насколько гармонично действует система варнашрамы. И, конечно же, эти наставления о том, как принимать гостей, также даются для того, чтобы поддерживать гармонию в обществе.

«Стервятник сказал: «Кошки едят плоть. И поскольку здесь множество птенцов, то эта кошка не случайно оказалась здесь».

Стервятник начинает защищать себя. Кошка узнала то, что хотела. Она пришла в поисках пищи. Теперь она обманула стервятника и узнала, что в гнезде есть маленькие птенцы.

«Услышав это, кошка прикоснулась к земле и притронулась к своим ушам. Она сказала: «Я слышала религиозные писания, я преодолела страсть, я следовала самому строгому обету чандраяна».

Так делают в основном храме Ганеши. Этот жест означает признание себя глупцом перед Господом, признание превосходства Господа над собой: «Ты старше, а я младше, поэтому Ты можешь наказать меня». Теперь кошка говорит: «Я следовала сложному обету чандраяна».

«Хотя разные писания дают различные мнения по поводу религиозных принципов, они единогласно утверждают, что ненасилие – это высший религиозный принцип».

Итак, чандраяна – это очень сложный обет, который предписан в смрити-шастрах. Человек контролирует приём пищи по фазам Луны. Этому обету люди следуют на чатурмасью, и суть его в следующем. В день полнолуния, на Пурниму, человек есть 15 горсточек кичри, на следующий день – 14 горсточек, а потом – 13. Так по мере убывания Луны вы едите всё меньше, меньше и меньше до тех пор, пока наступит Амавасья. В этот день вы полностью поститесь. Затем после Амавасьи по мере пребывания Луны, на следующий день, то есть на Пратипат, вы принимаете одну горсточку пищи, на второй – 2, затем – 3. И так вы каждый день увеличиваете объём принимаемой пищи на одну горсть. И в день полнолуния вы кушаете 15 госточек простого кичри. Обет заканчивается в течение одного месяца. И поскольку кошка говорит, что она следовала обету чандраяна, это должно автоматически означать, что она вегетарианка. Так кошка прославляет свои качества, что она более святая, чем стервятник. В уме стервятника создаётся комплекс неполноценности, потому что он не вегетарианец и не совершал чандраяну. К тому же он ещё и говорил грубо со святой личностью, которой представляет себя кошка. Так кошка дала лекцию о важности приёма гостей. Теперь, чтобы завоевать доверие стервятника, она говорит о ненасилии. Поведение кошки в точности повторяет действия обманщиков, направленные на то, чтобы удалить все сомнения по поводу их низкой и подлой деятельности.

Итак, все религиозные писания имеют разногласия, но по поводу ненасилия они единогласны. Стервятник должен был бояться за жизнь птенцов. Но если бы кошка не была религиозной, зачем бы она пришла к такой религиозной личности, как стервятник? Как тогда она могла бы говорить о религиозных принципах? Но у стервятника не было возможности проверить. Если бы он не поверил кошке, то мог бы попасть в незавидное положение. Так складывается этот удивительный феномен.

Есть история о новой одежде короля. Однажды один портной сказал королю: «Я сошью тебе одежду, которую смогут увидеть только разумные люди"» и когда эту одежду делали, король послал кого-то из своих подданных, чтобы посмотреть, как идёт работа. Придя в мастерскую портного, царский посланник обнаружил, что ткачи что-то ткут, но не увидел никакой ткани. И зная, что только разумный человек сможет увидеть эту одежду, он решил обмануть. Королевский слуга сказал, что такой узор нравится, а другой узор не очень подходит. Так он притворился, что видит эту необычную одежду. В том же духе все, кто смотрели на эту «одежду», думали так же: «Если я скажу, что не вижу её, это будет означать, что я глупец». И, таким образом, все в царстве обманывали друг друга.

Шрила Прабхупада рассказывал историю о смерти Саргу Сингха. В Индии существует традиция, в соответствии с которой мужчина в знак траура по умершему отцу бреет себе голову. (Когда умер отец Прабхупады, то Шрила Прабхупада также побрил голову. Это можно увидеть на его фотографиях). Итак, в этой истории один человек также побрил свою голову. И когда люди спросили, почему он сделал это, то его ответ был таким: «Саргу Сингх умер. Вы не знаете Саргу Сингха?» И посокольку никому не хотелось выглядеть глупым, они тоже обрили свои головы. Потом вся деревня побрила свои головы. В конце концов, царь спросил: «Зачем вы обрили свои головы?» Ему ответили, что умер Саргу Сингх. Царь спросил, кто это такой, но никто не знал. Потом стали искать человека, который первым обрил голову. Так был найден прачечник, и все узнали, что умер его осёл. Все побрили головы вместо того, чтобюы поинтересоваться, по ком носит траур этот человек. Такой феномен происходит в групповой динамике.

ТЕКСТ 65

«Те, кто свободны от насилия, терпеливы, всем предлагают прибежище, несомненно, обретут рай».

ТЕКСТ 66

«Более того, истинными друзьями человека являются результаты его религиозных поступков. Они идут за человеком даже после его смерти. Всё остальное разрушается вместе с телом».

Этот стих вдохновляет людей заниматься религиозной деятельностью.

ТЕКСТ 67

«Просто посмотри на великую разницу между жертвой и хищником. В то время как хищник наслажадется плотью, его жертва лишается своей жизни».

Здесь опять говорится о том, что нельзя причинять насилие.

«Когда человек испытывает агонию, предчувствия неизбежную смерть, другой человек должен сострадать ему и воздерживаться от убийства. Человеку позволительно наполнять свой желудок травой и листьями, который можно найти в лесу. Зачем же совершать грех ради наполнения этого ненасытного желудка?»

Кошка обманывает стервятника. Она хитро пользуется знанием писаний, чтобы достичь своей цели. Шекспир говорит, что даже дьявол может цитировать писания. Кошка великолепно цитирует стихи, чтобы развеять сомнения глупого стервятника. Она мастерски цитирует стихи и превосходно ими пользуется. Кошка приводит различные стихи, чтобы подчеркнуть свою приверженность вегетарианству, в то время как её цель – съесть молодых птенцов.

Характер человека нельзя точно определить, просто слушая произносимые им слова. Человека можно распознать по его поведению. Актёры способны искусно имитировать речь святого, но они не обладают никакими качествами характера святой личности. Путник допустил ту же ошибку, что и стервятник. В первом случае тигр играл роль святого, чтобы обмануть глупца. А во втором примере хитрая кошка принимает роль ученика и обманывает неквалифицированного стервятника, который пытается играть роль гуру.

Итак, обманщики обманывают. Эта история иллюстрирует то, как личность, выступающая в роли ученика, обманывает другого, льстя ему.

«Таким образом, войдя в доверие стервятника, кошка стала жить в дупле дерева. Она ловила по нескольку птенцов в день и поедала их, чего не мог заметить слепой стервятник. Обнаружив пропажу птенцов, их родители очень сильно переживали. Они принялись искать их следы. Узнав о начале поисков, кошка убежала из дупла. И когда птицы нашли косточки молодый птенцов, они решили, что их съел стервятник, поэтому убили его. Эта история учит: не давайте прибежище тем, чьё поведение и чья родословная неизвестны вам».

Грустное окончание этой истории: слепой стервятник погиб.

Очень трудно понять замысловатость религиозных принципов. Даже очень учёные люди в тех или иных ситуациях приходят в замешательство. Они могут знать, а могут и не знать чего-то. Кто пытается понять религию и философия своим собственными разумом, всегда будет ошибаться. Разные мудрецы говорят по-разному. И даже в словах одного святого человека могут могут обнаруживаться кажущиеся противоречия. Разные Пураны прославляют разные Божества как Верховного Бога. Поэтому единственный метод понять правильность писаний – это обратиться к духовному учителю: тад виддхи пранипатена. Нет никакой альтернативы этому процессу. Истинный гуру – это тот, кто был обучен авторитетеным гуру в авторитетной ученической преемственности. Это означает, что он служит и изучает писания под руководством духовного учителя, что он практикует принципы и наделён опытом. Если человек выбирает неквалифицированного гуру, то он обречён. В этой связи в Шестой песни «Шримад-Бхагаватам» Шукадева Госвами предостерегает: «Погрязшие в невежестве правители и все, кто по их призыву слепо ступают на этот опасный путь (описанный в предыдущем стихе), словно садятся на каменный корабль. Такой корабль не может держаться на плаву – он потонет вместе со всеми пассажирами. Подобно этому, те, кто уводит людей и истинного пути, идут в ад и туда же отправляются их последователи» (ШБ 6.7.14).

«Когда человек привлекается духовным путём, он слушает о важности принятия духвоного учителя, но не знает, кто такой авторитетный духовный учитель».

Когда человек чувствует потребность предаться – это очень важный момент. Он чувствует потребность предаться гуру. Я наблюдал, как в наше Общество приходят люди. Конечно же, они должны принять инициацию, но мы часто вдохновляет учеников сделать это до того, как они на самом деле разовьют веру в их духовного учителя. Иными словами, если человек получает инициацию от кого-то, но его вера ещё не окрепла, такой человек не сможет строго следовать наставленяим гуру, потому что между духовным учителем и учеником ещё не сложилисмь близкие взаимотношения. Мы должны вдохновлять людей принимать духовное посвящение, и, конечно, они должны это делать. Но принимать инициацию нужно лишь после того, как их сомнения рассеются этим человеком, вследствие чего разовьётся какая-то вера.

Один инициированный преданный открыл мне сердце.

Он рассказал: «Все младшие преданные вдохновляли меня посвящение от их духовного учител». Конечно, это естественно, что ученик хочет, чтобы другие тоже приняли прибежище у его духовного учителя. Это естественно, потому что у него есть вера, и он хочет дать это благо другим. Но этот преданный признался: «Не знаю почему, но я ещё не готов принять инициацию. Меня очень вдохновляли, и я начинаю чувствовать, что, может, я и на самом деле должен получить инициацию. Потому что если я откажусь, то преданные воспримут это как оскорбление, и я буду изолирован от них. Я не чувствую себя плохо, но я чувствую, что ещё не готов». Он стоял перед дилеммой: что же делать?

Суть в том, что в процессе бхакти человек в начале должен обрести веру. И если приходит духовное посвящение на уровне бхаджана-крии до того, как разовьётся шраддха (вера), то человек будет действовать искусственно. Иными словами, первое – это развитие веры, что достигается посредством садху-санги. Вы слушаете, повторяете, говорите о своих сомнениях садху, а он проповедует и рассеивает все ваши сомнения. Когда это происходит, вера в садху развивается естественным образом. И затем, когда появляется вера, вы окончательно убеждаетесь, что гуру знает больше вас, он рассеивает все ваши сомнения и освобождает от иллюзии. Вы понимаете, что должны принять его как духовного учителя и получить от него инициацию. В это время у вас с гуру устанавливается определённая связь. И когда духовный учитель даёт указания, у ученика есть сила следовать им, потомоу что ученик убеждён: «Я следовал его указаниям в прошлом. Он очень сильно помог мне продвинуться в духовной жзини. Если он сейчас что-то прикажет делать, то у меня есть вера в его насталения и убеждённость в том, что им нужно следовать». Поэтому мы должны вдохновлять учеников развивать веру. Но мы не должны вдохновлять их принимать инициацию до тех пор, пока их вера в духовного учителя не разовьётся полностью. Иначе посвящение будет формальным и не поможет им.

Вопрос: Я хочу добавить о контрасте западной и ведической культур. Помню рассказ Шрилы Прабхупады о том, как однажды в Индии он шёл по полю. Ему навстеречу вышли хозяева этого поля и привестввовали Прабхупаду такими словами: «О, как нам повезло, что Вы идёте по нашей земле!» Прабхупада сказал: «На Западе вас, скорее всего, застрелили бы за вторжение на чужую территорию».

Ответ: В другое время в Бомбее Прабхупада с учениками совершали по побережью утреннюю прогулку. Когда они вернулись и сели в машину, то зажигание почему-то не включалось. Они неоднократно пытались звести машину. После очередной попытки Прабхупада сказал: “Наверное, вы вставляете не тот ключ”. На самом деле они сели в чужую машину, потому что их машины были очень похожи. Когда пришли хозяева машины и увидели в ней Свами, они спросили: “Куда Вы хотите поехать?” Прабхупада попросил отвезти их в храм, и просьба была выполнена. Эти люди восприняли возможность совершить какую-то севу для Свамиджи как великую удачу. Такова ведическая культура, и она очень важна. Вот почему Прабхапада хотел, чтобы преданные посещали Индию. Когда мы приезджаем сюда, то впитываем в себя ведическую культуру, варнашраму. И мы должны привезти в наши храмы на Западе хотя бы некоторые элементы ведической культуры. Это одна из причин, почему П

рабхупада хотел, чтобы преданные стали такими. Это очень важно.

Вопрос: В отношениях между преданными мы ожидаем определённого уровня чистоты. Прабхупада говорил, что обусловленная душа имеет четыре недостатка, и один из них – это склонность к обману. Иногда перед тем, как человек достигает уровня мадхьямы, нам необходимо иметь способность видеть, что что-то не так в отношениях. Нам необходимо обострять нашу способность различать, что является функцией разума. Нас обучали быть покорными, доверчивыми, и мы ожидаем таких же отношений от других. Но иногда во взаимоотношениях с преданными мы видим, что нас обманывают. Со стороны старших преданных это самое последнее, чего можно ожидать. По крайней мере, мы должны поддерживать определённое критическое отношение, потому что нас могут обмануть. И эта склонность к обману может иметь место даже в отношениях с преданными.
Ответ: Мы должны быть мудрыми, как пользоваться обманом, если замечаем его. Скажем, я обманщик, потому что родился в Кали-югу, век лицемерия. Это обстоятельство означает, что я обманщик. Но я пытаюсь быть преданным. Если у Вас есть способность различать, и Вы видите, что я обманываю, то должны сказать мне об этом. И если я на самом деле пытаюсь быть преданным, то скажу: “Да, ты прав. Больше я не хочу обманывать. Спасибо тебе за то, что помогаешь заметить мой обман”. Если мы так друг с другом работаем, то помогаем прогрессировать, развиваться, потому что мы обладаем этой способностью. Если бы я рассказал вам, как я обманывал, вы не поверите. Обман принимает более тонкие формы. Когда вы на самом деле хотите остановить в себе тенденцию к обману, то нуждаетесь в помощи. И назначение этой книги в том, чтобы обрести разум и стать способным замечать и распознавать свои анартхи.

История о слепом стервятнике и хитрой кошке была рассказана вороном в назидание его другу оленю, который подружился ещё и с шакалом. Ворон сказал, что было бы большой ошибкой заводить дружбу с незнакомцами, о присхождении и поведении которых тебе ничего не известно. Ошибка стервятника состояла в том, что он дал прибежеще кошке, не распознав качеств её характера, не зная её прошлого. В результате такой неосмотрительности он погиб.

В “Панчатантре” есть ещё одна история, которая также предостерегает от плохого общения.

Однажды уставший охотник решил отдохнуть под деревом. Он положил рядом с собой лук и стрелы и заснул, лёжа на спине. На  этом дереве сидели ворона и лебедь, и когда человек спал, ворона уронила на него испражнения. Проснувшись, охотник подумал, что эти испражнения уронил лебедь, и застрелили его. Эта история учит тому, что не нужно общаться с теми, у кого плохой характер и кто ведёт себя не должным образом. Даже если вы невинны, вас обвинят за действия какого-нибудь негодяя.

Проблема заключалась в том, что у стервятника не было зрения и когтей. Разве он мог охранять птенцов? Конечно, нет. Стервятник совершил огромную ошибку, когда взял на себя отвественность за служение, на которое не был способен, и в итоге он был убит. Если мы принимаем служение, которого недостойны, или для выполнения которого у нас нет качеств, то ставим себя в опасное положение.

Шрила Прабхупада рассказывал ещё одну историю из “Панчатантры”, об обезьяне.

Дровосеки, работая в лесу, пытались ращепить одно бревно, и для этого вбили в него клин. Когда лесорубы отправились на обед, на этом бревне стали резвиться обезьяны. Одна обезьяна подумала: “Какой глупец вогнал сюда этот клин и зачем он это сделал?” и когда она пыталась вытянуть клин из бревна, в трещину попали её гениталии, бревно соединилось и убило обезьяну. Комментарий к этой истории был таков: “Не занимайтесь “обезьяньими делами” – не играйте с тем, чего вы не знаете”. В этом комментарии Шрила Прабхупада говорит, что когда вы принимаете обязанность, на которую не квалифицированны, то, подвергаетесь большому риску, можете даже погибнуть. Этот стих сродни тексту из “Бхагавад-гиты”, где говорится: “Не исполняйте чужие обязанности, даже если вы выполняете их совершенным образом, просто исполняйте свой долг”. Шрила Прабхупада также подчёркивает, что мы должны исполнять предписанные обязанности, которые соответствуют нашей природе. Но если мы пытаемя исполнять чужие обязанности, то можем закончить очень плохо. Следует быть очень осторожным, и выполнять то служение и те предписанные обязанности, на которые способны.

“Выслушав ворона, шакал сказал: “Когда вы с оленем встретились впервые, вы тоже не знали друг друга”.

Шакал пытается возражать ворону. Он говорит: “Когда ты впервые встретил оленя, то не знал его, и он тебя не знал. Вам не были известны ни происхождение, ни характер друг друга. Как же увеличилась ваша привязанность?” Шакал хочет сказать, что когда-то ворон и олень тоже не знали друг друга. Он говорит, что эти предостережения не так уж и справедливы, поэтому отчитывает ворона.

“В месте, где нет учёных, человек, не обладающий знанием, считается сведущим. Точно также в том месте, где не растут деревья, касторовое дерево считается большим”.

Шакал говорит, что только кажется, будто ворон очень много знает, и объясняется это лишь тем, что рядом нет других учёных, которые могли бы победить его логику. Шакалы по своей природе очень хитры, и теперь этот шакал начинает выставлять аргументы в свою защиту, пытаясь представить себя в хорошем свете.

ТЕКСТ 71

“Мелочные люди говорят так: “Это моё, а то принадлежит другому”. Но для щедрых весь мир является его семьёй”.

Шакал пытается указать на то, что ворон скупой (крипана) и недалёкий.

“Неразумные люди привязаны к грубому телу и к тому, что с ним связано. Но святые люди понимают, что все мы - дети Бога, и, таким образом, принадлежим к одной семье. Великодушные действуют не только ради того, чтобы помочь своим согражданам, но и чтобы принести благо всему человечеству. У них нет уманастроения сепаратистов. Только такие люди могут принести мир в общество. Чем более человек эгоистичен, тем более он опасен для общества и для самого себя”.

Иллюстрацией к этому стиху может быть деятельность Шрилы Прабхупады. У него была семья, и он поддерживал её. Но Прабхупада испытывал значительно большую ответственность. Таково положение санньяси. Когда человек всё правильно устроил: позаботился о своей семье, жене, и сам находится в нормальном духовном состоянии, соответствуя стандарту санньяси, то он должен оставить дом. Иногда люди отказываются от своих семейных обязанностей просто потому, что хотят от них избавиться, находя их слишком обременительными. В 18 главе «Бхагавад-гиты» говорится, что тот, кто отрекается от предписанных обязанностей лишь по той причине, что они сликом обеременительны для него, отрекается в гуне страсти; такое действие приведёт не к желаемому счастью, а к страданию. Однако настоящий санньяси отрекается от своей семьи, чтобы принять ещё большую ответственность за то, чтобы дать знание всем людям. Когда настоящий санньяи принимает посвящение, он не отказывается от своей отвественности, а принимает ещё больше обязанностей, проповедуя и освобождая других членов общества независимо от того, находятся там члены его семьи или нет.

Итак, произнося эти два стиха, шакал хочет показать, что ворон не очень учёный, и что он, находясь в окружении глупцов, только выглядит учёным. Шакал прибегает к этой стратегии обмана, чтобы «закрыть» ворону рот. Используя лесть, шакал уже вошёл в доверие к оленю, и он отчитывает друга в присутствии его же друга.

Говорится, что после свадьбы любовь к семье, родственникам, братьям уменьшается, потому что человек привязывается к своей жене, которая говорит ему ласковые слова. То же самое происходит со святыми людьми: когда они становятся известными, окружив себя последователями, то возникает та же опасность, если они недостаточно квалифицированы.

«Шакал продолжал: «Точно так же, как олень – мой друг, так и ты – мой друг». Потом олень спросил: «Зачем вы спорите и пререкаетесь? Давайте вместе насладимся беседами».

Шакал не дал шанс ворону опревергнуть его утверждения. Он заявил напрямую, что так же, как олень – его друг, так и ворон – его друг. Он говорил раньше, что благородные души считают всех членами своей семьи. И теперь, если ворон не примет дружбы шакала, он будет выглядеть в глазах оленя подлым и низким. Поэтому ворон промолчал. Олень уже попал под влияние шакала и стал поддерживать его, не оставляя возможности ворону вступить в спор. Если бы ворон стал притиворечить шакалу, он мог бы поссориться с оленем. Ворон увидел, что олень подружился с шакалом и понял, что в присутствии оленя он не может сказать, что олень заблуждается. Поэтому ворон был вынужден молчать. Если у людей сложились неправильные представления, очень сложно изменить их умонастроение. Иногда им необходимо получить удары, «набить шишки», чтобы исправиться.

Когда ворон увидел, что олень с шакалом уже подружились, он подумал: «Мне не удастся сейчас переубедить оленя, поэтому я буду просто ждать. Посмотрим, чем эта история закончится».

Никто не является другом кого-либо или врагом. Друзьями или врагами люди становятся, когда вступают в те или иные отношения».

Это основной принцип. Но есть некоторые исключения. Иногда люди питают естественную привязанность или антипатию к другому человеку, хотя раньше они не общались друг с другом. Например, Камса и Шишупала ненавидели Кришну, несмотря на то, что Он никогда не причинял им никакого вреда. Люди также могут испытывать естественную антипатию друг к другу, даже если они ранее никогда не встречались. Это объясняется тем, что такие отношения сложись между ними в прошлой жзини.

«Олень сказал: «Давайте перестанем спорить». И ворон согласился: «Хорошо. Пусть так и будет».

Однажды, будучи наедине, шакал сказал оленю: «Мой дорогой друг, в лесу есть пшеничное поле. Я отведу тебя туда». С тех пор олень каждый день стал приходить в то место на выпас. Заметив, что олень уничтожает посевы, владелец поля положил сеть в надежде поймать животное. И когда олень снова пришёл туда, он попался в ловушку. Олень подумал: «Кто кроме моего друга способен освободить меня из этой сети, которая подобна ловушке смерти?» Увидев шакала, он попросил: «Мой дорогой друг! Пожалуйста, перережь эти путы и освободи меня!» Но шакал, который всё время вынашивал злобный план, увидев оленя в беде, очень обрадовался и подумал: «Сегодня мой хитрый план принёс ожидаемые плоды. Я, несомненно, полакомлюсь его кровавыми косточками после того, как оленя зарежут, и у меня будет много пищи.

Поскольку шакал не был настолько силён, чтобы самому убить оленя, то хотел поставить оленя в такую ситуацию, где бы его убил кто-то. Шакал дал оленю совет, который должен был привести к смерти, чтобы потом насладиться плотью. Шакал подружился с оленем, преследуя именно эту цель. 

Затем олень произносит стихи, которые описывают качества друга.

«Друг познаётся в беде, герой – в войне, честный человек - когда берёт в долг, жена - в бедности, а родственник – в страданиях».

Есть такая поговорка: «В процветании друзья появляются, а в трудной ситуации друзья проверяются». Когда человек наслаждается богатством или высоким положением, многие люди становятся его друзьями. Но когда приходят трудные времена, лишь истинные друзья протягивают ему свою руку помощи. Когда к человеку приходит бедность, то дружба и любовь к нему «вылетают из окошка», бесследно исчезают. Поэтому настоящего друга можно узнать только, попав в трудное положение. Точно так же жену и родственников можно проверить в трудных ситуациях. Многие хвастают своей смелостью, но герой проверяется на войне. Поэтому сложные ситуации благоприятны в том смысле, что тогда человек может узнать, кто на самом деле его истинные друзья и каковы его родственники.

Следующий текст очень известен в Индии:

«Ваш истинный друг – это тот, кто сопровождает вас во время праздников, в страданиях, в голоде, в национальных войнах, в суде и даже в крематории. Ваш настоящий родственник – это тот, кто желает вам блага и в счастье и в несчастье».

Иногда, чтобы показать несчастье человека, друзья не приходят на праздник. Чтобы они пришли, их нужно об этом просить. Такие люди не являются истинными друзьями.

Радж-двара – это санскритский термин, указывающий на суд, какое-то дело. Ашмасана означает «крематорий», когда в семью приходит смерть. Дурбикша означает «бедность» или «банкротство в бизнесе». Утсава – это «свадьба», «фестиваль».

Есть одна история. Когда Рупа и Санатана Госвами жили на Радха-кунде. Однажды один из них пел об удивительной лиле, где Радха и Кришна играли друг с другом. Рупа Госвами увидел эту картину и стал радостно смеяться, наблюдая за удивительным обменом любовью между Радхой и Кришной. Во время этой медитации мимо него проходил один преданный, который был горбатым. Он направлялся к Радха-кукнде, чтобы принять омовение. Этот преданный увидел, что Госвами, находясь в медитации, смеётся, но подумал, что Рупа Госвами насмехается над его уродством. Он расценил смех Рупы Госвами как оскорбление и обиделся. И в тот же самый момент видение Рупы Госвами оборвалось. Когда Рупа Госвами встретился с Санатаной Госвами, он рассказал, что видел Радху и Кришну, но внезапно эта картина исчезла. Санатана Госвами сказал следующее: «Скорее всего, ты оскорбил кого-то». – «Если я нанёс кому-то оскорбление, то сделал это совершенно случайно. Я не хотел никого обижать». – «Ты должен попросить прощение у того преданного, которого оскорбил». «Как я могу просить прощение, если не знаю, кто это был?» – «Ты должен объявить, что устраиваешь большой пир и пригласить всех вайшнавов. И кто не придёт на торжество, является тем самым человеком, которого ты оскорбил».

Друзья всегда приходят на праздники. Но у тех, кто не приходит, на это есть веская причина – хорошая или плохая. В любом случае, они не приходят.

«Видя эту крепкую сеть, шакал сказал: «Мой дорогой друг, ловушка сделана из сухожилий и кишок. Сегодня воскресенье, а я дал обет не есть мясного по воскресеньям. Как я могу прикасаться зубами к этой сетке? Друг, пожалуйста, пойми меня правильно. Если я перегрызу эти жилы и нарушу свой обет, то со мной может случиться несчастье. Потерпи до утра, а завтра утром я освобожу тебя».

Если бы шакал был настоящим другом, он бы помог в беде. Но шакал находит оправдание, вместо того, чтобы помочь. В другом стихе объясняется, что когда человек плохо к вам относится, он всегда будет откладывать на потом то, о чём вы его просите. Сейчас мы убеждаемся в злобных намерениях шакала.

«Когда вечером олень не вернулся домой, ворон, испытывая беспокойство, бросился на его поиски».

Так поступает настоящий друг.

«Думая: «Мой друг не вернулся. Должно быть, он попал в беду», ворон решил лететь на поиски оленя. Обнаружив его на поле, ворон спросил: «Дорогой друг, что с тобой случилось?» Олень ответил: «Это результат того, что я не оценил твои слова. Справедливо утверждение, что беда настигает того, кто не внимает словам близкого друга, тем самым доставляя радость врагу».

Когда олень услышал слова ворона, он осознал свою ошибку, что принимал шакала за друга. Но олень не понимал этого в начале, когда его предупреждал об опасности истинный друг. Из-за желания слушать ложную похвалу в свой адрес он не был способен увидеть в шакале коварного обманщика. В этом материальном мире истинное смирение очень редко, и слава – очень могущественная тактика для обмана. Даже ложное смирение плавит сердца людей, что уж гооврить об истинном смирении, которое привлекает даже Верховного Господа, Того, Кто привлекает всех. Имитация духовных качеств – могущественный инструмент для обмана. Этот шакал был таким обманщиком, что не открывал своё сердце даже тогда, когда олень попался в сеть. Он выставлял себя благочестивой личностью, которая не желает нарушать свой обет даже во имя дружбы.

«Ворон спросил: «Где шакал?» Олень ответил: «Он прячется где-то рядом и ждёт моей гибели, желая съесть мою плоть». Ворон даёт совет: «Мой друг, я уже говорил тебе, что просто потому, что кто-то действует безупречно, ему нельзя доверять. Даже святые могут стать жертвамии жестоких людей».

Человек должен защищать себя от злонамеренных демонов, потому что они способны нанести вред без видимой причины так же, как машина может сбить вас на дороге, хотя вы вроде бы невинный пешеход. Некоторые люди наслаждаются, насмехаясь над кем-то. Поэтому лучше их избегать. Рыба в воде, птицы и животные в лесу невинные, тем не менее, люди, жадные к крови, убивают их. Олень думал, что, так как он не причинил вреда шакалу, тот никогда не навредит ему. В этом состояла ошибка оленя, потому что шакалы по своей природе очень хитры и коварны.

ТЕКСТ 77

«Те, кто стоят на пороге смерти, не способны ощутить запах погасшей лампады. Они пренебрегают советами друзей и не способны видеть звезду Арундати».

Таковы признаки того, кто стоит на пороге смерти. Например, если вы не можете ощутить запах тлеющего фитиля, это значит, что скоро к вам придёт смерть.

В «Источнике вечного Наслаждения» описывается, что Камса перед смертью видел разные неблагоприятные предзнаменования, которые означали его смерть. Так, он не видел в зеркале своего отражения, а в его тени были дыры. Также ему приснился сон, где он ехал на тележке, запряжённой ослами, и на нём была красная гирлянда, а тело было покрыто маслом. У Раваны перед смертью было такое же видение: он был в гирлянде из красных цветов и ехал на тележке, запряженной ослами. Это неблагопритяные знаки. О приближении смерти указывает и то, что человек не видит звезду Арундати и не прислушивается к советам своих друзей. Всё это признаки того, что смерть неизбежна. «Аюрведа» называет определённые признаки того, кто приближается к смерти: «Когда бедствие приближается, человек теряет разум, способность рассуждать. Он не внемлет словам благожелателей». Арундати – это жена мудреца Васиштхи, дочь Кардамы и Девахути. Она известна своей преданностью мужу. Её видно в небе рядом со звёздами Сапта-риши (Великой Медведицы). Если человек не в состоянии видеть звезду Арундати среди семи звёзд, это означает, что смерть приближается к нему». Когда Ганди не воспринял совет Прабхупады, он умер.

«Тот, кто за спиной друга строит козни, хотя в лицо говорит сладкие слова, - не друг. От такого «приятеля» необходимо отказаться. Он подобен кувшину, наполненному ядом, сверху прикрытого тонкой плёночкой молока».

Здесь говорится, что мы не должны общаться с двуличными людьми, которые негативно говорят в ваше отсутствие, но когда вы рядом с ним, он льстит вам. Такой человек не является другом. Он более опасен, чем враг. В присутствие врага человек всегда начеку. Но если враг притворяется другом, он может получить сокровенную информацию, чтобы использовать её против вас. Поэтому его сравнивают с кувшином, нополненным ядом, на поверхности которого плавает молоко. Если горшок наполнен ядом, то человек не будет его пить. Но если сверху плавает немного молока, то человек может по ошибке принять всё это за молоко. Если он выпьет содержимое такого кувшина, то умрёт.

В Третьей песни «Шримад-Бхагаватам» мы читаем то же самое наставление. После того, как Господь Капила описал страдания души от своей кармической деятельности, Он говорит: «Поэтому человек должен избегать общения с материалистичными женщинами ради чувственного наслаждения. Человек не должен становиться танцующей собачкой в руках женщин. Нельзя общаться с женщинами с целью чувственного наслаждения. Нельзя общаться с женщинами, если человек рассматривает их как чувственные объекты. Ещё более опасно общаться с мужчинами, которые привязаны к общению с женщинами ради чувственного наслаждения».

Это наставление дано по той же причине. Если вы, например, увидите кувшинчик с ядом, вы не станете пить из него. Но когда содержимое кувшина покрыто молочной плёнкой, человек может по ошибке выпить его. Точно так же человек, избегающий общения с противоположным полом, встретив женщину, будет настороже. Но если общаться с мужчиной, который привязан к женщинам, то человек может потерять бдительность и оскверниться. Господь Капила говорит, что общаться с человеком, который привязан к наслаждениям с женщиной, хуже, чем общаться с самими женщинами.

«После этого ворон сказал: «О, шакал, ты совершил великий грех!»

ТЕКСТ 79

«Какова слава в обмане тех, кого вы убеждаете сладкими словами и контролируете обманными уловками? Обманывать человека, который полностью доверился вам, так же греховно, как душить ребёнка, который спокойно спит на ваших коленях. Такие люди прокладывают себе дорогу в ад. Земля страдает от тяжести носить таких людей на себе».

ТЕКСТ 80

«О, богиня Земля! Как ты можешь терпеть на себе вес тех, кто предаёт своих друзей, кто действует греховно по отношению к тем, кто доверился им, кто искренне верит им?»

В Восьмой песни «Шримад-Бхагаватам» описана история о Господе Вамане и Бали Махарадже. Когда брахмачари-брахман Вамана обратился к Бали за милостыней, Бали сказал: «Ты можешь брать всё, что пожелаешь». Вамана ответил ему, что Ему нужно всего три шага земли. Бали возразил: «Это же не разумно. Я – царь вселенной и могу дать тебе столько, что ты больше не будешь ни о чём просить. Пересмотри Свою просьбу». Но Вамана настаивал: «Дай Мне всего три шага земли». Бали согласился. Шукрачарья знал, что Вымана был Верховным Господом, который пришёл для того, чтобы всё забрать у Бали Махараджа. Поэтому Шукрачарья стал давать советы Бали, как нарушить своё обещание. Он привёл целый список случаев, когда приемлемо лгать (например, нак свадьбе), и стал давать советы о том, как не потерять своё состояние. Шукрачарья пытался убедить Бали Махараджжу: «Ты пообещал дать, но не давай». Но Бали отверг его наставления. И затем Бали Махараджа произнёс стихи, в которых говорит: «Земля выдерживает вес стольких океанов и столько горных хребтов, которые имеют колоссальную массу. Но единственное, чего Земля не может носить на себе – это лгуна».

Представьте себе, в Кали-югу почти каждое слово, которое мы произносим – это или чёрная, серая или белая ложь. На самом деле белая ложь – это полуправда. Есть книга «Как лгать, говоря правду». Есть целая наука о том, как обманывать, чтобы потом можно было оправдаться, что вы не лжёте. Вот один такой пример. Жена спрашивает мужа: «Где ты был вчера вечером? Почему ты не пришёл домой?» Муж, который провёл время с  любовницей, отвечает: «Я разговаривал с другом». Действительно, он был с другом, но этот друг – любовница. Таков пример белой лжи, где в правде содержится обман. А серая ложь – это когда вы говорите неправду. Чёрная ложь – когда вы приписываете ложные утверждения третьей стороне. Например, когда вы говорите: «Он сказал это о сбе», а человек на самом деле этого не говорил. Когда вы приписывете ложные утверждения чьим-то словам, это вдвойне ложно и считается чёрной ложью.

Одно из качеств по-настоящему духовного человека – правдивость. Религиозная жизнь зиждется на четырёх устоях: аскетизме, милосердии, чистоте и правдивости. Если нет правдивости, то нет смылса говорить о религиозной жизни. В Седьмой Песни «Шримад-Бхагаватам Нарада Муни приводит около тридцати качеств цивилизованного человека, и одним из первых является правдивость. Быть правдивым очень важно.

ТЕСКТ 81

«Человек не должен ни враждовать, ни дружить с безнравственным, злобным человеком. Такие люди подобны кускам угля, которые обжигают, будучи горячими, и пачкают руки, когда остывают».

Это очень хороший стих. Иными словами, с безнравственным человеком мы не должны ни дружить, ни враждовать. Это относится и к обезьянам. Говорится, что с ними не нужно ни дружить, ни враждовать, потому что если вы дружите с обезьянами, они будут постоянно навещать вас и проказничать. А если обезьяны враждуют с вами, тогда они разрывают бельё, которое сушится, или крадут очки. Поэтому Прабхупада говорит, что в отношениях с обезьянами лучше занимать нейтральную позицию, игнорируя тх.

«Лучше иметь врагом мудрого и святого человека, чем безнравственного, потому что он непредсказуем и не религиозен. Мудрый, даже враждуя, планирует аккуратно, но безнравственный будет постоянно непредсказуем».

Мудрый противник будет следовать писаниям, в то время как негодяй всегда непредсказуем. Лучше вступать в спор с учёным человеком, потому что, даже если он к вам не очень хорошо относится, у него можно чему-то научиться.

Стих из «Гаруда-Пураны» гласит: «Человек должен жить вместе со святыми. Если это невозможно, человек должен общаться и подружиться с ними. И даже если человек хочет ссориться, он должен делать это со святыми. Нельзя вступать ни в какие отношения с безнравственными людьми».

Этот стих не советует ссориться со святыми людьми. Но суть его в том, что человек не должен иметь ничего общего с негодяями; он не должен с ними даже ссориться.

ТЕКСТ 82

«Комар сравнивается с безнравственным человеком. Он опускается к вашим стопам и затем неожиданно кусает вас со спины или пищит возле вашего уха. Но как только находит отверстие или незащённое место, то без промедления пользуется возможностью и кусает вас».

Это сравнение показывает плохие качества комара. Особенно комары досаждают в Майапуре – они садятся на ваши стопы и кусают. Комары красиво жужжат, но их «пение» не сладостно. Их истинное намерение – найти слабое место и укусить, нападая врасплох.

Комар представляет собой безнравственного человека, который может очень приятно жужжать в ваше ухо. Но как только он находит слабое место, то кусает, пользуясь первой же возможностью.

Собаки машут хвостами не потому что любят хозяина, а в ожидании пищи. Точно так же лесть злонамеренного человека подобна маханию собачьего хвоста ради собственного интереса. Такой злонамеренный человек будет льстить не потому, что ценит качества другого человека, а потому что хочет получить что-то для себя. Принимать прославления в свой адрес это большая слабость человека, и безнравственные люди пользуются этой возможностью с целью обмана. Поэтому мудрые люди должны всегда опасаться лести. Слушать прославления в свой адрес – это всё равно, что пить яд. Восхваление увеличивает гордость, которая ведёт к падению. Шакал смиренно обратился к оленю и предложил свою дружбу в надежде, при возможности, вкусить плоти этого оленя.

Этот стих сравнивает негодяя с комаром. Подлый человек, который оказывает почтение в вашем присуствии, уподобляется комару, летающему вокруг стоп. Но за вашей спиной комар всегда норовит укусить. Точно также негодяй начинает действовать против вас, когда вы поворачиваетесь к нему спиной. Когда человек спит, накрывшись одеялом, комар ищет открытое место для того, чтобы укусить. Так и негодяи выискивают какие-то слабости, чтобы эксплуатировать вас. Нужно отказаться от таких, подобных комарам, «друзей», жаждущих вашей «крови». Друга, который в вашем присутствии говорит приятные слова, но за спиной действует против вас, сравнивают с кувшином, наполненным ядом, прикрытым молочной плёнкой. Общения с такими людьми следует избегать.

ТЕКСТ 83

«Просто потому, что негодяй говорит сладко, не стоит верить ему. Кончик его языка сладкий, в то время как сердце неполнено смертоносным ядом».

«Утром ворон увидел, что хозяин поля приближается, держа палку в руке. Ворон посоветовал оленю: «Мой дорогой друг, теперь притворись мёртвым: надуй живот, будто его вспучило, вытяни ноги и лежи неподвижно. Я сяду на твою морду и сделаю вид, что клюю твои глаза. Хозяин поля подумает, что ты мёртв. И когда подам знак, ты должен вскочить и убежать». Олень согласился последовать совету ворона. Когда мужчина увидел оленя, он обрадованно воскликнул: «Олень умер сам!» Человек высвободил оленя из ловушки, и когда он отвернулся, чтобы сложить сеть, ворон тем временем подал знак, олень вскочил и убежал. В гневе хозяин пшеничного поля бросил палку в оленя, но промахнулся – попал в шакала и убил его».

У этой истории счастливый конец: шакал, который дал плохой совет в надежде насладиться олениной, получил по заслугам.

ТЕКСТ 84

«Результаты грехов или благочестивых поступков повторяются в этой жзини в течение трёх лет, трёх месяцев, трёх половин месяца или в течение трёх дней».

Этот стих иллюстирирует, как действуют законы кармы. Мы думаем, что свободны от него. Но преданные всегда помнят: «У каждого поступка живого существа есть 13 свидетелей – это солнце, огонь, небо, воздух, полубоги, луна, вечер, день и ночь, стороны света, вода, земля и Сверхдуша» (ШБ 6.1.42).

Есть такая история. В гурукуле учились мальчики. Учитель сказал им: «Сейчас вы должны найти такое укромное место, где вас никто не найдёт, и остаться там». Все дети разбежались и спрятались в разных местах: кто-то влез на дерево, другие спрятались в пещере, некоторые опутились под воду и стали дышать через трубку. Но один мальчик вернулся к духовному учителю и сказал: «Махараджа, я не могу найти ни одного места, где бы мог спрятаться так, чтобы никто не видел меня». Учитель сказал: «Ты выиграл эту игру, потому что понял, что на самом деле такого места не существует». Есть 13 свидетелей наших поступков, и куда бы мы не пошли, Параматма всегда идёт с нами. Когда преданный, осознающий Сверхдушу, понимает, что есть 13 свидетелей, это даёт ему великую силу никуда не отклоняться от религиозного поведения, потому что он знает, что за ним наблюдают. Зная это, человек не станет, подобно шакалу, лгать, эксплуатировать других ради своих личных интересов.

Теперь мы возвращаемся к нашей основной истории, когда Хираньяка освободил голубей, и они отправились к себе домой. Ворон видел всё это и захотел подружиться с Хираньякой. Начался диалог о том, что не должны дружить жертва и хищник.

«Ворон Лагхупатанака сказал Хираньяке: «Даже если бы я съел тебя, то, наполнив свой желудок, всё равно не получил бы удовлетворения. Но если ты станешь моим другом, я буду так же счастлив, как Читрагрива».

ТЕКСТ 86

«Человек должен доверять даже животным, которые склонны совершать благочестивые поступки, так как те, кто имеет поведение святых, никогда не отклоняются от хорошего поведения».

Этот стих прославляет людей, поведение которых указывает на них, как на святых. Здесь говорится, что можно доверять тем, чья природа святая, а не тем, кто выставялет себя святыми. Автор подчёркивает, что человек должен изучать природу других людей, наблюдая логику их поведения. Нельзя предполагать, что человек плох лишь на том основании, что родился в низкой семье, или думать, что человек хороший, потому что он очень красиво говорит. В Кали-Югу человека, умеющего хорошо излагать свои мысли, автоматически причисляют к великим учёным или святым. В двенадцатой песни «Шримад-Бхагаватам» говорится: «Человек должен судить о положении другого, тщательно наблюдая за его качествами характера. Ваши подлинные качества характера – это то, что проявляется, когда вы останетесь наедине с самим собой».

«Человек должен учиться отличать собаку от волка, настоящего друга от льстеца. Иначе человек на каждом шагу рискует стать жертвой обмана».

Это особенно важно в Индии, где всё основано на человеческих отношениях. Недавно, впервые за последние одиннадцать лет, я был на Западе. Там многие человеческие отношения очень формализованы, поэтому верояность быть обманутым меньше. В ИСККОНе есть такая шутка (обманный приём), что если вы хотите поговорить с человеком, живущим в другом городе, то звоните по определённой системе заказных звоков в храм, и когда кто-то в храме берёт трубку, вы говорите: «Это мистер Джайтанья, я ищу мистера Джанмаштами». Затем Джанмаштами подходит к телефону и говорит: «Мистера Джанмаштами сейчас здесь нет. Он вернётся через 5 минут». Но вы знаете, что тот, кому вы звоните, находится в храме, и можете не тратить деньги, звоня ему. Так вы можете получать бесплатную информацию. Но сейчас, когда посылается только запись, вы не можете говорит с абонентом, и с использованием техники меньше шансов обмана. А в Индии нет даже телефонных книг, и все отношения здесь до сих пор личностные, поэтому человек должен очень хорошо понимать характер людей.

«Хита падеша» была написана до появляения различных современных приборов, когда все отношения стоились лицом к лицу. Было очень важно, чтобы человек понимал свою собственную природу и природу других. И первый шаг в самоосознании состоит в том, чтобы понять свою обусловленную природу.

ТЕКСТ 87

«Более того, сердце святого человека никогда не меняется, даже во время гнева, точно также, как температура океана не изменяется из-за того, что вы поджигаете пучок соломы. Глупо думать, что, поджигая кусок соломы, вы нагреете океан. Точно так же махатма – уравновешенный человек».

Почему махатма всегла уравновешен? Потому что он всегда остаётся в сознании Кришны, и в результате он – нашочати наканкшати … шитошна сукха дукха дах – Он поднимается над всей двойственностью, над честью и бесчестьем, над стастьем и страданьем, жарой и холодом. Всё это он воспринимает одинаково. Поэтому если вы прославляете его или оскорбляете, он относится к этому равно. Садху не злобен по природе. Даже если его беспокоят, и он гневается, то он не желает кому-то навредить. Гнев садху даже благоприятен для других, как мы видим в истории с Нарадой Муни и сыновьями Куверы. Они вели себя не очень пристойно, за что Нарада Муни проклял их, чем оказал большую помощь.

«Хираньяка сказал: «Ты изменчивый, непостоянный. Нельзя дружить с такими ненадёжными личностями».

Здесь он приводит ещё одну причину. Вначале Хираньяка говорил, что ворон и мышь – это хищник и жертва, поэтому не может быть дружбы между ними. На это ворон ответил, что он не намерен есть мышь, потому что хочет общаться с Хираньякой живым. Хираньяка сказал: «Теперь ты изменчивый, непостоянный». Когда вы наслаждаетесь богатством, у вас много друзей. Но когда вы потеряете богатство и станете нуждаться в деньгах и помощи, то увидите, сколько у вас останется друзей.

«Человек не должен доверять кошке, буйволу, барану, вороне или подлому человеку, потому что ваше доверие к ним лишь увеличивает возможность причинить вам вред. Более того, ты – мой природный враг. Нельзя заключать перемирие с врагом. Человек не должен дружить с врагом даже после заключения мирного договора. Кипящая вода всё равно гасит огонь».

Это хорошее сравнение, что вода и огонь являются противоположностями. Но даже если вы доведёте воду до кипения, всё равно она погасит огонь. Никогда нельзя дружить с прирождёнными врагами. Мыши обычная пища для ворон, поэтому для Хираньяки было бы ошибкой дружить с вороном. Вода – враг огня, даже если она приобретёт какие-то качества пламени. Вода всё ранво погасит огонь, потому что они взаимоисключают друг друга.

ТЕКСТ 90

«Нужно оставить общение со злобным человеком, даже если он учёный. Злонамеренный человек не может преодолеть свою природу, точно так же как змея не станет безвредной, даже если её украсить бриллиантами. Если такой человек обретает знания, он становится ещё более опасным, потому что будет использовать знание во зло. Дать знание злобному человеку равносильно тому, что дать оружие врагу: он станет использовать его для эксплуатации невинных».

Злобный человек сравнивается со змеёй. Если у неё алмаз на клобуке, она ещё более злая. Таким образом, злонамеренного человека нельзя обучать. Обучение злонамеренного человека сравнивается с кормлением змеи молоком, отчего яда у неё лишь прибавляется. Господь Кришна говорит Арджуне, что «Бхагавад-гита» не должна рассказываться тем, кто завидует Ему. Человек не может понять это послание, если он завистлив, не обладает преданностью или не аскетичен.

Характер важнее, чем просто образование. Современная образовательная система не уделяет никакого внимания воспитанию характера, в то время как ведическая образовательная система во главу угла ставит этот принцип. В соответствии с ведическими принципами нельзя давать образование подлому человеку. Образование основано на характере, а знание без характера подобно телу без души.

ТЕКСТ 91

«То, что не возможно, не может быть возможным. И то, что возможно, несомненно, можно выполнить. Колесница не поедет по воде, но она может ехать по земле. Так же как лодка не может плыть по земле, но она, несомненно, сможет плыть по воде».

Автор произнёс этот стих, чтобы проиллюстрировать, что подлый человек не изменит своего образа действий. В 16 главе «Бхагавад-гиты» описываются качества подлого человека. Этот стих говорит, что можно достичь того, что возможно.

ТЕКСТ 92

«Человек, ради богатства доверяющий врагу или жене, лишённой любви, несомненно, скоро расстанется со своей жизнью».

Здесь приводятся ещё несколько качеств того, кто близок к смерти. Доверять врагу равносильно приглашению смерти. Даже если враг ублажён огромным количеством богатства, человек никогда не должен доверять ему. Если у жены нет привязанности к мужу, она никогда не будет верна ему, даже если муж удовлетворит все её материальные нужды. Женщина может оставить всё ради того, чтобы воссоединиться с любовником, даже если тот бедняк.

Невдано в Дели жена одного богатого человека привлеклась нищим. Она устроила заговор против своего мужа и организовала его убийство. С этой целью женщина намеренно оставила незапертой дверь своего дома и наняла негодяев, чтобы они убили её мужа. Когда наёмники убежали, эта коварная женщина разбросала свои драгоценности, вызвала полицию и заявила, что бандиты убили её мужа и ограбили её. Женщина поступила так, чтобы завладеть богатством мужа и жить со своим любовником.

«Ворон Лагхупатанака ответил: «Мне известно всё это. Но, тем не менее, я настроен весьма решительно, и готов даже поститься у твоей двери до самой смерти, только бы обрести твою дружбу»

ТЕКСТ 93

«Дружба со злобным человеком сравнивается с глиняным горшком: она легко разбивается и её невозможно восстановить. В то время как дружба с благородным человеком сравнивается с золотым горшком: её очень тяжело разбить и очень легко возобновить».

Подобно глиняному горшку дружбу с подлым человеком легко разрушить и нельзя исправить. Даже от небольшого оскорбления ничтожный человек возненавидит вас и будет ворчать до конца своих дней. В то времяя как сердце святого человека сравнивается с золотым кувшином: великодушный человек очень гибкий в отношениях и дружбу с ним сложно разрушить. И даже если золотой кувшин продырявится, его можно легко и бесследно заделать. Отличие - в качествах, которыми обладет святой человек: у него есть сила прощать, и его сердце всегда остаётся мягким.

Хари Шаури прабху говорил, что сила брахмана – в прощении; сила кшатрия – в готовности отдать свою жизнь, защищая подданных; сила вайшьи – в его щедрости, когда он даёт пожертвования на религиозгые цели; сила шудры проявляется в верном служении своему господину. В Седьмой песни «Шримад-Бхагаватам» упоминается, что среди главных качеств шудр – верность и правдивость. Шудры никогда не крадут у своего господина. Можно понять, сколько из нас находятся даже ниже, чем шудры. Согласно этому определению, данной Нарадой Муни, если вы кого-то называете шудрой, то делаете этому человеку большой комплимент. Это означает, что такой человек, по крайней мере, обладает качествами верности и правдивости.

Подлые люди вступают в дружеские отношения, чтобы удовлетворить свои эгоистические мотивы, и, достигнув своей цели, сразу же рвут свои отношения. Но святые люди не эгоистичны. Их дружба стабильна, а в случае размолвки всё очень легко решается.

Учёный Сундарпанья говорит, что вражда в отношениях глупцов очень глубока и остаётся надолго, как зарубка на камне. Но неприязненность в отношениях между святыми подобна линии, нарисованной на воде. Можно наблюдать, как палец, опущенный в кувшин с водой, всего на мгновение разделяет воду, а потом снова соединяется. Вражда между святыми людьми подобна этому. Святые не могут обидеть сгоряча; даже если нечто подобное и происходит, то всё сразу очень легко заглаживается. Так происходит благодаря чистоте сердца.

ТЕКСТ 94

«Металлы соединяют с помощью плавки. Птицы и животные соединяются друг с другом ради определённой цели, такой, например, как добыча пищи. Глупцы дружат друг с другом из страха или жадности. Но святые поддерживают дружеские отношения, не преследуя никакого мотива».

ТЕКСТ 95

«Чистосердечные люди подобны кокосовому ореху: они твёрдые и грубые снаружи, но очень сладкие и нежные внутри. Другие же, как плоды ююба, - мягкие и привлекательные снаружи, но, как правило, кислые и червивые внутри».

Это ещё один хороший пример. Кокос выглядит очень твёрдым. Чистосердечные люди-друзья могут говорить правду и поэтому иногда сложно общаться с такими чистосердечными людьми или теми, кто на самом деле являются друзьями. Они могут сказать нам то, что «натупает на пятки» нашего ложного эго, после чего мы чувствуем некоторую обиду. Истинный друг всегда говорит то, что для нас благотворно.

Шрила Прабхупада отмечает в комментарии к истории, связанной с Дхрувой Махараджей, что материалист всегда стремится слушать прославления в свой адрес и любит указывать на недостатки других. Но святой человек всегда готов замечать хорошие качества в других и видеть недостатки в себе. Если кто-то, особенно друг, чистосердечный человек, говорит нам правду, то мы не должны пытаться его прервать из-за нашего ложного эго. Мы должны попытаться выслушать его. Поэтому ворон говорит Хираньяке: “Я хочу дружить с тобой”. Ворон Лагхупатанака заметил святые качества Хираньяки, хочет установить с ним дружеские отношения и очень настойчиво просит об этом.

ТЕКСТ 96

“Даже если дружба со святым человеком прерывается, его качества характера не меняются. Подобно тому, как порванный лотос остаётся привязанным к стеблю волокнами”.

Так и в отношениях со святым человеком: даже если ваша дружба кончается, святой не будет действовать злобно. Если святой видит, что его друг не квалифицирован дружить с ним, он прерывает дружбу, но не станет действовать против. Как правило, если дружба нарушается, то можду людьми возникает вражда. Когда бывший друг становится врагом, он очень опасен, потому что знает много ваших сокровенных тайн, и его будут очень ценить ваши враги”.

ТЕКСТ 97

“Чистота, щедрость, героизм, уравновешенность в счастье и страдании, вежливость, привязанность, любовь и правдивость – таковы качества настоящего друга”.

Мы можем проверить наших друзей на наличие перечисленных качеств.

“Но кроме тебя, где я ещё найду такого друга с такими замечательными качествами?” Когда Хираньяка  услышал это, он вышел из своей норы и сказал: “Моё сердце растаяло от твоих нектарных слов”.

ТЕКСТ 98

“Поэтому говорится, что человек, которого беспокоит жара, не ощутит такого облегчения, даже омываясь в прохладной воде или нося на себе ожерелье жечуга, или умащивая всё своё тело сандалавой пастой, как слушая мудрые дружеские слова святого человека”.

Умные слова, произнесенные святым человеком с любовью, действуют на человека, страдающего от жары, более охлаждающе, чем ношение ожерелья из жемчуга, или омовение в прохладной воде, или даже нанесение на тело сандаловой пасты. Такие слова даже более благотворны для такого человека. У нас имеется такой опыт. Когда нас задевают различные проявления майи, мы очень сильно страдаем от каких-то материальных проблем. Но книги Прабхупады “открывают” наши глаза и мы становимся способными видеть причину наших мучений. Мы начинаем понимать, что должны делать, чтобы преодолеть материальные страдания. Эти слова действуют отрезвляюще. Слова вашего духовного учителя обладают огромной ценностью, потому что они дают больше успокоения душе, чем какие-либо материальные удобства.

ТЕКСТ 99

“Разглашение секрета, одалживание денег, жестокость, перемена в уме, гнев и азартная игра – таковы причины, портящие дружеские отношения”.

Одалживание денег у друзей может повредить вашим отношениям, потому что тот, кто занимает деньги и не может их отдать, чувствует себя в долгу и очень быстро рвёт отношения. Если возвращение денег затягивается или они вовсе не возвращаются, это может окончательно испортить дружеские контакты. Шекспир писал: “Не будь ни заимодавцем, ни должником”. Есть ещё одна поговорка: “Давать в долг – значить потерять”. Отделите вашу дружбу от бизнеса, иначе вы потеряете друзей.

Иногда ссора может произойти из-за займа. Однако такие причины не повредят взаимоотношениям истинных друзей. На самом деле настоящий друг не будет занимать у своего близкого друга. Судама не хотел занимать деньги у своего друга Кришны, хотя и страдал от бедности. Но жена заставила его посетить Господа Кришну. Судаме не хотелось просить у Кришны деньги. Если челвоек испытывает материальные затруднения, и у друга есть возможность помочь, тот естественным образом сделает это. Но если человек не помогает, то это значит, что он не знает о проблеме, или не может помочь, или он вовсе не друг. В любом случае нет смысла просить у друга что-то взаймы. Господь Кришна помог Судаме, даже несмотря на то, что тот не просил Его об этом.

“Ворон сказал Хираньяке: “Согласно этому у тебя нет ни единого порока, потому что обман и правду можно определить во время беседы, а смелость и серьёзность – через непосредственный опыт”.

Опытный человек может понять очень многое, внимательно наблюдая за телесными движениями и выражением лица собеседника. Шрила Прабхупада говорил, что лицо – это зеркало ума. Наука физиогномия объясняет, как определять сердце человека, слушая его речь, и наблюдая за тем, как он говорит. Некоторые преданные, изучавшие физиогномию, говорили: «Вы можете так определить правдивость человека: если во время беседы он прикрывает свой нос рукой, то тем самым он выказывает свою вину, которая беспокоит его сознание». Данный метод не рекомендуется шастрами, но человек, который изучает человеческую природу, может им воспользоваться. «Хита падеша» будет учить этому: «Сердце человека можно понять изучая его телесные движения, движения, речь, глаза, выражение лица». Человек может понять сердце человека, наблюдая за всем этим. Если при разговоре с кем-то ваш собеседник не может смотреть вам прямо в глаза, то вы можете понять, что он неискренен с вами. Но если человек в беседе с вами смотрит вам прямо в глаза, то вы можете понять, что, скорее всего, его слова правдивы. Также важны походка человека, его движения, речь. Хираньяка был очень опытен, и он мог понять, что ворон серьёзен в своей дружбе. Путнику, стервятнику и оленю не хватало этого качества, но Хираньяка превосходно проанализировал качества ворона. Другие не смогли это сделать, и стали жертвами льстецов. Хираньяка не был подвержен лести. Он понял, что ворон был искренний, когда говорил о своей готовности поститься до смерти, если тот не примет его в качестве друга. Аргументом Хираньяки, чтобы отказаться от дружбы, была естественная враждебность между воронами и мышами. Но ворон выдвинул контраргумент и уговорил Хираньяку пересмотреть свой взгляд. Обманщик будет также выдвигать контраргументы, но его лживую природу можно распознать по определённым движениям его тела и выражению лица. Он станет чувствовать себя «не в своей тарелке» и будет бояться обнаружить фальш в поведении. Опытный человек способен определить это. Чтобы скрыть свою неискренность, человек может проявлять смирение или гнев, или даже может в крайнем возбуждении цитировать писания, как это происходило в ранних историях.

Хираньяка представляет человека, знающего писания, богатого опытом, свободного от личных амбиций, того, кто является квалифицированным гуру. А ворон представляет собой кваклифицированного ученика, который распознал авторитетного духовного учителя и готов даже поститься до смерти в своей решимости принять его своим гуру. Это показывает его решимость предаться духовному учителю. Гуру мог проверить своего будущего ученика.

Шрила Прабхупада наставлял нас в том, что духовный учитель не должен принимать к себе в ученики каждого, он должен вначале проверить человека, чтобы убедиться в его искренности. Шрила Прабхупада рассказывал, что преданные из Индии хотели присоединиться к его Движению, чтобы жить в храме. На Западе никто не стал бы присоединяться к обществу сознания Кришны, чтобы получить более богатый образ жизни в храме. У нас у всех были машины, хорошие квартиры, материальное богатство. Наоборот, мы должны были отказаться от всего этого и принять более низкий стандарт жизни: спать на полу, обходиться без туалетной бумаги и т.д. Чтобы жить в храме, мы должны были приспособиться к простой жизни. Но в Индии, когда вам дают комнату, трехразовое питание, вентилятор в комнате, этого оказывается достаточно, чтобы вдохновить людей присоединиться. Если человек хотел присоединиться, то Шрила Прабхупада выдвигал серьёзные требования. Так, кондидат должен был продолжать жить вне храма, и его обязанностями было каждый день приходить на мангала-арати, выполнять служение в течение восьми часов в день, посещать всю программу, воспевать 16 кругов и возвращаться домой. Спустя месяц можно было понять, насколько искренен этот человек в своих намерениях. По крайней мере, новички должны были пройти какую-то проверку. Конечно же, на Западе люди тоже приходят с разными мотивами. Некоторые из них говорили: «У меня большие деньги на банковском счету», и тому подобное. Шрила Прабхупада давал служение: «Хорошо, будешь в течение месяца мыть кастрюли. Посмотрим, насколько ты смиренен и искренен». Чистосердечные люди не приходят в общество ради получения богатства. У них другая цель, поэтому, выполняя служение на кухне или убирая, они доказывают свою искренность. Кем бы люди не были, их нужно проверять. И духовный учитель обязательно должен это делать.

ТЕСКТ 101

«Дружба, речь и поведение чистосердечных совершенно отличаются от слов, исходящих изо рта обманщика».

Речь, выражение лица и движения любящего человека совершенно отличаются от того, кто обманывает, хотя они могут говорить те же слова и действовать так же. То, как любящая мать кормит своего сына, совершенно отличается от того, как это выполняет служанка. Внутренние чувства совершенно другие, и внешне эти чувства будут проявляться в тоне голоса, движении глаз и т.д. Тому, как мать выражает свою любовь, служанка может подражать ради зарплаты. Но, имитируя это, всё равно не сможет испытать истинных чувств. Но даже если человек умеет искусно подражать истинным чувствам, он будет способен делать это только до тех пор, пока пытается подражать.

Особенно это заметно в работе с детьми, которые очень чувствительны к тем, кто о них заботится. Дети, может быть, не способны осознать это и объяснить, но если кто-то действительно их любит и очень в них заинтересован, то они чувствуют это. Они будут говорить: «Да, мне нравится этот учитель», или: «Нет, мне не нравится этот учитель». И, несмотря на то, что этот человек тоже даёт им маха-прасад, они безошибочно чувствуют неискренность. Преследуя корыстные цели, человек может говорить тоже самое, что и тот, кто заботиться искренне. Слова одни и те же, но содержание их разное, поэтому мы должны уметь отличать их друг от друга.

ТЕКСТ 102

«Злобный человек ведёт себя определённым образом: он думает одно, говорит другое, а делает третье. Но святой человек говорит то, что думает, и делает то, что говорит».

Итак, Хираньяка принял ворона, как святого, потому что тот был правдив. Если бы всего 1% населения следовал примеру махатмы, чьё определение дано в этом стихе, то 99% проблем мира удалось бы решить. Единственная цель ведической литературы – вывести людей на такой уровень поведения. Только ради этой цели Господь появляется в материальном мире вновь и вновь. Господь говорит: «Когда на земле религия приходит в упадок, и воцаряется безбожие, Я нисхожу Сам, о потомок Бхараты» (Бг, 4.7). Правдивость – это колонна религиозной жзини. Поэтому Кришна приходит, чтобы установить правдивость. Те из нас, кто хочет стать преданными Кришны, всегда будут жить по правде. И если мы слуги Кришны, то всегда должны следовать этому принципу.

Шрила Прабхупада объяснял причину, по которой
 регулирующие принципы настолько важны. Он говорил, что если мы очень серьёзно следуем им, то Кали не сможет оказывать на нас своё влияние, и станет процветать дхарма. По крайней мере, в нашем Обществе должен соблюдаться принцип правдивости. Вот почему Шрила Прабхупада устанавливал наши храмы, которые должны стать бастионами, защищающими нас от влияния Кали- Юги. И чтобы не страдать от влияния Кали, мы должны очень строго практиковать регулирующие принципы.

Природа злобного человека не может измениться. Но однажды преданные спросили Шрилу Прабхупаду: «Может ли демон стать преданным?» Прабхупада сказал: «Да, конечно».

Кто-то сказал Шриле Прабхупаде: “Мы так несчастны!”, и Прабхупада ответил: “Да, но я могу сделать Вас счастливыми”. Иными словами, по милости таких великих душ, как Шрила Прабхупада, наше сердце может измениться. Просто поражает, как ему удавалось менять сердца! Шрила Прабхупада не хотел, чтобы мы оставались такими безнравственными, и у нас было также желание избавиться от пороков. Если в человеке есть делание измениться, и он следует бхакти-йоге, то его природа может измениться. Если у человека есть правильное руководство духовног оучителя и присутствует желание следовать ему, то духовный учитель всегда разожжет желание стать преданным, совершенствоваться и избегать аморальности в поведении. В сердцах искренних людей всегда находится правдивость.

Мы должны постоянно помнить об огромной ответственности, которая возлагается на нас. Когда мы утром ставим тилаку или одеваем вайшнавскую одежду, то должны понимать, что это большая ответственность, и она заключается в том, что мы должны проявлять вайшнавское поведение. Это совсем не то, что мы наносим утром тилаку и любуемся свом красивым лицом. Мы должны понимать, что облачиться в одежды вайшнава – значит представлять Верховного Господа, духовного учителя. Поэтому наше поведение должно соответствовать вайшнавскому и наши отношения друг с другом должны строиться на вайшнавском этикете, иначе мы просто насмехаемся над вайшнавской культурой.

“Хорошо, как желаешь, так пусть и будет”. Сказав это, Хираньяка подружился с вороном и удовлетворил его хорошей пищей. С того дня они вместе проводили время, угощая друг друга пищей, справляясь о здоровье друг друга и говоря на сокровенные темы”.

Согласно Рупе Госвами, друзья предлагают друг другу пищу, спрашивают и благосостоянии и говорят о сокровенных вещах.

“Однажды ворон Лагхуупатанака сказал Хираньяке: “О, друг, я хочу уйти в другое место, так как мне трудно найти здесь пищу”. Хираньяка на это ответил: “Зубы, волосы, ногти и люди теряют свою красоту, когда теряют своё положение. Понимая это, мудрый человек никогда не должен оставлять своего места”.

Это совет, который дал Хираньяка.

“Лагхупатанака сказал: “Это слова труса. Львы, святые и слоны во время нужды уходят в другие места. Но вороны, олени и трусы погибают, неспособные отказаться от своих мест”.

Обычная тенденция среди людей – они становятся очень самодовольными и не желают больше ничего даже тогда, когда им выпадает возможность улучшить своё пложение. Обычно люди очень ленивы на какие-то перемены. Действительно, нужно обладать определённой смелостью, чтобы решиться на какие-то изменения.

Шрила Прабхупада рассказывал историю о царе Индре, который наслаждался райскими богатствами, но вследствии какого-то проклятия был вынужден родиться на Земле свиньёй. И когда его срок в теле свиньи закончился, Брахма сказал ему: “Теперь ты можешь отправиться на райские планеты и вернуть себе царский трон”. Но Индра ответил: “Я вполне доволен своим положением, находясь и здесь. Я счастлив тем, что имею жену и деток”. Очевидно, что новое лучше, но, тем не менее, из-за самодовольства мы не торопимся что-то менять. Действительно, решения о переменах нужно очень тщательно взвешивать, потому что они нередко сопряжены с какими-то потерями. И принимая новое, порой нужно отказаться от чего-то привычного, устоявшегося, ибо без боли потери не будет радости приобретения. “Мудрый человек не должен оставлять своё место”. Но это наставление не относится к человеку, который отказывается от прежнего места в худшей ситуации. Если человек может получить лучшее, оставив прежнее место, то он должен сделать это.

ТЕКСТ 105

“Для героя, обладающего широким видением, нет разницы между своей родной землёй и чужой землёй, потому что куда бы он ни отправился, он овладеет этим местом своими могучими руками. Лев, чьим оружием являются его челюсть, когти и хвост, убивает слонов. В любом лесу, в какой бы лев ни вошёл, он удовлетовряет свою жажду крови”.

“Хираньяка говорит: “Друг, куда ты пойдешь? Прежде чем сделать шаг, мудрый человек утверждается в устойчивости своего положения. Таким образом, человек не должен  оставлять прежнее место, не оценив обстоятельства нового места”.

Это очень хороший освет. Шрила Прабхупада также говорил: “Прежде чем сделать шаг, вы должны удостовериться, насколько стабильно ваше прежнее положение. И когда вы убеждаетесь в устойчивости следующего положения, то можете делать шаг”. Это означает, что если человек решается на какие-то перемены, он должен убедиться, что новое положение будет более безопасным, чем то, в котором он находился ранее. Шрила Прабхупада говорил: “Не отказывайтесь от надёжного ради ненадёжного”. Но сам Шрила Прабхупада уехал в Америку, оставив своё надёжное место, потому что в его уме была очень надёжная вещь – указания его духовного учителя.

Кришна сказал ему: “Ты должен ехать!” И Шрила Прабхупада ответил: “Я и поехал, выполняя Его указание. Я подумал, что даже если мне придётся умереть, то не должен переживать об этом, потому что это – не моя проблема”. Прабхупада говорил: “Иногда правительство награждает солдата, который идет на фронт и погибает в сражении. Я - такой же солдат, и готов умереть, сражаясь с майей”. Конечно, Кришна защитил Шрилу Прабхупаду и позволил ему вернуться в Индию, чтобы провести свои последние дни во Вриндаване. Но поездка на Запад была на самом деле очень рискованной. Редкие люди решаются в преклонном возрасте оставить Вриндаван – это святое место. Такой поступок требует от человека огромной смелости. К счастью, все мы имеем такого смелого духовного учителя.

Вопрос: Однажды Прабхупада сказал преданным: “Даже если умру в Нью-Йорке и вы не найдёте место, где меня можно будет похоронить, то похороните меня на крыше”.
Ответ: Да, Прабхупаду как-то спросили: “Шрила Прабхупада, если Вы оставите здесь тело, что нам делать?” Он сказал: “Сделайте самадхи на крыше нью-йоркского храма и поместите меня туда”. Спросите любого пожилого святого во Вриндаване, смог бы он пойти на такой риск и уехать ради Чайтаньи Махапрабху из Вриндавана? Думаю, будет очень сложно найти такого человека, который мог бы так поступить. Конечно, Кришна, обещая защитить Своего преданного, действительно защищает его. Но это не означает, что Он обещает обязательно вернуть Своего преданного назад, чтобы тот мог оставить тело во Вриндаване. Может быть, этого и не произойдёт. Но Кришна позаботиться о том, чтобы преданный оставил тело в сознании Вриндавана, где бы он не находился. Нам очень повезло, что Шрила Прабхупада научил нас, как брать на себя риск во имя Кришны, как строго следовать указаниям духовного учителя.

“Затем ворон скзал: “В лесу Дандакараньи есть озеро под названием Картпурагаура, где живёт мой давний добрый друг черепаха Мантхара. По своей природе она очень религиозна. Мой дорогой друг, послушай о важности быть религоизной личностью без мотива”.

Здесь ворон представляет черепаху Мантхару.

ТЕКСТ 107

“Легко читать нравоучения другим, но очень редок тот, кто на самом деле следует тому, о чём он проповедует”.

В Америке известна такая поговорка: “Сказать легко, а сделать трудно”. Здесь ворон говорит о том, что любой может давать хорошие наставления, но более продвинут тот, кто на самом деле способен следовать этому совету.

Итак, подавать хороший пример – это лучший способ проповеди. Сила человека увеличивается, если он следует принципам. Неофит привлекается, видя превосходный пример, который развивает в нём сильную веру. Но если у последователей нет примера, то они, только слушая нравоучения, не развиваются полностью.

Господь Кришна явился, чтобы установить религиозные принципы, и делал это, не столько давая наставления, сколько убеждая личным примером. У Кришны было лишь два ученика: Арджуна и Уддхава. Но, даже будучи Верховным Господом, Кришна строго следовал религиозным оыбязанностям, чтобы подать пример другим.

В “Бхагавад-гите” (3.21-26; 3.29) Верховная Личность Бога объясняет Свою проповедническую стратегию: “Чтобы не делал великий человек, обыкновенные люди идут за ним. И какие бы нормы он ни устанавливал на примере своих действий, весь мир следует им” (БГ, 3.21). Здесь Кришна подчёркивает важность деятельности. Говорится о том, какие бы стандаорты ни устанавливал великий человек своим поведением, люди будут следовать его примеру.

“О, сын Притхи, во всех трёх планетных системах нет такого дела, которое Я был бы обязан выполнять. Я ничего не желаю и ни в чём не нуждаюсь – и всё же я занят выполнением предписанных обязанностей. Ведь если бы Я когда-либо пренебрёг исполнением долга, о Партха, несомненно, все люди последовали бы Моему примеру” (БГ, 3.22-23).

“Невежественные люди исполняют свои обязанности ради плодов их, мудрые же делают это ради того, чтобы вывести людей на правильный путь. Чтобы не смущать умы невежественных людей, привязанных к плодам своей деятельности, мудрый человек не должен заставлять их прекратить всякую деятельность, проникнутую духом преданного служения, для постепенного развития сознания Кришны” (БГ, 3.25-25).

“Введенные в заблуждение гунами материальной природы, невежественные люди занимаются только материальной деятельностью и привязываются к ней. Но, несмотря на то, что действия таких людей вследствие их неведения, есть действия низшего порядка, мудрый человек не станет беспокоить их” (БГ, 3.29). Здесь подчёркивается мысль о том, что ачар – гораздо более важная вещь, чем прачар. Прачар – это проповедь, слова, в то время как ачар – это поведение.

В “Чайтанья-чаритамрите” Господь Чайтанья прославляет Харидаса Тхакура. Он говорит, есть есть три вида преданных:

∙тот, кто говорит очень хорошо, но не ведёт себя очень хорошо;

∙тот, кто ведёт себя превосходно, но не может проповедовать;

∙тот, кто говорит очень хорошо и так же примерно ведёт себя.

Из них тот, кто может хорошо проповедовать, и вести себя является самым возвышенным преданным. К такой категории преданных относится Харидас Тхакур. Второй тип преданного – тот, кто может вести себя хорошо, хотя, может быть, не умеет хорошо говорить. И самое низкое положение занимает тот, кто говорит хорошо, но не ведёт себя должным образом.

Безусловно, мы должны пытаться стать подобными Харидасу Тхакуру, чтобы уметь хорошо и действовать и проповедовать. Мы должны быть способны подавать людям хороший пример. Из этих двух видов деятельности лучше подавать хороший пример. Святого человека распознают по его поведению, а не по словам.

И, конечно, наша проповедь становится очень могущественной, если мы ведём себя очень хорошо. Если мы практикуем то, что проповедуем, то обретаем великую силу. Когда преданный проповедует, то в его словах содержится определённая энергия, сила. И на человека, слушающего нашу проповедь, это будет оказыввать огромное влияние.

«Он будет кормить меня, давая мне пищу». Хираньяка скахал: «Что же мне делать, елси я останусь здесь?»

ТЕСКТ 108

«Человек должен оставить ту страну, где его не уважают, где он не может заработать себе на жизнь, где нет родственников и нет возможности получить знанаие».

Здесь представлена серия стихов, которые указывают на признаки, почему человек должен оставить то или иное место. Если мы видим такие проявления, то время уйти из этого места. Говорится, что лучше уйти от того места, где вас не уважают, где вы не можете заработать себе на жизнь, где нет родственников и нет возможности получить знание. Нужно идти в другое место или, по крайней мере, начать думать о поисках нового места.

ТЕКСТ 109

«Человек не должен жить в стране, где отсуствует следующие пять условий: богатый человек, который может одолжить, ведический брахман, царь, река и доктор».

В одном из предыдущих стихов говорится, что не нужно быть ни должником, ни заимодавцев. Почему же тогда мы должны оставить место, где нет богатого человека, который может одолжить? Потому что когда возникнет чрезвычайная ситуация, по крайней мере, кто-то сможет одолжить нам деньги.

Отсутсвие брахмана означает, что в обществе нет духовного учителя, духовного руководства, и никто не может посоветовать, как поступать в том или ином случае, например, как защитить коров и т.д. Фактически, без брахмана у общенства нет головы.

Если нет царя, то некому наказать негодяев, грабителей, которые стремятся эксплуатировать невинных людей. Мы должны иметь кого-то, кто мог бы нас защитить.

Нам нужна река – источник воды, потому вода – это основа жизни.

Врач нужен для того, чтобы мы могли поддерживать здоровье.

Если нет перечисленных категорий людей и благоприятных условий жизни, то человек должен подумать о том, чтобы уйти из такого места.

ТЕКСТ 110

«Человек не должен жить там, где недостаёт средств для заработка, страха перед царём, чувства стыда, вежливости и щедрости. Цари должны быть очень сильны».

В «Бхагавад-гите» (10.38) Кришна говорит: «Среди средств подавления беззакония Я – наказание». Памятуя о правителе, который наделён полномочиями наказывать за безнравственные поступки, человек станет остерегаться вести себя аморально. Поэтому он должен бояться царя, который, будучи очень религиозным, наказывает за несоблюдение религиозных принципов.

Как можно спокойно жить в таком месте, где нет возможности заработать себе на жизнь, где нет крова и пищи, или отсутствует брахман, который может дать вам наставления, или нет авторитета, который защитит вас и займёт должным образом, где нет воды и отсуствует тот, кто позаботитсся о вашем здоровье?

Таковы основные наставления, и они относятся к любому месту.

Вопрос: В одной из ведущих книг по менеджменту говорится, что менеджер не должен использовать страх как основной мотивирующий фактор.
Ответ: Есть разные виды страха. Если менеджер мотивирует своих подчинённых исполнять обязанности под давлением страха, это, конечно, будет работать, но не так эффективно, как если бы он мотивировал из своей любовью. Если бы у них сложились очень крепкие дружеские взаимоотношения, тогда подчинённые выполняли бы свои обязанности из любви. Например, когда Шрила Прабхупада приехал в Америку, он сказал: “У вас есть механизм, который поддерживает всю вашу систему: армия, суд, тюрьмы, переполненные преступниками. Вы говорите о вреде наркотиков, незаконного секса, воровства, и, тем не менее, люди каждый день нарушают эти законы. Но я приехал и сказал своим ученикам: “Не занимайтесь незаконным 

сексом, откажитесь от вина и т.д.” Я не угрожаю им и не принуждаю их. Я не приставляю пистолет к виску и не говорю: “Если ты не перестанешь принимать одурманивоющие средства, мы упрячем тебя в тюрьму за решётку” Но они перестают совершать безнравственные поступки. Почему?” Потому что мы знали, что Шрила Прабхупада заботится о нас и что он даёт нам наставления ради наших лучших интересов. Мы следовали его наставлениям из любви, и это гораздо более могущественный мотивирующий фактор, чем угроза наказания.

Вопрос: Если человек нарушает регулирующие принципы, то должны быть и какие-то конкретные действия против него. Например, когда преданный, живущий в храме, начинает беспокоить всех окружающих, и тем самым влияет на поведение преданных.
Ответ: Легко выгнать кого-нибудь. Очень легко, совсем не трудно. Но если вы видите у человека какие-то хорошие качества, то должны идти по более сложному пути. Вы должны попробовать поднять этого человека до уровня стандарта. Вы можете сказать: “Пусть этот преданный по какой-то причине не способен так строго следовать принципам, но у него есть желание" Хороший преданный задаётся вопросом: “Что я могу сделать, чтобы помочь этому человеку подняться до стандарта?” Очень легко сказать: “Убирайся от сюда!” Порой мы очень грубо обращаемся с теми людьми, которые уже живут в храме. Мы говорим: “Вы несовершенны, уходите отсюда”, а потом призываем: “Давайте проповедовать и спасать обусловленные души”. Если человек приходит к нам, мы хотим его спасти, а в это время выгоняем кого-то, кто уже живёт в храме. Если челвоек уже находится в нашем обществе и у него есть какое-то желание, то мы должны изо всех сил пытаться вдохновить этого преданного, чтобы он поднялся до нужного стандарта. Конечно, если это невозможно, то мы должны предпринять какое-то более сильное воздействие.

Прабхупада говорил, что если преданный слаб, мы должны попробовать как-то помочь ему. Но если он мешает, то мы должны удалить его от других преданных, чтобы защитить их.

Вопрос: Кто появился первым: Чанакья Пандит или Моисей?
Ответ: Учёные расходятся во мнениях по этому вопросу. Эти шлоки вечные, они существовали с незапамятных времён, особенно, если содержатся в Пуранах. Некоторые учёные говорят, что Чанакья составил из шлок разных писаний отдельное писание под названием “Чанакья-нити”. А Вишнушарма позднее взял от него и из других мест некоторые шлоки и составил свои книги шлок. Каждый брахман, изучая писания, составлял из разных шлок свои книги. Но источники, которые я читал, говорят, что Чанакья Пандит появился до Иисуса Христа, и было это примерно в первом или втором столетии до нашей эры. А Вишнушарма, хотя это не до конца выяснено, появился после Христа. “Панчаратра” и “Хита падеша” унаследовали некоторые шлоки из “Чанакья-нити” и других писаний. Насколько я смог разобраться, это так.

ТЕКСТ 111

“Мой дорогой друг, нельзя жить в месте, где нет человека, который может одолжить деньги, врача, учёного брахмана и полноводной реки”.

Последние четыре стиха описывают место, непригодное для проживания. Это означает, что человек не должен жить там, где нет воды, хороших врачей, школ, где отсутсвует хорошее общение и люди невежливые. Очевидно, что в таком месте человек не будет чувстввоать себя комфортно.

“Хираньяка сказал: “Поэтому отведи меня туда”. Ворон ответил: “Хорошо, пусть будет так”. Друзья отправились к озеру. Издалека черепаха Мантхара увидела ворона Лагхупатанаку и встала, чтобы должным образом встретить его. С великим почтением, которое подобает оказывать гостю, она встретила и мышь. Говорится, что друзей вашего круга нужно принимать так же, как самого друга. Так Мантхара приняла и Хираньяку, друга Лагхупатанаки”.

“Целомудренная жена служит не только своему мужу, но также и его родителям и братьям. Служить мужу и не заботиться о его друзьях и родственниках – это не признак целомудрия, а признак чувственного наслаждения”. 

Точно так же служение Господу включает служение и Его преданным.

В Седьмой песни “Шримад-Бхагаватам” Нарада Муни даёт наставления. Он говорит, что жена всегда должна говорить мужу приятные слова и всегда столь же тепло должна приветствовать его друзей. Это также входит в её обязанности. 

ТЕКСТ 112

“Даже если гостем являются ребёнок, старик или юный человек, то его нужно встретить с почётом, потому что гость всегда достоин поклонения. Бог огня достоин поклонения брахманов, кшатриев и вайшьев. Брахман почитается всеми четырьмя варнами. Муж – объект почитания жены, а гость должен почитаться хозяином дома”.

В ведической культуре дваждырождённые должны были совершать жертвоприношения. Они обязаны поддерживать в доме жертвенный огонь, который зажигался во время брачной церемонии. Жертвы огню предлагались грахапатра, который считается ртом Господа. Таким образом, огню поклонялись дваждырождённые. Среди четырёх варн брахманы считаются высшей кастой, потому что они распространяют знание и дают наставления обществу, за что их почитают все остальные варны.

“Во время свадебного обряда отец в качестве пожертвования отдаёт мужу свою дочь”.

Когда отец предлагает девушку мужу, это называется кханья-дана.

“С этого момента муж должен поддерживать и защищать жену. А в обязанности жены входит служение своему мужу, который является основным объектом её любви и преданности. Но гость должен почитаться всеми”.

В “Панчатантре” приводится история, которая иллюстрирует важность почитания гостей. Это очень убедительный пример.

В лесу росло дерево, на котором жила пара голубей. Однажды в лес пришёл охотник, который поймал самку и посадил её в  клетку. Вечером, когда охотник возвращался домой, грянул гром и разразилась буря. Сбившись с дороги, охотник заблудился в лесу. Он сделал круг и оказался на прежнем месте около дерева, на котором когда-то жила пара голубей. Из-за дождя и ветра охотник земерзал от холода, поэтому он влез на дерево и сказал: «Кто бы ни жил на этом дереве, я принимаю у тебя прибежище». Голубь услышал слова человека о том, что тот принимает прибежище у хозяина этого дерева и подумал: «Этой мой гость. Он голоден и замерзает от холодного ветра». Вместе с тем, голубь, оплакивал свою похищенную жену, славил её целомудрие и тосковал в разлеке с ней. Голубка услышала его слова и сказала голубю: «Мой дорогой муж, пожалуйста, не лей по мне слёзы. Этот охотник поймал меня по воле Провидения. Но теперь он принял прибежище в твоём доме, став твоим гостем. Он голоден и дрожит от холода, поэтому помоги ему даже ценой своей жизни. Не завидуй охотнику, что он поймал меня». Таким было её отношение. Выслушав слова жены, голубь со сложенными крыльями приблизился к охотнику и произнёс: «Мой дорогой господин! Приказывай, чем я могу тебе служить?» Охотник сказал: «Я страдаю от голода и холода. Сделай что-нибудь, чтобы избавить меня от них». Услышав эту просьбу, голубь принёс на спине сухие ветки и листья. Затем он полетел в близлежащую деревню, принёс на листочках угли и разжёг огонь, чтобы охотник согрелся. Голубю нечем было накормить человека, и чтобы спасти его от голода, решил пожертвовать своей жизнью и бросился в огонь. Охотник был тронут гостеприимством голубей и подумал: «Какой я грешник! Я поймал самку и посадил её в клетку, но, тем не менее, ради моего благополучия голубь пожертвовал своей жизнью». Человек освободил самку, которая скорбела о своём муже. Но голубка, не вытерпев разлуки с мужем, устремилась за голубем в костёр. Когда птицы были объяты огнём, с райских планет прилетел божественный самолёт и забрал их на Сваргу. Это происшествие подтолкнуло охотника отказаться от его отвратительной профессии и вдохновило вести жинь святого.

Назначение этой истории состоит в том, чтобы, преодолевая возможные трудности, стремиться удовлетворить гостя. Как мы уже знаем из предыущего стиха: «Если гость покидает дом неудовлетворённым, он забирает с собой благочестие хозяев и оставляет им свои грехи.

ТЕКСТ 114

«Даже если представитель низшего сословия посещает дом знатного человека, он должен быть принят подобающим образом, ибо гость является воплощением всех полубогов».

Ворон сказал: «Мой дорогой друг Мантхара! Пожалуйста, прими царя мышей Хираньяку со всеми почестями, потому что он самый известный среди благочестивых и оказывается океаном милости. Даже царь змей с помощью своих двух тысяч языков не способен должным образом прославить его возвышенные качества».

Затем ворон расскзал историю о Читрагриве.

Предложив Хираньяке своё почтение, Мантхара скзала: «Господин, могу ли я узнать о цели твоего прихода в этот уединённый лес?» И Хараньяка сказал: «Пожалуйста, выслушай меня. В городе Чампака в одном ашраме жил отшельник по имени Чьютакарна. Каждый день он выходил просить млиостыню, а остатки пищи притял от мышей в свой кувшинчик, который подвешивал перед сном на деревянный колышек. Но мы с друзьями находил эти припасы и наедались вдоволь. Однажды к Чьютакарне пришёл его друг – отшельник Винакарна. Обсуждая с ним разные темы, Чьютакарна постукивал бамбуковой палочкой по земле, чтобы отпугнуть нас. Посетитель, сильно раздосадованный, спросил: «Мой дорогой друг, что случилось? Я разговариваю с тобой, а ты стучишь палкой и следишь за каким-то мышонком. Тебе неинтересно то, что я говорю? Твой ум сосредоточен на чём-то другом».

В следующем стихе описаны признаки друга, который не безразличен к вам.

ТЕКСТ 115

«Улыбающееся лицо, добрые взгляды, внимательное слушание, приятный голос, огромная привязанность и постоянно повторяющиеся уважительные, пристальные взгляды – таковы признаки неравнодушного к вам человека».

Этот стих перечисляет признаки любящего человека. Говорится, что лицо – это зеркало ума. На лице и в речи выражаются внутренние чувства человека. Поэтому, изучая движение глаз, выражения лица и голос, можно понять ум собеседника.

В следующем стихе приводятся признаки человека, равнодушного к вам.

ТЕКСТ 116

«Если человек, беседуя с вами, прячет глаза, непочтителен и неблагодарен в отношениях, постоянно указывает на ваши недостатки, во время беседы забывает ваше имя – всё это указывает на того, кто безразличен к вам».

Чьтакарна стал умолять святого не сердиться и, объясняя своё поведение, сказал: «Мой дорогой друг, я вовсе небезразличен, а просто слежу за мышонком, который постоянно поедает содержимое моего кувшинчика». Посмотрев на колышек, Винакарна удивился: «Как слабый мышонок может так высоко прыгать? Должна быть какая-то прична. Похоже, он обладает немылимым богатством, так как в это материальном мире могуществом обладают богатые люди. Даже сила царя проистекает из богатства».

В следующих семи стихах автор говорит о силе богатства. Хотя деньги – не всё, но они очень важны в этом материальном мире. Говорится, что красота могущественна, но богатство всемогуще. Рядос со всемогущим Господом всегда находится Лакшми-деви, воплощение всего богатства. Как Лакшми всегда служит Господу, так и богатство необходимо использовать в служении Ему. Даже великие полубоги, такие, как Брахма, жаждут благосклонного взгляда Лакшми. Но если богатство не использовать в служении Господу, оно приведёт к деградации

Господь Кришна перечисляет 12 недостатков богатства. В заработке, в достижении, в увеличении и в защите, в растрате, в потере и в наслаждении богатством все люди ощущают тяжёлый труд, страх, беспокойство и заблуждение. Воровство, насилие, ложь, лицемерие, вожделение гнев, замешательство, гордость, ссоры, вражда, безверие, зависть и опасности из-за женщин, азартных игр, опьяняющих средств являются пятнадцатью нежелательными качествами, которые оскверняют людей из-за жадности к богатству. Хотя эти качества крайне нежелательны, люди приписывают им ложную ценность. Человек, желающий достичь в жизни настоящего блага, должен держаться в стороне от нежелательного материального богатства. Об этом идёт речь в «Шримад-Бхагаватам» (11.23.17-19). Тем не менее, человеку нужны деньги, чтобы выжить, особенно в современном обществе, которое основано на экономическом развитии. Однако деньги необходимо зарабатывать законным путём и использовать их на благие цели. Если человек использует своё богатство в служении Господу и без необходимости не привязывается к нему, то на такого человека не будут влиять пороки богатства. В этой связи прекрасный совет даёт «Шри Ишопанишад»:

Ишавасьям идам сарвам ят кинча джагатьям джагат

Тена тьяктена бхутжитха ма гридхах касья свид дханам

«Всё живое и неживое во вселенной находится во власти Господа и принадлежит Ему. Поэтому каждый должен брать только то, что необходимо и выделено ему как его доля, и не посягать на всё остальное, хорошо понимая, кому всё принадлежит».

Проблема возникает тогда, когда человек хочет наслаждаться богатством независимо от Господа. Всё имеет хорошие и плохие качества, и разумный человек не отвергает объекты лишь потому, что у них есть недостатки. Скорее, он использует их так, чтобы эти пороки не влияли на него. Таков метод, описанный в «Шри Ишопанишад».

Как станет ясно из последующих стихов, отшельки поняли, что у Хираньяки на самом деле бывло много богатства, и они забрали у него всё.

Вопрос: не слышен.
Ответ: Ваша проповедь станет более эффективней, если вы будете следовать тому, о чём говорите. Шрила Прабхупада всегда вдохновлял нас проповедовать согласно нашему собственному опыту, всему, чему мы научились. Даже ребёнок может проповедовать: он может сказать, что Кришна – Верховная Личность Бога. Насколько я знаю, Шрила Прабхупада никогда не просил нас говорить на темы, которые мы не поняли, ещё не осознали. Я убедился, что проповедь преданного, который ещё не осознал того, о чём говорит, подобна холостому выстрелу. Такая проповедь не способна вдохновить нас, потому что она не  обладает такой силой, как проповедь того, кто говорит с убеждённостью.

Например, если преданный, попадая в затруднительное положение, испытал, что Сам Кришна спас его, он с убеждённостью будет цитировать стих из «Бхагавад-гиты» каунтейа-пратиджанихи о том, что Кришна … Такой преданный уже из собственного опыта будет знать, что Кришна не только обещает, но и действительно спасает Своего преданного. Проповедь, этого преданного обладет гораздо большей силой, чем слова бхакты, пока ещё не испытавшего на себе истинность слов Кришны. Есть большая разница между этим. Шрила Прабхупада хотел, чтобы все мы проповедовали, поэтому все мы должны вести проповедь. Но мы должны проповедовать согласно нашему пониманию и осознанию, и не стремиться выставлять себя теми, кто знает больше, чем это есть на самом деле. Мы не должны быть притворщиками.

Вопрос: В первые дни становления нашего Общества преданные спрашивали: «Прабхупада, как мы можем проповедовать, если сами многого не знаем?» Шрила Прабхупада задал такой вопрос: «А вы сами счастливы? Вы стали более счастливыми, воспевая Харе Кришна?» Преданные отвечали: «О да, конечно!» И Шрила Прабхупада наставлял: «Об этом и говорите. Вы можете сказать это с осознанием и убеждённостью, поэтому ваши слова западут в сердца людей».

Ответ: Да, мы должны давать людям то, что испытали сами. И мы никогда не должны стесняться, если кто-то задаёт какой-то философский вопрос, на который мы не знаем ответа. Если я ещё не знаю ответа на поставленный вопрос, то спрошу у своего духовного учителя, у старшего преданного или у президента храма. Мы не должны стесняться признаться в этом. Люди оценят нашу открытость и станут уважать нас.

Когда я впервые встретил преданного, у меня уже была “Бхагавад-гита”. Я купил её в магазине и уже читал. Однажды я пересаживался из самолёта в самолёт в Лос-Анджелесе, и в зале ожидания увидел одну матаджи, которая распространяла книги Шрилы Прабхупады. Она подходила к людям, и я подумал, что тоже хотел бы приобрести у неё книгу. Но, будучи очень стеснительным, я подумал: “Как же я подойду к ней и попрошу книгу? Я не могу это сделать просто так”. Поэтому я решил: “Просто пройду мимо неё. Может быть, она подойдёт ко мне?” Я прошёл рядом с ней, но матаджи направилась к другому человеку. Я повторил свою попытку, но она снова не обратила на меня никакого внимания. И я подумал, что должен сам подойти к ней и спросить о книгах. Я подошёл к преданной и сказал: “У меня есть “Бхагавад-гита”. Что я должен читать дальше?” Из своей сумки она достала первую часть Первой песни “Шримад-Бхагаватм” и сказала: “Ты должен читать эти книги” Я поблагодарил: “Эти книги – просто фантастика! Большое спасибо!” И в это время к нам подошёл один служащий аэропорта. Он стал между нами и сказал: “Она не даёт книгу просто так. Смотри, сейчас она попросит у тебя деньги”. Но слова этого человека никак не задели матаджи: она оставалась абсолютно спокойной и уравновешенной. Я сказал: “Это удивительные, просто бесценные книги. Я и сам хотел дать ей деньги”. Услышав мои слова, человек очень расстроился и ушёл. Я почувствовал, что победил этого парня, а преданная оставалась совершенно спокойной. Я подумал: “В “Бхагавад-гите” говорится, что преданный всегда остаётся уравновешенным – в счастье и в несчастье, в чести и бесчестии”. Матаджи не проронила ни слова, но её пример показывал то, что я прочитал в “Бхагавад-гите”. Её поведение произвело на меня огромное впечатление и вселило огромную веру, что, следуя этим книгам, практикуя и общаясь с людьми, которые изучают книги Шрилы Прабхупады, также можно развить эти удивительные качества. Я подумал, что нам нужно поговорить об этих книгах. Предугадав моё желание, она обронила: “Ты должен идти в храм”, - и ушла распространять книги другим людям. Она была примером преданного, который практически следовал бхакти-йоге. И во время полёта у меня в голове вертелась только одна мысль: “Я должен посетить храм. Я обязательно должен посетить храм”. Проповедь этой матаджи была для меня очень эффективной, так как она осознала то, о чём говорила. Её слова вошли в мой ум. Шрила Прабхупада говорил в связи с этим: “Что толку в этой десятиминутной проповеди? Лучше распространяй книги”. Эта преданная была сосредоточена на указаниях Шрилы Прабхупады. Думаю, что в этом и состоял залог успеха её проповеди. Эта матаджи стала одним из первых моих гуру.

Нам даны указания проповедовать, и мы должны это делать. Но чтобы наша проповедь была результативной, мы должны проповедовать то, что поняли и в чём сами глубоко убеждены.
ы

