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Бхактивинода Тхакур
ДЖАЙВА-ДХАРМА (ТОМ 2)

 
19. Вечная религия и три истины:

самбандха, абхидея, прайоджана (абхидея)
 

После ужина Враджанатх улегся спать, но размышления о том, что сказал ему бабаджи,
не оставляли его. Он думал: «Раньше я полагал, что философия непостижимого единства и
различия – всего лишь одна из многочисленных философских систем. Но, глубоко все обду-
мав, я прихожу к выводу, что священные писания ее не отвергают, скорее наоборот. Шри
Гаура-кишора – Верховная Личность Бога. В Его учении не может быть никаких изъянов. Я
не смогу оставить прибежища, обретенного у стоп Господа Гаура-кишоры. Но горе мне! Чего
я сумел достич за всю свою жизнь? Учение о непостижимом одновременном единстве и раз-
личии – совершенная истина. Это мне известно. Но чего я достиг с помощью этого знания?
Святой бабаджи сказал мне, что духовная любовь является истинной целью жизни всех живых
существ. Приверженцы карма-канды и имперсоналисты (гьяни) ищут любви, но они не знают,
что в материальном мире нет любви. Истинная любовь – любовь к Господу, и я должен обрести
ее. Спрошу у святого бабаджи, как это сделать, и поступлю так, как он посоветует». Размыш-
ляя об этом, он заснул.

Враджанатх заснул поздно ночью, поэтому, когда он проснулся, солнце стояло уже
высоко. Он встал с постели, омылся и выполнил прочие утренние обязанности, и в это время к
ним в дом пришел его дядя, Виджая-кумар Бхаттачарья Махашая. Зная, что дядя долгое время
провел в Шри Модадруме, Враджанатх тотчас же почтительно поклонился ему.

Виджая-кумар был известен, как непревзойденный знаток «Шримад-Бхагаватам». По
милости Шримати Нараяни-деви он обрел любовь к Господу Гауранге. Ныне он путешество-
вал по селениям и читал людям «Шримад-Бхагаватам». В деревушке под названием Дену-
раграма он встретил самого Шри Вриндавана даса Тхакура, который посоветовал ему посе-
тить Шри Майяпур, вечную духовную обитель Господа. Вриндаван дас Тхакур сказал ему,
что скоро все те места, где Господь Махапрабху являл Свои игры, будут преданы забвению и
обретут былую славу лишь через четыреста лет. Вриндаван дас Тхакур сказал Виджая-кумару,
что места развлечений Господа Чайтаньи равны Шри Вриндавану, и что увидеть Вриндаван в
истинном свете может лишь человек, познавший духовную природу Шри Майяпура и других
святых мест. Услышав эти слова Шри Вриндавана даса Тхакура, который считался инкарна-
цией Шрилы Вьясадевы, Виджая-кумар загорелся желанием увидеть Шри Майяпур. Он решил
навестить свою сестру и племянника, которые жили в Билва-пушкарини, а затем отправиться в
Шри Майяпур. В те дни Билва-пушкарини и Брахмана-пушкарини находились совсем рядом.
Граница Билва-пушкарини проходила на расстоянии мили от священного Шри Майяпура. В
наши дни эта заброшенная деревня, Билва-пушкарини, известна под названиями Тота, или
Таранабаса.

Войдя в дом, Виджая-кумар обнял племянника и сказал: «Баба, я иду в Шри Майяпур.
Передай своей матери, что явернусь к обеду». Враджанатх спросил: «Дядя, а зачем ты идешь
в Шри Майяпур?» Виджая-кумар не знал о том, что Враджанатх дружит с вайшнавами, о том,
что он оставил изучение ньяя-шастр и стал горячим приверженцем Веданты. Поэтому он не
счел нужным рассказывать Враджанатху о своих планах. Он ответил: «Я хочу навестить кое-
кого в Майяпуре». Зная о том, что его дядя – преданный Господа Гауранги, и полагая, что его
посещение Шри Майяпура должно иметь духовную цель, Враджанатх сказал: «В Шри Май-
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япуре живет очень возвышенный вайшнав по имени Шри Рагхунатх дас Бабаджи Махашая.
Пожалуйста, побеседуй с ним, когда будешь там». Услышав слова Враджанатха, Виджая-кумар
удивленно спросил: «Баба, у тебя появились друзья среди вайшнавов? Я слышал разговоры о
том, что ты оставил ньяю и обратился к Веданте. Но теперь я вижу, что ты встал на путь пре-
данного служения. Дорогой племянник, мне нечего скрывать от тебя. Вриндаван дас Тхакур
велел мне отправиться в Шри Майяпур. Я решил омыться в Ганге у Шри Майяпура-гхаты,
посетить йога-питху и с почтением обойти вокруг нее, и хотя бы раз коснуться пыли со стоп
вайшнавов, которые собираются во дворе Шривасы». Враджанатх попросил: «Дядя, пожалуй-
ста, возьми меня ссобой. Я попрошу разрешения у матери, и мы пойдем в Шри Майяпур вме-
сте». После этого Враджанатх поговорил с матерью, и дядя с племянником отправились в Шри
Майяпур. Добравшись до цели своего путешествия, они искупались в Ганге. Виджая-кумар
сказал: «Племянник, сегодня ясчастлив. В юности Господь Шачинандана часто являл Свою
милость Шри Ганге-деви, омывая Свое тело в ее водах. Окунувшись в эти священные воды,
я наконец-то обрел счастье». Сам сияя от счастья, Враджанатх ответил: «Я тоже счастлив,
поскольку я могу следовать по твоим стопам». Искупавшись, они пошли в дом Джаганнатхи
Мишры. Глаза их увлажнились, когда они вошли в этот святой дом. Виджая-кумар воскликнул:
«Те, кто родился на земле Господа Гауры, но никогда не видел этого сокровеннейшего места,
родились напрасно! Это не преувеличение. Взгляни! На первый взгляд, это селение выгля-
дит заурядно – только жалкие хижины, покрытые листьями. Но какое великолепие открывает
нашему взору милость Господа Гауранги! Мы лицезрим огромные дворцы из драгоценного
камня, тенистые сады, высокие арки! Взгляни! Как прекрасны лица Шри Шри Гауранги и Виш-
нуприи! Как они очаровательны!» Беседуя остоль возвышенных предметах, и дядя, и племян-
ник исполнились экстатической любви. Преданные, которых они встретили по пути, объяс-
нили им, как добраться до двора Шривасы. Когда они вошли в него, из их глаз все еще лились
слезы. Опустившись на землю во дворе Шривасы, они беспрестанно восклицали: «О Шриваса!
О Адвайта! О Нитьянанда! О Гададхара-Гауранга! Пожалуйста, пролейте на нас Свою милость.
Пожалуйста, избавьте нас от ложной гордости. Даруйте нам прибежище у Ваших лотосных
стоп!»

Видя двух брахманов, испытывающих столь возвышенные духовные чувства, вайшнавы
стали восклицать: «Слава луне Майяпура! Слава неотразимому Господу Гауранге! Слава Гос-
поду Нитьянанде!» Враджанатх опустился к стопам своего почитаемого учителя, Шри Рагху-
натхи даса. Пожилой бабаджи обнял его, поднял с земли и сказал: «Баба, почему сегодня ты
пришел раньше обычного? Кто этот достойный поклонения вайшнав, сопровождающий тебя?»
Враджанатх рассказал своему учителю обо всем. Вайшнавы усадили гостей во дворе, под сенью
дерева бакула. Немного придя в себя, Виджая-кумар кротко спросил у святого Шри Рагхунатхи
даса Бабаджи: «О учитель, в чем заключается истинная цель жизни всех живых существ?»

Достойный бабаджи ответил: «Вы оба – великие преданные. Вы уже знаете, в чем заклю-
чается цель человеческой жизни. Но вы очень добры ко мне, поэтому и задали этот вопрос. Я
постараюсь достойно ответить на него. Преданное служение Господу Кришне, преданное слу-
жение, в котором нет стремления к материальной выгоде, является иконечной целью жизни, и
средством достижения этой цели. На начальных стадиях своего развития оно называется сад-
хана-бхакти, а на конечной, исполненной совершенства стадии – према-бхакти».

Виджая-кумар спросил: «О святой бабаджи, какими качествами наделено преданное слу-
жение?»

Бабаджи ответил: «По велению Господа Шри Чайтаньи Махапрабху, Шрила Рупа
Госвами написал свою книгу, известную как «Бхакти-расамрита-синдху», в которой описал
качества преданного служения следующими словами (1.1.11):

«Трансцендентное любовное служение Верховному Господу, Шри
Кришне, следует нести добросовестно, не желая получить взамен
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материальные блага или какую-либо иную выгоду. Это и называется чистым
преданным служением».

В этом стихе описаны непосредственные и косвенные качества, определяющие чистое
преданное служение. Слова бхактир уттама переводятся как «чистое преданное служение».
Чистое преданное служение не может быть смешанным с кармой (деятельностью, совершаемой
ради наслаждения ее плодами) или гьяной (имперсональными размышлениями). Если в сердце
человека присутствует желание чувственных наслаждений, преданное служение, совершаемое
им, считается смешанным с кармической деятельностью. Если в сердце преданного присут-
ствует желание достичь имперсонального освобождения, преданное служение считается сме-
шанным с имперсональными суждениями. Преданное служение считается уттама, чистым,
лишь тогда, когда в сердце вайшнава отсутствуют какие-либо устремления, кроме желания слу-
жить Господу. Свободное от скверны преданное служение приносит в качестве плода чистую
любовь к Богу. Что же такое преданное служение? Непосредственными качествами предан-
ного служения являются желание удовлетворить Кришну посредством действий своего тела,
ума и речи, а также любовь к Кришне, живущая в сердце человека. Когда обусловленная мате-
рией душа возвышается до милости Господа Кришны, или милости Его преданного, тогда Гос-
подь, Шри Кришна, приводит в действие Свою внутреннюю силу (сварупа-шакти). Именно
тогда и раскрывается во всей красе истинная природа преданного служения. Будучи в обу-
словленном состоянии, тело, мысли и слова живого существа сугубо материальны. Если живое
существо будет полагаться только на силу собственного разума, единственным его достиже-
нием станет призрачное материальное знание и показное отречение. Однако если проявля-
ется и приходит в активность внутренняя энергия Господа (сварупа-шакти), тогда рождается
и чистое преданное служение. Господь Кришна – изначальная форма Верховной Личности
Бога (бхагавана). Деятельность, направленная на Его удовлетворение, называется преданным
служением. Гьяна (имперсональные измышления) и карма (деятельность, совершаемая ради
наслаждения ее плодами), направленные на удовлетворение Брахмана и Параматмы, не явля-
ются преданным служением. Преданное служение следует нести добросовестно (анукулья)
и направлять его на удовлетворение Господа Кришны. Преданное служение, совершаемое
по обязанности, не приносит Господу удовольствия. Слово анукула переводится как «прият-
ное Господу Кришне». На начальной стадии преданного служения, садхана-бхакти, деятель-
ность преданного является в достаточной степени грубой, неуклюжей. Деятельность вайшнава,
находящегося на стадии совершенного преданного служения, свободна от какой-либо связи
с материальным миром. Но на обеих стадиях качества преданного служения все же остаются
одинаковыми. Поэтому добросовестное отношение (анукульена) ивлечение исключительно к
Господу Кришне (кришнанушиланам) считаются непосредственными качествами преданного
служения. Разобрав непосредственные качества преданного служения, перейдем к описанию
косвенных. Первое косвенное качество – аньябхиласита-шуньям (свобода от прочих жела-
ний). Второе косвенное качество – гьяна-кармадй-анавритам (свобода от имперсональных
измышлений и кармической деятельности). Любое желание, возникающее в сердце, является
врагом преданного служения. Когда гьяна, карма, йога, отречение и другие подобные увлече-
ния заполняют сердце, положение становится весьма опасным для преданного. Поэтому пре-
данное служение считается чистым только тогда, когда оно не встречает этих двух препятствий
на своем пути, когда оно совершается срадостью и направлено на удовлетворение Господа
Кришны».

Выслушав святого Бабаджи, Виджая-кумар сказал: «О мудрец, ответь, обладает ли чистое
преданное служение какими-либо особыми свойствами?»

Бабаджи ответил: «Шрила Рупа Госвами утверждал, что чистое преданное служение
наделено шестью особыми свойствами. Эти свойства описываются следующими словами
(«Бхакти-расамрита-синдху». 1.1.13):
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«Чистое преданное служение наделено шестью особыми свойствами, а
именно:

1)  чистое преданное служение приносит мгновенное избавление от
всевозможных материальных страданий;

2) чистое преданное служение является основой всего благоприятного в
жизни;

3)  чистое преданное служение погружает человека втрансцендентное
блаженство;

4) чистое преданное служение даруется людям очень редко;
5) те, кто достиг чистого преданного служения, смеются над самой идеей

освобождения;
6)  чистое преданное служение – единственный способ привлечь

Кришну».
Виджая-кумар поинтересовался: «Каким образом чистое преданное служение приносит

мгновенное избавление от всевозможных материальных страданий?»
Святой бабаджи ответил: «Материальные страдания имеют в основе своей три причины:

папа (грехи), папа-биджу (семя грехов) и авидью (невежество). Слово папа (грехи) относится
к следующим действиям: патака (грех), маха-патака (великий грех) и ати-патака (вели-
чайший грех). Когда в сердце рождается влечение к чистому преданному служению, в нем не
остается места для греховной деятельности. Желание грешить называется папа-биджа (семя
грехов). Когда сердце очищается, в нем не остается греховных желаний. Иллюзии индивиду-
альной души называются авидья. Занимаясь чистым преданным служением, живое существо
считает себя слугой Кришны. Если это происходит, неостается места ни малейшим иллюзиям
о сущности души. Когда сияние Бхакти-деви освещает сердце, в нем гибнут игрехи, и семена
грехов, а непроглядный мрак невежества уходит прочь. Поэтому рождение преданного служе-
ния отмечается исчезновением материальных страданий. Из этого следует, что одним из осо-
бых свойств преданного служения является избавление человека от всевозможных материаль-
ных страданий».

Виджая-кумар спросил: «Каким образом чистое преданное служение становится основой
всего благоприятного в жизни?»

Святой бабаджи ответил: «Слово «благоприятное» трактуется весьма широко. В зависи-
мости от обстоятельств, оно может означать:

1) любовь ко всем живым существам;
2) все добродетели;
3) любое возможное счастье.
Когда в сердце рождается чистое преданное служение, четыре добродетели становятся

украшениями человека: смирение, милосердие, отсутствие гордости, готовность оказать почте-
ние всем окружающим. Человека, наделенного этими качествами, будут любить и уважать.
Человек, который предан Господу, несомненно, обладает всеми возможными достоинствами. К
тому же, преданное служение дарует ему безмерное счастье. Преданное служение дает и мате-
риальное чувственное счастье, и счастье достижения имперсонального освобождения, и вся-
кое иное возможное счастье. Однако преданные не стремятся к этим видам счастья, поскольку
никакое счастье не может даже близко сравниться с вечным блаженством, которое приносит
преданное служение».

Виджая-кумар спросил: «Почему святые вайшнавы смеются над идеей освобождения?»
Бабаджи ответил: «Когда духовное счастье находит место в сердце человека, все осталь-

ное – жалкое материальное удовлетворение, приносимое благочестием, аскезой, бесплодным
умствованием и прочие сомнительные удовольствия теряют свою прелесть и значимость».
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Виджая-кумар спросил: «Но почему же тогда преданное служение даруется лишь избран-
ным?»

Святой бабаджи ответил: «Пожалуйста, постарайся правильно меня понять. Многочис-
ленные псевдодуховные пути не могут привести человека к преданному служению. Господь
Хари не откроет себя тем, кто стремится к материальному чувственному наслаждению или же
безличному освобождению. Господь не дает таким людям своей милости. Поэтому последо-
ватели двух вышеуказанных путей очень редко достигают вершин преданного служения. Сле-
дуя по пути имперсональных измышлений, можно достичь имперсонального освобождения, а
совершая ягьи и прочие благочестивые деяния, можно обрести чувственные наслаждения, но
эти средства никогда не приблизят человека к преданному служению».

Виджая-кумар спросил: «Каким образом чистое преданное служение погружает человека
в трансцендентное блаженство?»

Бабаджи ответил: «Преданное служение исполнено духовного наслаждения. Оно явля-
ется океаном трансцендентного блаженства. Если все материальные удовольствия, доступные
в неспокойном материальном мире, сложить сих антитезой – счастьем погружения в имперсо-
нальный Брахман, а затем умножить все это на сотню тысяч миллионов, то все полученное
таким образом счастье не смогло бы сравниться с каплей счастья, даруемого преданным слу-
жением. Материальные чувственные удовольствия совсем незначительны, а блаженство слия-
ния с безличным Брахманом – весьма сомнительно. Они принципиально отличаются от духов-
ного удовольствия. Можно ли сравнивать столь непохожие вещи? Удовольствие, доставляемое
преданным служением, подобно неисчерпаемому океану блаженства. По сравнению с ним сча-
стье, приносимое безличным освобождением, подобно грязной лужице в отпечатке коровьего
копыта. Те, кто уже вкусил нектар преданного служения, никогда не променяют его ни на что
другое».

Виджая-кумар сказал: «Ты упомянул, что чистое преданное служение привлекает
Кришну. Скажи, как это происходит?»

Бабаджи ответил: «Когда преданное служение рождается в чьем-либо сердце, Господь
Кришна, который подчиняется только любви, входит в это сердце вместе со всеми своими
спутниками. Никаким иным способом невозможно привлечь Господа Кришну».

Виджая-кумар спросил: «Если преданное служение действительно столь возвышенно,
почему далеко не все умные люди привлекаются им?»

Мудрый бабаджи ответил: «Корень проблемы кроется вследующем: и человеческий
разум, и материальная логика имеют свои границы. Любой человек, который пытается понять
природу Господа с помощью своего ограниченного ума, неизбежно потерпит неудачу. С другой
стороны, преданное служение во всем своем великолепии легко откроется перед человеком,
который благодаря прошлым благочестивым деяниям обрел хоть капельку влечения кКришне.
Кроме тех, кому выпала эта немалая удача, никому не дано постичь высот преданного служе-
ния».

Виджая-кумар спросил: «Верно ли, что материальная логика бесполезна с точки зрения
истинной духовности?»

Бабаджи ответил: «Материальная логика не дает объяснения духовному блаженству. В
Ведах («Катха-упанишада». 1.2.9) сказано:

«Всевышнего невозможно постичь посредством материальной логики».
В «Веданта-сутре» (2.1.11) утверждается:

«Трансцендентные предметы нельзя объяснить ни логикой, ни
материальными аргументами».

Надеюсь, ты понял, почему материальная логика неприменима для понимания духовных
вопросов».
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Враджанатх, внимательно следивший за ходом беседы, спросил: «А существует ли проме-
жуточный уровень между садхана-бхакти (практикой преданного служения) и према-бхакти
(чистым преданным служением)?»

Святой бабаджи ответил: «Да. В действительности, существуют три духовных уровня:
садхана-бхакти, бхава-бхакти (преданное служение в упоении), и према-бхакти».

Враджанатх поинтересовался: «Чем же садхана-бхакти отличается от остальных?»
Бабаджи ответил: «Наивысший духовный уровень – это према-бхакти. Садханой-бхакти

считается преданное служение, совершаемое под влиянием материальных факторов».
Враджанатх сказал: «Ты объяснял, что према-бхакти является совершенством, высшим

духовным уровнем. Как достигнуть этого высшего уровня?»
Праведный бабаджи пояснил: «Этого уровня не достигнуть собственными усилиями.

Вечное совершенство приходит по своему усмотрению, и раньше этого срока никакими уси-
лиями невозможно заставить его явиться».

Враджанатх попросил: «Пожалуйста, объясни этот момент поподробней».
Бабаджи сказал: «Према-бхакти является вечным совершенством, поскольку она рожда-

ется из внутренней энергии Господа (сварупа-шакти). Она не появляется в сердцах, находя-
щихся в плену материи. Можно всем сердцем стремиться к достижению этого вечного совер-
шенства, но пока оно не достигнуто, преданный находится на уровне садхана-бхакти».

Враджанатх спросил: «Каковы отличительные особенности садхана-бхакти?»
Бабаджи ответил: «Садхана-бхакти способна заставить человека постоянно помнить о

Кришне».
Враджанатх поинтересовался: «А сколько уровней насчитывает садхана-бхакти?»
Бабаджи ответил: «Садхана-бхакти имеет только два уровня – вайдхи и рагануга».
Враджанатх спросил: «В чем суть вайдхи-садхана-бхакти?»
Бабаджи ответил: «Вайдхи-садхана-бхакти бывает двух видов. Если человек следует пра-

вилам, установленным писаниями, его действия называются вайдхи-правритти. Когда, следуя
правилам священных писаний, человек достигает определенного уровня преданного служения,
его действия переходят в разряд вайдхи-бхакти».

Враджанатх сказал: «Что такое рагануга-бхакти, ты объяснишь потом. А теперь скажи,
пожалуйста, каковы отличительные качества вайдхи-бхакти?»

Святой бабаджи промолвил: «Те действия, которые предписываются шастрами, назы-
ваются вайдхи. Действия, запрещенные шастрами, называются нишедха. Делать то, что поло-
жено, и избегать того, что запрещено – это и есть вайдха-дхарма».

Выслушав святого бабаджи, Враджанатх сказал: «Я понял, что вайдха означает «следо-
вание правилам всех дхарма-шастр (писаний)». Но человеку, который не очень хорошо ори-
ентируется в священных писаниях, очень трудно определить, что следует делать, а что запре-
щено. Поэтому будь добр, изложи правила писаний относительно того, что следует делать и
чего нельзя делать».

Бабаджи проговорил: «В «Падма-пуране» сказано:
«Кришна – источник Господа Вишну. Нужно всегда помнить о Кришне

и никогда не забывать о том, что Он является предвечным Господом. Все
остальные указанные в шастрах (писаниях) правила и запреты должны
служить этим двум основополагающим принципам».

Следует всегда помнить Господа Вишну. Это корень всех правил. Обязанности варнаш-
рама-дхармы помогают соблюсти это правило без особых затруднений. В этом же правиле
кроется корень всех запретов. Избегать греха, отвергать материализм, каяться за содеянные в
прошлом грехи – правила со знаком «минус», имеющие в основе наиболее значительное пред-
писание – не забывать Господа. Все, без исключения, правила и запреты, изложенные в писа-
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ниях, служат одному правилу – всегда помнить о Господе Вишну и одному запрету – никогда
не забывать о Нем. Предназначение варнашрамы, как, впрочем, и других правил – помогать
человеку помнить о Господе Вишну. Об этом говорят следующие слова «Шримад-Бхагава-
там» (11.5.2—11.5.3):

«Из уст Брахмы изошло сословие брахманов. Из его рук появились
кшатрии, из его живота – вайшьи, а из ног – шудры. Сочетание этих сословий
и их духовных аналогов (брахмачарья, грихастха, ванапрастха, санньяса)
сообщает полноту человеческому обществу.

Если человек ревностно хранит свое официальное положение в системе
четырех варн и ашрамов, но при этом не поклоняется Верховному Господу,
Шри Вишну, он падет со своего положения, каким бы высоким оно ни было».

Шрила Рупа Госвами пояснял, что люди, неуклонно следующие всем рекомендациям
священных писаний, обладают некоторой верой в преданное служение. Именно они исчита-
ются достойными заниматься преданным служением. Таких людей не привлекают правила,
соблюдаемые ради самих правил, и также не привлекает отречение, принимаемое ради самого
отречения. Следуя правилам обычной цивилизованной жизни, исполненные веры в предан-
ное служение, они занимаются садханой-бхакти. Желание следовать рекомендациям сад-
хана-бхакти является плодом благочестивых деяний, совершенных в прошлых воплощениях.
Верующие люди, занимающиеся преданным служением, делятся на три группы: уттама (воз-
вышенные вайшнавы), мадхьяма (вайшнавы среднего уровня) и каништха (вайшнавы-нео-
фиты)».

Враджанатх сказал: «В «Бхагавад-гите» (7.16) сказано, что к Богу обращается четыре
категории людей: арта (страдающие), джиджнасу (любознательные), артхартхи (жаждущие
богатства) и гьяни (стремящиеся к познанию Абсолюта). Достойны ли такие люди заниматься
преданным служением?»

Мудрый бабаджи ответил: «Когда эти категории людей – арта, джиджнасу, артхартхи
и гьяни – оказываются в обществе святых преданных, у них развивается вера в чистое, беспри-
месное преданное служение. После этого они обретают необходимые для преданного служе-
ния качества. Вкачестве примеров можно привести истории царя Гаджендры, Шаунаки Риши,
Дхрувы, четырех Кумаров и многих других».

Враджанатх поинтересовался: «А почему преданные нестремятся к освобождению?»
Святой бабаджи объяснил: «Существует пять видов освобождения: салокья (возмож-

ность жить на одной планете с Господом), саришти (обладание теми же богатствами, кото-
рыми обладает Господь), самипья (постоянное общение с Господом), сарупья (возможность
получить такое же тело, как у Господа) и саюджья (возможность слиться воедино с Господом).
Из них лишь саюджья открыто противоречит принципам преданного служения. Поэтому пре-
данные Господа Кришны никогда не стремятся к освобождению, известному как саюджья
(имперсональное). Остальные четыре вида освобождения – салокья, саришти, самипья и сару-
пья – открыто не противоречат принципам преданного служения, но вместе с тем некоторые
их аспекты неспособствуют развитию преданного служения. Преданные Господа Кришны рав-
нодушны к этим видам освобождения. Иногда в этих видах освобождения преобладает аспект
духовного величия, а при иных обстоятельствах – аспект любовного служения. Преданные
отвергают эти виды освобождения, когда их конечной целью является аспект духовного вели-
чия Господа. Сердца преданных привлекает лишь Господь Кришна. Милость Господа Нара-
яны не затрагивает сердца преданных. Почему? Это весьма тонкий момент. Господь Нараяна
и Господь Кришна, вконечном счете, ничем не отличаются друг от друга, но наибольшей при-
влекательностью обладает все-таки Кришна».
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Враджанатх спросил: «Правда ли то, что единственными подходящими кандидатами для
преданного служения являются люди, рожденные в семьях высших сословий, установленных
системой варнашрамы?»

Улыбнувшись, святой бабаджи ответил: «Подходящим кандидатом для преданного слу-
жения является каждая душа, рожденная в человеческом теле».

Враджанатх сказал: «Члены системы варнашрамы должны соблюдать и правила варнаш-
рамы, и правила преданного служения. С другой стороны, те, кто не следует системе вар-
нашрамы, должны придерживаться лишь правил чистого преданного служения. Мне кажется,
последователям варнашрамы очень трудно одновременно следовать иправилам карма-канды,
и религиозным правилам. Как правильно совместить эти, иногда несовместимые, рекоменда-
ции?»

Бабаджи сказал: «Человек, занимающийся чистым преданным служением, должен сле-
довать прежде всего правилам преданного служения, даже если он живет в рамках социаль-
ной системы, варнашрамы. Если он следует религиозным правилам, его обязанности отно-
сительно правил карма-канды выполняются сами собой. Человек, занимающийся преданным
служением, как правило, не испытывает желания вести себя дурно или совершать какие-либо
грехи. Более того – содеяв какой-либо грех, он необязан налагать на себя покаяния, которые
описываются вразделе карма-канды. Никакие случайно совершенные грехи не имеют власти
над сердцем, в котором уже живет преданное служение. Грех, пытающийся укорениться все-
рдце, очень скоро будет уничтожен. Поэтому преданные ненуждаются в покаянии».

Враджанатх спросил: «Должен ли человек, занимающийся преданным служением, чтить
полубогов, предков и других личностей?»

Бабаджи ответил: «Баба, пожалуйста, подумай на досуге о смысле следующего стиха из
одиннадцатой песни «Шримад-Бхагаватам» (11.5.41):

«Каждый, кто вручил себя Кришне, Мукунде, и оставил все прочие
обязанности, больше ни перед кем не имеет никаких долгов или обязательств
– ни перед полубогами, ни перед мудрецами, ни перед родственниками, ни
перед человечеством в целом».

В заключительном стихе «Бхагавад-Гиты» (18.66) Верховная Личность Бога провозгла-
шает:

«Оставь все иные религии и предайся Мне. Я избавлю тебя от всех
последствий твоих греховных поступков. Не страшись ничего».

Человек, занимающийся чистым преданным служением, не обязан следовать правилам
шастр. Просто занимаясь преданным служением, он достигнет всех совершенств жизни. Вер-
ховный Господь утверждает («Бхагавад-гита». 9.31):

«Мой преданный никогда не погибнет».
Это обещание Господа сводит на нет все правила, изложенные в писаниях».
Выслушав эти слова, Враджанатх и Виджая-кумар в один голос воскликнули: «Благода-

рение Господу, в наших сердцах не осталось ни малейшего сомнения в преданном служении.
Мы поняли, что гьяна и карма – бессмысленны. Без милости Бхакти-деви (богини преданно-
сти) никто не сможет достичь совершенства жизни. О учитель, пожалуйста, смилуйся над нами
и расскажи о различных аспектах чистого преданного служения».

Святой бабаджи сказал: «Враджанатх, ты выслушал «Даша-мулу» до восьмого стиха.
Прошу тебя, выбери время ирасскажи обо всем услышанном своему святому дяде. Мое сердце
трепещет от радости, когда я вижу его. А теперь послушайте девятый стих «Даша-мулы»:

«Слушание повествований о Господе, воспевание Его славы,
памятование о Нем, служение Его лотосным стопам, поклонение Ему,
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предложение Ему поклонов, служение Ему в качестве слуги, размышления
о Нем как о друге и вручение себя Ему – эти методы считаются
девятью составляющими преданного служения. Верующий человек, который
поклоняется Господу, совершая все вышеперечисленные действия, достигает
чистой любви к Нему».

Когда святое имя Господа Кришны, а также описание Его тела, качеств и развлечений
достигают слуха, это зовется шраванам (слушание). Слушание подразделяется на два вида.
Даже не обладая верой в Господа, человек может услышать о нем из уст святого предан-
ного. Это одна разновидность слушания. Благодаря такому слушанию можно обрести веру.
Когда человек обретает веру, у него появляется сильное стремление слушать повествования
о Господе. Затем он приступает к слушанию о святом имени икачествах Господа Кришны из
уст духовного учителя-вайшнава. Это другая разновидность слушания. Слушание является
составной частью чистого преданного служения. Практикуя садхану-бхакти, человек слушает
о Кришне из уст духовного учителя-вайшнава. Слушание является одной из основных состав-
ляющих преданного служения.

Когда святое имя Господа Кришны и описания Его тела, качеств и развлечений каса-
ются языка, это называется киртанам (воспевание). Беседы о Господе, воспевание Его свя-
того имени, привлечение других к слушанию путем чтения вслух текстов писаний, вознесение
молитв, обращенных к Нему, провозглашение Его славы перед другими – все эти действия
относятся к категории воспевания. Считается, что из всех составляющих преданного служе-
ния воспевание является наиболее важным. Особенно актуально воспевание в Кали-югу. Об
этом твердят все священные писания. К примеру, в «Падма-пуране» («Уттара-кханда». 72.25)
сказано:

«То, что в Сатья-югу достигается посредством медитации, в Трета-югу
– посредством совершения яджн и в Двапара-югу – посредством пышного
храмового поклонения, в век Кали достигается простым воспеванием и
прославлением Господа Кешавы».

Нет иного метода, который очищал бы сердце так действенно, как хари-киртана (воспе-
вание славы Господа Хари). Когда вместе поют много преданных, это зовется санкиртаной.

Памятование об имени, форме, качествах и играх Господа Кришны называется смаранам
(воспоминание). Памятование бывает пяти видов: если человек что-то ищет, это называется
смарана; если он отвлекает ум от всего прочего и концентрирует его на одном предмете, это
называется дхарана; когда человек медитирует на какую-либо определенную форму, это назы-
вается дхьяна; когда медитация на Господа становится непрерывной, словно поток нектара, это
называется дхруванусмрити;  когда в сердце остается лишь высший объект медитации и ничего
более, это называется самадхи. Шраванам (слушание), киртанам (воспевание) и смаранам
(памятование) считаются тремя важнейшими аспектами преданного служения, поскольку они
включают в себя все остальные составляющие. А из этих трех составляющих – слушания, вос-
певания и памятования – самым важным считается воспевание, поскольку оно включает в себя
и слушание, и памятование.

В «Шримад-Бхагаватам» (7.5.23) сказано, что пада-сева (служение стопам) или парича-
рья (служение) является четвертым аспектом преданного служения. Служение стопам Господа
должно происходить наряду со слушанием, воспеванием и памятованием. Служа лотосным
стопам Господа, следует считать себя никчемным и недостойным такого служения, а объект
своего служения следует мыслить как вечную, исполненную знания и блаженства личность.
Очень важно думать именно так. Служа стопам Господа, следует думать о том, что видишь
прекрасное лицо Господа, касаешься Его, обходишь вокруг Него, следуешь за Ним, созерца-
ешь Его храм, а также Гангу, Джаганнатха Пури, Двараку, Матхуру, Навадвипу и другие свя-



Б.  Тхакур.  «Джайва-дхарма (том 2)»

14

щенные места. Шрила Рупа Госвами исчерпывающе описал шестьдесят четыре составляющих
преданного служения. Служение туласи и служение преданным Господа считается служением
стопам Господа.

Пятый аспект преданного служения – арчанам (поклонение). О качествах, которыми
должен обладать поклоняющийся, и о самом поклонении можно сказать очень-очень мно-
гое. Если человека, который занимается слушанием, воспеванием и памятованием, привлекает
путь поклонения, он должен обрести прибежище у лотосных стоп компетентного духовного
учителя, принять от него посвящение, мантра-дикшу, и только после этого приступить к прак-
тическому поклонению».

Враджанатх спросил: «А в чем заключается различие между намой (святым именем) и
мантрой?»

Святой бабаджи ответил: «Святое имя Верховного Господа является жизнью и душой
всех мантр. Добавив ксвятым именам Господа такие слова, как намах (поклоны) и другие
подобные, мудрецы даровали нам различные мантры, прославляющие Господа. Каждая из этих
мантр обладает определенной силой. Святое имя Господа не имеет ничего общего с несо-
вершенным материальным миром. Мантры, содержащие святые имена Господа, нужны для
того, чтобы отвлечь человеческий ум от постоянных размышлений о материальном теле и
прочих материальных объектах. Чтобы получить возможность воспевать мантры, человек дол-
жен получить духовное посвящение (дикшу). Для воспевания мантр, посвященных Кришне,
нет никакой необходимости прибегать к очистительным процедурам, называемым сиддха, сад-
хья, сусиддха и ари. Мантры, воспевающие Кришну, приносят огромное благо живым суще-
ствам. Мантры, посвященные Кришне, являются самыми могущественными мантрами во всем
мире. Принимая мантру, посвященную Кришне, от компетентного духовного учителя, чело-
век, наделенный необходимыми качествами, получает силу от Самого Господа Кришны. Затем
духовный учитель открывает ученику путь арчаны (поклонения). Сейчас я не стану подробно
рассказывать о нем. Вкратце можно сказать, что этот путь включает в себя почитание Шри
Кришна-джанмаштами, Карттика-враты, Экадаши-враты, Магха-снаны и других священных
дней. Но один аспект поклонения необходимо подчеркнуть: Господу Кришне всегда следует
поклоняться вместе с Его преданными.

Шестым аспектом преданного служения является вандана (предложение поклонов).
Хотя вандана включается в пада-севу, киртану и другие составляющие преданного служе-
ния, она также считается отдельным членом. Вандана переводится как «предложение покло-
нов». Приносить поклоны можно по-разному. Один наиболее известный способ называется
эканга-намаскара (поклон одной частью тела), а другой – аштанга-намаскара (поклон восе-
мью частями тела). Оскорбительным считается кланяться, опираясь на одну руку, полностью
покрыв тело тканью, прямо напротив Господа, с Его левой стороны, со спины Господа, атакже
слишком близко к Нему.

Седьмым аспектом преданного служения является дасья (служение). Дасья проходит,
когда человек начинает считать себя слугой Господа Кришны. Предложение поклонов, воз-
несение молитв, предложение Господу всех своих действий, служение, выражение почтения,
памятование, слушание о Господе и другая деятельность входят в дасью.

Восьмым аспектом преданного служения является сакхья (дружелюбие). Сакхья подра-
зумевает дружелюбное поведение по отношению к Господу Кришне. Сакхья бывает двух видов:
вайдханга (дружба в духе вайдхи-бхакти) и раганга (дружба в духе рагануга-бхакти). Сегодня
мы упомянем только о вайдханге. Считается, что подобная дружба становится возможной,
когда преданный занимается поклонением Божеству. Это называется вайдха-сакхья.

Девятым аспектом преданного служения является атма-ниведана (вручение себя Гос-
поду). Полное предание себя Господу называется атма-ниведана. Особым отличием атма-
ниведаны считается желание действовать в интересах Господа, а не в своих собственных. Про-
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данная кому-нибудь корова не совершает усилий ради собственной защиты или содержания,
подобно этому предавшаяся душа действует в полном согласии с желаниями Господа Кришны.
Она желает только того, чего желает Господь Кришна. Действия, характерные для атма-ниве-
даны, описаны в следующих словах «Шримад-Бхагаватам» (9.4.1820):

«Махарадж Амбариша всегда занимал свои мысли медитацией на
лотосные стопы Кришны, руки – уборкой храма Господа, уши – слушанием
слов, посвященных Кришне. Свои глаза он занимал созерцанием Божества
Кришны, храмов Кришны и священных мест, напоминающих о Кришне –
таких, как Матхура или Вриндаван, чувство осязания он занимал, прикасаясь
к телам преданных, чувство обоняния – вдыханием аромата предложенных
Господу листьев туласи, а свой язык – ощущением вкуса пищи, предложенной
Господу. Ногами он ходил в храмы Господа, голову склонял в поклонах
перед Господом, а все свои желания подчинял желаниям Господа. В таком
состоянии он находился двадцать четыре часа в сутки. Воистину, Махарадж
Амбариша никогда ничего не желал для себя. Он вовлек все свои чувства
в преданное служение. Таким путем можно взращивать привязанность к
Господу и полностью избавиться от всех материальных желаний».

Выслушав святого бабаджи, Враджанатх и Виджая-кумар исполнились блаженства; они
поклонились праведному бабаджи и сказали: «О учитель, по всей видимости, ты близкий спут-
ник Самого Верховного Господа. Встреча с тобой – самая большая удача нашей жизни. Мы
упрямо и беспочвенно гордились своей кастой и ученостью. Но благодаря благочестивым дея-
ниям, совершенным нами в прошлых воплощениях, мы обрели прибежище у твоих стоп».
Виджая-кумар сказал: «О лучший из преданных Господа, Шри Вриндаван дас Тхакур велел
мне посетить Йога-питху в Шри Майяпуре. Благодаря его милости, я получил возможность
узреть и трансцендентную обитель Господа, и личного спутника Господа. Пожалуйста, будь
милостив кнам, позволь завтра вновь навестить тебя».

Услышав имя Вриндавана даса Тхакура, пожилой бабаджи тотчас же принес поклоны
святому вайшнаву. Он сказал: «Я вновь и вновь приношу свои почтительные поклоны Врин-
давану дасу Тхакуру, который является самим Вьясадевой. Он пришел в этот мир, чтобы уве-
ковечить игры Господа Чайтаньи».

Было уже поздно, и Враджанатх с Виджая-кумаром, простившись со святым бабаджи,
отправились домой, в Билва-пушкарини.
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20. Вечная религия и три истины: самбандха, абхидея,

прайоджана (абхидея: вайдха-садхана-бхакти)
 

Враджанатх и Виджая-кумар вернулись домой только после полудня. Мать Враджанатха
стала заботливо угощать своего брата вкусным обедом. С аппетитом пообедав, дядя ипле-
мянник продолжили свой задушевный разговор. Враджанатх пересказал своему дяде все, что
услышал ранее от святого бабаджи. Слушая Враджанатха, Виджая-кумар погрузился вокеан
духовного блаженства. Он сказал племяннику: «Тебе очень повезло! Ты выслушал рассказы о
духовной истине от великого святого. Слушать повествования оГосподе полезно в любой ситу-
ации, но когда эти слова исходят из уст святого, они очень скоро приносят желанный резуль-
тат. Баба, ты учен и великолепно знаешь все священные писания. В области толкования ньяя-
шастр тебе вообще нет равных. Ты родился в семье вайдика-брахманов. Ктому же, ты состо-
ятельный человек. Теперь, когда ты нашел прибежище у стоп вайшнава и наслаждаешься его
рассказами о Господе, все эти преимущества лишь украшают тебя».

Сидя в домашнем храме, построенном в честь богини Чанди, дядя и племянник
неспешно беседовали о духовной жизни. В это время мать Враджанатха вызвала Виджая-
кумара в боковые покои и сказала ему: «Брат, наконец ты навестил нас. Я хочу попросить тебя
о помощи. Пожалуйста, постарайся убедить своего племянника в том, что каждый мужчина
должен пройти через ашрам домохозяина. Признаюсь, меня пугает поведение Враджанатха.
Боюсь, он так никогда и не женится. Многие обращались к нам с заманчивыми брачными пред-
ложениями, но ты же знаешь, Враджанатх очень упрям. Он наотрез отказывается жениться.
Моя свекровь пыталась его женить, но и ей не удалось его переубедить». Выслушав сестру,
Виджая-кумар ответил: «Яостанусь у вас на десять-пятнадцать дней. Так и быть, я подумаю
и скажу тебе, что можно сделать. Теперь иди, пожалуйста, в свои покои». Когда мать Враджа-
натха вернулась к себе, Виджая-кумар и Враджанатх продолжили свою беседу. Они провели
весь день, обсуждая волнующие их вопросы. На следующий день Виджая-кумар сказал Вра-
джанатху: «Сегодня вечером мы обязательно пойдем во двор Шривасы. Святой Бабаджи обе-
щал поведать о том, как Шрила Рупа Госвами описывает шестьдесят четыре аспекта предан-
ного служения. Враджанатх, если бы не ты, я так никогда и не услышал бы этих нектарных
поучений. Помнишь, святой бабаджи сказал, что путь садхана-бхакти состоит из двух частей:
вайдха-марга (преданное служение, заключенное в рамки правил и предписаний) и рага-марга
(спонтанное преданное служение). В данный момент мы с тобой способны следовать по пути
вайдха-марга. Позже мы узнаем все и о рага-марге, но сначала мы должны пройти ступень
вайдха-марга. Слушая, как святой бабаджи описывает девять методов преданного служения,
я не мог понять, с чего следует начинать. Сегодня я обязательно спрошу его об этом». Тем
временем солнце, окруженное ореолом своих лучей, стало клониться к западу. Виджая-кумар
и Враджанатх с радостным сердцем вошли во двор Шривасы, принесли почтительные поклоны
собравшимся вайшнавам и направились в хижину пожилого бабаджи. Увидев своих друзей,
жаждавших услышать духовные истины, святой бабаджи радостно обнял их и усадил на под-
стилки из банановых листьев. Дядя и племянник поклонились ему, сели, и после непродолжи-
тельного обмена новостями, стали задавать святому мудрецу интересующие их вопросы.

Собравшись с мыслями, Виджая-кумар сказал: «О учитель, мы приносим тебе столько
беспокойств. Однако ты кротко сносишь все эти неудобства, потому что очень добр к предан-
ным. Сегодня мы хотели бы услышать, как Шрила Рупа Госвами описывает шестьдесят четыре
аспекта преданного служения. Если тебе не трудно, расскажи нам, как проще всего достичь
высот преданного служения».
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Улыбаясь, святой бабаджи ответил: «Я с удовольствием расскажу вам о шестидесяти
четырех аспектах преданного служения, которые великий ученый-вайшнав, Шрила Рупа
Госвами, описывает в своей книге. Первые десять из них таковы:

1) следует обрести прибежище у стоп компетентного духовного учителя;
2) следует получить посвящение у духовного учителя иобучаться у него преданному слу-

жению;
3) необходимо с верой и преданностью подчиняться указаниям духовного учителя;
4) необходимо следовать по стопам великих ачарьев (учителей) под руководством духов-

ного учителя;
5) нужно спрашивать у духовного учителя о том, как совершенствоваться в сознании

Кришны;
6) следует быть готовым отказаться от всего материального ради удовлетворения Вер-

ховной Личности Бога, Шри Кришны (это означает, что, занимаясь преданным служением
Кришне, мы должны быть готовы и отказаться от того, что нам нравится, и принять то, что
нам совершенно не нравится);

7) следует жить в священном месте паломничества – к примеру, в Двараке или Вринда-
ване;

8) нужно иметь лишь то, что необходимо для поддержания тела, и вступать в отношения
с материальным миром лишь в той степени, в какой это необходимо;

9) следует неукоснительно соблюдать пост в день экадаши;
10) необходимо поклоняться священным деревьям – таким, как баньян.
Следующие десять аспектов преданного служения – это запреты, которых не следует

нарушать. Они таковы:
11) следует безоговорочно оставить общество греховных людей;
12) не следует наставлять человека, который не стремится к преданному служению;
13) не следует слишком увлекаться строительством дорогостоящих храмов или монасты-

рей;
14) не следует читать слишком много книг или зарабатывать себе на жизнь профессио-

нальным чтением «Шримад-Бхагаватам» и «Бхагавад-гиты», а также чтением лекцийоних;
15) не следует пренебрежительно относиться к повседневным делам;
16) не следует радоваться, обретая что-либо, и печалиться, теряя что-либо;
17) не следует пренебрежительно относиться к полубогам;
18) не следует без необходимости беспокоить ни одно живое существо;
19)  не следует допускать оскорбления, воспевая святое имя Господа или поклоняясь

Божеству в храме;
20) не следует терпимо относиться к сквернословию вадрес Верховной Личности Бога,

Кришны, или Его преданных.
Эти двадцать аспектов являются воротами в преданное служение. Наиболее значимыми

из них являются первые три. Следующие же правила таковы: 21) следует украшать свое тело
тилакой – отличительным знаком вайшнавов; 22) нанося тилаку, можно написать на теле
Харе Кришна; 23)следует принимать как милость цветы и гирлянды, предложенные Божеству
и духовному учителю, и украшать ими свое тело; 24) нужно научиться танцевать перед Боже-
ством; 25) следует немедленно кланяться при виде Божества или духовного учителя; 26) сле-
дует встать с паланкина, прибыв в храм Господа Кришны; 27) когда Божество выносят для
прогулки по улице, преданный должен последовать за процессией; 28) преданный должен посе-
щать храм Вишну по меньшей мере два раза в день – утром и вечером; 29) следует обходить
храм по кругу по меньшей мере три раза; 30) следует поклоняться Божеству в храмев соот-
ветствии с регулирующими принципами; 31) следует выполнять какое-либо личное служение
Божествам; 32) следует петь перед Божествами; 33) необходимо участвовать в санкиртане; 34)
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следует читать мантры на четках; 35) следует всегда возносить молитвы; 36) следует почаще
повторять известные молитвы; 37) следует с благоговением вкушать маха-прасад (пищу с под-
носа, которая была предложена Божествам); 38) следует пить чаранамриту (воду, которой
омывали Божества и которая по традиции предлагается гостям храма); 39) следует вдыхать
запах благовоний и цветов, предложенных Божествам; 40) следует почтительно касаться лотос-
ных стоп Божества; 41) следует взирать на Божество с великой преданностью; 42) следует пред-
лагать арати вположенное время; 43) следует слушать описания Господа и Его игр, приведен-
ные в «Шримад-Бхагаватам», «Бхагавад-гите» и других священных книгах; 44) следует молить
Божество о Его милости; 45) следует почаще вспоминать Божество; 46) следует медитировать
на Божество; 47) следует выполнять какое-либо добровольное служение; 48)следует думать о
Господе как о своем друге; 49) следует предлагать Господу все, что имеешь сам; 50) следует
предлагать Ему какой-либо любимый предмет (к примеру, блюдо или одеяние); 51) необхо-
димо брать на себя всевозможный риск иприлагать любые усилия для удовольствия Кришны;
52)влюбой ситуации следует оставаться душой, преданной Господу; 53) следует поливать водой
дерево туласи; 54) необходимо регулярно слушать «Шримад-Бхагаватам» и другую рекомен-
дуемую литературу; 55) следует жить в священном месте, таком как Матхура, Вриндаван или
Дварака; 56) следует с любовью служить вайшнавам; 57) следует заниматься преданным служе-
нием в меру своих возможностей; 58) в месяц карттика (октябрь-ноябрь) следует совершать
особое служение; 59) в день Джанмаштами (день явления Кришны в этом мире) следует совер-
шать особое служение; 60) следует служить Божеству с великим почтением и преданностью;
61) следует наслаждаться чтением «Бхагаватам» среди преданных, а не среди ученых-атеистов;
62) необходимо общаться с преданными, которые считаются более возвышенными; 63) следует
неустанно воспевать святое имя Господа; 64) рекомендуется жить в районе Матхуры.

Последние пять пунктов уже были перечислены ранее, но они упоминаются вновь
потому, что имеют особое значение. Знайте, все эти пункты объясняют, как правильно покло-
няться Господу Кришне, вовлекая в служение Ему свое тело, чувства и ум. Правила с двадцать
первого по сорок девятое включительно регламентируют посвящение в процесс поклонения
Господу Кришне».

Выслушав мудрого бабаджи, Виджая-кумар сказал: «Оучитель, пожалуйста, объясни нам
первый пункт. Как следует понимать выражение «обрести прибежище у лотосных стоп компе-
тентного духовного учителя?»

Бабаджи ответил: «Чтобы заниматься чистым преданным служением, человек должен
обладать необходимыми для этого качествами. Желая познать науку о Кришне, преданный
должен обрести прибежище у стоп духовного учителя. Заниматься преданным служением
достоин каждый, кто обладает верой. Когда после многих жизней, посвященных благочестивой
деятельности, человеку дается шанс услышать повествования о Господе из уст святого предан-
ного, и если благодаря этому слушанию у него появляется вера в Господа, эту веру называют
шраддха. Шраддха (вера) порождает шаранагатти (преданность). Вера и преданность – почти
одно и то же. В материальном, как, впрочем, и в духовном мире нет ничего более ценного, чем
преданность Господу Кришне. Человеку, который желает стать преданным, следует думать так:
«Я буду делать все, что благоприятствует преданному служению. Я буду избегать всего, что
неблагоприятно для преданного служения. Господь Кришна – мой единственный защитник. Я
уверен, что Господь Кришна защитит меня от всех напастей. Я жалок ибесполезен. Нехорошо,
что я так стремлюсь быть независимым. Мне следует делать только то, что пожелает Господь
Кришна». Человек, который думает так, обладает верой. Он достоин заниматься преданным
служением. Чтобы постичь науку преданного служения, человек обращается ккомпетентному
духовному учителю. Веды («Мундака-упанишада». 1.2.12) провозглашают:

«Желающий изучить трансцендентные предметы должен обратиться к
духовному учителю. Направляясь к нему, следует захватить с собой дрова
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для огненных жертвоприношений. Признаком истинного духовного учителя
является то, что он познал смысл священных писаний и поэтому занимается
служением Верховной Личности Бога».

В «Чхандогья-упанишаде» (6.14.2) сказано:
«Тот, кто обращается к опытному духовному учителю, может понять все

о духовном самоосознании».
Качества компетентного духовного учителя и достойного ученика подробно описаны в

«Шри Хари-бхакти-виласе». Вкратце это описание можно изложить следующим образом: каж-
дый, кто обладает верой и прямотой характера, достоин стать учеником истинного духовного
учителя. А тот, кто занимается чистым преданным служением, кто знаком с наукой предан-
ного служения, кто обладает качествами святого, честностью, прямотой и искренностью, кто
свободен от жадности и питает отвращение к имперсонализму, кто неуклонно исполняет свои
духовные обязанности, достоин быть духовным учителем. Брахман, обладающий этими каче-
ствами и справедливо почитаемый всеми, может стать духовным учителем для представите-
лей других каст. Если такой брахман отсутствует, кто угодно может стать духовным учителем,
при условии, что он превосходит своего ученика в духовных познаниях. Но основной смысл
всех этих правил таков: духовным учителем может стать каждый человек, знающий науку
о Кришне, независимо от своего положения в социальной системе варнашрамы. Брахманы,
которые гордятся своим высоким социальным положением, могут предпочесть духовного учи-
теля из сословия брахманов, но истина такова, что быть духовным учителем достоин каждый
чистый преданный Господа. Шастры рекомендуют и ученику, и учителю пройти испытатель-
ный срок – период, когда духовный учитель и ученик проверяют друг друга. Испытательный
срок нужен для того, чтобы духовный учитель мог выяснить, действительно ли искренен кан-
дидат в ученики, и чтобы кандидат в ученики мог убедиться в том, действительно ли выбран-
ный им духовный учитель является чистым преданным Господа. Когда у ученика появляется
вера в духовного учителя, духовный учитель дарует свою милость ученику.

Духовные учителя могут быть двух категорий: дикша-гуру (духовный учитель, дающий
духовное посвящение, или инициацию) и шикша-гуру (духовный учитель, дающий наставле-
ния). Дикша-гуру дает ученику посвящение и обучает его поклоняться Господу. Ученик может
иметь только одного дикша-гуру, но шикша-гуру может быть и не один. Дикша-гуру может
выполнять обязанности шикша-гуру».

Виджая-кумар сказал: «Ученику не позволено отвергать своего дикша-гуру. Но как быть
в том случае, если дикша-гуру не обладает необходимыми для духовного учителя качествами?»

Бабаджи ответил: «Когда кандидат в ученики выбирает духовного учителя, он должен
убедиться, достиг ли выбранный им духовный учитель дальнего берега океана науки оВерхов-
ном Господе. Ученику не разрешается отвергать своего дикша-гуру. Но существуют два обсто-
ятельства, которые дают ученику право отвергнуть своего дикша-гуру. Если вмомент выбора
духовного учителя ученик не проверил своего избранника и не убедился в том, что тот явля-
ется вайшнавом и сведущ в духовной науке, то в будущем ученик может отказаться от духов-
ного учителя. Или же, если с течением времени выясняется, что духовный учитель совершает
поступки, которые не соответствуют его возвышенному духовному положению, ученик также
может отвергнуть духовного учителя. Об этом говорят тексты священных писаний. К примеру,
в «Нарада-панчаратре» (цитата из нее приводится в «Хари-бхакти-виласе» (1.101)) сказано:

«Духовный учитель, слова которого ложны и лишены логики, и ученик,
который слушает такие ложные слова ипренебрегает логикой – оба они
отправляются в ад, на мучения, которые кажутся бесконечными».
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Кроме того, в священных писаниях сказано («Махабхарата», «Удйога-парва», «Ашво-
пакхьяна». 179.25):

«Следует отказаться от духовного учителя, если он корыстен, если он
следует по неверному пути и не знает, что следует делать, а чего – не следует».

Помимо этого, известно следующее утверждение (цитата из «Хари-бхакти-
виласы» (4.144)):

«Человек, который получает посвящение не от вайшнава, отправляется
в ад. Человек, который принял подобное посвящение, должен обязательно
получить другое посвящение, но на этот раз от духовного учителя – вайшнава».

Второе обстоятельство, которое может быть причиной отказа от духовного учителя,
таково: если в момент выбора духовный учитель был вайшнавом, сведущим в духовной науке,
но затем стал имперсоналистом и врагом вайшнавов, такого духовного учителя следует отверг-
нуть. Если человек принимает духовного учителя, который не является ни имперсоналистом,
ни врагом вайшнавов, ни закоренелым грешником, однако считается недостаточно ученым,
такого духовного учителя отвергать не следует. Подобный духовный учитель заслуживает
почтения. Однако с его разрешения следует обратиться к другому вайшнаву, служить ему и
обучаться духовной науке у него».

Виджая-кумар спросил: «А что означает пункт второй – «получить посвящение (кришна-
дикшу) от духовного учителя и принимать его наставления (кришна-шикшу) относительно того,
как следует нести преданное служение?»

Бабаджи ответил: «У духовного учителя нужно учиться, как следовать по пути предан-
ного служения Господу и как правильно понимать науку о Господе. Используя это знание над-
лежащим образом, человек должен искренне служить Господу Кришне и взращивать в своем
сердце любовь к нему. Он должен обучаться различным аспектам поклонения Господу. У стоп
духовного учителя следует постичь самбандху (взаимоотношения души с Господом Кришной),
абхидхею (преданное служение Господу Кришне) и прайоджану (любовь к Господу Кришне)».

Виджая-кумар сказал: «Теперь объясни, что означает пункт третий – «с верой и предан-
ностью подчиняться указаниям духовного учителя?»

Святой бабаджи пояснил: «Не следует считать своего духовного учителя обычным чело-
веком. Ученик должен знать, что духовный учитель – воплощение всех полубогов. Ни вкоем
случае не следует относиться к нему непочтительно. Следует помнить, что духовный учитель
– обитатель духовного мира».

Виджая-кумар спросил: «А что означает пункт четвертый – «следовать по стопам вели-
ких ачарьев (учителей), действуя под руководством духовного учителя?»

Бабаджи ответил: «К садхана-бхакти можно отнести все, что помогает человеку думать
о Кришне. Но все же следует идти по проторенному пути, который уже прошли великие пре-
данные. На таком пути никогда не встретишь препятствий или страданий, и он обязательно
приведет квысшему благу. В «Сканда-пуране» сказано:

«Следует идти по пути, проложенному великими преданными, поскольку
на таком пути ты не встретишь ни препятствий, ни страданий».

Неискушенный человек не может решить, какой путь является для него наилучшим.
Поэтому следует идти по пути преданности, который уже прошли великие преданные. В
«Брахма-ямале» сказано:

«Преданное служение, не признающее ведической литературы –
Упанишад, Пуран, «Нарада-панчаратры» и другие произведения, лишь создает
излишнее беспокойство в обществе».
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Виджая-кумар спросил: «Может ли преданное служение стать источником ненужного
беспокойства в обществе? Пожалуйста, объясни нам этот момент».

Бабаджи сказал: «Высот преданного служения можно достигнуть, следуя по пройденному
предшествующими преданными пути. Создавая новые пути, не стоит надеяться на то, что они
приведут к чистому преданному служению. Даттатрейя, Будда и другие мыслители давних и
недавних времен не смогли постичь эту истину. Одни из них смешивали преданное служение
с имперсонализмом, другие – сатеизмом. Они создали бессмысленные философские системы
и вообразили, что эти системы приведут своих последователей кчистому преданному служе-
нию. Но этого неслучится. Эти философские системы стали источниками смятения и разлада
в обществе. Путь рага-марги (спонтанной любви) не зависит от правил, представленных вав-
торитетной ведической литературе – Упанишадах, Пуранах, «Нарада-панчаратре» и других
произведениях. Этот путь проложен жителями Враджи. Однако преданные, которые пока спо-
собны следовать лишь по пути видхи-марга, должны следовать по пути преданности, который
указали Дхрува, Прахлада, Нарада, Вьяса, Шукадева и другие великие души. Для преданных,
стоящих на пути видхи-бхакти, нетиного выбора, кроме следования по стопам великих пре-
данных».

Виджая-кумар спросил: «А что означает пункт пятый – «вопрошать духовного учителя
о том, как совершенствоваться в сознании Кришны?»

Бабаджи ответил: «Желающие понять духовную истину быстро обретают желанное.
Искренние ученики обращаются к своему учителю с просьбой объяснить им истины духовной
жизни».

Выслушав ответ, Виджая-кумар вновь спросил: «Что означает шестой пункт – «быть
готовым отказаться от всего ради удовлетворения Верховной Личности Бога, Шри Кришны?»

Бабаджи ответил: «Удовольствие, которое мы получаем от вкусной пищи, от хмельных
напитков и прочих вещей, называется материальным чувственным удовольствием. Чувствен-
ные удовольствия являются препятствиями на пути преданного служения. Тот, кто ради покло-
нения Господу Кришне отрекается от них, легко продвигается вперед по пути преданного слу-
жения. Человек, привязанный к материальным чувственным удовольствиям, попадает в такую
же зависимость от них, как пьяница – от опьяняющих напитков. Одолеваемый разнообразными
материальными желаниями, он не сможет достичь высот преданного служения. Поэтому сле-
дует есть только прасад – пищу, предложенную Верховному Господу, и лишь столько, сколько
необходимо для поддержания тела. К тому же, следует поститься в экадаши. Следуя этим пред-
писаниям, можно навсегда отречься от материальных чувственных удовольствий».

Виджая-кумар спросил: «Скажи, что означает пункт седьмой – «жить в священном месте
паломничества – к примеру, в Двараке или Вриндаване?»

Бабаджи пояснил: «Если человек живет в священном месте, где родился или наслаждался
Своими развлечениями Верховный Господь, если он живет возле Ганги или других священных
рек, следует считать, что ему повезло, так как обитателю святого места намного легче обрести
твердую веру в преданное служение».

Виджая-кумар молвил: «Скажи, жизнь в Шри Навадвипе очищает лишь потому, что
Навадвипа расположена на берегу Ганги, или же есть и другие причины?»

Бабаджи ответил: «О! Жизнь в окружности тридцати двух миль вокруг Навадвипы ничем
не отличается от жизни во Вриндаване. Семь священных городов Навадвипы славятся тем, что
способны даровать живому существу освобождение. Вот эти города – Айодхья, Матхура, Май-
япур, Варанаси, Канчи, Авантипур и Дварака. Но самым возвышенным из них является Май-
япур. Шри Махапрабху принес духовный мир Шветадвипы в Майяпур. Когда пройдет четы-
реста лет со дня явления Шри Чайтаньи Махапрабху, земля Майяпура-Шветадвипы станет
важнейшей из всех священных мест. Человек, который живет здесь, автоматически избавля-
ется от всех оскорблений и достигает высот чистого преданного служения. Шри Прабодхананда



Б.  Тхакур.  «Джайва-дхарма (том 2)»

22

Сарасвати сказал, что земля Навадвипы не отличается от рощиц Шри Вриндавана. Существует
мнение, что земля Навадвипы даже более славна, чем земля Вриндавана».

Виджая-кумар спросил: «А что означает восьмой пункт – «принимать лишь то, что необ-
ходимо для поддержания тела, и вступать в отношения с материальным миром лишь в той
степени, в какой это необходимо?»

Святой Бабаджи сказал: «В «Нарадия-пуране» сказано:
«Человеку следует зарабатывать и тратить столько денег, сколько ему

действительно необходимо – ни больше и ни меньше. В противном случае он
отвратится от духовной цели».

Человек, достойный практиковать вайдхи-бхакти, должен зарабатывать средства к суще-
ствованию честным трудом, сообразуясь с принципами варнашрамы. В этом случае его жизнь
будет успешной. Если человек требует от жизни больше, чем ему нужно, его духовная жизнь
ставится под угрозу. Если же человек чрезмерно ограничивает себя, он рискует утратить спо-
собность заниматься преданным служением. Если человек не способен полностью от всего
отречься, он должен иметь столько денег, сколько ему действительно необходимо. Тогда он
сможет должным образом взращивать свое сознание Кришны».

Виджая-кумар спросил: «А как следует понимать пункт девятый – «соблюдать пост в
экадаши?»

Праведный бабаджи ответил: «Чистый экадаши называется хари-васара. Экадаши не сле-
дует соблюдать, когда его прерывает другое титтхи. Если наступает маха-двадаши, соблюдать
следует его, а не экадаши. В день перед экадаши следует воздержаться от связей с женщинами,
а в сам день экадаши следует поститься, воздерживаясь даже от воды. Кроме того, следует
бодрствовать всю ночь, вознося молитвы Господу Хари. На следующий после экадаши день
также следует удержаться от связей с женщинами, а в должное время нужно прервать пост. Вот
таким образом следует соблюдать экадаши. Во время экадаши следует воздерживаться даже
от маха-прасада, иначе воздержание от воды лишается всякого смысла. Тем, кто не способен
соблюдать пост в экадаши, позволяется принимать определенную пищу. Правильное соблюде-
ние экадаши описывается в «Хари-бхакти-виласе».

Виджая-кумар сказал: «Как следует правильно понимать пункт десятый – «поклоняться
священным деревьям – таким, как баньян»?»

Бабаджи ответил: «В «Сканда-пуране» сказано:
«Дерево баньян, дерево туласи, дерево дхатри, коровы, земля, полубоги

и вайшнавы способны уничтожать грехи людей, которые им поклоняются,
медитируют на них или преклоняются перед ними».

Домохозяин, достойный заниматься вайдхи-бхакти, должен в течение своей жизни пре-
клоняться перед ашваттхой и другими дающими тень деревьями, перед дхатри идругими
плодоносящими деревьями, перед туласи и другими священными деревьями, перед коровами
и другими животными, которые верно служат людям в этом мире, перед брахманами, которые
являются учителями всех остальных каст и оплотом истинной цивилизации, и перед вайшна-
вами – преданными Господа».

Виджая-кумар спросил: «А как следует понимать пункт одиннадцатый – «следует оста-
вить общество грешников и атеистов?»

Бабаджи ответил: «Когда в сердце рождается духовная любовь, преданность Господу воз-
растает. Но если такая любовь еще не возникла, следует избегать общения с людьми, настро-
енными против преданного служения. Здесь слово «общение» подразумевает привязанность к
кому-либо. Человеку нередко приходится вступать в отношения с другими людьми, но это не
то общение, которое имеется в виду. Если же взаимоотношения с другими порождают в сердце
желание общаться с ними, это уже считается «общением». Поэтому следует избегать общения
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с людьми, враждебными Верховному Господу. Если в сердце человека уже возникла любовь к
Господу, он не станет общаться с враждебными Господу людьми. Но те, кто пока еще находится
на уровне вайдхи-бхакти, должны избегать общения с такими людьми. Как слишком горячий
летний ветер может погубить лианы на деревьях, так и общение с неблагочестивыми людьми
может погубить нежную лиану преданного служения».

Виджая-кумар попросил: «Ответь, пожалуйста, с какими людьми не следует общаться?»
Бабаджи ответил: «Четыре вида людей враждебны Господу Кришне. Это те, у кого нет

преданности Господу Кришне, те, кто привязан к материальным чувственным наслаждениям
и общению с женщинами, те, чье сердце осквернено влиянием атеизма и имперсонализма, а
также те, кто слишком отупел от труда, совершаемого ради материальной выгоды. Следует
держаться подальше от общества этих людей».

Виджая-кумар спросил: «Теперь объясни, что означает пункт двенадцатый – «не следует
наставлять человека, который не стремится принять наставления?»

Бабаджи ответил: «Если духовный учитель жаждет денег и по этой причине принимает
много учеников, он недостоин своего звания. Если у духовного учителя набирается слишком
много учеников, возникает вероятность того, что некоторые из них окажутся недостойными
людьми, не обладающими верой в истинное преданное служение. Принимать таких людей в
ученики считается оскорблением. Учеником может быть только человек, имеющий непоколе-
бимую веру».

Виджая-кумар спросил: «А как понимать пункт тринадцатый – «не следует слишком
увлекаться строительством дорогостоящих храмов и монастырей»?»

Бабаджи ответил: «Друг мой, живи просто и занимайся преданным служением Господу.
Не привязывайся к помпезности и к такой деятельности, которая требует слишком больших
усилий. Они не направят сердце к поклонению Господу».

Виджая-кумар спросил: «Как следует понимать пункт четырнадцатый – «не стремись
прочесть слишком много книг и зарабатывать себе на жизнь профессиональным чтением
«Шримад-Бхагаватам» и «Бхагавад-гиты», а также чтением лекций о них»?»

Бабаджи пояснил: «Писания подобны океану. Если человек стремится изучить какой-
нибудь предмет, он должен внимательно изучать книги, объясняющие данный предмет. Но
если человек читает то одну, то другую, то третью книгу, он никогда не поймет изучаемый
предмет правильно. Без внимательного и всеобъемлющего изучения невозможно понять писа-
ния, открывающие суть преданного служения. Следует принимать лишь прямые и недвусмыс-
ленные толкования писаний. Не следует напрягаться и придумывать туманный, противореча-
щий писаниям смысл».

Виджая-кумар спросил: «А как понимать пункт пятнадцатый – «не следует пренебрегать
повседневными делами»?»

Святой бабаджи ответил: «Для поддержания материального тела требуются пища и
одежда. Если человек не может их достать, он испытывает смятение, если же он теряет их,
он также испытывает тревогу. Когда в жизни преданного возникают материальные проблемы,
он не должен позволять им овладеть его сердцем. Наоборот, ему следует сосредоточить свои
мысли на Верховном Господе, Шри Хари».

Виджая-кумар спросил: «А что подразумевает пункт шестнадцатый – «не следует радо-
ваться, приобретая что-либо, и печалиться, теряя что-либо»?»

Бабаджи пояснил: «Может ли любовь к Господу явиться в сердце, которое снедают
скорбь, страх, гнев, жадность, зависть и прочие пороки? Человек, практикующий сад-
хана-бхакти, может чувствовать скорбь, растерянность или другие переживания, вызванные
разлукой с близкими, неудовлетворенными желаниями или иными проблемами. Однако пре-
данному не следует позволять скорби, растерянности и прочим эмоциям брать над ним верх.
Разлука с детьми, смерть близких и другие несчастья неизбежно приносят скорбь. Однако
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нужно постараться сосредоточить мысли на Господе Хари и избавиться от этих разрушающих
сердце эмоций».

Виджая-кумар спросил: «А как правильно понимать семнадцатое правило – «не сле-
дует непочтительно относиться к полубогам»? Означает ли оно, что полубогам следует покло-
няться?»

Бабаджи ответил: «Преданность человека Господу Кришне не должна быть основана на
каких-либо корыстных побуждениях. Не следует поклоняться полубогам, считая их равными
Господу. Однако не следует насмехаться над теми, кто поклоняется полубогам в силу своего
невежества. Полубогов следует чтить, но при этом нельзя забывать, что полубоги поклоняются
Господу Кришне. Пока сердце остается под влиянием трех материальных гун, очень трудно
обрести истинную преданность Господу Кришне. Лишь те, кто находится под властью гун бла-
гости, страсти и невежества, поклоняются полубогам с мыслью, что полубоги равны Верхов-
ному Господу. Вера таких людей не может подняться выше веры в полубогов. Поэтому не сле-
дует относиться к их убеждениям с пренебрежением. По милости полубогов, которые являются
верными слугами Господа, их почитатели возвысятся, и в конце концов их сердца освободятся
от влияния трех гун материальной природы».

Виджая-кумар спросил: «Как следует понимать восемнадцатое правило – «без необходи-
мости не беспокоить ни одно живое существо»?»

Бабаджи ответил: «Господь Кришна удовлетворен людьми, которые не причиняют дру-
гим страданий. Милосердие – одно из самых похвальных добродетелей вайшнава».

Виджая-кумар спросил: «Как следует понимать девятнадцатое правило  – «тщательно
избегать всевозможных оскорблений при воспевании святого имени Господа и при поклоне-
нии Божеству в храме»?»

Бабаджи ответил: «Следует избегать оскорблений, поклоняясь Господу, а также оскорб-
лений святого имени. Существуют тридцать два оскорбления, которые можно совершить в
процессе поклонения Господу. Наиболее тяжкие из них – въезжать в храм Господа на палан-
кине и носить в храме Господа обувь. Кроме этого, существует десять оскорблений святого
имени. Самое тяжкое из них – критиковать преданных, которые посвятили свою жизнь про-
поведи славы Господа. Следует тщательно избегать всех этих оскорблений».

Виджая-кумар спросил: «Теперь скажи, что означает пункт двадцатый – «не следует тер-
петь сквернословия вадрес Верховной Личности Бога, Кришны, или Его преданных»? Подра-
зумевается ли, что нужно сразу вступить в спор с оскорбителями?»

Безгрешный бабаджи ответил: «Человек, который оскорбляет Господа или Его слугу,
является врагом Господа. Его нападки не следует оставлять без внимания. Наиболее разумная
реакция на подобное действие – перестать общаться с такими людьми».

Виджая-кумар поинтересовался: «Как связаны эти двадцать составляющих преданного
служения с остальными?»

Бабаджи ответил: «Остальные сорок четыре правила входят в первые двадцать, но они
оговариваются отдельно для того, чтобы дать более полное представление. Эти правила явля-
ются составляющими процесса поклонения Божеству (арчана-марга). Перечислим их еще раз:
21) следует носить три ряда бус из туласи на шее и украшать тело двенадцатью знаками
тилака, которые считаются «знаками вайшнавов»; 22) сандаловой пастой наносить на верх-
нюю часть тела надписи «Харе Кришна», имена Господа Кришны или имена Панча-таттвы;
23) следует принимать как милость предложенные Божеству и духовному учителю цветы и
гирлянды и украшать ими свое тело. Уддхава говорит Господу Кришне в «Шримад-Бхагава-
там» (11.6.31):

«Дорогой Господь, гирлянды, благовония, одеяния, украшения и
подобные предметы могут быть использованы Твоими слугами после того, как



Б.  Тхакур.  «Джайва-дхарма (том 2)»

25

были предложены Тебе. Пользуясь этими предметами и вкушая остатки Твоей
пищи, мы сможем преодолеть иллюзорную энергию».

Следующие составляющие преданного служения таковы: 24) следует научиться танце-
вать перед Божеством; 25) нужно немедленно кланяться при виде Божества или духовного
учителя; 26) следует встать с паланкина, прибыв вхрам Господа Кришны; 27) когда Божество
выносят для прогулки по улице, преданный должен последовать за процессией; 28) преданный
должен посещать храм Вишну по меньшей мере два раза в день – утром и вечером; 29) сле-
дует ежедневно трижды обходить храм по кругу; 30) следует поклоняться Божеству в храме
в соответствии с регулирующими принципами. Эти правила не нуждаются вдополнительных
объяснениях.

Тридцать первое правило – личное служение Божествам  – объясняется в следующем
стихе «Бхакти-расамрита-синдху» (1.2.61):

«Следует с любовью служить Божествам, ублажая их с помощью зонта,
чамары, инструментальной музыки и иных подношений. Это и называется
поклонением Господу».

Следующие составляющие преданного служения таковы: 32) следует петь перед Боже-
ствами; 33) следует участвовать в процессе санкиртаны; 34) следует читать мантры на четках;
35) следует возносить молитвы; 36) следует почаще вспоминать известные молитвы; 37) сле-
дует с удовольствием вкушать маха-прасад (пищу с подноса, которая была предложена Боже-
ствам); 38) следует пить чаранамриту (воду, которой омывали Божества и которая предлага-
ется гостям храма); 39) следует вдыхать запах благовоний ицветов, предложенных Божествам;
40) следует с благоговением касаться лотосных стоп Божеств; 41) следует смотреть на Божество
с любовью и преданностью; 42) следует предлагать Божествам арати в установленное время;
43)следует слушать повествования о Господе и Его играх из «Шримад-Бхагаватам», «Бхага-
вад-гиты» и других книг; 44)следует молить Божество о Его милости; 45) следует вспоминать
Божество; 46) следует медитировать на Божество; 47) следует нести какое-либо добровольное
служение; 48) следует считать Господа своим другом; 49) следует отдать Господу все (атма-
ниведана). Слово атма определяется как представление о собственном «я» и «мое» как о мате-
риальном теле. Эти два представления следует пожертвовать (ниведана) Кришне».

Выслушав слова святого бабаджи, Виджая-кумар попросил: «Пожалуйста, объясни нам
эти два вопроса: представление о собственном «я» как о материальном теле ипредставление о
«мое» как о том, что относится к материальномутелу».

Святой бабаджи сказал: «Обитая в материальном теле, обусловленная душа отождеств-
ляет себя и свои потребности с этим телом. От этих ошибочных представлений следует отка-
заться, иными словами, принести их в жертву Господу. Следует считать себя слугой Господа, а
свое тело – механизмом, используемым в служении Господу. Это и называется атма-ниведана
(вручение всего Господу)».

Виджая-кумар спросил: «Скажи, как понимать пункт пятидесятый – «следует предлагать
Господу какой-либо любимый предмет (к примеру, блюдо или одеяние)»?»

Бабаджи ответил: «В материальном мире бывает так, что некоторые предметы бывают
дороги человеку. Признание связи, которая существует между этими предметами и Господом
Кришной, и называется «предложение любимого предмета».

Виджая-кумар спросил: «Что означает правило пятьдесят первое – «следует брать на себя
риск, связанный с преданным служением, и прилагать усилия в интересах Кришны»?»

Бабаджи ответил: «Все мирские и религиозные обязанности, которые существуют в мате-
риальном мире, следует выполнять добросовестно и с пользой для преданного служения. Это
и называется «прилагать усилия в интересах Кришны».
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Виджая-кумар поинтересовался: «Что означает правило пятьдесят второе – «в любой
ситуации оставаться душой, преданной Господу»?»

Бабаджи пояснил: «Если человек считает себя слугой Господа, он является душой, пре-
данной Господу».

Виджая-кумар спросил: «Как понимать пункт пятьдесят третий – «нужно поливать водой
деревце туласи»?»

Святой бабаджи ответил: «Известны девять видов служения туласи. Они таковы: 1)
созерцать туласи; 2) касаться туласи; 3) медитировать на туласи; 4) прославлять туласи;
5)кланяться туласи; 6) слушать повествования о славе туласи; 7) выращивать туласи; 8) слу-
житьтуласи; 9) регулярно поклоняться туласи. Следуя этим рекомендациям, можно полно-
стью удовлетворить Шримати Туласи, возлюбленную Кришны».

Виджая-кумар спросил: «Как понимать пункт пятьдесят четвертый – «следует регулярно
слушать «Шримад-Бхагаватам» и другую литературу, написанную вайшнавами»?»

Бабаджи ответил: «Книги, которые подробно описывают все тонкости преданного слу-
жения, называются шастрами (священными писаниями). Наиболее полным из всех писаний
является «Шримад-Бхагаватам», поскольку в этой книге широко представлена суть Вед и
Веданты. Все остальные книги теряют свою привлекательность для человека, который насла-
ждается чтением «Шримад-Бхагаватам».

Виджая-кумар спросил: «Как следует понимать пункт пятьдесят пятый – жить в священ-
ном месте, таком как Матхура, Вриндаван или Дварака»?»

Святой бабаджи ответил: «Последователям вайшнавизма рекомендуется жить в Матх-
уре, но если это по каким-либо причинам невозможно, следует вспоминать ее, прославлять
и как можно чаще бывать в ней. Только в святых местах исполняются все духовные желания
человека. Кстати, все сказанное о Матхуре относится и к Шри Майяпуру».

Виджая-кумар поинтересовался: «Что подразумевает под собой пятьдесят шестое пра-
вило – «служить вайшнавам»?»

Святой бабаджи ответил: «Все вайшнавы дороги Верховному Господу. Служа вайшна-
вам, человек воздает преданное служение и Господу. В писаниях сказано:

«Веды прославляют поклонение полубогам, но поклонение Господу Вишну является наи-
лучшим. Однако служение вайшнавам стоит выше поклонения Вишну».

Виджая-кумар спросил: «Что означает пятьдесят седьмой пункт – «преданным служе-
нием следует заниматься в меру своих возможностей»?»

Бабаджи ответил: «Человек должен предлагать Божеству в храме, а затем и вайшнавам
пищу, цветы, благовония и прочие предметы. Это называется махотсава (великий праздник)».

Виджая-кумар спросил: «О мудрец, как следует понимать пятьдесят восьмой пункт – «в
месяц карттика (октябрь – ноябрь) следует совершать особое служение»?»

Бабаджи ответил: «Месяц карттика, или урджа, почитается как напоминание о детских
играх Господа. Служение Господу Дамодаре называется урджадара (поклонение вмесяц карт-
тика)».

Виджая-кумар спросил: «А как понимать пятьдесят девятый пункт – «в день Джанма-
штами (день явления Кришны в этом мире) следует совершать особое служение»?»

Бабаджи ответил: «Великий праздник явления Господа Кришны, который приходится
на восьмой день темной половины луны в месяц бхадра, а также в день полнолуния вмесяц
пхалгуна, называется «Шри Джанма-ятра» (праздник рождения). Преданные должны отмечать
эти праздники».

Виджая-кумар сказал: «Ответь, что означает шестидесятый пункт – «следует внима-
тельно и добросовестно служить Божеству?»

Мудрый бабаджи пояснил: «С сердцем, исполненным любви и воодушевления, человек
должен преданно служить Божеству Господа. Преданного, который занимается таким служе-
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нием, не привлекает жалкое и бесполезное имперсональное освобождение. Господь вознаграж-
дает его великим даром преданного служения».

Виджая-кумар спросил: «А как следует понимать шестьдесят первый пункт – «рекомен-
дуется наслаждаться чтением «Бхагаватам» в обществе преданных»?»

Бабаджи ответил: «Шримад-Бхагаватам» является сладчайшим плодом древа желаний
ведической литературы. «Шримад-Бхагаватам» не следует читать в обществе людей, не спо-
собных наслаждаться нектаром трансцендентных рас – это неизбежно приведет к оскорбле-
ниям. Поэтому читать «Шримад-Бхагаватам» следует в обществе чистых преданных, которые
жаждут вкусить нектар игр Господа Кришны и осознают все величие «Шримад-Бхагаватам».
Чтение и слушание «Шримад-Бхагаватам» в обществе непреданных приводит к оскорблениям.

Виджая-кумар спросил: «Что означает шестьдесят второе правило – «следует общаться
с преданными, которые считаются возвышенными»?»

Святой бабаджи ответил: «Общаться следует только спреданными. Преданные стремятся
служить Господу Кришне, участвуя в Его трансцендентных играх. Те, в чьем сердце присут-
ствует это желание, считаются бхактами (преданными). Если мы общаемся с возвышенными
преданными, перед нами открывается возможность прогрессировать впреданном служении.
Если же мы не общаемся с истинными вайшнавами, наш духовный прогресс приостанавлива-
ется. Мы уподобляемся тем, с кем общаемся. В писаниях («Хари-бхакти-судходая». 8.51) ска-
зано:

«Общение имеет огромное значение. Оно подобно кристаллу, который
отражает все, что лежит перед ним».

Виджая-кумар спросил: «А что означает пункт шестьдесят третий – «следует воспевать
святое имя Господа»?»

Бабаджи ответил: «Святое имя Господа наделено духовной природой. Оно сознательно
и исполнено нектара. Святое имя свободно от пагубного влияния материи. Когда живое суще-
ство служит Господу и благодаря этому очищается, святое имя Господа приходит в его сердце.
Святое имя Господа неподвластно пониманию материальных чувств. Поэтому нужно посто-
янно – как в одиночестве, так и в обществе других – воспевать святое имя Господа».

Виджая-кумар сказал: «О святой, благодаря твоей доброте я уже знаю, что означает
шестьдесят четвертый пункт – «жить в районе Матхуры». Теперь объясни, пожалуйста, суть
всех этих составляющих преданного служения».

Праведный бабаджи сказал: «Последние пять пунктов считаются самыми важными. Если
человек не совершает оскорблений и неукоснительно придерживается этих пяти пунктов, он
обязательно обретет чистую любовь к Господу».

Выслушав святого бабаджи, Виджая-кумар спросил: «Скажи, что еще я должен знать о
садхана-бхакти?»

Бабаджи ответил: «В некоторых писаниях упоминается о материальных благах, которые
можно обрести с помощью преданного служения. Это сделано для того, чтобы преданным
служением привлеклись закоренелые материалисты, которые привыкли искать во всем свою
выгоду. Тем неменее, самым важным плодом преданного служения является обретение любви
к Господу. Мудрецы, познавшие духовные истины, ценят все составляющие преданного слу-
жения и отвергают материалистическую деятельность. Гьяна (знание) и вайрагья (отречение)
могут помочь человеку обрести качества, обладая которыми можно вступить в храм предан-
ного служения. Тем не менее, карма и гьяна не считаются составляющими преданного служе-
ния. Они делают сердце жестким, в то время как сердце преданного становится милосердным
и кротким. Поэтому знание и отречение полезны лишь тогда, когда они являются плодами
преданного служения. Преданное служение дарует благословения, которых никогда не дадут
ни знание, ни отречение. Практикуя садхану-бхакти и поклоняясь Господу Хари, человек
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обретает влечение и любовь к Господу. Благодаря этому он теряет влечение к материальным
объектам чувств. Человек, желающий стать преданным, должен развивать всебе подлинное
отречение (юкта-вайрагья) и отвергать ложное отречение (пхалгу-вайрагья). Использование
материальных предметов, которые имеют связь с Господом, называется юкта-вайрагья (истин-
ное отречение). А отказ (внадежде обрести имперсональное освобождение) от тех материаль-
ных предметов, которые прямо или косвенно связаны с Кришной, называется пхалгу-вайрагья
(ложное отречение). Следует отвергнуть имперсональные измышления и ложное отречение.
Показное преданное служение, имеющее целью накопление богатства, власть над учениками
и прочие материальные достижения, очень далеко от истинного, чистого преданного служе-
ния. Материальный разум и прочие качества, которыми принято гордиться, не являются теми
качествами, благодаря которым человек получает право заниматься преданным служением.
Поэтому материальные качества не относятся к составляющим преданного служения. Владе-
ние умом и чувствами, безупречное поведение и иные добродетели обязательно появятся у
человека, привязанного к Господу. Чистота помыслов, аккуратность, аскетичность, умиротво-
рение и все остальные добродетели неизменно украшают преданных Господа Кришны. Пре-
данному не нужно прилагать усилий, чтобы их обрести.

Итак, я описал все составляющие преданного служения. Следуя им с верой и твердо-
стью, человек достигнет совершенства. Друзья мои, я вкратце рассказал вам о вайдхи-сад-
хана-бхакти. Пожалуйста, обдумайте все сказанное, постарайтесь понять эти правила и сле-
довать им».

Выслушав наставления святого мудреца, Враджанатх иВиджая-кумар поклонились
лотосным стопам своего духовного учителя. Они сказали: «О учитель, пожалуйста, будь к нам
милосерден. Пожалуйста, спаси нас, глупцов, тонущих в пучине ложной гордости». Бабаджи
ответил: «Господь Кришна обязательно прольёт на вас Свою милость». Было уже поздно, и
дядя с племянником, попрощавшись с бабаджи, отправились домой.
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21. Вечная религия и три истины:
самбандха, абхидея, прайоджана

(абхидея: рагануга-садхана-бхакти)
 

Случилось так, что и у Враджанатха, и у Виджая-кумара одновременно возникла одна и
та же чудесная мысль. Оба новообращенных вайшнава решили, что должны получить посвяще-
ние (дикшу) у святого бабаджи. В детстве Виджая-кумар, как и все его родственники, получил
посвящение от своего семейного гуру. Враджанатх, кроме этого, получил посвящение в мантру
гаятри. В другие мантры он не был посвящен. От святого бабаджи они узнали, что повторе-
ние мантры, которую дает гуру-имперсоналист, ведет человека вад. Поэтому они решили, что
должны получить посвящение от духовного учителя-вайшнава. Получив посвящение и мантру
от возвышенного преданного, ученик очень быстро достигает совершенства. Поэтому Виджая-
кумар и Враджанатх решили: «Завтра утром мы омоем свои тела водами Ганги, а затем попро-
сим посвящение у святого бабаджи». Следующим утром они совершили омовение в Ганге,
украсили тела двенадцатью знаками тилаки в точности так, как об этом говорилось раньше,
и отправились к дому Шривасы. Увидев святого мудреца, они почтительно склонились перед
ним. Шрила Рагхунатх дас Бабаджи – преданный, перед которым раскрылись все сокровенные
помыслы людей. Догадываясь о цели их прихода, он спросил: «Почему вы пришли так рано?»
Оба ответили: «О учитель, мы – падшие и никчемные люди. Пожалуйста, смилуйся над нами».
Святой бабаджи пригласил их по одному всвою хижину и дал им мантру, состоящую из восем-
надцати слогов. В восторге от случившегося, новообращенные ученики стали танцевать, вос-
клицая «Джая Гауранга!» Видя ожерелья из туласи на их шеях, священные шнуры и двена-
дцать знаков тилака на их телах, светлые лица, а также начальные признаки саттвика-бхавы,
святой бабаджи обнял своих учеников и сказал: «Благодаря вам, друзья мои, я очистился от
материальной скверны». В ответ ученики прикоснулись кпыли, которая лежала у ног святого
мудреца. Враджанатх позаботился о том, чтобы в тот день Господу Шри Чайтанье Махапрабху
было предложено множество вкусных блюд. По приказанию Враджанатха двое слуг принесли
из его дома самые лучшие продукты. Виджая-кумар и Враджанатх сказали вайшнавам: «Пожа-
луйста, приготовьте из них роскошное угощение и предложите его Господу Чайтанье». Пре-
данный, отвечающий за порядок во дворе Шривасы, велел пуджари приготовить пищу и пред-
ложить ее Божествам Панча-таттвы.

Загудела раковина. Пока Господу Махапрабху предлагали бхога-арати, вайшнавы пели,
подыгрывая себе на караталах и мридангах. Постепенно в алтарной комнате собралось много
вайшнавов. Служба прошла очень пышно. Перед храмом разложили прасад и пригласили всех
преданных почтить его. Громко воспевая святые имена Господа Хари, вайшнавы принесли
свою посуду. Затем все расселись и отдали должное замечательному угощению, приготовлен-
ному с большой любовью. Только Виджая-кумар и Враджанатх неучаствовали в общей трапезе.
Вайшнавы заметили это исказали им: «Вы домохозяева, ставшие вайшнавами. Мы рады, что
удостоились возможности предложить поклоны вашим стопам». На это Виджая-кумар и Вра-
джанатх ответили: «Все вы – великие вайшнавы-санньяси. Поэтому мы обретем удачу, если
съедим остатки прасада, коснувшегося ваших уст. Если же мы станем общаться с вами как
с равными, мы совершим тяжкое оскорбление». Бабаджи-вайшнавы возразили им: «Между
вайшнавами – будь они домохозяевами или санньяси – нет различия. Вайшнав обретает вели-
чие благодаря своей преданности Господу». Ведя размеренную беседу, вайшнавы почитали
прасадам. В надежде получить остатки пищи с тарелки своего духовного учителя, Виджая-
кумар и Враджанатх не спешили присоединиться к остальным. Видя, что новопосвященные
вайшнавы не едят прасадам, вайшнавы сказали Шриле Рагхунатху дасу Бабаджи: «О лучший
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среди вайшнавов, пожалуйста, прояви милосердие к своим ученикам. Они нехотят начинать
есть, не получив прасадам с твоей тарелки». Услышав об этом, пожилой бабаджи дал учени-
кам остатки своего прасада. Те приняли их как величайшее благословение и сказали: «Мы
приносим поклоны нашему духовному учителю». После этого они принялись за еду. Почитая
прасадам, вайшнавы вовсю превозносили его качества. Как прекрасен был двор Шривасы в
этот момент! Вдруг сияние озарило все вокруг и преданные увидели, что Сам Господь Шри
Чайтанья Махапрабху и все Его спутники почитают прасадам вместе с ними, а Шри Шачи,
Шри Сита и Шримати Малини-деви раздают его. Придя в восторг, преданные вспомнили сле-
дующие стихи из «Према-виварты» Шри Джагадананды Пандита:

«Господь Гауранга вечно наслаждается Своими играми вМайяпуре.
Духовное зрение позволяет преданным Господа лицезреть эти вечные игры».

Лицезрея ясноликого Господа, оцепеневшие вайшнавы сидели неподвижно, как ряд
колонн. Все отставили свои тарелки в сторону. Затем, через какое-то время, Господь скрылся с
глаз преданных. Преданные переглянулись, иглаза их затуманились слезами. Невозможно опи-
сать тот волшебный вкус, который обрел прасадам, когда его коснулись уста Господа. Собрав-
шиеся решили: «Эти молодые брахманы удостоились милости Господа Чайтаньи Махапрабху.
На их празднике Господь Гауранга явил Свои вечные игры». Не в силах удержать слезы, Вра-
джанатх и Виджая-кумар сказали: «Мы слишком ничтожны для этого! Но одно мы знаем точно:
все это явилось нашему взору по милости нашего духовного учителя и вайшнавов».

Почтив прасадам и получив разрешение вайшнавов, Виджая-кумар и Враджанатх вер-
нулись домой. С этого дня они каждое утро омывались в Ганге, кланялись стопам своего
духовного учителя, созерцали Божество Господа, обходили вокруг туласи, а также исполняли
все, что советовал им духовный учитель. Каждый день они узнавали что-нибудь новое. На
пятый вечер, завершив свои ежедневные обязанности во дворе Шривасы – участие в арати и
совместное воспевание святых имен, они навестили пожилого бабаджи в его хижине и обра-
тились к нему с такой просьбой: «О учитель, по твоей милости мы поняли, в чем смысл
садхана-бхакти. Теперь мы оба просим тебя – будь так добр, объясни нам, в чем смысл рага-
нуга-бхакти». Святой бабаджи ответил: «Господь Гауранга принял вас обоих как Своих пре-
данных. Поэтому я не должен ничего от вас скрывать. Я расскажу вам о рагануга-бхакти.
Пожалуйста, слушайте внимательно. Я вновь и вновь приношу свои почтительные поклоны
Шриле Рупе Госвами, которого Господь Чайтанья спас от влияния яванов, преподав ему в
Праяга-кшетре науку трансцендентных эмоций. Я предаюсь стопам Шрилы Рагхунатхи даса
Госвами, которого милостивый Господь извлек из пучины материальной жизни, отдал вруки
Шрилы Сварупы Дамодары Госвами и одарил всеми духовными совершенствами.

Однако перед тем, как приступить к описанию рагануга-бхакти, я расскажу вам о при-
роде рагатмика-бхакти».

Враджанатх попросил: «Объясни, пожалуйста, что означает слово рага».
Мудрый бабаджи ответил: «Материалисты влюблены вобъекты своих материальных

чувств. Эту любовь можно назвать рагой. Так, при виде женской красоты и иных привлека-
тельных качеств глаза привлекаются этими объектами. Если человек поглощен материальными
объектами чувств, в уме его возникает рага, или любовь к ним. Если эта любовь обращается
на Господа Кришну и Он является единственным ее объектом, это называется рага-бхакти.
Шрила Рупа Госвами разъясняет, что рагой следует считать состояние, когда любовь живого
существа сосредоточена на единственном желанном объекте. Преданное служение, исполнен-
ное такой любви, называется рагатмика-бхакти. Но до тех пор, пока рага не проявит себя,
человеку рекомендуется следовать вайдхи-бхакти – правилам и предписаниям шастр. Тремя
отличительными чертами вайдхи-бхакти являются благоговение и страх перед Господом, а
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также вера в Него, а основная отличительная черта рагатмика-бхакти – это сильное желание
встретиться с Господом Кришной, общаться с Ним и участвовать в Его играх».

Враджанатх поинтересовался: «Какие же качества помогают человеку удостоиться рага-
бхакти?»

Бабаджи ответил: «Человек, вера которого направлена всецело на правила писаний,
достоин практиковать вайдхи-бхакти. Человек, чья вера поддерживает его желание общаться
с Господом, достоин практиковать рагатмика-бхакти. В духовном мире, во Врадже, личные
спутники Господа Кришны практикуют рагатмика-бхакти, которая выражается в соответ-
ствии с их духовными расами (взаимоотношениями с Господом Кришной). Человек, стремя-
щийся любить Господа Кришну так, как любят Его жители Враджи, достоин заниматься рага-
нуга-бхакти».

Враджанатх спросил: «Есть ли у этого сильного желания какие-то отличительные каче-
ства?»

Бабаджи ответил: «Разумеется. Одно из них заключается в том, что человек, слыша о сла-
дости любви и других эмоций, испытываемых жителями Враджи в духовном мире, стремится
попасть туда. Если повествования о Кришне слышит человек, достойный внимать истинам о
вайдхи-бхакти, он спокойно размышляет о них, используя свой разум, логику и свидетельства
писаний. Но если подобные описания слышит человек, следующий по пути рагануга-бхакти,
он не стремится подробно анализировать их, используя разум, логику и свидетельства писаний.
Его переполняет желание любить Кришну так же, как любят Его жители Враджи».

Враджанатх поинтересовался: «Какая деятельность присуща рагануга-бхакти?»
Бабаджи ответил: «Преданный, практикующий рагануга-бхакти, всей душой стремится

стать обитателем Враджи, что в духовном мире, и служить Господу Кришне, пребывая у Его
стоп. Он постоянно думает о своем желании и стремится обсуждать с другими преданными
игры своего возлюбленного Кришны. Он живет во Врадже – там находятся либо его тело, либо
мысли. Стремясь обрести такую любовь, которую таят в своем сердце жители Враджи, он ста-
новится их последователем. Он постоянно служит Господу. На первый взгляд, он занят практи-
кой садхана-бхакти. Но в действительности он постоянно погружен в созерцание своей изна-
чальной духовной формы, в которой служит Господу».

Враджанатх спросил: «Существует ли связь между рагануга-бхакти и различными
составляющими вайдхи-бхакти?»

Святой бабаджи ответил: «Человек, практикующий рагануга-бхакти, автоматически
совершает действия в рамках садхана-бхакти – к примеру, слушает и воспевает славу Гос-
пода. Тем не менее, он является последователем жителей Враджи. Он вкушает нектар посто-
янного служения Господу. Тая в сердце свои чувства, он, как и все остальные, практикует сад-
хана-бхакти».

Враджанатх поинтересовался: «Скажи, почему вайшнавы так прославляют рага-
нуга-бхакти?»

Бабаджи ответил: «Практикуя рагануга-бхакти, человек быстро достигает того, о чем
последователи садхана-бхакти могут только мечтать. Вайдхи-бхакти хрупка и непостоянна, а
рагануга-бхакти независима и могущественна. Служа стопам жителей Враджи, человек обре-
тает рагу. Рага побуждает его слушать повествования о Господе, воспевать Его святые имена,
служить Его лотосным стопам, преклоняться перед Ним и отдавать Ему себя. Когда сердце
освобождается от влияния трех материальных гун, человек испытывает желание следовать по
стопам жителей Враджи. Поэтому влечение к рагануга-бхакти является источником того вдох-
новения, которое толкает человека к истинной духовной жизни. Существует много разновид-
ностей рагануга-бхакти, как, впрочем, и разновидностей рагатмика-бхакти».

Враджанатх попросил: «О учитель, перечисли, пожалуйста, разновидности рагат-
мика-бхакти».
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Святой бабаджи ответил: «Рагатмика-бхакти бывает двух видов: кама-рупа (предан-
ность, рожденная желанием) и самбандха-рупа (преданность, рожденная взаимоотношени-
ями)».

Враджанатх сказал: «Объясни, пожалуйста, чем кама-рупа отличается от самбан-
дха-рупы».

Бабаджи ответил: «В седьмой песни «Шримад-Бхагаватам» (7.1.30—7.1.31) сказано:
«Очень многим людям удалось обрести освобождение только благодаря

сосредоточенным размышлениям о Кришне и прекращению греховной
деятельности. Сосредоточиться на стопах Господа человек может благодаря
вожделению, враждебным чувствам, страху, любви или преданному служению.
Сейчас я не стану объяснять, как можно удостоиться милости Кришны,
сосредоточив на Нем свой ум.

Дорогой царь Юдхиштхира, гопи снискали милость Кришны благодаря
вожделению, Камса – благодаря страху, Шишупала и другие цари – благодаря
зависти, члены династии Яду – благодаря своим семейным связям с Кришной,
вы, Пандавы – благодаря своей любви к Кришне, а мы, обычные преданные –
благодаря преданному служению».

В этом тексте упомянуты вожделение, враждебные чувства, страх, семейные узы, любов-
ные чувства и преданное служение. Враждебное отношение и страх не считаются чувствами,
подходящими для преданных Господа. Если преданный считает Господа своим другом, он
созрел для вайдхи-бхакти. Но если любовные чувства превращаются в искреннюю любовь
(прему), они выходят за рамки садхана-бхакти. Шрила Рупа Госвами относит слово бхактья
к вайдхи-бхакти. Слово бхакти относится как к вайдхи-бхакти, практикуемой великими муд-
рецами, так и к гьяна-мишра-бхакти (преданному служению с примесями имперсональных
измышлений). Слова о том, что многие достигли Господа, подразумевают, что имперсонали-
сты или враги Кришны, погружающиеся в Брахман, несомненно достигают Кришны. Так они
обретают счастье освобождения в Брахмане, которое является искаженной формой освобож-
дения сарупья. В «Брахманда-пуране» сказано, что они отправляются на Сиддхалоку, кото-
рая находится по ту сторону океана майи. На Сиддхалоке обитают имперсоналисты, погружен-
ные в сияние Брахмана, и демоны, убитые Кришной. У некоторых из этих освобожденных
имперсоналистов проявляются зачатки любви к Кришне (раги). Поклоняясь лотосным стопам
Господа Кришны, имперсоналисты в конце концов становятся преданными Господа. Да, они
тоже могут обрести любовь (прему) к Господу Кришне. Как солнце не отличается от своих
лучей, так и Господь Кришна не отличается от Своего сияния, называемого Брахманом. Из
этого следует, что слово тад-гати (это достижение) подразумевает кришна-гати (достижение
Господа Кришны). Поэтому имперсоналисты идемоны, которые обретают освобождение саюд-
жья (имперсональное освобождение), достигают Брахмана – сияния Господа Кришны. С дру-
гой стороны, преданные, всем сердцем любящие Господа, обретают счастье непосредственного
служения Господу Кришне, которого сравнивают с солнечным диском, излучающим солнеч-
ный свет – безличный Брахман. Итак, мы разобрали четыре эмоциональных состояния – враж-
дебность, страх, любовные чувства и преданное служение. Остается рассказать лишь о вожде-
лении и семейных взаимоотношениях. На пути рага-бхакти как вожделение, так и семейные
связи имеют огромное значение. Рага-бхакти бывает двух видов: связанная с вожделением
(кама) и связанная с семейными отношениями (самбандха)».

Враджанатх спросил: «Может ли преданное служение иметь что-то общее с вожделе-
нием?»

Бабаджи ответил: «Слово «вожделение» определяется как «жажда наслаждений». Когда
эта жажда наслаждений имеет отношение к рагатмика-бхакти, она перерастает в любовь к
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Господу Кришне. Преданный, погруженный в состояние рагатмика-бхакти, заботится только
об удовольствии Господа Кришны. Преданный не заботится о собственном счастье. Он не
отказывается от собственного счастья лишь тогда, когда оно приносит удовольствие Кришне.
Эта разновидность любви в совершенстве проявлена у гопи Враджи. Вайшнавы-ученые исполь-
зуют слово «вожделение» (кама) для обозначения любви гопи (премы). Но «вожделение»,
испытываемое гопи, полностью духовно и свободно от пороков материального вожделения.
Вожделение, которое терзает души в материальном мире, очень низменно. Увидев проявле-
ния «вожделения», которое испытывали гопи Враджи, Уддхава и другие дорогие Господу пре-
данные жаждали обрести его. Вожделение гопи нельзя сравнивать сматериальным вожделе-
нием. «Вожделение» в сочетании с рагатмика-бхакти можно встретить только во Врадже,
инигде более. То «вожделение», которое проснулось у Кубджи в Матхуре, называется кама-
прая (подобием вожделения). Оно несколько напоминает вожделение гопи, но вместе с тем и
отличается от него».

Враджанатх спросил: «Скажи, какова природа рага-бхакти, связанной с семейными
отношениями?»

Святой бабаджи ответил: «Рага-бхакти в расе семейных отношений появляется тогда,
когда преданный отождествляет себя с кем-то из родителей или родственников Кришны. Пре-
данные, считающие себя отцом или матерью Кришны, есть и в династии Вришни. Однако пре-
данное служение в духе семейных отношений наиболее полно проявлено во Врадже – у Нанды,
у Яшоды и у других жителей. Искренняя любовь к Кришне находит свое выражение вэтих фор-
мах, принявших облик «вожделения» и «семейных отношений». К этим отношениям обра-
щаются вечно освобожденные души. В описаниях рагануга-бхакти об этих эмоциональных
состояниях говорится лишь вкратце. В сфере преданного служения эти состояния выражаются
в двух формах: камануга (вожделение) и самбандхануга (семейные отношения)».

Враджанатх спросил: «Какова роль камануга-бхакти впрактике рагануга-бхакти?»
Праведный Бабаджи пояснил: «Если преданный стремится следовать по пути преданного

служения в духе камы, это называется камануга. Камануга-бхакти бывает двух видов: самбхо-
геччхамайи (стремление наслаждаться) и тад-тад-бхавеччхамайи (стремление любить)».

Враджанатх сказал: «О святой, какова природа самбхогеччхамайи?»
Бабаджи ответил: «Слово самбхогеччхамайи переводится как «желание участвовать в

играх Господа Кришны (кели) с гопи».
Враджанатх спросил: «А какова природа тад-тад-бхавеччхамайи?»
Бабаджи ответил: «Тад-тад-бхавеччхамайи переводится как «желание обрести сладость

любви, которую испытывают к Господу Кришне гопи Враджи».
Желая узнать все подробности, Враджанатх вновь спросил: «А как эти два эмоциональ-

ных состояния выражаются в практике рагануга-бхакти?»
Бабаджи ответил: «Если человек постоянно созерцает сладостную красоту Господа

Кришны и слушает повествования об играх Господа Кришны, у него появляется желание
любить Кришну. Преданные, испытывающие это желание, практикуют рагануга-бхакти, кото-
рая может относиться либо к категории камануга, либо к категории самбандхануга».

Враджанатх сказал: «Господь Кришна обладает мужской природой, а гопи Враджи –
женской. О учитель, мне кажется, что лишь женщины способны практиковать этот вид рага-
нуга-бхакти. А что же делать мужчинам?»

Святой бабаджи ответил: «Все индивидуальные души, обитающие в материальном мире,
имеют изначальную духовную форму, соответствующую одной из пяти рас (отношений с Гос-
подом Кришной). Среди жителей Враджи наиболее часто встречаются четыре вида этих рас,
а именно дасья (служение), сакхья (дружба), ватсалья (родительская любовь) и мадхурья
(супружеская любовь). Во Врадже мужчинам доступна дасья (служение), сакхья (дружба) и
ватсалья (родительская любовь). Черпая духовное наслаждение в этих трех расах, мужчины
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занимаются служением Господу Кришне. Однако мадхурья (супружеская любовь) и материн-
ская часть ватсальи доступны лишь женщинам. Но исреди освобожденных, и среди практику-
ющих садхана-бхакти преданных встречается множество таких, внешнее материальное тело
которых мужского пола, а их изначальная духовная форма – женского».

Враджанатх спросил: «Может ли преданный, имеющий мужское тело, следовать по сто-
пам гопи Враджи?»

Святой бабаджи ответил: «Душа привлекается расой супружеской любви (шрин-
гара-раса) в соответствии со своими качествами. Несмотря на внешнюю материальную форму,
изначальная женская природа души никогда не меняется. В зависимости от склонностей и
изначальной духовной формы у преданного проявляется желание следовать по стопам какой-
либо из гопи Враджи. Если преданный следует за этой гопи, возрождается его изначальная
духовная форма, и в этой форме он служит Господу Кришне. В «Падма-пуране» рассказыва-
ется о том, как живые существа, имеющие мужские тела, в конце концов стали гопи. Эта исто-
рия повествует о том, как мудрецы леса Дандакараньи, увидев красоту Господа Рамачандры,
возжелали обрести Его в качестве своего супруга. Когда Господь Кришна являл Свои игры в
Гокуле, эти мудрецы родились в женских телах и служили Господу Кришне, находясь в расе
супружеской любви».

Враджанатх сказал: «Я слышал, что женщины Гокулы являются вечно освобожденными
душами, которые пришли из духовного мира в материальный для того, чтобы помогать Гос-
поду Кришне. Почему же «Падма-пурана» утверждает, что мудрецы Дандакараньи родились
в Гокуле как гопи?»

Бабаджи пояснил: «Чтобы участвовать в играх Господа Кришны, в материальный мир
пришло множество вечно освобожденных душ. Но кроме них, в играх Господа Кришны прини-
мали участие и обитатели материального мира, которые удостоились этого благодаря чистому
преданному служению. Поклоняясь Господу Кришне в духе камануга-бхакти, они родились
в Гокуле. История этих гопи описана в «Шримад-Бхагаватам» (10.29.8—10.29.11). В ней рас-
сказывается о том, как благодаря служению Господу Кришне, вмедитации они покинули свои
внешние материальные тела и обрели изначальные, духовные. Многие из этих гопи прежде
были мудрецами Дандакараньи».

Враджанатх спросил: «Которые из этих гопи были вечно освобождены, а которые
достигли освобождения благодаря преданному служению?»

Бабаджи ответил: «Шримати Радхика является внутренней энергией (сварупа-шакти)
Господа Кришны. Она являет Себя в телах восьми Своих близких подруг (ашта-сакхи), а те
являют себя в форме других гопи, которых называют сакхи. Все эти гопи являются вечно осво-
божденными душами (нитья-сиддха). Они не относятся к категории джива-шакти, будучи
проявленными посредством внутренней энергии Господа (сварупа-шакти). Кроме этих, есть
и другие гопи (также называемые сакхи), которые достигли освобождения, занимаясь предан-
ным служением (садхана-сиддха), после чего им было позволено войти в окружение Шримати
Радхики. Такие гопи являются индивидуальными душами, которые достигли освобождения,
занимаясь преданным служением. Благодаря хладини-шакти Господа им было даровано осво-
бождение салокья и возможность общаться со Шри Радхой, царицей Враджи. Преданные, сле-
дующие по стезе рагануга-бхакти и всем сердцем стремящиеся к шрингара-расе, в конце кон-
цов достигают освобождения. Так они входят в общество гопи(сакхи). Преданные, следующие
по пути вайдхи-бхакти ижелающие наслаждаться обществом Кришны (имеется в виду, что они
желают получить Господа Кришну в качестве супруга), становятся женами Господа в Двараке.
Преданные, следующие по пути вайдхи-бхакти, не становятся последователями Шри Радхи,
богини Враджи. Рождение на земле Враджи получают лишь те преданные, которые на первый
взгляд следуют по пути вайдхи-бхакти, но в сердце своем нежелают ничего иного, кроме обре-
тения рагануга-бхакти».
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Враджанатх спросил: «О учитель, скажи, как избавиться от желания наслаждаться обще-
ством Кришны (рирамса), то есть от желания обрести Господа Кришну в качестве своего
супруга?»

Святой бабаджи ответил: «Преданные, которые берут на себя роль жен Господа Кришны,
должны избавиться от гордыни и смиренно служить Господу Кришне так, как жена служит
своему мужу. Но даже это не является гарантией того, что у них возникнет желание стать гопи
во Врадже».

Очень заинтересовавшись, Враджанатх попросил: «Пожалуйста, объясни этот момент
более подробно».

Бабаджи сказал: «Преданные, желающие иметь Господа Кришну в качестве своего
супруга (свакия), становятся женами Господа (махиши-бхава). Таким преданным не дано
познать отношений, при которых Кришна выступает в роли любовника (паракия). Именно этой
расой наслаждаются гопи Враджи. Расы гопи во Врадже можно достигнуть, лишь следуя по
пути рагануга-бхакти и помышляя о Господе как о своем любовнике (паракия)».

Враджанатх произнес: «О мудрец, благодаря твоей милости я понял все это. Теперь
будь добр, разреши еще один вопрос: в чем различие между вожделением (кама) и любовью
(према)? Если же они ничем не отличаются друг от друга, почему ты используешь слово према-
рупа (природа любви)? Слово кама (вожделение) ранит мой слух каждый раз, когда я слышу
его».

Бабаджи ответил: «Различие между вожделением и любовью без сомнения есть. Когда
мы говорим о любви, мы подразумеваем чувство, подобное тому, которое испытывают предан-
ные, считающие Кришну членом своей семьи (самбандха). В этом случае стремление исполь-
зовать Кришну ради собственного наслаждения, как правило, отсутствует. Если преданный
относится к Господу как к члену своей семьи, в его уме нет места для эротических помыслов.
Тем не менее, его отношения с Кришной, несомненно, основаны на любви (преме). Но если
любовь к Кришне сочетается с примесью желания наслаждаться с Кришной, такие отношения
называются преданным служением (бхакти) в духе вожделения (камы). В других расах несу-
ществует сочетания вожделения и преданного служения. Это сочетание присутствует только
в расе супружеской любви. Никто, кроме гопи, не практикует подобного рода преданности с
примесью вожделения. В материальном мире слово «вожделение» подразумевает стремление
к материальным чувственным наслаждениям. Однако «вожделение», которое питают к Криш-
негопи, существенно отличается от материального вожделения. Вожделение гопи чисто и сво-
бодно от любых пороков. Материальное вожделение – искаженная форма вожделения гопи.
Вожделение, которое испытывала Кубджа, было направлено на Господа Кришну, но его нельзя
сравнивать с вожделением гопи(сакшат-кама). Стремление наслаждаться посредством мате-
риальных чувств – это бесполезное и низменное эмоциональное состояние. Вожделение иного
рода, которое является частью любви к Кришне, возвышенно и исполнено блаженства. Но раз
уж материальное вожделение так низменно, что даже упоминание о нем вызывает у тебя отвра-
щение, почему бы тебе не пользоваться словом «духовное вожделение» (апракрита-кама),
чтобы обозначить те эмоции, которые испытывали гопи?»

Враджанатх попросил: «Теперь объясни, пожалуйста, тот аспект рагануга-бхакти, кото-
рый подразумевает отношение к Господу как к члену семьи».

Бабаджи ответил: «Отношения, при которых у преданного устанавливаются семейные
отношения с Кришной, называется самбандхануга-бхакти. Взаимоотношения подобного рода
присутствуют в трех расах: дасья (служение), сакхья (дружба) и ватсалья (родительские отно-
шения). Преданный, состоящий с Кришной в таких отношениях, считает Его своим господи-
ном, другом или сыном. В своей изначальной форме самбандхануга-бхакти проявляется среди
жителей Враджи».
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Враджанатх поинтересовался: «А как рагануга-бхакти проявляется в расах дасьи, сакхьи
и ватсальи?»

Бабаджи ответил: «Преданный, которого привлекает дасья-раса (служение), должен сле-
довать по стопам Рактаки, Патраки и других вечно освобожденных слуг Господа. Подражая их
отношениям с Господом, он в конце концов разовьет свои собственные отношения с Господом
Кришной. Преданный, которого привлекает сакхья-раса (дружба), должен следовать по сто-
пам Субалы и других друзей Господа. Благодаря этому он обязательно станет другом Господа.
Преданный, которого привлекает ватсалья-раса (родительские отношения), должен следовать
по стопам Нанды и Яшоды. Так он придет к непосредственному служению Господу Кришне».

Враджанатх спросил: «Объясни, что означает выражение «следовать по стопам»?
Бабаджи ответил: «Вечная природа души порождает определенное поведение, которое

называется мудра. К примеру, Нанда Махарадж обладает определенной природой, и в соот-
ветствии с этой природой он обращается с Кришной. Преданный должен следовать по стопам
великих вайшнавов. Однако при этом он не должен думать: «Я – Нанда», или «Я – Субала»,
или «Я – Рактака». Он должен следовать примеру этих личностей. Тогда он не совершит слу-
чайного оскорбления».

Враджанатх спросил: «О святой, какую расу должен практиковать я, стремясь к совер-
шенству рагануга-бхакти?»

Мудрый бабаджи ответил: «Баба, взгляни на свою природу. Я думаю, ты замечал у себя
какие-то определенные склонности? В соответствии с этими склонностями, ты должен принять
какую-либо расу и следовать по стопам вечно освобожденной души, которая служит Господу
в этой же расе. Я советую тебе внимательно проанализировать собственные желания. Если ты
склоняешься к пути рага-бхакти, тебе следует развивать свою преданность в этом духе. Если
же ты не привлекаешься путем рага-бхакти, иди по пути вайдхи-бхакти».

Виджая-кумар вступил в беседу: «Учитель, я долго изучал «Шримад-Бхагаватам». Слу-
шая или читая об играх Господа Кришны, я всем сердцем желаю служить Божественной Чете
так, как служит Радхе и Кришне Шримати Лалита».

Бабаджи улыбнулся: «Можешь больше ничего не говорить. Ты – манджари, подруга Шри
Лалиты-деви. А какое служение привлекает тебя больше всего?»

Виджая-кумар признался: «В глубине души я уверен, что Шри Лалита велела мне делать
цветочные гирлянды для Радхи и Кришны. Я собираю прекрасные благоухающие цветы, делаю
из них гирлянды и отдаю их в ее прекрасные руки. Она приветливо улыбается мне и надевает
гирлянды на шеи Шри Шри Радхи и Кришны».

Святой бабаджи сказал: «От всей души желаю тебе обрести это служение. Прими мои
благословения, о лучший среди вайшнавов».

Залившись счастливыми слезами, Виджая-кумар пал клотосным стопам своего духов-
ного учителя. Понимая его эмоциональное состояние, святой бабаджи сказал ему: «Баба, все-
рдце своем ты должен хранитьрагануга-бхакти, но внешне постарайся соответствовать прин-
ципам вайдхи-бхакти». Удивленно наблюдая за столь сокровенным разговором, Враджанатх
задумался, а затем сказал своему учителю следующие слова: «О учитель, когда я размышляю
об играх Господа Кришны, я всегда представляю себя другом Субалы».

Бабаджи поинтересовался: «А к какому служению ты испытываешь влечение?»
Враджанатх ответил: «Я часто вижу, как мы с Субалой собираем телят, которые отбились

от стада. Когда Кришна садится и начинает играть на Своей божественной флейте, я пою телят
водой, а затем привожу их к нашему брату Кришне».

Бабаджи сказал: «Даю и тебе свои благословения. Желаю тебе стать другом Субалы и
вместе с ним служить Господу Кришне».

С того самого дня Виджая-кумар думал только о том, как лучше выполнять поручения
Шримати Лалиты. Даже пожилой бабаджи казался ему воплощением Шри Лалиты. Однажды,
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сидя у его стоп, Виджая-кумар спросил: «О учитель, что еще могу я сделать для твоей мило-
сти?»

Святой бабаджи ответил: «Ничего больше делать не надо. Но ты должен узнать, каковы
имя, форма и одеяния твоего духовного тела. Зайди как-нибудь ко мне, и я сообщу тебе о них».
Виджая-кумар ответил, что выполнит все требования своего учителя.

Случилось так, что с того дня и Враджанатх стал видеть в пожилом бабаджи воплощение
Субалы. Узнав об этом, бабаджи сказал ему: «Зайди ко мне один, и я поведаю, каким телом
и одеяниями наделена твоя духовная форма». Враджанатх, как и Виджая-кумар, выполнил
желание своего учителя.

Не без основания полагая, что их жизнь достигла своего совершенства, Враджанатх
и Виджая-кумар радостно следовали по пути рагануга-бхакти. Внешне все оставалось как
прежде. Виджая-кумар оставался мужчиной, но всердце он стал гопи. А Враджанатх в сердце
стал пастушком.

Однажды ночью друзья шли домой, повторяя на четках мантру, которую дал их духовный
учитель. С чувством произнося: Харе Кришна Харе Кришна Кришна Кришна Харе Харе Харе
Рама Харе Рама Рама Рама Харе Харе, они неспешно шли к Билва-пушкарини. Была уже пол-
ночь. Ясная луна взошла над Майяпуром. Было такое время года, когда вся природа цветет и
излучает радость. Дойдя до Лакшмана-тилы, они уселись под деревом амалика. Виджая-кумар
спросил у Враджанатха: «О Враджанатх, наши сокровенные желания исполнены. Мы обрели
милость великого вайшнава, и благодаря этому обретем милость Господа Кришны. Теперь сле-
дует подумать о том, что делать в будущем. Враджанатх, скажи мне честно: чем ты хочешь
заниматься? Ты женишься, или же примешь паривраджака-санньясу? Этот вопрос исходит
вовсе не от меня. Я задаю его только потому, что должен сообщить ответ твоей достойной
матери».

Вздохнув, Враджанатх ответил: «Дядя, я всей душой предан тебе. Ты пандит и вайшнав.
Моего отца давно нет на свете, а ты являешься моим опекуном. Я сделаю то, чего хочешь ты.
Но я не хочу привязываться к материальному и так забыть о духовной цели жизни. Поэтому
я не хочу жениться. Что ты думаешь об этом?»

Виджая-кумар сказал: «Я не буду тебя принуждать. Реши сам и затем сообщи мне о своем
решении».

Враджанатх ответил: «Я спрошу у нашего духовного учителя и поступлю так, как он
скажет».

Виджая-кумар согласился: «Отлично. Завтра мы узнаем, что скажет об этом Прабху-
пада».

Враджанатх поинтересовался: «Святой дядя, а что об этом думаешь ты? Должен ли
я стать домохозяином? Неужели ты считаешь, что мне не следует становиться паривра-
джака-санньяси?»

Улыбнувшись, Виджая-кумар успокоил его: «Баба, мое мнение полностью совпадает с
твоим. Прими паривраджака-санньясу, отвергнув соблазны жизни домохозяина. Женитьба
иссушит твое сердце. Ты будешь обманут и лишишься нектара, который приносит преданное
служение. Я хочу, чтобы ты поступил так, как скажет наш духовный учитель».

Пора было возвращаться домой. С умиротворением всердце воспевая славу Господа
Хари, дядя и племянник добрались до дома, почтили прасадам и отправились спать.
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22. Вечная религия и три истины:
самбандха, абхидея, прайоджана

 
В тот день был экадаши. Сидя под деревом бакула во дворе Шривасы, вайшнавы воспе-

вали святые имена Господа. Наш святой бабаджи сидел неподвижно, погрузившись вокеан экс-
татической любви. Кто знает, о чем он размышлял? Через некоторое время он сказал: «О горе
мне! – и залился слезами. – Ах! Где же Рупа? Где Санатана! Где Рагхунатх дас Госвами? Где
свет моей жизни, Кришнадас Кавирадж? Янемогу находиться рядом с ними. О, как яодинок!
Счастье покинуло меня. Воспоминания о Радха-кунде приносят мне лишь боль. О жизнь моя,
ты уходишь от меня! Я молю Рупу и Рагхунатху явиться передо мной испасти мою жизнь. Яраз-
лучен с вами, но я все еще живу. Но к чему такая жалкая жизнь?» Продолжая сокрушаться,
бабабаджи опустился на землю во дворе Шривасы, под деревом бакула, и стал осыпать свое
тело пылью, которой коснулись стопы вайшнавов. Преданные, которые оказались рядом, стали
утешать его: «Бабаджи, успокойся. Рупа и Рагхунатх живут в твоем сердце. Господь Чайтанья и
Господь Нитьянанда танцуют перед твоими глазами». Бабаджи поднял глаза и увидел Божества
Панча-таттвы. Он сразу же забыл свою скорбь и сказал: «Овсеславный Майяпур! Только Май-
япур способен излечить тоску по Враджа-дхаме». В этот момент появились Виджая-кумар с
Враджанатхом и принесли Бабаджи и всем остальным вайшнавам свои поклоны. Увидев своих
учеников, бабаджи обрадовался и спросил: «Совершенствуетесь ли вы в преданном служе-
нии?» Почтительно сложив руки, оба ученика ответили: «О учитель, твоя милость – смысл
нашей жизни. Должно быть, впрошлом мы совершили множество благочестивых деяний, а в
этой жизни нам была дарована возможность служить твоим дарующим бесстрашие лотосным
стопам. Сегодня экадаши. Следуя твоему указанию, мы воздерживаемся даже от воды. Мы
пришли только для того, чтобы увидеть твои священные стопы». Бабаджи ответил: «Дорогие
ученики, очень скоро вы достигнете бхавы». Виджая-кумар спросил: «О учитель, а что такое
бхава? Ты нерассказывал нам о ней».

Бабаджи ответил: «До сих пор я учил вас принципам садхана-бхакти. Но постоянная
практика садхана-бхакти рано или поздно возводит живое существо на уровень духовного
совершенства. Уровень, предшествующий совершенному, называется бхава (экстатическая
любовь). Этот уровень описывается следующими словами «Даша-мулы»:

«Когда садхана-бхакти живого существа становится зрелой, оно начинает осознавать
свою изначальную духовную форму. Затем хладини-шакти Господа порождает в его сердце
экстатическую любовь, мадхура-расу. С этих пор живое существо носит в своем сердце любовь
(бхаву) кШри Шри Радха-Кришне. Затем оно достигает следующего аспекта экстатической
любви – прити – и бесконечного блаженства. Душа становится участницей игр Господа и, при-
нимая в них непосредственное участие, обретает право на вечное служение Господу».

В этом стихе описывается конечная цель жизни живого существа (прайоджана). Эта
цель – чистая любовь к Господу. Начальная стадия чистой любви описана в последнем стихе
«Даша-мулы»:

«Кто является Верховным Господом? Кто является индивидуальной
душой? Что есть материальный мир? Стремясь найти ответ на эти вопросы,
преданный изучает священные писания. Он избавляется от всевозможных
оскорблений, от накопившихся грехов, от привязанности к материальной
благочестивой деятельности, от стремления слиться воедино с Господом и,
считая себя слугой Господа Хари, вкушает блаженный нектар святого имени
Господа Хари в обществе других преданных».
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Какая чудесная поэма эта «Даша-мула»! Прочтя ее, человек может понять суть учения,
которое изошло из божественных уст Господа Махапрабху».

Выслушав своего учителя, Виджая-кумар спросил: «О святой, можем ли мы услышать
стихи, прославляющие «Даша-мулу», хотя бы в кратком изложении?»

Бабаджи ответил: «Слушай:
«Человек, внимательно изучающий «Даша-мулу», освобождается от пут

невежества. Общаясь с преданными Господа, он обретает духовную любовь и
блаженство».

Виджая-кумар произнес: «О учитель, «Даша-мула» станет ожерельем, которое мы будем
носить не снимая. Каждый день мы будем декламировать «Даша-мулу» и приносить поклоны
Господу Махапрабху. А теперь, пожалуйста, милостиво объясни значение этих истин».

Бабаджи сказал: «Чистая любовь к Богу (према) подобна сияющему солнцу. Яркие лучи
этого солнца олицетворяют собой духовное состояние, известное как шуддха-саттва. Внут-
ренняя природа шуддха-саттвы называется бхава. Проявление шуддха-саттвы, называемое
бхавой, также известно под названиями рати и преманкура (росток любви). Когда активность
всепросветляющей сварупа-шакти (внутренней энергии) проявляется в форме самвит (зна-
ния), она называется шуддха-саттва (духовное бытие). Эта деятельность вовсе не является
порождением майи (материальной иллюзии). Если активность самвит-шакти сочетается с
активностью хладини-шакти, результатом становится проявление бхавы. Деятельность сам-
вит-шакти приносит знание. Деятельность хладини-шакти приносит наслаждение. Таким
образом, деятельность сварупа-шакти Господа приносит знание об Абсолютной Истине, Шри
Кришне. Незначительный запас энергии знания (самвит-шакти), которым обладают индиви-
дуальные души (джива-шакти), не может обеспечить познание Абсолютной Истины. Но по
милости Господа, или же Его преданного, в сердце живого существа рождается сварупа-шакти
(внутренняя энергия) Верховной Личности Бога. В этом случае сварупа-шакти может про-
явить свою несущую знание активность (самвит) в сердце живого существа. Так всердце
возникает знание о духовной природе всего сущего. Извечной формой (сварупой) духовного
мира является состояние духовного бытия (шуддха-саттва). Извечной формой материального
мира, или майи, является грубая материя, состоящая из различных комбинаций трех гун – бла-
гости, страсти и невежества. Когда реализованное знание о духовном мире сочетается с сущ-
ностью хладини-шакти (сара), живое существо может познать удовольствия духовного мира
(асвада). Когда наслаждение удовольствиями духовного мира достигает совершенства и пол-
ноты (пурна-сварупа), полученный результат называется према (чистая любовь к Богу). Према
подобна солнцу, а бхава – лучам этого солнца. Вот такой природой обладает бхава. Особен-
ность бхавы такова: благодаря ручи (влечению к Кришне) сердце живого существа начинает
таять и становится мягким (масрина). Здесь слово ручи обозначает желание достичь Кришну,
желание удовлетворить Кришну и желание дружить с Кришной. Говорится, что бхава является
первой ступенью безграничного великолепия премы. Слово масрина переводится как «тающее
сердце». В Тантрах сказано, что бхава – начальное проявление премы. Когда в сердце живого
существа рождается бхава, проявляются и признаки экстаза, называемые саттвика-бхава. У
вечно освобожденных живых существ эти признаки экстаза появляются спонтанно. У тех, кто
находится в темнице материального мира, эти признаки экстаза возникают как форма деятель-
ности ума, и лишь постепенно проявляется их изначальная духовная природа. Эти признаки
экстаза возникают сами по себе, но тем не менее кажется, что они вызваны неким внешним
влиянием. Активность саттвика-бхавы открывает истинную природу Господа Кришны и Его
трансцендентных игр. Тем не менее, рождаясь среди плененных душ, она принимает види-
мость умственной деятельности, и кажется, что она открывает путь к познанию не духовных,
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аматериальных истин. Саттвика-бхава позволяет живому существу вкусить нектар духовных
удовольствий».

Виджая-кумар поинтересовался: «Существуют ли какие-либо разновидности бхавы?»
Бабаджи ответил: «Да. В зависимости от происхождения, бхава бывает двух видов. Бхава

может родиться благодаря садхана-бхакти, или же она может возникнуть по милости Господа
Кришны или Его преданного. Обычно она возникает благодаря практике садхана-бхакти. По
милости она возникает очень редко».

Виджая-кумар спросил: «Какова природа бхавы, возникающей благодаря практике сад-
хана-бхакти?»

Святой бабаджи ответил: «Практика садхана-бхакти порождает две разновидности
бхавы. Одна из них возникает благодаря вайдхи-бхакти, другая – благодаря рагануга-бхакти.
У истоков первой из этих двух разновидностей бхавы, порожденной садхана-бхакти, стоит
ручи (влечение к Кришне). Ручи порождает асакти (привязанность кКришне). Затем приходит
рати (любовь к Кришне). ВПуранах и натья-шастрах сказано, что слова рати ибхава явля-
ются синонимами. Я полностью согласен с этим. Вайдхи-бхакти порождает веру, а за верой
следует влечение к Кришне (ручи). Однако рагануга-бхакти порождает ручи сразу (безо вся-
ких промежуточных стадий)».

Виджая-кумар спросил: «Какова природа бхавы, порожденной милостью Господа
Кришны или Его преданного?»

Бабаджи ответил: «Если в сердце человека, который никогда не практиковал ни вай-
дхи-бхакти, нирагануга-бхакти, рождается бхава, это означает, что она дана по милости Гос-
пода Кришны или Его преданного».

Виджая-кумар вновь спросил: «В чем заключается природа бхавы, возникшей по мило-
сти Господа Кришны?»

Бабаджи ответил: «Милость Господа Кришны проявляется тремя путями: вачика
(посредством Его слов), алока-дана (посредством взгляда), харда (непосредственно из Его
сердца). Господь Кришна может даровать кому-нибудь Свою милость, сказав: «О царь среди
брахманов, пусть преданность Мне – преданность, которая несет в себе трансцендентное бла-
женство и является средоточием всего самого благоприятного в жизни – родится в твоем
сердце». Благодаря этим словам Господа, в сердце этого брахмана возникнет бхава. Аборигены
– жители джунглей – никогда раньше не видели Кришну. Однако при первой же встрече с Ним
у них в сердцах рождалась бхава. Эта разновидность бхавы называется алока-данаджа-бхава
(бхава, порожденная взглядом). Когда в сердце Господа Кришны возникает чувство сострада-
ния, оно порождает бхаву, известную как харда. Эта бхава – привилегия Шукадевы Госвами
и других преданных, подобных ему. Когда Господь Шри Чайтанья Махапрабху пришел в этот
мир, Он даровал эти разновидности бхавы многим преданным. Многие обретали бхаву, уви-
дев Господа. Джагай, Мадхай и многие другие обрели бхаву благодаря словам Господа. Шрила
Джива Госвами обрел бхаву благодаря милости Господа Кришны.

Виджая-кумар спросил: «Какова природа бхавы, порожденной милостью преданного
Господа Кришны?»

Бабаджи ответил: «По милости Шри Нарады Госвами, всердцах Дхрувы и Прахлады
возникло желание служить Господу. По милости Шрилы Рупы Госвами, Шрилы Санатаны
Госвами и их спутников, желание заниматься преданным служением возникло в сердцах бес-
численного множества людей».

Виджая-кумар поинтересовался: «Каковы признаки появления бхавы?»
Бабаджи ответил: «Когда семя экстатических чувств (бхавы) к Господу Кришне созре-

вает, поведение человека начинает отвечать следующим девяти требованиям: всепрощению,
нежеланию напрасно тратить время, непривязанности, отсутствию ложной гордости, надежде,
рвению, вкусу к воспеванию святого имени Господа, привязанности к описаниям трансцен-
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дентных качеств Господа, влечению к тем местам, где пребывает Господь, – то есть к храму или
ксвященным местам вроде Вриндавана. Эти признаки называются анубхава, второстепенные
признаки экстатических эмоций. Они наблюдаются у человека, в сердце которого начинает
созревать семя любви к Богу».

Виджая-кумар спросил: «Что подразумевает качество всепрощения?»
Бабаджи ответил: «Всепрощение проявляется тогда, когда даже при наличии достаточ-

ных оснований для волнения и гнева человек не возбуждается и не гневается. Это и считается
всепрощением. Синонимом и аналогом всепрощения является терпимость».

Виджая-кумар поинтересовался: «Что подразумевает выражение «нежелание напрасно
тратить время»?»

Бабаджи ответил: «Это означает, что человек не тратит времени на бесполезные занятия.
Постоянная тяга к преданному служению Господу Хари и есть «нежелание напрасно тратить
время».

Виджая-кумар спросил: «А что такое «непривязанность»?»
Бабаджи ответил: «Если видно, что человек не может наслаждаться так называемыми

материальными чувственными удовольствиями, это состояние называется «непривязанно-
стью».

Виджая-кумар поинтересовался: «Если человек принимает санньясу, может ли он утвер-
ждать, что достиг высот «непривязанности»?»

Святой бабаджи ответил: «Санньяса – это материальная условность, характерная для
материального мира. Если сердце находит удовольствие в духовной деятельности, а получаемое
ею материальное удовольствие все уменьшается и уменьшается, почти до полного исчезнове-
ния, это и есть «непривязанность». Человек, который отрешился от благ материального мира, а
затем, стремясь удалить все препятствия с пути достижения бхавы, принимает санньясу, может
называться «вайшнавом, достигшим уровня непривязанности». Но человек, который прини-
мает санньясу опрометчиво, без должного понимания того, что является счастьем духовной
жизни (бхава), не считается достойным санньясы. Господь, сурово наказав Чхоту Харидаса,
преподал соответствующий урок всем».

Виджая-кумар спросил: «В чем же заключается «отсутствие ложной гордости»?»
Бабаджи ответил: «Человек может гордиться своим происхождением, варной, ашрамом,

богатством, силой, красотой, высоким положением в обществе и многим другим. Стремление
отречься от гордости, возбуждаемой подобными причинами, называется отсутствием ложной
гордости. В «Падма-пуране» изложена история великого царя, который таким образом обрел
преданность Господу Кришне. Этот царь избавился от гордости, возбуждаемой царским богат-
ством, и прожил свою жизнь как нищий, собирая подаяние мадхукари в столице другого царя,
который был его соперником и врагом. Он всегда выражал почтение всем, невзирая на то,
брахман перед ним или чандала».

Виджая-кумар спросил: «А что такое «надежда»?»
Бабаджи ответил: «Если человек занимается преданным служением, твердо веря в то,

что Господь Кришна несомненно явит ему Свою милость, это и называется надеждой».
Виджая-кумар продолжал расспрашивать: «А что подразумевается под «рвением»?»
Бабаджи ответил: «Сильное желание обрести вожделенный объект называется «рве-

нием».
Виджая-кумар спросил: «О святой, как ты можешь охарактеризовать «вкус к воспеванию

святого имени Господа»?»
Бабаджи ответил: «Наиважнейшим из всех действий впреданном служении считается

воспевание святого имени Господа. Вкус к воспеванию святого имени Господа ведет к испол-
нению всех духовных желаний. Но воспевание святого имени мы обсудим отдельно, в другое
время».
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Виджая-кумар сказал: «Что означает выражение «привязанность к описаниям трансцен-
дентных качеств Господа»?»

Бабаджи пояснил: «В «Шри Кришна-карнамрите» (65) сказано:
«Он более привлекателен, чем воплощенное желание. Его молодость

– олицетворение самого Камадевы. Он более игрив и непоседлив, чем сама
игривость и непоседливость. О горе мне, ибо Он украл мое сердце. Как мне
теперь быть?»

Можно без устали слушать о трансцендентных качествах Господа Кришны, но этим слу-
шанием невозможно насытиться. Но привязанность к слушанию о качествах Господа может
возрастать по мере возрастания преданности Господу».

Виджая-кумар спросил: «А что означает выражение «влечение к тем местам, где пребы-
вает Господь»?»

Святой бабаджи ответил: «Обходя священную Навадвипу, преданный может спросить:
«О жители священной земли, скажите, где родился Господь? По каким дорогам Он водил
процессию санкиртаны? Прошу вас, скажите, где Господь наслаждался играми с гопами?»
Жители священных мест ответят ему: «Господь родился в Майяпуре, на возвышенности рядом
с рощей туласи. Санкиртану Он проводил в Ганганагаре, Симулии, Гадигачхе, Маджиде и в
других селениях». Если преданный, обходящий священные места, будет слушать эти нектар-
ные слова обитателей Гауды, у него проявятся признаки экстаза – он начнет обливаться сле-
зами, и волоски на его теле встанут. Все эти проявления и называются влечением к местам,
где пребывает Господь».

Виджая-кумар поинтересовался: «Если нас обуревают подобные эмоции, можем ли мы
утверждать, что в нашем сердце зародилась Кришна-рати (чистая любовь кКришне)?»

Бабаджи улыбнулся: «Нет. Рати рождается лишь тогда, когда сердце становится чистым.
Описанные мною признаки могут появляться при наличии иных уровней преданности».

Виджая-кумар попросил: «Будь добр, приведи примеры, чтобы я мог лучше понять все
это».

Мудрый бабаджи сказал: «Человек, стремящийся к имперсональному освобождению,
может многократно прибегать к произнесению намабхасы – тусклого отблеска святого имени.
Услышав, что могущество святого имени способно даровать освобождение, он может сколько
угодно обливаться слезами и падать наземь без сознания. Тем не менее, было бы ошибкой
сказать, что он достиг уровня Кришна-рати (любви к Кришне) в состоянии бхавы (экстаза).
Такой человек не обладает искренней любовью к Господу. К сожалению, проявляемые им при-
знаки духовного экстаза являются показными (бхавабхаса). Человек, стремящийся кматери-
альным чувственным удовольствиям, может снискать милость богини Дурги, а затем вымали-
вать у нее желаемые вещи: «Пожалуйста, дай мне свои благословения. Пожалуйста, даруй мне
богатство». Уверенный в том, что богиня может исполнить его желания, он может плакать и
кататься по земле. Тем не менее, нельзя сказать, что он достиг уровня бхавы. Можно, пожа-
луй, сказать, что он достиг ничтожного проблеска бхавы (бхавабхаса) или, быть может, при-
творного подражания бхаве (бхава-дауратмья). Бхава не возникнет всердце человека, который
неявляется чистым преданным Господа Кришны. Если учеловека, жаждущего материальных
чувственных удовольствий или стремящегося к имперсональному освобождению, появляется
проблеск бхавы (бхавабхаса), его нельзя считать истинной бхавой. Скорее, это слепое подра-
жание истинной бхаве (бхава-дауратмья). Представ перед Божеством Господа Кришны, такой
человек может упасть в обморок и лежать без сознания хоть целые сутки, но даже в таком слу-
чае его состояние нельзя будет назвать настоящей бхавой. Даже вечно освобожденные души,
свободные от любых материальных желаний, всем сердцем стремятся к настоящей бхаве. Тем
не менее, бхава остается сокрытой от них. Даже если человек долгое время занимается пре-
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данным служением, Господь Кришна не одаряет его бхавой слишком скоро. Так же и чистая
любовь к Господу Кришне (рати) может возникнуть только в чистом сердце, в котором нет
ни малейшего желания материальных чувственных наслаждений или имперсонального осво-
бождения».

Выслушав святого бабаджи, Виджая-кумар промолвил: «Оучитель, нередко можно
видеть, что жаждущие материальных чувственных удовольствий или имперсонального осво-
бождения люди участвуют в пении святых имен Господа Хари (хари-нама-санкиртане), бла-
годаря чему у них проявляются описанные прежде признаки бхавы. Как же следует рассмат-
ривать подобные проявления?»

Бабаджи ответил: «Лишь глупцы считают подобные проявления чем-то возвышенным.
Те же, кому известна истина о бхаве, избегают общества таких людей и вполне обоснованно
полагают, что внешние проявления духовного экстаза – лишь проблеск бхавы (бхавабхаса)».

Виджая-кумар спросил: «Существуют ли какие-то разновидности этого отблеска бхавы
(бхавабхасы)?»

Бабаджи ответил: «Бхавабхаса бывает двух видов: пратибимба-рати-абхаса (отражение
экстатической любви) и чхайя-рати-абхаса (тусклая тень экстатической любви)».

Виджая-кумар поинтересовался: «Скажи, какова природа отражения экстатической
любви?»

Святой бабаджи сказал: «Человек, стремящийся к имперсональному освобождению,
может наивно полагать, что легко достигнет этого освобождения, если обретет бхаву. Так,
от всей души желая имперсонального освобождения, он выставляет напоказ поддельные при-
знаки бхавы. Это и называется пратибимба-рати-абхаса. Имперсоналист может думать так:
«Единственным путем к имперсональному освобождению является знание о безличном Брах-
мане. Иных путей не существует. Однако процесс достижения имперсонального знания весьма
сложен и мучителен. Иесли освобождение так легко достигается посредством воспевания свя-
тых имен Господа Хари, то это означает, что посредством того же воспевания так же легко
достигнуть знания о безличном Брахмане». Так, в надежде легко обрести имперсональное
освобождение, невежественный человек прибегает к внешнему подражанию признакам экстаза
– таким, как обильные слезы и стоящие волоски на теле. Но все это является лишь отблеском
истинной бхавы (абхаса)».

Виджая-кумар спросил: «О учитель, почему этот проблеск называется пратибимба
(отражение)?»

Бабаджи ответил: «Если жаждущие материальных чувственных наслаждений или импер-
сонального освобождения люди занимаются воспеванием святых имен Господа и иной дея-
тельностью, затрагивающей преданное служение, судьба может привести их в общество святых
преданных. Когда луна истинной бхавы восходит в сердцах этих преданных, она отражается и
в сердцах окружающих их притворщиков – гедонистов и имперсоналистов. Поэтому их бхава
и именуется пратибимба (отражение). Чистая бхава не рождается в сердце, если человек жаж-
дет материальных чувственных удовольствий или имперсонального освобождения. Но когда
он встречается с чистыми преданными Господа (шуддха-бхакта), отблеск этой бхавы отража-
ется и на нем. Это и называется пратибимба-бхавабхаса (отражение истинной бхавы). Прати-
бимба-бхавабхаса неприносит душе вечного блага. Как только притворщик добивается своей
цели – удовлетворения чувств или освобождения, его преданное служение само собой прекра-
щается. Поэтому считается, что пратибимба-бхавабхаса является одним из оскорблений свя-
того имени. Она не достойна того, чтобы так подробно обсуждать ее».

Виджая-кумар спросил: «А что такое чхайя-бхавабхаса (тусклая тень экстатической
любви)?»

Святой бабаджи ответил: «Начинающий преданный, неочень сведущий в науке предан-
ного служения, может обрести связь с действиями, местами, периодами времени или лично-
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стями, дорогими Господу Кришне, и благодаря этой связи его коснется устраняющая страдания
и очень приятная, но мимолетная тень истинной любви к Господу (рати). Это и называется
чхайя-рати-абхаса. Если у человека есть немного преданности Господу, но эта преданность
напрямую зависит от окружения и тех или иных обстоятельств, тогда проявляется эта разно-
видность преданности (рати-абхаса). Она может возникнуть в сердце человека потому, что
в прошлом он совершал какие-либо благочестивые деяния. Тень преданности может прине-
сти огромное благо человеку, который обретает ее. По милости чистого преданного Господа
Хари, тень любви может преобразоваться в истинную любовь к Господу (шуддха-бхаву). Но
если человек оскорбляет вайшнавов, эта тень любви исчезает, словно убывающая луна в тем-
ную половину месяца. Кстати, это относится не только к тени любви. Даже чистая любовь
(шуддха-бхава) к Господу Кришне может умереть (абхава), если человек оскорбляет предан-
ных Господа. Или же чистая любовь может превратиться в тень любви, или даже опуститься
на более низкий уровень. Если человек тесно общается с имперсоналистами, его любовь к
Кришне также может превратиться в тень любви, или же он может стать имперсоналистом и
убедить себя в том, что сам стал почитаемой Верховной Личностью Бога. Именно из-за дур-
ного общения начинающим преданным (навья-бхактам) порой свойственны имперсональные
представления. Иногда новые преданные охотно общаются с имперсоналистами, поскольку
не имеют никакого представления о последствиях подобного общения. Тем не менее, дурное
общение создает множество проблем. Поэтому начинающим преданным следует тщательно
избегать общества имперсоналистов. Иногда бывает, что бхава проявляется у человека, кото-
рый никогда не занимался практикой преданного служения (садханой). Это означает, что в
своих предыдущих воплощениях такой человек совершал выдающиеся деяния в преданном
служении, однако какие-то препятствия не позволили плодам этих деяний созреть сразу же.
Эти плоды созревают, когда все препятствия устранены. Если наивысший вид любви, бхава,
возникает внезапно, следует считать, что это произошло по милости Господа Кришны. Даже
если в поведении человека, одаренного милостью, видны некоторые изъяны, не следует пори-
цать его. Почему? Человек, который обрел любовь к Богу, достиг успеха в жизни. Предан-
ный никогда не грешит. Но если становится известно, что преданный согрешил тем или иным
образом, следует думать об этом так: либо вайшнав случайно совершил грех, либо этот грех
является следствием прошлого проступка (пурва-папабхаса). Истинные качества преданного
(бхава) быстро искоренят этот грех. Очень скоро последствия его будут уничтожены. Из этих
объяснений можно сделать вывод, что не следует заострять внимание на недостатках предан-
ных. В «Нрисимха-пуране» сказано:

«Если человек посвятил служению Верховному Господу свой ум, свое тело и все свои
действия, но вместе с тем совершает какие-либо неблаговидные поступки, влияние его предан-
ного служения очень скоро уничтожит все неблаговидные поступки. На луне тоже есть пятна,
напоминающие оспины, но все же они не могут затмить сияния полной луны».

Мои слова вовсе не означают того, что преданные Господа часто грешат. Человек, имею-
щий веру в преданное служение, не стремится грешить. Тем не менее, пока существует мате-
риальное тело, существует и вероятность случайного падения. Но преданное служение подобно
пылающему пламени – оно сжигает все грехи дотла, и после этого преданный, наученный горь-
ким опытом, ведет себя очень осторожно, чтобы снова не согрешить. Когда преданный при-
обретает все качества истинного вайшнава, он избавляется от невежества, которое зачастую
является корнем греха. Но если человек продолжает грешить, не следует потакать ему, заяв-
ляя, что он обладает чистой преданностью Господу Кришне. Грешить с подспудной надеждой
на то, что преданное служение нейтрализует грехи, считается оскорблением. Преданные не
должны совершать подобных оскорблений.

Любовь к Кришне (рати) побуждает человека к попыткам доставлять Кришне удоволь-
ствие. Эта любовь источает теплоту и силу».
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Слушая слова святого бабаджи, Враджанатх и Виджая-кумар онемели. Их сердца пере-
полнились божественной любовью. Даже после того, как бабаджи замолк, они долго сидели
молча и неподвижно. В конце концов, кто-то из них сказал: «О учитель, нектар твоих настав-
лений залил наши иссохшие сердца потоком любви. И что же нам делать? Куда нам идти? Мы
лишились стойкости и покоя. Мы очень гордимся тем, что родились в семьях брахманов. Вна-
ших сердцах нет и капли смирения. Надежда в один прекрасный день обрести экстатическую
любовь к Господу (бхаву) – не для нас. Единственная наша надежда – это ты, близкий спут-
ник Господа, преданный, исполненный духовной любви (премы). Только ты сможешь разжечь
огонь духовной любви (премы) и в наших сердцах. Благодаря знакомству с тобой мы обрели
надежду, которая греет наши сердца. Мы жалки и ничтожны. Ты – прекрасный цветок среди
истинных преданных Господа. Ты очень милосерден. Пожалуйста, будь добр к нам и объясни,
в чем заключаются наши обязанности. О учитель, мы хотим отречься от материального мира,
семейной жизни и стать слугами твоих стоп». Тут Виджая-кумар воспользовался случаем и
промолвил: «О учитель, Враджанатх еще юноша. Его мать желает, чтобы он стал домохозяи-
ном. Однако желания его сердца не соответствуют настроению матери. Пожалуйста, будь мило-
стив, скажи, как следует поступить в этом случае».



Б.  Тхакур.  «Джайва-дхарма (том 2)»

46

 
Конец ознакомительного фрагмента.

 
Текст предоставлен ООО «ЛитРес».
Прочитайте эту книгу целиком, купив полную легальную версию на ЛитРес.
Безопасно оплатить книгу можно банковской картой Visa, MasterCard, Maestro, со счета

мобильного телефона, с платежного терминала, в салоне МТС или Связной, через PayPal,
WebMoney, Яндекс.Деньги, QIWI Кошелек, бонусными картами или другим удобным Вам спо-
собом.

https://www.litres.ru/pages/biblio_book/?art=158448&amp;lfrom=499479123&amp;ffile=1

	19. Вечная религия и три истины: самбандха, абхидея, прайоджана (абхидея)
	20. Вечная религия и три истины: самбандха, абхидея, прайоджана (абхидея: вайдха-садхана-бхакти)
	21. Вечная религия и три истины:
	22. Вечная религия и три истины: самбандха, абхидея, прайоджана
	Конец ознакомительного фрагмента.

