Хранитель преданности


Шрила Бхактиракшак Шридхара Дев Госвами


Насколько важно общаться со святыми





Садху-санга кришна-нама. Повторять Святое Имя нужно в духе служения святым. Служить — значит умереть ради новой жизни, безраздельно посвятить себя высшему бытию. Господин Ганди в каждый свой поступок вкладывал жизнь без остатка. «Всему, что я сказал, я буду следовать до конца своих дней» — так он думал. Ради чего я повторяю Святое Имя? Чтобы другие стали считать меня садху? Нет! Не к этому мы должны стремиться. Святое Имя повторяют не ради денег, не ради того, чтобы привлечь женщин или снискать популярность (канака, камини, пратиштха). Вместо этого, я должен быть готовым без остатка отдать себя тому, кому я служу, ради кого я повторяю Святое Имя. Только если мы безраздельно посвящаем себя служению, ничего не оставляя для себя, лишь тогда можно ожидать успеха. В каждое действие я буду вкладывать все свои силы, я буду стараться с великой надеждой и отдавать себя всего. В таком настроении должен я искать каплю нектара с Вайкунтхи. Иначе наши усилия ни к чему не приведут.





Умереть ради новой жизни





Умереть ради новой жизни — значит совершить жертву. Это и есть сева (служение). Сева — значит смерть. Сева — значит отдать самого себя изначальной причине всего, Кришне. Не нужно держаться за свое мирское, выдуманное, безрассудное «я». Оно все равно не вечно и является следствием совершенных в прошлом действий. Поэтому надо как можно скорее избавиться от этого эгоцентрического видения мира и ступить на почву уверенности, благости, бесстрашия и благоденствия. Старайтесь делать это искренне и самоотверженно. Вы должны отдать этому свои силы без остатка. Не нужно делать шаг вперед и три шага назад. Не останавливайтесь в нерешительности. Вы ограниченны и хотите покорить безграничное? Вы думаете, что сможете достичь целого, пожертвовав лишь частью себя, когда вы и без того очень малы? Разве разумно ожидать этого? Нет, все не так просто.





Кришна должен согласиться явить Себя





Атах шри-кришна-намади на бхавед грахйам индрийаих — если только ваши внешние чувства заняты в служении Кришне и вы не уделяете этому служению должного внимания, вы не способны произнести Святое Имя. Ваше повторение — все лишь мирской звук. Севонмукхе хи джихвадау свайам эва спхуратй адах. Ваш язык способен произвести мирской звук, но этот звук — не Кришна. Для того чтобы имя, которое вы произносите, было Кришной, Кришна должен согласиться явить Себя. Не обманывайте себя, не думайте, что, начав повторять Святое Имя, вы стали великим садху. Так не бывает. Кришна должен согласиться прийти к вам в виде звука; Кришна духовен, трансцендентен. Если вы безраздельно вручите себя Ему (сева-унмукхе), это привлечет Его, и Он милостиво низойдет, чтобы в образе Своего Святого Имени спасти вас. Каждый раз, когда вы будете вручать себя Ему — в вашей арчане, в исполнении ваших обязанностей, — Он будет являть Себя, Он примет вас. Он придет и обнимет вас. Он будет в вашем сердце, а также снаружи — повсюду. Но лишь те смогут увидеть его, чей взор ясен и кто свободен от предубеждений, порождаемых эгоизмом и привязанностью к мирскому. Тот, кто не связан предубеждениями, кто смотрит на все беспристрастно, может непосредственно видеть высшую власть, высший принцип, которому подчинено все.





Пелена, застилающая наш взор





Наша склонность к эксплуатации и отречению порождает пелену, застилающую наши глаза, и мы не можем видеть Кришну. Канака пашйанти камини майайо джагат. Похотливые люди ищут, где красивая женщина. Пашйанти дхана майо джагат. А жадные люди всегда думают о Форде или других миллионерах. Они больше всего в жизни любят деньги, и поэтому их ум занят в основном мыслями о богачах. Дхара майо джагат и кхира прайанти нарайано джагат. Те, кто свободны от влияния внешней энергии, понимают: «Я в царстве Нараяны. Он поддерживает и хранит весь мир. Я вижу Его руку повсюду. Без Его воли и травинка не шелохнется».


Человек может гордиться: «Я такой сильный. Я такой красивый. Я такой богатый», но это все ложное, показное. Истинная основа бытия — это Нараяна, всепроникающий, всеведущий, всеблагой принцип. А временное, внешнее существование — это аспект бытия, где каждый рано или поздно встречает смерть. И лишь разнообразные предрассудки связывают нас с этим аспектом бытия.





Все зависит от милости садху





Мы можем обращаться к Господу с помощью любого метода, но при этом важно, в каком мы находимся настроении. Если мы хотим быть уверенными в том, что наши усилия действительно принесут удовольствие Кришне, мы должны целиком и полностью зависеть от истинного представителя Господа, через которого совершаем преданное служение. Если тот, от кого мы зависим, не является истинным представителем, мы просто зря потратим все свои силы. Но если он истинный представитель Господа, я, несомненно, добьюсь успеха благодаря ему. Если по его милости я обрету связь с Вайкунтхой, тогда мои действия имеют ценность. Иначе мы ничего не получим, кроме апарадхи (оскорблений). Есть разные виды апарадхи — нама-апарадха, сева-апарадха, арчана-апарадха. В священных писаниях говорится, что, если в нашем служении возникают трудности, очевидно, мы каким-то образом оскорбили Божества.


Мы получаем либо удовлетворение, либо беспокойства. Арадхана — это святое, а ненавистное отношение к святыням — это апарадха. И что мы обретем, зависит от того, кому мы служим, и доволен ли он нами. Поэтому нужно быть осторожными.





Будьте осторожны





Мы не должны слишком полагаться на свои прошлые заслуги, думая: «Я столь многого достиг, так продвинулся на духовном пути». Не нужно быть самодовольными, доверяя своей собственной самооценке. Махапрабху говорил о Себе: «Я повторяю Святое Имя и проливаю при этом потоки слез. Но почему? Мой плач — это притворство! На према гандхо ’сти. Я плачу, так как хочу убедить других в том, что я великий преданный». Поэтому никогда не верьте себе, что вы — преданный. Надо быть очень осторожными, предельно осторожными!





«Я не получил даже капли милости Господа»





Котишв апи маха-муне. «Весь мир был освобожден от греха, но меня это не коснулось. Я единственный, кто остался грешником. Я настолько падший и неудачливый, что величайшее благодеяние, безграничная лила обошла меня стороной. Лишь я один отвергнут. Я не смог воспользоваться этой счастливой возможностью» — так думали Кришнадас Кавираджа Госвами и Нароттама дас Тхакур. И так считает любой истинный вайшнав, который действительно установил отношения с безграничным. Когда ограниченное соприкасается с безграничным, оно уже не может думать по другому. Оно ощущает: «Я ничто, я ничего не получил. Я чувствую опустошенность. Я не способен достичь цели. Моя жизнь — сплошное разочарование. Я оставил мирскую жизнь, но и милости Господа я не получил ни капли. Так я остался и без мирского, и без духовного. И теперь, о Господь, у меня нет выхода. Если Ты не примешь меня, я пропал. Пожалуйста, просто сделай меня слугой слуги Твоего слуги. Дай мне самую отдаленную связь с Тобой. Милостиво позволь мне быть связанным с Тобой хоть как-нибудь. Не оставляй меня, о мой Господь. Разлука с Тобой нестерпима для меня». Такая искренняя, полная отчаяния молитва должна исходить из сердца вайшнава, преданного Господа. И тогда удача начнет улыбаться ему. Привлекательность внешнего мира поблекнет для него, и даже в глубине своего сердца он потеряет вкус к мирскому. И очень скоро его сердце наполнится нектаром милости Кришны.





Благородная Преданность





Бхукти мукти сприха йават пишачи на нивартате. Желание наслаждений, а также стремление к отречению, или мукти, бездействию, подобны двум пишачам (привидениям). Как вы можете ожидать, что бхакти, истинная любовь к Кришне, низойдет в ваше сердце? Пока эти два демона живут там, не думайте, что благородная Преданность придет и усядется рядом с ними. Как вы можете надеяться на это? Разве вы уже освободились от всей скверны, что осмеливаетесь приглашать к себе Кришна-Бхакти?





Кришна-бхакти и варнашрама





Кришна-бхаджана не зависит от того, кем внешне является человек. Махапрабху говорил: 





нахам випро на ча нарапатир напи ваишйо на шудро…�гопи-бхартух пада-камалайор даса-дасанудаса





Варнашрама-дхарма только начало. Постепенно совершенствуясь, мы должны подняться на уровень абсолютного служения Кришне, когда внешние формы и законы уже не играют роли; когда все, что ни делается, — каждая мысль, каждое слово, каждый поступок — предназначены для служения Кришне. Это и есть истинная преданность. А внешняя форма может до определенной степени помогать, но не всегда. Дух, превосходящий любые условности, — вот что нам надо. Мы хотим быть безраздельно привязанными к служению, красота которого не оставляет ни малейшего места для правил и предписаний. В начале пути они до определенной степени полезны, но на более высоком уровне уже не играют никакой роли. Единственное, что по-настоящему важно, это садху-санга — верность святым вайшнавам, которые выше нас и обладают сходным с нами настроением. Те, кто следуют по пути рага-бхаджаны, божественной любви и преданности, понимают, что вести по этому пути может только спонтанное желание: лаулйам атрам мулйам экалам. Единственная цена, за которую можно купить эту любовь и преданность, — горячее стремление, и ничто иное. 





кришна-бхакти-раса-бхавита матих�крийатам йади куто ’пи лабхйате





Рамананда Рай говорит Махапрабху: «Где бы ты ни встретил это, покупай за любую цену». Где бы вы ни увидели каплю влечения к божественному — чистого стремления служить Кришне, глубочайшего желания достичь Кришны, получить Его, горячего стремления сделать Кришну своим, — вы должны попытаться обрести это любой ценой. Возможно, это придет к вам от брахмана, а возможно, от кого-нибудь другого. Внешняя форма не играет роли.





Попытайтесь прыгнуть





киба випра, киба нйаси, шудра кене найа�йеи кршна-таттва-ветта, сеи ‘гуру’ хайа


 


Где бы вы ни увидели каплю этой божественной любви, постарайтесь получить ее. И какова цена? Горячее желание. Ничем другим вы не сможете заплатить, только горячим желанием (лаульям). Эту любовь нельзя купить ни за какие деньги; ее нельзя получить как плод множества формальных методов, которым вы следовали в бесчисленных жизнях. Важна суть, а не форма. Форму можно принять лишь настолько, насколько она связана с высшей реальностью. Поэтому сказано: сарва дхарман паритйаджйа — оставь любые обязанности, которые тебе казались совершенными. «Оставь их и попытайся прыгнуть в океан нектара — в Меня. Я океан нектара. Попытайся прыгнуть». Это прямое указание. А наша привязанность к чему-либо внешнему — к ванапрастхе, санньясе или грихастхе — не имеет истинной ценности. Но что касается горячего желания, его нужно обрести любым способом. Таково истинное бхакти.





Дождь из календаря погоды





Многие пытаются узнать о Кришне из священных писаний (шастр). Рамакришна однажды удачно заметил, что в календаре погоды может быть написано: «В этом году ожидаются обильные дожди», однако это вовсе не значит, что, если вы доставите удовольствие календарю погоды, из него выступит хоть капля воды. Шастры подобны этому. Они говорят: делай это, делай то. Но это совсем не означает, что шастры дадут нам и результат. Они направляют нас, однако, что мы получим, зависит от наших усилий.





Непосредственная связь с Кришной





Человек может беспомощно пытаться следовать разным методам, но, когда он получает реальную возможность служить вайшнаву, он обретает истинное благо. Тогда служение виграхе и шастрам становится не столь важным. В вайшнаве мы можем найти нечто более ощутимое. В его сердце сокрыто понимание Кришны, истинное понимание, и там хранится знание о любви. Что бы мы ни искали, мы найдем это в живом виде в сердце вайшнава, который каждое свое действие совершает как служение Господу. В виграхе, в тиртхе, в шастре нет такой ощутимой жизни, как в вайшнаве. В сознании вайшнава можно найти непосредственную связь с Кришной. В каком сознании он совершает каждое свое действие? Что это за уровень бытия, на котором вайшнава не влечет ни к чему мирскому? Что ведет его в неведомом, непостижимом для нас направлении? Он движется по пути, который нельзя проследить по каким-либо мирским приобретениям и потерям. Что же это такое?





нахам тиштхами ваикунтхе йогинам хридайешу ва�йатра гайанти мад-бхактах татра тиштхами нарада





«Меня не найти ни на Вайкунтхе, ни в сердцах йогов. Я живу там, где Мои преданные с радостью воспевают Мою славу, Я принадлежу им».





мач-читта мад-гата-прана бодхайантах параспарам�катхайанташ ча мам нитйам тушйанти ча раманти ча





Есть тот, кто за всем наблюдает





В сампрадае Рамануджи известен случай с тремя Альварами, вечными спутниками Господа (нитья-паршадами). Эти три Альвара жили в одно время. Однажды ночью они по какому-то поводу зашли в храм. Они не знали друг друга. В темноте один говорил, другой слушал, и ему очень нравились речи первого. Затем к ним присоединился третий. Они разговаривали, хотя и не были знакомы. Возможно, прежде они слышали имена друг друга, но этой ночью они встретились. Это были Натха-йоги, Бхута-йоги и еще один, кто разговаривал с ними. Затем один из них спросил: «Нас здесь трое, но чувствуете ли вы присутствие четвертого?» Другой ответил: «Да, я чувствую, что с нами здесь еще четвертый». Это означает, что Господь, о котором они говорили, тоже находился там. Он вошел в их беседу и слушал ее. Таким образом, только влечение, чистое духовное влечение, и ничто иное, может даровать подлинное счастье, — такое влечение, когда Кришна, Радхарани, гопи завладевают вашим сердцем до самых его глубин, когда ваше сознание поглощено мыслями о Кришне и Его приближенных, о Его лилах, Его имени и всем, что с Ним связано. Вот что необходимо.





«Если любишь Меня, люби Мою собаку»





ман-мана бхава мад-бхакто�мад-йаджи мам намаскуру





Кришна говорит: «О Арджуна, ты бесконечно дорог Мне, поэтому Я обещаю, что не обману тебя. Я есть все. Не сомневайся, Я не обману тебя, хотя бы потому, что ты Мой друг. Всегда думай обо Мне, стань Моим преданным и служи Мне. От чего бы ты ни отказывался, делай это ради Меня. Или по крайней мере выказывай почтение Мне. И тогда, бесспорно, ты войдешь в Меня, придешь ко Мне. Ты обязательно придешь ко Мне, и в этом нет сомнений. Я обещаю тебе. Ты бесконечно дорог Мне. Мои слова истинны. Посвящай Мне каждое свое действие, служи Мне, всегда думай обо Мне, и ты обязательно придешь ко Мне». Однако невозможно думать о Нем, служить Ему без привязанности к Нему. Эта привязанность — основа преданного служения. Как же обрести ее? Как заслужить покровительство преданных? Кое-что мы можем получить из шастр, но по-настоящему все приходит только от преданных. Я хочу обрести то, что они хранят в своем сердце, что наполняет каждое их усилие, пронизывает всю их деятельность, — хочу проникнуться этим божественным влечением. Оно необычайно тонкое; это движущая сила, которая направляет всю деятельность тела, помогает совершать то, к чему мы стремимся. Именно эта внутренняя энергия преданного влечет его к тому, что невозможно найти в этом мире: она влечет его не к чувственным удовольствиям, не к славе или деньгам, а к чему-то иному — к Кришне. И мы должны следовать за такими преданными. «Тот, кто служит Мне напрямую, не является Моим истинным преданным. Мой преданный — это тот, кто предан Моим преданным. Если любишь Меня, люби Мою собаку. Мои преданные так сильно любят Меня, что, где бы они ни встретили даже самую отдаленную связь со Мной, они без остатка отдают себя служению там».





Примите Святое Имя





Известно, что рекомендуется служить вайшнавам, Гуру, виграхе и Святому Имени. Однако в Кали-югу самым действенным методом достижения Господа является служение Святому Имени. Говорится: садху-санга кришна-нама еи матта джаи. Нужно подняться на истинный духовный уровень, где мы сможем правильно повторять Святое Имя. Ваикунтха-нама-граханам ашешагхам-харам видух. Нет сомнений, что даже один раз произнесенная хари-нама может освободить от безграничного множества грехов, но это должна быть вайкунтха-нама. Она должна нести с собой беспредельную вечную реальность, Вайкунтху, а не быть просто физическим звуком. Вот почему так важна садху-санга. Святое Имя нужно получить от Гурудева и повторять его в обществе садху.





Распространяйте славу Святого Имени





Нама-санкиртана — это распространение славы Святого Имени, чистого Святого Имени, не покрытого десятью оскорблениями. Кроме оскорблений, существует четыре вида неясно выраженного Святого Имени, которые подобны тени (абхаса). Эти уровни тоже нужно превзойти и принять покровительство истинного Святого Имени, которое неотлично от Господа. Величие и благородство Святого Имени пленяет, ведь оно — Сам Господь. Поэтому, если мы совершаем нама-бхаджану или нама-киртану, мы будем спасены от оскверняющих внешних сил этого мира — от кармы и гьяны, эксплуатации и отречения.





Освобождение от негативного





Есть два величайших врага преданности: бхукти мукти сприха — склонность использовать все в своих интересах или, наоборот, отказываться от всего. Ни негативное, ни отказ от негативного не могут быть чем-то положительным. Требуется еще нечто, и оно должно быть созидательным, самодостаточным и совершенным. Положительное — это не просто отказ от негативного. У положительного есть свои характерные черты: сач-чид-ананда, сатйам шивам сундарам. И мы должны связать свою жизнь с этим положительным. Всеми доступными для нас способами мы должны принять его покровительство.





Грихастха или санньяси





Грихе ва ванете тхаке, ха гауранга боле даке. Не играет большой роли, семейный вы человек или санньяси. Важно, сколько сил вы отдаете в служении Господу. Иногда грихастха может быть лучше, чем санньяси. Во времена Махапрабху было очень много семейных преданных, но они жили исключительно для Гауранги.


В наши молодые годы, когда мы участвовали в движении неповиновения, организованном Ганди, мы видели, что к нему присоединялось очень много добровольцев, которые оставляли ради этого движения все. Но стоило появиться полиции, как они разбегались, спасая свою жизнь. Тем не менее там были некоторые грихастхи, как, например, Читта-ранджан дас, которые вместе со всеми членами своих семей противостояли налетам полиции. Хотя Читта-ранджан дас был грихастхой, он отправил своего сына в тюрьму, а свою жену и дочь отдал под арест. Ганди отметил: «Я завидую твоему положению». Будучи грихастхой, Читта-ранджан жил как человек, привязанный к своей семье, но ради высокого идеала он поступал ничуть не хуже, чем тот, кто оставил все и без остатка посвятил себя делу. Несмотря на то что он был семейным человеком, он ничего не боялся, в то время как другие могли испугаться.


Поэтому важно служить. Не играет особой роли, в каком положении мы находимся. Когда возникнет необходимость, то даже семейный человек с мирским складом ума может пожертвовать всем ради Кришны.





Важна суть, а не форма





Мы знаем пример Харишчандры. Он всегда старался поступать как истинный царь. Ради того, что он любил, он оставил все. Безраздельная преданность, глубокое, страстное желание, неистовое воодушевление — вот что на самом деле нужно. Мы можем не встретить этого в санньяси, но обнаружить в грихастхе, ванапрастхе, брахмачари — в любом. Нас интересует суть, содержание, а не форма. Сжигающий огонь разлуки с Кришной — вот истинное богатство. Таким богатством обладал Шри Чайтаньядева: Он испытывал такую нестерпимую разлуку с Кришной, что не мог ни есть, ни спать. Из-за невыносимой разлуки с Кришной Он пытался ночью убежать из дома, но ворота были заперты. Тогда, Сам того не сознавая, Он перепрыгнул через ограду, прибежал к храму Джаганнатхи и упал там без чувств. Какая жгучая разлука терзала Его! Мы не способны постичь Его переживаний. Иногда, из-за того что Он был заперт и не мог отправиться к Своему Господу, Он истирал Себе лицо об стены.





Боль разлуки





Сакхи старается донести до Кришны боль страданий, которые испытывает Радхарани в разлуке с Ним. Сакхи рассказывает, что прежде из глаз Радхарани лились непрерывные потоки слез, но теперь Она не способна больше плакать. Она поделилась Своими слезами с подругами, и сейчас рыдают они. Что же касается Самой Радхарани, Ее слезы высохли. Раньше Ее тело было охвачено жаром, но и это уже прошло. Она отдала это Своим доверенным сакхи. Теперь Ее близкие подруги говорят много разного. От них можно услышать слова скорби, среди них раздается плач. Не так давно все это испытывала Шримати Радхарани, но теперь Она отдала эти чувства Своим подругам. Ей также не давали покоя раздумья: какова Ее дальнейшая участь? Может, Кришна никогда не вернется. Он поступил так жестоко. Ее одолевало множество мыслей, но сейчас от них не осталось и следа. Однако старших враджаваси тяготят думы: «Девушка не переживет этого. Она скоро расстанется с жизнью. Что же тогда будет с Враджей? Если Она умрет, Кришна никогда больше не приедет сюда». Единственные признаки жизни, которые остались в Ней, — это тяжелое дыхание и биение сердца. Но через пару дней все кончится.


Теперь, о Кришна, за все Свои злодеяния Ты можешь оставаться здесь и жить счастливо. Своими ужасными поступками Ты причинил Ей столько боли, но Она нашла в Себе силы простить Тебя. Впредь Ты больше не услышишь жалоб. Она умирает в полном безмолвии, храня верность Тебе. Ты же можешь оставаться здесь и радоваться жизни со Своими друзьями.





Будьте готовы к испытаниям





Отец Прахлады спросил своего сына: «Расскажи мне, пожалуйста, что ты уже узнал в гурукуле? Чему самому важному в жизни тебя научили там?» Прахлада ответил:





шраванам киртанам вишнох смаранам пада-севанам�арчанам ванданам дасйам сакхйам атма-ниведанам





«Я считаю, что самое важное, чему можно научиться, — это слушать о Вишну, воспевать Его, служить Ему. И каждый должен посвящать этому все свое время. Тат садху манйе ’сура-варйа дехинам. Вот, на мой взгляд, лучшее, чему я научился». С этого у Прахлады начались неприятности. Его отец сказал: «Вишну — мой вечный враг. Кто научил тебя, что самое важное в человеческой жизни — это всеми способами развивать любовь к Нему?» И начались испытания.


Мы тоже должны быть готовы к испытаниям. Они косвенным образом усиливают наш энтузиазм. Мы можем столкнуться с чем угодно, любые трудности могут прийти. Но, где бы мы ни встретили этот стимул, увеличивающий наше желание служить Кришне, мы должны принять его. Но мы не знаем, откуда его ждать. Это неведомо и непостижимо, а потому трансцендентно.





Ауробиндо не удалось создать Шиву





Ауробиндо стремился превзойти уровень ума. Он хотел создать образ непостижимого умом Шивы, Махадевы. Однако, как мы видели, у него ничего не вышло, и он создал образ кого-то другого, но не Махадевы. Подобно этому, когда Бхактивинода Тхакур сказал, что Индия — это лучшая страна в мире, в ней лучшее место — Бенгалия, а в Бенгалии — Навадвипа-дхама, выше которой нет ничего, Ауробиндо перефразировал его, сказав, что Индия — это лучшая страна в мире, в ней, несомненно, лучшее место — Бенгалия, а в Бенгалии — Хугли. Я подумал, почему он вместо Навадвипы выбрал Хугли? Но потом я вспомнил, что в Хугли родился Раджа Рам Мохан Рай, основатель Брахмо Самаджа. И я понял, что именно по этой причине Ауробиндо сказал, что Хугли — лучшее место.





Слуга вайшнава





На мой взгляд, Читта-ранджан дас ничуть не ниже чем Раджа Рам Мохан Рай или Рабиндранатх Тагор, и, хотя его отец был брахмо, сам Читта-ранджан вернулся в лоно индуизма, сказав своим друзьям: «Если вы будете что-нибудь писать обо мне, пожалуйста, напишите, что я слуга вайшнава». Таким был его нрав. Он был хорошим, искренним человеком, но не чистым вайшнавом (гхоша). Однако он уважал вайшнавов.


С Читта-ранджаном в тесных отношениях находился Випин Пала. Он был неистовым революционером-экстремистом, хотя и не помогал движению Ганди. Он был редактором журнала «Нараяна-патрика», который издавал Читта-ранджан. Еще учась в колледже, мы читали «Нараяна-патрику» и однажды встретили там объяснение «Бхагавад-гиты», которое давал Випин Пала, а также его лекцию на встрече выпускников Калькуттского университета. В своей лекции он упоминал, что «Шри Кришна-самхита» Бхактивиноды Тхакура вернула ему веру в вайшнавизм, хотя до этой книги он был убежденным брахмо. Мы рады, что он так высоко оценил этот труд Бхактивиноды Тхакура. Бхактивинода Тхакур писал очень ярко, точно, глубоко, научно, и в то же время просто и понятно для современников. В его книгах можно найти много удивительного.





Вечный спутник Господа





Высочайшие идеи, глубокое понимание, которым делится Бхактивинода Тхакур, нельзя считать чем-то приобретенным им в течение жизни, хотя и может показаться, что это понимание пришло к нему благодаря обычным событиям. На самом деле мы должны принять, что таково естественное развитие гьяна-шунья-бхакты. Лишь исходя из современных обычаев Бхактивинода Тхакур проявлял определенные склонности в семейной жизни и других сферах. Однако это не должно мешать нам признать, что он вечный спутник и слуга Господа. Такие сильные, глубокие чувства не могут проявиться внезапно. Поэтому Бхактисиддханта Прабхупада смотрел на него как на проявление Гададхары Пандита, а на Гауракишору даса Бабаджи — как на Сварупу Дамодару. Иногда он воспринимал Бхактивиноду Тхакура как Радхарани, потому что его видение было необычайно обширным, всеобъемлющим, выразительным, наполненным глубоким знанием и опытом. Никто не может обладать таким видением, если он не является по крайней мере шакти-авеша-аватарой — тем, кого вдохновил низойти Сам Господь.





Я не могу больше жить без Тебя





Билвамангала Тхакур говорит: анартха бандху каранаика синдху — «О мой Господь, как мне вытерпеть эти пустые дни? Они бессмысленно тянутся, делая меня все более и более несчастным. Если Ты хоть мельком не взглянешь на меня, я не смогу жить дальше. Но Ты — друг беспомощных и океан доброты и милости. Пожалуйста, не забывай об этом, мой Господь, и не дай мне прожить без Тебя и дня». Такие чувства должен испытывать преданный. Разлука всегда похвальна. Если мы встречаем человека, который всегда испытывает разлуку с Господом, мы должны по достоинству ценить это, в то время как что-либо иное нужно считать опасным отклонением.





Относительное и абсолютное





Иногда возникает недопонимание, что такое относительное и что такое абсолютное. Абсолютное — это наше вечное сознание Кришны, а относительное — это внешняя среда. Человек не должен попадать под влияние внешнего, материального мира. Однако это не означает, что он не должен искать определенную обстановку в духовной реальности. И найти он ее сможет только благодаря садху-санге. В духовном мире окружение играет большую роль. Даже Радхарани говорит, что без соответствующей обстановки Кришна Сам по Себе не может доставить Ей удовольствия, и поэтому Ей не нужен просто Кришна. Например, когда Она встретилась с Кришной на Курукшетре, Она хотела забрать Его во Вриндавану, где Их свидание могло быть гораздо более сердечным.


Другой преданный также говорит: «Сам по Себе Кришна ничего не значит для меня, если рядом с Ним нет Радхарани». Отсюда мы можем понять, что окружение, обстановка играет огромную роль в духовном мире. Там все, каждая мелочь помогает мне помнить Кришну, думать о Нем. Вот чего мы хотим. Но здесь, в материальном мире, все как раз наоборот, потому что этот мир является искаженным отражением духовного. Здесь все отвлекает мое внимание от Кришны, а там все подталкивает меня к Нему. Поэтому в мире преданности все гармонично. Но в мире эксплуатации и отречения все, наоборот, уводит меня от центра гармонии. Это называется асат-санга.





Неблагоприятное общение





Садху-санга помогает мне достичь духовной цели. Материальный мир — это искаженное отражение реальности, но над этим миром находится сама реальность, свободная от несовершенств. И чтобы достичь ее, мы должны поступать благоразумно. Асат-санга-тйага, — эи ваишнава-ачара. Тот, кто идет по пути преданного служения, должен заботиться только об одном — избегать связи с внешним миром. Однако это вовсе не значит, что он должен отказаться и от садху-санги, когда находит ее.


Есть два вида асат-санги: ‘стри-санги’ — эка асадху, ‘кришнабхакта’ ара. Один — это стри-санги, или йошита-санги, то есть общение с теми, кто привязан к чувственным удовольствиям. А другой — это кришна-абхакта — общение с людьми, не интересующимися Кришной и, вместо этого, стремящимися к материальным совершенствам, к освобождению и т. п. (бхукти-ками, сиддхи-ками). Всех их нужно сторониться. Следует всегда быть настороже, чтобы не попасть под их влияние. Человек может быть знатоком священных писаний, йогом, тьяги и т. д., однако, если он не преданный Кришны, общения с ним надо избегать.





Обманчивая надежда





Анйабхилашита, карма, гьяна. Тех, кто хочет достичь чего-либо в материальном мире, кто стремится к плодам своей деятельности, а также тех, кто пытается постичь Кришну своими собственными силами, измерить Его, разложить по полочкам и покончить с Ним при помощи своих рассуждений, — всех этих людей надо тщательно избегать. Гьяна — это желание измерить Кришну и этот мир. Гьяна — значит постигать, быть хозяином, стремиться все узнать. Такова гьяна: ложное представление, что я субъект, а все остальное — объект моего познания. Но эта безудержная, наивная охота за знанием бесполезна. Как говорил наш Гуру Махараджа, это «погоня за фантасмагорией» или «обманчивая надежда». Невозможно узнать все и быть хозяином всего. Танй ахам веда сарвани та твам ветта парантапа. Согласно нашему изначальному положению мы не можем знать всего и не должны стремиться узнать все. Глупо пытаться вместить все в наше сознание. Джнане прайасам удапасйа. Удапасйа состоит из удапа и асйа, где асйа означает «то, что нужно решительно отбросить», а удапа — «далеко прочь». Таким образом, удапасйа указывает, что надо полностью отказаться от попыток познать все собственными усилиями. Постичь истину можно только благодаря глубокой вере и смирению.





Наш первейший враг





Махапрабху учил нас: тринад апи суничена тарор апи сахишнуна, аманина манадена. Очень трудно победить стремление к славе, престижу. Отказаться от попыток завоевать положение в обществе (пратиштха) необычайно тяжело. Легче оставить тягу к женщинам и деньгам, чем прекратить охоту за славой. Желание снискать славу — наш первейший враг, который живет глубоко внутри нас. До тех пор пока мы не победили его, мы не сможем посвятить себя служению вайшнаву. «Колеблясь, я еще могу принять служение Богу, но служить вайшнаву — это же недостаточно возвышенно». На самом деле стать слугой вайшнава — это самое ценное в жизни. Но как согласиться с этим? «Я могу принять служение Всевышнему, с этим я еще в состоянии согласиться. Но стать слугой слуги слуги — что это? Шутка? Разве должен человек опускаться так низко?» Поэтому пратиштха, стремление к славе и престижу, самомнение, — величайший враг обусловленной души.





Радха-дасья — стать рабом





Радха-дасья — значит стать рабом, принять этот идеал, жить надеждой, что станешь рабом. Просто считать себя рабом Кришны недостаточно. Надо стремиться стать рабом раба раба. «Но я не слышал ничего более нелепого. Пусть кто угодно мирится с этим убогим положением, я не стану. Со ’хам. Я величайший. Со ’хам. Шиво ’хам. Я хозяин майи, Шива. Шиво ’хам». Вот откуда начинается ложное бытие, отдельное от Бога существование.





Прекрасная обитель: выше Шивалоки





Поднимаясь над миром смерти (мритьюлокой), душа вступает в обитель, где все исполнено блага (мангала). По сравнению с предыдущим миром эта обитель хороша. Это мир Шивы, Махадевы, и он лежит сразу над мритьюлокой. Но от Шивы мы должны отправиться в обитель прекрасного (сундарам). Шива — это только середина пути, мангалам. Однако здесь мангалам еще не является истинным, высшим благом; это лишь свобода от опасности. В таком положении нет ничего позитивного, но оно в высшей степени надежно. Тем не менее надо не просто достичь безопасного положения, а погрузиться в наиболее желанное занятие. Безопасное положение — это относительный Шива. Выше находится Сада-Шива и уровень позитивной деятельности.





Единственное, что мы обязаны делать в жизни





У меня был один духовный брат, которого звали Кумар Сурендра Нараян Рай. Он был магистром гуманитарных наук в Пенджабском университете и также человеком богатым: его годовой доход составлял триста тысяч рупий. Он получил хари-наму от нашего Гуру Махараджи. Однажды этот джентльмен отправился с Гуру Махараджей на Цейлон. В это время был сезон дождей и повсюду было грязно. Он прогуливался по обочине дороги и встретил Гуру Махараджу, который садился в машину. Сурендранатх Нараян Рай тотчас же, прямо на грязной дороге, распластался перед Прабхупадой в поклоне. Прабхупада спросил: «Что ты делаешь? Зачем ты кланяешься в этой грязи? На тебе был богатый наряд, но ты весь его измазал». На что Сурендранатх ответил: «Единственное, что мы обязаны делать в жизни, — это падать ниц перед вайшнавом. Можно не делать больше ничего другого. Так разве должен я скупиться на поклоны? Пранама — наше единственное истинное богатство. Если я буду скупиться на пранамы, какая участь меня ждет? Пранамам, наманта эва — лишь этого мы горячо желаем».





Вечность всегда расцветает





Однажды, возвращаясь из Матхуры, вероятно, в Аллахабад, Махапрабху разговаривал по дороге с одним матхурским брахманом, Рагхупати Упадхьяей. Из их разговора известна одна шлока.


Махапрабху спросил:


— Какой образ самый прекрасный?


— Образ Шьямасундары. Шйама эва парам рупам.


— Какое самое лучшее место, чтобы поклоняться Ему?


— Матхура-мандала — лучшее место.


— Какой возраст Шьямасундары больше всего подходит, чтобы служить Ему?


— Кайшора, ранняя юность.


— А в какой расе нужно стремиться служить Ему?


— Нужно пытаться обрести настроение мадхура-расы.


И тогда Махапрабху сказал:


— Ты научил Меня очень важному.


Мы хотим поклоняться Кайшора-Кришне, мы не собираемся поклоняться старому Кришне. Есть Матхура, и есть Дварака, но нам нравится поклоняться Кришне во Вриндаване, где Он всегда свеж и юн. И Его друзья и подруги тоже всегда свежи и юны. Красота превыше всего. Таково представление о вечности. Нава-йаувана — ранняя юность; не в полном расцвете, а расцветающая.





Мы очень любим юность





Мы не должны бояться своей юности — мы должны очень любить ее. Не потому, что юность можно потратить на поиск чувственных удовольствий, а потому, что ее можно посвятить служению Господу и этим доставить удовольствие Ему. Мы стремимся не к отречению, а к применению. Применение всего в служении Господу — вот высшее благо. И мы хотим быть полными сил.


Во Вриндаване все молоды, и в то же время там всё замечательным образом организовано, устроено, направлено к единой цели и наполнено глубоким смыслом. Зачем нам поклоняться чем-то увядающему, умирающему? Мы поклоняемся высочайшему проявлению энергии, которое есть абсолютное благо.


Наш Гуру Махараджа приводил такое сравнение. Когда в хлеву занимается пожар, коровы и быки, видя красное, из страха перед огнем выбегают наружу. Однако, когда они видят красный горизонт, они тоже пугаются, думая, что это огонь, который придет и сожжет их. Майявади страдают тем же самым. Они боятся быть полными сил, боятся изобилия, и поэтому они отрекаются от всего. Если они сталкиваются с изобилием, красотой, юностью, они пугаются, так как всё отрицают. Если они станут наслаждаться, к ним придут последствия. Но вайшнавы знают, как все использовать в служении Господу, и поэтому они не боятся ничего хорошего. Всё хорошее, привлекательное, прекрасное они применяют в служении Господу. Если нас окружает садху-санга, подлинная красота и истинная любовь, тогда все будет вести нас по пути к Кришне, Прекрасной Реальности.


