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ПОСВЯЩЕНИЕ 
Мурали Мохан дас приносит почтительные поклоны 

своему дикша-гуру Ом Вишнупаду Парамахамсе 
Паривраджакачарье Шри Шримад Бхактиведанте Нарайане 
Махараджу, всей гуру-варге (предыдущим ачарьям Брахма-
Мадхва-Гаудия сампрадайи), а также всем вайшнавам, 
искренне преданным Кришне, которые вдохновляют нас на 
чистое преданное служение. 
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Часть I: Махарадж Притху 

Глава 1: Варнашрама 
С уходом царя Анги на земле не осталось никого, кто исполнял 

бы волю мудрецов. Предоставленные сами себе, люди стали все 
больше и больше походить на животных. Как сказано в «Бхагавад-
гите» (4.13), человеческое общество должно быть поделено на 
четыре сословия в соответствии с родом деятельности людей и 
гунами материальной природы, под влиянием которых они 
находятся. В любом обществе должно существовать сословие 
интеллектуальных людей, сословие правителей, сословие 
землевладельцев и людей, производящих материальные ценности, и 
класс рабочих. В современных демократических государствах эта 
научная система общественного устройства искажена до 
неузнаваемости, так что шудры, простые рабочие, большинством 
голосов избираются на руководящие посты. Такие люди ничего не 
знают о высшей цели жизни и издают законы, руководствуясь 
собственными идеями и представлениями, поэтому в современном 
обществе не осталось по-настоящему счастливых людей. 

«О добродеятельный Видура, - продолжал Майтрея - кшема-
даршинах, великие мудрецы, увидев, что после ухода царя Анги 
народ в государстве остался без защиты, они поняли, что, 
лишившись правителя, люди будут предоставлены сами себе и 
перестанут соблюдать законы и заповеди религии». 

Великие мудрецы, посоветовавшись между собой, с разрешения 
царицы-матери Сунитхи возвели на престол Вену, отдав в его руки 
власть над целым миром. Ни один из министров царя не одобрил 
этого решения, потому что всем была известна жестокость и 
кровожадность Вены. Однако, государство не могло существовать 
без правителя. Воры и мошенники, почувствовав безнаказанность 
набросились на беззащитных граждан и в стране наступил беспредел. 
Но как только весть о коронации Вены облетела царство, воры и 
грабители в страхе перед ним попрятались кто куда, как крысы, 
прячущиеся от змей. 
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 Когда власть в государстве слабеет, тут же поднимают голову 
воры и грабители, но в государстве, во главе которого стоит сильный 
правитель, воры и грабители предпочитают держаться в тени. 
Конечно, Вену нельзя было назвать хорошим царем, но, поскольку 
его жестокость была всем известна, в стране, по крайней мере, 
прекратились разбои и грабежи. 

После того, как Вена взошел на престол, он сделался 
обладателем восьми достояний и невероятно возгордился этим. 
Обуянный гордыней, он возомнил, что ему нет равных в целом мире, 
и принялся оскорблять великих мудрецов, которые сделали его 
правителем мира. 

Ослепленный богатствами и властью, царь Вена взошел на 
колесницу и стал объезжать свои владения. Он был подобен дикому 
слону, и, когда он ехал на своей колеснице, содрогались небо и 
земля. Он запретил всем дваждырожденным [брахманам] совершать 
жертвоприношения, возливать на огонь топленое масло и раздавать 
пожертвования. Об этом под гром литавр объявили глашатаи во всех 
городах и деревнях. Иначе говоря, Вена положил конец исполнению 
всех религиозных обрядов в своем царстве. 

Шрила Прабхупада в комментариях пишет: «В настоящее время 
безбожные правительства во всех странах мира делают то же самое, 
что много лет назад творил на земле царь Вена. Сейчас ситуация в 
мире настолько напряжена, что эти правительства могут в любой 
момент запретить отправление всех религиозных обрядов. В конце 
концов, дойдет до того, что благочестивым людям невозможно будет 
жить на этой планете. Поэтому каждый разумный человек должен 
очень серьезно отнестись к практике сознания Кришны, чтобы 
вернуться домой, к Богу, и никогда больше не испытывать 
страданий, сопутствующих жизни в материальном мире». 

 Когда же мудрецы увидели, каким сумасбродным и жестоким 
оказался молодой царь, им вновь пришлось задуматься о судьбе 
народа. Мудрецам, праведникам и преданным далеко не безразлично 
счастье и благополучие окружающих людей. Карми все свое время 
посвящают тому, чтобы заработать как можно больше денег и 
истратить их на чувственные наслаждения, а гьяни, как правило, 
целиком поглощены мыслями об освобождении и потому не 
вмешиваются в дела общества. Но истинные преданные Кришны и 
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святые люди всегда заботятся как о материальном, так и о 
духовном благополучии людей.  

Посоветовавшись друг с другом, как избежать опасности, 
нависшей над людьми по вине царя Вены, мудрецы пришли к 
выводу, что опасность угрожает людям с двух сторон. Народ 
оказался в положении муравьев на полене, охваченном пламенем с 
обоих концов: с одной стороны ему угрожали воры и разбойники, а с 
другой - разнуздавшийся царь. 

Размышляя о том, как спасти страну от анархии, мудрецы 
помнили, что только политический кризис заставил их возвести Вену 
на престол, хотя он был недостоин царского сана. Но теперь он сам 
стал для людей источником страданий. Что нужно сделать, чтобы 
люди, оказавшиеся в таком положении, снова стали счастливы? 

В «Бхагавад-гите» (18.5) сказано, что даже человек, отрекшийся 
от мира, должен продолжать совершать жертвоприношения и аскезы, 
и раздавать пожертвования. Брахмачари должны совершать 
жертвоприношения, грихастхи - раздавать пожертвования, а те, кто 
дал обет отречения от мира (ванапрастхи и санньяси), - совершать 
аскезы. Эти три вида деятельности помогают каждому осознать свою 
духовную природу. Поэтому, когда Вена наложил запрет на 
жертвоприношения и другую духовную деятельность, это очень 
встревожило мудрецов и святых, ибо они понимали, что царь лишил 
людей возможности духовного развития. Проповедуя сознание 
Кришны, святые и преданные стремятся спасти человечество от 
вырождения и деградации до уровня животных. И правительство 
обязано помогать им в этом, заботясь о том, чтобы все люди 
действительно исполняли религиозные ритуалы. Другая обязанность 
правительства - держать в узде воров и разбойников. Тогда ничто не 
будет мешать людям спокойно заниматься духовной практикой и 
достичь высшей цели человеческой жизни. 

Мудрецы подумали: Царь Вена порочен от природы, ибо он 
появился на свет из чрева Сунитхи. Поддерживать такого царя - все 
равно что кормить молоком змею. Это по его вине на людей 
обрушилось столько бед. 

Святые люди обычно держатся в стороне от политики и мирской 
суеты. Поддерживая царя Вену, мудрецы рассчитывали, что тот 
оградит своих подданных от воров и разбойников, однако, взойдя на 
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престол, Вена стал помехой для святых людей и мудрецов. Мудрецы 
и отшельники видят свою главную обязанность в том, чтобы 
совершать жертвоприношения и аскезы ради духовного 
самоосознания, но Вена, вместо того чтобы отблагодарить мудрецов 
за их благодеяния, сделался их врагом, запретив им исполнять их 
повседневные обязанности. У змеи, которую кормят молоком и 
бананами, лишь прибавляется яда, и она только и ждет удобного 
случая, чтобы ужалить своего благодетеля. 

Мудрецы подумали: «Мы возвели Вену на престол, чтобы он 
защищал своих подданных, но он вместо этого сделался их врагом. И 
тем не менее нам следует, пока не поздно, попытаться образумить 
его. Сделав это, мы снимем с себя бремя ответственности за его 
злодеяния. Мудрецы опасались, что доля ответственности за его 
злодеяния ляжет и на них. В соответствии с законом кармы, человек 
должен стараться избегать всякого общения с грешником. Более 
того, молиться за грешников также греховно, как и оказывать 
им почести и давать деньги. 

Вена зашел слишком далеко, и святые мудрецы начали 
опасаться, что его грехи запятнают их. Однако, прежде чем 
предпринять против него какие-либо меры, они решили попытаться 
образумить Вену и своими увещеваниями удержать его от новых 
злодеяний. 

Разумеется, нам была хорошо известна его порочная натура, но, 
несмотря на это, мы возвели Вену на трон. - подумали мудрецы. - 
Если все наши увещевания не возымеют никакого действия, его ждет 
проклятие народа, к которому присоединимся и мы. У нас хватит 
сил, чтобы испепелить негодяя. 

Хотя святые люди, как правило, не занимаются политикой, они 
постоянно думают о благе простых людей. Поэтому порой им 
приходится вмешиваться в ход политических событий, чтобы 
образумить какого-нибудь зарвавшегося государя или правителя. К 
сожалению, в Кали-югу праведники далеко не так могущественны, 
как в предшествующие эпохи. В те времена духовная сила мудрецов 
была столь велика, что им не составляло труда на месте испепелить 
любого грешника. Теперь же под влиянием века Кали святые люди 
утратили былое могущество. В самом деле, нынешние брахманы не в 
состоянии даже совершить жертвоприношение, в ходе которого 
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принесенное в жертву животное обрело бы новую жизнь. Поэтому, 
вместо того чтобы принимать активное участие в политической 
жизни, святым людям в наши дни следует повторять Харе Кришна 
маха-мантру и проповедовать движение САНКИРТАНЫ Шри 
Чайтаньи Махапрабху, начавшего совместное воспевание святого 
имени. Милостью Господа Чайтаньи люди, просто повторяя эту 
мантру, получат все блага, и им не нужно будет заниматься 
политикой. 

Приняв это решение, мудрецы отправились к царю Вене. Не 
показывая своего истинного гнева, они, чтобы не раздражать царя, 
почтительно поприветствовали его, а затем сказали следующее: 
«Дорогой царь, мы пришли, чтобы дать тебе добрый совет. 
Пожалуйста, внимательно выслушай нас. Прислушавшись к нашим 
словам, ты сможешь прожить долгую, счастливую жизнь и 
приумножить свое богатство, силу и славу». 

По законам ведического общества царь должен по всем 
вопросам советоваться с великими мудрецами и святыми людьми. 
Следуя их советам, он сможет обрести огромное могущество и 
обеспечить своим подданным счастье, мир и процветание. Все 
великие цари придавали огромное значение наставлениям святых 
мудрецов. Они всегда прислушивались к советам таких великих 
мудрецов, как Парашара, Вьясадева, Нарада, Девала, и Асита, и 
следовали их указаниям. Иными словами, прежде чем принять какое-
либо важное решение, они обращались за советом к брахманам и 
только потом действовали. К сожалению, в век Кали главы 
правительств не желают следовать наставлениям мудрецов, поэтому 
ни они сами, ни их подданные не знают, что такое настоящее 
счастье. Они умирают до срока, практически все влачат нищенское 
существование и лишены как духовной, так и физической силы. Если 
люди хотят обрести счастье и добиться процветания в этот век 
торжества демократии, то они не должны избирать на высшие 
государственные посты глупцов и негодяев, пренебрегающих 
мнением святых людей. 

Люди, строго соблюдающие все заповеди религии, не 
отклоняющиеся от них в своих речах и подчинившие этим заповедям 
деятельность своего тела, ума и интеллекта, попадают на райские 
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планеты, где нет страданий. Так они выходят из-под влияния 
материальной энергии и обретают для себя благо. 

Мудрецы продолжали: «Поэтому, о великий герой, тебе ни в 
коем случае не следует мешать людям исполнять свои религиозные 
обязанности. Если из-за тебя остановится духовное развитие твоих 
подданных, ты непременно лишишься своего богатства и власти». 

ПРЕИМУЩЕСТВО МОНАРХИИ 
В прежние времена в большинстве стран мира существовала 

монархическая форма правления. По мере того, как государственная 
жизнь все меньше соответствовала идеалам священных писаний, а 
монархи, променяв религию на чувственные наслаждения, все 
больше погрязали в грехе и пороке, монархия повсеместно была 
упразднена. Пришедшая ей на смену демократия сама по себе не 
приносит людям блага, до тех пор, пока государственные деятели не 
станут придерживаться религиозных принципов, следуя примеру 
великих мудрецов и святых. Из этого следует, насколько важно 
изучение ведических писаний под надлежащим руководством 
истинных гуру и практического применения этого знания в своей 
повседневной деятельности на благо народа.  

раджанн асадхв-аматйебхйаш 
чорадибхйах праджа нрипах 

ракшан йатха балим грихнанн 
иха претйа ча модате 

«Царь, оберегающий граждан от произвола безнравственных 
чиновников и защищающий их от грабителей и воров, в награду за 
это имеет право взимать со своих подданных налоги. Такой 
благочестивый правитель, несомненно, достоин того, чтобы 
наслаждаться жизнью не только в этом мире, но и в том, который 
уготован ему после смерти». 

Если правитель не способен защитить своих подданных от воров 
и грабителей, будь они царскими сановниками или разбойниками с 
большой дороги, он не имеет права облагать их налогами. Иными 
словами, царь или правительство могут взимать с граждан налоги 
лишь в том случае, если они в состоянии оградить их от воров и 
грабителей. 
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В Двенадцатой песне «Шримад-Бхагаватам» (12.1.42) говорится 
о ворах и негодяях, которые в будущем займут высокие 
государственные посты. Праджас те бхакшайишйанти млеччха 
раджанйа-рупинах: «Эти надменные млеччхи [люди, стоящие ниже 
шудр] объявят себя царями и будут тиранить своих подданных, а их 
подданные погрязнут в грехе и пороке и утратят здравый смысл, то 
есть будут ничем не лучше своих правителей». Имеется в виду, что в 
век Кали, в эпоху торжества демократии, все население планеты 
деградирует до уровня шудр и того ниже (неприкасаемых). В 
священных писаниях говорится, что в эту эпоху практически все 
люди будут шудрами (калау шудра- самбхавах). Шудрами называют 
представителей четвертого сословия, которые способны только 
служить трем высшим сословиям. Являясь представителями 
четвертого сословия общества, шудры не отличаются особым умом. 
А поскольку в наш демократический век все люди находятся на 
уровне шудр, они избирают в президенты себе подобного. Но разве 
может нормально функционировать правительство, состоящее из 
одних шудр? Управлять государством должны представители 
второго сословия, кшатрии, которые, в свою очередь, должны 
следовать советам святых брахманов, составляющих 
интеллектуальную и духовную элиту общества. В предшествующие 
века, Сатья-югу, Трета-югу и Двапара-югу, когда деградация людей 
еще не зашла так далеко, глава государства не избирался. 
Государством правил царь, и, если какого-нибудь чиновника уличали 
во взяточничестве или воровстве, царь немедленно казнил или 
смещал его. В обязанности царя входило казнить не только воров и 
грабителей, но и чиновников, злоупотреблявших своей властью. 
Благодаря бдительности и строгости царя правительство 
безукоризненно справлялось со своими обязанностями, и все его 
подданные были счастливы. Подводя итог всему сказанному выше, 
еще раз подчеркнем, что царь, неспособный защитить свой народ от 
воров и разбойников, не имеет права взимать налоги и тратить эти 
средства на свои чувственные наслаждения. Если же царь надежно 
защищает своих подданных от преступников, он может пользоваться 
собранными налогами и жить мирно и счастливо до самой смерти, 
после чего он попадет на одну из райских планет или даже на 
Вайкунтху, где будет счастлив во всех отношениях. 
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КАКОЙ ПРАВИТЕЛЬ СЧИТАЕТСЯ ПРАВЕДНЫМ? 
Праведным считается тот царь, в чьем государстве жители всех 

городов и селений неукоснительно исполняют свои обязанности в 
соответствии с системой четырех варн и четырех ашрамов и таким 
образом поклоняются Верховной Личности Бога. 

В «Бхагавад-гите» (18.46) сказано: 

йатах правриттир бхутанам 
йена сарвам идам татам 

сва-кармана там абхйарчйа 
сиддхим виндати манавах 

«Тот, кто поклоняется вездесущему Господу, источнику всех 
живых существ, и выполняет предписанные обязанности, достигает 
совершенства». 

Итак, брахманы, кшатрии, вайшьи и шудры должны исполнять 
свои обязанности в соответствии с предписаниями шастр. Таким 
образом, каждый сможет удовлетворить Верховную Личность Бога, 
Вишну. Царь или глава правительства обязан следить за тем, чтобы 
все его подданные исполняли предписанные обязанности. Иначе 
говоря, правительство не должно пренебрегать своим долгом, 
объявляя государство светским и не обращая внимания на то, 
следуют люди принципам варнашрама-дхармы или нет. В наши дни 
люди, управляющие государством и состоящие на государственной 
службе, не питают ни малейшего уважения к принципам 
варнашрама-дхармы. Их вполне удовлетворяет светская власть. В 
таком государстве не может быть счастливых людей. Все жители 
государства должны строить свою жизнь в соответствии с 
принципами варнашрама-дхармы, а царь обязан следить за тем, 
чтобы его подданные неукоснительно следовали этим принципам. 

О великодушный, если царь следит за тем, чтобы его подданные 
поклонялись Верховной Личности Бога, изначальной причине 
космического проявления и Сверхдуше в сердце каждого живого 
существа, Господь всегда будет доволен им. 

Правительство должно заботиться о том, чтобы Верховный 
Господь был доволен деятельностью как рядовых граждан, так и 
самого правительства. В стране, где власть предержащие и простой 
народ не знают о Бхагаване, Верховной Личности Бога, который 
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является изначальным источником материального космоса, то есть в 
стране, где люди не имеют ни малейшего представления о бхута-
бхаване, или вишватме, Сверхдуше, душе всех душ, не может быть 
счастливых людей. Если рядовые граждане или члены правительства 
не занимаются преданным служением, они не смогут стать 
счастливыми. В настоящее время ни один монарх и ни одно 
правительство не следят за тем, чтобы их подданные занимались 
преданным служением Верховной Личности Бога, вместо этого они 
сосредоточивают все свое внимание на развитии индустрии 
наслаждений. В результате они все больше запутываются в 
последствиях своих действий и оказываются во власти неумолимых 
законов природы. Человек должен стремиться к тому, чтобы выйти 
из-под влияния гун материальной природы, и сделать это можно 
только предавшись Верховной Личности Бога. К этому призывает 
нас «Бхагавад-гита». К сожалению, современные правительства, так 
же, как и подавляющее большинство современных людей, ничего не 
знают об этом; единственной целью их существования являются 
наслаждения и материальное счастье в этой жизни. 

Верховной Личности Бога поклоняются даже могущественные 
полубоги, вершащие делами вселенной. Для того, кто сумел 
удовлетворить Господа, нет ничего невозможного. Поэтому все 
полубоги, управляющие многочисленными планетами вселенной, так 
же, как и обитатели этих планет, с великой радостью поклоняются 
Господу, предлагая Ему всевозможные дары. 

СУТЬ ВЕДИЧЕСКОЙ КУЛЬТУРЫ 
Все живые существа как на этой, так и на других планетах 

вселенной должны стремиться доставить удовольствие Верховному 
Господу, исполняя свои обязанности. Когда Господь доволен 
живыми существами, Он посылает им все необходимое для жизни и 
живые существа ни в чем не знают недостатка. 

В Ведах также сказано: эко бахунам йо видадхати каман (Катха-
упанишад, 2.2.13). Из Вед мы узнаем, что Верховный Господь 
обеспечивает каждое живое существо всем необходимым. 
Действительно, наблюдая за жизнью зверей и птиц, мы видим, что 
они не умирают от голода, хотя и не занимаются бизнесом и не ходят 
на работу. Они живут, подчиняясь законам природы, и имеют 
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возможность удовлетворять все свои потребности, то есть могут 
спать, есть, совокупляться и обороняться. 

Люди же создали искусственную цивилизацию, которая 
заставляет человека забыть о своих взаимоотношениях с Верховной 
Личностью Бога. Поэтому нынешний цивилизованный человек не 
знает, что такое счастье и постоянно пребывает в нужде. Люди не 
понимают, что высшая цель человеческой жизни - достичь Господа 
Вишну и заслужить Его благосклонность. Считая 
материалистический образ жизни единственно правильным, они с 
головой погружены в материальную деятельность. Более того, 
лидеры общества постоянно убеждают людей в правильности 
избранного ими пути, и люди, не знающие законов Бога, покорно 
следуют за своими слепыми поводырями этим тернистым путем. 
Чтобы исправить сложившееся положение, все люди должны 
обратиться к сознанию Кришны и действовать в соответствии с 
принципами варнашрамы. Государство также должно следить за тем, 
чтобы каждый человек занимался деятельностью, приносящей 
удовлетворение Верховной Личности Бога. Это главная обязанность 
государства. 

Мудрецы сказали: О царь, Верховный Господь вместе с 
полубогами, повелителями многочисленных планет вселенной, 
наслаждается плодами всех жертвоприношений, которые совершают 
обитатели этих планет. Он - олицетворение трех Вед, владыка всего 
сущего и конечная цель всех аскез. Поэтому, если ты хочешь чего-
нибудь добиться в этой жизни или в следующей, ты должен следить 
за тем, чтобы твои подданные совершали разнообразные 
жертвоприношения. Воистину, тебе следует всячески поощрять их в 
этом. 

Когда все брахманы в твоем государстве станут совершать 
жертвоприношения, полубоги, которые являются частичными 
экспансиями Верховного Господа, будут очень довольны этим и с 
готовностью исполнят любое твое желание. Поэтому, о герой, 
никогда не препятствуй проведению жертвенных обрядов, ибо тем 
самым ты нанесешь оскорбление полубогам. 

Царь Вена ответил: Ваши суждения незрелы. На свою беду, вы 
принимаете за религию то, что не имеет к ней никакого отношения, и 
упорствуете в своем заблуждении. Судя по всему, вы хотите 
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изменить своему законному супругу, который кормит и поит вас, и 
подыскиваете себе любовника, чтобы молиться на него. 

Царь Вена был настолько глуп, что посмел обвинить святых 
мудрецов в незрелости суждений, сравнив их с малолетними детьми. 
Иначе говоря, он обвинил их в том, что они не сведущи в вопросах 
религии. Под этим предлогом он отверг их советы и счел себя вправе 
сравнить их с женщиной, которая не ухаживает за содержащим ее 
мужем, а вместо этого старается ублажить любовника, который вовсе 
не заботится о ней. Смысл подобного сравнения очевиден. Кшатрии 
содержат брахманов, которые совершают для них различные 
религиозные обряды, то есть, по сути дела, брахманы живут на 
иждивении царя, и если, вместо того чтобы почитать царя, они 
поклоняются полубогам, то они поступают как жена, изменяющая 
своему мужу. 

Тем, кто по своему невежеству отказывается поклоняться царю, 
который, в сущности, является Верховной Личностью Бога, не 
видать счастья ни в этой жизни, ни в следующей. 

Кто такие эти полубоги, которым вы так преданы? Поистине, 
ваше преклонение перед ними напоминает поведение распутной 
женщины, которая, пренебрегая своими супружескими 
обязанностями, все внимание уделяет любовнику. 

Господь Вишну, Господь Брахма, Господь Шива, Господь 
Индра, повелитель ветров Ваю, бог смерти Яма, бог Солнца, бог 
дождей, хранитель райских сокровищ Кувера, бог Луны, богиня 
Земли, Агни, бог огня, повелитель вод Варуна - эти и другие 
могущественные полубоги, способные благословлять и проклинать, 
пребывают в теле царя. Вот почему царя называют средоточием всех 
полубогов, которые являются ни чем иным, как различными частями 
его тела. 

Демоны подобно царю Вене, которые считают себя Богом и 
утверждают, что им подвластны Солнце, Луна и другие планеты. 
являются нарушителями спокойствия людей благочестивых. 
Причиной тому обуявшая их гордыня. По своему образу мыслей 
царь Вена, возомнивший себя Верховной Личностью Бога, ничем не 
отличался от этих демонов. В век Кали такие демоны встречаются на 
каждом шагу, и на всех них лежит проклятие великих святых и 
мудрецов. 
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Царь Вена продолжал: О брахманы, перестаньте завидовать мне 
и, совершая свои обряды, поклоняйтесь и приносите жертвы мне 
одному. Если вы достаточно разумны, то должны понимать, что во 
всем мире нет никого превыше меня и потому право первым 
принимать жертвенные дары принадлежит мне. 

В «Бхагавад-гите» Кришна снова и снова повторяет, что нет 
истины превыше Его. Подражая Всевышнему, царь Вена, обуянный 
гордыней, провозгласил себя Верховной Личностью Бога. Все это - 
типичные качества демонических личностей. 

МУДРЕЦ МАЙТРЕЯ ПРОДОЛЖАЛ 
«Как только царь, сбившийся с правильного пути и из-за своих 

грехов утративший последние крупицы разума, произнес эти слова, 
удача отвернулась от него. Отказав мудрецам, которые с великим 
почтением изложили ему свою просьбу, он подписал себе смертный 
приговор. 

Необходимо признать тот факт, что Демоны не признают 
никаких авторитетов и не верят словам мудрых людей. Они 
придумывают собственные религиозные системы и не желают 
повиноваться таким великим мудрецам, как Нарада или Вьяса, и 
даже Самому Верховному Господу, Кришне. Человек, отказавшийся 
признавать авторитеты, погрязает в грехе и пороке и лишается 
благосклонности судьбы. Обуянный гордыней, царь осмелился 
выразить неуважение великим святым. 

 Мудрецы, до глубины души оскорбленные этими 
вызывающими словами, страшно разгневались на глупого царя, 
который возомнил себя великим знатоком священных писаний. 

Смерть ему! Смерть ему! - в один голос воскликнули великие 
мудрецы. - На свете нет никого более жестокого и порочного, чем он. 
Если такой человек останется в живых, очень скоро весь мир будет 
повержен в прах.  Этот дерзкий и нечестивый человек недостоин 
восседать на царском троне. Он так распоясался, что осмелился 
нанести оскорбление Самому Верховному Господу, Вишну! 

Преданный ни в коем случае не должен мириться с хулой и 
оскорблениями в адрес Господа Вишну или Его преданных. 
Отличительными чертами преданного являются кротость и 
смирение. Чистый преданный никогда ни с кем не ищет ссоры и ни к 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

19 

кому не питает вражды и зависти. Однако, стоит ему услышать 
оскорбления в адрес Господа Вишну или Его преданного, как его 
охватывает неудержимый гнев. В таких случаях преданный обязан 
разгневаться. Хотя обычно преданный ведет себя очень скромно и 
деликатно, с его стороны было бы непростительной ошибкой 
оставаться безучастным, когда в его присутствии поносят Господа 
или Его преданного. 

Кто, кроме царя Вены, закореневшего в пороке, осмелился бы 
нанести оскорбление Верховному Господу, которому человек обязан 
всем, что у него есть? - возмутились мудрецы, с благословения 
которых Вена стал царем. 

Дав волю своему гневу, который им до сих пор приходилось 
скрывать, великие мудрецы приняли решение немедленно 
уничтожить царя. По сути дела, царь Вена, нанесший тяжкое 
оскорбление Верховной Личности Бога, был уже все равно что 
мертв. Для исполнения приговора мудрецам не потребовалось 
оружия: они убили царя звуками магических мантр. 

БОЖИЙ СУД СВЕРШИЛСЯ 
Когда мудрецы разошлись по своим обителям, безутешная мать 

Вены, Сунитха, принялась оплакивать гибель своего сына. Она 
решила сохранить его останки с помощью специальных снадобий и 
мантр [мантра-йогена]. 

Некоторое время спустя те же мудрецы, совершив омовение в 
реке Сарасвати, приступили к исполнению своих повседневных 
обязанностей. Они принесли жертвы огню, а после этого, 
расположившись на берегу реки, принялись обсуждать 
трансцендентные игры и качества Верховной Личности Бога. 

ДУРНЫЕ ПРЕДЗНАМЕНОВАНИЯ 
В те дни одно за другим появлялись дурные предзнаменования, 

которые предвещали беды и сеяли в стране панику. Зная об этом, 
мудрецы стали обсуждать создавшуюся ситуацию: поскольку царь 
мертв, и страна осталась без защитника, воры и разбойники могут 
принести ее обитателям неисчислимые беды. В век Кали во всем 
мире царит анархия, поэтому благочестивые люди должны повторять 
мантру Харе Кришна, как рекомендуют шастры: 
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харер нама харер нама 
харер намаива кевалам 

калау настй эва настй эва 
настй эва гатир анйатха 

Чтобы обрести духовные и материальные блага, каждый человек 
должен искренне, с верой, повторять мантру Харе Кришна. 

Беседовавшие между собой мудрецы вдруг увидели, что со всех 
сторон небо заволакивают облака пыли. Эту пыль подняли воры и 
разбойники, грабившие мирных жителей. Воры и разбойники всегда 
пользуются политическими кризисами для того, чтобы грабить 
народ. Чтобы не давать таким людям развернуться, необходима 
сильная государственная власть. 

тад упадравам аджнайа 
локасйа васу лумпатам 

бхартарй упарате тасминн 
анйонйам ча джигхамсатам 

чора-прайам джана-падам 
хина-саттвам араджакам 

локан наварайан чхакта 
апи тад-доша-даршина 

То, что великие мудрецы убили царя Вену, было крайней мерой, 
но они отнюдь не собирались подменять собой правительство, чтобы 
остановить рост преступности, начавшийся после смерти царя. 
Брахманы и святые мудрецы не обязаны никого убивать, хотя в 
чрезвычайных обстоятельствах они могут пойти на это. Силой своих 
мантр они вполне могли уничтожить всех воров и разбойников, но 
решили, что это обязанность царя-кшатрия. Поэтому они, хотя и не 
без колебаний, отказались от активных действий. 

Великие мудрецы подумали, что брахман, хотя и должен всегда 
оставаться невозмутимым и беспристрастным, одинаково относясь 
ко всем живым существам, не вправе безучастно взирать на 
страдания несчастных, обездоленных людей. Такое равнодушие 
приводит к тому, что брахман утрачивает духовную силу, которая 
уходит от него, как вода, вытекающая из треснувшего кувшина. 

Брахманы, представители высшего класса общества, в 
большинстве своем являются преданными Господа. Они обычно 
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держатся в стороне от событий, происходящих в материальном мире, 
так как целиком поглощены духовной деятельностью. Но, когда над 
человечеством нависает смертельная угроза, они не могут оставаться 
в стороне. Если они ничего не предпримут, чтобы вывести общество 
из кризиса, их духовное могущество пойдет на убыль. Многие 
мудрецы уходят в Гималаи в надежде обрести освобождение, однако 
Прахлада Махараджа говорил, что ему мало освободиться самому. 
Он решил ждать, пока у него появится возможность освободить все 
падшие души этого мира. 

Брахманов, достигших высшей ступени духовного развития, 
называют вайшнавами. Есть два вида брахманов: брахманы-пандиты 
и брахманы- вайшнавы. Настоящий брахман должен очень хорошо 
знать священные писания, а когда его знания дают ему возможность 
постичь Верховную Личность Бога, он становится брахманом- 
вайшнавом. Пока брахман не достиг уровня вайшнава, его эволюция 
как брахмана не завершена. 

Святые мудрецы рассудили, что Вена, хотя и был великим 
грешником, принадлежал к царскому роду, ведущему начало от 
Дхрувы Махараджи, следовательно, его семя находилось под 
защитой Верховной Личности Бога, Кешавы. Поэтому мудрецы 
решили принять необходимые меры и исправить положение в 
обществе, где из-за отсутствия правителя воцарился хаос. 

Мудрецы решили, что могучий род святого царя Анги не должен 
прерваться, ибо семя этого рода обладает огромной силой, а дети, 
родившиеся в этой семье, как правило, становятся преданными 
Господа. 

Чистота крови, передающаяся по наследству, называется амогха-
вирьей. Чтобы сохранить эту чистоту, в семьях дваждырожденных, и 
в первую очередь в семьях брахманов и кшатриев, а также в семьях 
вайшьев, должны проводиться очистительные обряды, начиная с 
гарбхадхана-самскары, обряда, предшествующего зачатию ребенка. 
Если люди, в особенности брахманы, перестанут исполнять 
очистительные обряды, их потомки лишатся чистоты и с течением 
времени станут заниматься греховной деятельностью. Своей 
исключительной чистотой Махараджа Анга был обязан 
очистительным обрядам, которые проводились в семье Махараджи 
Дхрувы. Однако в результате общения с Сунитхой, которая была 
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дочерью Смерти, его семя осквернилось. Из этого нечистого семени 
родился царь Вена, что было трагедией для всего рода Дхрувы 
Махараджи. Святые и мудрецы обсудили все это и решили принять 
особые меры, о которых будет рассказано ниже. 

ИЗ БЕДЕР ВЕНЫ РОДИЛСЯ НОВЫЙ ЧЕЛОВЕК 
Приняв это решение, святые мудрецы, воспользовавшись 

известным им методом, стали с силой пахтать бедра мертвого царя 
Вены. В результате пахтанья тела царя Вены на свет появился карлик. 

В результате пахтанья бедер царя Вены родился новый человек. 
Это доказывает, что каждая душа является индивидуальным живым 
существом, отличным от материального тела. Из тела царя Вены 
великие мудрецы произвели на свет еще одного человека, однако 
вернуть к жизни самого Вену они были не в силах. К тому времени 
Вена уже наверняка получил другое тело. Их интересовало только 
тело царя, поскольку в его жилах текла кровь Махараджи Дхрувы и 
тело его содержало в себе все компоненты, необходимые для 
формирования нового тела. Они провели определенную процедуру, в 
результате которой из бедер царя Вены появилось новое тело. 
Благодаря специальным снадобьям и мантрам, произнесенным 
матерью Вены, тело царя не разложилось, и все компоненты, 
необходимые для формирования другого тела, сохранились. В том, что 
из трупа царя Вены родился человек по имени Бахука, в сущности, нет 
ничего удивительного. Нужно просто знать, как это делается. Из 
семени, сформировавшегося в одном теле, образуется другое тело, в 
которое входит душа, и благодаря этому новое тело начинает 
проявлять все признаки жизни. Было бы ошибкой думать, что из трупа 
Махараджи Вены не могло появиться новое тело: мудрецам, знавшим 
многие секреты, не составляло никакого труда сделать это. 

Человека, родившегося из бедер Вены, назвали Бахукой. Кожа его 
была черна, как вороново крыло. Все члены его тела были очень 
маленькими, руки и ноги - короткими, а челюсти - огромными. Кроме 
того, у него был приплюснутый нос, красноватые глаза и медно-
рыжие волосы. 

Он был очень послушным и кротким; едва появившись на свет, он 
поклонился мудрецам и спросил: «чем могу служить, досточтимые?» 
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«Пожалуйста, сядь [нишида]», - ответили великие мудрецы. Так 
появился на свет Нишада, прародитель племени найшадов. 

В шастрах сказано, что в теле голова является символом 
брахманов, руки символизируют кшатриев, живот - вайшьев, а ноги, 
начиная с бедер - шудр. Шудр иногда называют кришна, черными. 
Брахманов именуют шукла, белыми. Смуглокожие кшатрии и вайшьи 
занимают промежуточное положение между светлокожими 
брахманами и темнокожими шудрами.  Однако, если кожа человека 
отличается противоестественной белизной, это значит, что такой 
человек болен белой проказой. Итак, по светлому или золотистому 
цвету кожи можно судить о принадлежности человека к высшей касте, 
и, наоборот, черная кожа свидетельствует о том, что человек 
принадлежит к касте шудр. 

Появившись на свет, Нишада тотчас принял на себя все грехи 
царя Вены. Вот почему его потомки, найшады, испокон веков 
промышляют воровством, разбоем и охотой. По этой причине им 
разрешается жить только в горах и лесах. 

Найшады порочны от природы, поэтому им запрещено селиться в 
городах и деревнях. Греховная натура этих людей отразилась в их 
отталкивающей внешности и сказалась на их занятиях. Не следует, 
однако, забывать, что милостью чистого преданного даже столь 
падшие люди (иногда их называют киратами) могут прекратить 
заниматься греховной деятельностью и стать чистыми вайшнавами. 
Трансцендентное любовное служение Господу дает возможность 
каждому, какие бы грехи он ни совершил, вернуться домой, к Богу. 
Для этого нужно лишь очиститься от материальной скверны, 
занимаясь преданным служением. Любой, кто занимается преданным 
служением, может вернуться домой, к Богу. Господь Сам 
подтверждает это в «Бхагавад-гите» (9.32): 

мам хи партха вйапашритйа 
йе 'пи сйух папа-йонайах 

стрийо ваишйас татха шудрас 
те 'пи йанти парам гатим 

«О сын Притхи, предавшись Мне, даже люди низкого 
происхождения: женщины, вайшьи [торговцы] и шудры [рабочие] - 
могут достичь высшей обители». 
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Глава 2: Рождение и коронация                
Махараджи Притху 

ЯВЛЕНИЕ МАХАРАДЖА ПРИТХУ И ЛАКШМИ 
«На сей раз, дорогой Видура, брахманы и великие мудрецы 

стали пахтать руки царя Вены, в результате чего из его рук вышли 
юноша и девушка. 

Увидев это, великие мудрецы, знатоки Вед, несказанно 
обрадовались: они поняли, что юноша и девушка, появившиеся на 
свет из рук тела Вены, представляют собой экспансию полной части 
Вишну, Верховной Личности Бога». 

Для достижения своей цели великие мудрецы, глубоко 
познавшие ведическую мудрость, избрали единственно верный путь. 
Как мы знаем из предыдущей главы, по замыслу мудрецов первым из 
тела покойного царя Вены появился Бахука, который принял на себя 
все последствия его грехов. После того как тело царя было таким 
образом очищено, из него вышли юноша и девушка, и великие 
мудрецы сразу поняли, что они являются экспансией Господа 
Вишну. Однако эта экспансия не относилась к категории вишну-
таттвы; это была так называемая авеша-аватара, экспансия Господа 
Вишну, наделенная особыми полномочиями. В настоящее время 
даже в обществе преданных никто не способен силой своей 
преданности и знанием Вед совершить такое чудо. 

Великие мудрецы сказали: Этот юноша является полной 
экспансией энергии Господа Вишну, хранителя вселенной, а девушка 
- полной экспансией богини процветания, которая никогда не 
расстается с Господом. 

Богиня процветания неразлучна с Господом. Люди в 
материальном мире поклоняются ей, рассчитывая на ее милость в 
виде всевозможных богатств. Но им следует понять, что богиня 
процветания никогда не расстается с Господом Вишну. 
Материалисты должны уразуметь, что поклоняться богине 
процветания можно только вместе с Господом Вишну. Тот, кто хочет 
добиться благосклонности богини процветания и упрочить свое 
материальное положение, должен поклоняться Господу Вишну 
вместе с Лакшми. Материалист, следующий примеру Раваны, 
который попытался разлучить Ситу с Господом Рамачандрой, 
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обрекает себя на верную гибель. Богатые люди, пользующиеся 
благосклонностью богини процветания, должны использовать свои 
богатства для служения Господу. Только в этом случае они смогут 
спокойно пользоваться своими богатствами, не боясь потерять их. 

Этого юношу нарекут Притху, и слава его прогремит по всему 
свету. Воистину, он станет первым из царей. 

КАТЕГОРИИ ВОПЛОЩЕНИЙ БОГА 
Воплощения Верховной Личности Бога подразделяются на 

несколько категорий. В шастрах сказано, что Гаруда (который носит 
на своей спине Господа Вишну), а также Господь Шива и Ананта 
являются наделенными особым могуществом воплощениями 
Брахмана, безличного аспекта Верховного Господа. Шачипати, или 
Индра, царь небес, является воплощением страсти Господа. 
Анируддха - это воплощение ума Господа, а царь Притху - 
воплощение Его власти. Таким образом, святые личности и великие 
мудрецы предрекли будущие деяния царя Притху, который, как уже 
было сказано, был частичным воплощением полной экспансии 
Господа. 

Родившаяся вместе с ним девушка с жемчужными зубами 
украшена всевозможными добродетелями, так что это она будет 
украшать собой надетые на нее драгоценности, а не драгоценности 
ее. Она получит имя Арчи и станет супругой царя Притху. 

Сам Верховный Господь воплотился в образе царя Притху, 
наделив его частью Своих энергий, чтобы защитить людей этого 
мира. Богиня процветания никогда не расстается с Господом, 
поэтому она воплотилась вместе с Ним в образе Арчи, частичной 
экспансии Лакшми, чтобы стать женой царя Притху. 

В «Бхагавад-гите» Господь говорит, что, если какое-либо 
существо наделено необычайным могуществом, значит, оно является 
частичным воплощением Верховной Личности Бога. Таким 
воплощениям Господа нет числа, однако далеко не все они являются 
Его непосредственными, полными экспансиями, относящимися к 
категории вишну-таттвы. Многие из них принадлежат к шакти-
таттвам. Такие воплощения, приходящие в этот мир с определенной 
миссией, называют шактьявеша-аватарами. К их числу относился и 
царь Притху. 
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Великий мудрец Майтрея продолжал: Все брахманы стали 
превозносить и прославлять царя Притху, а лучшие из гандхарвов - 
петь ему хвалу. Обитатели Сиддхалоки осыпали его потоками 
цветов, а красавицы с райских планет самозабвенно танцевали. 

Вся вселенная огласилась звуками раковин и рогов, барабанов и 
литавр, и на Землю прибыли великие мудрецы, предки и полубоги, 
обитающие на различных планетах вселенной. 

Прибыл на торжество и повелитель вселенной Господь Брахма, 
сопровождаемый свитой полубогов и повелителей райских планет. 
Обнаружив, что линии на правой ладони царя Притху такие же, как у 
Господа Вишну, и увидев на ступнях царя знак лотоса, Господь 
Брахма понял, что перед ним частичная экспансия Верховной 
Личности Бога. Любого, чьи ладони отмечены знаком диска и 
другими аналогичными знаками, нужно считать воплощением 
Верховного Господа или Его частичной экспансией. 

Здесь описаны признаки, по которым можно распознать 
воплощение Верховной Личности Бога. Ныне стало модным 
признавать воплощением Бога любого негодяя, но здесь мы видим, 
что Господь Брахма сам проверил наличие особых знаков на ладонях 
и ступнях царя Притху. Ученые брахманы и великие мудрецы, 
предсказывая судьбу Махараджи Притху, объявили его частичной 
экспансией Господа. Когда на земле находился Господь Кришна, 
один из царей провозгласил себя Васудевой, за что был убит 
Господом. Прежде чем признать кого-либо воплощением Бога, 
необходимо проверить, обладает ли этот человек признаками, 
перечисленными в шастрах. Самозванец, не имеющий этих 
признаков, подлежит казни за оскорбление Господа. 

Установив личность Притху, ученые брахманы, приверженцы 
ведических ритуалов, занялись приготовлениями к обряду 
коронации. На церемонию собрались люди со всего света, которые 
принесли с собой все необходимое для обряда. Скоро все было 
готово. 

Реки и моря, холмы и горы, змеи, коровы, птицы и звери, 
райские планеты, Земля и все прочие живые существа принесли 
царю свои дары. 
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Так Притху, в роскошных одеждах и драгоценных украшениях, 
был коронован и возведен на престол. Царь и его супруга Арчи, тоже 
усыпанная украшениями, сияли, как два языка пламени. 

«Дорогой Видура, Кувера подарил великому царю трон из 
чистого золота, а повелитель вод Варуна преподнес ему зонт, 
разбрызгивавший мельчайшие капельки воды и сиявший, как полная 
Луна. 

Повелитель воздушной стихии, Ваю, преподнес царю Притху 
два волосяных опахала [чамары], а царь религии Дхарма надел на 
него гирлянду, которая должна была принести ему славу. Царь небес 
Индра подарил Махарадже Притху драгоценный венец, а Ямараджа, 
бог смерти, вручил ему скипетр, символ власти над миром. 

Господь Брахма подарил царю Притху доспехи из духовного 
знания, а Бхарати [Сарасвати], супруга Брахмы, преподнесла ему 
трансцендентное ожерелье. От Господа Вишну царь получил диск 
Сударшана, а жена Господа Вишну, богиня процветания, наградила 
его несметными богатствами. 

ПОЛУБОГИ ПРИНЕСЛИ ДАРЫ ПРИТХУ 
Все полубоги преподнесли Махарадже Притху свои дары. Хари, 

воплощение Верховной Личности Бога, которого на райских 
планетах называют Упендрой, вручил царю диск Сударшана. 
Необходимо заметить, что это не тот диск Сударшана, которым 
пользуется Личность Бога, Кришна или Вишну. Поскольку 
Махараджа Притху был частичной экспансией энергии Верховной 
Личности Бога, то подаренный ему диск Сударшана тоже был 
наделен лишь частью энергии изначальной Сударшана-чакры. 

Господь Шива подарил царю меч, ножны которого украшало 
изображение десяти лун, а его жена, богиня Дурга, вручила ему щит, 
на котором сияла целая сотня лун. Повелитель Луны привел 
Махарадже Притху коней, сотворенных из эликсира бессмертия, а от 
полубога Вишвакармы царь получил в дар великолепную колесницу. 

Агни, полубог огня, преподнес царю лук, сделанный из 
козлиных и коровьих рогов, а бог Солнца - стрелы, сиявшие, как 
само Солнце. Богиня Бхурлоки подарила царю волшебные сандалии, 
а небожители снова и снова осыпали его с небес потоками цветов. 
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Аналогично этому, когда воплотился Иисус Христос, волхвы с 
Востока увидели звезду знамения и пришли поклониться мессии, 
принеся ему всевозможные дары. 

Царю Притху были подарены сандалии, наделенные 
мистической силой (падуке йогамаййау). Стоило ему надеть их, как 
они мгновенно переносили его туда, куда он пожелает. Йоги- 
мистики способны по своему желанию беспрепятственно 
перемещаться из одного места в другое. Такую же возможность 
давали царю Притху его волшебные сандалии. 

Полубоги, которые постоянно путешествуют в космосе, 
наделили царя Притху артистическим даром и научили его петь и 
играть на музыкальных инструментах и делаться невидимым, когда 
он того пожелает. Великие мудрецы даровали царю свои неизменно 
сбывающиеся благословения, а Океан преподнес ему в дар раковину, 
родившуюся в его пучинах. 

Моря, горы и реки расступились, чтобы царь мог 
беспрепятственно проехать на своей колеснице, а сута, магадха и 
вандин вознесли ему хвалу в песнях и стихах. Они предстали перед 
царем, чтобы исполнить свой долг. 

Желая ободрить представших перед ним певцов, великий царь 
Притху, сын Вены, улыбнулся им и низким, как раскаты грома, 
голосом заговорил. 

РЕЧЬ ЦАРЯ ПРИТХУ 
Царь Притху сказал: О благородные сута, магадха и ты, певец, 

возносящий молитвы! Я вовсе не обладаю теми качествами, которые 
вы воспеваете. Зачем же превозносить меня за достоинства, которых 
у меня нет? Какой смысл напрасно тратить на меня слова? Не лучше 
ли вам найти того, кто действительно заслуживает их? 

В своих хвалебных гимнах и молитвах сута, магадха и вандин 
воспели божественные качества Махараджи Притху, шактьявеша-
аватары Верховной Личности Бога. Но, поскольку царь еще не успел 
проявить эти качества, он смиренно спросил, зачем они так 
превозносят его. Он не хотел, чтобы его восхваляли за те 
достоинства, которыми он, как ему казалось, не обладал. Махараджа 
Притху, несомненно, заслуживал этих похвал, поскольку был 
воплощением Верховной Личности Бога, но, желая предостеречь 
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людей, он хотел подчеркнуть, что того, кто не обладает 
божественными качествами, не следует считать воплощением 
Господа. Ныне появилось много проходимцев, выдающих себя за 
воплощения Личности Бога, но все они - просто глупцы и негодяи, 
которых люди принимают за воплощения Господа, несмотря на 
отсутствие у них божественных качеств. Царь Притху хотел, чтобы 
адресованные ему хвалебные речи были подкреплены его делами. 
Хотя в словах сказителей не было ничего предосудительного, 
Притху Махараджа указал на то, что их нельзя адресовать 
недостойному человеку, выдающему себя за воплощение Верховной 
Личности Бога. 

О сладкоголосые певцы, со временем, когда воспетые вами 
добродетели проявятся во мне, ваши восхваления будут уместны. 
Благородный человек, возносящий молитвы Верховной Личности 
Бога, никогда не станет приписывать те же качества простому 
смертному, который в действительности ими не обладает. 

Чистым преданным Верховного Господа прекрасно известно, 
кто является Богом, а кто - нет. Имперсоналисты же, не будучи 
преданными, не имеют ни малейшего представления о том, кто такой 
Бог. Они никогда не обращаются к Верховной Личности Бога с 
молитвами, но с готовностью принимают за Бога обыкновенного 
человека и восхваляют его как Самого Господа. Демоны тем и 
отличаются от преданных, что либо создают своих собственных 
богов, либо вслед за Раваной и Хираньякашипу провозглашают 
Богом самих себя. Хотя Притху Махараджа являлся подлинным 
воплощением Верховной Личности Бога, он отверг все славословия 
суты, магадхи и вандина, поскольку в то время еще не проявил 
качеств Верховной Личности. Тем самым он хотел подчеркнуть, что 
тот, кто не обладает божественными качествами, не должен 
позволять своим последователям и ученикам превозносить себя в 
расчете на то, что эти качества проявятся в будущем. Когда человек, 
который не обладает качествами великой личности, разрешает своим 
почитателям восхвалять себя, уповая на то, что рано или поздно эти 
качества у него появятся, подобные восхваления есть не что иное, 
как оскорбление. 

Достойно ли разумного человека, который в будущем может 
развить в себе возвышенные качества, позволять своим почитателям 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

30 

превозносить себя так, как будто он уже обладает этими 
добродетелями? Восхвалять человека, говоря, что он мог бы стать 
великим ученым, получи он образование, - значит самым 
бессовестным образом обманывать его. Глупец, принимающий 
подобные славословия всерьез, не понимает, что эти слова просто-
напросто оскорбляют его. 

Притху Махараджа был воплощением Верховной Личности 
Бога, что подтвердили Господь Брахма и другие полубоги, 
преподнесшие царю небесные дары. Но, поскольку Махараджа 
Притху только что вступил на престол, он еще не успел проявить 
божественные качества и потому не хотел выслушивать славословия 
в свой адрес. Поведение царя Притху в этой ситуации должно 
послужить примером для людей, выдающих себя за воплощения 
Бога. Демонам, лишенным божественных качеств, не следует 
принимать всерьез незаслуженные восхваления, которые расточают 
их поклонники. 

Как человеку, дорожащему своей честью, неприятно слушать о 
своих недостойных поступках, так и человеку по-настоящему 
знаменитому и могущественному неприятно слушать славословия в 
свой адрес. 

Махараджа Притху продолжал: Мои дорогие преданные во главе 
с сутой, пока я ничем не заслужил ваших похвал, ибо не совершил 
ничего замечательного. Судите сами, могу ли я позволить, чтобы вы, 
как малые дети, воспевали мои несуществующие подвиги? 

СЛАВА ЦАРЯ ПРИТХУ 
«Исполненные смирения речи царя Притху источали нектар и 

доставили певцам огромное удовольствие. Поэтому они снова стали 
превозносить достоинства Махараджи Притху, повторяя то, что 
услышали от великих мудрецов». 

Хотя Махараджа Притху только что взошел на престол и еще не 
успел проявить свое божественное могущество, певцы сута, магадха 
и вандин уже распознали в нем воплощение Господа. Понять это им 
помогли наставления великих мудрецов и ученых брахманов. Чтобы 
понять, кто является воплощением Бога, а кто - нет, нужно спросить 
об этом сведущих людей. Наше собственное мнение мало что значит. 
Как говорил Нароттама дас Тхакур, в духовных вопросах нужно 
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опираться на мнение святых людей, слова авторитетных писаний и 
наставления духовного учителя (садху-шастра-гуру). Духовный 
учитель - это тот, кто строго следует всем наставлениям своих 
предшественников, а именно садху, или святых. Слова истинного 
духовного учителя никогда не расходятся со словами авторитетных 
писаний. Обыкновенные люди должны следовать указаниям садху, 
гуру и шастр, слова которых никогда не противоречат друг другу. 

Певцы продолжали: Дорогой царь, ты - непосредственное 
воплощение Верховной Личности Бога, Господа Вишну, и по Его 
беспричинной милости ты пришел на землю, поэтому не в наших 
силах воспеть твои великие деяния. Хотя ты появился на свет из тела 
царя Вены, даже такие великие ораторы, как Господь Брахма и 
другие полубоги, не могут найти подходящие слова, чтобы описать 
твои удивительные подвиги. 

Философы- майявади переводят слово майа как «иллюзия» или 
«ложность». Но здесь это слово употреблено в ином значении, а 
именно - «беспричинная милость». Различают два вида майи - 
йогамайю и махамайю. Махамайя является экспансией йогамайи, и 
обе они представляют собой различные проявления внутренней 
энергии Верховного Господа. Как сказано в «Бхагавад-гите» (4.6), 
Господь приходит в материальный мир посредством Своей 
внутренней энергии (атма- майайа). Следовательно, утверждение 
философов-майявади о том, что Господь воплощается в теле, 
созданном внешней, материальной энергией, ни на чем не основано. 
Господь, так же, как и Его воплощения, абсолютно независим и с 
помощью Своей внутренней энергии может появиться где пожелает 
и когда пожелает. Махараджа Притху появился на свет из мертвого 
тела царя Вены, и тем не менее он был воплощением Верховного 
Господа и пришел в этот мир посредством Его внутренней энергии. 
Господь волен родиться в любой семье.  

Прославляя Господа в стихах и молитвах, человек очищается от 
материальной скверны. Несмотря на то, что наши молитвы, 
обращенные к Господу, далеки от совершенства, наш долг - 
попытаться прославить Его, чтобы очиститься. То, что Господь 
Брахма и Господь Шива не могут достойно прославить Всевышнего, 
еще не значит, что мы должны перестать прославлять Его. Напротив, 
как говорил Прахлада Махараджа, каждый обязан пытаться делать 
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это по мере своих сил. Если мы будем искренне и серьезно 
относиться к преданному служению, Господь даст нам разум, и мы 
сможем вознести Ему достойные молитвы. 

Небожители продолжали: Хотя мы не в силах достойным 
образом воздать тебе хвалу, у нас есть трансцендентный вкус к 
воспеванию твоих подвигов. Поэтому мы будем прославлять тебя, 
следуя наставлениям великих мудрецов. Однако, что бы мы ни 
говорили, наши пустые слова всегда будут недостойны тебя. 
Дорогой царь, поскольку ты - не кто иной, как воплощение 
Верховной Личности Бога, все твои благородные деяния увенчаны 
вечной славой. 

Даже самый искусный рассказчик не в силах описать деяния 
Господа так, как они того заслуживают. И все же тот, кто взялся 
прославлять Всевышнего, должен стараться делать все, что в его 
силах. Подобные попытки доставляют Верховной Личности Бога 
удовольствие. Господь Чайтанья велел Своим последователям 
повсюду проповедовать учение Господа Кришны.  

ПРИТХУ - САМЫЙ БЛАГОЧЕСТИВЫЙ ИЗ ЛЮДЕЙ 
Махараджа Притху - самый благочестивый и религиозный из 

людей. Поэтому он будет тщательно оберегать религию, и под его 
руководством люди будут соблюдать все заветы и заповеди 
священных писаний. Он будет защищать праведников и сурово 
наказывать безбожников и атеистов. 

Главе государства никогда не следует привлекать к управлению 
страной безбожников. Отсутствие в правительстве таких людей - 
критерий того, что оно сформировано правильно. Провозгласив 
государство светским, царь или глава правительства занимает 
позицию невмешательства. Тем самым он только потакает 
греховным действиям своих граждан. В таком государстве, каким бы 
процветающим оно ни было, люди не могут быть счастливы. К 
сожалению, в век Кали на земле не осталось ни одного 
благочестивого царя. Во главе государств стоят воры и негодяи. Но 
могут ли быть счастливы люди, не следующие религиозным 
заповедям и не обладающие сознанием Бога?  

Облеченные властью грабители используют собранные с 
подданных налоги для удовлетворения собственных чувств, и в 
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конце концов, как сказано в «Шримад-Бхагаватам», дело дойдет до 
того, что люди будут бросать свои дома и прятаться в лесах. Однако 
в Кали-югу люди, обладающие сознанием Кришны, могут быть 
избраны в состав демократического правительства. Если это 
случится, жизнь людей станет по-настоящему счастливой. 

Придет время, когда этот царь, оставаясь в своем теле, проявит 
себя воплощением различных полубогов и будет сам обеспечивать 
живые существа всем необходимым для счастья, в совершенстве 
исполняя обязанности этих полубогов. Заботясь о благополучии 
обитателей высших планет, он велит своим подданным совершать 
ведические жертвоприношения. В свой срок он также позаботится о 
жителях Земли, орошая поля обильными дождями. 

Полубоги подобно министрам ведают различными сферами 
деятельности во вселенной. Они являются всего лишь помощниками 
Верховной Личности Бога. Когда Господь воплощается на Земле, 
полубоги, такие, как бог Солнца, бог Луны или царь небес Индра, 
как правило, приходят вместе с Ним. Поэтому, чтобы планеты 
вселенной не пришли в запустение, воплощение Господа в это время 
выполняет функции полубогов. Жизнь на Земле зависит от 
своевременного выпадения дождей, и, как сказано в «Бхагавад-гите» 
и других священных писаниях, для того чтобы шли дожди, люди 
должны приносить жертвы полубогам, отвечающим за выпадение 
осадков. 

«Все живые существа питаются злаками, а злаки растут 
благодаря дождям. Дожди выпадают потому, что люди совершают 
ягьи [жертвоприношения], а ягья существует благодаря тому, что 
люди исполняют предписанные им обязанности» (Б.-г., 3.14). 

Вот почему всем необходимо совершать ягьи, 
жертвоприношения.  

Как сказано было выше, царь Притху позаботится о том, чтобы 
все его подданные совершали жертвоприношения, поэтому им не 
будет грозить голод и все в его государстве будут счастливы. Однако 
в Кали-югу в так называемых светских государствах исполнительная 
власть находится в руках глупцов и негодяев, которые объявляют 
себя царями и президентами, но не имеют ни малейшего 
представления о законах материальной природы, о необходимости 
жертвоприношений. Эти мошенники занимаются лишь тем, что 
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строят всевозможные планы, которые никогда не осуществляются и 
приносят людям одни беды. Шастры советуют, что нужно делать, 
чтобы изменить положение дел в мире: 

харер нама харер нама 
харер намаива кевалам 

калау настй эва настй эва 
настй эва гатир анйатха 

Чтобы преодолеть последствия правления, приносящего людям 
одни несчастья, все должны повторять маха-мантру: Харе Кришна, 
Харе Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе / Харе Рама, Харе Рама, 
Рама Рама, Харе Харе. 

МОГУЩЕСТВО ПРИТХУ 

По могуществу царь Притху не будет уступать богу Солнца, и, 
подобно солнцу, которое одинаково щедро льет свой свет на 
каждого, Махараджа Притху будет одинаково милостив ко всем 
своим подданным. Подобно тому как солнце в течение восьми 
месяцев испаряет воду, а затем, в сезон дождей, щедро возвращает 
ее, этот царь будет взимать со своих подданных налоги, чтобы затем, 
когда в этом возникнет необходимость, вернуть собранные средства. 

Налоги взимаются не для того, чтобы так называемые главы 
правительств могли жить в свое удовольствие. Средства, собранные 
в виде налогов, должны быть возвращены гражданам, когда в этом 
возникнет необходимость, например, в случае голода или 
наводнения. Средства эти ни в коем случае не должны 
распределяться среди государственных служащих в виде высоких 
зарплат или каких-либо иных благ. В Кали-югу, однако, 
налогоплательщики поставлены в очень тяжелое положение, 
поскольку деньги, изъятые у них в форме всевозможных налогов, 
уходят на оплату излишеств, которые позволяют себе 
высокопоставленные государственные чиновники. 

Находясь за много миллионов километров от Земли и 
непосредственно не соприкасаясь с ней, Солнце тем не менее 
формирует сушу, испаряя воду из морей и океанов, и орошает землю 
в сезон дождей, делая ее плодородной. Как идеальный царь, 
Махараджа Притху будет управлять всеми делами своего 
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государства с таким же совершенством, как Солнце управляет 
жизнью Земли. 

Царь Притху будет очень добр ко всем своим подданным. Даже 
если какой-нибудь несчастный переступит через голову царя, 
нарушив законы государства, царь по своей беспричинной милости 
все забудет и простит обидчика. Защитник всего живого на Земле, он 
будет так же терпелив, как сама Земля. 

Если наступит засуха и люди будут страдать от недостатка воды, 
этот царь, воплощение Верховной Личности Бога, пошлет на землю 
дожди, совсем как небесный царь Индра. Таким образом он без 
особого труда защитит своих подданных от засухи. 

Ласковой улыбкой, озаряющей его прекрасный луноподобный 
лик, и взглядами, исполненными любви к своим подданным, 
Махараджа Притху наполнит покоем сердца людей. 

Певцы продолжали: Никто не сможет проникнуть в смысл 
великих деяний царя. Его решения будут столь мудрыми, что никому 
не под силу будет понять, каким образом ему удается добиваться 
успеха во всех своих начинаниях. Никто не будет знать, какие 
богатства хранятся в его казне. Будучи средоточием безграничной 
славы и бесчисленных добродетелей, Махараджа Притху никогда не 
станет выставлять их напоказ, подобно владыке морей Варуне, 
скрывающему свои несметные сокровища в океанских пучинах. 

Никто не знал богатств Махараджи Притху, которые были 
скрыты от посторонних глаз. Смысл этого в том, что не только царю, 
но и каждому из нас следует бережно относиться к тому, что 
заработано тяжелым трудом, чтобы в нужную минуту употребить 
свои сбережения на благое и полезное дело. В Кали-югу, однако, 
государственная казна как следует не охраняется, поэтому цари и 
правительства вынуждены пускать в оборот бумажные деньги. Вот 
почему в кризисной ситуации правительство искусственно вызывает 
инфляцию, печатая новые и новые бумажки, что приводит к росту 
цен и ставит людей на грань нищеты. Таким образом, мы видим, что 
традиция хранить сбережения в тайном месте имеет долгую 
историю, - судя по всему, подобная практика существовала уже во 
времена царствования Махараджи Притху. Как царь имеет право 
хранить свои богатства скрытыми от посторонних глаз, так и 
простым людям следует держать свои сбережения в надежном месте. 
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В этом нет ничего дурного. Главное, чтобы все люди были 
воспитаны в соответствии с принципами варнашрама-дхармы и 
использовали свои деньги только на добрые дела. 

Махараджа Притху восстал из тела царя Вены, как огонь, 
извлеченный из дощечек арани. Поэтому царь Притху будет во всем 
подобен огню, и никакой враг не сможет подступиться к нему. Его 
врагам будет невыносимо сознавать, что, даже стоя подле него, они 
никогда не смогут коснуться его, как если бы он находился на 
недосягаемом расстоянии. Никому и никогда не удастся одолеть царя 
Притху. 

Арани - это вид дерева, которое используют для добывания огня 
трением. С помощью дощечек из дерева арани обычно зажигают 
жертвенный огонь. Хотя царь Притху появился на свет из тела своего 
мертвого отца, он был подобен огню. Прикоснуться к огню совсем не 
просто, и точно так же недругам царя Притху не удавалось 
подступиться к нему, даже когда им казалось, что они совсем рядом. 

Царю Притху будут известны не только все поступки его 
подданных, но и их помыслы, и при этом никто не будет знать, 
услугами каких осведомителей он пользуется. Однако, несмотря на 
свое всеведение, он будет оставаться безучастным, не обращая 
внимания ни на восхваления, ни на хулу в свой адрес. Он будет 
подобен воздуху, жизненной силе в теле, который находится как 
внутри организма, так и вне его, и в то же время не принимает 
непосредственного участия в проходящих в организме процессах. 

Никогда не сходя со стези добродетели, он будет одинаково 
относиться к своим сыновьям и к сыновьям своего врага. Если сын 
врага невиновен, царь никогда не накажет его, но, если собственный 
сын царя совершит преступление, ему не удастся избежать расплаты. 

Так всегда поступает беспристрастный правитель. Его долг - 
карать преступников и защищать невиновных. Царь Притху был так 
беспристрастен, что без колебаний наказал бы собственного сына, 
соверши он преступление. С другой стороны, он никогда не осудил 
бы невиновного, даже если бы это был сын его заклятого врага. 

Подобно тому как лучи, посылаемые на Землю богом Солнца, 
беспрепятственно достигают любой ее точки, вплоть до самых 
высоких широт, власть царя Притху распространится даже на 
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районы Арктики и будет оставаться прочной и незыблемой вплоть до 
самой его смерти. 

Все подданные царя будут очень довольны его делами и 
решениями, поэтому люди с радостью признают его своим 
повелителем. 

Царь будет непоколебим в своих решениях и никогда не 
отступит от истины. Являясь оплотом брахманической культуры, он 
всегда будет заботиться о старцах и мудрецах и оказывать 
покровительство всем предавшимся ему душам. С уважением 
относясь к каждому, царь будет неизменно милостив к невинным и 
обездоленным. 

 Царь Притху всегда почитал брахманов и всячески заботился о 
них. Он также помогал людям, достигшим преклонного возраста. 
Если царь принимал какое-либо решение, никто не мог остановить 
его. Эта черта характера называется дридха-санкалпой или дридха-
вратой. 

Ко всем женщинам царь будет относиться с тем же уважением, с 
каким относился бы к собственной матери, а жену будет считать 
половиной своего тела. Он будет заботиться о своих подданных как 
любящий отец, и всегда считать себя смиренным слугой преданных, 
которые без устали проповедуют славу Господа. 

 

КАЧЕСТВА ПРОСВЕЩЕННОГО ЧЕЛОВЕКА 
Просвещенный человек к любой женщине, кроме своей жены, 

относится как к матери, чужое добро для него - все равно что 
уличный мусор, и он никогда не делает другим того, чего не пожелал 
бы себе. Это определение просвещенного человека, данное Чанакьей 
Пандитом. Человек, обладающий этими качествами, должен 
считаться эталоном просвещенности.  

Царь будет так же дорожить жизнью других живых существ, как 
своей собственной, и всегда будет стараться угодить своим друзьям. 
Он будет постоянно общаться с освобожденными душами и 
железной рукой карать всех грешников и нечестивцев. 

Живые существа воплощаются в различных телах, которые 
относятся к одной из   8.400.000 форм жизни, и всех их царь Притху 
любил не меньше, чем самого себя. В наш век так называемые цари и 
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президенты не могут сказать этого о себе. Большинство из них едят 
мясо, но даже те из них, кто сам не делает этого, выставляя напоказ 
свою религиозность и благочестие, тем не менее позволяют убивать 
коров в своем государстве. Таким грешникам, стоящим во главе 
государства, никогда не удастся заслужить любовь своих подданных. 

Махараджа Притху был ни кем иным, как Верховной Личностью 
Бога, и потому обладал бесконечным количеством достоинств. По 
своим качествам никто не мог сравняться с Махараджей Притху или 
превзойти его, ибо он был воплощением Верховной Личности Бога. 
Верховный Господь в полном объеме обладает всеми шестью 
достояниями, и царь Притху был наделен могуществом, которое 
позволяло ему демонстрировать эти достояния. 

В «Бхагавад-гите» (5.18): 

видйа-винайа-сампанне 
брахмане гави хастини 
шуни чаива швапаке ча 

пандитах сама-даршинах 

«Смиренный мудрец, обладающий истинным знанием, не видит 
разницы между ученым и благовоспитанным брахманом, коровой, 
слоном, собакой и собакоедом [неприкасаемым]». 

Этот царь Притху является владыкой всех трех миров, ибо Сам 
Верховный Господь наделил его могуществом. Как воплощение 
Господа, шактьявеша-аватара, он не подвержен изменениям. 
Относясь к числу освобожденных душ и обладая полным знанием, он 
видит всю бессмысленность материального многообразия, 
порожденного невежеством. 

ДУХОВНЫЕ КАЧЕСТВА ПРИТХУ 
Человек, обладающий знанием, не обращает внимания на 

внешнюю оболочку живого существа. Он видит только чистую душу 
в различных одеждах. При этом он понимает, что разнообразные 
одежды живого существа порождены его невежеством (авидйа-
рачитам). Будучи шактьяавеша-аватарой, наделенным особыми 
полномочиями воплощением Верховного Господа, Притху 
Махараджа сохранил свой духовный статус и потому никогда не 
рассматривал материальный мир как реальность. 
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У царя, необычайно могущественного и отважного, не будет 
соперников. На своей победоносной колеснице он, вооруженный 
могучим луком, объедет всю Землю, словно Солнце, которое 
вращается по своей орбите с юга на север. 

В Пятой песне «Шримад-Бхагаватам» говорится, что Солнце 
движется по своей орбите со скоростью двадцать тысяч километров в 
секунду. Аналогичное утверждение есть в «Брахма-самхите»: 
йасйаджнайа бхрамати самбхрита-кала-чакрах - Солнце движется по 
своей орбите, послушное воле Верховной Личности Бога. Все это 
свидетельствует о том, что Солнце не стоит на месте. Что же 
касается Махараджи Притху, под его властью находился весь мир. 
Гималайские горы, из- за которых восходит Солнце, называют 
удайачала или удайадри. 

 Царство Махараджи Притху включало в себя даже Гималаи и 
имело выход ко всем морям и океанам. Иными словами, царь Притху 
был повелителем всей планеты. Его слава была такой же громкой, 
как слава Верховной Личности Бога. 

Люди не знают, что изначальный царь, Нараяна, защищает и 
хранит все живые существа. В Ведах сказано: эко бахунам йо 
видадхати каман (Катха-упанишад, 2.2.13) - Верховная Личность 
Бога удовлетворяет потребности всех живых существ, а царь, 
Нарадева, является представителем Господа. Поэтому царь обязан 
заботиться о том, чтобы у его подданных было все необходимое, и 
для этого он должен лично наблюдать за распределением жизненных 
благ в своем государстве. Если он будет поступать таким образом, то 
прославится так же, как Нараяна.  

Слава Махараджи Притху не уступала славе Верховного 
Господа, поскольку он правил миром как наместник Бога на земле. 

Этот необыкновенный царь, защитник своих подданных, ничем 
не уступает полубогам Праджапати. Чтобы обеспечить жителей 
своего государства пищей, он будет доить Землю, которая подобна 
корове. Более того, он разровняет поверхность Земли, разметав 
острыми концами своего лука все холмы и горы, подобно царю небес 
Индре, который крушит горы своими могучими молниями. 

Когда лев, грозно подняв хвост, шествует по джунглям, все 
мелкие животные в страхе перед ним прячутся кто куда. Точно так 
же царь Притху будет объезжать свои владения, и звон тетивы его 
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непобедимого лука, сделанного из козлиных и бычьих рогов, 
заставит разбойников и воров разбегаться в разные стороны. 

Сравнение могущественного царя, каким был Махараджа 
Притху, со львом точно отражает присущие ему качества. В Индии 
цари- кшатрии до сих пор носят титул сингх, что значит «лев». Глава 
государства должен железной рукой охранять закон и порядок в 
своей стране. Если разбойники, воры и прочие преступники не 
боятся царя, простые люди в его государстве никогда не узнают, что 
такое мир и благоденствие. Хуже всего, когда пост главы 
государства, который должен принадлежать могучему, как лев, царю, 
занимает женщина. Ее подданных можно только пожалеть. 

У истоков реки Сарасвати этот царь совершит сто 
жертвоприношений ашвамедха, но во время последней ягьи царь 
небес Индра украдет у него жертвенного коня. 

В дворцовом саду царь встретится с Санат-кумаром - одним из 
четырех Кумаров. Выразив великому мудрецу свое глубокое 
почтение и преданность, царь удостоится чести получить 
наставления, следуя которым человек может изведать 
трансцендентное блаженство. 

По-настоящему наслаждаться жизнью может лишь тот, кто, 
следуя наставлениям духовного учителя, постиг трансцендентное 
блаженство. В «Бхагавад-гите» (18.54) сказано: брахма-бхутах 
прасаннатма на шочати на канкшати - человек, достигший уровня 
Брахмана, ничего не желает и ни о чем не скорбит. Он постоянно 
пребывает в состоянии трансцендентного блаженства.  

Когда слава о его подвигах разнесется по всему свету, царь 
Притху повсюду будет слышать, как люди рассказывают о нем и его 
необычайном могуществе. 

Никто не посмеет ослушаться приказа Махараджи Притху. 
Завоевав всю землю, он избавит ее обитателей от тройственных 
страданий и прославится на весь мир. Слава его будет так велика, что 
его благородные деяния будут воспевать суры и асуры. 

Во времена Махараджи Притху всем миром правил один 
император, которому подчинялось множество вассальных 
государств. Подобно современным федерациям, в древности мир 
состоял из отдельных государств, но все они были подвластны 
одному императору. Когда в каком-либо из них нарушались 
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принципы варнашрамы, император тотчас брал бразды правления в 
свои руки. 

Жизненный путь человека усеян колючками страданий, но 
могущественные правители в ведические времена, вплоть до времени 
царствования Махараджи Юдхиштхиры, могли избавить своих 
подданных от этих страданий. Известно, что, когда миром правил 
Махараджа Юдхиштхира, люди не страдали от чрезмерного холода и 
палящего зноя и не знали, что такое тревоги и беспокойства. Это 
признак, по которому можно отличить хорошего царя от плохого. 
Махараджа Притху обеспечил своим подданным мирную и 
спокойную жизнь, поэтому его великие деяния прославляли 
обитатели не только райских, но и адских планет. Люди или целые 
народы, стремящиеся распространить свое влияние на весь мир, 
должны обязательно помнить об этом: претендовать на мировое 
господство имеет право лишь тот, кто способен положить конец 
тройственным страданиям своих подданных. Добиваясь власти, 
человек ни в коем случае не должен преследовать какие бы то ни 
было политические или дипломатические цели. 
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Глава 3: Махараджа Притху гневается на Землю 
Великий мудрец Майтрея продолжал: итак, певцы, 

прославлявшие Махараджу Притху, с воодушевлением описали его 
божественные качества и славные деяния. Когда они закончили, 
Махараджа Притху щедро наградил их и оказал им соответствующие 
почести. 

Затем царь Притху почтил старейшин касты брахманов и других 
сословий, а также своих слуг, советников и жрецов, горожан, своих 
подданных и приближенных, чем доставил всем огромное 
удовольствие. 

Обращаясь к великому мудрецу Майтрее, Видура спросил: 
Дорогой брахман, мать-Земля может принимать самые разные 
формы, почему же она явилась в облике коровы? И когда царь 
Притху доил ее, кто играл роль ее теленка и в какой сосуд царь 
собирал молоко? 

Испокон веков на поверхности Земли существуют низменности 
и возвышенности. Как же царю Притху удалось разровнять ее? 
Расскажи мне также, зачем царь небес Индра украл коня, 
предназначенного для жертвоприношения. 

Великий царь и святой Махараджа Притху был учеником 
непревзойденного знатока Вед, Санат-кумара. Поведай же мне, как, 
следуя полученным от него наставлениям, этот святой царь достиг 
высшей цели? 

*** 

Ведическое знание хранят четыре вайшнавских сампрадаи (цепи 
ученической преемственности). Одна из них восходит к Господу 
Брахме, другая - к богине процветания, третья ведет начало от 
четырех Кумаров во главе с Санат-кумаром, а четвертая - от Господа 
Шивы. Все они существуют и по сей день. Пример царя Притху 
свидетельствует о том, что человек, стремящийся обрести 
трансцендентное ведическое знание, должен принять гуру, 
духовного учителя, принадлежащего к одной из этих сампрадай. 
Говорится, что в Кали-югу любая мантра должна быть получена 
в одной из этих сампрадай, иначе она не возымеет действия. Сейчас 
появилось множество фальшивых сампрадай, которые беззастенчиво 
обманывают людей, давая им неавторитетные мантры. Мошенники, 
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принадлежащие к этим сампрадаям, не следуют предписаниям Вед. 
Они не могут отказаться от своих греховных привычек, но тем не 
менее раздают людям мантры, вводя их таким образом в 
заблуждение. Разумные люди понимают бесполезность подобных 
мантр и никогда не станут поддерживать эти новоиспеченные 
духовные движения. К любой из таких фиктивных сампрадай 
следует относиться с большой осторожностью. Несчастные люди, 
живущие в Кали-югу, получают в таких сампрадаях всевозможные 
мантры, рассчитывая на то, что это поможет им удовлетворять свои 
чувства. Но Махараджа Притху на собственном примере показал, что 
знание следует получать только в авторитетной сампрадае. Именно 
поэтому Махараджа Притху принял в качестве духовного учителя 
Санат-кумара. 

ВОПРОСЫ ВИДУРЫ  
И Майтрея, и Видура были великими личностями, поэтому 

беседа между ними достойна каждого разумного человека, который 
знает истинную цель и цену своей жизни. Разумный человек не 
станет расточать свою жизнь на бесполезное времяпрепровождение. 

Притху Махараджа был могущественным воплощением энергий 
Господа Кришны, поэтому любые повествования о его деяниях 
услаждают слух и приносят удачу тем, кто слушает их. Что касается 
меня, то я всей душой предан тебе, так же как я предан Всевышнему, 
которого называют Адхокшаджей. Поэтому, прошу тебя, расскажи 
мне все, что тебе известно о Махарадже Притху, который, став 
сыном царя Вены, доил Землю, принявшую облик коровы. 

Господа Кришну иногда называют аватари, что значит 
«источник всех воплощений». В «Бхагавад-гите» (10.8) Господь 
Кришна говорит: ахам сарвасйа прабхаво маттах сарвам 
правартате - «Я - источник всех духовных и материальных миров. 
Все сущее исходит из Меня». Таким образом, все живые существа 
обязаны своим появлением на свет Господу Кришне. Господь 
Брахма, Господь Вишну и Господь Шива, находящиеся в 
материальном мире, являются воплощениями Господа Кришны. Их 
называют гуна-аватарами. Материальным миром управляют три 
гуны материальной природы, и Господь Вишну, Господь Брахма и 
Господь Шива отвечают, соответственно, за гуну благости, гуну 
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страсти и гуну невежества. Что касается Махараджи Притху, то он 
воплощал в себе те качества Господа Кришны, которые позволяют 
Ему повелевать обусловленными душами 

К этому можно добавить, что опираясь на материальный 
чувственный опыт, можно постичь только безличный аспект 
Всевышнего, поэтому Господа называют Адхокшаджей. 

Сута Госвами продолжал: Искреннее желание Видуры услышать 
о деяниях Господа Кришны в Его различных воплощениях очень 
понравилось Майтрее Муни. Воодушевленный, он начал 
превозносить достоинства Видуры, а затем произнес такие слова. 

Кришна-катха, рассказы о Господе Кришне или Его 
воплощениях, вызывают такой духовный подъем, что никогда не 
утомляют ни рассказчика, ни слушателей. Такова природа духовных 
бесед. Мы сами имели возможность убедиться в том, что беседы 
Видуры с Майтреей можно слушать до бесконечности. Духовное 
общение тем и замечательно, что никогда не вызывает усталости. 
Поэтому вопросы Видуры не только не вызвали у Майтреи 
раздражения, но еще больше усилили его желание продолжать свой 
рассказ. 

Великий мудрец Майтрея сказал: Дорогой Видура, когда 
великие мудрецы и брахманы возвели на престол Махараджу 
Притху, провозгласив его защитником всех обитателей царства, 
Земля не давала людям зерна. Истощенные от недоедания, 
подданные обратились к царю и поведали ему о своем горе. 

В «Бхагавад-гите» сказано, что варнашрама-дхарма создана не 
людьми, а Самим Богом. История Махараджи Притху свидетельствует 
о том, что в былые времена царская власть находилась под контролем 
брахманов. Когда во главе страны становился нечестивый царь, 
такой, например, как Вена, брахманы, обладавшие огромным 
могуществом, уничтожали его и заменяли более достойным 
правителем, предварительно убедившись в том, что будущий царь 
наделен всеми необходимыми качествами. Другими словами, 
брахманы - великие мудрецы и самые разумные люди общества - 
держали под своим контролем действия монарха. Брахманы возвели 
царя Притху на трон для того, чтобы он защищал своих подданных и 
заботился о них. Изнуренные голодом люди обратились за помощью 
к царю и попросили его принять неотложные меры. Система 
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варнашрама-дхармы совершенна во всех отношениях. Она дает 
брахманам возможность направлять действия главы государства и 
следить за тем, чтобы он заботился о своих подданных. Кшатрии 
защищают народ, а вайшьи, находящиеся под покровительством 
кшатриев, заботятся о коровах, растят хлеб и обеспечивают все 
прочие сословия общества продуктами питания. А шудры, или 
рабочие, занимаются физическим трудом, служа представителям 
трех высших сословий. Такова структура идеального общества. 

- Дорогой царь, как высыхает дерево, в дупле которого разведен 
костер, так и мы иссохли от огня голода, горящего в наших 
желудках. Ты, защитник всех, кто находится под твоей властью, 
поставлен во главе государства для того, чтобы дать нам работу и 
позаботиться о нашем пропитании. Поэтому мы пришли к тебе, ища 
покровительства и защиты. Ведь ты не просто царь, ты - воплощение 
Бога, царь всех царей. Твой долг - следить за тем, чтобы мы 
занимались своим делом, ибо ты даешь нам средства к 
существованию. Поэтому, о царь царей, мы смиренно просим тебя 
избавить нас от голода и позаботиться о том, чтобы каждый из нас 
получил причитающуюся ему долю зерна, иначе нам грозит голодная 
смерть. 

Выслушав эти жалобы и увидев, в каком плачевном состоянии 
находятся его подданные, царь Притху надолго задумался, стараясь 
отыскать глубинную причину случившегося. 

Когда же он понял, что произошло, то взял в руки лук и стрелы 
и, натянув тетиву, приготовился выстрелить в Землю. В этот момент 
он был похож на Господа Шиву, который своим гневом испепеляет 
весь мир. 

Царь Притху нашел причину неурожая злаков. Он понял, что 
люди тут ни при чем, поскольку они добросовестно исполняли свои 
обязанности. Виновата была Земля, которая не давала достаточного 
количества зерна. Отсюда следует, что при разумной постановке 
дела Земля способна производить достаточное количество продуктов 
питания, но иногда по тем или иным причинам она может отказаться 
делать это. Теория, согласно которой нехватка продовольствия 
вызвана перенаселенностью планеты, ни на чем не основана. 
Причины того, что Земля отказывается производить продукты 
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питания или производит их в избытке, совсем иные. Обнаружив их, 
царь Притху немедленно принял необходимые меры. 

Увидев, что царь Притху готов поразить ее своей стрелой, Земля 
задрожала от страха и пустилась бежать, словно лань, преследуемая 
охотником. Испугавшись царского гнева, Земля приняла облик 
коровы и обратилась в бегство. 

Как из чрева матери появляются на свет дети разного пола, так и 
из чрева матери-Земли выходят самые разнообразные живые 
существа. Поэтому сама Земля способна принимать какой угодно 
облик. На этот раз, чтобы избежать гнева царя Притху, она 
обернулась коровой. Поскольку коров нельзя убивать, Земля сочла 
разумным превратиться в корову, чтобы таким образом спастись от 
царских стрел. Но Махараджа Притху понял ее замысел и пустился 
за ней в погоню. 

Увидев это, Махараджа Притху пришел в ярость и его глаза 
стали красными, как восходящее солнце. Положив на тетиву стрелу, 
он продолжал преследовать Землю в облике коровы, не давая ей 
скрыться. 

Обернувшаяся коровой Земля металась между райскими и 
земными планетами, но, куда бы она ни побежала, за ней по пятам 
следовал разгневанный царь, вооруженный луком и стрелами. 

Ускользнуть от сына Вены было так же невозможно, как 
вырваться из когтей беспощадной смерти. В конце концов, Земля в 
облике коровы, беспомощная и отчаявшаяся, из страха перед 
Махараджей Притху вернулась назад. 

Назвав могущественного царя Притху великим знатоком 
принципов религии и защитником покорившихся ему душ, Земля 
взмолилась: «Прошу, пощади меня! Ты стал повелителем этой 
планеты и потому обязан защищать всех живых существ». 

Земля, принявшая облик коровы, назвала царя Притху дхарма-
джна, что значит «знаток принципов религии». Согласно этим 
принципам, царь, как, впрочем, и все остальные, должен опекать и 
защищать женщин, коров, детей, брахманов и стариков. По этой 
причине мать-Земля, собственно, и приняла форму коровы. К тому 
же она была женщиной. Чтобы напомнить царю об этом, Земля 
назвала его знатоком религиозных принципов. Более того, 
священные писания запрещают убивать тех, кто сдался на милость 
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победителя. Она напомнила царю Притху, что он является не только 
воплощением Бога, но и властелином всей Земли.  

МОЛИТВЫ ЗЕМЛИ, ОБРАЩЕННЫЕ К ПРИТХУ 
Земля в облике коровы продолжала взывать к царю: Почему ты 

так жаждешь убить несчастную, безгрешную женщину? Ты слывешь 
знатоком принципов религии, почему же ты тогда ненавидишь меня? 
что заставляет тебя желать смерти беззащитной женщины? 

Земля привела два аргумента в свою защиту. Прежде всего, 
царь, следующий религиозным принципам, никогда не должен 
наказывать невиновного. Кроме того, никому не позволено убивать 
женщину, даже если она совершила грех. Поскольку Земля была 
женщиной, и к тому же безвинной, царь не имел права убивать ее. 

Никто не вправе поднять руку на женщину, даже если она 
совершила грех. И уж тем более это не пристало тебе, о царь, 
славящийся своим милосердием. Ты - защитник всех живых существ 
и покровитель несчастных и обездоленных. 

Земля в облике коровы продолжала: Дорогой царь, подобно 
крепкому судну, я держу на себе весь мир. Если ты разобьешь меня 
на куски, то как тебе удастся спастись самому и не дать утонуть 
твоим подданным? 

Все планетные системы расположены над водами океана Гарбха. 
Из пупка Господа Вишну, возлежащего на этих водах, вырастает 
цветок лотоса, стебель которого поддерживает все планеты 
вселенной, плавающие в воздухе. Если разрушить планету, ее 
осколки упадут в океан Гарбха. Поэтому Земля предупредила царя 
Притху о том, что, уничтожив ее, он ничего не добьется. 
Действительно, как в таком случае ему самому удастся избежать 
падения в воды вселенского океана и спасти от этого своих 
подданных? Иначе говоря, космическое пространство можно 
сравнить с воздушным океаном, а планеты - с лодками или 
островами в этом океане. Поэтому планеты иногда называют двипа, 
что буквально значит «остров», а иногда их называют кораблями.  

Царь Притху отвечал: Дорогая Земля, ты не желаешь исполнять 
мои приказания. Относясь к числу полубогов, ты принимаешь свою 
долю жертвенных даров, но взамен не приносишь достаточно зерна. 
Поэтому я считаю своим долгом убить тебя. 
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Хотя ты каждый день ешь свежую траву, твое вымя не 
наполняется молоком, которое могли бы использовать люди. И так 
как ты намеренно совершила этот проступок, тебе не удастся 
избежать наказания, даже несмотря на то, что ты приняла облик 
коровы. 

Когда корова пасется на лугу, где вдоволь свежей травы, ее 
вымя наполняется молоком, и хозяин может доить ее. Ягьи 
(жертвоприношения) совершаются для того, чтобы над землей 
собирались тучи и поливали ее дождями. Относясь к числу 
полубогов, Земля принимала свою долю жертвенных даров, поэтому 
ее сравнивают здесь с коровой, которая ест свежую траву. Но взамен 
Земля не производила достаточно продуктов питания, то есть не 
наполняла молоком свое вымя. Поэтому Махараджа Притху был 
совершенно прав, грозясь наказать ее за эту провинность. 

-Лишившись разума, ты не хочешь слушаться меня и не даешь 
прорасти семенам трав и злаков, некогда созданным Брахмой и 
теперь скрытым в твоих недрах. 

Вместе с многочисленными планетами вселенной Господь 
Брахма создал семена различных трав, злаков, овощей и деревьев. 
Когда облака обильно поливают землю дождями, семена прорастают 
и превращаются в растения, приносящие фрукты, овощи, зерно и т.д. 
Своими действиями Махараджа Притху показал, как должен вести 
себя глава государства, если его подданные страдают от нехватки 
продовольствия. Прежде всего, он должен выяснить причину этого, а 
затем принять решительные меры, чтобы поправить положение дел в 
стране. 

Своими острыми стрелами я разорву тебя на части и твоей 
плотью накормлю стонущих от голода людей. Так я утешу своих 
обливающихся слезами подданных и утолю их голод. 

То, что людям нравится вкус мяса, не может служить 
оправданием существования скотобоен. 

Как было сказано выше, коровы и другие домашние животные 
должны получать в пищу достаточное количество травы. Если же, 
несмотря на обильное питание, корова не дает молока, а люди остро 
нуждаются в пище, такую корову можно зарезать, чтобы накормить 
голодающих. В чрезвычайной ситуации начинают действовать 
особые законы; прежде всего, люди должны стараться вырастить 
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достаточное количество зерна и овощей, однако в случае неурожая 
они могут употреблять в пищу мясо. Во всех остальных случаях это 
категорически запрещено. Современный уровень сельского 
хозяйства позволяет производить достаточное количество зерна 
повсюду в мире, поэтому существование скотобоен ничем не 
оправдано. В некоторых странах иногда образуются такие большие 
излишки зерна, что его приходится выбрасывать в море. Иногда 
правительство даже налагает запрет на выращивание зерновых 
культур. Отсюда следует, что земля производит достаточное 
количество зерна, чтобы прокормить все человечество, но 
правильному распределению продуктов питания мешают торговые 
ограничения и стремление людей к наживе. Поэтому в некоторых 
районах земли зерна не хватает, а в других люди не знают, что с ним 
делать.  

Если бы на всей земле было единое правительство, 
руководившее распределением продуктов питания, люди не знали 
бы, что такое голод и отпала бы необходимость открывать 
многочисленные скотобойни и выдвигать лживые теории о 
перенаселенности планеты. 

Царь имеет право казнить любого злодея, будь то мужчина, 
женщина или бесполый евнух, Такой поступок царя не считается 
убийством. 

Что касается духовной деятельности, то преданного, который 
заботится только о себе и не рассказывает другим о величии 
Кришны, нельзя считать преданным первого класса. Тот, кто из 
сострадания к невинным людям, ничего не знающим о Кришне, 
занимается проповеднической деятельностью, стоит гораздо выше. В 
молитве, обращенной к Господу, Прахлада Махараджа говорит, что 
не стремится к освобождению и не хочет уходить из материального 
мира до тех пор, пока не будут спасены все падшие души. Но даже в 
материальной жизни тот, кто не заботится о благе своих ближних, 
будет наказан Верховным Господом или одним из Его воплощений, 
таким, как Махараджа Притху. 

ПРИМЕЧАНИЕ: иногда мы вынуждены критиковать даже тех, 
кто считает себя преданными за их нерадивость, злоупотреблениями 
и искаженими, собственными интерпретациями и подменой прямого 
смысла писаний. 
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Преследуя корову, Махарадж Притху продолжал: Как видно, 
гордыня совсем лишила тебя разума. Сейчас, воспользовавшись 
своими мистическими способностями, ты обратилась в корову, но 
это не помешает мне разорвать тебя на мелкие, как зерна, клочки и, 
явив свою мистическую силу, самому стать опорой всех живых 
существ. 

Верховного Господа иногда называют Йогешварой, что значит 
«повелитель всех мистических сил». Поэтому царь Притху сказал 
Земле, что не нуждается в ее помощи. 

Проговорив это, царь Притху из-за охватившей его ярости стал 
как две капли воды похож на Ямараджу. Иначе говоря, в тот момент 
он казался воплощением гнева. Его слова повергли Землю в трепет. 
Смиренно сложив ладони, Земля стала возносить Притху молитвы: О 
мой Господь, Ты - полновластный созидатель материального мира. 
Сотворив мироздание и три гуны материальной природы, Ты создал 
и планету Земля, которая стала обителью всех живых существ. Но 
при этом Сам Ты, о Господь, всегда остаешься независимым. Теперь, 
когда Ты предстал передо мной с оружием в руках, готовый убить 
меня, молю Тебя, скажи, где мне найти убежище и кто сможет 
защитить меня?  

На заре творения Ты Своей непостижимой энергией создал все 
движущиеся и неподвижные живые существа. И теперь с помощью 
той же самой энергии Ты готов спасти им жизнь. Почему же, о 
верховный защитник принципов религии, Ты так хочешь убить меня, 
невзирая на то, что я приняла облик коровы? 

Земля согласна с тем, что создатель имеет полное право 
уничтожить собственное творение. Ей непонятно только, почему она 
должна быть убита, если Господь готов защитить каждого. Ведь, в 
конце концов, именно Земля дает приют всем живым существам и 
кормит их. 

О мой повелитель, хотя Ты - единый Господь, с помощью Своих 
непостижимых энергий Ты распространяешь Себя в бесчисленное 
множество форм. Действуя через Брахму, Ты создал эту вселенную, 
и теперь я убедилась в том, что Ты - не кто иной, как Сама Верховная 
Личность Бога. Тем, кто не обладает достаточным опытом, не дано 
проникнуть в смысл Твоих трансцендентных деяний, ибо эти люди 
находятся во власти Твоей иллюзорной энергии. 
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Бог один, но посредством Своих разнообразных энергий: 
материальной, духовной, пограничной и т.д. - Он распространяет 
Себя в бесчисленное количество форм. Понять, каким образом 
единый Верховный Господь действует через Свои многочисленные 
энергии, может только тот, на кого Господь прольет Свою милость. 
Живые существа относятся к пограничной энергии Господа, и 
Брахма является одним из таких живых существ. Однако он 
отличается от всех прочих живых существ тем, что Верховный 
Господь наделил его необычайным могуществом. Брахму считают 
создателем этой вселенной, но на самом деле ее творцом является 
Верховная Личность Бога. 

О мой Господь, посредством Своих энергий Ты сотворил все 
материальные элементы, инструменты материальной деятельности 
(чувства), управляющих этими чувствами полубогов, а также разум, 
эго и все остальное. Своей энергией Ты создаешь материальный 
космос, в течение некоторого времени поддерживаешь его и затем 
уничтожаешь. Таким образом, только благодаря Твоим энергиям 
мироздание в назначенный срок проявляется, а затем вновь 
становится непроявленным. Поэтому Ты - Верховная Личность Бога, 
причина всех причин, и я в почтении склоняюсь перед Тобой. 

Вся деятельность в материальном мире начинается с появления 
на свет совокупной энергии, махат-таттвы. Затем три гуны 
материальной природы начинают взаимодействовать друг с другом, 
в результате чего возникают грубые материальные элементы, а также 
ум, эго и полубоги, управляющие деятельностью чувств. Все это 
одно за другим создает непостижимая энергия Господа. Современная 
электроника позволяет нажатием одной-единственной кнопки 
привести в действие, один за другим, множество механизмов. 
Подобно этому, когда Верховный Господь нажимает кнопку 
творения, Его разнообразные энергии создают материальные 
элементы и управляющих ими полубогов, которые начинают 
вступать друг с другом во взаимодействие в соответствии с 
непостижимым замыслом Верховной Личности Бога. 

О мой Господь, Ты никогда не рождался. Однажды, когда я 
оказалась на дне океана вселенной, Ты, приняв образ изначального 
вепря, вытащил меня из воды. Посредством Своих энергий Ты 
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сотворил все физические элементы, чувства и сердце, чтобы 
поддерживать существование материального мира. 

Здесь Земля вспоминает о том, как Господь Кришна пришел в 
материальный мир в облике изначального вепря Варахи, чтобы 
спасти ее, когда она оказалась под водой. Демон Хираньякша 
столкнул Землю с орбиты и сбросил в воды океана Гарбходака. 
Тогда Господь в форме изначального вепря поднял Землю и 
водворил ее на место. 

Итак, мой Господь, однажды Ты уже спас меня, вытащив из 
воды, после чего Тебя стали величать Дхарадхарой - несущим 
Землю. Теперь же, приняв облик героя, Ты собираешься пронзить 
меня Своими острыми стрелами. Не забывай, однако, что я, словно 
плывущая по воде лодка, несу на себе все живое. 

Господа называют Дхарадхарой, что значит «тот, кто, приняв 
облик вепря, держит на Своих клыках Землю». Иначе говоря, Земля, 
обернувшаяся коровой, усматривает в действиях Господа 
противоречие: однажды Господь спас ее, а теперь желает погубить 
несмотря на то, что для всех ее обитателей она подобна плывущей по 
воде лодке. Никто не в силах постичь деяния Господа. Поэтому 
невежественным людям Его деяния иногда кажутся 
противоречивыми. 

О мой Господь, я тоже творение одной из Твоих энергий, 
состоящей из трех гун материальной природы. Поэтому Твои 
действия приводят меня в замешательство. Если даже поступки 
Твоих преданных непостижимы, то что можно сказать о Твоих 
играх? Вот почему все происходящее в мироздании кажется нам 
противоречивым и чудесным. 

Деяния Верховного Господа в Его разнообразных воплощениях 
всегда необычайны и чудесны. Ничтожному человеческому разуму 
не под силу разгадать намерения Господа и Его цели. Поэтому 
Шрила Джива Госвами говорит, что мы должны признать 
непостижимость деяний Верховной Личности Бога, ибо им нельзя 
найти никакого объяснения. На Голоке Вриндаване Господь вечно 
пребывает в облике Кришны, Верховной Личности Бога. Но вместе с 
тем Он распространяет Себя в бесчисленное количество форм, таких, 
как Господь Рама, Господь Нрисимха, Господь Вараха и все 
остальные воплощения, исходящие непосредственно от Санкаршаны. 
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Санкаршана - это экспансия Баладевы, который является первой 
экспансией Кришны. Поэтому все эти воплощения называют кала. 

В «Брахма-самхите» (5.39): рамади-муртишу кала-нийамена 
тиштхан. В «Шримад-Бхагаватам» также сказано, что все 
воплощения Господа представляют собой частичные проявления 
(кала) Верховной Личности Бога. Но Кришна - это Сама изначальная 
Верховная Личность Бога. То, что слово ишваранам стоит во 
множественном числе, не подразумевает существование нескольких 
Богов. Бог только один, и нет ничего кроме Бога. Все сущее 
находится в цартве Его энергий, Он внутри каждого атома и в сердце 
каждого существа, и Он единственный, кто наслаждется (по праву 
собственности), Сам Собой, в Себе и для Себя... Он друг и 
доброжелатель каждого. Он существует вечно, но проявляет Себя в 
бесчисленных формах и выступает в разных ролях. Обыкновенного 
человека это нередко приводит в замешательство, и он начинает 
находить в действиях Господа противоречия, которых на самом деле 
не существует. Все, что делает Господь, исполнено глубокого 
смысла. 

Чтобы внести ясность в этот вопрос, иногда приводят такой 
пример. Как известно, Господь находится и в сердце вора, и в сердце 
домохозяина. Сверхдуша в сердце вора подсказывает ему: «Пойди 
укради что-нибудь из того дома», - и в то же время владельцу дома 
Господь говорит: «Прими меры предосторожности, чтобы оградить 
себя от воров и грабителей!» Эти наставления, которые Господь дает 
разным людям, могут показаться противоречивыми, однако не 
следует забывать, что Сверхдуша, Верховный Господь, всегда 
действует в соответствии с определенным замыслом, поэтому мы не 
должны искать в Его действиях противоречия. Лучше всего 
безоговорочно предаться Господу и, обретя Его покровительство, 
избавиться от всех тревог и страхов. 

ПРИТХУ МАХАРАДЖ ДОИТ ЗЕМЛЮ 
Великий мудрец Майтрея продолжал: Дорогой Видура, к тому 

времени, когда Земля закончила возносить молитвы, царь Притху все 
еще не успокоился, и губы у него дрожали от гнева. Чтобы 
умилостивить царя, Земля, превозмогая страх, овладела собой и 
заговорила вновь. 
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О мой Господь, прошу Тебя, обуздай Свой гнев и терпеливо 
выслушай все, что я сейчас скажу. Пожалуйста, не пренебрегай 
моими словами! Пусть я всего лишь презренная женщина, но 
разумный человек подобен пчеле, которая собирает нектар с каждого 
цветка, и потому готов воспринять знания из любого источника. 

Заботясь о людях, великие мудрецы и пророки указали пути, идя 
по которым можно обрести счастье и благополучие как в этой жизни, 
так и в следующей. 

Ведическая цивилизация основана на совершенном знании, 
почерпнутом из Вед и поведанном людям великими мудрецами и 
брахманами. Наставления Вед называют шрути, а дополнительные 
произведения, разрабатывающие темы Вед и написанные великими 
мудрецами, именуют смрити. Последние полностью соответствуют 
принципам Вед. Людям не следует пренебрегать предписаниями 
шрути и смрити. Каждый, кто хочет достичь успеха в духовной 
жизни, должен строго следовать всем наставлениям и принципам 
священных писаний. В «Бхакти-расамрита-синдху» Шрила Рупа 
Госвами говорит, что человек, который мнит себя великим 
авторитетом в духовных вопросах, но при этом не опирается на 
принципы шрути и смрити, приносит окружающим одни 
беспокойства. Принципами шрути и смрити следует 
руководствоваться не только в духовной, но и в материальной жизни. 
Что же касается всего человеческого общества, то его жизнь тоже 
должна строиться в соответствии с «Ману-смрити», так как в этом 
произведении собраны законы, которые оставил людям Ману, 
прародитель человечества. 

В «Ману-смрити» сказано, что женщине никогда не следует 
давать свободу: сначала она должна находиться под опекой отца, 
затем - мужа, а в конце жизни о ней должны заботиться ее взрослые 
сыновья. Женщина всегда должна находиться под чьей-либо опекой. 
Современные женщины пользуются такой же свободой, как и 
мужчины, но фактически мы видим, что эти эмансипированные 
женщины не стали счастливее тех, которые находятся под опекой 
мужчин. Если люди будут следовать наставлениям великих 
мудрецов, шрути и смрити, они смогут обрести счастье не только в 
этой жизни, но и в следующей. К сожалению, мошенники и негодяи 
пытаются проложить свои собственные пути к счастью. Каждый 
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стремится к счастью своим путем. В результате человечество 
перестало придерживаться принципов и традиций, в соответствии с 
которыми должна строиться как духовная, так и материальная жизнь 
людей, и сбитые с толку люди лишились мира и счастья. Пытаясь 
разрешить стоящие перед человеческим обществом проблемы, люди 
создали Организацию Объединенных Наций, но все проблемы так и 
остались нерешенными. Люди в современном обществе несчастны, 
поскольку не желают следовать наставлениям Вед, в которых указан 
путь, ведущий к освобождению. 

К сожалению, в наше время даже маститые профессора и ученые 
не верят в существование следующей жизни и считают, что со 
смертью тела всему приходит конец. Могут ли эти глупцы и негодяи 
дать людям сколько-нибудь ценный совет? Но, несмотря на это, их 
считают великими учеными и учителями человечества. Сказанное 
здесь не допускает никаких иных толкований. Оно со всей 
определенностью указывает на то, что каждый человек в этой жизни 
должен действовать так, чтобы обеспечить себе достойное 
существование в следующей. Как школьник или студент сидит за 
учебниками, чтобы получить образование и обеспечить себе 
безбедное будущее, так и каждый из нас должен стремиться 
получить знание в этой жизни, чтобы после смерти обрести вечное 
благо. Поэтому, чтобы достичь цели человеческой жизни, люди 
должны следовать наставлениям шрути и смрити. 

Тот, кто следует заповедям и наставлениям великих мудрецов 
прошлого, может применить их на практике и достичь всех целей, 
которые он перед собой поставил. Такой человек очень легко 
добивается успеха в жизни и наслаждается безоблачным счастьем в 
духовном мире. 

Веды призывают нас следовать по стопам великих 
освобожденных душ (махаджано йена гатах са пантхах) . Только так 
можно обрести благо в этой жизни и в следующей и улучшить свое 
материальное положение. Следуя принципам, установленным 
великими мудрецами и святыми прошлого, мы без труда поймем, в 
чем заключается цель человеческой жизни.  

Глупый человек полагается только на собственные домыслы и 
не признает авторитета мудрецов, давших миру безупречные 
наставления, поэтому на каждом шагу терпит поражения и неудачи. 
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Любому обусловленному живому существу присущи четыре 
изъяна: ему свойственно ошибаться, оно то и дело впадает в 
иллюзию, склонно обманывать других и, кроме того, обладает 
несовершенными чувствами. Вот почему люди должны следовать 
наставлениям освобожденных душ. 

 Пусть ученик сам не является освобожденной душой, но если 
он строго следует указаниям Верховного Господа, который обладает 
абсолютной свободой, то все его действия сразу же освобождаются 
от налета материальной скверны. Поэтому Господь Чайтанья 
говорил: «Я приказываю тебе стать духовным учителем». Тот, кто 
обладает твердой верой в трансцендентные слова Верховного 
Господа и следует всем Его наставлениям, сразу же становится 
духовным учителем. Материалисты не проявляют интереса к 
наставлениям освобожденных душ, их интересуют только 
собственные измышления, которые подводят их на каждом шагу. И 
поскольку сейчас весь мир следует несовершенным наставлениям 
обусловленных душ, сбитое с толку человечество оказалось в тупике. 

- О царь, все семена, корни, травы и злаки, некогда созданные 
Господом Брахмой, ныне находятся в распоряжении непреданных, 
лишенных духовного знания. 

Материальная вселенная была сотворена Господом Брахмой для 
бесчисленных живых существ, которые хотят находиться здесь, 
чтобы эксплуатировать материальную природу для удовлетворения 
собственных чувств. Вместе с тем по замыслу Всевышнего они 
должны получить от Господа Брахмы указания в форме Вед, которые 
позволили бы им в конце концов покинуть материальный мир и 
вернуться домой, к Богу. Все, что дарит человеку Земля: фрукты, 
цветы, деревья, злаки, животные и продукты жизнедеятельности 
животных, - было создано только для того, чтобы люди приносили 
это в жертву Верховной Личности Бога, Вишну, ради Его 
удовлетворения.  

Все сущее принадлежит Верховному Господу, поэтому все 
должно использоваться для Его удовлетворения. Живые существа не 
имеют права использовать что бы то ни было для удовлетворения 
собственных чувств. Следовательно, такая реакция материальной 
природы вполне естественна и отвечает тем целям, ради которых 
материальная природа сотворена. 
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В «Бхагавад-гите» Кришна называет непреданных душкритинах 
(грешниками), мудхах (глупцами и негодяями), нарадхамах (самыми 
падшими из людей), а также майайапахритаджнанах, или «теми, чье 
знание украдено иллюзией». 

Корова-земля продолжала: Дорогой царь, мало того, что 
производимые мной травы и злаки попали в руки материалистов, 
люди вообще перестали заботиться обо мне. Цари перестали 
исполнять свои обязанности и больше не наказывают этих негодяев, 
которые превратились в воров и используют злаки для 
удовлетворения собственных чувств. Поэтому я решила спрятать 
семена всех растений, предназначенные для совершения 
жертвоприношений. 

То, что происходило во времена Махараджи Притху и его отца, 
царя Вены, можно наблюдать и в наши дни. Люди создали огромные 
промышленные и сельскохозяйственные комплексы, которые 
производят огромное количество товаров и продуктов питания, но 
все это предназначено только для того, чтобы люди могли 
удовлетворять свои чувства. Поэтому, несмотря на гигантские 
производственные мощности, в мире постоянно ощущается 
недостаток продовольствия. Причина этого в том, что весь мир 
наводнен ворами. Согласно Ведам, человек становится вором, когда 
начинает стремиться к материальному благополучию для того, чтобы 
удовлетворить свои чувства. В «Бхагавад-гите» также говорится, что 
тот, кто принимает пищу, не предложив ее Верховной Личности 
Бога, Ягье, - не кто иной, как вор, и подлежит наказанию. Согласно 
принципам духовного коммунизма, все на земле принадлежит 
Всевышнему и люди имеют право пользоваться этими 
богатствами только после того, как принесут их в жертву 
Верховной Личности Бога. Все предложенное Господу становится 
прасадом. Тот, кто не предлагает свою пищу Господу, несомненно, 
является вором. Правители и цари обязаны наказывать таких воров и 
тем самым поддерживать в обществе мир и порядок. В противном 
случае земля перестанет производить зерно, и люди попросту начнут 
голодать. Более того, им придется не только ограничивать себя в еде 
- они будут вынуждены убивать друг друга и питаться человеческим 
мясом. Уже сейчас они убивают животных, чтобы есть их плоть, но в 
будущем, когда на земле не останется ни зерна, ни овощей, ни 
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фруктов, люди будут убивать своих сыновей и отцов и питаться их 
мясом, чтобы не умереть с голоду. 

ТРЕБОВАНИЕ ЗЕМЛИ 
Пролежав столько времени под землей, спрятанные мной семена 

злаков, несомненно, испортились. Поэтому ты должен как можно 
быстрее извлечь их из моих недр. 

Единственное жертвоприношение, рекомендованное для Кали- 
юги - это санкиртана-ягья. 

О великий герой, защитник всех живых существ, если ты 
действительно хочешь облегчить участь своих подданных, обеспечив 
их достаточным количеством зерна, если хочешь напоить их моим 
молоком, вели привести сюда теленка, найди подходящий подойник 
и опытного дояра. Как только любовь к этому теленку проснется в 
моем сердце, ты сможешь получить от меня столько молока, сколько 
пожелаешь. 

Здесь дано объяснение того, как следует доить коров. Прежде 
всего, у коровы должен появиться теленок, и тогда из любви к 
теленку она сама, добровольно, будет давать достаточно молока. 
Кроме того, для этого необходим опытный дояр и подходящий 
подойник. Как корова не может давать молоко, если у нее нет 
теленка, которого она любит, так и Земля, которая осталась без 
людей, обладающих сознанием Кришны, не способна произвести 
необходимое количество продуктов питания, так как ей не на кого 
обратить свою любовь. Даже если превращение Земли в корову 
считать аллегорией, такое сравнение очень точно раскрывает 
существо дела. Как теленок питается молоком коровы, так и все 
живые существа, включая зверей, птиц, насекомых, 
пресмыкающихся и рыб, могут получить все необходимое от матери- 
Земли, при условии, что среди людей не будет адхрита-врата, или 
асат, о чем уже говорилось выше. Когда люди становятся асат, или 
богоненавистниками, лишенными сознания Кришны, из-за них 
страдает весь мир. Если же люди ведут себя достойно, животные 
также не страдают от недостатка пищи и живут счастливо. 
Безбожники, забывшие о том, что долг человека - оберегать 
животных и заботиться об их пропитании, вместо этого убивают их, 
чтобы как-то восполнить недостаток зерна. В результате на земле не 
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осталось счастливых людей и весь мир находится в плачевном 
состоянии. 

Дорогой царь, тебе надлежит также разровнять всю поверхность 
земного шара. Это поможет мне удержать влагу, даже когда сезон 
дождей кончится. Дожди идут по милости царя Индры, и, если 
поверхность земного шара будет гладкой, почва сможет сохранить 
дождевую влагу. Таким образом будут созданы благоприятные 
условия для произрастания всевозможных злаков и овощей. 

Индра, царь райских планет, посылает на землю дожди и мечет в 
нее молнии. Обычно молнии ударяют в вершины гор, чтобы разбить 
их на мелкие осколки. Эти осколки постепенно распределяются 
вокруг, и таким образом появляются новые участки, пригодные для 
земледелия. Злаки лучше всего растут на равнинах. Поэтому планета 
Земля обратилась к Махарадже Притху с просьбой разровнять ее 
поверхность, разрушив холмы и горы. 

Выслушав мудрые и учтивые речи Земли, царь во всем 
согласился с ней. Затем, обратив в теленка Сваямбхуву Ману, он 
выдоил из Земли, принявшей облик коровы, все травы и злаки и 
собрал их в пригоршню. 

Те, кто не уступал Махарадже Притху по разуму, тоже сумели 
воспользоваться дарами Земли. Поистине, каждый, кто последовал 
примеру царя Притху, получил от Земли все, что хотел. 

Землю иногда называют васундхара. Васу значит «богатство», а 
дхара - «несущая». Все, что находится на поверхности и в недрах 
земли, создано для того, чтобы удовлетворять потребности человека, 
и все это можно извлечь из земли с помощью соответствующих 
методов. Согласно утверждению Земли, с которым согласился и на 
основании которого действовал царь Притху, любые ее дары, 
добытые из недр, взятые с поверхности или извлеченные из 
атмосферы, должны считаться собственностью Верховной Личности 
Бога и использоваться для удовлетворения Ягьи, Господа Вишну. 
Как только люди перестают совершать жертвоприношения, Земля 
прекращает приносить им свои дары - цветы, овощи и плоды, другие 
сельскохозяйственные продукты, травы, деревья и минералы. 
Согласно «Бхагавад-гите», практика жертвоприношений была 
введена на заре творения. Регулярно совершая жертвоприношения, 
справедливо распределяя богатства и ограничивая себя в 
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чувственных наслаждениях, люди обретут мир и благоденствие. Как 
уже было сказано, в век Кали жители каждого города и деревни 
должны совершать санкиртана-ягью, устраивая фестивали… 

Обратив Брихаспати в теленка, а чувства - в сосуд для молока, 
великие мудрецы собрали в него все виды ведического знания, чтобы 
с его помощью очистить речь, ум и слух. 

 Брихаспати является жрецом райских планет. Заботясь о благе 
человечества, великие мудрецы с помощью Брихаспати получили 
ведическое знание, приведенное в стройную систему, и передали его 
обитателям не только этой, но и других планет вселенной. Иначе 
говоря, ведическое знание является одним из обязательных 
компонентов человеческой цивилизации. Если люди будут 
заботиться только об удовлетворении своих телесных потребностей, 
ограничив свою деятельность выращиванием зерна и эксплуатацией 
природных ресурсов, на земле никогда не будет процветания. У 
людей должна быть также пища для ума и для слуха. Кроме того, они 
должны как-то удовлетворять свою потребность говорить. 
Трансцендентные звуки маха-мантры - Харе Кришна, Харе Кришна, 
Кришна Кришна, Харе Харе / Харе Рама, Харе Рама, Рама Рама, 
Харе Харе - представляют собой квинтэссенцию ведического знания. 
Поэтому, если в Кали-югу люди будут регулярно повторять и 
слушать маха-мантру (шраванам и киртанам), это очистит все 
сословия и классы общества, и люди смогут обрести как духовное, 
так и материальное счастье. 

Многочисленные полубоги обратили в теленка царя небес 
Индру и выдоили из Земли нектарный напиток, сому. Собрав этот 
нектар в золотой сосуд, они с его помощью обрели остроту ума, 
свежесть чувств и физическую силу. 

Сома - это напиток, изготовляемый на всех райских планетах, 
начиная с Луны и вплоть до владений полубогов в высших 
планетных системах. Этот напиток придает полубогам остроту ума, 
освежает их чувства и делает их тела сильными и выносливыми. 
Полубоги не притрагиваются к алкоголю. В то же время сому нельзя 
назвать и лекарством. Он не имеет ничего общего со спиртными 
напитками, которые предназначены для демоничных людей. 

Воспользовавшись тем, что Прахлада Махараджа родился в 
семье асуров, сыновья Дити и демоны обратили его в теленка и 
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выдоили из Земли всевозможные хмельные напитки, которые затем 
слили в сосуд, сделанный из железа. 

В отличие от полубогов, пьющих сома-расу, демоны утоляют 
жажду такими напитками, как вино или пиво. Эти напитки 
доставляют демонам, потомкам Дити, огромное удовольствие. Даже 
в наши дни люди с демонической природой очень привязаны к 
спиртным напиткам. В этой связи имя Прахлады Махараджи 
приобретает особое значение. Поскольку Прахлада Махараджа, сын 
Хираньякашипу, появился на свет в семье демонов, по его милости 
демоны получили возможность пить вино и пиво. Нектар сома был 
собран в золотой сосуд, а вино и пиво собрали в сосуд, сделанный из 
железа. Вино и пиво, как напитки низшего сорта, были слиты в 
железный сосуд, а для сома-расы, который во всех отношениях 
превосходит их, был приготовлен сосуд из золота. 

Обитатели Гандхарвалоки и Апсаралоки, превратив в теленка 
Вишвавасу, собрали молоко в сосуд, сделанный из лотоса. Это 
молоко приняло форму сладкозвучных песен и красоты. 

Благословенные обитатели Питрилоки, божества поминальных 
церемоний, обратили в теленка Арьяму и, взяв сосуд из 
необожженной глины, с великой верой надоили в него кавью - пищу, 
которую предлагают предкам. 

В «Бхагавад-гите» (9.25) сказано: питриин йанти питри-вратах. 
Словом питри-вратах называют тех, кто заботится о благополучии 
членов своей семьи. Во вселенной есть планета под названием 
Питрилока, которой правит Арьяма. Он является своего рода 
полубогом, и, умилостивив его, можно помочь умершим 
родственникам, которые стали привидениями, вновь получить 
физическое тело. Очень греховные люди, чрезмерно привязанные к 
своей семье, дому, деревне или стране, после смерти не получают 
физического тела, состоящего из пяти материальных элементов, но 
остаются в тонком теле, которое состоит из ума, интеллекта и эго. 
Тех, кто живет в тонком теле, называют привидениями или 
призраками. Призраки ведут очень мучительное существование, так 
как, обладая умом, интеллектом и эго, они жаждут материальных 
удовольствий, но из-за отсутствия грубого материального тела не 
могут удовлетворить свои желания и, чтобы как-то выместить на 
других свою досаду, причиняют людям беспокойства. Поэтому 
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родственники усопшего, и в особенности сын, должны приносить 
жертвы полубогу Арьяме или Господу Вишну. В Индии с 
незапамятных времен существует обычай, по которому сын 
умершего отправляется в Гаю и там в храме Вишну приносит 
жертвы, чтобы помочь своему умершему отцу, ставшему призраком. 
Разумеется, это не значит, что после смерти все становятся 
призраками. Поминальная пинда приносится лотосным стопам 
Господа Вишну на тот случай, если кто-то из наших родственников 
стал привидением. Тогда принесенная пинда поможет ему получить 
грубое материальное тело. Однако тому, кто питается прасадом 
Господа Вишну, не грозит опасность стать призраком или 
родиться в теле, принадлежащем к одному из низших видов 
жизни. Люди ведической цивилизации проводят поминальный обряд 
шраддха, в ходе которого пища с любовью и преданностью 
предлагается Господу или одному из Его представителей. Когда 
человек с любовью и преданностью кладет свою жертву к лотосным 
стопам Господа Вишну или приносит ее Арьяме, представителю 
Господа на Питрилоке, его прародители получают физические тела и 
вместе с ними возможность испытать заслуженные ими 
материальные наслаждения. Другими словами, они никогда не 
становятся призраками. 

ОБИТАТЕЛИ СИДДХАЛОКИ И ДРУГИХ ПЛАНЕТ 
Затем обитатели Сиддхалоки вместе с обитателями 

Видьядхаралоки сделали теленком великого мудреца Капилу и, 
использовав в качестве подойника небо, выдоили из Земли чудесные 
мистические способности, начиная с анимы. В результате жители 
Видьядхаралоки научились летать. 

Обитатели Сиддхалоки и Видьядхаралоки от природы наделены 
мистическими способностями, которые дают им возможность не 
только подниматься в небо без помощи летательных аппаратов, но и 
одним усилием воли перемещаться с планеты на планету. Обитатели 
Видьядхаралоки чувствуют себя в воздушном океане как рыбы в 
воде. Что же касается обитателей Сиддхалоки, то они наделены 
всеми мистическими способностями. Жители этой планеты 
занимаются мистической йогой, состоящей из восьми ступеней, 
которые называются яма, нияма, асана, пранаяма, пратьяхара, 
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дхарана, дхьяна и самадхи. Пройдя одну за другой все эти ступени, 
йоги обретают различные мистические способности, которые 
позволяют им делаться меньше мельчайшего, тяжелее самого 
тяжелого и т.д. Они могут даже создавать целые планеты, добывать 
все, что пожелают, и подчинять любого своей воле. Все жители 
Сиддхалоки от рождения наделены этими мистическими 
способностями. Если бы мы на нашей планете увидели человека, 
летящего по воздуху без помощи летательного аппарата, мы сочли 
бы это чудом, но на Видьядхаралоке этому никто не удивляется, как 
никто не удивляется при виде птицы, парящей в небе. Точно так же 
все обитатели Сиддхалоки являются великими йогами, 
обладающими всеми мистическими способностями. 

Капила Муни разработал философию санкхьи, а Его отец, 
Кардама Муни, был великим йогом и мистиком. В свое время 
Кардама Муни построил огромный воздушный корабль, размером с 
небольшой город, где было множество прекрасных дворцов и садов 
со слугами и служанками. Окруженная этим великолепием, мать 
Капиладевы, Девахути, вместе с Его отцом, Кардамой Муни, 
облетела всю вселенную, побывав на различных планетах. 

Обитатели планет, известных под названием Кимпурушалоки, 
превратив в теленка демона Майю, выдоили из Земли такие 
мистические силы, которые дают их обладателю возможность 
внезапно исчезать из поля зрения окружающих и появляться вновь, 
но уже в ином облике.  

ОБИТАТЕЛИ КИМПУРУШАЛОКИ И ДРУГИЕ 
Обитатели Кимпурушалоки славятся своими мистическими 

способностями: они могут творить такие чудеса, которые трудно 
даже представить. Обитатели этих планет способны делать все, что 
пожелают, они могут исполнить любую свою прихоть. Такие 
способности также относятся к числу мистических. Обладание ими 
называется ишитой. Демоны, как правило, обретают мистические 
способности, занимаясь йогой. В Дашама-скандхе, Десятой песне 
«Шримад-Бхагаватам», рассказывается о том, как демоны 
появлялись перед Кришной, принимая всевозможные причудливые 
формы. Так, Бакасура предстал перед Кришной и Его друзьями-
пастушками в облике гигантского журавля. Когда Кришна находился 
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на земле, Ему приходилось сражаться со многими демонами, 
которые обладали чудесными мистическими силами 
Кимпурушалоки. В отличие от обитателей Кимпурушалоки, 
наделенных такими способностями от рождения, жители Земли 
развивают в себе эти мистические способности, практикуя 
различные виды йоги. 

Затем якши, ракшасы, призраки и ведьмы, питающиеся плотью, 
обратили в теленка одно из воплощений Господа Шивы, Рудру 
[Бхутанатху], и выдоили из Земли различные напитки, сделанные из 
крови, заполнив ими сосуды в виде черепов. 

Среди человекоподобных существ встречаются такие, которые 
живут в грязи и не гнушаются самой омерзительной пищей. Их 
обычной едой является мясо, а излюбленным напитком - 
перебродившая кровь. Во главе этих падших существ стоят якши, 
ракшасы, бхуты и пишачи. Все они пребывают в гуне невежества и 
находятся под властью Рудры. Рудра - это воплощение Господа 
Шивы, которое повелевает материальной гуной невежества. Господа 
Шиву иногда называют Бхутанатхой, что значит «повелитель 
призраков». Рудра появился на свет из межбровья Брахмы, когда тот 
разгневался на четырех Кумаров. 

Вслед за тем кобры и змеи без капюшонов, большие змеи, 
скорпионы и другие ядовитые твари надоили из Земли яда и 
наполнили им свои норы. В теленка они превратили Такшаку. 

Материальный мир населен самыми разнообразными живыми 
существами, и скорпионы, а также многочисленные виды 
пресмыкающихся, тоже получают все необходимое для жизни от 
Верховной Личности Бога. В конечном счете, Земля снабжает пищей 
все живые существа. В зависимости от того, под влиянием каких 
материальных гун находится то или иное живое существо, у него 
вырабатываются определенные качества. Пайах-панам 
бхуджанганам: если змею кормить молоком, у нее только прибавится 
яда. Но если поить молоком одаренного человека - мудреца или 
святого, - то в его мозгу разовьются тонкие ткани, благодаря чему он 
сможет постичь природу высшего, духовного бытия. Итак, Господь 
заботится о пропитании каждого, но живое существо, определенным 
образом взаимодействуя с тремя гунами материальной природы, 
вырабатывает свои, индивидуальные, качества и характер. 
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Четвероногие животные (коровы и др.) обратили в теленка быка, 
носящего на своей спине Господа Шиву, и выдоили из Земли свежие 
зеленые травы, которыми они питаются. Подойником им служил лес. 
Хищные звери, тигры, превратили в теленка льва и получили в 
качестве молока свежую плоть. Птицам же, которые использовали в 
качестве теленка Гаруду, Земля дала молоко в виде движущихся 
живых существ (насекомых) и неподвижных (растений и трав). 

От Гаруды, который носит на своей спине Господа Вишну, 
произошло множество хищных птиц. Есть, например, вид птиц, 
которые питаются обезьянами. Для орла нет лучшей добычи, чем 
коза, хотя, конечно, многие птицы едят только фрукты и ягоды. 

Обратив в теленка дерево баньян, деревья получили в качестве 
молока множество вкусных соков. А горы, сделав теленком Гималаи, 
надоили в сосуд, созданный из их вершин, разнообразные минералы. 

Земля снабдила каждого той пищей, в которой он нуждался. Во 
времена Махараджи Притху Земля беспрекословно подчинялась 
царю, поэтому все ее обитатели смогли полностью обеспечить себя 
пищей, создав различных телят и собрав соответствующие виды 
молока в подходящие сосуды. 

В ЦАРСТВЕ ВИШНУ НЕТ СИРОТ 
Все сказанное выше свидетельствует о том, что Господь снабжает 

пищей каждое живое существо. Подтверждение этому содержится в 
Ведах: эко бахунам йо видадхати каман. Хотя Господь один, Он 
удовлетворяет потребности каждого, используя ресурсы планеты Земля. 
На различных планетах вселенной обитают разные виды живых 
существ, и все они живут за счет того, что планеты, на которых они 
обитают, обеспечивают их разнообразной пищей. Зная это, как можно 
согласиться с тем, что на Луне нет жизни? Каждая планета состоит из 
тех же пяти элементов, что и Земля, и производит разнообразные 
продукты питания в соответствии с нуждами ее обитателей.  

Таким образом, о предводитель рода Куру, Видура, все, кто 
нуждался в пище, во главе с царем Притху, создав различных телят, 
надоили то, что им было необходимо для жизни. Так в виде 
символического молока они получили нужные им продукты питания. 
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Увидев, что Земля обеспечила пищей все живые существа, царь 
Притху очень обрадовался, и в его сердце проснулась любовь к этой 
планете, как будто она была его родной дочерью. 

После этого царь всех царей Махараджа Притху разгладил все 
неровности на поверхности Земли, разрушив своим могучим луком 
холмы и горы. По его милости поверхность земного шара стала почти 
плоской. 

 Обычно горные районы и холмистые местности становятся 
плоскими от ударов молний, посылаемых небесным царем Индрой. 
Однако Махараджа Притху, который был воплощением Верховной 
Личности Бога, не стал ждать, пока царь Индра разрушит холмы и горы, 
но сделал это сам с помощью своего могучего лука. 

Ко всем своим подданным царь Притху относился как родной отец. 
Все видели, что он, не жалея сил стремится обеспечить всех своих 
подданных пищей и занять их трудом. Выровняв поверхность Земли, он 
отвел каждому по его желанию место для жизни. 

Таким образом, царь построил множество деревень, поселков, 
городов, крепостей, селений пастухов, загонов для скота, подготовил 
площадки для царских шатров, отвел места для рудников и копей и 
создал земледельческие и горные поселения. 

До того, как царь Притху взошел на престол, никто не строил 
городов и деревень по определенному плану и не отводил землю под 
поля, пастбища и т.д. Застройка городов была стихийной, и каждый 
возводил себе жилище, где и как хотел. Однако со времен царя Притху 
города и поселки стали строиться в соответствии с планом. 

В «Шримад-Бхагаватам» приводится множество описаний таких 
древних городов. Даже пять тысяч лет назад столица Господа Кришны 
Дварака была построена по плану, как, впрочем, и другие города, такие, 
как Матхура и Хастинапур (современный Новый Дели). Таким образом, 
плановая застройка больших и малых городов не является достижением 
последнего времени - большие и малые города строились в 
соответствии с архитектурным планом еще в давно минувшие века. 
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Глава 4: Царь Притху проводит сто 
жертвоприношений коня 

Великий мудрец Майтрея продолжал: Дорогой Видура, в том 
месте, где река Сарасвати поворачивает на восток, царь Притху 
решил совершить сто жертвоприношений коня. Местность эта, 
называемая Брахмавартой, находилась под властью Сваямбхувы 
Ману. 

Когда необыкновенно могущественный царь небес Индра 
прослышал об этом, он решил, что царь Притху вознамерился 
превзойти его. Поэтому ему было невыносимо видеть, какие великие 
жертвоприношения совершал Махараджа Притху. 

 Каждый, кто приходит в материальный мир, чтобы 
наслаждаться или господствовать над материальной природой, 
всегда завидует другим. Царь небес Индра не является исключением. 
Писания свидетельствуют о том, что зависть одолевала его не один 
раз. Особенно ревниво он относится к людям, которые устраивают 
великие жертвоприношения, и к йогам, которые добиваются успехов 
в своих занятиях, то есть обретают сиддхи . Не в силах примириться 
с чужими достижениями, Индра всегда старался помешать таким 
людям. Он опасался, что тот, кто совершает великие 
жертвоприношения или занимается мистической йогой, когда-
нибудь займет его место. Поскольку никого из живущих в 
материальном мире не радуют чужие успехи, его обитателей 
называют матсара, что значит «завистники». Поэтому в самом начале 
«Шримад-Бхагаватам» говорится, что эта книга предназначена для 
тех, кто свободен от зависти (нирматсара). Другими словами, пока 
человек не избавится от зависти, он не сможет прогрессировать в 
сознании Кришны. Среди людей, сознающих Кришну, однако, все 
обстоит по-другому. Когда один преданный в чем-то опережает 
другого, отставший только радуется за того, кто больше его преуспел 
в служении Господу. Полное отсутствие зависти - это 
характеристика Вайкунтхи. Если же человек завидует своему 
сопернику, это значит, что его сознание материально. По сути дела, 
даже полубоги, назначенные управлять материальной вселенной, не 
свободны от зависти. 
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Верховной Личности Бога, Господу Вишну, который пребывает 
в сердце каждого в образе Сверхдуши, принадлежат все планеты и 
плоды всех жертвоприношений. Он лично присутствовал на 
жертвенных обрядах, устроенных Махараджей Притху. 

Притху Махараджа был шактьявеша-аватарой Господа Вишну. 
Это значит, что он относился к числу обыкновенных живых существ, 
но получил от Господа Вишну особые полномочия. Господь Вишну, 
который является непосредственно Верховной Личностью Бога, 
относится к категории вишну-таттвы, а Махараджа Притху 
принадлежал к джива-таттве. Вишну-таттва - это Сам Господь, а 
джива-таттва - это Его неотъемлемые частицы. Когда Господь 
наделяет одну из таких частиц особыми полномочиями, ее именуют 
шактьявеша-аватарой. Господа Вишну называют харих ишварах. 
Господь столь милостив, что избавляет Своих преданных от всех 
страданий. Поэтому Его называют Хари. Его называют ишварой, так 
как, будучи верховным повелителем, Он может делать все, что 
пожелает. Верховный ишвара пурушоттама - это Господь Кришна. 
Господь демонстрирует могущество ишвары, верховного владыки, 
когда заверяет Своего преданного: «Оставь все религии и просто 
предайся Мне. Я огражу тебя от всех последствий твоих грехов. Не 
страшись ничего» (Б.-г., 18.66). Того, кто вручил себя Ему, Господь 
немедленно освобождает от последствий всех грехов, которые он 
совершил. Всевышний назван сарватмой; это значит, что Он 
находится в сердце каждого как Сверхдуша и потому является 
верховным учителем всех живых существ. Жизнь тех, кому 
посчастливится усвоить уроки, преподанные Кришной в «Бхагавад-
гите», увенчается успехом. Никто не способен дать человечеству 
лучшие наставления, чем Господь Кришна. 

Господь Вишну появился на арене жертвоприношения в 
сопровождении Господа Брахмы, Господа Шивы и повелителей всех 
планет вселенной вместе с их свитами. Когда Господь предстал 
перед собравшимися, жители Гандхарвалоки, великие мудрецы и 
обитатели Апсаралоки восславили Его. 

За Господом следовали обитатели Сиддхалоки и 
Видьядхаралоки, все потомки Дити, а также демоны и якши. Его 
сопровождали также самые доверенные слуги и приближенные во 
главе с Нандой и Сунандой. 
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Великие преданные, постоянно занятые служением Верховной 
Личности Бога, и в их числе великие мудрецы, такие, как Капила, 
Нарада и Даттатрея, а также все великие мистики во главе с Санакой-
кумаром последовали за Господом Вишну, чтобы принять участие в 
этом грандиозном жертвоприношении. 

Сама Земля явилась на это великое жертвоприношение, приняв 
облик дойной коровы, кама-дхену. Так благодаря ягье были 
удовлетворены насущные потребности людей. 

КАМА-ДХЕНУ 
 Кама-дхену - это коровы сурабхи. Сурабхи живут в духовном 

мире, и, как сказано в «Брахма-самхите», Господь Кришна Сам пасет 
их: сурабхир абхипалайантам. Корову сурабхи можно доить когда 
угодно и каждый раз получать нужное количество молока. Из молока 
получают очень много ценных продуктов, и прежде всего топленое 
масло, необходимое для проведения великих жертвоприношений. 
Если люди перестанут совершать предписанные Ведами 
жертвоприношения, они не смогут удовлетворить свои насущные 
потребности. «Бхагавад-гита» подтверждает, что люди были созданы 
Господом Брахмой вместе с ягьей, жертвенным актом. Ягья - это Сам 
Господь Вишну, Верховная Личность Бога, и совершать ягьи - значит 
действовать ради удовлетворения Верховной Личности Бога. Но в 
век Кали очень трудно найти квалифицированных брахманов, 
способных проводить жертвоприношения так, как того требуют 
Веды. Поэтому людям века Кали «Шримад-Бхагаватам» рекомендует 
совершать санкиртана-ягью (йаджнаих санкиртана- прайаих) . 
Принимая участие в этой ягье, они доставят удовольствие ягья-
пуруше, Господу Чайтанье, и обретут все плоды великих 
жертвоприношений, которые совершались в предыдущие эпохи.  

Совершая такие жертвоприношения, царь Притху и другие 
получали от Земли все необходимое для жизни.  

САНКИРТАНА ЯГЬЯ 
 Совершая санкиртана-ягью, люди смогут избавиться от 

трудностей во всех сферах жизни, включая и сферу промышленного 
производства. Поэтому наше движение должно охватить все сферы 
жизни общества - социальную, политическую, производственную, 
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коммерческую и т.д. Тогда в обществе воцарится мир и счастье. 
Совместное воспевание святых имен: Харе Кришна Харе Кришна 
Кришна Кришна Харе Харе Харе Рама Харе Рама Рама Рама Харе 
Харе - это Юга-дхарма, совершенный метод духовной реализации 
для всех людей века кали. Имя Господа Кришны столь же 
могущественно как и Сам Господь. Поклоняясь Святому имени, 
человек обретет освобождение от круговорота рождения и смерти, 
старости и болезней, а также разовьет любовь к Богу и вернется в 
духовный мир Вайкунтхи или Голоки Вриндаваны, высшую планету 
духовного мира, где обитает Кришна и Его вечные спутники. 

 
Реки принесли с собой всевозможные вкусы: сладкий, острый, 

кислый и т.д., а могучие деревья - фрукты и мед. Коровы, вдоволь 
наевшись зеленой травы, обеспечили людей огромным количеством 
молока, простокваши, топленого масла и других молочных 
продуктов. 

 
Когда реки чисты и ничто не препятствует их свободному 

течению, когда они могут время от времени выходить из берегов, 
почва становится очень плодородной, и с нее можно собрать 
большой урожай овощей, фруктов и злаков. Слово раса означает 
«вкус». На самом деле источником всех рас является земля, и, когда 
семена падают в землю, из них вырастают всевозможные деревья и 
растения, способные удовлетворить любые вкусы. К примеру, 
сахарный тростник удовлетворяет нашу потребность в сладком, а сок 
апельсина - в кисло-сладком вкусе. Потребность в кислом и сладком 
вкусе удовлетворяют также ананас и другие фрукты. С другой 
стороны, красный перец удовлетворяет нашу потребность в остром. 
Таким образом, разные семена извлекают из почвы самые 
разнообразные вкусы. В «Бхагавад-гите» (7.10) Кришна говорит: 
биджам мам сарва-бхутанам - «Я - изначальное семя всего сущего». 
Благодаря Ему в материальном мире есть все, что необходимо для 
жизни: пурнам идам, как сказано в «Ишопанишад». Верховный 
Господь позаботился о том, чтобы у живых существ было все 
необходимое. Поэтому люди должны научиться удовлетворять ягья-
пурушу, Господа Вишну. Действительно, основная обязанность 
каждого живого существа - стараться удовлетворить Господа, так как 
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все живые существа являются Его неотъемлемыми частицами. Таким 
образом, по замыслу Верховного Господа каждое живое существо 
должно исполнять обязанности, соответствующие его природе, а 
иначе оно обречено на страдания. Таков закон природы. 

Слова тараво бхури-варшманах означают «могучие деревья с 
густой кроной». Эти деревья созданы для того, чтобы давать мед и 
разнообразные фрукты. Иными словами, лес должен снабжать людей 
медом, плодами и цветами. К сожалению, из-за того, что в Кали- югу 
люди не совершают жертвоприношения, в лесу растет много 
могучих деревьев, но они не дают достаточно фруктов и меда. Таким 
образом, все зависит от ягьи, и самая лучшая ягья в век Кали - это 
распространять по всему миру движение санкиртаны. 

ДАРЫ ПРИНЕСЕННЫЕ ПРИТХУ 
Обитатели всех планет вселенной вместе с правящими на них 

полубогами преподнесли царю Притху бесчисленные дары. Океаны 
и моря изобиловали драгоценными камнями и жемчугом, а горы - 
минералами, необходимыми для удобрения почвы. На земле не было 
недостатка ни в одном из четырех видов пищи. 

Согласно «Ишопанишад», материальный мир устроен так, что 
может производить все, в чем нуждаются не только люди, но и звери, 
пресмыкающиеся, рыбы и деревья. В океанах и морях образуется 
жемчуг, кораллы и драгоценные камни, чтобы люди, послушные 
законам Бога, могли использовать их. Горы изобилуют минералами, 
а стекающие с гор реки разносят их по полям и удобряют почву, 
которая снабжает людей пищей четырех видов. На санскрите четыре 
вида пищи называются чарвйа (то, что жуют), лехйа (то, что лижут), 
чушйа (то, что сосут) и пейа (то, что пьют). 

Выразив свое почтение царю Притху, обитатели всех планет во 
главе с правящими на них полубогами преподнесли ему 
разнообразные дары. Они признали, что Махараджа Притху достоин 
править миром, ибо благодаря его мудрому правлению все живые 
существа во вселенной стали счастливы и довольны жизнью. Из 
этого стиха следует, что предназначение океанов и морей - 
производить драгоценные камни, однако в Кали-югу их используют 
главным образом для ловли рыбы. Прежде ловить рыбу разрешалось 
только шудрам и беднякам, представители же высших классов, 
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кшатрии и вайшьи, добывали в океане жемчуг, драгоценные камни и 
кораллы. Бедняки вылавливали тонны рыбы, но ее цена не могла 
сравниться с ценностью даже одной-единственной жемчужины или 
кусочка коралла. В наше время люди построили множество заводов, 
производящих удобрения, но, когда Верховный Господь доволен 
устраиваемыми в Его честь ягьями, в горах сами собой образуются 
химические вещества, удобряющие поля и позволяющие выращивать 
на них всевозможные сельскохозяйственные культуры. В конечном 
счете все зависит от того, совершают ли люди жертвоприношения.   

Царь Притху всегда считал себя слугой Адхокшаджи, 
Верховной Личности Бога. Совершив множество 
жертвоприношений, он милостью Верховного Господа обрел 
сверхчеловеческое могущество. Однако владыке небес, Индре, 
богатства и достижения царя не давали покоя, поэтому он решил во 
что бы то ни стало помешать ему. 

Махараджа Притху был воплощением Вишну и вместе с тем 
великим преданным Верховного Господа. Несмотря на 
исключительное могущество, дарованное ему Всевышним, он 
оставался обыкновенным живым существом, долг которого - 
служить Верховной Личности Бога. Иначе говоря, даже тот, кто 
является воплощением Господа Вишну и наделен особым 
могуществом, не должен забывать о своих вечных 
взаимоотношениях со Всевышним. В Кали-югу появилось много 
самозванцев, провозглашающих себя Верховной Личностью Бога. 
Слова бхагаван индрах указывают на то, что живое существо может 
стать таким же могущественным, как царь Индра, ибо даже царь 
Индра является обыкновенным живым существом этого мира, 
обладающим четырьмя недостатками, которые присущи каждой 
обусловленной душе. Царь Индра назван здесь бхагаваном, хотя 
обычно этот эпитет используют применительно к Верховной 
Личности Бога. В данном случае царя Индру величают бхагаваном, 
отдавая дань его могуществу. Но, даже будучи бхагаваном, Индра 
завидовал воплощению Господа, Махарадже Притху. Оскверняющее 
влияние материалистического образа жизни так сильно, что порой 
даже царь Индра начинает завидовать воплощению Бога.  

Своим богатством царь Притху не был обязан материальным 
обстоятельствам. Как было сказано выше, он был великим 
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преданным Адхокшаджи. Слово адхокшаджа указывает на Личность 
Бога, которую невозможно постичь умом или описать словами. 
Однако перед преданными Верховный Господь предстает в Своей 
изначальной форме, исполненной вечного блаженства и знания. 
Преданным позволено воочию лицезреть Господа, хотя 
материальные чувства не дают человеку возможности постичь 
Господа и непосредственно ощутить Его присутствие. 

Когда Притху Махараджа готовился совершить последнюю 
ашвамедха-ягью, мучимый завистью царь Индра сделался 
невидимым и похитил жертвенного коня. 

Царя Индру иногда называют Шата-крату, поскольку он 
совершил сто жертвоприношений коня (ашвамедха- ягий) . Следует 
помнить, что животное, которое приносили в жертву во время ягьи, 
не погибало. Если ведические мантры произносились правильно, 
жертвенное животное возвращалось к жизни, получив новое тело. 
Это свидетельствовало о том, что ягья прошла успешно. Когда царь 
Притху задумал совершить сто жертвоприношений коня, Индра, 
который не мог допустить, чтобы кто-то превзошел его, решил во 
что бы то ни стало помешать Махарадже Притху. Так как Индра был 
обыкновенным живым существом, он позавидовал царю Притху и, 
сделавшись невидимым, похитил жертвенного коня, чтобы помешать 
совершению ягьи. 

ПОХИЩЕНИЕ ЖЕРТВЕННОГО КОНЯ 
Чтобы увести коня, царь Индра облачился в одежды, которые 

обычно носят те, кто получил освобождение. В действительности 
весь этот маскарад был обманом, поскольку создавал лишь 
видимость религиозности. Когда Индра в этом наряде появился в 
небе, великий мудрец Атри, увидев его, сразу понял, что произошло. 

Как уже неоднократно говорилось, обусловленная душа склонна 
обманывать других, и царь Индра не является исключением. Это 
значит, что оскверняющее влияние материальной энергии 
распространяется даже на него.  Шафрановая одежда санньяси 
является символом полного отречения от материальной 
деятельности, поэтому ее должны носить только те, кто посвятил 
свою жизнь преданному служению Господу. Такие преданные 
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являются истинными санньяси, освобожденными личностями. В 
«Бхагавад-гите» (6.1) сказано: 

анашритах карма-пхалам 
карйам карма кароти йах 

са саннйаси ча йоги ча 
на нирагнир на чакрийах 

«Истинным санньяси и мистиком является только тот, кто не 
привязан к плодам своего труда и действует из чувства долга, а не 
тот, кто не зажигает огня и пребывает в бездействии». 

Иначе говоря, человек, который жертвует плоды своего труда 
Верховной Личности Бога, является истинным санньяси и йогом. 
Мнимые санньяси и йоги существуют с тех времен, когда царь 
Притху совершал свои жертвоприношения. Первым, кто пошел на 
такой обман, был царь Индра, что было с его стороны большой 
глупостью. В одни эпохи таких обманщиков очень много, а в другие 
- единицы. Санньяси обязан быть крайне осмотрительным. Господь 
Чайтанья предупреждал: саннйасира алпа чхидра сарва- локе гайа - 
даже малейший недостаток санньяси не укроется от людей и будет 
предметом их пересудов (ч.-ч., Мадхья, 12.51). Поэтому санньясу 
могут принимать только те, кто очень искренен и серьезен в своих 
намерениях. Санньяса ни в коем случае не должна служить 
средством обмана людей. В Кали-югу лучше вовсе не принимать 
санньясу, так как в этот век очень трудно устоять против 
искушений, на каждом шагу подстерегающих человека. Только 
самые возвышенные личности, осознавшие свою духовную природу, 
могут рискнуть принять санньясу, но в любом случае на санньясу не 
следует смотреть как на источник дохода или средство достижения 
каких-нибудь материальных целей. 

Узнав от мудреца Атри о проделке Индры, сын царя Притху 
страшно разгневался на него и с криком «Стой! Стой!» бросился 
вслед за Индрой, чтобы убить его. 

Царь Индра, переодетый в санньяси, завязал волосы в узел и 
обсыпал свое тело пеплом. Увидев его в таком виде, сын царя 
Притху решил, что перед ним религиозный человек, святой санньяси, 
и потому не выпустил стрелу. 

Увидев, что сын царя Притху, обманутый Индрой, вернулся ни с 
чем, Атри Муни вновь приказал ему убить царя небес, ибо считал, 
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что, прервав начатое Махараджей Притху жертвоприношение, Индра 
стал последним из полубогов. 

Вняв словам мудреца, внук царя Вены тотчас пустился в погоню 
за Индрой, который стремительно мчался по небу. В своей ярости 
сын Махараджи Притху был похож на царя стервятников, 
преследовавшего Равану. 

Увидев, что за ним гонится сын царя Притху, Индра немедленно 
сбросил свой маскарадный наряд и, оставив коня, бесследно исчез, а 
великий герой, сын Махараджи Притху, вернул коня отцу, чтобы тот 
мог завершить начатое жертвоприношение. 

Став свидетелями беспримерной доблести сына Махараджи 
Притху, все великие мудрецы единогласно нарекли его 
Виджиташвой. В тот же миг Индра, который был царем небес и 
потому обладал огромным могуществом, погрузил жертвенную 
арену во мрак. Под покровом темноты он снова похитил коня, 
прикованного золотой цепью к столбу неподалеку от деревянного 
приспособления для заклания животных. 

Великий мудрец Атри вновь указал сыну Махараджи Притху на 
Индру, который мчался по небу, и тот опять погнался за ним. Но, 
увидев, что Индра одет как санньяси и держит в руке посох с 
черепом на конце, великий герой и на этот раз решил не убивать его. 

Получив от великого мудреца Атри новые наставления, сын 
царя Притху разгневался и вскинул свой лук. Увидев это, царь Индра 
опять сбросил фальшивые одежды санньяси и, бросив коня, сделался 
невидимым.  Виджиташва снова взял коня и вернулся к жертвенному 
алтарю, где его ожидал отец. С тех пор некоторые невежды, следуя 
примеру царя Индры, тоже рядятся в одежды санньяси. 

В Кали-югу пакханди встречаются на каждом шагу. Однако 
Господь Шри Чайтанья Махапрабху старался уничтожить этих 
пакханди, распространяя движение санкиртаны. Тот, кто примет 
участие в движении санкиртаны, сможет благополучно избежать 
влияния пакханди. 

Все обличья, которые принимал Индра, стремясь похитить 
жертвенного коня, были символами безбожия. 

В соответствии с традициями ведического общества, санньяса 
является одним из важнейших элементов варнашрама-дхармы. 
Санньясу следует принимать, придерживаясь принципов парампары, 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

76 

установленных ачарьями. Однако в наше время многие так 
называемые санньяси не имеют ни малейшего представления о 
сознании Бога. Первым таким санньяси стал Индра, движимый 
завистью к Махарадже Притху, и в век Кали у него появилось 
множество последователей. В этот век встретить истинного санньяси 
практически невозможно. Никто не имеет права вносить изменения в 
установленные Ведами нормы жизни. Тот же, кто делает это из злого 
умысла, является пашанди, безбожником.  

Итак, чтобы украсть у Махараджи Притху жертвенного коня, 
царь Индра принимал облик различных санньяси. Некоторые 
санньяси ходят обнаженными, другие облачаются в красные одежды 
и именуют себя капаликами. Но все эти одежды и атрибуты - лишь 
символы их грехов. Такие псевдосанньяси пользуются большим 
почетом у грешников, поскольку они сами являются безбожниками и 
могут логично и убедительно оправдывать любые свои прегрешения. 
Нам же следует знать, что такие люди только притворяются 
поборниками религии, но на самом деле таковыми не являются. К 
сожалению, сбитые с толку люди считают их истинно религиозными 
людьми и, следуя за ними, губят себя. 

Как сказано в «Шримад-Бхагаватам», люди в век Кали находятся 
в очень незавидном положении: они живут недолго, лишены 
духовного знания и склонны принимать на веру ложные религиозные 
учения. Это приводит к тому, что люди пребывают в постоянном 
беспокойстве. Ведические писания, по сути дела, запрещают 
принимать санньясу в век Кали, чтобы спасти неразумных людей 
от искушения злоупотреблять положением санньяси. На самом деле 
есть только одна религия, суть которой заключена в служении 
Верховному Господу и покорности Его воле. Мы должны служить 
Господу в сознании Кришны. 

Все прочие формы санньясы и разновидности религии являются 
ложными. Однако в век Кали люди принимают их за чистую монету, 
и потому их можно только пожалеть. 

Долг царя - пресекать безбожие в любых его проявлениях. Царь 
Притху, будучи воплощением Верховной Личности Бога, тем более 
был обязан искоренять безбожие. Следуя его примеру, главы 
государств должны быть истинными представителями Бога и 
пресекать все то, что противоречит принципам религии. К 
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сожалению, нынешние правители из трусости провозглашают свои 
государства светскими. Такая политика приводит к размыванию 
грани между религией и безбожием, в результате чего люди теряют 
всякий интерес к духовному самосовершенствованию. Это приводит 
к деградации людей, и человеческое общество постепенно 
превращается в ад. 

ПРИМЕЧАНИЕ: Подобно этому, общество сознания Кришны и 
сознание Кришны не всегда одно и то же. 

Увидев, что царь Притху охвачен великим гневом и собирается 
убить Индру, жрецы и остальные участники жертвоприношения 
взмолились: «О великая душа, пощади его, ибо во время ягьи 
разрешается убивать только жертвенных животных. Таково 
предписание шастр». 

Убийство животных во время ягьи, по сути дела, не было 
убийством. Жертвоприношения преследовали иную цель. Животных 
приносили в жертву, чтобы удостовериться в том, что ведические 
мантры были произнесены правильно, и в случае успеха животные, 
брошенные в огонь, выходили оттуда в обновленном теле. Во время 
жертвоприношения, предназначенного для удовлетворения Господа 
Вишну, никто не должен быть убит. Как же в таком случае можно 
было покушаться на жизнь Индры, если ему, как частице Верховной 
Личности Бога, предназначалась часть даров этой ягьи? Поэтому 
жрецы попросили царя Притху не убивать его. 

Дорогой царь, попытка Индры помешать устроенному тобой 
жертвоприношению лишила его былого могущества. Силой 
ведических мантр, к помощи которых нам еще не приходилось 
прибегать, мы призовем его сюда, и ему придется прийти на наш зов. 
Когда твой враг появится здесь, мы с помощью мантр повергнем его 
в жертвенный огонь. 

Правильно произнося ведические мантры во время жертвенного 
обряда, можно совершить много чудес. Но в Кали-югу в мире не 
осталось квалифицированных брахманов, способных правильно 
произносить ведические мантры. Поэтому людям не следует даже 
пытаться устраивать пышные ведические обряды. В этот век шастры 
рекомендуют совершать только одно жертвоприношение - 
санкиртана-ягью . 
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Сказав это царю, жрецы, проводившие жертвенный обряд, в 
великом гневе призвали владыку небес Индру. Но, когда они уже 
готовы были возлить топленое масло на огонь, перед ними внезапно 
появился Господь Брахма и приказал остановить жертвоприношение. 

Обратившись к жрецам, Господь Брахма сказал: О жрецы, вы не 
должны уничтожать Индру, царя небес. Это не входит в ваши 
обязанности. Не забывайте, что Индра находится почти на одном 
уровне с Верховным Господом, ибо он - один из самых 
могущественных помощников Господа. Этой ягьей вы надеетесь 
умилостивить всех полубогов, но вам следует знать, что все они - 
неотъемлемые части Индры, царя небес. Подумайте сами, есть ли у 
вас право сжигать его в огне этого великого жертвоприношения? 

Чтобы помешать Махарадже Притху совершить задуманное им 
великое жертвоприношение, царь Индра прибег к средствам, 
которые со временем осквернят чистый путь религиозной жизни. 
Пожалуйста, примите это во внимание. Если вы и дальше будете 
бороться с ним, он, продолжая злоупотреблять своим могуществом, 
изобретет много других форм безбожия. 

 «Вполне достаточно того, что Махараджа Притху совершил 
девяносто девять жертвоприношений», - заключил Господь Брахма. 
Затем, обратившись к царю, он сказал: «Тебе известен путь, ведущий 
к освобождению, чего же ради ты совершаешь эти 
жертвоприношения?» 

Господь Брахма появился на месте жертвоприношения, чтобы 
успокоить царя Притху, которому никак не удавалось совершить сто 
жертвоприношений коня. Царь Притху был полон решимости 
осуществить свой замысел, чем задел самолюбие Индры, который до 
тех пор был единственным, кто совершил сто таких 
жертвоприношений. Зависть к сопернику присуща всем живым 
существам в материальном мире, так что даже царь небес Индра 
завидовал Махарадже Притху и хотел во что бы то ни стало 
помешать ему совершить сотое жертвоприношение. В ходе этого 
единоборства царь Индра, чтобы удовлетворить свои чувства и 
одолеть противника, стал создавать различные формы безбожия. 
Чтобы положить этому конец, Господь Брахма сам прибыл к месту 
событий. По сути дела, Махарадже Притху, который был великим 
преданным Верховной Личности Бога, не было необходимости 
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совершать ведические обряды и ритуалы. Подобные церемонии 
относятся к кармической деятельности, и преданному, который 
находится на трансцендентном уровне, не обязательно проводить их. 
Тем не менее Махараджа Притху, как идеальный царь, считал 
совершение жертвоприношений своим долгом. Поэтому был 
необходим компромисс. С благословения Господа Брахмы слава 
Махараджи Притху должна была затмить славу царя Индры. Так по 
милости Господа Брахмы царь Притху косвенным образом достиг 
цели, которую ставил перед собой, намереваясь совершить сто 
жертвоприношений коня. 

Господь Брахма продолжал: Я желаю блага вам обоим, так как 
оба вы являетесь неотъемлемыми частицами Верховной Личности 
Бога. Поэтому ты не должен гневаться на царя Индру, который, в 
сущности, неотличен от тебя. 

Дорогой царь, не печалься и не сердись из-за того, что по воле 
провидения тебе не удалось завершить затеянные тобой 
жертвоприношения. Прошу тебя, отнесись к моим словам со всей 
серьезностью. Помни, что, когда по воле провидения с нами 
случается какое-то несчастье, мы не должны слишком огорчаться. 
Человек, восстающий против судьбы, только глубже и глубже 
погружается во тьму материалистического образа мыслей. 

Даже святым или очень религиозным людям порой приходится 
испытывать превратности судьбы. На такие несчастья нужно 
смотреть как на испытания, ниспосланные свыше. Даже если у нас 
есть все основания для скорби, мы не должны пытаться одолеть 
судьбу, так как все наши попытки приведут только к тому, что мы 
будем все глубже и глубже погружаться в пучину мирской суеты. О 
том же говорит и Господь Кришна. Какой смысл зря беспокоиться? 
Нужно просто терпеливо сносить все удары судьбы. 

Господь Брахма продолжал: Останови свои жертвоприношения, 
которые только заставляют Индру изобретать все новые и новые 
формы безбожия. Тебе ли не знать, что даже у полубогов есть много 
предосудительных желаний. 

Господь Брахма хотел положить конец раздору между Господом 
Индрой и Махараджей Притху. Поскольку царь Притху был великим 
преданным и воплощением Бога, Господь Брахма просил его 
остановить жертвоприношение, чтобы у Индры не было повода 
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создавать новые формы безбожия, которые всегда пользуются 
популярностью у людей, не желающих соблюдать закон. 

Только взгляни, что натворил царь Индра, похитив 
предназначенного на заклание коня и расстроив твое 
жертвоприношение. Подумай, для скольких людей совершенные 
Индрой грехи будут служить дурным примером. 

Господь Брахма решил, что лучше остановить ягью, чем 
позволять Индре и дальше творить беззакония. То же самое сделал 
Господь Будда, когда люди стали слишком часто и без достаточных 
оснований проводить рекомендованные в Ведах жертвоприношения 
животных. Господу Будде пришлось провозгласить в качестве 
основного принципа религии отказ от насилия, что шло вразрез с 
указаниями Вед, касающимися жертвоприношений.  

На самом деле в былые времена, совершая жертвоприношение, 
жрецы давали убитому животному новую жизнь. Однако 
впоследствии люди, не способные на это, стали использовать 
ведические ритуалы в корыстных целях и без нужды убивать 
несчастных животных. Поэтому Господь Будда был вынужден на 
какое-то время отвергнуть авторитет Вед. Люди не должны 
совершать жертвоприношения, которые причиняют боль и страдания 
другим живым существам. Лучше вообще отказаться от них. 

Как мы уже неоднократно говорили, из-за того, что в Кали-югу 
практически не осталось квалифицированных жрецов- брахманов, 
люди лишены возможности совершать предписываемые Ведами 
обряды. По этой причине людям нынешнего века шастры 
рекомендуют проводить санкиртана-ягью. Совершая это 
жертвоприношение, мы поклоняемся Верховной Личности Бога в 
образе Господа Чайтаньи и доставляем Ему удовольствие. Все 
жертвоприношения совершаются для того, чтобы умилостивить 
Вишну, Верховную Личность Бога. Господь Вишну, или Кришна, 
явил Себя как Господь Чайтанья, поэтому разумные люди должны 
стараться доставить Ему удовольствие, совершая санкиртана-ягью. 
Это самый легкий способ удовлетворить Господа Вишну в век Кали. 
Старые религиозные ритуалы, будь они возрождены в прежнем виде, 
только дали бы людям повод убивать все больше и больше 
животных. В Калькутте есть много мясных лавок, в которых стоит 
мурти богини Кали, и люди, употребляющие в пищу мясо, считают, 
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что не делают ничего дурного, покупая мясо в этих лавках, в 
надежде на то, что это мясо уже отведала богиня Кали. Им неведомо, 
что, будучи верной женой Господа Шивы, богиня Кали не 
притрагивается к мясу. Такой великий вайшнав, как Господь Шива, 
питается только вегетарианской пищей, а богиня Кали вкушает 
остатки с его стола. Поэтому невозможно представить себе, чтобы 
она ела мясо или рыбу. Подобные подношения принимают слуги 
богини Кали: бхуты, пишачи и ракшасы. Те же, кто вкушают прасад 
богини Кали в виде мяса или рыбы, на самом деле питаются 
объедками бхутов и пишачей, а не богини Кали. То же самое можно 
сказать и о каршруте, который совершают последователи Торы, 
сторонники Ветхозаветного учения Библии. 

О царь Притху, сын Вены, ты - частичная экспансия Господа 
Вишну. Злодеяния царя Вены привели к тому, что заповеди религии 
были почти забыты в обществе, и тогда ты пришел в этот мир как 
воплощение Господа Вишну. Ты появился на свет из тела царя Вены, 
чтобы восстановить религиозные принципы. 

О том, каким образом Господь Вишну уничтожает демонов и 
защищает преданных, сказано в «Бхагавад-гите» (4.8): 

паритранайа садхунам 
винашайа ча душкритам 

дхарма-самстхапанартхайа 
самбхавами йуге йуге 

«чтобы освободить праведников и уничтожить злодеев, а также 
восстановить религиозные принципы, Я Сам нисхожу в 
материальный мир из века в век». 

В двух Своих руках Господь Вишну всегда держит палицу и 
чакру, которыми убивает демонов, а в двух других руках - раковину 
и цветок лотоса, с помощью которых Он защищает преданных. Когда 
Господь воплощается на этой или другой планете материальной 
вселенной, Он карает демонов и защищает преданных. Порой 
Господь Вишну приходит в материальный мир Сам, воплощаясь как 
Господь Кришна или Господь Рама. Все эти Его пришествия 
описаны в шастрах. Иногда Он нисходит в форме шактьявеша-
аватары, например, в образе Господа Будды. Как уже говорилось, 
шактьявеша-аватары - это живые существа, которых Господь Вишну 
наделил особым могуществом. Обыкновенные живые существа 
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являются неотъемлемыми частицами Всевышнего, но они не 
обладают могуществом Господа, в отличие от тех, кто приходит в 
материальный мир как воплощение Вишну и наделен особыми 
полномочиями. 

Когда царя Притху называют воплощением Господа Вишну, 
имеется в виду, что он является шактьявеша-аватарой, частицей 
Господа Вишну, наделенной особыми полномочиями. Любое живое 
существо, выступающее в роли воплощения Господа Вишну, 
наделено особым могуществом, необходимым для проповеди культа 
бхакти. Такой человек действует, как Сам Господь Вишну: он 
одерживает победу над демонами силой своих аргументов и 
проповедует философию бхакти в точном соответствии с 
принципами шастр. Из приведенного выше стиха «Бхагавад-гиты» 
следует, что человек, с исключительным успехом распространяющий 
культ бхакти, получил особые полномочия от Господа Вишну или 
Господа Кришны. Это подтверждается в «Чайтанья-чаритамрите» 
(Антья, 7.11): кришна-шакти вина нахе тара правартана - поведать 
людям о славе святого имени Господа способен только тот, кого 
Господь наделил особым могуществом. Поэтому человек, который 
критикует такого проповедника или ищет в нем недостатки, наносит 
оскорбление Самому Господу Вишну и подлежит наказанию. Ни 
вайшнавская одежда, ни тилак или мала не смогут уберечь от гнева 
Господа того, кто осмелился оскорбить Его чистого преданного. В 
шастрах можно найти очень много примеров, подтверждающих это. 

О защитник рода человеческого, вспомни, с какой целью 
Господь Вишну послал тебя в этот мир. Созданные Индрой 
принципы атеизма способны породить множество 
псевдорелигиозных течений. Поэтому, прошу тебя, немедленно 
покончи с этими пародиями на религию. 

Великий мудрец Майтрея продолжал: Получив от верховного 
учителя вселенной, Господа Брахмы, эти наставления, царь Притху 
отказался от своего намерения во что бы то ни стало совершить сто 
жертвоприношений и, проникшись симпатией к Индре, заключил с 
ним мир. 

Как это принято делать по окончании ягьи, Махараджа Притху 
совершил омовение и выслушал благословения и добрые пожелания 
полубогов, довольных его подвигами. 
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Ягья - это Сам Господь Вишну, так как все жертвоприношения 
предназначены для того, чтобы удовлетворить Верховную Личность 
Бога, Господа Вишну. Поэтому, когда люди совершают ягьи, они 
доставляют этим удовольствие всем полубогам, и полубоги даруют 
им свои благословения. Поливая корень дерева, мы поим водой его 
ствол, ветви, сучки, цветы и листья, а наполняя пищей желудок, 
питаем все остальные органы своего тела. Точно так же тот, кто 
совершает ягьи, доставляет удовольствие Господу Вишну, и потому 
полубоги, довольные таким преданным, осыпают его 
всевозможными благословениями. Вот почему чистый преданный 
никогда не обращается с просьбами к полубогам. Он полностью 
поглощен служением Верховной Личности Бога Шри Кришне, 
поэтому все блага, которыми могут одарить людей полубоги, 
приходят к нему сами собой. 

С великим почтением первый царь планеты Махараджа Притху 
преподнес брахманам, которые присутствовали на 
жертвоприношении, щедрые дары. Довольные царем, они в ответ от 
всей души благословили его. 

Великие мудрецы и брахманы сказали: О всемогущий царь, в 
ответ на твое приглашение здесь собрались самые разные живые 
существа. На устроенное тобой жертвоприношение явились 
обитатели Питрилоки и жители райских планет, великие мудрецы и 
обыкновенные люди. Твое поведение и щедрые дары доставили всем 
огромное удовольствие. 
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Глава 5: Появление Господа Вишну на жертвенной 
арене Махараджи Притху 

Великий мудрец Майтрея продолжал: Дорогой Видура, Господь 
Вишну, Верховная Личность Бога, довольный Махараджей Притху, 
который провел девяносто девять жертвоприношений коня, появился 
перед ним на арене жертвоприношений. Его сопровождал царь 
Индра. Обращаясь к Махарадже Притху, Господь Вишну сказал 
такие слова. 

Господь Вишну, Верховная Личность Бога, сказал: Дорогой 
Махараджа Притху, царь небес Индра, который помешал тебе 
совершить сотое жертвоприношение, пришел сейчас вместе со Мной, 
чтобы просить у тебя прощения. Поэтому, пожалуйста, будь 
снисходителен к нему. 

О царь, по-настоящему мудрого человека, который горит 
желанием трудиться на благо других, считают лучшим среди людей. 
Такой человек ни к кому не питает вражды. Самые разумные из 
людей всегда помнят о том, что душа отлична от материального тела. 

Как известно, сумасшедший не несет уголовной 
ответственности, даже если совершает убийство. Тот, кто 
отождествляет себя, душу, с материальным телом, не в своем уме. И 
как к сумасшедшему не следует относиться всерьез, так и любого 
материалиста следует считать невменяемым.  Суть в том, что живое 
существо, будучи неотъемлемой частицей Верховной Личности Бога, 
всегда остается чистым. Попав в плен к материальной энергии, оно 
становится жертвой трех гун материальной природы, которые 
руководят всеми его действиями. В «Бхагавад- гите» (5.14) сказано: 

на картритвам на кармани 
локасйа сриджати прабхух 
на карма-пхала-самйогам 
свабхавас ту правартате 

«Воплощенный дух, хозяин города-тела, не совершает действий, 
не побуждает других к деятельности и не создает ее плодов. Все это 
делают гуны материальной природы». 

Если человек исполняет все указания великих ачарьев 
прошлого, то он достигает очень высокого уровня духовного 
развития, на котором находишься ты, однако если позже он снова 
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попадает под влияние Моей материальной энергии, то все его 
усилия пропадают даром.  

Те, кто знает, на чем основаны телесные представления о жизни, 
и понимает природу материального тела, которое порождено 
невежеством, желаниями и деятельностью, основанной на 
иллюзорных концепциях, избавляются от привязанности к телу. 

Рекомендованные в Ведах обряды и ритуалы в значительной 
степени обусловлены тремя гунами материальной природы. Станет 
ли просвещенный человек, которому чужды телесные представления 
о жизни, руководствоваться ими в своем отношении к дому, детям, 
богатству и всему, что связано с телом? 

Все ведические обряды и ритуалы, безусловно, предназначены 
для того, чтобы доставить удовольствие Верховной Личности Бога, 
Господу Вишну. Однако люди, поглощенные такой деятельностью, 
обычно занимаются ею не ради того, чтобы удовлетворить Господа. 
Вместо этого они пытаются удовлетворить собственные чувства, 
получив на то разрешение Господа. Иными словами, материалистам, 
одержимым желанием чувственных удовольствий, дано разрешение 
или право удовлетворять свои чувства, совершая ведические обряды 
и ритуалы. Это называется траигунйа-вишайа ведах. Ведические 
обряды относятся к деятельности, обусловленной тремя гунами 
материальной природы. Поэтому тех, кто вышел из-под влияния 
материальных гун, перестает интересовать подобная деятельность. 
Они стремятся к более возвышенной деятельности, 
трансцендентному любовному служению Верховной Личности Бога. 
Такое служение называется нистраигунйа. Иначе говоря, преданное 
служение Господу не имеет ничего общего с материальной 
деятельностью, направленной на удовлетворение телесных 
потребностей. 

Индивидуальная душа, чистая, нематериальная и лучезарная, 
едина. Вездесущая и не покрытая материальной оболочкой, Она 
является средоточием всех положительных качеств и свидетелем 
всего, что происходит. Она отлична от всех остальных живых 
существ и трансцендентна ко всем воплощенным душам. 

Господь Вишну, Верховная Личность Бога, продолжал: Дорогой 
царь Притху, когда человек, выполняя предписанные обязанности, 
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бескорыстно и с любовью служит Мне, он постепенно начинает 
ощущать глубокое внутреннее удовлетворение. 

Когда сердце преданного полностью очищается от материальной 
скверны, его ум становится ясным, кругозор расширяется и он 
постигает единую природу всего сущего. На этой стадии преданный 
обретает умиротворение и становится сач-чид-ананда-виграхой, 
достигнув качественного единства со Мной. 

Обращаясь к царю Притху, Господь Вишну сказал: Дорогой 
царь, постоянные изменения, происходящие в материальном мире, 
вызваны взаимодействием трех гун материальной природы. Пять 
элементов, чувства, управляющие чувствами полубоги, а также ум, 
побуждаемый к деятельности духовной душой, - все это в 
совокупности составляет материальное тело. Душа полностью 
отлична от этого сочетания грубых и тонких материальных 
элементов, вот почему Мой преданный, связанный со Мной 
прочными узами любви и дружбы и обладающий совершенным 
знанием, остается невозмутимым и в счастье, и в горе. 

О доблестный царь, пожалуйста, будь всегда беспристрастен и 
одинаково относись ко всем людям: к равным тебе, к тем, кто стоит 
выше, и к тем, кто занимает более низкое положение. Пусть 
мимолетные горе и счастье никогда не выводят тебя из равновесия. 
Всегда держи в повиновении свой ум и чувства. Находясь в этом 
трансцендентном состоянии, старайся выполнять возложенные на 
тебя обязанности, в каких бы условиях ты по Моей воле ни оказался, 
и помни, что твой единственный долг на этой планете - защищать 
своих подданных. 

Обязанность царя - защищать людей, которые являются его 
подданными. Царь, неукоснительно исполняющий свой долг, в 
следующей жизни получает шестую часть плодов благочестивой 
деятельности своих сограждан. Если же царь или глава государства 
только взимает налоги и не обеспечивает своих подданных тем, на 
что имеет право каждый человек, результаты его благочестивой 
деятельности переходят к жителям государства, а ему, за то, что он 
не заботился о своих подопечных, придется расплачиваться за 
совершенные ими грехи. 

Резонно спросить: если все люди начнут заниматься духовной 
деятельностью, стремясь к освобождению, и перестанут 
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интересоваться тем, что происходит в материальном мире, как 
сможет продолжаться нормальная жизнь?  

Господь Вишну объяснил Махарадже Притху, что долг царя 
заключается отнюдь не в том, чтобы, бросив царство и сложив с себя 
ответственность за безопасность праджей, своих подданных, 
отправиться в Гималаи в поисках освобождения. Чтобы получить 
освобождение, царю достаточно добросовестно исполнять свой долг. 
Долг царя, или главы государства, - следить за тем, чтобы праджи, 
его подданные, исполняли предписанные обязанности в системе 
варнашрама-дхармы и таким образом духовно совершенствовались. 
Главе светского государства тоже не безразлично, чем занимаются 
его праджи. Правительства современных государств принимают 
многочисленные законы, определяющие обязанности праджей, но 
при этом они не заботятся о том, чтобы их подданные обрели 
духовное знание. Когда правительство не уделяет этому внимания, 
люди начинают поступать, как им заблагорассудится, утрачивают 
интерес к осознанию Бога и духовной жизни и погрязают в грехах. 

Глава исполнительной власти не должен просто собирать налоги 
со своих подданных, не проявляя заботы о благополучии людей. Царь 
обязан в первую очередь заботиться о том, чтобы его подданные 
постепенно развивали в себе сознание Кришны. Развить сознание 
Кришны — значит полностью прекратить греховную деятельность. 
Государство, в котором грех искоренен полностью, никогда не 
страдает от войн, эпидемий, голода и стихийных бедствий. 

Этот принцип также применим к родителям и духовным 
учителям. Родители, которые, подобно кошкам и собакам, 
производят на свет детей, но не способны спасти их от неминуемой 
смерти, несут ответственность за действия своих отпрысков.  
Подобно этому, духовный учитель, неспособный побудить своих 
учеников отказаться от греховной деятельности, несет 
ответственность за совершаемые ими грехи. Нынешним лидерам 
человеческого общества ничего не известно об этих тонких законах 
природы. В стране, которой руководят невежественные люди и 
которую населяют воры и мошенники, никогда не будет порядка и 
благоденствия. Сейчас подобная ситуация сложилась практически во 
всех странах мира: невежественные вожди руководят греховными 
людьми, и неизбежными следствиями такого положения в обществе 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

88 

являются социальная напряженность, непрекращающиеся войны и 
бесконечные тревоги, преследующие людей. 

Господь Вишну сказал: О царь Притху, продолжай защищать 
своих подданных в соответствии с указаниями ученых брахманов, 
которые передаются по цепи ученической преемственности изустно, 
от учителя к ученику. Строго следуй установленным ими 
религиозным принципам и не привязывайся к досужим домыслам 
несовершенных людей. Тогда все твои подданные будут счастливы, 
и все будут любить тебя, а сам ты очень скоро сможешь увидеть тех, 
кто уже обрел освобождение, а именно четырех Кумаров [Санаку, 
Санатану, Санандану и Санат-кумара]. 

Господь Вишну сообщил царю Притху о том, что все люди 
должны следовать принципам варнашрама-дхармы. Если человек 
делает это, то, какое бы положение в материальном мире он ни 
занимал, после смерти он непременно обретет освобождение. Но, 
поскольку в современную эпоху система варнашрама- дхармы 
поставлена с ног на голову, людям очень трудно строго следовать 
всем ее принципам. Единственный метод, с помощью которого по-
прежнему можно достичь совершенства, — это чистое преданное 
служение Кришне. Анья бхилашита шунья... Как принципы 
варнашрама-дхармы предназначены для всех людей, независимо от 
их положения в обществе, так и принципам чистого преданного 
служения может следовать каждый человек в любом уголке мира. 

Здесь особо подчеркивается необходимость выполнять указания 
двиджагрьев, великих брахманов, таких, как Парашара и Ману. Эти 
великие мудрецы оставили людям указания о том, как нужно строить 
свою жизнь в соответствии с принципами варнашрама-дхармы. А 
Санатана Госвами и Рупа Госвами в своих трудах изложили правила 
и предписания, соблюдая которые, можно стать чистым преданным 
Господа. Таким образом, очень важно исполнять все указания 
ачарьев, передающиеся по парампаре, от духовного учителя к 
ученику. Это позволит нам, оставаясь в материальном мире и не 
меняя своего положения, очиститься от материальной скверны. 
Иными словами, менять нужно не тело, а сознание. К сожалению, в 
этот век деградации люди думают не о душе, а о теле. Они изобрели 
великое множество «измов», относящихся исключительно к телу и 
никак не связанных с душой. 
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Дорогой царь, твои многочисленные добродетели и безупречное 
поведение покорили Меня, и благодаря им ты заслужил Мою 
благосклонность. Поэтому можешь просить у Меня любое 
благословение. Тот, кто не обладает возвышенными качествами и 
ведет себя недостойно, не может снискать Моей милости, даже если 
он совершает жертвоприношения и аскезы или занимается 
мистической йогой. Но Я никогда не покидаю сердце тех, кто всегда 
сохраняет веру в ведические шастры и занят чистым преданным 
служением. 

КАЧЕСТВА ПРЕДАННОГО КРИШНЫ 
У того, кто вышел из-под влияния материальных гун и 

избавился от всех материальных качеств, проявляются 
трансцендентные качества. Этих качеств насчитывается двадцать 
шесть: 1) преданный добр ко всем, 2) ни с кем не ссорится, 3) 
сосредоточен на Абсолютной Истине, 4) одинаково относится ко 
всем живым существам, 5) обладает безупречным нравом, 6) 
великодушен, 7) невозмутим, 8) чист, 9) прост, 10) трудится на благо 
всех живых существ, 11) умиротворен, 12) безраздельно предан 
Кришне, 13) не имеет материальных желаний, 14) кроток, 15) 
отличается постоянством, 16) обуздал свои чувства, 17) не ест 
больше, чем необходимо, 18) обладает ясным умом, 19) уважает 
других, 20) смирен, 21) серьезен, 22) сострадателен, 23) дружелюбен, 
24) наделен поэтическим даром, 25) искусен во всем и 26) молчалив. 
Чтобы удовлетворить Господа, мы должны развить в себе 
трансцендентные качества, а не ограничиваться формальным 
проведением жертвенных обрядов или занятиями мистической 
йогой. Иными словами, до тех пор, пока мы не разовьем в себе всех 
качеств чистого преданного Господа, мы не вправе рассчитывать на 
освобождение из материального плена. Если человек действительно 
занят служением Кришне, то все 26 перечисленных качеств 
естестественным образом проявятся в человеке  

Великий святой Майтрея продолжал: Дорогой Видура, так 
Верховный Господь дал наставления повелителю всего мира, 
Махарадже Притху, который выслушал их со склоненной головой. 

Стоявший рядом с ними царь Индра устыдился своего поступка 
и пал ниц перед царем Притху, чтобы коснуться его лотосных стоп. 
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Но Притху Махараджа, забыв о своем враждебном отношении к 
Индре, который украл у него жертвенного коня, с радостью в сердце 
обнял его. 

Известно немало случаев, когда человек, нанесший оскорбление 
лотосным стопам вайшнава, позже жалеет о содеянном. Так и в этом 
случае Индра, владыка рая, который был столь могущественным, что 
находился в свите Самого Господа Вишну, почувствовал, что нанес 
Махарадже Притху великое оскорбление, украв у него 
предназначенного для заклания коня. Верховный Господь никогда не 
прощает тех, кто наносит оскорбления лотосным стопам вайшнавов. 
Тому есть немало примеров. Так, некогда великий мудрец и йог 
Дурваса Муни оскорбил Махараджу Амбаришу, но ему в конце 
концов тоже пришлось пасть к лотосным стопам царя Амбариши. 

ПРЕДАННЫЙ НЕ ПОМНИТ ЗЛА 
Индра хотел было склониться к лотосным стопам царя Притху, 

но царь, как истинный вайшнав, был очень великодушным и потому 
не мог допустить этого. Он тут же подхватил Индру, обнял его, и оба 
они забыли о своей вражде. Царь Индра и Махараджа Притху были 
сердиты друг на друга, но оба они были вайшнавами, слугами 
Господа Вишну, и потому обязаны были простить друг друга и 
прекратить вражду. Это замечательный пример духа сотрудничества, 
который царит в отношениях между вайшнавами. Поскольку в наши 
дни люди не являются вайшнавами, они постоянно враждуют друг с 
другом и умирают, так и не достигнув цели человеческой жизни.  

Царь Притху совершил пышный обряд поклонения лотосным 
стопам Верховного Господа, который был так милостив к нему. 
Поклоняясь Его лотосным стопам, Махараджа Притху испытывал 
всевозрастающий экстаз, доступный только тем, кто занимается 
преданным служением Господу. 

Господь уже собирался отбыть, но, довольный поведением царя 
Притху, не сделал этого. Глядя на Махараджу Притху Своими 
лотосными очами, Господь решил задержаться.  

Глаза Махараджи Притху, первого царя Земли, наполнились 
слезами, а голос его дрожал и прерывался от волнения, поэтому он 
не мог ни отчетливо видеть Господа, ни говорить с Ним. Он просто 
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мысленно обнял Господа в своем сердце, продолжая стоять перед 
Ним с молитвенно сложенными ладонями. 

Господь, Верховная Личность, стоял, почти касаясь Своими 
лотосными стопами земли и опершись на поднятое плечо Гаруды, 
врага змей. Утерев слезы, Махараджа Притху попытался взглянуть 
на Господа, но это, казалось, не принесло ему полного 
удовлетворения. Тогда он обратился к Господу с молитвами. 

БЛАГОСЛОВЕНИЯ ГОСПОДА ВИШНУ  
Жители высших планет, начиная с Брахмалоки (планеты, где 

живет Господь Брахма) и вплоть до Сваргалоки (райской планеты 
Индры), достигли столь высокого духовного уровня, что, посещая 
эту или любую другую из низших планет, они сохраняют 
невесомость, иначе говоря, могут стоять, не касаясь земли. Господь 
Вишну - Верховная Личность Бога, поскольку Он живет на одной из 
планет этой вселенной, иногда Он играет роль одного из полубогов 
этой вселенной. Представ перед Махараджей Притху, Господь 
сначала не касался поверхности земли, но, когда Махараджа Притху 
своим поведением и замечательными качествами полностью 
удовлетворил Господа, Он стал вести Себя как Верховная Личность 
Бога, Нараяна, царствующий на планетах Вайкунтхи. Движимый 
любовью к Махарадже Притху, Господь коснулся стопами земли. Но 
при этом Он положил ладонь на поднятое плечо Гаруды, словно 
предохраняя Себя от падения, поскольку Он не привык стоять на 
земле. Все это свидетельствовало о Его огромной любви к 
Махарадже Притху. Понимая, какая удача выпала на его долю, 
Притху Махараджа пришел в экстаз и потому не мог даже как 
следует разглядеть Господа. Тем не менее срывающимся от волнения 
голосом он стал возносить Господу молитвы.  

Дорогой Господь, Ты - лучший из полубогов, дарующих 
благословения. Зная это, какой мудрый человек станет просить у 
Тебя благословения, которые предназначены для живых существ, 
введенных в заблуждение гунами материальной природы? Такие 
благословения приходят сами собой даже к тем, кто мучится в аду. О 
мой Господь, Ты, безусловно, можешь позволить мне погрузиться в 
Твое бытие, но я не хочу такого благословения. 
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Разные люди ищут разных благословений. Самое большое 
желание карми - попасть на высшие планеты, где жизнь длится очень 
долго и исполнена райских наслаждений. Другие - гьяни и йоги - 
хотят слиться с бытием Всевышнего. Такое слияние называют 
кайвальей. Поэтому Махараджа Притху называет здесь Господа 
кайвалья-пати, владыкой или Господом кайвальи. Но преданные 
получают от Господа иные благословения. Они не стремятся попасть 
на райские планеты или слиться с бытием Всевышнего. Для 
преданных обрести кайвалью, то есть слиться с бытием Господа, все 
равно что попасть в ад. Слово нарака значит «ад».  

Притху Махараджа, чистый преданный Господа, очень ясно 
выразил здесь свое отношение к материальным благословениям. 

Поэтому, дорогой Господь, я не прошу у Тебя разрешения 
слиться с Твоим бытием, ибо, слившись с Тобой, я лишусь 
нектарного напитка Твоих лотосных стоп. Я хочу от Тебя другого 
благословения: награди меня по меньшей мере миллионом ушей, 
чтобы я мог слушать хвалу Твоим лотосным стопам, льющуюся из 
уст Твоих чистых преданных. 

О мой Господь, великие святые воспели Тебя в прекрасных 
стихах. Их слова, прославляющие Твои лотосные стопы, подобны 
шафранной пыльце. Когда трансцендентные звуки, льющиеся из уст 
великих преданных, доносят до забывчивого живого существа 
аромат шафранной пыльцы с Твоих лотосных стоп, оно постепенно 
вспоминает о своих вечных взаимоотношениях с Тобой. Так 
преданные постепенно осознают, в чем заключается предназначение 
человека. Поэтому, о мой Господь, я не хочу просить Тебя ни о чем, 
кроме возможности слушать слова, исходящие из уст Твоего чистого 
преданного. Повествования, прославляющие Господа, нужно 
слушать в изложении чистого преданного. Здесь то же самое 
объясняется более подробно. Трансцендентные звуки, исходящие из 
уст чистого преданного, столь могущественны, что способны 
пробудить в живом существе память о его вечных взаимоотношениях 
с Верховной Личностью Бога. Живые существа, ведущие 
материальный образ жизни, под влиянием иллюзорной энергии майи 
почти полностью забыли о своих вечных взаимоотношениях с 
Господом, как человек, погруженный в глубокий сон, забывает о 
своих обязанностях.  
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Чистый преданный, постоянно занятый служением Господу, 
всегда находится под сенью Его лотосных стоп и потому может 
прикоснуться к шафранным крупицам милости, которыми покрыты 
лотосные стопы Господа. Когда чистый преданный говорит, звуки 
его голоса могут казаться материальными, но на самом деле слова 
такого преданного наполнены огромной духовной силой, поскольку 
своим голосом он касается шафранной пыльцы, покрывающей 
лотосные стопы Господа. Стоит спящему живому существу 
услышать могучий голос чистого преданного, как оно тут же 
вспоминает о своих вечных взаимоотношениях с Господом, до этого 
полностью забытых. 

Итак, любой, кто хочет обрести духовное знание, должен 
слушать речи, исходящие из уст чистого преданного. 

О всеславный Господь, тот, кто хотя бы раз услышит, как 
чистые преданные прославляют Твои деяния, никогда не перестанет 
общаться с ними, ибо отказаться от такого общения может только 
животное, но не разумный человек. Даже богиня процветания, 
горящая желанием услышать о Твоих бесчисленных деяниях и 
трансцендентной славе, признает, что высшее совершенство 
заключается в том, чтобы слушать и пересказывать повествования, 
прославляющие Тебя. 

Общение с преданными (арйа-сангама) - самое ценное из всего, 
что есть в этом мире. Ариями называют людей, стремящихся к 
духовному совершенству. Арии считаются высшей расой 
человечества, так как они следуют принципам ведической 
цивилизации. Представители арийской расы, которых сейчас 
называют индоарийцами, рассеяны по всему миру. В былые времена 
все арии следовали ведическим принципам и благодаря этому все 
представители этой расы находились на очень высоком уровне 
духовного развития. Цари ариев, которых называли раджарши, 
воспитывались как истинные кшатрии, защитники своих подданных, 
и находились на таком высоком духовном уровне, что были 
способны оградить своих подданных от всех тревог. 

ПРЕДСТАВИТЕЛИ АРИЙСКОЙ РАСЫ 
Представители арийской расы отличаются способностью ценить 

повествования, прославляющие Верховного Господа. Хотя доступ к 
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этим повествованиям открыт каждому, именно арии могут очень 
быстро усвоить самую суть духовной жизни. А иначе, чем объяснить 
то, что сознание Кришны так быстро распространяется среди 
европейцев и американцев? Из истории известно, что американцы и 
европейцы проявили незаурядные способности в период 
интенсивной колонизации мира, но в наши дни их дети и внуки, 
развращенные научно-техническим прогрессом, превращаются в 
неисправимых грешников. Причина этого в том, что они утратили 
свою изначальную духовную культуру, которая составляла основу 
ведической цивилизации.  

Махараджа Притху говорит, что даже богиня процветания 
Лакшми, которая никогда не разлучается с Господом Нараяной, 
пожелала услышать повествования, прославляющие Господа, и стала 
совершать суровые аскезы, чтобы получить возможность общаться с 
гопи, Его чистыми преданными. Имперсоналист может недоумевать, 
зачем годами повторять Харе Кришна маха-мантру, не лучше ли, 
оставив это занятие, направить все свои усилия на то, чтобы обрести 
освобождение кайвалью, то есть попытаться слиться с бытием 
Всевышнего? Отвечая на этот вопрос, Махараджа Притху говорит, 
что трансцендентные звуки, прославляющие Господа, обладают 
такой притягательной силой, что отказаться слушать их может 
только животное. Трансцендентные звуки оказывают свое действие 
даже на тех, кто случайно услышит их. Притху Махараджа делает 
особый акцент на том, что только животное может перестать 
повторять мантру Харе Кришна. По-настоящему разумные, 
цивилизованные люди - иными словами, люди, а не животные, - 
узнав однажды о мантре, каждый день до конца жизни повторяют 
Харе Кришна, Харе Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе / Харе 
Рама, Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе. 

Поэтому я хочу неустанно служить лотосным стопам 
Верховного Господа, как служит Ему богиня процветания, держащая 
в руке цветок лотоса, ибо Его Милость, Верховная Личность Бога, 
является средоточием всех трансцендентных качеств. Боюсь только, 
что мне придется ссориться с богиней процветания, потому что и 
она, и я, не жалея сил, будем заниматься одним и тем же служением. 

О Господь вселенной, хотя богиня процветания, Лакшми, 
является вселенской матерью, я боюсь, что она рассердится на меня 
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за то, что я посягаю на ее права, занимаясь служением, к которому 
она так привязана. И все же я надеюсь, что даже в случае какого-
нибудь недоразумения Ты встанешь на мою сторону, ибо Ты всегда 
благосклонен к падшим и с благодарностью принимаешь любую, 
даже самую незначительную услугу, оказанную Тебе. Поэтому я 
думаю, что, даже если богиня процветания прогневается на меня, это 
не причинит Тебе ни малейшего вреда: Ты самодостаточен и вполне 
можешь обойтись и без нее. 

Как известно, мать Лакшмиджи, богиня процветания, неустанно 
массирует лотосные стопы Господа Нараяны. Лакшмиджи - 
идеальная жена, ибо она делает все, что необходимо Господу 
Нараяне. Она не только ухаживает за лотосными стопами Господа, 
но и ведет домашнее хозяйство. Она готовит Господу разные яства, а 
когда Он ест, обмахивает Его опахалом. Она наносит на Его лицо 
сандаловую пасту, стелит Ему постель и приводит в порядок места 
для сидения. Она постоянно занята служением Господу, и у других 
преданных практически нет возможности сделать что-либо для Него 
лично. Поэтому Притху Махараджа был почти уверен, что своим 
вмешательством в служение, которым занята богиня процветания, он 
вызовет у нее раздражение и она рассердится на него. Но, с другой 
стороны, почему Лакшми, мать вселенной, должна сердиться на 
такого неприметного преданного, как Притху Махараджа? Это было 
маловероятно. И все же, чтобы оградить себя от возможных 
неприятностей, Притху Махараджа попросил Господа встать на его 
сторону. Притху Махараджа совершал обычные ведические ритуалы 
и жертвоприношения в соответствии с принципами карма-канды, то 
есть кармической деятельности, но необыкновенно милостивый и 
великодушный Господь был готов даровать ему высшее благо - 
возможность заниматься преданным служением. 

Богиню процветания называют чанчала, что значит 
«непостоянная», потому что она переменчива и своенравна. Зная об 
этом, Притху Махараджа заметил, что, даже если она, 
разгневавшись, покинет Господа Вишну, Он от этого нисколько не 
пострадает: будучи самодостаточным, Он вполне может обойтись без 
нее. Например, когда Гарбходакашайи Вишну произвел на свет из 
Своего пупка Господа Брахму, Он сделал это, не прибегая к помощи 
Лакшми, которая просто сидела рядом и массировала Его лотосные 
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стопы. Как правило, чтобы зачать ребенка, муж должен 
оплодотворить жену, и только после этого ребенок может 
появиться на свет. Но, чтобы дать жизнь Господу Брахме, 
Гарбходакашайи Вишну не потребовалось оплодотворять Лакшми. 
Будучи самодостаточным, Господь произвел Брахму из Своего 
пупка. Поэтому Притху Махараджа был уверен, что даже если 
богиня процветания разгневается на него, то ни он, ни Господь от 
этого не пострадают. 

Великие святые, освободившиеся из материального плена, 
служат Тебе с любовью и преданностью, ибо только занимаясь 
преданным служением можно избавиться от иллюзий материального 
бытия. О мой Господь, у освобожденных душ нет никаких других 
причин искать прибежища под сенью Твоих лотосных стоп, кроме 
того, что они не могут перестать думать о Твоих стопах. 

Дорогой Господь, Твои слова, обращенные к чистому 
преданному, приводят меня в замешательство. Тебе ли не знать, что 
чистые преданные безразличны ко всем посулам, которые Ты щедро 
раздаешь в Ведах. В отличие от них, обыкновенные люди, сбитые с 
толку заманчивыми обещаниями Вед и прельщенные плодами 
кармической деятельности, с головой погружаются в эту деятельность. 

О мой Господь, находясь во власти Твоей иллюзорной энергии, 
живые существа в материальном мире забыли о своей истинной 
природе и в невежестве своем постоянно ищут материального 
счастья в мирском общении, дружбе и любви. Поэтому, пожалуйста, 
не проси меня принять от Тебя материальные дары. Вместо этого, 
как отец, который делает для своего сына все необходимое, не 
дожидаясь, пока сын попросит его об этом, даруй мне то, что, по 
Твоему мнению, принесет мне истинное благо. 

ЧИСТОЕ ПРЕДАННОЕ СЛУЖЕНИЕ 
«О всемогущий Господь! Мне не нужно ни богатств, ни 

прекрасных женщин, ни многочисленных последователей. 
Единственное, чего Я хочу, - это бескорыстно служить Тебе жизнь за 
жизнью». 

Итак, чистый преданный не должен заниматься преданным 
служением ради какой-либо материальной выгоды и прельщаться 
плодами кармической деятельности или философских поисков. Долг 
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преданного - всегда служить Господу, стремясь доставить Ему 
удовольствие. В этом заключается высшее совершенство жизни. 

Продолжая свое повествование, великий мудрец Майтрея 
сказал: Выслушав молитвы Махараджи Притху, Господь, взору 
которого открыта вся вселенная, обратился к царю с такими словами: 
Дорогой царь, Я благословляю тебя на то, чтобы ты всегда служил 
Мне с любовью и преданностью. Только человек, который, подобно 
тебе, не помышляет ни о чем другом, кроме служения Мне, может 
преодолеть неодолимую иллюзорную энергию майи. 

О царь, защитник своих подданных, впредь неукоснительно 
исполняй все Мои указания, и пусть ничто не заставит тебя свернуть 
с избранного пути. Каждому, кто живет в соответствии с Моими 
наставлениями, всегда и во всем сопутствует удача. 

Суть религиозной жизни заключается в том, чтобы 
неукоснительно исполнять указания Верховной Личности Бога, и 
тот, кто делает это, является истинно религиозным человеком. В 
«Бхагавад-гите» (18.65) Верховный Господь Кришна говорит: ман-
мана бхава мад-бхактах - «Всегда думай обо Мне и стань Моим 
преданным». И далее: сарва-дхарман паритйаджйа мам экам 
шаранам враджа - «Оставь все материальные занятия и просто 
предайся Мне» (Б.-г., 18.66). Таков основополагающий принцип 
религии, и каждый, кто неукоснительно следует этому указанию 
Господа, является подлинно религиозным человеком. Всех 
остальных нужно считать притворщиками и лицемерами, так как 
многое из того, что совершается в этом мире под вывеской религии, 
в действительности не имеет с ней ничего общего. Но тому, кто 
исполняет волю Верховной Личности Бога, всегда и во всем 
сопутствует удача. 

ГОСПОДЬ ВИШНУ ВОЗВРАЩАЕТСЯ В СВОЮ ОБИТЕЛЬ 
Великий святой Майтрея сказал Видуре: Господь, Верховная 

Личность Бога, по достоинству оценил исполненные глубокого 
смысла молитвы Махараджи Притху. После того как царь оказал 
Господу подобающие почести, Господь благословил его и решил 
вернуться в Свою обитель. 

Царь Притху выразил свое почтение полубогам, великим 
мудрецам, обитателям Питрилоки, Гандхарвалоки, Сиддхалоки, 
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чараналоки, Паннагалоки, Киннаралоки, Апсаралоки, земных планет 
и планет птиц, а также всем остальным живым существам, 
присутствовавшим на жертвоприношении. Молитвенно сложив 
ладони, он почтил их всех, равно как и Самого Верховного Господа и 
Его приближенных. Он ублажил их учтивыми речами и 
драгоценными подарками, после чего все они, последовав примеру 
Господа Вишну, удалились в свои обители. 

Пленив умы царя и всех жрецов, совершавших 
жертвоприношение, непогрешимый Господь, Верховная Личность, 
вернулся в Свою обитель в духовном небе. 

Затем царь Притху в глубоком почтении склонился перед 
Верховной Личностью Бога, верховным повелителем всех полубогов. 
Хотя Господа нельзя увидеть материальными глазами, Он явил Себя 
взору Махараджи Притху. Выразив Господу свое почтение, царь 
вернулся в свой дворец. 

Верховного Господа нельзя увидеть материальными глазами, но, 
когда преданный очищает свои материальные чувства, заняв их 
трансцендентным любовным служением Господу, Господь 
открывает Себя его взору. Авйакта значит «непроявленный».  

СТОЛИЦА МАХАРАДЖА ПРИТХУ 
Обращаясь к Видуре, великий мудрец Майтрея сказал: Царь 

вернулся в свой город, который к его возвращению был украшен 
жемчугом, цветочными гирляндами, великолепными тканями и 
золотыми арками. Воздух над городом был напоен ароматом самых 
изысканных благовоний. 

Улочки, дороги и скверы города были окроплены ароматной 
водой, настоянной на сандаловом дереве и траве агуру. Весь город 
был украшен цельными плодами, цветами, проросшими зернами, 
разнообразными минералами и светильниками. 

Перекрестки улиц украшали гроздья фруктов и цветов, колонны 
из стволов банановых деревьев и ветви арековой пальмы. Все эти 
украшения делали город необыкновенно привлекательным. 

Все жители вышли к городским воротам навстречу царю, неся 
светильники, цветы, йогурт и ритуальные предметы, приносящие 
счастье. Царя также встречало множество очаровательных 
незамужних девушек, надевших по такому случаю всевозможные 
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украшения, в том числе и серьги, которые позванивали, ударяясь 
друг о друга. 

Когда царь вступил во дворец, зазвучали раковины и литавры, 
жрецы стали повторять ведические мантры, а профессиональные 
чтецы - возносить молитвы. Однако приветственная церемония, 
устроенная в его честь, никак не повлияла на царя. 

И знатные, и простые горожане сердечно приветствовали царя, а 
он, в свою очередь, исполнил все их желания. 

Царь Притху был величайшей из всех великих душ, поэтому все 
люди искренне почитали его и преклонялись перед ним. Правя 
миром, он совершил множество великих деяний. Неизменно 
великодушный, он добивался успеха во всех своих начинаниях. 
Слава о нем гремела по всей вселенной, а в конце жизни он достиг 
лотосных стоп Верховной Личности Бога. 

Великие личности делятся на несколько категорий: одни из них 
просто великие, другие более великие, а третьи - величайшие из 
великих. Но царь Притху превзошел их всех. Как кшатрий 
Махараджа Притху безупречно выполнял свои обязанности. Если 
брахманы, вайшьи или шудры будут так же безупречно выполнять 
свои обязанности, то в конце жизни они смогут перенестись в 
трансцендентный мир, называемый парам падам. Достичь парам 
падам, планет Вайкунтхи, может только тот, кто занимается 
преданным служением.  

Сута Госвами продолжал: О предводитель великих мудрецов, 
Шаунака, услышав рассказ Майтреи о деяниях царя Притху, первого 
императора мира, который был наделен всеми добродетелями, 
прославляем и почитаем повсюду в мире, великий преданный 
Видура смиренно склонился перед Майтреей Риши и задал ему 
следующий вопрос. 

Видура сказал: Дорогой брахман Майтрея, твой рассказ о том, 
как великие мудрецы и брахманы возвели на престол Махараджу 
Притху, очень поучителен. Полубоги поднесли Махарадже Притху 
многочисленные дары, а Господь Вишну наделил его силой, 
благодаря которой ему удалось расширить свои владения и 
благоустроить Землю. 

Махараджа Притху совершил столько великих деяний и так 
безупречно правил государством, что все цари и полубоги на разных 
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планетах вселенной до сих пор следуют его примеру. Найдется ли 
человек, который откажется услышать о его славных подвигах? что 
же касается меня, то я готов без устали слушать твои рассказы о 
Махарадже Притху, деяния которого столь благочестивы и 
благородны. 

ЦАРСТВО МХАРАДЖА ПРИТХУ 
Великий святой и мудрец Майтрея сказал: Дорогой Видура, царь 

Притху жил на земле, лежащей между двумя великими реками, 
Гангой и Ямуной. Окруженный роскошью, он, казалось, наслаждался 
выпавшим на его долю счастьем, чтобы истощить запас последствий 
своей благочестивой деятельности. 

У Махараджи Притху не было соперников, и власть его 
простиралась на все семь островов, расположенных на поверхности 
Земли. Все приказы царя беспрекословно выполнялись, и ослушаться 
их не мог никто, кроме святых, брахманов и потомков Верховной 
Личности Бога [вайшнавов]. 

Сапта-двипа - это семь огромных островов, или континентов, 
расположенных на поверхности земного шара: 1) Азия, 2) Европа, 3) 
Африка, 4) Северная Америка, 5) Южная Америка, 6) Австралия и 7) 
Океания. Современные люди полагают, что в ведические, или 
доисторические, времена Америка и многие другие части света еще 
не были открыты, но на самом деле это не так. Притху Махараджа 
правил миром за много тысяч лет до начала так называемой 
доисторической эпохи, и в те времена людям были известны все 
части света и все они находились под властью одного царя, 
Махараджи Притху. Столица царства Махараджи Притху, по всей 
видимости, располагалась в Индии, поскольку в одиннадцатом стихе 
этой главы сказано, что он жил в междуречье Ганги и Ямуны. Эта 
земля называлась Брахмавартой и состояла из областей, которые 
сейчас относятся к Пенджабу и Северной Индии. Из всего 
сказанного следует, что некогда цари Индии правили всем миром, а 
культура, к которой они принадлежали, была ведической. 

Однажды царь Притху устроил грандиозное жертвоприношение, 
на которое собрались все великие святые мудрецы, брахманы, 
полубоги с высших планет и великие святые цари, раджарши. 
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В те времена существовало межпланетное сообщение, которое 
осуществлялось с помощью специально предназначенных для этих 
целей самолетов и космических кораблей. 

Прежде всего Махараджа Притху воздал подобающие почести 
всем высокоуважаемым членам этого великого собрания. Когда же 
он встал, окруженный всеми собравшимися, он выглядел как полная 
луна, окруженная звездами. 

Царь Притху был высокого роста и обладал могучим 
телосложением и светлой кожей. Его длинные руки были налиты 
силой, а глаза сияли, как восходящее солнце. У него был прямой нос, 
очень красивое лицо и степенный вид. Улыбаясь, он обнажал два 
ряда прекрасных, ровных зубов. 

У Махараджи Притху была широкая грудь и талия, а его живот, 
пересеченный тонкими линиями, своими очертаниями напоминал 
лист баньяна. У него был глубокий воронкообразный пупок,  

Поскольку Махараджа Притху проходил обряд посвящения, 
совершаемый перед началом жертвоприношения, он снял с себя 
дорогие одежды, открыв взору собравшихся свою природную 
красоту. Все с большим удовольствием наблюдали, как он надевает 
черную оленью шкуру и кольцо из травы куша, которые лишь 
подчеркивали красоту его тела. Очевидно, что, прежде чем провести 
жертвоприношение, Махараджа Притху совершил все необходимые 
обряды и ритуалы. 

Чтобы воодушевить собравшихся и доставить им еще большее 
удовольствие, царь Притху окинул их взглядом своих глаз, похожих 
на звезды в небе, влажном от росы, а затем торжественно заговорил. 

Прекрасная, изобилующая метафорами речь Махараджи Притху 
была понятна каждому и услаждала слух. Он говорил очень веско и 
убедительно, и всем было ясно, что он делится своим пониманием 
Абсолютной Истины, заботясь о благе всех собравшихся. 

Своим образным, метафоричным языком он услаждал слух всех 
собравшихся, и речь его была не только благозвучной, но и очень 
ясной, свободной от недомолвок и двусмысленностей. 

Царь Притху сказал: О благородные члены этого собрания, 
пусть вам всегда сопутствует удача! О великие души, явившиеся 
сюда, прошу вас внимательно выслушать мою молитву. Тот, кто 
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действительно ищет истину, обязан представить свои выводы 
собранию благородных душ. 

Махараджа Притху продолжал: По милости Верховного Господа 
я стал царем этой планеты и получил скипетр, чтобы править своими 
подданными, защищать их от всех опасностей и предоставлять им 
возможность заниматься деятельностью, которая определяется их 
положением в обществе, устроенном в соответствии с 
предписаниями Вед. 

Считается, что царя назначает Верховная Личность Бога, чтобы 
он заботился о благополучии вверенной ему планеты. На каждой 
планете есть свой правитель, подобно тому, как во главе практически 
всех современных государств стоит президент. Стать президентом 
или царем можно только с санкции Верховного Господа. В 
ведическом обществе царь считался наместником Бога на земле, и 
подданные почитали его как Бога в образе человека. 

Махараджа Притху сказал: думаю, что, исполнив обязанности, 
возложенные на меня как на царя, я смогу достичь целей, указанных 
теми, кто постиг ведическое знание. Человек непременно достигнет 
этих целей, если сумеет доставить удовольствие Верховному 
Господу, которому ведома судьба каждого живого существа. 

Царь, который не учит своих подданных тому, как исполнять 
обязанности, предписанные их варне и ашраму, а лишь взимает с них 
налоги и пошлины, будет страдать за совершенные ими грехи. Мало 
того, ему приходится расплачиваться за это собственным счастьем. 

Притху Махараджа продолжал: Поэтому, дорогие подданные, 
чтобы ваш царь не страдал после смерти, вы должны добросовестно 
исполнять обязанности, предписанные вашей варне и ашраму, и в 
глубине сердца постоянно размышлять о Верховной Личности Бога. 
Действуя таким образом, вы сами получите благо, а также окажете 
услугу своему царю, улучшив его посмертную участь. 

Я обращаюсь ко всем чистым сердцем полубогам, предкам и 
святым с просьбой подтвердить мои слова, ибо после смерти 
результат каждого поступка человека делится поровну между тем, 
кто его совершил, тем, под чьим руководством он был совершен, и 
тем, кто его поддерживал. 

Если бы Притху Махараджа, как идеальный царь, попал на 
райские планеты, те из его подданных, которые сотрудничали с 
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ним, поддерживая его методы управления государством, 
последовали бы за ним.  

О достопочтенные граждане, согласно авторитетным 
утверждениям шастр, непременно должен существовать верховный 
властелин, который вознаграждает нас результатами нашей 
нынешней деятельности. А иначе, чем объяснить то, что некоторые 
люди как в этой жизни, так и в следующей рождаются необычайно 
красивыми и могущественными? 

Притху Махараджа преследовал только одну цель - помочь 
своим подданным обрести сознание Бога. Среди участников 
жертвоприношения были самые разные люди, в том числе и атеисты, 
однако Махараджа Притху обращался не к ним.  

Итак, есть два вида обязанностей: мирские обязанности и 
обязанности, связанные с совершением ягьи, жертвоприношения 
(йаджнартхат карма). Любая карма (деятельность), не являющаяся 
ягьей, порабощает человека. Йаджнартхат кармано 'нйатра локо 
'йам карма-бандханах: «Любой свой поступок мы должны совершать 
как жертвоприношение Вишну, в противном случае эта деятельность 
станет причиной нашего рабства в материальном мире» (Б.-г., 3.9). 
Суровые законы материальной природы заковывают живое существо 
в кандалы кармы: карма-бандханах. Материальное существование - 
это борьба с препятствиями, создаваемыми материальной природой. 
Асурам приходится постоянно прилагать усилия для того, чтобы 
преодолеть эти препятствия, однако под влиянием иллюзорной 
энергии глупые живые существа, которые не разгибая спины 
трудятся в материальном мире, принимают свой подневольный труд 
за счастье. Это называется майей. Ведя тяжкую борьбу за 
существование, они отрицают существование верховного 
повелителя, Пурушоттамы, Верховной Личности Бога. 

Стремление служить лотосным стопам Верховной Личности 
Бога способно очистить умы страждущих людей от всей грязи, 
накопившейся за великое множество жизней. Подобно водам Ганги, 
текущим из Причинного океана, когда Ваманадева пробил большим 
пальцем оболочку вселенной, ее вода очищает все три мира.   

В Индии можно видеть, что люди, ежедневно совершающие 
омовение в Ганге, избавляются практически от всех болезней. Один 
очень почтенный брахман, житель Калькутты, никогда не принимал 
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лекарств, назначаемых врачами. Даже когда ему случалось болеть, 
он не обращался за помощью к врачу, а просто пил воду из Ганги и 
очень быстро выздоравливал. О чудесных свойствах воды из этой 
реки известно всем индийцам, в том числе и автору данного 
комментария. Ганга протекает по Калькутте. Иногда она несет в 
своих водах испражнения и нечистоты, в нее сбрасывают отходы 
окрестные заводы и фабрики, но тем не менее тысячи людей 
регулярно совершают омовение в водах Ганги, и благодаря этому 
обретают крепкое здоровье и развивают в себе духовные 
наклонности. Такова чудодейственная сила вод Ганги. Ганга 
является священной потому, что вытекает из пальцев лотосных стоп 
Господа. Аналогично этому, человек, который начинает служить 
лотосным стопам Господа и развивает в себе сознание Кришны, 
сразу очищается от всей скверны, скопившейся за великое 
множество прожитых им жизней.  

Найдя прибежище у лотосных стоп Верховной Личности Бога, 
преданный полностью избавляется от заблуждений или измышлений 
и отрекается от всего материального. Сделать это может лишь тот, 
кто обрел духовную силу, занимаясь бхакти-йогой. Однажды 
укрывшись под сенью лотосных стоп Господа, преданный никогда 
больше не возвращается к исполненной тройственных страданий 
материальной жизни. 

В Своей «Шикшаштаке» Господь чайтанья Махапрабху говорит, 
что, когда мы повторяем святое имя Господа - Харе Кришна, Харе 
Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе / Харе Рама, Харе Рама, Рама 
Рама, Харе Харе - или слушаем повествования о Господе и 
прославляем Его, наш ум постепенно очищается от материальной 
скверны. 

Бхакти, или преданному служению, всегда сопутствуют 
вайрагья и гьяна. Гьяна - это осознание живым существом своего 
отличия от материального тела, а вайрагьей называют отсутствие 
стремления к удовлетворению чувств. Эти два основных условия 
освобождения из материального плена можно выполнить, занимаясь 
бхакти-йогой. Преданный, который целиком посвятил себя 
любовному служению лотосным стопам Господа, оставив тело, уже 
никогда не вернется к материальной жизни, о чем Сам Господь 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

105 

говорит в «Бхагавад-гите» (4.9): тйактва дехам пунар джанма 
наити мам эти со 'рджуна. 

Притху Махараджа дал своим подданным следующее 
наставление: каждый из вас должен со всей искренностью и полной 
самоотдачей заниматься преданным служением Господу, посвятив 
Ему ум, речь, тело и все плоды своего труда. По мере способностей 
вы должны исполнять свой долг и с непоколебимой верой, отбросив 
все сомнения, служить лотосным стопам Верховной Личности Бога. 
В этом случае вы обязательно достигнете высшей цели 
человеческой жизни. 

Верховный Господь трансцендентен, Его никогда не касается 
материальная скверна. Он представляет Собой чистый 
концентрированный дух и потому чужд материального 
многообразия. Однако, заботясь о благе обусловленных душ, Он 
принимает все, что они приносят Ему в жертву в ходе различных 
жертвоприношений, в которых используются материальные 
ингредиенты и которые сопровождаются определенными ритуалами 
и мантрами. Посвященные различным полубогам, эти 
жертвоприношения называются по-разному в зависимости от целей и 
мотивов тех, кто их совершает. 

Тем, кто стремится к материальному процветанию, Веды 
рекомендуют проводить различные ягьи (жертвоприношения). В 
«Бхагавад-гите» (3.10) также сказано, что, создав живые существа, в 
том числе людей и полубогов, Господь Брахма велел им совершать 
ягьи, чтобы удовлетворить свои материальные желания (саха-
йаджнах праджах сриштва). Эти обряды называют ягьями, потому 
что их конечная цель - доставить удовольствие Верховной Личности 
Бога, Вишну. Люди устраивают ягьи, чтобы получить материальные 
блага, но, поскольку главная цель ягьи - удовлетворить Верховного 
Господа, Веды предписывают людям совершать ягьи.  

Верховный Господь пронизывает Собой все, и вместе с тем Он 
проявляет Себя в материальных телах различных видов и форм, 
которые возникают в результате соединения материальной природы, 
времени, желаний и предписанных обязанностей. Так развиваются 
разные типы сознания, подобно тому, как огонь в зависимости от 
формы и величины поленьев горит по-разному, хотя природа огня во 
всех случаях остается неизменной. 
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В Ведах (Мундака-упанишад, 1.2.12) сказано: тад-
виджнанартхам са гурум эвабхигаччхет - чтобы достичь 
совершенства, то есть осознать свою истинную, изначальную 
природу, человек обязан обратиться к духовному учителю. Гурум 
эвабхигаччхет значит, что человек обязан, без этого не обойтись. 
Человек должен обратиться к духовному учителю, потому что 
благодаря общению с ним сознание человека будет все больше и 
больше сосредоточиваться на Верховной Личности Бога и, достигнув 
высшей точки своего развития, превратится в сознание Кришны.  

Господь, Верховная Личность, - владыка всех 
жертвоприношений, наслаждающийся их плодами, и Он же - 
верховный духовный учитель всех живых существ. Каждый из вас, 
моих подданных на этой планете, кто поклоняется Господу, исполняя 
свои обязанности, дарует мне милость. И за это, о мои подданные, я 
благодарен вам. 

Брахманы и вайшнавы славятся своей терпимостью, 
аскетичностью, глубокими познаниями и образованностью. 
Благодаря этим духовным достояниям вайшнавы обладают большим 
могуществом, чем члены царских семей. Поэтому говорится, что 
правители должны стараться не оскорблять брахманов и вайшнавов 
и не кичиться перед ними своим материальным могуществом. 

Давая наставления Шриле Рупе Госвами, Шри Чайтанья 
Махапрабху сравнил преданное служение Господу с лианой. У 
лианы слабый стебель, поэтому для того, чтобы расти, она нуждается 
в опоре в виде другого дерева. Кроме того, пока лиана растет, 
необходимо всячески оберегать ее, чтобы она не погибла. Говоря о 
том, как нужно ухаживать за лианой преданного служения, Шри 
Чайтанья Махапрабху особо подчеркивал, что ее необходимо 
оберегать от оскорблений, наносимых лотосным стопам вайшнавов.  

Поклоняясь лотосным стопам брахманов и вайшнавов, 
Верховная Личность Бога, предвечный Господь, древнейший и 
величайший, стяжал Себе неувядаемую славу, которая очищает всю 
вселенную и является одним из Его достояний. 

Верховный Господь, ни от кого не зависящий и пребывающий в 
сердце каждого живого существа, очень доволен теми, кто идет по 
Его стопам и целиком посвящает себя служению потомкам 
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брахманов и вайшнавов, ибо Он всегда дорог брахманам и 
вайшнавам, а они всегда дороги Ему. 

В этом мире нет деятельности, которая превосходила бы 
служение брахманам, ибо такое служение доставляет удовольствие 
полубогам, которых люди стараются умилостивить, совершая 
многочисленные жертвоприношения. 

Верховная Личность Бога, Ананта, съедает то, что приносится на 
огонь жертвоприношений и предлагается различным полубогам, 
однако с гораздо большим удовольствием Господь принимает 
подношения не через огонь, а через уста ученых мудрецов и 
преданных, так как в этом случае Он не расстается со Своими 
преданными. 

Сам Господь говорит: 

нахам тиштхами ваикунтхе 
йогинам хридайешу ва 

татра тиштхами нарада 
йатра гайанти мад-бхактах 

«Меня нет ни на Вайкунтхе, ни в сердцах йогов, но Я всегда 
нахожусь там, где преданные прославляют Мои деяния». Иначе 
говоря, Верховная Личность Бога никогда не покидает общества 
Своих преданных. 

Брахманы, чтущие традиции брахманической культуры, всегда 
занимают трансцендентное положение, ибо они свято верят в слова 
Вед, совершают аскезы, действуют в соответствии с указаниями 
священных писаний, владеют своим умом и чувствами и занимаются 
медитацией. Благодаря этому они видят истинную цель жизни так же 
ясно, как собственное лицо в чистом зеркале. 

О присутствующие здесь достопочтенные граждане, я прошу вас 
дать мне благословения, чтобы я всегда, до конца своих дней носил 
на короне пыль с лотосных стоп таких брахманов и вайшнавов. Тот, 
кто носит на голове эту пыль, очень быстро избавляется от всех 
последствий своих прошлых грехов и со временем развивает в себе 
самые лучшие качества. 

Любой, кто обладает брахманическими качествами, то есть тот, 
чье единственное богатство - безупречное поведение, кто наделен 
благодарным сердцем и ищет покровительства умудренных людей, 
становится обладателем всех богатств этого мира. Поэтому я хочу, 
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чтобы Верховный Господь и Его близкие слуги были всегда 
довольны брахманами, коровами и мной. 

Великий мудрец Майтрея сказал: Выслушав замечательную речь 
Махараджи Притху, все присутствовавшие при этом полубоги, 
жители Питрилоки, брахманы и святые приветствовали царя 
возгласами одобрения. 

Веды гласят, что путра, достойный сын, может помочь своему 
отцу попасть на райские планеты, и все, кто слушал речь Махараджи 
Притху, в один голос заявили, что ныне эти слова Вед 
подтвердились, ибо величайший грешник Вена, убитый проклятием 
брахманов, теперь вызволен из непроглядной тьмы ада его сыном, 
Махараджей Притху. 

ОБРАЩЕНИЕ СВЯТЫХ БРАХМАНОВ К ПРИТХУ МАХАРАДЖЕ 
Святые брахманы обратились к Притху Махарадже с такими 

словами: О лучший среди воинов, отец этой планеты, мы желаем 
тебе долгих лет жизни, ибо твоя преданность непогрешимому 
Верховному Господу, владыке вселенной, не знает границ. 

Собравшиеся продолжали: Дорогой царь Притху, твоя 
репутация в высшей степени чиста, ибо ты славишь самого 
прославленного, Верховного Господа, покровителя брахманов. Нам 
выпало великое счастье иметь такого правителя, как ты, ибо быть 
твоими подданными - все равно что находиться под 
покровительством Самого Господа. 

Наш дорогой повелитель, править своими подданными - твой 
долг. Для такого человека, как ты, это не такая уж трудная задача, 
ибо ты безгранично милосерден и потому всегда заботишься об 
интересах своего народа. И в этом твое величие. 

Подданные Махараджи Притху продолжали: сегодня ты 
открыл нам глаза и поведал о том, как пересечь океан тьмы. Из-за 
поступков, которые мы совершили в прошлом, и по воле высших 
сил мы запутались в сетях кармической деятельности и, забыв о 
цели жизни, блуждали по вселенной. 

Наши скитания продолжаются с незапамятных времен, и 
только по милости духовного учителя и Верховной Личности Бога 
мы получаем путеводную нить преданного служения, а вместе с ней 
- возможность достичь высшей цели жизни. Именно об этом 
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говорят подданные царя Притху: они в полной мере сознают, какое 
благо принесло им правление Махараджи Притху. 

Дорогой наш повелитель, пребывая в своем естественном, 
изначальном состоянии под влиянием гуны чистой благости, ты 
являешься совершенным представителем Верховного Господа. Ты 
славен своей доблестью, и весь мир держится на тебе, ибо ты 
распространяешь брахманическую культуру и защищаешь всех его 
обитателей, как велит долг кшатриев. 

В материальном мире существует три гуны: благость, страсть и 
невежество. Человек должен подняться с уровня гуны невежества 
на уровень гуны благости, и сделать это можно, занимаясь 
преданным служением. Преданное служение - единственный метод, 
позволяющий живому существу подняться с самой низкой ступени 
бытия на самую высокую, и в предыдущих главах «Шримад-
Бхагаватам» уже говорилось, что для этого нужно просто общаться 
с преданными и регулярно слушать, как они пересказывают 
«Шримад-Бхагаватам». 

шринватам сва-катхах кришнах 
пунйа-шравана-киртанах 

хридй антах-стхо хй абхадрани 
видхуноти сухрит сатам 

«На начальной стадии преданного служения, когда человек 
слушает повествования о Господе и пересказывает их, Господь, 
пребывающий в сердце каждого, помогает преданному очистить 
свое сердце» (Бхаг., 1.2.17). Постепенно очищаясь от материальной 
скверны, преданный выходит из-под влияния гун страсти и 
невежества и поднимается на уровень гуны благости. Под влиянием 
гун страсти и невежества в человеке развиваются вожделение и 
жадность. Но тот, кто достиг уровня гуны благости, всегда 
удовлетворен, в каких бы условиях жизни он ни находился, и 
свободен от вожделения и жадности. Такое состояние ума - первый 
признак того, что человек находится под влиянием гуны благости. 
Однако мы должны подняться даже над гуной благости и достичь 
уровня чистой благости, которая называется вивриддха-саттвой, 
высшей ступенью благости. На этой ступени человек обретает 
сознание Кришны. Поэтому подданные называют Махараджу 
Притху вивриддха-саттвой, имея в виду, что он занимает 
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трансцендентное положение. Будучи чистым преданным, 
Махараджа Притху находился на трансцендентном уровне, но, 
заботясь о благе человечества, он спустился на уровень брахмана и 
кшатрия и благодаря своему могуществу спас весь мир. Махараджа 
Притху был царем, кшатрием, но в то же время, как вайшнав, он 
был брахманом. Как брахман он давал своим подданным духовные 
наставления, а как кшатрий - обеспечивал их безопасность. Так 
Махараджа Притху, идеальный царь, заботился о своих подданных 
и защищал их от всех опасностей. 
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Глава 6: Встреча Махараджи Притху с 
четырьмя Кумарами 

Великий мудрец Майтрея сказал: Пока подданные царя Притху 
возносили молитвы своему всесильному повелителю, на арене 
жертвоприношения появились четыре Кумара, сиявшие, как солнце. 

Повелители мистических сил, как сиддхешвары, четверо 
Кумаров обладали всеми восемью мистическими совершенствами и 
потому могли путешествовать в космосе без помощи летательных 
аппаратов. Чтобы прилететь с других планет к Махарадже Притху, 
им не понадобилось космического корабля. Иными словами, четыре 
Кумара были космонавтами, которые могли перемещаться в 
пространстве без помощи летательных аппаратов. Так путешествуют 
с планеты на планету обитатели Сиддхалоки. То место, где они 
появляются, мгновенно очищается от грехов. В царствование 
Махараджи Притху на Земле никто не грешил, поэтому Кумары 
решили увидеться с ним. Увидев четырех Кумаров, Притху 
Махараджа сразу решил устроить им достойный прием. Поэтому 
царь и все его приближенные поднялись со своих мест с той же 
поспешностью, с какой чувства обусловленной души устремляются 
навстречу гунам материальной природы. Пораженный величием 
мудрецов, царь немедленно склонился к их стопам, выразив им свое 
почтение. 

Существует четыре сампрадаи, цепи ученической 
преемственности, в которых знание передается от учителя к ученику: 
Брахма-сампрадая, Шри-сампрадая, Кумара-сампрадая и Рудра-
сампрадая. Одна из них, а именно Кумара-сампрадая, ведет начало от 
четырех Кумаров, и Притху Махараджа с великим почтением принял 
у себя ачарьев этой сампрадаи .  

Затем царь взял воду, которой он омыл лотосные стопы 
Кумаров, и окропил ею свои волосы. Приняв Кумаров с такими 
почестями, царь показал пример того, как следует встречать 
людей, достигших духовного совершенства. 

Восседая на золотом троне, четыре великих мудреца, старшие 
братья Господа Шивы, были похожи на огонь, пылающий на алтаре. 
Сдерживая переполнявшие его чувства, Махараджа Притху, который 
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отличался необыкновенным благородством, почтительно обратился к 
четырем Кумарам с такими словами.  

-  О великие мудрецы, вы — олицетворение благодати, и даже 
йогам-мистикам трудно увидеть вас. Поистине, такая возможность 
выпадает очень и очень редко. Не знаю, каким своим благочестивым 
поступкам я обязан тем, что вы оказали эту милость и позволили 
мне, не приложившему к этому никаких усилий, увидеть вас. 

Когда в жизни человека, идущего по пути духовного 
самоосознания, происходит какое-то необыкновенное событие, 
причиной тому — агьята-сукрити, неосознанно совершенные 
благочестивые поступки. Увидеть Верховного Господа или Его 
чистого преданного воочию — событие не рядовое. Оно может 
случиться только с человеком, совершившим в прошлом какие-то 
благочестивые поступки. Это подтверждается в «Бхагавад-гите» 
(7.28): йешам тв анта-гатам папам джананам пунйа-карманам. 
Заниматься преданным служением может только тот, кто 
освободился от последствий всех своих греховных поступков и 
целиком посвятил себя благочестивой деятельности.  

Махараджа Притху совершил очень много благочестивых 
поступков, и тем не менее он был удивлен, что ему выпала удача 
увидеть четырех Кумаров. Ему казалось, что за ним не числится 
никаких благочестивых поступков. На самом деле это всего лишь 
проявление скромности царя Притху, который вел такую праведную 
жизнь, что Сам Господь Вишну явился перед ним и предсказал, что в 
будущем его посетят четыре Кумара. 

Для того, кем довольны брахманы и вайшнавы, нет ничего 
недостижимого. Ему доступны даже блага, которые мало кому 
достаются в этой жизни и в жизни после смерти. Поистине, он 
удостаивается милости всеблагого Господа Шивы и Господа Вишну, 
которые повсюду сопровождают брахманов и вайшнавов. 

Брахманы и вайшнавы носят в своем сердце всеблагого Господа 
Вишну. Об этом говорится в «Брахма-самхите» (5.38): 

преманджана-ччхурита-бхакти-вилочанена 
сантах садаива хридайешу вилокайанти 

йам шйамасундарам ачинтйа-гуна-сварупам 
говиндам ади-пурушам там ахам бхаджами 
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Любовь преданных к Говинде, Верховной Личности Бога, так 
сильна, что они всегда носят Господа в своем сердце. Господь и так 
находится в сердце каждого, но вайшнавы и брахманы реально 
ощущают Его присутствие и, созерцая Господа, постоянно находятся 
в трансе. Поэтому говорится, что брахманы и вайшнавы носят в 
своих сердцах Вишну. Куда бы они ни отправились, они несут с 
собой Господа Вишну, Господа Шиву или преданных Господа 
Вишну. Четыре Кумара были брахманами, поэтому, когда они 
пришли к Махарадже Притху, вместе с ними был и Господь Вишну 
со Своими преданными. Отсюда следует, что, когда брахманы и 
вайшнавы довольны человеком, им доволен и Господь Вишну. 
Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур подтверждает это в своих 
стансах, посвященных духовному учителю: йасйа прасадад бхагават-
прасадах. Тот, кто сумел доставить удовольствие духовному 
учителю, который является одновременно брахманом и вайшнавом, 
тем самым доставил удовольствие и Верховной Личности Бога. А 
тому, кому удалось доставить удовольствие Верховной Личности 
Бога, не к чему больше стремиться ни в этой жизни, ни после смерти. 

Притху Махараджа продолжал: Вы путешествуете по всем 
планетам вселенной, но люди не видят вас, как не видят они 
Сверхдушу, хотя Сверхдуша находится в сердце каждого живого 
существа и наблюдает за всеми его поступками. Даже Господь 
Брахма и Господь Шива неспособны постичь Сверхдушу. 

 Господь, Верховная Личность, пребывает в сердце каждого, а 
Его преданные, вайшнавы, путешествуют по всему миру, однако 
люди, находящиеся под влиянием гун материальной природы, 
неспособны распознать ни Верховную Личность Бога, источник 
мироздания, ни вайшнавов. Поэтому говорится, что Верховную 
Личность Бога или вайшнава нельзя увидеть материальными 
глазами. Чтобы увидеть их, необходимо очистить свои чувства и 
посвятить себя служению Господу. Тогда человек сможет 
постепенно осознать, кто такой Господь, Верховная Личность, и кто 
такие вайшнавы. 

Человеку, даже если он небогат и привязан к семейной жизни, 
есть чем гордиться, если его дом посещают святые люди. Хозяин 
дома и его слуги предлагают возвышенным гостям воду, с удобством 
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усаживают их и оказывают им достойный прием. К такому дому 
приходит заслуженная слава. 

Если же, напротив, хозяин очень богат и в материальном 
отношении преуспевает, но не пускает в свой дом преданных 
Господа, такой дом, где не найдется даже воды, чтобы омыть 
преданным стопы, подобен дереву, на котором поселились ядовитые 
змеи. 

Дом, где вайшнава не принимают так, как об этом говорилось в 
предыдущем стихе, назван здесь обиталищем ядовитых змей. 
Известно, что стволы сандаловых деревьев (очень ценной породы 
дерева) часто обвивают ядовитые змеи. У сандалового дерева 
холодная поверхность, и змеи, которым из-за их ядовитых зубов 
всегда очень жарко, забираются на эти деревья в поисках прохлады. 
Аналогично этому, многие богатые люди держат сторожевых псов 
или привратников и вешают на ворота таблички с надписью «Не 
входить», «Проход запрещен», «Осторожно, злая собака» и т.д. В 
западных странах человека, оказавшегося в чужих владениях, могут 
даже застрелить, и это не будет считаться преступлением. Так ведут 
себя домохозяева-демоны, поэтому их дома сравнивают с 
обиталищем ядовитых змей. Змеи по своей природе очень злобны, и 
члены подобных семей мало чем отличаются от них. А если такие 
домохозяева вымещают свою злобу на святых людях, то они 
становятся еще опаснее. Чанакья Пандит говорит, что есть два 
злобных существа: змея и злой человек, но злой человек опаснее 
змеи, потому что змею можно укротить с помощью мантр -
заклинаний или особых трав, но на злого человека нет управы. 

Приветствуя четырех Кумаров, Махараджа Притху назвал их 
лучшими из брахманов. «С самого рождения, — сказал он, — вы 
строго храните обет безбрачия, и, хотя у вас за плечами огромный 
опыт поисков освобождения, вы все время выглядите как 
маленькие дети». 

Отличительной чертой Кумаров является то, что они с самого 
рождения хранят обет безбрачия, оставаясь брахмачари. Когда 
мальчик превращается в юношу, его чувства время от времени 
возбуждаются, и ему бывает трудно хранить целомудрие. Поэтому 
Кумары намеренно оставались маленькими, четырех- пятилетними 
детьми, так как детей не беспокоят сексуальные желания. Такова 
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уникальная особенность четырех Кумаров, поэтому Махараджа 
Притху называет их здесь лучшими из брахманов. Как мы уже 
говорили, они основали свою сампрадаю (цепь ученической 
преемственности). Эта сампрадая существует по сей день и 
называется Нимбарка-сампрадаей. Нимбарка-сампрадая — одна из 
четырех сампрадай ачарьев –вайшнавов. 

Притху Махараджа спросил мудрецов об участи тех, кто из-за 
своих прошлых поступков оказался в сетях чреватой опасностями 
материальной жизни: могут ли такие люди, которые стремятся 
только к чувственным наслаждениям, когда-нибудь стать 
счастливыми? 

Удача никогда не изменяет Кумарам, которые с самого 
рождения хранят обет безбрачия. Целиком поглощенные 
трансцендентной деятельностью, они не знают, что такое несчастье. 
Иными словами, брахманам и вайшнавам, строго следующим 
принципам духовной жизни, во всем сопутствует удача.  

Притху Махараджа продолжал: О досточтимые, спрашивать вас, 
счастливы ли вы, не имеет смысла, ибо вы постоянно ощущаете 
духовное блаженство. Представления о «счастье» и «несчастье», 
являющиеся изобретениями материального ума, чужды вам. 

В «чайтанье-чаритамрите» (Антья, 4.176) говорится: 
`дваите' бхадрабхадра-джнана, саба — `манодхарма' 
`эи бхала, эи манда,' — эи саба `бхрама' 
Понятия «счастье» и «несчастье» в этом мире выдуманы 

человеком, так как и то, и другое возникает в результате 
соприкосновения живого существа с материальным миром. Это 
называется иллюзией, или атма-майей. Мы считаем себя 
порождением материальной природы, так же как человек, который 
видит сон, считает себя участником происходящих в нем событий. 
Однако духовная по природе душа всегда остается трансцендентной 
и не может быть покрыта материей. Материальная оболочка — это 
что-то вроде галлюцинации или сна. В «Бхагавад-гите» (2.62) также 
сказано: сангат санджайате камах. В результате соприкосновения с 
материей у нас развиваются искусственные материальные 
потребности. Дхйайато вишайан пумсах сангас тешупаджайате. 
Когда мы забываем о своем истинном предназначении и хотим 
наслаждаться ресурсами материальной природы, у нас появляются 
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материальные желания и мы начинаем искать материальных 
удовольствий. И как только у нас появляется мысль о материальных 
наслаждениях, мы привязываемся к ней и у нас возникает своего 
рода вожделение или стремление испытать эти наслаждения. Когда 
же иллюзорные удовольствия не приносят нам истинного счастья, 
мы создаем еще одну химеру — гнев, проявление которого 
заставляет нас еще глубже погрузиться в иллюзию. В этом состоянии 
мы забываем о своих взаимоотношениях с Кришной и, утратив 
сознание Кришны, лишаемся своего истинного разума и 
запутываемся в сетях материальной жизни. В «Бхагавад-гите» (2.63) 
сказано: 

кродхад бхавати саммохах 
саммохат смрити-вибхрамах 

смрити-бхрамшад буддхи-нашо 
буддхи-нашат пранашйати 

Соприкасаясь с материальным миром, мы утрачиваем духовное 
сознание, в результате чего у нас складываются представления о 
«счастье» и «несчастье». Но атмарамы, люди, сознающие свою 
духовную природу, находятся выше подобных представлений. 
Атмарамы, то есть люди, осознавшие природу своего «Я», 
постепенно обретают духовное блаженство и достигают уровня, на 
котором они могут общаться с Верховной Личностью Бога. В этом 
заключается совершенство жизни. Вначале Кумары были 
имперсоналистами, сознающими свою духовную природу, но 
постепенно их стали все больше и больше привлекать игры 
Верховной Личности Бога. Таким образом, для тех, кто всегда 
поглощен преданным служением Господу, не существует полюсов 
«счастья» и «несчастья».  

Я уверен, что такие личности, как вы, — единственные друзья 
людей, горящих в огне материального существования. Поэтому я 
спрашиваю вас, как, находясь в материальном мире, можно без 
промедлений достичь высшей цели жизни. 

Шрила Нароттама дас Тхакур говорит: самсара-вишанале, дива-
ниши хийа джвале, джудаите на каину упайа — «Нашим 
материальным страданиям нет конца, сердца наши объяты пламенем, 
и мы не можем найти никакого выхода». Материалиста тоже можно 
назвать тапасви. Тапасви — это тот, кто постоянно испытывает 
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материальные страдания. Покончить с этими страданиями можно 
только повторяя мантру Харе Кришна. Нароттама дас Тхакур тоже 
говорит об этом: голокера према-дхана, харинама-санкиртана, рати 
на джанмила кене тайа. Он сокрушается о том, что не развил в себе 
влечения к трансцендентному звуку Харе Кришна маха-мантры. 
Подводя итог, можно сказать, что всем живущим в материальном 
мире приходится испытывать материальные страдания, и, если 
человек хочет избавиться от них, он должен общаться со святыми 
людьми, чистыми преданными Господа, и повторять маха-мантру: 
Харе Кришна, Харе Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе / Харе 
Рама, Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе. Это единственный путь к 
счастью для людей, ведущих материалистический образ жизни. 

Верховный Господь всегда заботится о духовном развитии 
живых существ, которые являются Его неотъемлемыми частицами, и 
только ради их блага путешествует по всему миру в облике таких 
осознавших себя душ, как вы. 

Кумары были йогами и гьяни, а позднее стали бхактами. 
Сначала они были имперсоналистами, но затем встали на путь 
преданного служения, поэтому их считают лучшими из 
трансценденталистов. Преданные считаются представителями 
Верховной Личности Бога, и, чтобы помочь обусловленным душам 
восстановить свое изначальное сознание, они путешествуют по всем 
вселенным, рассказывая их обитателям о сознании Кришны. Лучших 
преданных Господа называют атмават, имея в виду, что они 
полностью осознали Высшую Душу.  

Есть три класса преданных: каништха-адхикари, мадхьяма-
адхикари и уттама-адхикари, иначе говоря, неофиты, проповедники 
и маха-бхагаваты, преданные, достигшие высшей ступени 
самоосознания. Маха-бхагавата — это тот, кто до конца постиг 
смысл Вед и благодаря этому стал преданным Господа. Такой 
преданный не только сам убежден в том, что высшей целью человека 
является преданное служение Господу, но и способен убедить в этом 
других, опираясь на авторитет Вед. Он видит, что все живые 
существа являются неотъемлемыми частицами Верховного Господа, 
и потому не делает различий между ними. Мадхьяма- адхикари 
(проповедник) тоже хорошо знает шастры и обладает способностью 
убеждать других, но он по-разному смотрит на тех, кто благосклонно 
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относится к Кришне, и тех, кто настроен по отношению к Нему 
враждебно. Иными словами, мадхьяма-адхикари никогда не 
проповедует демонам. Что же касается преданного-неофита, 
каништха-адхикари, то он не особенно разбирается в шастрах, но 
имеет твердую веру в Верховную Личность Бога. Кумары были маха-
бхагаватами, так как, прежде чем стать преданными, они глубоко 
изучили Абсолютную Истину, то есть постигли смысл Вед.  

Согласно философии вайшнавов, о преданном говорят, что он 
неотличен от Нараяны не потому, что он стал Самим Нараяной, а 
потому, что он — Его доверенный слуга. Такие великие личности 
несут благо всему человечеству, выступая в роли духовных 
учителей, поэтому духовного учителя, проповедующего послание 
Нараяны, следует считать неотличным от Нараяны и почитать 
как Самого Господа. 

Великий мудрец Майтрея продолжал: Выслушав 
содержательную, уместную, лаконичную и благозвучную речь 
Притху Махараджи, Санат-кумар, глава великих мудрецов, 
удовлетворенно улыбнулся и заговорил. 

Кумары остались очень довольны речью царя, и Санат-кумар 
обратился к нему. 

Санат-кумар сказал: О царь, ты задал мне замечательные 
вопросы. Такие вопросы благотворны для всех живых существ, 
особенно потому, что заданы тобой, ведь ты всегда заботишься о 
благе других. Несмотря на то, что тебе известно все, ты задал эти 
вопросы, ибо так поступают все святые люди. Твое разумное 
поведение полностью соответствует твоему положению. 

Когда преданные собираются вместе, их беседы, их вопросы 
и ответы, позволяют говорящему и слушателям прийти к 
убедительным выводам. Такие встречи помогают всем, кто 
участвует в них, обрести истинное счастье. 

Санат-кумар, один из четырех Кумаров, сообщил Притху 
Махарадже, что их встреча благотворна не только для Махараджи 
Притху, но и для самих Кумаров. Когда Нарада Муни стал 
расспрашивать Господа Брахму о Верховной Личности Бога, Господь 
Брахма поблагодарил Нараду за то, что тот дал ему возможность 
говорить о Верховном Господе. Таким образом, беседы, в которых 
один святой человек задает другому вопросы о Верховной Личности 
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Бога или о высшей цели жизни, несут огромный заряд духовной 
энергии, и всякому, кто участвует в них, такие беседы приносят 
благо как в этой жизни, так и в следующей. Тот, кто общается с 
преданными, в следующей жизни непременно родится человеком 
или по окончании этой жизни навсегда освободится из 
материального плена и вернется домой, к Богу. Итак, участие в 
беседах, которые ведут между собой преданные, приносит человеку 
как материальное, так и духовное благо. Такие беседы приносят 
пользу и говорящему, и слушателям, и карми, и гьяни. Обсуждение 
духовных вопросов в обществе преданных благотворно для всех без 
исключения. Поэтому Кумары признали, что их встреча с царем 
полезна не только для него, но и для них самих. 

Санат-кумар продолжал: Дорогой царь, у тебя уже есть 
склонность прославлять лотосные стопы Верховной Личности Бога. 
Развить в себе это желание невероятно трудно, но, когда человек 
обретает непоколебимую веру в Господа, его сердце сразу очищается 
от вожделения. 

сатам прасанган мама вирйа-самвидо 
бхаванти хрит-карна-расайанах катхах 

тадж-джошанад ашв апаварга-вартмани 
шраддха ратир бхактир анукрамишйати 

Бхаг., 3.25.25 

Когда материалист общается с преданными, с его сердца по 
милости Верховной Личности Бога постепенно смывается вся грязь. 
Благодаря общению с преданными сердце материалиста очищается 
от вожделения и начинает сиять, как начищенное до блеска серебро. 
На самом деле живое существо никак не связано с чувственными 
удовольствиями и похотливыми желаниями. Оно просто создает все 
это в своем воображении или видит во сне. Но в общении с чистыми 
преданными живое существо пробуждается ото сна, и, когда душа 
осознает свою природу и понимает, что она создана для того, чтобы 
вечно служить Господу, к ней возвращается былое величие.  

Подробно рассмотрев этот вопрос, священные писания 
заключают, что высшая цель, к которой должны стремиться люди на 
пути к благоденствию, состоит в том, чтобы отказаться от 
телесных представлений о жизни и развить в себе прочную, 
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всевозрастающую привязанность к Верховному Господу, 
трансцендентному к гунам материальной природы. 

Те, кого привлекает безличный аспект Брахмана, не способны 
сохранять эту привязанность в течение долгого времени. Считая 
материальный мир митхьей, иллюзорным (джаган митхйа), 
имперсоналисты отрекаются от него и принимают санньясу, чтобы 
усилить свою привязанность к Брахману, но рано или поздно они 
снова возвращаются в этот иллюзорный мир. Йоги, осознавшие 
Параматму, локализованный аспект Брахмана, в том числе даже 
великие мудрецы, такие, как Вишвамитра, тоже иногда падают, 
становясь жертвами женских чар. Поэтому все шастры рекомендуют 
человеку развивать привязанность к Верховной Личности Бога. 
Это единственный способ избавиться от привязанности к 
материальной жизни. «Бхагавад-гита» (2.59) объясняет суть этого 
способа: парам дриштва нивартате. Прекратить материальную 
деятельность может лишь тот, кто действительно ощутил вкус 
преданного служения. Шри Чайтанья Махапрабху также говорил, 
что высшей целью жизни является любовь к Богу (према пум-
артхо махан). До тех пор, пока человек не разовьет в себе любовь к 
Богу, он не сможет достичь совершенства, то есть подняться на 
трансцендентный уровень. 

Чтобы усилить свою привязанность к Всевышнему, 
необходимо заниматься преданным служением, вопрошать о 
Верховной Личности Бога, следовать принципам бхакти-йоги, 
поклоняться Йогешваре, Верховной Личности Бога, а также 
слушать и пересказывать повествования, прославляющие 
Господа. Все эти занятия благочестивы по своей природе. 

В «Бхагавад-гите» в восемнадцатой главе (18.78) Кришна назван 
Верховной Личностью Бога, Хари, повелителем всех мистических 
сил (йатра йогешварах кришнах). Кроме того, йогешвара описан в 
конце шестой главы (6.47): са ме йуктатамо матах.  

Нароттама дас Тхакур говорит: чхадийа ваишнава-сева нистара 
пайечхе кеба — «Тому, кто не служит чистому преданному, никогда 
не достичь духовного совершенства». Прахлада Махараджа тоже 
говорит: 
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наишам матис тавад урукрамангхрим 
спришатй анартхапагамо йад-артхах 

махийасам пада-раджо-'бхишекам 
нишкинчананам на вринита йават 

Бхаг., 7.5.32 

«Пока закоренелый материалист не осыпет себя пылью с 
лотосных стоп вайшнава, всецело свободного от скверны мирского 
бытия, он не разовьет привязанности к лотосным стопам Господа, 
которого прославляют за Его необычайные деяния. Очистить свою 
жизнь может лишь тот, кто, обретя сознание Кришны, укрылся под 
сенью лотосных стоп Верховной Личности Бога». 

Мы должны найти прибежище у чистого преданного, который 
никак не связан с материальным миром и занят исключительно 
преданным служением Господу. Только тот, кто служит такому 
преданному, может выйти из-под влияния материальных гун.. 
Служить преданному, достигшему духовного совершенства, — 
значит слушать, как он рассказывает о величии Верховного Господа. 
Человек, который слушает рассказы чистого преданного, 
прославляющие Верховную Личность Бога, становится праведником. 
Об этом также говорится в «Бхагавад-гите» (7.28): пока человек не 
станет праведником, он не сможет заниматься преданным служением 
Господу. 

йешам тв анта-гатам папам 
джананам пунйа-карманам 
те двандва-моха-нирмукта 

бхаджанти мам дридха-вратах 

Чтобы достичь уровня преданного служения, необходимо 
полностью избавиться от оскверняющего влияния трех гун 
материальной природы. Тому, кто хочет заниматься преданным 
служением Господу, необходимо прежде всего принять истинного 
духовного учителя (адау гурв-ашрайам) и, узнав от него о своих 
трансцендентных обязанностях (сад-дхарма-приччха), идти по 
стопам великих святых, преданных Верховной Личности Бога 
(садху-марга-анугаманам). Таковы наставления Рупы Госвами в 
«Бхакти-расамрита-синдху». 
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Итак, чтобы усилить свою привязанность к Верховной Личности 
Бога, необходимо найти истинного духовного учителя, узнать от 
него о принципах преданного служения и слушать, как он 
прославляет Верховного Господа и излагает Его трансцендентное 
учение. Это укрепит нашу веру в преданное служение и поможет нам 
развить привязанность к Верховной Личности Бога. 

Чтобы ничто не мешало духовному развитию преданного, 
ему не следует общаться с теми, кого интересуют только 
чувственные удовольствия и деньги. Более того, нужно избегать 
даже тех, кто общается с такими людьми. Преданный должен 
построить свою жизнь так, чтобы он не мог прожить и дня без 
нектара повествований, прославляющих Верховную Личность 
Бога, Хари. Иначе говоря, духовное совершенство доступно 
только тому, у кого вкус чувственных наслаждений вызывает 
отвращение. 

Вот как описывает деятельность такого человека Шрила 
Шукадева Госвами: 

нидрайа хрийате нактам 
вйавайена ча ва вайах 

дива чартхехайа раджан 
кутумба-бхаранена ва 

Бхаг., 2.1.3 

Так живет большинство людей в материальном мире. По ночам 
они либо спят, тратя на сон больше шести часов, либо занимаются 
сексом. И то и другое — пустая трата времени. Так проходит их 
ночь, а с утра они отправляются на работу с единственной целью — 
заработать денег. И как только у них появляется немного денег, они 
тотчас тратят их на подарки своим детям и родственникам. Таких 
людей не интересуют истинные ценности жизни: они не стремятся 
понять, кто такой Бог, что представляет собой индивидуальная душа, 
каковы ее взаимоотношения с Богом и т.д. Сейчас люди настолько 
деградировали, что даже так называемых верующих не интересует 
ничего, кроме чувственных удовольствий. В век Кали людей, 
ведущих материалистический образ жизни, намного больше, чем в 
любую другую эпоху, поэтому, если человек хочет вернуться домой, 
к Богу, он должен не только служить осознавшим себя душам, но и 
прекратить общение с материалистами, которые занимаются 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

123 

исключительно тем, что зарабатывают деньги и тратят их на 
чувственные удовольствия. Он не должен стремиться к тому, к чему 
обычно стремятся материалисты, то есть к деньгам и чувственным 
удовольствиям. Поэтому говорится: бхактих парешанубхаво 
вирактир анйатра ча (Бхаг., 11.2.42). Продвигаться по пути 
преданного служения может только тот, кого не привлекает 
материалистический образ жизни. И наоборот, то, в чем находят 
удовольствие преданные, нисколько не привлекает материалистов. 

Однако просто отказаться от материальной деятельности или 
прекратить общение с материалистами еще недостаточно. Человек 
должен чем-то заниматься. Нередко человек, стремящийся к 
духовному совершенству, покидает общество материалистов и 
удаляется в уединенное место (что особенно рекомендуется йогам), 
но это не способствует его духовному развитию, ибо многие из таких 
йогов падают. Это в равной степени относится к гьяни: им, как 
правило, тоже не удается избежать падения, так как они не нашли 
прибежища под сенью лотосных стоп Господа. Это основной метод 
духовного совершенствования, что подтверждает Господь Чайтанья 
Махапрабху в «Чайтанья-чаритамрите». Если тому, кто стремится к 
духовному совершенству, очень посчастливится, он встретит на 
своем пути истинного духовного учителя, от которого узнает о 
Кришне. Служа духовному учителю и Кришне, такой человек 
получит семя преданного служения (бхакти-лата-биджа), и если он 
посадит это семя в своем сердце и будет поливать его, слушая и 
пересказывая повествования о Господе, то из него вырастет 
великолепная бхакти-лата, лиана преданного служения (бхакти) . 
Окрепнув, эта лиана пройдет сквозь оболочки вселенной и достигнет 
духовного мира, где будет продолжать расти, пока не достигнет 
лотосных стоп Кришны, подобно плющу, который тянется вверх по 
стене, пока не достигнет крыши. После этого лиана преданного 
служения растет уже беспрепятственно и приносит желанный плод. 
Этот плод, назваемый нектаром слушания повествований, 
прославляющих Верховную Личность Бога, завязывается на лиане 
преданного служения и созревает только тогда, когда человек 
поливает росток бхакти водой слушания и повторения. А для этого 
необходимо жить в обществе преданных, которые постоянно 
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слушают и пересказывают повествования, прославляющие 
Верховного Господа.  

Человек, стремящийся к духовному совершенству, не 
должен причинять вреда ни одному живому существу. Он 
должен идти по стопам великих ачарьев, всегда помнить 
нектарные игры Верховной Личности Бога, следовать всем 
регулирующим принципам, не рассчитывая на материальное 
вознаграждение, и никогда не злословить. Преданному следует 
жить просто, оставаться невозмутимым, сталкиваясь с 
проявлениями контрастов материального мира, и терпеливо 
переносить все, с чем ему приходится сталкиваться в этом мире. 

В «Шримад-Бхагаватам» садху называют титикшавах каруниках 
(Бхаг., 3.25.21). Преданный должен быть терпеливым и 
сострадательным. Когда ему самому причиняют боль, садху должен 
терпеть ее, но ему не следует оставаться безучастным к страданиям 
других. Мир переполнен насилием, и первейшая задача преданного 
— прекратить это насилие, в том числе ничем не оправданное 
убийство животных. Преданный — друг не только людей, но и всех 
живых существ, так как в его глазах все живые существа — дети 
Верховной Личности Бога. Он не провозглашает себя единственным 
сыном Бога и не позволяет убивать других живых существ на том 
основании, что у них якобы нет души. Чистый преданный Господа 
никогда не примирится с такой философией. Сухридах сарва-
дехинам: истинный преданный — друг всех живых существ. 

Любые попытки достичь духовного совершенства, не прибегая к 
помощи духовных учителей, принадлежащих к цепи ученической 
преемственности, просто смехотворны. Поэтому в Ведах сказано: 
ачарйаван пурушо веда — тот, кто идет по стопам ачарьев, 
принадлежащих к цепи ученической преемственности, видит 
вещи в истинном свете (чхандогья-упанишад, 6.14.2). Тад-
виджнанартхам са гурум эвабхигаччхет: чтобы постичь 
трансцендентную науку, необходимо обратиться к истинному 
духовному учителю (Мундака-упанишад, 1.2.12). Очень важным в 
духовной жизни является понятие смритйа. Смритйа означает 
«постоянное памятование о Кришне». Нужно так построить свою 
жизнь, чтобы мы никогда не переставали думать о Кришне. Мы 
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должны жить в Кришне, то есть, едим ли мы, спим, идем куда-то или 
работаем, мы всегда должны пребывать мыслями в Кришне.  

Чтобы совершенствоваться в преданном служении, нужно 
постоянно слушать рассказы о трансцендентных качествах 
Верховной Личности Бога. Эти повествования подобны 
изысканным украшениям в ушах преданных. Занимаясь 
служением Господу, человек выходит из-под влияния гун 
материальной природы и без труда достигает трансцендентного 
уровня сосредоточенности на Верховной Личности Бога. 

Чем больше мы слушаем осознавших себя душ, тем дальше 
продвигаемся по пути преданного служения, а прогресс в преданном 
служении приводит к тому, что наша привязанность к 
материальному миру ослабевает. Далее, по словам Господа Чайтаньи 
Махапрабху, чем слабее становится наша привязанность к 
материальному миру, тем сильнее мы привязываемся к Верховной 
Личности Бога. Поэтому преданный, который действительно хочет 
достичь совершенства в преданном служении и вернуться домой, к 
Богу, должен утратить интерес к чувственным наслаждениям и 
общению с людьми, которые привязаны к деньгам и удовольствиям. 
Этот совет дает нам Господь Чайтанья Махапрабху: 

нишкинчанасйа бхагавад-бхаджанонмукхасйа 
парам парам джигамишор бхава-сагарасйа 
сандаршанам вишайинам атха йошитам ча 

ха ханта ханта виша-бхакшанато 'пй асадху 
ч.-ч., Мадхья, 11.8 

Когда душа, находящаяся в сердце и покрытая пятью 
элементами, по милости духовного учителя и благодаря 
пробудившимся в ней знанию и отрешенности развивает в себе 
привязанность к Верховной Личности Бога, она сжигает свои 
материальные оболочки так же, как огонь сжигает дрова, из 
которых появился. 

Чистый преданный Господа живет не в материальном, а в 
духовном теле, подобно тому, как сухое ядро кокосового ореха не 
связано со скорлупой кокоса, хоть и покрыто ею. Вот почему тело 
чистого преданного называют чин-майа-шарира, что значит 
«одухотворенное тело». Иными словами, тело чистого преданного 
никак не связано с материальной деятельностью, и, следовательно, 
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такой преданный всегда находится в освобожденном состоянии, о 
чем говорится в «Бхагавад-гите» (14.26): брахма-бхуйайа калпате. 
Это подтверждает Шрила Рупа  

иха йасйа харер дасйе 
кармана манаса гира 

никхиласв апй авастхасу 
дживан-муктах са учйате 

«Тот, кто, независимо от своего положения, целиком посвящает 
свое тело, ум и речь служению Господу, является освобожденной 
душой, даже если находится в материальном теле». 

Когда человек избавляется от всех материальных желаний и 
выходит из-под влияния материальных гун, разница между его 
внешней и внутренней деятельностью уничтожается. В это время 
стирается грань между душой и Сверхдушой, существовавшая до 
того, как душа осознала себя. Так, когда заканчивается сон, исчезает 
разница между ним и тем, кто его видел. 

По словам Шрилы Рупы Госвами, преданный должен избавиться 
от всех материальных желаний (анйабхилашита-шунйам). Тому, у 
кого не осталось материальных желаний, больше не нужно 
заниматься философскими изысканиями или кармической 
деятельностью. Живое существо, свободное от материальных 
желаний, практически не связано с материальным телом. Выше уже 
приводился пример, помогающий понять это состояние: ядро 
кокосового ореха, отделившееся от скорлупы. В этом состоянии 
живое существо обретает освобождение. В «Шримад-Бхагаватам» 
(2.10.6) говорится, что обрести мукти (освобождение) — значит 
вернуться в свое изначальное состояние (сварупена 
вйавастхитих). Материальные желания остаются у человека до тех 
пор, пока он отождествляет себя с материальным телом, но, когда он 
осознает себя вечным слугой Кришны, его желания перестанут быть 
материальными. Именно в таком сознании действует преданный. 
Иными словами, по-настоящему освобожденной душой может 
считаться только тот, у кого не осталось материальных желаний, 
связанных с телом. 

Человек, освободившийся от влияния материальных гун, 
перестает действовать ради удовлетворения собственных чувств, и 
вся его деятельность становится абсолютной. В обусловленном 
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состоянии человек занимается деятельностью двух видов. Он 
действует, чтобы удовлетворить потребности тела и вместе с тем, 
чтобы обрести освобождение. Но когда преданный избавляется от 
всех материальных желаний, то есть выходит из-под влияния 
материальных гун, грань между действиями, совершаемыми ради 
души, и действиями, совершаемыми ради тела, стирается. Таким 
образом он полностью освобождается от телесных представлений о 
жизни. Поэтому Рупа Госвами говорит: 

иха йасйа харер дасйе 
кармана манаса гира 

никхиласв апй авастхасу 
дживан-муктах са учйате 

Тот, кто полностью поглощен служением Господу, является 
освобожденной личностью, в каких бы условиях он ни находился. 
Такого человека называют дживан-муктой, имея в виду, что он 
обрел освобождение, оставаясь в материальном теле. В состоянии 
освобождения различие между действиями, связанными с 
удовлетворением чувств, и действиями, ведущими к освобождению, 
стирается. Тот, кто освободился от желаний, связанных с 
удовлетворением собственных чувств, избавляется от необходимости 
испытывать на себе такие последствия своих прошлых поступков, 
как скорбь и иллюзия. Карми и гьяни не могут избавиться от скорби 
и иллюзии, но осознавшая себя, освобожденная душа, действующая 
исключительно ради удовлетворения Верховной Личности Бога, не 
испытывает ни того, ни другого. Это и есть состояние единения, или 
слияния с бытием Верховной Личности Бога. Человек, находящийся 
в этом состоянии, больше не имеет обособленных интересов, хотя и 
сохраняет свою индивидуальность. Он полностью поглощен 
служением Господу и не стремится к удовлетворению собственных 
чувств, поэтому он видит только Верховную Личность Бога и не 
обращает внимания на себя. У такого человека не осталось никаких 
личных интересов. Когда человек просыпается, сон исчезает. Во сне 
он мог видеть себя царем, восседающим на троне, свое войско и т.д., 
но, когда сон заканчивается, он не видит ничего, кроме самого себя. 
Подобно этому, тот, кто обрел освобождение, понимает, что он — 
неотъемлемая частица Верховного Господа, действующая в 
соответствии с Его волей. Таким образом живое существо становится 
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единым с Верховным Господом, хотя оба они сохраняют свою 
индивидуальность. Нитйо нитйанам четанаш четананам. Таково 
правильное понимание концепции единства души и Сверхдуши. 

Когда индивидуальная душа стремится к удовлетворению 
собственных чувств, у нее возникают всевозможные желания, в 
результате чего она начинает отождествлять себя с тем, чем на 
самом деле не является. Но у того, кто достиг трансцендентного 
положения, не остается никаких желаний, кроме желания 
исполнять волю Господа. 

Духовная по своей природе душа покрыта материальными 
желаниями, поэтому она отождествляет себя с материальными 
телами различных видов и форм, считая себя животным, человеком, 
полубогом, птицей, зверем и т.д. Это ложное самоотождествление, 
порожденное ложным эго, по-разному воздействует на живое 
существо, и, оказавшись под покровом иллюзорных материальных 
желаний, оно начинает видеть разницу между материей и духом. 
Однако для того, кто перестал отождествлять себя с материальным 
телом, различий между материей и духом не существует. Такой 
человек видит духовную природу всего сущего. Пока живое 
существо покрыто оболочкой материальных желаний, оно считает 
себя господином или наслаждающимся. Это заставляет его искать 
чувственных наслаждений и приносит ему материальные страдания, 
счастье и горе. Но тот, кто освободился от подобных представлений 
о жизни, сбрасывает с себя бремя телесных самоотождествлений. 
Такой человек видит духовную природу всего сущего и понимает, 
что все связано с Верховным Господом. В «Бхакти-расамрита-
синдху» (1.2.255) Шрила Рупа Госвами объясняет это следующим 
образом: 

анасактасйа вишайан 
йатхархам упайунджатах 

нирбандхах кришна-самбандхе 
йуктам ваирагйам учйате 

Человек, находящийся на ступени освобождения, не имеет 
материальных привязанностей и равнодушен к чувственным 
наслаждениям. Он понимает, что все сущее связано с Верховной 
Личностью Бога и должно быть так или иначе использовано в 
служении Господу. Поэтому он ни от чего не отказывается. Ему 
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незачем отрекаться от чего бы то ни было, поскольку 
парамахамса способен все использовать в служении Господу. 
Изначальная природа всего сущего духовна, ничего материального 
просто не существует. В «чайтанья-чаритамрите» (Мадхья, 8.274) 
также сказано, что для маха-бхагаваты, преданного, достигшего 
духовного совершенства, нет ничего материального: 

стхавара-джангама декхе, на декхе тара мурти 
сарватра хайа ниджа ишта-дева-спхурти 

Хотя он видит деревья, горы, движущихся и неподвижных 
живых существ, он понимает, что все это сотворено Верховным 
Господом, и это знание позволяет ему видеть только творца, а не 
созданное Им. Иными словами, такой преданный перестает 
проводить разграничение между творцом и Его творением. Во всем 
он видит только Верховную Личность Бога. Он видит Кришну во 
всем и все в Кришне. В этом заключается единство всего сущего. 

Человек видит разницу между собой и другими только в силу 
различных внешних причин. Эта разница подобна разнице между 
отражениями одного и того же человека в воде, масле и зеркале. 

Духовная душа едина — это Верховная Личность Бога. Она 
проявляет Себя в виде экспансий свамша и вибхиннамша. Дживы 
представляют собой экспансии вибхиннамша, а многочисленные 
воплощения Верховной Личности Бога относятся к категории 
свамши . Верховный Господь обладает многочисленными энергиями, 
каждая из которых дает начало многочисленным экспансиям. 
Следовательно, разные причины приводят к возникновению 
различных экспансий единого начала, Верховной Личности Бога. 
Понять это — значит обрести истинное знание, но, когда живое 
существо покрыто упадхи, материальным телом, оно начинает 
различать экспансии Верховного Господа, так же как мы видим 
разницу между своим отражением в воде, масле и зеркале. То, что 
отражается в воде, кажется движущимся. Тот же самый предмет, 
отражающийся на поверхности льда, кажется неподвижным, а когда 
он же отражается в масле, то кажется подернутым дымкой. Объект 
один, но в разных условиях он выглядит по-разному. Когда же 
фактор, вызывающий изменения, устраняется, целое воспринимается 
в своем единстве. Иными словами, когда, занимаясь бхакти-йогой, 
человек становится парамахамсой, то есть достигает высшего 
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совершенства, он везде и во всем видит только Кришну. Ничего 
другого для него не существует. 

Итак, в силу разных причин живое существо предстает в 
различных формах, воплощаясь в виде животного, человека, 
полубога, дерева и т.д. Но на самом деле все живые существа 
принадлежат к пограничной энергии Верховного Господа. Поэтому в 
«Бхагавад- гите» (5.18) говорится, что тот, кто способен видеть 
душу, не проводит различий между ученым брахманом, собакой, 
слоном или коровой. Пандитах сама-даршинах. Тот, кто обладает 
истинным знанием, видит только живое существо, а не 
покрывающие его оболочки. Таким образом, различия между 
живыми существами определяются их кармой, то есть 
деятельностью, которой они занимались ради того, чтобы 
насладиться ее плодами. Однако, прекратив кармическую 
деятельность и заменив ее на преданное служение Господу, мы 
поймем, что между нами и другими живыми существами, в каких бы 
телах они ни находились, нет никакой разницы. Обрести это знание 
может только тот, кто обладает сознанием Кришны.  

Когда ум и чувства человека в поисках наслаждений тянутся к 
объектам чувств, его ум приходит в возбуждение. Тот, кто постоянно 
размышляет об объектах чувств, практически полностью утрачивает 
свое истинное сознание. Так высокая густая трава, растущая на 
берегу озера, постепенно выпивает из него всю воду. 

Шри Чайтанья Махапрабху учил, что, если с самого начала не 
выполоть сорняки, растущие на рисовом поле, они поглотят все 
удобрения и воду, и ростки риса засохнут. Желание чувственных 
наслаждений является причиной нашего падения в материальный 
мир, где мы испытываем тройственные страдания и вынуждены 
снова и снова переживать рождение, смерть, старость и болезни. Но, 
направив свои желания на трансцендентное любовное служение 
Господу, мы тем самым очистим их. Уничтожить желания 
невозможно, нужно просто очистить их от материальных наслоений. 
Тот, кто считает себя представителем определенной нации, членом 
того или иного общества или семьи, и живет мыслями о них, 
окончательно запутывается в сетях обусловленной жизни, обрекая 
себя на муки бесконечных рождений и смертей. Если же мы 
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направим свои желания на служение Господу, они очистятся, и мы 
мгновенно избавимся от материальной скверны. 

Лишившись своего изначального сознания, обусловленная 
душа утрачивает память о том, кем она была в прошлом, и 
перестает понимать свое нынешнее положение. А когда память 
потеряна, все знания, которые приобретает душа, основаны на 
ложной предпосылке. Душу, с которой это произошло, ученые 
мудрецы называют погибшей. 

ПРИМЕЧАНИЕ: Живое существо, или душа, существует 
всегда. Душа бессмертна, ее нельзя уничтожить, но, когда она 
утрачивает истинное знание, знатоки священных писаний говорят, 
что она погибла. Именно в этом заключается разница между 
животными и людьми. Недалекие философы заявляют, что у 
животных нет души. На самом деле душа у животных есть, но из-за 
покрывающей их пелены невежества кажется, что они лишены души. 
Если бы в теле не было души, оно не могло бы двигаться. Этим 
живое тело отличается от мертвого. Тело, из которого ушла душа, 
называют мертвым. Если же душа не проявляет истинного знания, ее 
считают погибшей. Наше изначальное сознание — это сознание 
Кришны, так как все мы — неотъемлемые частицы Кришны. 
Используя это сознание не по назначению, живое существо попадает 
в материальный мир, где его изначальное сознание оскверняется, и 
живое существо начинает считать себя сотворенным из 
материальных элементов. Так живое существо забывает о том, что по 
своей природе оно является неотъемлемой частицей Верховной 
Личности Бога, подобно тому, как человек забывает себя во сне. 
Когда изначальное сознание души перестает функционировать, 
падшая душа начинает строить свою деятельность на ложной основе. 
Таким образом, вся деятельность современной цивилизации 
зиждется на ложной основе, поскольку сейчас практически все люди 
отождествляют себя с материальным телом. Поэтому про 
современных людей можно сказать, что они погубили свои души и в 
этом смысле мало чем отличаются от животных. 

Ничто так не препятствует достижению цели жизни, как мысль о 
том, что есть занятия более приятные, чем постижение своей 
истинной природы. 
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Жизнь дана человеку прежде всего для самоосознания. 
Осознать себя — значит понять природу Высшего «Я» и 
индивидуального «я», то есть Верховной Личности Бога и живого 
существа. Но когда человека начинает больше интересовать тело и 
удовлетворение его потребностей, это становится преградой на пути 
человека к самоосознанию. Под влиянием майи он начинает искать 
чувственных удовольствий, которые противопоказаны тем, кто хочет 
осознать свою духовную природу. Вместо того чтобы стремиться к 
удовлетворению собственных чувств, человек должен действовать 
ради удовлетворения чувств Сверхдуши. Любые действия, 
противоречащие этому принципу, безусловно, препятствуют 
достижению цели человеческой жизни. 

Если все человеческое общество живет только мыслями о том, 
как заработать побольше денег, а затем истратить их на чувственные 
удовольствия, оно наносит себе непоправимый ущерб. Человек, 
лишившийся знания и не занимающийся преданным служением, в 
следующей жизни становится деревом или камнем. 

Человек, который действительно стремится пересечь океан 
неведения, должен выйти из-под влияния гуны невежества, ибо 
жажда удовольствий — самое большое препятствие на пути тех, кто 
хочет обрести благочестие, следуя заповедям религии, улучшить 
свое материальное положение, в пределах дозволенного 
наслаждаться материальными удовольствиями и в конце концов 
обрести освобождение. 

Из этих четырех целей: религиозности, экономического 
благополучия, чувственных наслаждений и освобождения — 
наиболее серьезно следует отнестись к освобождению, ибо все 
достигнутое в трех других сферах деятельности будет 
уничтожено неумолимым законом природы — смертью. 

Люди должны очень серьезно относиться к мокше, 
освобождению, и быть готовыми ради достижения этой цели 
принести в жертву три остальные. В начале «Шримад-Бхагаватам» 
Сута Госвами говорит, что импульсом к религиозной деятельности 
не должно быть стремление к материальному благополучию. 
Чрезмерная привязанность к чувственным наслаждениям заставляет 
нас обращаться к Богу, ходить в храмы и церкви в надежде улучшить 
свое экономическое положение. Однако экономическое 
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благополучие не должно служить поводом для чрезмерного 
увлечения чувственными наслаждениями. Вся наша жизнь должна 
быть построена так, чтобы в конце концов мы смогли обрести 
освобождение.  

Оказываясь на вершине, мы считаем это благом, сравнивая свое 
положение с положением тех, кто остался внизу, но не нужно 
забывать, что низшее отличается от высшего, а высшее — от 
низшего только благодаря взаимодействию трех гун материальной 
природы. Ни одно из этих состояний бытия не вечно, ибо рано или 
поздно все будет уничтожено верховным владыкой. 

Находясь в материальном мире, мы считаем более высокую 
форму жизни благословением, а более низкую — проклятием. Это 
разграничение между «высшим» и «низшим» существует только 
пока материальные качества (гуны) взаимодействуют между собой. 
Иными словами, благодаря своим благочестивым поступкам мы 
достигаем высших планет или более высокого уровня жизни (то есть 
получаем хорошее образование, красивую внешность и т.п.). 

Санат-кумар дал царю Притху совет: поэтому, о царь Притху, 
старайся постичь Верховного Господа, который вместе с 
индивидуальной душой пребывает в сердце каждого, в телах как 
движущихся, так и неподвижных живых существ. Индивидуальные 
души покрыты оболочками грубого материального тела и тонкого 
тела, состоящего из жизненного воздуха и разума. 

Если человек из сентиментальных побуждений или по какой-
либо другой причине избирает своим прибежищем лотосные стопы 
Господа, но не достигает высшей цели жизни или из-за недостатка 
духовного опыта падает, он ничего не теряет. Тот же, кто 
добросовестно исполняет все предписанные обязанности, но не 
занимается преданным служением, не получает от этого никакой 
пользы. 

В материальном теле Верховный Господь проявляет тождество с 
причинами и следствиями, сформировавшими это тело, но тот, кто в 
результате зрелых размышлений вышел из-под влияния иллюзорной 
энергии и перестал принимать змею за веревку, понимает, что 
Параматма всегда трансцендентна к материальному творению и 
вечно пребывает в сфере чистой внутренней энергии. Иначе говоря, 
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Господь трансцендентен к любым проявлениям материальной 
скверны. Ему и только Ему должен предаться человек. 

Материальный мир — это проявление внешней энергии 
Господа, и, поскольку энергия неотлична от ее источника, кажется, 
что Господь и индивидуальная душа едины, хотя на самом деле 
обусловленная индивидуальная душа находится под влиянием 
материальной энергии, а Господь всегда трансцендентен к ней. Если 
бы Господь не занимал по отношению к индивидуальной душе более 
высокого положения, слово прападйе было бы лишено смысла, то 
есть нельзя было бы говорить о том, что индивидуальная душа 
должна предаться Господу. Слово прападйе относится к процессу 
преданного служения. Тому, кто не занимается преданным 
служением, а только рассуждает о веревке и змее, никогда не 
постичь Абсолютной Истины. Поэтому говорится, что постичь 
Абсолютную Истину можно только занимаясь преданным 
служением, а не в процессе философских размышлений. 

Преданные, которые неустанно служат пальцам лотосных стоп 
Господа, с легкостью разрубают тугие узлы желаний, связанных с 
кармической деятельностью. Что же касается непреданных — гьяни 
и йогов, то, хотя они и пытаются остановить волны материальных 
желаний, сделать это так трудно, что все их попытки оканчиваются 
неудачей. Поэтому последуй нашему совету и занимайся преданным 
служением Кришне, сыну Васудевы. 

Пересечь океан неведения, кишащий свирепыми акулами, 
невероятно трудно. Чтобы переправиться через этот океан, 
непреданные подвергают себя суровым аскезам, мы же советуем тебе 
укрыться под сенью лотосных стоп Господа, которые подобны 
кораблю, готовому перевезти любого на другой берег океана 
материальной жизни. Как бы ни было трудно пересечь этот океан, 
если ты найдешь прибежище у лотосных стоп Господа, тебе удастся 
избежать всех опасностей. 

Этот океан иногда называют океаном Вайтарани. В океане 
Вайтарани, или Причинном океане, словно футбольные мячи, 
плавают бесчисленные вселенные. На противоположном берегу 
этого океана находится духовный мир, Вайкунтха, который описан в 
«Бхагавад-гите» (8.20): парас тасмат ту бхаво 'нйах. За пределами 
материального мира простирается вечная духовная обитель. 
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Материальные вселенные одна за другой уничтожаются, исчезая в 
водах Причинного океана, чтобы появиться вновь, но Вайкунтхи, 
духовные планеты, существуют вечно и никогда не разрушаются.  

Лотосные стопы Господа — надежный корабль, на котором 
можно переплыть океан материальной жизни, непременно пересечет 
его, и притом без особых трудностей и неудобств. 

Итак, Кумары посоветовали Притху Махарадже взойти на 
корабль лотосных стоп Господа, на котором можно с легкостью 
пересечь океан неведения и миновать все опасности. Опасности, 
которые подстерегают нас в материальном мире, сравнивают с 
акулами, обитающими в океанских глубинах. Даже очень опытному 
пловцу не удастся спастись, если на него нападут акулы. Мы видели 
много так называемых свами и йогов, которые заявляли, что могут 
переправиться через океан неведения сами и помочь в этом другим, 
но всякий раз выяснялось, что эти люди стали жертвами собственных 
чувств. Вместо того чтобы помочь своим последователям 
переправиться через океан неведения, такие свами и йоги падают 
жертвами прекрасного пола, то есть майи в облике красивой 
женщины, и становятся добычей акул, которыми кишит океан 
неведения. 

Великий мудрец Майтрея продолжал: после того как сын 
Брахмы, один из Кумаров, обладавший трансцендентным знанием, 
посвятил царя в тайны духовной науки, царь выразил четырем 
Кумарам свое почтение, сказав такие слова. 

Царь сказал: о могущественный брахман, некогда Господь 
Вишну явил мне Свою беспричинную милость, предсказав, что вы 
посетите мой дом. И вот теперь вы все пришли ко мне, чтобы 
исполнить предсказание Господа. 

Появившись на арене великого жертвоприношения (ашвамедхи), 
устроенного царем Притху, Господь Вишну предсказал, что в скором 
времени царя посетят Кумары, которые дадут ему свои наставления. 
Помня о беспричинной милости Вишну, Притху Махараджа 
обрадовался появлению Кумаров, которые исполнили предсказание 
Господа. Иными словами, когда Господь что-либо предсказывает, Он 
осуществляет это предсказание при помощи Своих преданных. Так, 
Господь чайтанья Махапрабху предсказал, что Его славные имена и 
Харе Кришна маха-мантра станут известны в каждом городе и 
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деревне мира. Шрила Бхактивинода Тхакур и Шрила 
Бхактисиддханта Сарасвати Прабхупада пожелали осуществить это 
великое предсказание, и мы идем по их стопам. 

йада йада хи дхармасйа 
гланир бхавати бхарата 

абхйуттханам адхармасйа 
тадатманам сриджамй ахам 

«Всякий раз, когда религия приходит в упадок и в мире 
воцаряется безбожие, Я Сам нисхожу в материальный мир, о 
потомок Бхараты» (Б.-г., 4.7). 

Итак, Господь, движимый состраданием, приходит в 
материальный мир в различных воплощениях. Из сострадания к 
падшим душам Он пришел на землю в образе Господа Шри Кришны. 
Господь Будда пришел сюда из жалости к несчастным животным, 
которых убивали демоны, а Господь Нрисимхадева явился из 
сострадания к Прахладе Махарадже. Иначе говоря, Господь всегда 
жалеет падшие души, оказавшиеся в материальном мире, и потому 
приходит к ним Сам или посылает Своих преданных и слуг, чтобы 
осуществить Свое желание: вернуть все падшие души домой, к 
Богу. Заботясь о благе всего человечества, Господь Шри Кришна 
поведал Арджуне «Бхагавад-гиту». 

Дорогой брахман, ты совершенным образом исполнил 
повеление Господа, ибо ты так же сострадателен, как Он. Поэтому я 
обязан что-нибудь предложить тебе, но все, что у меня есть, — это 
остатки трапезы великих святых. Что же мне подарить тебе? 

Притху Махараджа получил свое царство от Бхригу и других 
великих мудрецов как остатки пищи с их стола. После смерти царя 
Вены мир остался без хорошего правителя. На людей одно за другим 
обрушивались всевозможные бедствия, поэтому великие святые во 
главе с Бхригу создали тело нового царя, Притху, из тела его 
умершего отца, царя Вены. И поскольку Махараджа Притху получил 
свое царство по милости великих святых, он не хотел снова делить 
его между святыми, в данном случае четырьмя Кумарами. Из любви 
к сыну отец может отдать ему остатки своей трапезы, но сын не 
должен вновь предлагать отцу его же объедки. В таком же 
положении оказался и Махараджа Притху: все, чем он владел, было 
объедками с чужого стола, и он не мог предложить это Кумарам. Тем 
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не менее косвенно он предложил Кумарам все, что у него было, и 
Кумары распорядились его собственностью так, как сочли нужным. 

Таким образом, Притху Махараджа положил к лотосным стопам 
Кумаров все драгоценности, принадлежавшие ему лично. Как уже 
говорилось, все имущество царя было собственностью брахманов, и 
Притху Махараджа просто использовал его на государственные 
нужды. Если все эти богатства и так принадлежали брахманам, 
почему же царь снова предложил все это им? Комментируя этот 
стих, Шрипада Шридхара Свами объясняет, что царь предложил 
брахманам свои богатства так же, как слуга предлагает хозяину 
приготовленные им блюда. Эти блюда и так принадлежат хозяину, 
потому что продукты были куплены на его деньги, но слуга готовит 
из этих продуктов разные блюда, чтобы его хозяин мог получить от 
них удовольствие, и затем предлагает их ему. Именно так поступил 
Притху Махараджа, предложив Кумарам все, чем он владел. 

Поскольку занимать пост главнокомандующего, управлять 
государством, первым карать преступников и владеть целой 
планетой имеет право лишь тот, кто до конца постиг мудрость Вед, 
Притху Махараджа отдал все, что у него было, четырем Кумарам. 

Никто не вправе считать государство своей собственностью. 
Царь, президент или глава государства должен всегда помнить о том, 
что он не собственник, а слуга. 

Сейчас, в век Кали, цари и президенты не помнят о том, что они 
слуги Бога, и считают себя слугами народа. Современные 
демократические правительства называют «народными 
правительствами», подразумевая под этим, что они состоят из людей, 
вышедших «из народа» и действующих «на благо народа», но Веды 
не признают подобную форму правления. Согласно Ведам, 
управлять государством нужно так, чтобы доставить удовольствие 
Верховной Личности Бога, следовательно, глава государства должен 
быть представителем Господа. Того, кто не знает Вед, ни в коем 
случае нельзя назначать главой государства. В «Шримад-
Бхагаватам» (4.22.45) ясно сказано: веда-шастра-вид архати — 
занимать высшие государственные посты имеют право только люди, 
которые хорошо знают предписания Вед. В Ведах даются четкие 
указания, регламентирующие обязанности царя и подданных, 
главнокомандующего и солдат. К сожалению, в наш век появилось 
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много людей, выдающих себя за философов, которые дают 
наставления, не ссылаясь на авторитетные источники, и многие 
лидеры следуют их неавторитетным указаниям. Поэтому все люди в 
наше время несчастны. 

Царь Вена, отец Притху Махараджи, не следовал предписаниям 
Вед и не слушался брахманов, за что был убит ими. Поэтому Притху 
Махараджа прекрасно знал, что, управляя планетой, он должен 
действовать как слуга великих святых и брахманов. 

Кшатрии, вайшьи и шудры едят свой хлеб только по милости 
брахманов. Только брахманы наслаждаются тем, что принадлежит 
им, одеваются в то, что принадлежит им, и жертвуют другим то, что 
принадлежит им. 

 Когда в обществе нет брахманов, способных распространять 
ведическое знание, в нем воцаряется хаос. Брахманы и вайшнавы 
служат непосредственно Верховной Личности Бога, и потому они 
никому не подчиняются. По сути дела, все в этом мире принадлежит 
брахманам, и только из присущего им смирения они принимают 
пожертвования от кшатриев (царей) и вайшьев (торговцев). Все 
принадлежит брахманам, а правители и коммерсанты хранят их 
собственность, подобно банкирам, поэтому всякий раз, когда у 
брахманов возникает нужда в деньгах, кшатрии и вайшьи должны 
обеспечивать их необходимыми средствами. Это как счет в банке, с 
которого вкладчик может брать деньги, когда захочет. У брахманов, 
поглощенных служением Господу, нет времени на то, чтобы решать 
финансовые вопросы, поэтому все богатства сосредоточены в руках 
кшатриев, царей, которые обязаны выдавать брахманам деньги по 
первому требованию. На самом деле брахманы и вайшнавы не живут 
на иждивении других: они живут на собственные средства, хотя и 
кажется, что они берут деньги у других. Кшатрии и вайшьи не имеют 
права раздавать пожертвования от своего имени, так как все, что у 
них есть, принадлежит брахманам. Поэтому кшатрии и вайшьи 
должны жертвовать на благотворительные цели, руководствуясь 
указаниями брахманов. К сожалению, сейчас в мире практически не 
осталось брахманов, и, поскольку так называемые кшатрии и вайшьи 
не выполняют указаний брахманов, весь мир находится в состоянии 
хаоса. 
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Притху Махараджа продолжал: все мы в неоплатном долгу 
перед теми, кто с полной убежденностью, опираясь на свидетельства 
Вед, указывает людям путь к постижению своей духовной природы, 
помогает им осознать свои отношения с Верховной Личностью Бога 
и просвещает их. Нам остается только отблагодарить их, поднеся им 
воды в пригоршне. Такие великие люди находят подлинное 
удовлетворение лишь в собственной деятельности, которой они по 
своей безграничной милости занимаются на благо всех людей. 

Великие люди в материальном мире всегда готовы трудиться на 
благо человечества. В сущности, самую большую услугу оказывает 
людям тот, кто распространяет знание, помогающее им постичь свою 
духовную природу и то, в каких отношениях они находятся с 
Верховной Личностью Бога. Все живые существа оказались в плену 
иллюзорной энергии. Забыв о своей истинной природе, они 
скитаются в материальном мире, переселяясь из одного тела в другое 
в поисках тихой, спокойной жизни. Но, поскольку этим живым 
существам практически ничего не известно о науке самоосознания, 
они не находят облегчения, хотя и жаждут обрести покой, душевное 
равновесие и настоящее счастье. Великие святые, такие, как Кумары, 
Нарада, Прахлада, Джанака, Шукадева Госвами и Капиладева, а 
также те, кто идет по их стопам ( ачарьи вайшнавов и их слуги), 
оказывают человечеству неоценимую услугу, распространяя знание о 
вечных отношениях, связывающих живое существо и Верховную 
Личность Бога. Это знание — величайшее благословение для всего 
человечества. Лучшим другом и благодетелем людей является тот, 
кто пробуждает в них изначальное сознание — сознание Кришны. 

Великий мудрец Майтрея продолжал: четыре Кумара, великие 
знатоки и учители преданного служения, остались очень довольны 
почестями, которые оказал им Махараджа Притху. На глазах у всех 
они поднялись в небо и восславили добродетели царя. 

Говорится, что полубоги никогда не касаются земли и 
передвигаются только по воздуху. Для этого Кумарам, так же как и 
великому мудрецу Нараде, не нужны механические приспособления. 
Жители Сиддхалоки тоже могут путешествовать в космическом 
пространстве без помощи летательных аппаратов. Обитатели этой 
планеты способны перемещаться в космосе, поэтому их называют 
сиддхами, обладателями всех мистических сил, которые можно 
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развить в себе, практикуя йогу. В этот век великие святые, 
достигшие совершенства в мистической йоге, не прилетают на 
Землю, так как люди недостойны общаться с ними. Но Кумары 
воспели добродетели Махараджи Притху, его кротость и великую 
преданность Господу. Они остались очень довольны тем, как царь 
поклонялся Господу. Иначе говоря, только по милости Махараджи 
Притху обыкновенные люди, жившие в его владениях, смогли 
увидеть Кумаров, парящих в космическом пространстве. 

Махараджа Притху был самым великим из великих, ибо он был 
полностью сосредоточен на постижении духовной природы вещей. 
Он испытывал удовлетворение, знакомое каждому, кто обрел 
духовное знание. 

Самое глубокое удовлетворение испытывает тот, кто неуклонно 
следует путем преданного служения. Ощутить подлинное 
удовлетворение могут только чистые преданные, единственное 
желание которых — служить Верховной Личности Бога. Верховный 
Господь ни к чему не стремится, Он черпает удовлетворение в 
Самом Себе. Такое же удовлетворение испытывает преданный, 
единственное желание которого — служить Верховной Личности 
Бога.  

Черпая удовлетворение в самом себе, Махараджа Притху вместе 
с тем безукоризненно исполнял обязанности царя, принимая во 
внимание время и обстоятельства, свои силы и финансовые 
возможности. Единственной целью его деятельности было 
удовлетворение Абсолютной Истины. Так он действовал, 
добросовестно исполняя свой долг. 

Махараджа Притху сознавал лежавшую на нем ответственность, 
поэтому ему приходилось одновременно исполнять долг царя- 
кшатрия и преданного. Достигнув совершенства в преданном 
служении Господу, он мог безукоризненно исполнять предписанные 
обязанности, учитывая время и обстоятельства, а также свои 
возможности и финансовое положение. Большое значение, в связи с 
этим имеет употребленное здесь слово кармани. Деяния Притху 
Махараджи отличались от деятельности обыкновенных людей тем, 
что были связаны с Верховной Личностью Бога.  

Все действия Притху Махараджи были духовными и 
трансцендентными, так как своей деятельностью он стремился 
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доставить удовольствие Господу. Чтобы удовлетворить Кришну, 
Арджуне, воину, пришлось сражаться в битве, а Притху Махарадже 
— исполнять обязанности царя. Будучи императором всего мира, он 
всегда поступал так, как подобает чистому преданному. Как сказал 
один поэт-вайшнав: ваишнавера крийа-мудра виджне на буджхайа — 
никто не способен понять смысл действий чистого преданного. 
Действия чистого преданного могут казаться обыкновенными, но 
они всегда исполнены глубокого смысла, ибо направлены на 
удовлетворение Господа. Понять действия вайшнава может только 
тот, кто сам обладает очень глубокими познаниями. Махараджа 
Притху никогда не позволял себе нарушать правила и законы 
общества варнашрамы, хотя, как вайшнав, он был парамахамсой, 
трансцендентным к любой материальной деятельности. Правя 
миром, он действовал как кшатрий, но при этом всегда оставался 
трансцендентным к подобной деятельности, так как заботился только 
об удовлетворении Верховной Личности Бога. В совершенстве играя 
роль могущественного монарха, ревностно исполняющего свои 
обязанности, он скрывал от других, что является чистым преданным. 
Иначе говоря, он никогда не действовал ради удовлетворения 
собственных чувств: вся его деятельность была направлена на 
удовлетворение чувств Господа.  

Махараджа Притху полностью отдался вечному служению 
Верховной Личности Бога, трансцендентной к материальному миру. 
Поэтому все плоды своего труда он посвящал Господу и всегда 
считал себя слугой Верховной Личности Бога, владыки всего сущего. 

Как сказано в «Бхагавад-гите» (18.2), отказ от плодов своей 
деятельности и принесение их в жертву Верховной Личности Бога 
называется санньясой. 

камйанам карманам нйасам 
саннйасам кавайо видух 

сарва-карма-пхала-тйагам 
прахус тйагам вичакшанах 

«Отказ от результатов любой деятельности мудрецы называют 
отречением [тьягой]. Знатоки священных писаний называют такой 
образ жизни жизнью в отречении [санньясой]». Хотя Махараджа 
Притху вел жизнь домохозяина, он был истинным санньяси.  
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Махараджа Притху, чья империя процветала, владел огромными 
богатствами и вел жизнь домохозяина. Однако у него никогда не 
возникало желания использовать свои богатства для удовлетворения 
собственных чувств, поэтому он был свободен от привязанностей, 
как солнце, которое ничто не может осквернить. 

Махараджу Притху сравнивают с солнцем (арка- ват). Даже 
когда солнце льет свой свет на испражнения, мочу и другие 
нечистоты, грязь, с которой соприкасаются солнечные лучи, не 
оскверняет всесильное солнце. Наоборот, солнечный свет 
стерилизует любое место, очищая его. Подобно этому, преданный 
может заниматься различными видами материальной деятельности, 
но, поскольку он свободен от желания чувственных наслаждений, эта 
деятельность никак не сказывается на нем. Напротив, любую 
материальную деятельность преданный обращает в служение 
Господу. Чистый преданный может все использовать для служения 
Господу, поэтому материальная деятельность не оказывает на него 
никакого влияния. Наоборот, он очищает ее своими 
трансцендентными замыслами. Об этом сказано в «Бхакти-
расамрита-синдху»: сарвопадхи-винирмуктам тат-паратвена 
нирмалам — цель преданного — полностью очиститься в служении 
Господу, освободиться от всех материальных самоотождествлений. 

Будучи освобожденной душой и служа Господу, Притху 
Махараджа не только занимался разнообразной деятельностью, но и 
зачал со своей женой Арчи пятерых сыновей. При этом все сыновья 
были зачаты такими, какими он хотел их видеть. 

Притху Махараджа был семейным человеком, и его жена, Арчи, 
родила ему пятерых сыновей, причем все они родились такими, 
какими он хотел их видеть. Они родились у него не по воле случая и 
не по недоразумению. В этот век (Кали-югу) практически никто не 
знает, как зачинать детей, чтобы они, родившись, оправдали 
надежды своих родителей. Секрет в том, что родители должны 
совершать различные очистительные обряды, так называемые 
самскары. Первая самскара, гарбхадхана-самскара, или обряд, 
предваряющий зачатие, строго обязателен, особенно для 
представителей высших сословий, брахманов и кшатриев . В 
«Бхагавад-гите» сказано, что половая жизнь, не противоречащая 
религиозным принципам, — это Сам Кришна, а согласно 
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религиозным принципам, прежде чем вступить в половые 
отношения, будущие родители должны совершить гарбхадхана-
самскару. Состояние ума отца и матери перед зачатием, безусловно, 
отражается на складе ума будущего ребенка. Ребенок, зачатый под 
влиянием вожделения, может родиться не таким, каким его хотели 
бы видеть родители. В шастрах говорится: йатха йонир йатха 
биджам. Слова йатха йоних относятся к матери, а йатха биджам — к 
отцу. Если, прежде чем вступить в половые отношения, родители 
приведут свой ум в надлежащее состояние, это состояние 
непременно передастся будущему ребенку. Слова атма-самматан 
свидетельствуют о том, что, прежде чем зачать очередного ребенка, 
Притху Махараджа и Арчи совершали очистительный обряд, 
гарбхадхана- самскару, и поскольку их умы были чисты, то все их 
сыновья рождались такими, какими они хотели их видеть. Притху 
Махараджа зачинал детей не потому, что его обуревало вожделение, 
и не потому, что его влекло к жене желание насладиться ею. Он 
зачинал их так, как подобает грихастхе, сознавая, что в будущем ему 
предстоит передать своим детям бразды правления миром. 

Зачав пятерых сыновей: Виджиташву, Дхумракешу, Харьякшу, 
Дравину и Врику, — Притху Махараджа продолжал править этой 
планетой. Он был наделен всеми качествами полубогов, 
управляющих другими планетами вселенной. 

На Земле правили две династии кшатриев, одна из которых была 
основана богом Солнца, а другая — богом Луны. Первая называется 
Сурья-вамшей, а вторая — чандра-вамшей. В те времена, когда 
Земля находилась под властью одного императора, вассальные цари 
обычно принадлежали к чандра-вамше, а император принадлежал к 
династии Сурьи, или Сурья-вамше. Что же касается Махараджи 
Притху, то он был таким могущественным, что обладал всеми 
качествами полубогов, правивших на других планетах вселенной. 

Как возвышенный преданный Верховной Личности Бога, 
Махараджа Притху всячески заботился о творении Господа, стараясь 
исполнять все желания своих подданных. Поэтому своими словами, 
мыслями, делами и вежливым обращением он всегда стремился 
доставить подданным удовольствие. 

Притху Махараджа умел доставить удовольствие каждому из 
своих подданных благодаря своей удивительной способности в 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

144 

совершенстве понимать психологию людей. Он обращался с ними 
так безукоризненно, что все его подданные были довольны им и не 
испытывали никаких беспокойств. Атеисты неспособны понять, с 
какой целью был создан этот мир. Хотя материальный мир не 
выдерживает никакого сравнения с духовным, все же он был создан с 
определенной целью. Современные ученые и философы не могут 
понять, в чем заключается эта цель, и не верят в существование 
Творца. Они пытаются все объяснить с помощью своих так 
называемых научных исследований, но при этом не желают 
поместить в центр мироздания Верховного Творца. Однако 
преданный знает, что материальный мир создан для того, чтобы 
предоставить индивидуальным живым существам, стремящимся 
господствовать над материальной природой, возможность 
осуществить свое желание. Тот, кто правит этой планетой, должен 
знать, что все ее обитатели, и в первую очередь люди, пришли в 
материальный мир в поисках чувственных наслаждений. 
Поэтому он обязан дать им возможность удовлетворить свои 
чувства и вместе с тем помочь им развить в себе сознание 
Кришны, чтобы в конечном счете все они вернулись домой, к 
Богу. 

Исполняя возложенные на него обязанности, царь или глава 
государства должен помнить об этом, и тогда все его подданные 
будут счастливы. Как же достичь этого? История знает немало 
подобных правителей, к их числу принадлежит и Махараджа Притху, 
жизнь и деяния которого подробно описаны в «Шримад-
Бхагаватам». Если главы государств последуют примеру Притху 
Махараджи, то даже в наш век, век всеобщей деградации, на земле 
воцарится мир и процветание. 

Махараджа Притху прославился так же, как Сома-раджа, 
повелитель Луны, и был таким же могущественным и 
требовательным, как бог Солнца, который обеспечивает планеты 
вселенной теплом и светом и в то же время забирает у них всю воду. 

Махараджу Притху сравнивают с повелителями Луны и Солнца. 
Эти цари своим примером учат других тому, как править вселенной в 
соответствии с желанием Господа. Обеспечивая планеты вселенной 
теплом и светом, Солнце в то же время испаряет с их поверхности 
воду. А Луна особенно радует людей ночью, и человек, который 
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целый день трудился под палящим солнцем, может насладиться 
прохладным лунным светом. Управляя царством, Притху 
Махараджа, подобно богу Солнца, излучал тепло и свет, без которых 
невозможна жизнь. Он также взимал налоги и отдавал такие строгие 
распоряжения своим подданным и министрам, что никто не смел 
ослушаться его приказов. С другой стороны, он, как лунный свет, 
радовал каждого. Обе планеты, Солнце и Луна, каждая по-своему 
влияют на жизнь вселенной, поддерживая установленный порядок, 
поэтому современным ученым и философам нужно узнать о 
совершенном замысле Верховного Господа, который стоит за всем, 
что происходит во вселенной. 

Махараджа Притху был таким сильным и могущественным, что 
ослушаться его распоряжений было так же невозможно, как 
победить огонь. Сила его была столь велика, что его сравнивали с 
Индрой, небесным владыкой, обладающим неодолимой мощью. 
Вместе с тем Махараджа Притху был терпелив, как Земля, и 
исполнял все желания своих подданных, как само небо. 

Долг царя — защищать своих подданных и выполнять их 
желания. А подданные, в свою очередь, обязаны подчиняться 
законам государства. Махараджа Притху безупречно исполнял 
обязанности царя и в то же время обладал таким могуществом, что 
ослушаться его приказа было так же невозможно, как остановить 
излучаемые огнем тепло и свет. Его сила и могущество были так 
велики, что его сравнивали с Индрой, царем небес. Современные 
ученые экспериментируют с ядерным оружием, а в прежние времена 
воины поражали врага с помощью брахмастры, но ни брахмастры, ни 
любые другие виды ядерного оружия не идут ни в какое сравнение с 
молнией небесного царя. Одной молнией Индра способен разбить 
самые высокие горы. С другой стороны, Махараджа Притху был 
терпелив, как сама Земля, и, подобно льющимся с неба потокам 
дождя, исполнял все желания своих подданных. Без дождей 
обитатели этой планеты не смогли бы осуществить свои желания. В 
«Бхагавад-гите» (3.14) сказано: парджанйад анна- самбхавах — 
злаки растут только благодаря дождям, а без злаков никто из 
обитателей Земли не смог бы удовлетворить свои нужды. Поэтому 
непрерывно льющуюся милость сравнивают с потоками дождя, 
льющимися с неба. Подобно дождю, милость Махараджи Притху 
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лилась непрерывным потоком. Иными словами, Махараджа Притху 
был нежнее розы и суровее молнии. Так он правил своим царством. 

Махараджа Притху умел угодить всем своим подданным, 
подобно дождю, который исполняет желания всех живых существ. 
Глубиной помыслов он был подобен морю, а своей непреклонностью 
напоминал царя гор Меру. 

Махараджа Притху раздавал страдающим людям свою милость 
подобно тому, как небо проливает потоки дождя на измученных 
зноем людей. Очень трудно измерить длину и ширину океана, ибо 
просторы его безбрежны, и, подобно океану, Притху Махараджа 
отличался такой глубиной помыслов, что до конца постичь их не 
удавалось никому. Гора Меру служит осью, вокруг которой 
вращается вся вселенная, и ее нельзя сдвинуть с места ни на дюйм; 
подобно этому, Притху Махараджа был столь тверд в своих 
намерениях, что никто не мог поколебать его решимости. 

Разумом и ученостью Махараджа Притху не уступал Ямарадже, 
повелителю смерти. Он был богат, как Гималайские горы, хранящие 
в своих недрах неисчерпаемые запасы драгоценных камней и 
металлов. Сокровища Махараджи Притху не уступали сокровищам 
Куверы, казначея райского царства, и разгадать его секреты было так 
же невозможно, как проникнуть в тайны полубога Варуны. 

Ямарадже, или, иначе, Дхармарадже, повелителю смерти, 
приходится судить преступных живых существ, которые всю жизнь 
занимались греховной деятельностью, поэтому он должен лучше 
кого бы то ни было разбираться в судебных делах. Притху 
Махараджа тоже был весьма сведущ в этих вопросах, и приговоры, 
которые он выносил своим подданным, всегда точно 
соответствовали тяжести совершенных ими преступлений. Стать 
богаче его было так же трудно, как определить запасы полезных 
ископаемых и драгоценных металлов, хранящиеся в недрах 
Гималайских гор, поэтому его сравнивают с Куверой, хранителем 
райских сокровищ. Выведать его секреты было так же невозможно, 
как проникнуть в тайны полубога Варуны, во власти которого 
находятся вода, ночь и западная сторона горизонта. Варуна 
всеведущ, и к нему обращаются с молитвами о прощении грехов, 
поскольку именно он наказывает за них. Кроме того, он насылает 
болезни и водит дружбу с Митрой и Индрой. 
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По физической силе и силе, которой были наделены его органы 
чувств, Махараджа Притху мог сравниться только с незнающим 
преград ветром, а своей неукротимостью он не уступал всемогущему 
Рудре, экспансии Господа Шивы, или Садашивы. 

Он был прекрасен, как бог любви, и рассудителен, как лев. Он 
был таким же любящим отцом, как Сваямбхува Ману, и столь же 
великим правителем, как Господь Брахма. 

В своей повседневной жизни Притху Махараджа был образцом 
добродетели, в духовных вопросах он разбирался ничуть не хуже 
Брихаспати, а по самообладанию не уступал Самому Верховному 
Господу. Занимаясь преданным служением, он шел по стопам 
преданных Господа, которые всегда заботятся о коровах и служат 
своему духовному учителю и брахманам. Он был необыкновенно 
скромен и безупречно вежлив, а занимаясь благотворительной 
деятельностью, трудился так, словно делал это для себя. 

Беседуя с Сарвабхаумой Бхаттачарьей, Господь Чайтанья почтил 
его, назвав воплощением Брихаспати. Брихаспати, последователь 
философии брахма-вады, или майявады, является главным жрецом 
райских планет. Кроме того, Брихаспати — великий логик. Будучи 
великим преданным, Махараджа Притху был всегда поглощен 
любовным служением Господу, но при этом, как явствует из данного 
стиха, обладал таким глубоким знанием ведических писаний, что мог 
победить в споре любых имперсоналистов и майявади. Пример 
Махараджи Притху свидетельствует о том, что вайшнав, преданный 
Господа, должен не только заниматься преданным служением, но и 
быть готовым, если потребуется, использовать все свое знание 
логики и философии, чтобы в споре развенчать философские 
мисконцепции.  

Шрила Нароттама дас Тхакур говорит: эи чхайа госани йанра, 
муни танра даса. Он выражает свою готовность стать учеником 
любого, кто идет по стопам шести Госвами. 

Кроме того, Махараджа Притху, как подобает вайшнаву, всегда 
защищал коров, служил духовным учителям и истинным брахманам. 
Он был очень скромен, кроток и вежлив, а занимаясь 
благотворительной деятельностью, то есть действуя на благо других, 
трудился не жалея сил, словно делал это для себя. Иными словами, 
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он делал это не напоказ, а из чувства долга и из сострадания. Именно 
так следует заниматься благотворительной деятельностью. 

Слава Махараджи Притху гремела по всей вселенной, о нем 
знали все обитатели высших, средних и низших планетных систем. 
Все женщины и святые мудрецы слушали рассказы о его деяниях с 
тем же удовольствием, что и повествования о подвигах Господа 
Рамачандры. 

Женщинам очень нравится слушать рассказы, прославляющие 
великих героев. Притху Махараджа был столь знаменит, что 
обитательницы всех планет вселенной с огромным удовольствием 
слушали рассказы о его славных деяниях. Этим повествованиям 
внимали и все преданные во вселенной, получая от них такое же 
удовольствие, как от рассказов о подвигах Господа Рамачандры. 
Царство Господа Рамачандры существует до сих пор, и недавно в 
Индии появилась новая политическая партия, назвавшая себя 
партией Рамараджьи и провозгласившая своей целью создание 
царства, подобного царству Рамы.  
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Глава 7: Возвращение Махараджи Притху домой, к 
Богу 

На последнем этапе жизни, заметив, что приближается старость, 
великая душа, царь всего мира Махараджа Притху, разделил 
накопленные им богатства между всеми живыми существами, 
движущимися и неподвижными. В соответствии с религиозными 
принципами он назначил всем своим подданным содержание и, 
исполнив указания Верховного Господа, в полном согласии с Ним 
поручил сыновьям заботиться о Земле, которую считал своей 
дочерью. После этого Махараджа Притху покинул своих удрученных 
подданных, которые едва не плакали, расставаясь с царем, и один 
вместе с женой удалился в лес совершать аскезы. 

 Махараджа Притху был шактьявеша-аватарой Верховной 
Личности Бога, то есть он пришел на землю, чтобы исполнить волю 
Всевышнего. В «Бхагавад-гите» говорится, что все планеты 
вселенной принадлежат Верховному Господу, поэтому Он всегда 
заботится о том, чтобы живые существа на каждой из них были 
счастливы и выполняли предписанные им обязанности. Когда они по 
той или иной причине перестают выполнять свои обязанности, 
Господь Сам нисходит на землю, о чем тоже сказано в «Бхагавад-
гите» (4.7): йада йада хи дхармасйа гланир бхавати бхарата.  

Уйдя из дома, Махараджа Притху строго соблюдал все правила 
отшельнической жизни и, поселившись в лесу, стал совершать 
суровые аскезы. Он занимался этим с той же целеустремленностью, с 
какой раньше правил царством или покорял мир. 

Живя в тапо-ване, Махараджа Притху иногда питался корой и 
корнями деревьев, иногда - плодами и сухими листьями, а порой по 
нескольку недель ничего не ел и только пил воду. В конце концов он 
вовсе перестал есть и стал жить на одном воздухе. 

 В «Бхагавад-гите» сказано, что йог должен удалиться в лес и 
поселиться в уединенном и освященном месте. Мы видим, что 
Притху Махараджа, уйдя в лес, не питался пищей, которую 
присылали бы ему из города его последователи или ученики. 
Отшельник, давший обет соблюдая правила жизни в лесу и идя по 
стопам великих мудрецов и муни, Притху Махараджа летом окружал 
свое тело пятью огнями, в сезон дождей подставлял свое тело 
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потокам дождя, а зимой стоял по шею в ледяной воде. Спал же он на 
голой земле. 

 Таковы некоторые из аскез, которые обычно совершают гьяни и 
йоги, неспособные следовать принципам бхакти. Столь суровые 
аскезы необходимы им для того, чтобы очиститься от материальной 
скверны. Панча-тапах - так называют особую аскезу, совершая 
которую человек подвергает свое тело воздействию жара с пяти 
сторон. Он должен сесть в центре огненного кольца, с четырех 
сторон окруженный языками пламени, а голову подставить палящим 
солнечным лучам. Это одна из форм панча-тапах, рекомендованных 
в качестве аскезы. В сезон дождей отшельник должен подставлять 
себя струям проливного дождя, а зимой - стоять по шею в воде. 
Спать же он должен на голой земле. Как станет ясно из 
вышеизложенного, цель этих суровых аскез заключается в том, 
чтобы стать преданным Верховной Личности Бога, Кришны. 

Махараджа Притху совершал эти суровые аскезы, чтобы 
обуздать свои чувства и речь, сохранить семя и управлять потоками 
жизненного воздуха в теле. Все это он делал с единственной целью - 
доставить удовольствие Кришне. 

 Метод духовного развития, рекомендованный в Кали-югу, 
заключается в следующем: 

харер нама харер нама 
харер намаива кевалам 

калау настй эва настй эва 
настй эва гатир анйатха 

Так сказано в Брихан-нарадия-пуране 
Желая добиться благосклонности Кришны, Верховной Личности 

Бога, человек должен постоянно, день и ночь, повторять святое имя 
Господа. Неудачники, неспособные поверить в этот метод, 
предпочитают заниматься той или иной формой псевдомедитации и 
не совершать никаких аскез. Но и часто под видом преданного 
служения просто удовлетворять свои чувства.  Чтобы очиститься от 
материальной скверны, человек должен либо совершать суровые 
аскезы, описанные выше, либо встав на путь преданного служения, 
стараться доставить удовольствие Верховному Господу, Кришне, не 
преследуя никаких иных целей. Тот, кто действует в сознании 
Кришны, поступает наиболее разумно, поскольку в Кали-югу 
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невозможно совершать суровые аскезы. Все, что от нас требуется, - 
это следовать по пути, указанному великими святыми, такими, как 
Господь Чайтанья Махапрабху и другие ачарьи. В «Шикшаштаке» 
Господь Чайтанья Махапрабху говорит: парам виджайате шри-
кришна-санкиртанам - слава святым именам Господа Кришны, 
которые очищают сердце от материальной скверны и даруют 
освобождение. Бхава-махадавагни-нирвапанам. Истинная цель всех 
систем йоги - доставить удовольствие Господу Кришне, и в наш век 
достичь ее можно, воспользовавшись несложным методом бхакти-
йоги. Необходимо, однако, чтобы наше служение Господу было 
непрерывным. Притху Махараджа совершал аскезы задолго до 
прихода на эту планету Господа Кришны, и тем не менее его цель 
заключалась в том, чтобы доставить удовольствие Кришне. 

Есть немало глупцов, заявляющих, что люди начали 
поклоняться Кришне лишь пять тысяч лет назад после того, как 
Господь Кришна родился на земле Индии, но на самом деле это не 
так. Притху Махараджа поклонялся Кришне много миллионов лет 
назад: он был потомком Махараджи Дхрувы, который жил в Сатья-
югу и царствовал в течение тридцати шести тысяч лет. Чтобы 
править миром в течение тридцати шести тысяч лет, Дхрува 
Махараджа должен был обладать продолжительностью жизни в сто 
тысяч лет. Это значит, что люди поклонялись Кришне уже на заре 
творения и продолжали делать это в Сатья-югу, Трета-югу, Двапара-
югу, и даже сейчас, в Кали-югу, эта традиция по-прежнему жива. В 
«Бхагавад- гите» сказано, что Кришна приходит в материальный мир 
не только в эту эпоху Брахмы - Он воплощается на земле в каждую 
из эпох, на которые делится день Брахмы. Поэтому Кришне 
поклоняются во все времена. Не следует думать, что люди стали 
поклоняться Кришне только после того, как Он нисшел на эту 
планету пять тысяч лет назад. Ведические писания не дают никаких 
оснований для таких глупых выводов. 

МИЛОСТЬ КРИШНЫ 
Кришна приходит в наш век в форме трансцендентных 

звуков Своего святого имени. В «Нарада-панчаратре» говорится: 
арадхито йади харис тапаса татах ким. Тому, кто поклоняется 
Кришне, сделав Его целью своей духовной практики, незачем 
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подвергать себя суровым аскезам, ибо он уже достиг цели всех аскез 
и покаяний.  

Совершая суровые аскезы, Махараджа Притху со временем 
обрел духовное совершенство и полностью избавился от всех 
материальных желаний. Чтобы обуздать свой ум и чувства, он 
выполнял дыхательные упражнения, и, когда он достиг этой цели, у 
него исчезло всякое желание заниматься кармической 
деятельностью. 

Ум тех, кто поглощен кармической деятельностью, всегда полон 
нечистых желаний. В основе кармической деятельности лежит 
греховное желание властвовать над материальной природой. И пока 
у нас остаются греховные желания, мы будем вынуждены менять 
одно материальное тело на другое. Так называемые йоги, не зная 
истинной цели йоги, занимаются ею ради того, чтобы сделать свое 
тело здоровым.  Опутанные материальными желаниями, они будут 
вынуждены получать новое тело. Но если, совершив всевозможные 
аскезы, человек так и не достиг Кришны, то все его усилия были 
напрасны, так как без Кришны любые аскезы - бессмысленный труд: 
шрама эва хи кевалам (Бхаг., 1.2.8).  

Не стоит огорчаться из-за того, что мы не в состоянии уйти в лес 
и совершать суровые аскезы. Наша жизнь очень коротка, поэтому мы 
должны неукоснительно следовать принципам, установленным 
ачарьями-вайшнавами, и, ни о чем не беспокоясь, заниматься 
преданным служением в сознании Кришны. У нас нет никаких 
причин для уныния. Нароттама дас Тхакур говорит: ананде бала 
хари, бхаджа вриндавана, шри-гуру-ваишнава-паде маджаийа мана. 
Чтобы обрести трансцендентную, исполненную блаженства жизнь, 
повторяйте мантру Харе Кришна, идите во Вриндаван, чтобы 
поклониться этому святому месту, и всегда служите Господу, 
духовному учителю и вайшнавам. Таким образом, метод сознания 
Кришны надежен и прост. Нужно только исполнять волю Господа и 
полностью предаться Ему, следовать указаниям духовного учителя, 
проповедовать сознание Кришны и во всем брать пример с 
вайшнавов. Духовный учитель является представителем Господа 
Кришны и вайшнавов, поэтому тот, кто выполняет его указания и 
повторяет мантру Харе Кришна, может ни о чем не беспокоиться. 
Они не знают, что высшая цель жизни - постичь Кришну. Шастры 
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никому не рекомендуют в век Кали заниматься мистической йогой, 
потому что подобные занятия в наш век - напрасная трата времени. 
Единственным методом, который позволяет человеку достичь 
духовного совершенства, является повторение мантры Харе 
Кришна. 

Царь Притху жил в Сатья-югу, но в наш век падшие души, не 
способные заниматься ни одним видом йоги, неправильно понимают 
цель той формы йоги, которую практиковал Махараджа Притху. 
Поэтому шастры предписывают: калау настй эва настй эва настй эва 
гатир анйатха. Иначе говоря, до тех пор, пока карми, гьяни и йоги не 
встанут на путь преданного служения Господу Кришне, все их так 
называемые аскезы и занятия йогой бессмысленны. Нарадхитах: если 
человек не поклоняется Хари, Верховной Личности Бога, его занятия 
медитационной йогой, карма-йогой или гьяна-йогой лишены смысла. 
Что же касается пранаямы, то пение святого имени Господа и 
экстатический танец - это тоже своего рода пранаяма. В одном из 
предыдущих стихов Санат-кумар советовал Махарадже Притху 
неустанно служить Верховному Господу, Васудеве: 

йат пада-панкаджа-палаша-виласа-бхактйа 
кармашайам гратхитам удгратхайанти сантах 
Только поклоняясь Васудеве, можно избавиться от 

стремления к кармической деятельности. Йоги и гьяни, которые 
не поклоняются Васудеве, не способны освободиться от 
материальных желаний. 

тадван на рикта-матайо йатайо 'пи руддха- 
срото-ганас там аранам бхаджа васудевам 

Бхаг., 4.22.39 

Занятия пранаямой предназначены только для того, чтобы 
укрепить ум и чувства и заниматься преданным служением Господу. 
В наш век достичь этой цели совсем нетрудно - нужно просто 
повторять святые имена: Харе Кришна, Харе Кришна, Кришна 
Кришна, Харе Харе / Харе Рама, Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе. 

Махараджа Притху, лучший из людей, следовал по пути 
духовного самоосознания, который указал ему Санат-кумар. Иначе 
говоря, он поклонялся Верховной Личности Бога, Кришне. 

Тот, кто действительно осознал свою духовную природу, 
постоянно служит Господу как в этой жизни, так и после смерти. По 
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сути дела, для преданного нет разницы между этой жизнью и 
следующей.  

Махараджа Притху целиком посвятил себя преданному 
служению, действуя в полном соответствии со всеми правилами и 
предписаниями бхакти-йоги и непрерывно служа Господу. Благодаря 
этому он развил в себе любовь к Верховной Личности Бога, Кришне, 
и его преданное служение стало устойчивым и непоколебимым. 

Шрила Рупа Госвами утверждает: 

анйабхилашита-шунйам 
джнана-кармадй-анавритам 

анукулйена кришнану- 
шиланам бхактир уттама 

Когда человек, не преследующий материальных целей и не 
оскверненный желанием заниматься кармической деятельностью и 
умозрительным философствованием, целиком посвящает себя 
любовному служению Господу, его служение называют бхагавад-
дхармой, или чистым преданным служением. Не получив 
удовлетворения от материальной деятельности и разочаровавшись в 
материальных наслаждениях, имперсоналист начинает стремиться к 
слиянию с бытием Всевышнего, но чистый преданный Господа не 
имеет подобных желаний, поэтому только чистый преданный 
является настоящим бхагавад- дхарми. 

Постоянно занимаясь преданным служением, Притху 
Махараджа очистил и одухотворил свой ум, благодаря чему он смог 
постоянно думать о лотосных стопах Господа. Это позволило ему 
обрести отрешенность и совершенное знание, избавившее его от всех 
сомнений. Так он освободился от ложного эго и материальных 
представлений о жизни. 

В «Нарада-панчаратре» преданное служение Господу 
сравнивается с королевой. Когда королева дает аудиенцию, ее 
окружает множество прислужниц. Прислужницы преданного 
служения — это материальное богатство, освобождение и 
мистические силы. Карми очень привязаны к материальным 
наслаждениям, гьяни стремятся освободиться из материального 
плена, а йоги - обрести восемь мистических совершенств. Из 
«Нарада- панчаратры» мы узнаем, что человек, достигший уровня 
чистого преданного служения, получает все те блага, которые 
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приносят кармическая деятельность, а также занятия эмпирической 
философией и мистической йогой. 

 В «Кришна-карнамрите» Шрила Билвамангала Тхакур говорит: 
«О мой Господь, когда моя преданность Тебе станет непоколебимой, 
Ты Сам предстанешь передо мной, а результаты кармической 
деятельности и философских поисков истины: благочестие, 
материальное процветание, чувственные удовольствия и 
освобождение - станут моими слугами и тоже появятся передо мной, 
ожидая распоряжений». Смысл этого утверждения в том, что гьяни, 
постигая брахма-видью, духовную науку, прилагают огромные 
усилия к тому, чтобы вырваться из когтей материальной природы, 
тогда как бхакта, идущий путем преданного служения, естественным 
образом избавляется от привязанности к своему материальному телу. 
А когда формирование его духовного тела заканчивается, он 
получает возможность возвратиться к своей трансцендентной 
деятельности в духовном мире. 

Полностью избавившись от телесных представлений о жизни, 
Махараджа Притху постиг Господа Кришну, который в образе 
Параматмы пребывает в сердце каждого живого существа. Получая 
от Него наставления, он отказался от занятий йогой и гьяной. Он не 
стремился к достижению совершенства в йоге и гьяне, ибо до конца 
осознал, что преданное служение Кришне - высшая цель жизни и что 
до тех пор, пока йоги и гьяни не проявят интереса к кришна-катхе 
[повествованиям о Кришне], они не смогут избавиться от 
иллюзорных представлений о природе бытия. 

Когда Притху Махарадже пришло время оставить тело, он 
полностью сосредоточил ум на лотосных стопах Кришны. Достигнув 
таким образом стадии брахма-бхуты, он покинул материальное тело. 

Приняв одну из йогических поз, Махараджа Притху перекрыл 
лодыжками анальное отверстие и, надавив на правую и левую икры, 
стал постепенно поднимать жизненный воздух. Он довел его до 
уровня пупка, затем поднял к сердцу и горлу и наконец протолкнул 
его в голову, остановив между бровей. 

Йоги практикуют муктасану, чтобы подняться на ступень 
брахма-бхуты, поскольку, не достигнув этого уровня, нельзя 
попасть в духовный мир. В «Бхагавад-гите» (14.26) сказано: 
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мам ча йо 'вйабхичарена 
бхакти-йогена севате 

са гунан саматитйаитан 
брахма-бхуйайа калпате 

Преданный, занимающийся бхакти-йогой, всегда находится на 
уровне брахма-бхуты (брахма-бхуйайа калпате). Если он сумеет 
остаться на этом уровне, то после смерти непременно достигнет 
духовного неба и вернется к Богу. Поэтому преданному не стоит 
жалеть о том, что он не научился манипулировать кундалини- чакрой 
и поднимать жизненную силу последовательно через все шесть чакр. 
Что же касается Махараджи Притху, то он занимался мистической 
йогой ранее и потому теперь, не желая дожидаться естественной 
смерти, воспользовался этим методом, чтобы пройти через шат-
чакру. Таким образом, он оставил тело тогда, когда счел нужным, 
и сразу достиг духовного неба. 

Так Махараджа Притху постепенно поднял жизненный воздух 
до отверстия в черепе и в результате полностью избавился от 
привязанности к материальной жизни. Постепенно он соединил свой 
жизненный воздух со стихией воздуха, свое тело - со стихией земли, 
а огонь в теле - со стихией огня. 

Когда духовная искра, размер которой равен одной 
десятитысячной части кончика волоса, попадает в материальный 
мир, ее покрывают оболочки из грубых и тонких материальных 
элементов. Материальное тело состоит из пяти грубых элементов: 
земли, воды, огня, воздуха и эфира - и трех тонких: ума, разума и эго. 
Когда живое существо обретает освобождение, оно избавляется от 
этих материальных оболочек. Цель занятий йогой состоит именно в 
том, чтобы сбросить с себя материальные оболочки и войти в 
духовное бытие. Этот принцип лежит в основе учения Господа 
Будды о нирване. Господь Будда учил своих последователей тому, 
как с помощью медитации и йоги избавиться от материальных 
оболочек. Он ничего не говорил о душе, но те, кто строго следует его 
указаниям, в конце концов освобождаются от материальных 
оболочек и достигают нирваны. 

Сбросив материальные оболочки, живое существо остается 
духовной искрой, которая должна войти в духовное небо, чтобы 
погрузиться в сияние Брахмана. К сожалению, если живое существо 
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ничего не знает о духовном мире и планетах Вайкунтхи, оно с 
вероятностью 99,9 процента снова упадет в материальный мир. Тем 
не менее, существует некоторая, весьма незначительная вероятность 
того, что из сияния Брахмана, брахмаджьоти, живое существо 
поднимется на одну из планет духовного мира. Имперсоналисты 
считают, что в брахмаджьоти нет разнообразия, а буддисты 
представляют его пустотой. Тем, кто думает, что в духовном небе 
нет разнообразия, равно как и тем, кто считает его пустым, 
недоступно духовное блаженство, которое испытывают живые 
существа на духовных планетах: Вайкунтхах и Кришналоке. 
Лишенная разнообразия, без которого невозможно наслаждение, 
душа рано или поздно начинает искать блаженства, а поскольку ей 
ничего не известно о Кришналоке и Вайкунтхалоке, то нет ничего 
удивительного в том, что она опускается до материальной 
деятельности, чтобы наслаждаться разнообразием материального 
мира. 

Затем, в соответствии с положением разных частей тела, Притху 
Махараджа погрузил отверстия органов чувств в эфир, а 
находящиеся в теле жидкости (кровь и разные секреты) - в оболочку 
воды. Вслед за этим он погрузил землю в воду, воду в огонь, огонь в 
воздух, воздух в эфир и так далее. 

Он слил свой ум с чувствами, чувства - с соответствующими 
объектами чувств, а материальное эго - с совокупной материальной 
энергией, махат-таттвой. 

 Совокупная материальная энергия, рассматриваемая в ее 
отношении к эго, делится на две части: одну из них приводит в 
возбуждение гуна невежества, а другую - гуны страсти и благости. 
Из той части материальной энергии, которую возбуждает гуна 
невежества, возникают пять грубых материальных элементов. 
Махат-таттва, приведенная в движение гуной страсти, порождает 
ум, а возбужденная гуной благости, совокупная энергия создает 
ложное эго, которое заставляет живое существо отождествлять себя с 
материей. Ум (манас) находится под покровительством одного из 
полубогов. Иногда говорится также, что определенное божество или 
полубог управляет умом. Таким образом совокупный ум, то есть 
материальный ум вместе с управляющими им материальными 
полубогами, был соединен с чувствами. А чувства в свою очередь 
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соединились с объектами чувств. К объектам чувств относятся 
формы, вкусы, запахи, звуки и т.д. Изначальным источником всех 
объектов чувств является звук. Ум был привлечен чувствами, 
чувства - объектами чувств, и в конечном счете все они растворились 
в эфире. Процесс творения протекает таким образом, что следствия, 
вызываемые определенными причинами, в свою очередь становятся 
причинами новых следствий. В обратном процессе следствие должно 
слиться с изначальной причиной. А поскольку в материальном мире 
изначальной причиной является махат-таттва, все материальные 
проявления постепенно вошли одно в другое и слились с махат-
таттвой. Это описание перекликается с шунья-вадой, философией 
пустоты, однако метод, изложенный здесь, предназначен для 
очищения истинного, духовного ума, или сознания. 

Когда ум живого существа полностью очищается от 
материальной скверны, начинает действовать его чистое сознание. 
Звуковая вибрация, нисшедшая с духовного неба, естественным 
образом очищает ум от всей материальной скверны. Это 
подтверждает чайтанья Махапрабху: чето-дарпана-марджанам. 
Чтобы очистить ум от материальной скверны, достаточно 
последовать совету Господа чайтаньи Махапрабху и повторять 
мантру Харе Кришна.  Когда в процессе повторения маха-мантры 
наш ум очистится от материальной скверны, мы освободимся от всех 
материальных желаний и последствий нашей материальной 
деятельности, и для нас начнется настоящая, исполненная покоя 
жизнь. Тем, кто не владеет техникой мистической йоги, лучше всего 
воспользоваться методом шри-кришна-санкиртанам, которому учил 
Господь чайтанья Махапрабху. Повторяя Харе Кришна, Харе 
Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе / Харе Рама, Харе Рама, Рама 
Рама, Харе Харе, человек сможет легко очиститься от всей 
материальной скверны. Подобно тому как жизнь в материальном 
мире начинается с материального звука, духовная жизнь берет 
начало в духовных звуках святого имени. 

Затем Притху Махараджа принес совокупное 
самоотождествление живого существа в жертву верховному 
повелителю иллюзорной энергии. Избавившись от всех 
самоотождествлений, которыми опутано живое существо, он с 
помощью знания и отречения, а также благодаря духовной силе 
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преданного служения освободился из материального плена. 
Вернувшись таким образом в свое изначальное состояние, то есть 
находясь в полном сознании Кришны, он оставил материальное тело 
как подобает прабху, хозяину чувств. 

Из «Бхагавад-гиты» (18.61) мы узнаем: 

ишварах сарва-бхутанам 
хрид-деше 'рджуна тиштхати 

бхрамайан сарва-бхутани 
йантрарудхани майайа 

Ишвара, Верховная Личность Бога, пребывает в сердце каждой 
обусловленной души, и по Его высшей воле живое существо, 
индивидуальная душа, получает возможность господствовать над 
материальной природой, находясь в разных материальных телах. Эти 
тела называют янтрами, средствами передвижения, которые живое 
существо получает от совокупной материальной энергии, майи. Хотя 
Господь, так же, как и индивидуальное живое существо (джива), 
находится в царстве материальной энергии, Он направляет дживу в 
ее странствиях по материальному миру, предоставляя ей через 
материальную энергию тела различных типов. Так, меняя одно за 
другим материальные тела, живое существо скитается по вселенным 
и попадает в самые разнообразные ситуации, пожиная плоды своей 
деятельности. 

Получив духовное знание (гьяну) и избавившись от 
материальных желаний, Притху Махараджа обрел духовную силу и 
стал прабху, хозяином чувств (таких людей иногда также называют 
госвами или свами). Это значит, что он вышел из-под власти 
материальной энергии. Того, кто обладает достаточной силой, чтобы 
выйти из-под влияния материальной энергии, называют прабху.  

Индивидуальное живое существо постигает свою истинную 
природу, когда обретает знание, то есть осознает себя вечным слугой 
Кришны. Такое осознание называют сварупопалабдхи. Идя по пути 
преданного служения, человек постепенно осознает свои истинные 
взаимоотношения с Верховной Личностью Бога. Постижение своей 
чистой духовной природы получило название сварупопалабдхи, и, 
когда живое существо достигает этой ступени, оно осознает свои 
взаимоотношения с Верховной Личностью Бога, будь то отношения 
слуги и господина, дружеские, родительские или супружеские 
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отношения. Этот уровень называется сварупа-стхах. Притху 
Махараджа полностью осознал свою сварупу, поэтому, оставив тело, 
он унесся из этого мира на колеснице, присланной за ним с 
Вайкунтхи.  

Духовного учителя величают Прабхупадой, потому что он 
является полностью осознавшей себя душой. Пада значит 
«положение», и титул «Прабхупада» указывает на то, что духовный 
учитель занимает положение прабху, то есть Верховной Личности 
Бога, поскольку он действует от имени Господа. До тех пор, пока 
человек не станет прабху, хозяином своих чувств, он не имеет права 
выступать в роли духовного учителя, представителя верховного 
прабху, Господа Кришны. В своих стихах, прославляющих 
духовного учителя, Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит: 

сакшад-дхаритвена самаста-шастраир 
уктас татха бхавйата эва садбхих 

«Духовного учителя почитают наравне с Верховным 
Господом, так как он - Его самый близкий и доверенный слуга». 
Поэтому Притху Махараджу тоже можно назвать Прабхупадой. В 
связи с этим может возникнуть вопрос: если Притху Махараджа был 
воплощением Верховной Личности Бога, наделенным особыми 
полномочиями (шактьявеша-аватарой), то почему, чтобы стать 
прабху, ему нужно было следовать регулирующим принципам? 
Находясь на Земле, Махараджа Притху играл роль идеального царя, 
а царь обязан учить своих подданных науке преданного служения. 
Поэтому, подавая пример другим, он следовал всем принципам 
преданного служения. Точно так же Чайтанья Махапрабху, хотя и 
был Самим Кришной, учил нас тому, как приблизиться к Кришне, 
занимаясь преданным служением. Апани ачари' бхакти шикхаину 
сабаре: Господь Чайтанья Махапрабху на собственном примере учил 
людей науке преданного служения. Подобно этому, Притху 
Махараджа, который был шактьявеша- аватарой, воплощением 
Господа, тем не менее вел себя как преданный, стремящийся стать 
прабху. В «Шримад-Бхагаватам» (2.10.6) сказано: хитванйатха-рупам 
сварупена вйавастхитих - когда живое существо прекращает 
действовать под влиянием майи и достигает ступени, на которой ему 
представляется возможность заниматься преданным служением, оно 
становится сварупа-стхах, то есть обретает освобождение. 
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Царица, жена Махараджи Притху, которую звали Арчи, 
отправилась в лес вслед за мужем. Проведя всю свою жизнь в 
царских покоях, она была очень изнежена и не готова к жизни в лесу, 
но, несмотря на это, она добровольно коснулась своими лотосными 
стопами земли. 

 Жене Притху Махараджи, царице и дочери царя, никогда не 
доводилось ходить по земле, потому что в те времена царицы, как 
правило, никогда не покидали дворца. И уж во всяком случае им 
никогда не приходилось бывать в лесу и сталкиваться с трудностями 
отшельнической жизни. Тем не менее в истории ведической 
цивилизации были сотни цариц, явивших пример подобного 
самоотречения и преданности своим мужьям. Когда Господь 
Рамачандра был сослан в лес, мать Сита, богиня процветания, 
последовала в ссылку за своим мужем и стала жить в лесу. Господь 
Рамачандра ушел в лес, исполняя волю Своего отца, Махараджи 
Дашаратхи, но на Ситу этот приказ не распространялся, и тем не 
менее она добровольно пошла за своим мужем и стала жить в лесу. 
Гандхари, жена царя Дхритараштры, тоже отправилась вслед за 
своим мужем в лес. Эти женщины, супруги таких великих царей, как 
Притху, Господь Рамачандра и Дхритараштра, явили миру образцы 
целомудрия. Своим примером эти царицы учили других тому, что 
значит быть целомудренной женой и оставаться верной своему мужу 
на всех этапах его жизненного пути. Когда муж правит царством, его 
жена сидит рядом с ним на царском троне, а когда он отправляется в 
лес, она следует за ним, несмотря на трудности, с которыми 
сопряжена жизнь в лесу. Арчи не хотела касаться стопами земли 
(атад- арха), но, когда она отправилась вслед за своим мужем в лес, 
то была готова вынести любые лишения. 

Хотя и непривыкшая переносить лишения, царица Арчи вместе с 
мужем следовала тем же правилам жизни в лесу, которых 
придерживаются великие мудрецы. Из-за того что она спала на голой 
земле и питалась одними плодами, цветами и листьями, ее тело, не 
готовое к таким испытаниям, стало худым и изможденным. Однако 
служение мужу доставляло царице такое наслаждение, что она не 
замечала трудностей. 

Арчи, была полна решимости до конца исполнить свой долг, и, 
когда ее муж жил в лесу, она, так же, как и он, питалась одними 
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плодами и листьями и спала на голой земле. Женское тело гораздо 
нежнее мужского, поэтому Арчи очень исхудала и ослабла 
(парикаршита). Как правило, тот, кто совершает аскезы, становится 
худым и изможденным. Человеку, занимающемуся духовной 
практикой, не пристало быть толстым, потому что тот, кто живет 
духовной жизнью, должен свести телесные потребности (в еде, сне и 
сексе) к минимуму. Живя в лесу и совершая аскезы, царица Арчи 
очень исхудала. Однако она не чувствовала себя несчастной, потому 
что служение ее великому мужу было для нее огромной честью и 
доставляло ни с чем не сравнимое наслаждение. 

Увидев однажды, что ее муж, который был так добр к ней и к 
Земле, не проявляет никаких признаков жизни, царица Арчи немного 
погоревала, а затем сложила на вершине горы погребальный костер и 
водрузила на него тело мужа. 

Затем царица совершила погребальный обряд, предложив в 
качестве подношения жертвенному огню воду. Омывшись в реке, она 
выразила почтение многочисленным полубогам, обитающим на 
разных планетах вселенной. После этого она обошла вокруг костра и, 
думая о лотосных стопах мужа, вошла в пламя. 

 Когда целомудренная жена после смерти мужа восходит на его 
погребальный костер, она совершает обряд, называемый саха-гамана, 
что значит «умереть вместе с мужем». В ведическом обществе обряд 
саха-гамана совершали с незапамятных времен.  Став свидетелями 
бесстрашного поступка целомудренной Арчи, верной жены великого 
царя Притху, тысячи жен полубогов вместе с мужьями, очень 
довольные ею, вознесли царице молитвы. 

Жены полубогов, которые в это время находились на вершине 
горы Мандара, стали осыпать погребальный костер цветами, 
переговариваясь между собой. 

Жены полубогов говорили: Слава царице Арчи! Эта женщина, 
супруга великого царя Притху, императора всей земли, своим умом, 
речью и телом служила мужу так же, как богиня процветания служит 
Верховной Личности Бога, Ягьеше, или Вишну. 

Жены полубогов продолжали: только посмотрите, как 
целомудренная Арчи благодаря своей непостижимой благочестивой 
деятельности даже сейчас следует за своим мужем, поднимаясь туда 
же, куда и он. 
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 Воздушный корабль Притху Махараджи, а также воздушный 
корабль, в котором восседала царица Арчи, пронеслись мимо 
обитательниц высших планет, которые в изумлении взирали на 
Притху Махараджу и его жену, достигших после смерти такого 
высокого положения. Эти женщины были женами обитателей 
высших планет, а Притху Махараджа жил на Земле (планете более 
низкого уровня), и тем не менее царь вместе со своей женой миновал 
владения полубогов и проследовал еще выше, на Вайкунтхалоку. 
Притху Махараджа и его жена Арчи оставили свои материальные 
тела в пламени материального огня, они тут же получили духовные 
тела и взошли на духовные воздушные корабли, способные пройти 
сквозь материальные оболочки и достичь духовного неба. Они 
летели на двух воздушных кораблях. Это значит, что они сохранили 
свою индивидуальность даже после того, как их тела сгорели на 
погребальном костре.  

Обитательницы высших планет могли видеть все, что 
происходило как внизу, так и наверху. Взглянув вниз, они увидели, 
как сгорело тело Притху Махараджи и как его жена Арчи вошла в 
погребальный костер, а посмотрев наверх, они заметили, как два 
воздушных корабля уносят их на планеты Вайкунтхи. Все это стало 
возможным только благодаря дурвибхавйена кармана, 
непостижимым деяниям. Притху Махараджа был чистым преданным 
Господа, а его жена, царица Арчи, во всем следовала своему мужу, 
поэтому их обоих можно считать чистыми преданными, и, значит, 
оба они могли совершать непостижимые деяния. Подобные деяния 
не под силу обыкновенным людям. На самом деле обыкновенные 
мужчины не способны даже начать заниматься преданным 
служением Господу, а обыкновенные женщины не могут хранить 
обет целомудрия и во всем следовать за своими мужьями. Женщине 
не обязательно самой достигать духовного совершенства: ей 
достаточно идти по стопам своего мужа, который должен быть 
преданным, тогда и муж, и жена обретут освобождение и попадут на 
планеты Вайкунтхи. И свидетельством тому - непостижимые деяния 
Махараджи Притху и его жены. 

Жизнь каждого человека в материальном мире очень коротка, но 
те, кто посвятил себя преданному служению, возвращаются домой, к 
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Богу, ибо они идут по пути, ведущему к полному освобождению. Для 
таких людей нет ничего недостижимого. 

В «Бхагавад-гите» (9.33) Господь Кришна говорит: анитйам 
асукхам локам имам прапйа бхаджасва мам. Господь 
провозглашает, что материальный мир исполнен страданий (асукхам) 
и что все здесь преходяще (анитьям). Поэтому единственный долг 
человека - заниматься преданным служением Господу. Это лучшее 
из всего, чего может достичь человек. Преданные, которые 
неустанно служат лотосным стопам Господа, получают не только все 
материальные, но и все духовные блага, поскольку в конце жизни 
они возвращаются домой, к Богу.  Пока человек не обретет 
трансцендентное знание и не встанет на путь преданного служения 
Господу, его нельзя считать достигшим совершенства. Как правило, 
человек достигает ступени чистого преданного служения только 
после множества жизней, посвященных занятиям гьяной, йогой и 
кармой. Эта возможность дается ему по милости чистого преданного, 
и, только занимаясь преданным служением, он может действительно 
обрести освобождение.  Притху Махараджа и его жена как бы 
посмеялись над теми, кто стремится попасть на высшие планеты и 
даже на Брахмалоку, потому что жизнь на высших планетах не идет 
ни в какое сравнение с тем, чего достигли они.  

«Изведав райские удовольствия, они вновь возвращаются в мир 
смерти, на бренную землю». Таким образом, тому, кто исчерпал 
результаты своей благочестивой деятельности, приходится снова 
возвращаться на низшие планеты, начинать новую страницу своей 
жизни и снова заниматься благочестивой деятельностью. Поэтому в 
«Шримад-Бхагаватам» (1.5.12) сказано: наишкармйам апй ачйута- 
бхава-варджитам - «Тот, кто стремится к освобождению, не может 
быть уверен в том, что достигнет своей цели, до тех пор, пока он не 
встанет на путь преданного служения Господу». Даже если 
обусловленная душа сумеет достичь безличного брахмаджьоти, 
вероятность того, что она опять упадет в материальный мир, очень 
велика. Если даже те, кто достиг брахмаджьоти, которое находится 
выше самой высокой планетной системы материальной вселенной, не 
могут избежать падения, то что тогда говорить об обыкновенных 
йогах и карми, способных подняться лишь на высшие планеты 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

165 

материального мира? Поэтому обитательницы высших планет не 
слишком высоко оценили результаты занятий кармой, гьяной и йогой. 

Того, кто, живя в материальном мире, всю свою жизнь 
занимается непосильной работой, кто, получив человеческую форму 
жизни, позволяющую освободиться от всех страданий, не покладая 
рук трудится только ради того, чтобы насладиться плодами своего 
труда, следует считать обманутым человеком и врагом самому себе. 

Великий мудрец Майтрея продолжал: Дорогой Видура, пока 
жены небожителей переговаривались между собой, царица Арчи 
долетела до планеты, на которую попал ее муж, Махараджа Притху, 
достигший высшей ступени самоосознания. 

Согласно ведическим писаниям, жена, умирающая вместе с 
мужем или входящая в его погребальный костер, попадает на ту же 
планету, что и ее муж. В материальном мире есть планета Патилока, 
так же как, например, планета Питрилока.  Царица Арчи тоже попала 
на Патилоку, которая находится за пределами материальной 
вселенной, так как она достигла той же планеты, что и ее муж. То же 
самое происходит и в материальном мире: женщина, умирающая 
вместе с мужем, в следующей жизни вновь соединяется с ним. 
Подобно этому, Махараджа Притху и царица Арчи воссоединились 
на планетах Вайкунтхи. На Вайкунтхах есть мужья и жены, но они 
не производят на свет детей и не вступают в половые отношения. На 
планетах Вайкунтхи и мужья, и жены необыкновенно красивы и их 
влечет друг к другу, но у них не возникает желания наслаждаться 
супружеской близостью. Они не находят в этом никакого 
удовольствия, так как постоянно поглощены мыслями о Кришне и 
неустанно прославляют и восхваляют Верховного Господа. 

По словам Бхактивиноды Тхакура, даже оставаясь в 
материальном мире, муж и жена могут превратить свой дом в 
Вайкунтху. По-прежнему находясь в материальном мире, супруги, 
поглощенные сознанием Кришны, могут жить на Вайкунтхе: для 
этого им достаточно установить у себя дома мурти Господа и 
служить Ему в соответствии с указаниями шастр. Поступая таким 
образом, они никогда не будут испытывать друг к другу вожделения. 
Именно это является критерием прогресса в преданном служении 
Господу. Того, кто достиг высокого уровня в преданном служении, 
не привлекают половые отношения, а когда у человека ослабевает 
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половое желание и соответственно усиливается привязанность к 
служению Господу, его жизнь перестает отличаться от жизни на 
планетах Вайкунтхи. По сути дела, материального мира вообще не 
существует, но про людей, забывших о служении Господу и 
поглощенных служением своим чувствам, говорят, что они живут в 
материальном мире. 

СЛАВА МАХАРАДЖА ПРИТХУ 
Майтрея продолжал: Величайший из преданных, Махараджа 

Притху, обладал огромным могуществом и был щедр, добродетелен 
и великодушен. Всякий, кто с верой и сосредоточенностью 
описывает достоинства царя Притху, читает, слушает или помогает 
другим услышать о них, непременно достигнет той же самой 
планеты, на которую попал Махараджа Притху. Иначе говоря, он 
тоже вернется домой, к Богу, на планеты Вайкунтхи. 

Из всех методов преданного служения особенно важными 
являются шраванам киртанам вишнох. Это значит, что бхакти, 
преданное служение, начинается со слушания и повторения 
повествований о Господе Вишну. Говоря «Вишну», мы имеем в виду 
Самого Вишну и все, что с Ним связано. В «Шива- пуране» Господь 
Шива говорит, что самым лучшим видом поклонения является 
поклонение Вишну, однако поклонение вайшнаву или тому, что так 
или иначе связано с Вишну, ценится еще выше.  

Услышав о качествах Махараджи Притху, брахман обретет 
брахманическое могущество, кшатрий завоюет власть над всем 
миром, вайшья станет предводителем других вайшьев и владельцем 
большого стада, а шудра - величайшим преданным. 

В «Шримад-Бхагаватам» говорится, что каждый человек, кем бы 
он ни был, должен стать преданным Господа. И тем, у кого нет 
желаний (акама), и тем, у кого они есть (сакама), и тем, кто 
стремится к освобождению (мокша-кама), «Шримад-Бхагаватам» 
рекомендует поклоняться Верховному Господу и заниматься 
преданным служением. Тот, кто поклоняется и служит Господу, 
может достичь совершенства в любой сфере жизни. Преданное 
служение, особенно шраванам и киртанам, так могущественно, что 
любой, кто занимается им, может обрести совершенство.  
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Человек, будь то мужчина или женщина, который с 
благоговением выслушает это повествование о Махарадже Притху, 
со временем будет окружен множеством детей, если он бездетен, а 
если он бедняк, то станет богатейшим из людей. 

 Материалисты, которые стремятся разбогатеть и иметь 
большую семью, чтобы осуществить свои желания, поклоняются 
различным полубогам, и в первую очередь богине Дурге, Господу 
Шиве и Господу Брахме. Таких людей называют шрийаишварйа-
праджепсавах. Шри — значит «красота», айшварья - «богатства», 
праджа - «дети», а ипсавах - «желая». Во Второй песне «Шримад-
Бхагаватам» говорится, что, если человек хочет исполнить то или 
иное свое желание, он должен поклоняться соответствующему 
полубогу. Но здесь сказано, что, просто слушая повествования о 
жизни и замечательных качествах Махараджи Притху, человек 
станет обладателем огромных богатств и отцом многочисленного 
потомства. Для этого достаточно читать историю жизни и деяний 
Махараджи Притху и стараться понять ее смысл. Рекомендуется 
прочесть ее не менее трех раз. Тем, кто находится в затруднительном 
материальном положении, слушание повествований о Верховном 
Господе и Его преданных принесет такое благо, что им не придется 
обращаться ни к каким полубогам. У человека может быть много 
детей, но среди них ни одного хорошего. Однако, у тех, кто слушает 
повествование о Махарадже Притху, каждый ребенок будет наделен 
всеми достоинствами: ученостью, богатством, красотой, силой и т.д. 

Трижды прослушав это повествование, безвестный человек 
станет знаменитостью, а неграмотный - великим ученым. Иными 
словами, повествования о Притху Махарадже приносят тому, кто 
слушает их, удачу и отвращают от него все несчастья. 

В материальном мире каждый ищет какой-либо выгоды и 
стремится к почестям и славе. Тому, кто так или иначе связан с 
Верховной Личностью Бога или с преданным Господа, совсем 
нетрудно стать обладателем любых достояний. Даже если человек не 
пользуется известностью или признанием, встав на путь преданного 
служения и занимаясь проповеднической деятельностью, он 
прославится и станет знаменитым. Что же до учености, то, просто 
слушая «Шримад-Бхагаватам» и «Бхагавад-гиту», в которых 
рассказывается об играх Господа и Его преданных, можно 
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приобрести репутацию великого знатока священных писаний. В 
материальном мире нас на каждом шагу подстерегают опасности, но 
преданный не ведает страха: преданное служение обладает такой 
благотворной силой, что способно отвратить любые несчастья, 
уготованные нам судьбой. А поскольку человек, слушающий 
рассказы о Притху Махарадже, занимается одним из видов 
преданного служения (шраванам), слушание этих рассказов принесет 
ему счастье и удачу. 

Слушая повествования о жизни и замечательных качествах 
Притху Махараджи, можно прославиться, прожить долгую жизнь, 
достичь райских планет и оградить себя от оскверняющего влияния 
века Кали. Тот, кто слушает эти повествования, может стать 
образцом благочестия, обрести материальное благополучие, 
испытать все наслаждения и освободиться из материального плена. 
Поэтому материалистам, которых привлекают эти блага, безусловно, 
стоит читать и слушать повествования о жизни и удивительных 
качествах Махараджи Притху. 

Если царь, который стремится одержать победу и завоевать 
власть, прежде чем взойти на колесницу, трижды перескажет 
повествование о Махарадже Притху, его вассалы, как это было во 
времена Махараджи Притху, сами уплатят все налоги и подати по 
первому его требованию. 

Желание править миром совершенно естественно для царя- 
кшатрия, поэтому он всегда стремится подчинить своей власти всех 
остальных царей. Так обстояло дело и в те давние времена, когда 
Землей правил Махараджа Притху. Тогда он был единственным 
императором на этой планете. Всего пять тысяч лет назад Махараджа 
Юдхиштхира и Махараджа Парикшит тоже были единовластными 
правителями Земли. Бывало, что вассальные цари восставали против 
их власти, и тогда императорам приходилось усмирять непокорных. 
Тот, кто хочет одолеть других царей и стать повелителем мира, 
должен читать и пересказывать повествования о жизни и 
добродетелях Махараджи Притху. 

Чистый преданный, поглощенный разнообразной деятельностью 
в преданном служении, занимает трансцендентное положение, так как 
он полностью погружен в сознание Кришны, но даже он, служа 
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Господу, должен слушать, читать и побуждать других слушать 
повествования о жизни и удивительных качествах Махараджи Притху. 

Некоторым преданным-неофитам очень нравится слушать 
повествования об играх Господа, особенно те главы «Шримад-
Бхагаватам», где рассказывается о раса-лиле. Из этого стиха такие 
преданные должны уяснить, что игры Притху Махараджи неотличны 
от игр Верховной Личности Бога. Как идеальный царь, Притху 
Махараджа продемонстрировал незаурядные способности, 
показывая, как нужно править своими подданными, просвещать их, 
развивать экономику государства, сражаться с врагами, совершать 
великие жертвоприношения (ягьи) и т.д. Поэтому сахаджии, или 
преданные-неофиты, должны слушать, пересказывать и побуждать 
других слушать повествования о деяниях Притху Махараджи, даже 
если они считают, что, занимаясь преданным служением, они уже 
достигли трансцендентного уровня. 

Великий мудрец Майтрея продолжал: Дорогой Видура, я, как 
мог, рассказал тебе повесть о Махарадже Притху, которая усиливает 
в человеке любовь к Господу. Всякий, кто воспользуется этим даром, 
подобно Махарадже Притху, вернется домой, к Богу. 

Чайтанья Махапрабху говорил: йаре декха, таре каха `кришна'-
упадеша - «С каждым, кого вы встретите на своем пути, говорите 
о наставлениях, которые дал Кришна, или расскажите ему о 
Кришне» (ч.-ч., Мадхья, 7.128). История преданного служения 
Махараджи Притху обладает такой же силой, как и повествования о 
деяниях Верховной Личности Бога, поэтому мы не должны 
проводить различий между играми Господа и деяниями Притху 
Махараджи. Кроме того, преданный должен при любой возможности 
побуждать других слушать повествования о Махарадже Притху. 
Долг каждого преданного - читать о деяниях Махараджи Притху 
ради собственного блага и побуждать других читать и слушать эти 
повествования. Таким образом все обретут благо. 

Любой, кто с трепетом и благоговением каждый день читает и 
пересказывает историю Махараджи Притху, непременно обретет 
непоколебимую веру в Господа и разовьет в себе привязанность к 
Его лотосным стопам. Лотосные стопы Господа - это корабль, на 
котором можно пересечь океан неведения. 
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Лотосные стопы Господа называют махат-падам: они являются 
источником и основой материального бытия. В «Бхагавад-гите» 
(10.8) сказано: ахам сарвасйа прабхавах - все исходит из Господа. 
Материальный космос, который сравнивают с океаном неведения, 
также покоится на лотосных стопах Господа. Поэтому для чистого 
преданного этот огромный океан неведения становится крошечным. 
Тому, кто укрылся под сенью лотосных стоп Господа, не нужно 
переправляться через океан неведения, потому что он уже пересек 
его, заняв место у лотосных стоп Господа. Слушая и пересказывая 
повествования, прославляющие Господа или Его преданного, мы 
сможем постоянно служить лотосным стопам Господа. Этого также 
нетрудно достичь, если каждый день пересказывать историю жизни 
Махараджи Притху. 
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Часть II: Господь Ришабхадев 
Статья из журнала ‘The Harmonist’, Профессор Джатиндра 

Мохан Гхош, издаваемого под редакцией Шрилы Бхактисиддханты 
Сарасвати Тхакура в 20–30-е годы XX столетия (из пятого номера 
XXVII тома за октябрь 1929 года). 

У мудрого царя Агнидхры было девять сыновей. У самого 
старшего из них, добродетельного Набхи, не было детей, и он вместе 
со своей женой Меру Деви с решимостью посвятил себя поклонению 
Господу Шри Хари, проводя огненные ведические 
жертвоприношения. Всемилостивый Господь был удовлетворен его 
преданностью и во время священного обряда поклонения явился перед 
ним в Своем очаровательном облике, облаченный в шелковые 
одежды, держа в четырех руках раковину, диск, палицу и цветок 
лотоса. Когда Всевышний, объект их преклонения и почитания, 
появился перед ними, эта набожная пара была вне себя от счастья, 
подобно бедняку, получившему неожиданное и огромное состояние. 
Они простерлись ниц у Его стоп, а затем стали прославлять Его 
множеством возвышенных молитв. Священник, проводивший обряд 
жертвоприношения, также возносил молитвы. Затем все они 
попросили у Господа два благословения. Они сказали: «О Господь, мы 
несказанно удачливы, поскольку нам выпала столь редкая 
возможность узреть Тебя. Молим Тебя, чтобы, когда во время нашего 
голода, падения (или деградации), разочарования и страданий мы 
окажемся не в состоянии помнить о Тебе, Твое Имя, неотличное от 
Твоих божественных качеств и устраняющее весь грех, проявилось на 
наших устах. Наша вторая молитва от имени этого в высшей степени 
благочестивого царя, который желает разрешить свое затруднение 
ради блага своих подданных. Воистину, она подобна просьбе 
получить пустозерницу из рук Куверы, дарующего богатство. О 
Господь! Воистину, Ты подобен древу желаний и всегда исполняешь 
просьбы Своих преданных!» Всемилостивый Господь благосклонно 
одобрил их молитву и исчез. 

В должное время нерожденный и независимый Всевышний, 
Владыка всего сущего и единственный защитник дхармы, появился 
как Ришабхадев, приняв облик, сотканный из чистого духовного 
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существования. Сразу же после Его рождения на Его теле проявились 
все благоприятные божественные знаки. Видя Его уравновешенность, 
аскетизм, божественные способности и то влияние, которое Он 
оказывал на всех, брахманы, министры и другие подданные стали 
воспринимать Его как своего будущего царя. Его отец, мудрый царь 
Набхи, дал Ему имя Ришабха (Великий) из-за Его божественной 
личной красоты и сверхчеловеческих достоинств. Прошло некоторое 
время, и царь Набхи признал Ришабху достойным занять царский 
трон, а сам отошел от обычных дел этого мира, предписываемых 
домохозяевам, и отправился вместе со своей женой Меру Деви в 
Бадарикашрам. Там он поклонялся Господу Васудеве с великой 
преданностью и аскетичностью, а затем обрел освобождение и 
отправился в Его трансцендентную обитель. 

Учитель всего мира, Господь Ришабхадев, желая поддержать 
возвышенный идеал человеческой жизни, некоторое время жил в доме 
Своего духовного наставника. Затем, с позволения Своего наставника, 
Он вернулся в Свое царство и стал править в полном согласии с 
законами писаний (шрути и смрити). Индра, царь богов, даровал ему в 
жены свою дочь Джаянти, которая родила Ришабхадеву сто сыновей. 
Самый старший из них, Бхарата, был наделен всеми добродетелями и 
такой великой святостью, что его именем был назван весь Индийский 
континент (варша) — Бхарата-варша. Те, кто изучает «Шримад-
Бхагаватам», не придерживаются ошибочного мнения, что Индия 
была названа по имени Бхараты, сына Шакунталы. 

Девять остальных выдающихся сыновей Ришабхи — Кушаварта, 
Илаварта, Брахмаварта, Малая, Кету, Бхадрасена, Индраприк, 
Видарбха и Киката — все были кшатриями и верными подданными 
Бхараты. 

Также у Ришабхадева были и другие сыновья: Кави, Нави, 
Антарикша, Прабуддха, Пиппалаяна, Авирхотра, Дравида Чамаса и 
Карабхаджана. Все они были маха-бхагаватами (преданными Бога 
высочайшего уклада) и впоследствии стали известны как девять 
величайших йогов (навайогендр). 

Остальные восемьдесят один сын были брахманами, послушными 
своему отцу, кроткими и смиренными, сведущими в Ведах; они 
совершали священные жертвоприношения и вели благочестивую 
жизнь. 
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Из всего описанного выше становится ясно, что в Индии в 
древние времена определение варны (касты) человека происходило 
согласно его качествам и роду деятельности, а не просто на основании 
его рождения. И это полностью благоразумно и основано на 
заключениях священных писаний (шастр). Предрасположенность 
человека к какой-либо профессии зачастую вернее указывает на его 
качества и способности, что характеризуют человека. Кроме этой 
квалификации и рода деятельности не существует других доступных 
внешних тестов, чтобы распознать внутреннюю природу и 
способности человека. Хотя требование наследственности и роль, 
которую она играет в определении варны человека, нельзя полностью 
игнорировать, тем не менее поддержка и проповедь исключительно 
асурического (демонического и недуховного) мировосприятия 
полностью противоречат заключениям священных писаний и 
являются признаком того, кто ослеплен эгоизмом и гордыней. 

Другие люди всегда следуют идеальному примеру великой 
личности — как во время его жизни, так и после. По этой причине 
Ришабхадев всегда совершал благопристойные поступки ради блага 
Своих подданных. Теперь, когда Всевышний (Параматма, или Высшая 
Душа, и защитник всех живых существ) принял на Себя роль 
правителя и защитника, счастье Его подданных безгранично возросло. 

Однажды Господь Ришабхадев отправился в путешествие и 
достиг страны Брахмаварты. Там, на собрании великих брахма-риши 
(брахманов-мудрецов), Он встретил Своих сыновей. Хотя Его сыновья 
были от рождения благонравными и послушными, Он дал им 
следующий совет ради просвещения всех Своих подданных. 

«Сыновья Мои! Это человеческое тело обрести не так просто. 
Родившись человеком, будет неправильным погрузиться в 
чувственные наслаждения, которые приносят лишь страдания. 
Наслаждение объектами чувств доступно даже животным. Однако 
долгом человека должна быть преданность Богу и истинная епитимья. 
Практикуя аскезы, человек очищает свой ум, поскольку только в 
чистом сознании может родиться стремление служить Господу Шри 
Хари. 

Служение великим — это врата, ведущие к освобождению. Тогда 
как общение с женщинами и теми, кто привязан к женщинам, мудрецы 
называют вратами, ведущими во тьму и рабство. Великие святые 
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личности доброжелательны ко всем, преданны Богу, невозмутимы, 
чисты в своем поведении всегда и при любых обстоятельствах. Они 
никогда не смотрят на женщин как на объект чувственного 
наслаждения, не испытывают чрезмерной привязанности и любви к 
детям, жене, дому и собственности. Они направляют свою любовь на 
Всевышнего и живут без привязанности к мирскому. 

Сыновья Мои! Дживы (воплощенные живые существа) находятся 
под влиянием майи (иллюзорной энергии Бога) и обречены на 
странствия в пределах этого мира из-за своего забвения о Господе и 
нежелания служить Ему. Они забывают о своем подлинном „я“ (то 
есть о своей вечной духовной природе) и, облачившись в ментальное 
тело, стремятся совершать лишь те поступки, которые согласуются с 
их склонностями. Они начинают воспринимать зло этого мира в 
качестве своих жизненных устремлений, становятся жертвами 
чувственных желаний и заняты лишь поиском того, что может 
даровать усладу их чувствам. 

Их охватывает иллюзия отождествления себя с временным телом, 
от которой крайне трудно избавиться, и они начинают воспринимать 
мирских родственников как самых близких людей и так опутываются 
узами себялюбия. Освободиться от этих пут они могут, лишь обретя 
или возродив любовь ко Мне в облике Васудевы. 

Сыновья Мои! Существует двадцать пять способов избавления от 
себялюбия и эгоизма: (1) преданность Мне в облике хамсы или 
духовного учителя (свободного от рабства майи); (2) отсутствие 
личных амбиций; (3) терпение перед лицом противоречивых качеств; 
(4) понимание неизбежных страданий всех воплощенных живых 
существ в этой жизни и после смерти; (5) поиск Высшей Истины; (6) 
аскетизм; (7) отказ от корыстных поступков; (8) деятельность ради 
Меня; (9) разговоры обо Мне; (10) постоянная жизнь в обществе 
святых, чьи сердца отданы Мне; (11) прославление Меня; (12) 
отсутствие враждебности; (13) уравновешенность; (14) спокойствие; 
(15) отказ от концепции „я и мое“ по отношению к телу и семье; (16) 
изучение священных писаний; (17) жизнь в месте, где не ведутся 
разговоры на низменные темы; (18) контроль ума и чувств; (19) 
теистическое восприятие мира; (20) воздержание; (21) неуклонное 
исполнение своего долга; (22) контроль языка; (23) искусство 
воспринимать все как принадлежащее Мне; (24) реализованное 
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знание; (25) глубокая медитация. Практикуя все эти принципы с 
настойчивостью, терпением и проницательностью, можно преодолеть 
иллюзию ложного эго. 

Сыновья Мои! Когда ложное эго исчезает, распадаются 
ментальные путы, которые являются средоточием всех действий, 
основанных на невежестве. Поэтому все отцы, наставники и цари, 
ищущие Моей милости, должны наставлять в этом знании своих 
сыновей, учеников и подданных. Если человек становится рабом 
желаний чувственных наслаждений и равнодушен к исполнению 
собственного долга, то в конечном итоге он пожинает лишь одни 
страдания, поскольку в надежде на малую толику преходящего 
удовольствия он непрестанно враждует с другими в своих попытках 
обрести желанные объекты чувств. Мудрый всегда милостиво спасает 
таких невежественных людей от нависшей над ними опасности, 
подобно тому, как можно уберечь слепого от падения. О, как же 
сильны страдания джив в тисках невежества! Лишь служение Мне 
способно положить конец всем этим страданиям. Поэтому подлинная 
доброта означает принесение блага людям и спасение их проповедью 
и собственным примером следования этим наставлениям. Тогда как та 
деятельность, что противоречит этому, известна как подлинная 
жестокость, которая проявляется в каждом, кто не понимает 
совершенную природу этой доброты и не знает, как ее проявлять. 
„Никто не может быть духовным учителем, отцом, матерью, 
родственником, богом или супругом, если он не может спасти других 
от неотвратимой смерти“. 

Из приведенной выше цитаты становится ясно, что тот, кто 
провозглашает себя Гуру и дурачит искренних учеников из жадности 
к богатству и т. д., не может быть Гуру. Преследующий эгоистические 
мирские интересы не может быть другом. Тот, кто просто зачинает 
детей, не может быть отцом. Та, кто просто выносила и выкормила 
ребенка, не может быть матерью. Бог, который лишь дарует 
наслаждения для чувств, не заслуживает поклонения. Истинное 
значение этих понятий лежит в помощи своим подопечным и 
предоставлении им всего необходимого для служения Всевышнему. 
Доказательством истинности этого служит царь Бали, отказавшийся от 
своего жадного Гуру, Шукрачарьи; великий преданный Вибхишана, 
разорвавший отношения со своим ближайшим родственником — 
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единоутробным братом Раваной, заклятым врагом Господа Шри 
Рамачандры; Прахлада, не подчинившийся своему безбожному отцу 
Хираньякашипу, великому врагу Господа Шри Хари; Бхарата, 
отказавшийся от своей матери, Кайкейи, которая была враждебно 
настроена к его брату Господу Шри Раме; царь Кхатванга, 
отвергнувший богов, которые награждали лишь мирскими благами, но 
были не способны даровать освобождение; жены совершающих 
жертвоприношения брахманов, вручившие свои жизни Всевышнему, 
Господу Кришне, и оставившие своих глупых мужей, которые были 
привязаны к чувственному наслаждению и отказались служить 
Кришне». 

Затем Господь Ришабхадев поведал Своим сыновьям о Своей 
собственной природе и посоветовал им повиноваться и служить 
парамахамсе Бхарате, их старшему брату. Потом Он наставил их 
служить тем брахманам, которые обладают знанием о Всевышнем и 
почитают все живые существа, поскольку на троне их сердца 
восседает Кришна. Он объяснил присутствующим брахманам, что 
знание и постижение Высшего Существа (Бога) является сутью 
брахманизма. Лишь такие брахманы заслуживают всеобщего почтения 
и являются объектом любви Брахманьядева, Господа Вишну. После 
чего Он снова обратился к Своим сыновьям: «Поклонение Мне 
превыше всего, и оно доставляет непосредственное благо уму, телу, 
глазам и другим чувствам. Никто не способен спастись из рабства 
майи каким-либо иным методом, кроме поклонения Мне». 

Наставляя так Своих просвещенных детей, Господь Ришабхадев 
делал это ради блага всех людей. А чтобы иметь возможность самому 
вести возвышенную жизнь парамахамсы, Он возвел на царский 
престол Своего старшего сына Бхарату, который был великим 
преданным Бога. Желая вступить в четвертую стадию жизни, Он 
принял обет молчания и покинул Брахмаварту, отправившись в путь 
обнаженным и с распущенными волосами. Когда к Нему кто-то 
обращался, Он притворялся немым дурачком, играя роль авадхута 
(святого, превзошедшего все стадии и определения). В Своих 
странствиях по городам и селам Он порою встречал злонравных 
людей, которые бросали в Него грязь и камни, выплескивали на Него 
нечистоты и всячески пытались оскорбить, но, подобно тому, как 
дикий слон не замечает мошек, Он не обращал на них внимания, 
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считая их нападки проявлением бренности этого мира. Его тело, 
отмеченное признаками величайшей личности и украшенное 
длинными спутанными каштановыми волосами, обладало 
естественной красотой и было подобно затемненной планете. 

Чтобы обмануть тех, кто враждебно к Нему относился и мешал 
Ему исполнять Его обязанности, Он решил имитировать поведение 
удава (аджагара). Теперь Он не покидал того места, где сидел, прямо 
там принимая пищу, испражняясь и укладываясь спать, однако при 
этом от Него не исходило никакого зловония. 

Такие игры совершал Господь, освящая Своим присутствием 
землю, а затем явил лилу Своего ухода. 

Появление Господа в этом мире приносит безбожникам одни 
беды и повергает их в полное замешательство, тогда как для Его 
преданных это самое желанное на свете. Приход такой аватары Бога, 
как Ришабхадев, очень важен для всех джив, поскольку Он 
восстановил истинные религиозные принципы, уча им Своих 
подданных на собственном примере. Великие мудрецы так 
восхваляют Ришабхадева: 

«Земля Бхарата-варши — самая святая из всех земных 
континентов и островов, омываемых семью океанами, поскольку ее 
жители всегда прославляют славные деяния Господа, нисшедшего как 
Ришабхадев!» 

Шукадев сказал: «О царь! Господь Ришабхадев был учителем 
людей, Вед, богов, брахманов и всей вселенной. Повествования о Его 
безупречных деяниях обладают свойством устранять все зло в дживах 
и наделяют их всеми благочестивыми качествами. Тот, кто 
внимательно и с верой слушает о Его лиле или сам рассказывает о ней, 
обретает непоколебимую преданность Господу Васудеве». 

О дорогие читатели! Давайте же склонимся со сложенными 
ладонями к стопам Всевышнего, Господа Кришны, и по Его 
беспричинной милости будем благословлены чистой преданностью 
Ему. 

Переводчик: Вриндавана Чандра Дас 
Редактор: Традиш Дас 
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Глава 8. Совершенства Господа Ришабхадевы 
В этой главе рассказывается о Господе Ришабхадеве, сыне 

Махараджи Набхи, а также о ста сыновьях Ришабхадевы. Когда Его 
сыновья правили миром, на земле царило всеобщее благоденствие и 
все люди были счастливы. 

Вскоре после рождения Ришабхадевы стало ясно, что нет на 
свете никого более красивого и добродетельного, чем Он. Своим 
самообладанием, силой, доблестью, красотой, способностью влиять 
на окружающих и другими выдающимися качествами Он затмил 
всех Своих современников. Видя необыкновенные качества своего 
сына, Махараджа Набхи назвал Его Ришабхой, что значит «лучший» 
или «величайший». Ришабхадева обладал небывалым могуществом. 
Когда по вине небесного царя Индры на Аджанабхе случилась 
сильная засуха, Господь Ришабхадева с помощью Своей собственной 
энергии оросил эту планету обильными дождями и тем самым 
показал, что Он нисколько не зависит от повелителя дождей. 

Царь Набхи окружал своего сына, который был воплощением 
Верховной Личности Бога, неустанной заботой и вниманием. Когда 
Ришабхадева вырос, Набхи короновал Его на царство, а сам, оставив 
семейную жизнь, поселился в Бадарикашраме и целиком посвятил 
себя поклонению Господу Васудеве. Какое-то время Господь 
Ришабхадева, как это было тогда принято, учился в гурукуле, а затем 
по указанию гуру вернулся домой и женился. Его жена, Джаянти 
(которую Он получил в дар от царя Индры), родила Ему сто сыновей. 
Старшим из них был Бхарата. Со времен правления Махараджи 
Бхараты наша планета стала называться Бхарата-варшей. Из 
остальных ста сыновей Ришабхадевы старшими были Кушаварта, 
Илаварта, Брахмаварта, Малая, Кету, Бхадрасена, Индрасприк, 
Видарбха и Киката. Следующие девять Его сыновей - Кави, Хави, 
Антарикша, Прабуддха, Пиппалаяна, Авирхотра, Друмила, чамаса и 
Карабхаджана - исповедовали учение «Бхагаватам» и стали не 
правителями, а странствующими проповедниками сознания Кришны. 
Качества и деяния этих сыновей Господа Ришабхадевы описываются 
в Одиннадцатой песни «Шримад-Бхагаватам», в главе, где 
приводится беседа Нарады и Васудевы на Курукшетре. Уча людей 
собственным примером, царь Ришабхадева совершил много 
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жертвоприношений и дал Своим сыновьям подробные наставления о 
том, как править царством. 

Шри Шукадева Госвами сказал: Господь Ришабхадева, сын 
Махараджи Набхи, с самого рождения носил на Своем теле 
божественные знаки [, например, знаки на ступнях: флаг, молнию и 
т.д.]. Этот ребенок ко всем относился одинаково и был необычайно 
спокойным и умиротворенным. Он в совершенстве владел Своими 
чувствами и умом и, хотя Его окружали несметные богатства и 
роскошь, был равнодушен к мирским удовольствиям. Сила и 
могущество сына Махараджи Набхи росли с каждым днем, и, видя 
Его замечательные качества, ученые брахманы, полубоги, 
царедворцы, простые люди - все хотели, чтобы Землей правил 
именно Он. 

С самого рождения Ришабхадевы на Его стопах были видны 
трансцендентные знаки (флаг, молния, цветок лотоса и т.д.). А по 
мере того, как Господь подрастал, Он все больше проявлял Свои 
выдающиеся качества. Он ко всем относился одинаково: Его нельзя 
было упрекнуть в том, что к одним Он благоволит, а другими 
пренебрегает. Любое воплощение Бога должно обладать шестью 
совершенствами: богатством, силой, славой, красотой, знанием и 
отрешенностью. Хотя Ришабхадева был окружен богатством и 
роскошью, Его нисколько не привлекали удовольствия 
материального мира. Он в совершенстве владел Своим умом и 
чувствами, и за это все любили Его. Видя незаурядные качества 
Ришабхадевы, все хотели, чтобы именно Он правил Землей. 
Установить, что та или иная личность является воплощением Бога, 
можно только по признакам, указанным в шастрах, и делать это 
должны люди сведущие. В таких вопросах нельзя полагаться на 
восторженные сантименты каких-то глупцов. 

Вскоре после того, как сын Махараджи Набхи появился на свет, 
стало ясно, что Он наделен всеми совершенствами, которые 
воспевают великие поэты. Тело Его, отмеченное всеми 
божественными знаками, было прекрасно сложено. Ему 
сопутствовала слава, и Он обладал силой, красотой, отвагой и 
могуществом. Увидев все эти достоинства, Махараджа Набхи решил, 
что его сын - лучший из людей и величайшее из живых существ. 
Поэтому он назвал Его Ришабхой. 
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Прежде чем признать кого-то воплощением Бога, нужно 
убедиться, что эта личность обладает соответствующими 
признаками. Необыкновенно могущественный сын Махараджи 
Набхи обладал всеми этими признаками. Он был идеально сложен и 
проявлял всевозможные трансцендентные качества. Например, Он 
оказывал на всех огромное влияние и всегда держал в подчинении 
Свой ум и чувства. За все эти достоинства отец дал Ему имя 
Ришабха, что значит «верховное живое существо». 

Как-то раз могущественный царь небес Индра, владыка 
несметных богатств, позавидовал царю Ришабхадеве и перестал 
проливать дожди на Его царство, планету, которая сейчас называется 
Бхарата-варшей. В ответ на это Ришабхадева - Верховный Господь, 
повелитель всех мистических сил - лишь слегка усмехнулся. 
Понимая, какую цель преследовал Индра, Господь решил явить 
собственное могущество и с помощью Своей внутренней энергии, 
йогамайи, оросил все Свое царство, Аджанабху, щедрыми дождями. 

Царь Ришабхадева был воплощением Верховного Господа, 
Поэтому Он - йогешвара, Он - повелитель самой могущественной, 
духовной, энергии. Ему не нужно было ждать, пока царь Индра 
пошлет на Землю дождь. Верховный Господь Сам может обеспечить 
живые существа водой, и в данном случае Он так и поступил. В 
«Бхагавад-гите» сказано: йаджнад бхавати парджанйах. Когда 
люди совершают ягьи, в небе появляются дождевые тучи. За 
образование туч и выпадение дождей отвечает Индра, царь небес, но, 
когда он не выполняет свои обязанности, за него это делает Сам 
Верховный Господь (которого еще называют Ягьей или Ягья-пати). 
Господь Ришабхадева лично позаботился о том, чтобы на Аджанабхе 
не было недостатка в дождях. При желании Ягья-пати может 
выполнить любую задачу Сам, без помощи Своих подчиненных, ведь 
недаром Верховного Господа называют всемогущим. Люди, 
живущие в нынешнюю эпоху, Кали- югу, будут все больше страдать 
от засухи (анавришти), потому что из-за своего невежества, а также 
из-за недостатка всего, что необходимо для жертвоприношений, они 
перестанут совершать ягьи. Поэтому «Шримад-Бхагаватам» 
рекомендует: йаджнаих санкиртана- прайаих йаджанти хи 
сумедхасах. Конечная цель любой ягьи - удовлетворить Верховную 
Личность Бога. Сейчас, в век Кали, подавляющее большинство 
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людей пребывает в невежестве и испытывает постоянную нужду, и 
тем не менее каждый человек способен совершать санкиртана-ягью. 
В любой стране любая семья может проводить санкиртана-ягью, хотя 
бы по вечерам. Благодаря этому люди навсегда забудут о засухе и 
прочих бедах. Санкиртана- ягья необходима современным людям: 
она принесет им материальное благополучие и поможет достичь 
духовного совершенства. 

Мечты Махараджи Набхи сбылись: у него родился идеальный 
сын. Переполненный отцовской нежностью, царь все время был 
погружен в духовное блаженство. «Сыночек мой ненаглядный», - 
звал он Его дрожащим от радости голосом. Эти чувства Махараджи 
Набхи были вызваны йогамайей, под влиянием которой он считал 
Верховного Господа, отца всех живых существ, своим сыном. 
Господь Сам, по Своей высшей, божественной воле стал сыном 
Махараджи Набхи и играл роль обыкновенного ребенка. Так царь 
Набхи, испытывая невиданное блаженство, с великой любовью и 
преданностью растил своего трансцендентного сына. 

Считая Верховного Господа своим сыном, Махараджа Набхи, 
безусловно, находился во власти иллюзии, однако такая иллюзия 
духовна. Она была необходима, а иначе как еще возможно принять 
верховного отца за своего сына? Верховный Господь часто 
становится сыном Своих преданных, например, Господь Кришна 
стал сыном Яшоды и Махараджи Нанды. Они никогда не думали о 
своем сыне как о Верховной Личности Бога, потому что это 
помешало бы им относиться к Нему с родительской любовью. 

Когда царь Набхи увидел, что его сына любят и уважают как 
простые подданные, так и государственные мужи, он возвел 
Ришабхадеву на престол и сделал Его императором мира. Он 
поручил Ему защищать Своих подданных, как предписывают Веды, 
и вверил Его заботам ученых брахманов, чтобы они своими 
наставлениями помогали Ему править царством. После этого 
Махараджа Набхи вместе с женой, Мерудеви, ушел в Гималаи, в 
Бадарикашрам, и, словно искушенный подвижник, с радостью в 
сердце посвятил себя аскезе. Погрузившись в самадхи, он 
поклонялся Верховному Господу в образе Нары-Нараяны, 
всемогущего воплощения Кришны, и спустя некоторое время 
вознесся в духовный мир, на Вайкунтху. 
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Увидев, что Ришабхадева пользуется любовью и уважением как 
простых людей, так и министров, Махараджа Набхи решил возвести 
Его на императорский трон. Кроме того, он поручил своего сына 
заботам ученых брахманов. Это показывает, что в те времена монарх 
должен был неукоснительно выполнять предписания Вед и 
действовать под руководством ученых брахманов, которые давали 
ему советы, опираясь на признанные ведические шастры, в частности 
на «Ману-смрити». Долг царя - править своими подданными в 
соответствии с наставлениями Вед. Согласно Ведам, общество 
должно делиться на четыре сословия: брахманов, кшатриев, вайшьев 
и шудр. Чатур-варнйам майа сриштам гуна-карма-вибхагашах. И 
царь должен заботиться о том, чтобы такое деление существовало, и 
чтобы представители каждого из этих сословий выполняли свои 
обязанности, указанные в Ведах. Так, брахману надлежит 
добросовестно выполнять обязанности брахмана, а не обманывать 
людей. Человек не имеет права называться брахманом, если не 
обладает соответствующими качествами. Каждый должен выполнять 
предписанные Ведами обязанности, а ближе к концу жизни человеку 
следует оставить все мирские дела. Поэтому Махараджа Набхи, хотя 
и был царем, вместе с женой ушел из дома и отправился в 
Бадарикашрам - место в Гималаях, где поклоняются Верховному 
Господу в образе Нары-Нараяны. Хотя жизнь в Бадарикашраме 
полна суровых лишений, царю там очень нравилось, и он должным 
образом исполнял все свои обеты. Так, целиком находясь в сознании 
Кришны (самадхи-йогена), постоянно думая о Кришне, Васудеве, 
Махараджа Набхи достиг высшей цели жизни и вознесся в духовный 
мир, на Вайкунтхалоку. 

В своем комментарии Шрила Вирарагхава Ачарья приводит 
описанные в «чхандогья-упанишад» восемь признаков дживан-
мукты, человека, который обрел освобождение, еще находясь в 
материальном теле. Первый признак такого человека заключается в 
том, что он полностью перестал грешить (апахата-папа). Люди, 
находящиеся во власти майи, материальной энергии, не могут не 
грешить. В «Бхагавад-гите» Кришна называет их словом 
душкритинах: это значит, что они постоянно грешат. Тот, кто еще 
при жизни обрел освобождение, не совершает вообще никаких 
грехов. Основные грехи - это вступать в недозволенные половые 
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отношения, есть мясо, употреблять одурманивающие вещества, 
участвовать в азартных играх. Второй признак называется виджара: 
достигший освобождения не подвержен мукам старости. Третий 
признак - вимритью. Дживан-мукта действует так, чтобы никогда 
больше не получать бренное, обреченное на смерть материальное 
тело. Иными словами, он больше не попадает в круговорот рождения 
и смерти. Четвертый признак - вишока: такой человек равнодушен к 
материальному горю и счастью. Пятый признак - виджигхатса: такая 
душа уже не ищет материальных наслаждений. Шестой признак 
называется апипата: у дживан-мукты нет никаких желаний, кроме 
желания преданно служить единственному объекту своей любви, 
Господу Кришне. Седьмой признак - сатья-кама: все желания такого 
человека направлены на Высшую Истину, Кришну. И наконец, 
восьмой признак - сатья-санкалпа: по милости Кришны все желания 
такого человека исполняются. Материальных желаний у него, 
разумеется, нет. Единственное, чего он желает, - это служить 
Верховному Господу, и Господь по Своей милости исполняет это 
желание. Вот что значит сатья-санкалпа. Кришна никогда не 
рождается и не умирает, и Его преданные, вернувшись к Нему, тоже 
никогда не умирают и не рождаются в материальном мире. 

О Махараджа Парикшит, в честь царя Набхи мудрецы древности 
сложили два стиха. Вот первый из них: «Кто еще способен достичь 
такого же совершенства, как Махараджа Набхи? Кому под силу 
совершить подобные деяния? В награду за его преданное служение 
Сам Бог, Верховная Личность, согласился стать его сыном». 

Действия, которые мы совершаем не для служения Господу, 
осквернены гунами материальной природы. В «Бхагавад-гите» об 
этом сказано так: йаджнартхат кармано 'нйатра локо 'йам карма-
бандханах. Действия, совершаемые только для того, чтобы 
удовлетворить Верховного Господа, чисты: их не затрагивает 
скверна гун материальной природы. Все прочие действия 
осквернены гунами невежества, страсти и благости. Любые 
материальные действия, то есть действия, направленные на 
удовлетворение потребностей своих чувств, являются 
оскверненными. Махараджа Набхи никогда не занимался 
оскверненной деятельностью. Проводя ягью, он был поглощен 
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трансцендентной деятельностью, и потому Верховный Господь 
согласился стать его сыном. 

 «Найдется ли кто-нибудь, кто служил бы брахманам лучше, чем 
Махараджа Набхи? Поклоняясь достойным брахманам, Махараджа 
Набхи полностью удовлетворил их, и они, явив свое брахманское 
могущество, показали ему Самого Нараяну, Верховного Господа». 

Брахманы, которых Махараджа Набхи пригласил провести 
жертвоприношение, не были обыкновенными жрецами. Они 
обладали таким могуществом, что могли своими молитвами призвать 
Самого Бога, Верховную Личность. Благодаря им Махараджа Набхи 
смог воочию увидеть Господа. Призвать Верховного Господа 
способен только вайшнав, ибо Господь не откликается на зов тех, кто 
не предан Ему. В «Падма-пуране» сказано: 

шат-карма-нипуно випро 
мантра-тантра-вишарадах 

аваишнаво гурур на сйад 
ваишнавах шва-пачо гурух 

«Ученый брахман, сведущий во всех областях ведического 
знания, не может быть духовным учителем, если не является 
вайшнавом. Но вайшнав, будь он даже самого низкого 
происхождения, имеет право стать духовным учителем». Безусловно, 
брахманы, проводившие это жертвоприношение, прекрасно умели 
декламировать ведические мантры и совершать ведические обряды. 
Но самое главное - они были вайшнавами. Именно поэтому они 
обладали духовной силой, которая позволила им призвать 
Верховного Господа и дать их ученику, Махарадже Набхи, 
возможность лицезреть Его. 

После того как Махараджа Набхи ушел в Бадарикашрам, 
Верховный Господь Ришабхадева вступил на престол и ощутил Себя 
полноправным императором. Теперь у Него было царство, где Он 
мог вершить Свои деяния. Тогда Он начал собственным примером 
показывать людям, как нужно выполнять обязанности семейного 
человека. Прежде всего Он поселился в гурукуле, ашраме, где живут 
духовные учители, и под их руководством стал вести жизнь 
брахмачари. А когда Его учеба в гурукуле подошла к концу, Он 
поднес Своим наставникам дары [гуру-дакшину] и затем обзавелся 
семьей. Его женой стала Джаянти, которую Он получил в дар от 
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Индры, царя небес. Она родила Ему сто сыновей таких же 
могущественных и добродетельных, как Он Сам. Ришабхадева и 
Джаянти явили миру образец идеальной семейной жизни, совершая 
все обряды, указанные в шрути- и смрити-шастрах. 

Деяния Ришабхадевы, который был воплощением Верховной 
Личности Бога, не имеют ничего общего с обычной, мирской 
жизнью. В «Бхагавад-гите» сказано: паритранайа садхунам 
винашайа ча душкритам - Верховный Господь нисходит в 
материальный мир для того, чтобы освободить Своих преданных и 
прекратить демоническую деятельность непреданных. Таковы две 
цели каждого воплощения Господа. Шри чайтанья Махапрабху 
говорил, что проповедник должен личным примером учить людей 
правильно строить свою жизнь. Апани ачари' бхакти шикхаиму 
сабаре. Невозможно научить других тому, чему не следуешь сам. 
Ришабхадеве, всеведущему Верховному Господу, не было нужды 
чему-то учиться, и все же, как идеальный царь, Он прошел обучение 
в гурукуле . Он учился там лишь для того, чтобы показать людям, 
что знания нужно получать из истинного источника - от ведических 
учителей. Затем Он обзавелся семьей и стал править миром, 
руководствуясь предписаниями Вед, изложенными в шрути и 
смрити. В «Бхакти-расамрита-синдху» (1.2.10) Шрила Рупа Госвами 
приводит следующую цитату из «Сканда-пураны»: 

шрути-смрити-пуранади- 
панчаратра-видхим вина 
аикантики харер бхактир 

утпатайаива калпате 

Люди должны следовать наставлениям ведических писаний, 
шрути и смрити. Применительно к повседневной жизни это означает, 
что нужно поклоняться Верховной Личности Бога в соответствии с 
правилами «Панчаратры». Каждый человек должен заниматься 
духовной практикой и в конце жизни вернуться домой, к Богу. 
Махараджа Ришабхадева неукоснительно соблюдал все эти правила. 
Он вел жизнь идеального грихастхи и учил Своих сыновей, как 
достичь духовного совершенства.  

Старший сын Ришабхадевы, Бхарата, был великим преданным 
Господа и обладал всеми возвышенными качествами. В его честь эту 
планету стали называть Бхарата-варшей. 
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Эту планету, Бхарата-варшу, называли также пунья-бхуми, 
«благочестивой землей». В настоящее время название «Бхарата-
бхуми», или «Бхарата-варша», относится лишь к тому участку суши, 
который лежит между Гималаями и мысом Кумари. Иногда этот 
полуостров называют пунья-бхуми. Шри чайтанья Махапрабху 
говорил, что на жителей этих земель возложена особая миссия: 

бхарата-бхумите хаила манушйа-джанма йара 
джанма сартхака кари' кара пара-упакара 

«Тот, кому довелось родиться человеком на земле Индии 
(Бхарата- варши), должен сделать свою жизнь совершенной и 
трудиться на благо всех остальных людей» (ч.-ч., Ади, 9.41). 
Жителям этой страны необычайно повезло. Присоединившись к 
Движению сознания Кришны, они могут полностью очистить свое 
сердце, а затем отправиться за пределы Бхарата-бхуми (Индии) и 
проповедовать учение Господа Чайтаньи на благо всего мира. 

После Бхараты у Ришабхадевы и Джаянти родилось еще 
девяносто девять сыновей. Девять старших из них звали Кушаварта, 
Илаварта, Брахмаварта, Малая, Кету, Бхадрасена, Индрасприк, 
Видарбха и Киката. 

Следующие сыновья - Кави, Хави, Антарикша, Прабуддха, 
Пиппалаяна, Авирхотра, Друмила, чамаса и Карабхаджана - стали 
очень возвышенными преданными, признанными проповедниками 
учения «Шримад-Бхагаватам». Они достигли высочайшего 
духовного уровня и славились своей непоколебимой преданностью 
Васудеве, Верховной Личности Бога. Описание их качеств приносит 
уму полное удовлетворение, и я [Шукадева Госвами] поведаю об 
этих девяти преданных позже, когда буду пересказывать беседу 
Нарады и Васудевы. 

Младшие сыновья Ришабхадевы и Джаянти [родившиеся после 
девятнадцати уже перечисленных] по воле отца получили самое 
лучшее образование и воспитание. Они глубоко изучили Веды, 
знали, как проводить ведические обряды, и все их поступки были 
чисты. Иными словами, все они (восемьдесят один сын) стали 
настоящими брахманами. 

Сам Ришабхадева был царем, кшатрием. Из ста Его сыновей 
десять тоже были кшатриями и правили миром. Другие девять 
сыновей стали признанными проповедниками «Шримад-Бхагаватам» 
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(маха-бхагаватами) и потому занимали даже более высокое 
положение, чем брахманы. А остальные стали достойными, 
опытными брахманами. На примере сыновей Ришабхадевы мы 
видим, что человек становится способным к той или иной 
деятельности именно благодаря своим качествам, а не 
происхождению. По происхождению все сыновья Махараджи 
Ришабхадевы были кшатриями, но по своим качествам одни из них 
были кшатриями, другие - брахманами. А еще девять Его сыновей 
стали проповедниками «Шримад-Бхагаватам» (бхагавата-дхарма-
даршанах) и таким образом поднялись выше и кшатриев, и 
брахманов. 

Господь Ришабхадева, воплощение Верховной Личности Бога, 
был совершенно независим, ибо Он пришел на землю в Своем 
вечном, духовном теле, исполненном трансцендентного блаженства. 
Неподвластный рождению, смерти, старости и болезням, Он всегда 
оставался свободным от материальных страданий и привязанностей. 
Неизменно беспристрастный, Он одинаково относился ко всем 
живым существам. Несчастья других огорчали Его, и Он каждому 
желал только добра. Верховный Господь, владыка всего сущего, 
стоит выше любых несовершенств, однако Он играл роль 
обыкновенной, обусловленной души и потому строго выполнял все 
предписания варнашрама-дхармы. В те времена кое-кто пренебрегал 
этими предписаниями, и Господь Ришабхадева собственным 
примером учил невежественных людей выполнять свои обязанности 
в обществе варнашрамы. Так Он упорядочил жизнь Своих 
подданных, дав им возможность стать более религиозными, обрести 
богатство, доброе имя, хороших сыновей и дочерей, изведать 
материальное счастье и в конце концов вступить в вечную жизнь. Он 
показал им, что, если следовать заповедям варнашрама- дхармы, 
можно достичь совершенства, даже оставаясь семейным человеком. 

Варнашрама-дхарма предназначена для несовершенных, 
обусловленных душ. Следуя ее принципам, они могут подняться на 
высокий уровень духовного развития и вернуться домой, к Богу. 
Общество, в котором люди ничего не знают о высшей цели жизни, 
ничем не лучше стада животных. В «Шримад-Бхагаватам» 
говорится: на те видух свартха-гатим хи вишнум. В цивилизованном 
обществе у всех есть возможность обрести духовное знание и 
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сбросить с себя оковы рождения, смерти, старости и болезней. Чтобы 
люди могли вырваться из когтей майи, им нужна варнашрама-
дхарма. Выполняя предписания варнашрама-дхармы, каждый 
человек может достичь совершенства. Этот вопрос также 
обсуждается в «Бхагавад-гите» (3.21 - 24). 

Какие бы действия ни совершал великий человек, обыкновенные 
люди следуют его примеру. 

Похожий стих есть в «Бхагавад-гите» (3.21). Очень важно, чтобы 
в обществе был класс настоящих, опытных брахманов - людей, 
получивших всестороннее ведическое образование и живущих в 
соответствии с учением Вед. Те, кто не обладает качествами 
брахманов - правители, торговцы и рабочие, - должны следовать 
наставлениям этих идеальных людей, истинных представителей 
интеллектуального сословия. Таким образом все люди смогут 
избавиться от материальных привязанностей и подняться на 
высочайший трансцендентный уровень. Сам Господь Кришна 
называет материальный мир полным страданий и преходящим 
(духкхалайам ашашватам).  

Господу Ришабхадеве были известны все сокровенные истины 
Вед, в том числе знание обо всех видах предписанных обязанностей, 
и тем не менее, играя роль кшатрия, Он следовал наставлениям 
брахманов, учивших Его владеть умом и чувствами, проявлять 
терпение и т.д. Так он правил царством в полном соответствии с 
законами варнашрама-дхармы, которые гласят, что брахманы 
должны поучать кшатриев, а кшатрии - заботиться о благополучии 
всего общества, направляя деятельность вайшьев и шудр. 

Ришабхадева прекрасно знал все наставления Вед, и тем не 
менее, чтобы поддерживать в обществе порядок, Он подавал людям 
пример, внимая поучениям брахманов. В былые времена брахманы 
давали людям советы, основанные на мудрости шастр, и 
представители всех других сословий следовали этим советам.  

Господь Ришабхадева по сто раз совершил все 
жертвоприношения, описанные в Ведах, и тем самым полностью 
удовлетворил Господа Вишну. Все жертвенные дары, священная 
утварь и прочие предметы, необходимые для этих 
жертвоприношений, были самого высокого качества. Каждый из этих 
обрядов проводился в священном месте и в благоприятное время, и 
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все жрецы, проводившие их, были юными, исполненными чистой 
веры в Верховную Личность Бога. Они делали подношения Господу 
Вишну, а затем предлагали вишну-прасад полубогам. Все эти 
пышные, праздничные церемонии принесли желаемые плоды. 

Каумара ачарет праджно дхарман бхагаватан иха (Бхаг., 7.6.1). 
Чтобы цель того или иного обряда была достигнута, его должны 
проводить молодые жрецы, лучше всего юноши. Нужно с самого 
детства воспитывать людей в традициях ведической культуры и 
прежде всего обучать их преданному служению - тогда их жизнь 
станет совершенной. 

Вайшнав всегда с почтением относится к полубогам, но при 
этом не допускает той ошибки, которую совершают недалекие люди, 
считающие каждого из полубогов Всевышним. Верховный Господь - 
повелитель всех полубогов, а они - Его слуги. Вайшнав признает 
полубогов слугами Верховного Господа и поклоняется им косвенно. 
В «Брахма-самхите» есть такие слова: говиндам ади- пурушам там 
ахам бхаджами. В них возносится хвала Говинде и тем самым 
косвенно выражается почтение главным полубогам (Господу Шиве и 
Господу Брахме), а также всем воплощениям и экспансиям Господа 
Кришны, таким, как Маха-Вишну, Гарбходакашайи Вишну и все 
остальные вишну-таттвы, и всем шакти-таттвам (Дургадеви и др.). 
Вайшнав поклоняется полубогам как слугам Говинды, а не как 
независимым владыкам. Вайшнавы не глупцы: они не считают 
полубогов независимыми от Верховной Личности Бога. В «чайтанья-
чаритамрите» сказано: экале ишвара кришна, ара саба бхритйа. 
Кришна - верховный повелитель, а все остальные - Его слуги. 

Едва ли кто-нибудь захочет стать обладателем чего-то 
вымышленного, нереального, например цветка в небе или миража. 
Когда правителем этой планеты, Бхарата-варши, был Господь 
Ришабхадева, все Его подданные, даже простые люди, имели все 
желаемое и никогда ни о чем не просили. Какой смысл беспокоиться 
о том, чего не существует? Иными словами, все жители Земли были 
полностью удовлетворены и ни в чем не нуждались. Все они очень 
любили царя, и эта их любовь усиливалась день ото дня, так что у 
них не осталось никаких желаний. 

В Бенгалии есть выражение: гхода-димба. Оно значит «яйцо, 
которое снесла лошадь». Лошади, разумеется, не несут яиц, стало 
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быть, гхода-димба — это нечто несуществующее, бессмысленное. 
Сходное по смыслу выражение есть и в санскрите - кха-пушпа, 
«цветок в небе». На небе цветы не растут. Таким образом, кха-пушпа 
или гхода-димба - это то, что никому не нужно. При Махарадже 
Ришабхадеве люди были всем обеспечены и ни в чем не нуждались. 
Ришабхадева так умело правил Своим царством, что у каждого 
подданного всего было вдоволь. Поэтому все были полностью 
удовлетворены и ничего не желали. Вот что значит быть хорошим 
правителем. Если по вине правительства подданные несчастны, 
такие правители заслуживают самого сурового наказания. Сейчас, в 
эпоху демократии, людям не нравится монархия, но вот перед нами 
пример монарха, императора целой планеты, при котором не было 
недовольных, ибо Он удовлетворял все нужды Своих подданных и 
правил миром по ведическим законам. Итак, царствование 
Махараджи Ришабхадевы, воплощения Верховной Личности Бога, 
вошло в историю как эпоха всеобщего счастья и процветания. 

Как-то раз, объезжая Свои владения, Господь Ришабхадева, 
Верховная Личность, прибыл в страну под названием Брахмаварта. В 
то время там собралось много ученых брахманов. Они делились друг 
с другом мудростью, и все сыновья Ришабхадевы, тоже бывшие в 
том собрании, внимали их словам. Тогда Господь в присутствии 
местных жителей дал Своим сыновьям наставления. Хотя Его 
сыновья и без того отличались благонравием, религиозностью и 
другими добродетелями, Ришабхадева решил наставить их, чтобы в 
будущем они стали достойными правителями мира. Господь 
обратился к ним с такими речами. 
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Глава 9. Господь Ришабхадева дает наставления 
Своим сыновьям 

В этой главе дается подробное описание бхагавата-дхармы, 
преданного служения. Преданное служение стоит выше религиозных 
заповедей, цель которых - привести человека к освобождению или 
помочь ему облегчить свои материальные страдания. Здесь Господь 
Ришабхадева говорит, что человек не должен с утра до ночи 
трудиться ради чувственных наслаждений, подобно свиньям и 
собакам. 

Человеческая жизнь дается нам для того, чтобы мы 
возродили свои отношения с Верховным Господом, а это требует 
от нас самоограничения и аскетизма. С помощью аскезы человек 
может очистить свое сердце от материальной скверны и подняться на 
духовный уровень. Чтобы достичь этого совершенства, нужно 
принять покровительство преданного и служить ему - тогда 
перед нами откроются врата освобождения. Те, кто привязан к 
женщинам и мирским удовольствиям, деградируют, запутываясь в 
сетях материального существования, и вынуждены снова и снова 
испытывать муки рождения, болезней, старости и смерти. Человека, 
который заботится о благе всех живых существ и не привязан к 
семейной жизни, называют махатмой. Те, кто идет на поводу у своих 
чувств, совершая различные благочестивые или неблагочестивые 
поступки, неспособны постичь истинное предназначение души. 

Таким людям необходимо найти возвышенного преданного, 
духовного учителя, и стать его учеником. Благодаря общению с 
духовным учителем можно понять, в чем смысл жизни. Следуя его 
наставлениям, человек встанет на путь преданного служения 
Господу, избавится от мирских привязанностей и научится стойко 
переносить все горести и страдания материального мира. Тот, кто 
уже поднялся на этот уровень, видит духовное равенство всех живых 
существ и горит желанием постичь трансцендентную науку. 
Постоянно стремясь удовлетворить Кришну, он избавляется от 
привязанности к жене, детям и дому. Он не хочет тратить время 
впустую. Такой человек приходит к пониманию своей духовной 
природы. Тот, кто глубоко постиг духовную науку, никогда не 
побуждает других совершать материальные действия. Тот же, кто не 
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в силах освободить других, кто не способен обучать людей науке 
преданного служения, не имеет права становиться духовным 
учителем, отцом, матерью, полубогом или мужем. Давая наставления 
Своим ста сыновьям, Господь Ришабхадева посоветовал им выбрать 
своим господином и наставником старшего из них, Бхарату, и 
служить ему. Служа Бхарате, сказал Он, они тем самым будут 
служить своему отцу. Лучшими из всех живых существ являются 
брахманы, но вайшнавы превосходят даже брахманов. Служить 
вайшнаву - значит служить Самому Богу, Верховной Личности. 
Упомянув о достоинствах Махараджи Бхараты, Шукадева Госвами 
стал рассказывать об аскетических подвигах, которые в назидание 
всем людям совершил Господь Ришабхадева. 

Обращаясь к Своим сыновьям, Господь Ришабхадева сказал: 
Дети Мои, все живые существа в этом мире получают материальное 
тело, однако тем из них, кому посчастливилось родиться человеком, 
не подобает день и ночь трудиться ради чувственных удовольствий, 
доступных даже пожирателям испражнений - собакам и свиньям. 
Человек должен предаваться аскезе, чтобы вступить на 
божественную стезю преданного служения. Благодаря аскезе сердце 
его очистится, и он обретет вечную жизнь, исполненную 
непреходящего духовного блаженства, которое неизмеримо выше 
любого материального счастья. 

Из всех воплощенных существ те, кому выпала удача родиться в 
теле человека, не должны вести себя подобно животным. Животные 
вроде собак и свиней наслаждаются жизнью, поедая испражнения, и 
точно так же люди после изнурительного рабочего дня пытаются 
наслаждаться едой, выпивкой, сексом и сном. При этом они 
вынуждены постоянно заботиться о своей безопасности. Однако 
такую жизнь нельзя назвать человеческой.  

Кроме того, здесь Господь Ришабхадева личным примером 
показывает, что правитель, равно как и отец (которого сама природа 
побуждает заботиться о своем потомстве), должен воспитывать 
своих подопечных так, чтобы пробудить в них сознание Кришны. 
Все, кто не обладает сознанием Кришны, обречены на нескончаемые 
страдания в круговороте рождения и смерти. Чтобы вызволить 
живые существа из этого рабства и помочь им стать по-настоящему 
счастливыми, необходимо обучить их методу бхакти-йоги. 
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Общество, в котором царит невежество, в котором никто не 
объясняет людям, как практиковать бхакти-йогу, мало чем 
отличается от стада животных. Человеческая жизнь предназначена 
для тапасьи, аскезы. С помощью тапасьи можно вырваться из оков 
материальной природы. Тот, кто занимается преданным служением в 
сознании Кришны, непременно обретет вечное счастье. Когда 
человек встает на путь преданного служения, бхакти-йоги, его жизнь 
очищается. В «Бхагавад-гите» (4.9) сказано: 

джанма карма ча ме дивйам 
эвам йо ветти таттватах 

тйактва дехам пунар джанма 
наити мам эти со 'рджуна 

«Тот, кто постиг трансцендентную природу Моего явления и 
деяний, покинув тело, никогда больше не родится в материальном 
мире, но вернется в Мою вечную обитель, о Арджуна». 

Встать на путь освобождения из материального плена можно, 
только служа великим душам, достигшим духовного совершенства. 
Таких людей называют махатмами. 

Получив человеческое тело, душа оказывается на перепутье: 
один путь ведет к освобождению, другой - в адские миры. Здесь 
Господь Ришабхадева описывает оба этих пути. Идущий путем 
освобождения общается с махатмами, а тот, кто избрал путь рабства, 
общается с людьми, привязанными к женщинам и чувственным 
наслаждениям.  В этой связи «Чайтанья- чаритамрита» (Мадхья, 
22.87) дает следующий совет: 

асат-санга-тйага, - эи ваишнава-ачара 
`стри-санги' - эка асадху, `кришнабхакта' ара 
Чтобы не попасть в сети гун материальной природы, 

необходимо избегать общения с асат, материалистичными людьми. 
Есть два типа материалистов: одни из них привязаны к женщинам и 
чувственным удовольствиям, а другие просто не преданы Господу. 
Итак, нужно общаться с махатмами и избегать общения с 
распутниками и непреданными. 

Того, кто старается пробудить в себе сознание Кришны и 
развить любовь к Богу, не привлекают занятия, которые не 
связаны с Кришной. Такой человек не общается с теми, кто думает 
только о том, как удовлетворить свои телесные потребности - в еде, 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

194 

сне, сексе и самозащите. Он может вести семейную жизнь, однако он 
не привязан к своему дому, жене, детям, друзьям и имуществу. В то 
же время он не пренебрегает своими обязанностями. Он трудится, 
но при этом не стремится заработать денег больше, чем необходимо, 
чтобы поддерживать жизнь в теле. 

Семейный человек должен тратить свои доходы на занятия 
бхакти-йогой:  

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

Ему надо строить свою жизнь так, чтобы всегда иметь 
возможность слушать о Господе и прославлять Его. Семейные люди 
должны поклоняться дома Божествам, отмечать духовные 
праздники, приглашать к себе друзей и угощать их прасадом. 
Зарабатывать деньги нужно именно для этого, а не для того, чтобы 
удовлетворять прихоти своих чувств. 

Человек, который видит смысл жизни в чувственных 
наслаждениях, лишается рассудка. Словно одержимый, он 
бросается в омут материальной жизни и не задумываясь совершает 
самые тяжкие грехи. Он не знает, что получил свое тело в наказание 
за прошлые прегрешения и что именно это тело, хоть оно и не вечно, 
является причиной всех его страданий. На самом деле душе лучше 
было бы не воплощаться в материальном теле, но она все же 
получила его, чтобы испытывать в нем чувственные наслаждения. 
Поэтому Я считаю, что разумному человеку не подобает 
предаваться чувственным наслаждениям, ибо, стремясь к ним, 
он обрекает себя на бесконечные рождения в материальных 
телах. 

 Идя на поводу у своих чувств, человек готов делать все, что 
угодно: влезать в долги, попрошайничать и даже воровать. 
Стремление наслаждаться ведет его в мучительные, адские условия 
жизни. Четыре основных греха - это вступать в недозволенные 
половые отношения, употреблять в пищу мясо, употреблять 
одурманивающие вещества, и участвовать в азартных играх. 
Совершая эти грехи, живое существо обрекает себя на новое 
рождение в материальном теле, которое является источником 
бесконечных страданий. В Ведах сказано: асанго хй айам пурушах. 
По своей природе живое существо никак не связано с материальным 
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миром, однако из-за стремления к чувственным удовольствиям оно 
запуталось в сетях материальной жизни. Чтобы вырваться из этих 
сетей и достичь совершенства, человек должен общаться с 
преданными и избегать действий, которые заставят его получить 
новое материальное тело. 

До тех пор, пока человек не начнет интересоваться духовными 
ценностями, он будет терпеть поражения на жизненном пути и 
испытывать страдания, порожденные невежеством. Любые 
корыстные действия (карма), как греховные, так и благочестивые, 
влекут за собой последствия. Ум того, кто совершает такие действия, 
называется карматмака, что значит «ум, оскверненный кармической 
деятельностью». Оскверненный ум затуманивает сознание живого 
существа, поэтому все, кто поглощен кармической деятельностью, 
обречены оставаться в темнице материального тела. 

Многие думают, что, просто ведя праведную жизнь, человек 
может избавиться от всех страданий, однако такое мнение ошибочно. 
Даже те, кто совершает праведные поступки и предается 
философским размышлениям, терпят поражения на жизненном пути. 
Единственной целью человека должно быть освобождение из 
плена майи, а для этого необходимо прекратить всякую 
материальную деятельность. Философскими изысканиями и 
благочестивыми поступками не решить главных проблем 
материальной жизни. Человек должен стремиться постичь свою 
духовную природу. В «Бхагавад-гите» (4.37) говорится: 

йатхаидхамси самиддхо 'гнир 
бхасма-сат куруте 'рджуна 
джнанагних сарва-кармани 
бхасма-сат куруте татха 

«Пламя костра превращает дрова в пепел, о Арджуна, и точно 
так же огонь знания сжигает дотла все последствия материальной 
деятельности». 

Тот, кто не обладает знанием о душе и духовной деятельности, 
находится в материальном рабстве. В Десятой песне «Шримад-
Бхагаватам» (2.32) сказано: йе 'нйе 'равиндакша вимукта-манинас 
твайй аста-бхавад авишуддха-буддхайах. Имперсоналисты, которым 
неизвестна наука преданного служения Господу, могут считать себя 
освобожденными душами, но на самом деле они заблуждаются. 
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Арухйа криччхрена парам падам татах патантй адхо 'надрита- 
йушмад-ангхрайах: даже если они достигают сияния безличного 
Брахмана, спустя некоторое время, лишенные знания о преданном 
служении, они падают и снова начинают искать мирских 
наслаждений. Пока человека привлекает карма и гьяна, он будет 
влачить материальное существование, испытывая муки рождения, 
старости, болезней и смерти.  

Когда душа окутана пеленой гуны невежества, все ее помыслы 
устремляются к кармической деятельности и она не понимает, в чем 
разница между индивидуальным и верховным живым существом. 
Поэтому до тех пор, пока в ней не пробудится любовь к Господу 
Васудеве, то есть ко Мне, она будет вынуждена снова и снова 
рождаться в материальном теле. 

Живое существо, ум которого осквернен кармической 
деятельностью, постоянно стремится занять как можно более 
высокое положение в материальном мире. Большинство людей денно 
и нощно трудятся лишь ради того, чтобы добиться материального 
благополучия. Даже те, кто знаком с ведическими обрядами, 
стремятся попасть на райские планеты, не зная, что истинное счастье 
можно обрести, только вернувшись домой, к Богу. Так из-за своей 
привязанности к кармической деятельности обусловленная душа 
скитается по всей вселенной, воплощаясь в различных видах жизни. 
Желание служить Господу Васудеве может возникнуть у нее 
только тогда, когда она встретит преданного Господа, который 
станет ее гуру. Чтобы познать Васудеву, требуется много жизней. В 
«Бхагавад-гите» (7.19) сказано: васудевах сарвам ити са махатма 
су-дурлабхах. Проведя множество жизней в борьбе за существование, 
душа решает укрыться под сенью лотосных стоп Васудевы, Кришны. 
Тогда она обретает истинную мудрость и целиком вручает себя 
Господу. Это единственный способ вырваться из круговорота 
рождения и смерти. Шри Чайтанья Махапрабху, давая наставления 
Шриле Рупе Госвами у Дашашвамедха-гхата, сказал об этом так: 

брахманда бхрамите кона бхагйаван джива 
гуру-кришна-прасаде пайа бхакти-лата-биджа 

Ч.-Ч., Мадхья, 19.151 

Обусловленная душа странствует с одной планеты на другую, 
попадая в разные тела, но, если ей посчастливится встретить 
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истинного духовного учителя, по его милости она обретет 
покровительство Господа Кришны и посвятит себя преданному 
служению. 

Каким бы образованным и мудрым человек ни был, если он не 
понимает, что в погоне за чувственными наслаждениями впустую 
растрачивает свое драгоценное время, значит, он просто безумец. 
Забыв о своем подлинном благе, он пытается найти счастье в 
материальном мире. Все его внимание приковано к дому и семейной 
жизни, которая зиждется на половых отношениях и приносит ему 
неисчислимые страдания. Такой человек мало чем отличается от 
неразумного животного. 

Основой материального существования является взаимное 
влечение мужского и женского начала. Это иллюзорное влечение 
тугим узлом связывает вместе сердца мужчины и женщины и 
порождает привязанность к своему телу, дому, имуществу, детям, 
родственникам и деньгам. Так человек оказывается во власти 
иллюзорных понятий «я» и «мое». 

Между мужчиной и женщиной существует естественное 
сексуальное влечение, и, когда они вступают в брак, их взаимная 
привязанность усиливается. Так возникает иллюзия, под влиянием 
которой они думают: «Этот мужчина - мой муж», «Эта женщина - 
моя жена». Такая привязанность называется хридайа-грантхи, «тугой 
узел в сердце». Развязать этот узел очень трудно. Даже если мужчина 
и женщина расстаются - либо мужчина, следуя правилам 
варнашрамы, принимает санньясу и уходит из дома, либо они 
разводятся, - все равно мужчина продолжает думать о женщине, а 
женщина - о мужчине. Этот узел в сердце является источником 
привязанности к жене, детям, родственникам, имуществу, деньгам и 
т.д. Несмотря на то, что все эти объекты привязанности преходящи, 
человек считает их своей собственностью и не мыслит жизни без 
них. Иногда даже у санньяси, давшего обет отречения от мира, 
возникает привязанность к тем немногим вещам, что составляют его 
собственность, или к храму, в котором он останавливается. Конечно, 
эти привязанности не так сильны, как привязанность к семье. 
Семейные привязанности - самое сильное проявление иллюзии. В 
«Сатья-самхите» говорится: 
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брахмадйа йаджнавалкадйа 
мучйанте стри-сахайинах 
бодхйанте кечанаитешам 

вишешам ча видо видух 

Известно, что для великих душ, подобных Господу Брахме, жена 
и дети не являются причиной рабства. Наоборот, жена помогает им 
идти по духовному пути и достичь освобождения. Но для 
обыкновенного человека семейные отношения - это путы, которые 
удерживают его в материальном рабстве, не давая вспомнить о своих 
отношениях с Кришной. 

Когда тугой узел в сердце ослабевает, человек, вынужденный из-
за своих прошлых поступков влачить материальную жизнь, 
избавляется от привязанности к дому, жене и детям. Так, отбросив 
ложные понятия «я» и «мое», которые являются причиной всех 
заблуждений, он обретает освобождение и попадает в духовное 
царство. 

Общаясь с садху и занимаясь преданным служением, человек 
развивает в себе знание и отрешенность от мира, и по мере того, как 
он избавляется от материальных представлений о жизни, узел 
привязанностей в его сердце ослабевает. Такой человек 
освобождается от рабства обусловленности и получает право 
вернуться домой, к Богу. 

Дети Мои, вы должны принять покровительство возвышенного 
духовного учителя - парамахамсы, который достиг духовного 
совершенства. Служа ему, вы сможете посвятить Мне, Верховной 
Личности Бога, всю свою веру и любовь. Воспитайте в себе 
отвращение к чувственным удовольствиям и научитесь терпеливо 
переносить любые проявления двойственности (такие, как счастье и 
горе), которые сменяют друг друга подобно временам года. 
Постарайтесь понять, что все живые существа в этом мире, даже те, 
кто обитает на высших планетах, находятся в жалком положении. 
Задавайте разумные вопросы об Абсолютной Истине и неустанно 
подвергайте себя аскезе, чтобы достичь совершенства в преданном 
служении. Откажитесь от попыток наслаждаться и целиком 
посвятите себя служению Господу. Слушайте повествования о 
Верховной Личности Бога и всегда общайтесь с преданными 
Господа. Повторяйте то, что услышали о Господе, прославляйте Его 
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и помните о духовном равенстве всех живых существ. Избавьтесь от 
злобы и зависти, одолейте гнев и скорбь, перестаньте отождествлять 
себя с телом и домом. Регулярно читайте богооткровенные писания, 
живите в уединенном месте и с помощью метода йоги полностью 
подчините себе жизненный воздух, ум и чувства. Укрепляйте свою 
веру в священные Веды и всегда храните целомудрие. Выполняйте 
предписанные обязанности, избегайте пустых разговоров, 
непрестанно думайте о Верховной Личности Бога и получайте 
знания из верного источника. Так, терпеливо и с воодушевлением 
идя путем бхакти-йоги, вы сумеете глубоко постичь духовную науку 
и избавиться от ложного эго. 

Ришабхадева учит Своих сыновей, как избавиться от ложного 
эго, или ложного отождествления себя с материальным, 
обусловленным существованием. Следуя этим наставлениям, можно 
постепенно освободиться из плена материальной жизни. 
Перечисленные здесь методы позволяют живому существу навсегда 
расстаться с материальным телом (лингам вйапохет) и обрести 
вечную жизнь в своем изначальном, духовном теле. 

Прежде всего человек должен принять покровительство 
истинного духовного учителя. В «Бхакти-расамрита-синдху» Шрила 
Рупа Госвами говорит: шри-гуру-падашрайах. Чтобы освободиться из 
материального плена, нужно обратиться к духовному учителю. Тад- 
виджнанартхам са гурум эвабхигаччхет. Задавая духовному учителю 
вопросы и служа ему, ученик начинает духовно развиваться. По мере 
того, как он занимается преданным служением, у него сама собой 
ослабевает привязанность ко всему, что приносит удовольствие телу: к 
еде, сну, красивой одежде и т.д. Общение с преданными помогает 
ученику выполнять все правила духовной жизни. 

Дорогие сыновья, ревностно исполняйте Мои указания и будьте 
благоразумными. Практикуя описанную Мной систему йоги, вы 
избавитесь от невежества, порожденного стремлением к кармической 
деятельности, и разрубите тугой узел в сердце, который служит 
причиной вашего рабства в материальном мире. А потом, чтобы 
достичь еще более высокого уровня, вы должны будете отринуть и 
эту практику йоги. Иначе говоря, у вас не должно остаться 
привязанности даже к самому методу освобождения. 
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Путь освобождения носит название брахма- джигьяса, что 
значит «поиск Абсолютной Истины». Чаще всего под брахма-
джигьясой подразумевают метод нети нети, позволяющий постичь 
Абсолютную Истину посредством аналитического изучения 
материального мира. Идущий путем освобождения пользуется этим 
методом до тех пор, пока не достигнет духовного бытия. Духовное 
бытие - это уровень брахма-бхуты, на котором человек сознает свою 
духовную природу. В «Бхагавад-гите» (18.54) сказано: 

брахма-бхутах прасаннатма 
на шочати на канкшати 
самах сарвешу бхутешу 

мад-бхактим лабхате парам 

«Достигнув трансцендентного уровня, человек сразу познает 
природу Верховного Брахмана, и сердце его наполняется радостью. 
Он ни о чем не скорбит, ничего не желает и одинаково относится ко 
всем живым существам. На этом уровне человек приходит к чистому 
преданному служению Мне». 

Конечной целью духовного пути является пара бхакти, 
трансцендентное преданное служение Верховному Господу. Чтобы 
достичь этой цели, человек может воспользоваться методом 
аналитического изучения мира. Но тому, кто уже встал на путь 
преданного служения, нет нужды заниматься философскими 
поисками. Просто служа Господу и не отвлекаясь ни на что другое, 
он всегда будет оставаться освобожденной душой. 

мам ча йо 'вйабхичарена 
бхакти-йогена севате 

са гунан саматитйаитан 
брахма-бхуйайа калпате 

Б.-г., 14.26 

Тот, кто неуклонно занимается преданным служением, уже 
достиг уровня брахма-бхуты. В этой связи важную роль играют 
слова анена йогена йатхопадешам. Нужно беспрекословно 
выполнять все указания духовного учителя. Не следует игнорировать 
их или пытаться обойти, считая себя умнее своего гуру. Одного 
изучения книг недостаточно - одновременно с этим нужно трудиться, 
выполняя наказ духовного учителя (йатхопадешам). Мистические 
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способности помогают человеку избавиться от материальных 
представлений о жизни, однако тому, кто уже обратился к 
преданному служению, незачем заниматься мистической йогой. 
Иными словами, практику йоги можно оставить, но преданное 
служение нельзя оставлять ни в коем случае. В «Шримад-
Бхагаватам» (1.7.10) сказано: 

атмарамаш ча мунайо 
ниргрантха апй урукраме 

курвантй ахаитуким бхактим 
иттхам-бхута-гуно харих 

Даже освобожденные души (атмарамы) всегда занимаются 
преданным служением. Постигнув свою духовную природу, человек 
может отказаться от практики йоги, но он не должен отказываться от 
преданного служения. Все другие методы духовного самопознания, в 
том числе йогу и философские поиски, можно отвергнуть, но 
преданное служение нельзя отвергать ни при каких обстоятельствах. 

Тот, кто серьезно намерен вернуться домой, к Богу, должен 
жаждать милости Верховного Господа, считая ее величайшим 
благом, высшей целью жизни. Каждый отец, духовный наставник 
или царь обязан учить своих сыновей, учеников или подданных тому 
же, чему учу вас Я. Даже если они порой не способны следовать его 
наставлениям, он должен не гневаться, а продолжать вразумлять их. 
Невежественных людей, совершающих праведные и неправедные 
поступки, нужно всеми способами вовлекать в преданное служение 
Господу, чтобы они навсегда оставили кармическую деятельность. 
Что хорошего ждет того, кто ввергает своих лишенных духовного 
видения учеников, сыновей или подданных в рабство кармической 
деятельности? Ведь это все равно что подвести слепого к краю 
глубокой ямы и столкнуть вниз. 

В «Бхагавад-гите» (3.26) говорится: 

на буддхи-бхедам джанайед 
аджнанам карма-сангинам 
джошайет сарва-кармани 
видван йуктах самачаран 

«Мудрец не должен вносить смятение в умы невежд, 
привязанных к кармической деятельности. Нужно побуждать их не 
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отказываться от всякой деятельности, а трудиться в духе преданного 
служения Господу». 

Коснеющие в невежестве материалистичные люди не ведают, в 
чем их подлинное благо и как достичь истинной цели жизни. Они 
опутаны сетями вожделения, и все помыслы их устремлены к 
материальным наслаждениям. В погоне за призрачными 
чувственными удовольствиями они сеют вокруг себя зависть и 
вражду. Такие люди низвергаются в океан страданий, но по глупости 
своей даже не понимают этого. 

Разве станет милосердный, сведущий в духовной науке человек 
вовлекать идущего путем самсары невежду в кармическую 
деятельность, тем самым помогая ему еще больше запутываться в 
сетях материального бытия? Если слепой сбился с пути и идет 
навстречу опасности, неужели порядочный человек, видя это, не 
остановит его? Неужели он позволит ему продолжать свой путь? 
Мудрые и добросердечные люди никогда не допустят подобного. 

Тот, кто не способен вызволить своих подопечных из 
круговорота рождения и смерти, не имеет права становиться 
духовным учителем, мужем, отцом, матерью или полубогом, 
которому поклоняются простые смертные. 

Вокруг так много духовных учителей, однако, как утверждает 
Господь Ришабхадева, человек не должен становиться духовным 
учителем, если он не способен вызволить своих учеников из 
круговорота рождения и смерти. В сущности, тот, кто не является 
чистым преданным Кришны, не в состоянии вызволить из этого 
круговорота даже самого себя. Тйактва дехам пунар джанма наити 
мам эти со 'рджуна. Единственный способ положить конец 
рождению и смерти - это вернуться домой, к Богу. Но как можно 
вернуться к Богу, не познав Его? Джанма карма ча ме дивйам эвам 
йо ветти таттватах. 

В этой связи можно привести немало примеров из истории. Так, 
Махараджа Бали отверг своего гуру, Шукрачарью, поскольку тот 
оказался не способен вызволить его из круговорота рождения и 
смерти. Шукрачарья не был чистым преданным Господа, он шел 
путем кармической деятельности и стал возражать, когда Махараджа 
Бали решил отдать все, чем владел, Господу Вишну. На самом деле 
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отдать все Господу - долг каждого, ибо Господу принадлежит все 
сущее. В «Бхагавад-гите» (9.27) Верховный Господь говорит: 

йат кароши йад ашнаси 
йадж джухоши дадаси йат 

йат тапасйаси каунтейа 
тат курушва мад-арпанам 

«О сын Кунти, что бы ты ни делал, что бы ни ел, что бы ты ни 
приносил в жертву и ни отдавал, какую бы аскезу ни совершал, - 
делай это как подношение Мне». Это и есть бхакти. Отдать все 
Верховному Господу способен лишь тот, кто предан Ему. Тот же, кто 
не предан Господу, не вправе становиться духовным учителем, 
мужем, отцом или матерью. 

Другой подобный случай произошел с женами брахманов, 
проводивших жертвоприношения. Ради того, чтобы удовлетворить 
Кришну, эти женщины оставили свои семьи. Вот пример того, как 
жена отвергает мужа, который не в состоянии спасти ее из когтей 
рождения и смерти. По этой же причине Махараджа Прахлада отверг 
своего отца, а Махараджа Бхарата* - свою мать (джанани на са сйат). 

* Имеется в виду брат Господа Рамачандры. Добросовестно 
выполнять эти обязанности может только тот, кто знает, как 
вызволить своих подопечных из круговорота рождения и смерти. 

Мое трансцендентное тело [сач-чид-ананда-виграха] 
непостижимо. Оно не материально, хотя и очень похоже на тело 
человека. Нисходя в этот мир, Я принимаю тот или иной образ не по 
принуждению материальной природы, а по Своей собственной воле. 
Сердце Мое, так же, как и все Мое тело, духовно, и Я всегда пекусь о 
благе Своих преданных. Именно ради них Я храню в Своем сердце 
путь преданного служения. Что же касается безбожия [адхармы] и 
всех тех действий, которые не связаны с преданным служением, то 
им Я отвел место далеко от Моего сердца, ибо они Меня нисколько 
не привлекают. Зная Мои трансцендентные качества, люди в 
молитвах называют Меня, Верховного Господа, Ришабхадевой, 
величайшим из всех существ. 

Дети Мои, все вы родились из Моего сердца, источника всех 
духовных качеств. Поэтому вы не должны подражать 
материалистичным, завистливым людям. Действуйте под началом 
старшего из вас, Бхараты, который достиг высот преданного 
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служения. Служа Бхарате, вы тем самым будете служить Мне и без 
труда сможете править своими подданными. 

Иногда в этом значении также используется слово урах 
(буквально «грудная клетка»). Сердце находится в грудной клетке, и, 
хотя формально зачатие осуществляется с помощью половых 
органов, на самом деле ребенок рождается из сердца. Какое тело 
разовьется из семени, зависит от состояния сердца родителей в 
момент зачатия. Вот почему, согласно ведическим предписаниям, 
прежде чем зачинать ребенка, родители должны очистить свое 
сердце с помощью обряда гарбхадхана. Сердце Ришабхадевы 
полностью духовно и свободно от всякой скверны, поэтому все 
сыновья, рожденные из сердца Господа, имели духовные 
наклонности.  

Из всех проявлений обеих энергий [материи и духа] те, в которых 
присутствует жизненная сила [трава, овощи, деревья и другие 
растения], занимают более высокое положение, чем неодушевленная 
материя [камни, земля и пр.]. Выше растений и других неподвижных 
существ - черви и змеи, ибо они способны передвигаться. Выше 
червей и змей стоят животные, обладающие более развитым 
сознанием. Выше животных - люди, но еще более высокое положение 
занимают привидения, потому что у них нет грубого материального 
тела. Выше привидений стоят гандхарвы, а выше их - сиддхи. Выше 
сиддхов - киннары, выше их - асуры, выше асуров - полубоги, а из 
полубогов главный - Индра, царь небес. Выше Индры стоят сыновья 
Господа Брахмы, такие, как царь Дакша, а среди них величайший - 
Господь Шива. Поскольку Господь Шива - сын Господа Брахмы, 
считается, что Брахма занимает более высокое положение. Однако сам 
Брахма подчиняется Мне, Верховному Господу. А выше всех стоят 
брахманы, ибо они особенно дороги Мне. 

Затем Господь Ришабхадева обратился к собравшимся 
брахманам: О досточтимые, Я считаю, что нет в этом мире существа 
более великого, чем брахманы, или равного им. Я не нахожу никого, 
кто мог бы сравниться с брахманами. И тот, кто знает, как Мне 
угодить, совершает предписанные Ведами обряды, а в конце с верой 
и любовью подносит Мне угощение через уста брахмана. Такую 
пищу Я съедаю с гораздо большим удовольствием, чем ту, что 
предлагают Мне во время огненного жертвоприношения. 
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По ведическому обычаю после жертвоприношения нужно 
угощать брахманов пищей, предложенной Верховному Господу. 
Считается, что устами брахманов ест Сам Господь. Вот почему 
никто не может сравниться с истинным брахманом. Достичь 
положения брахмана — значит подняться на высшую ступень 
эволюции. Любое общество, в котором не развита брахманская 
культура, в котором люди не следуют наставлениям брахманов, 
обречено на жалкое существование. В современном мире все 
стремятся к чувственным наслаждениям, поэтому сейчас все шире 
распространяются всевозможные пагубные привычки и ни у кого нет 
уважения к брахманской культуре. 

Веды представляют собой Мое вечное, трансцендентное 
воплощение в звуке, поэтому их называют шабда-брахмой. Из всех 
обитателей этого мира только брахманы глубоко изучают Веды, и, 
поскольку они усваивают самую суть ведического знания, их следует 
считать олицетворением Вед. Брахманы пребывают в высшей гуне 
природы (саттва-гуне). Потому им присущи такие качества, как 
владение своим умом (шама) и владение чувствами (дама). Будучи 
правдивыми (сатья), они объясняют истинный смысл Вед и из 
сострадания (ануграха) проповедуют ведическое учение всем 
обусловленным душам. Они предаются аскезе (тапасья), 
воспитывают у себя терпение (титикша) и постигают истинную 
природу индивидуальной души и Верховного Господа (анубхава). 
Таковы восемь добродетелей брахмана. Вот почему Я провозглашаю, 
что нет ни одного живого существа, которое превосходило бы 
брахманов. 

Я всемогущ и владею всеми богатствами мира. Мне 
подчиняются даже Господь Брахма и царь Индра, владыка райских 
планет. Именно Я дарую живым существам райское счастье и 
счастье освобождения. Однако брахманы не просят у Меня никаких 
материальных благословений. Безупречно чистые и свободные от 
любых притязаний, они просто служат Мне с любовью и 
преданностью. Так неужели они станут просить о материальных 
благах кого-то другого? 

Итак, дорогие Мои сыновья, не питайте злобы ни к кому из 
живых существ, будь то движущихся или неподвижных. Знайте, что 
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Я пребываю в каждом из них, и всегда выражайте им почтение - тем 
самым вы будете выражать почтение Мне. 

Верховной Личности, в образе Параматмы. Это подтверждается 
в «Брахма-самхите»: андантара-стха-параману-чайантара-стхам. 
Господь присутствует в материальной вселенной в образе 
Гарбходакашайи Вишну и Кширодакашайи Вишну. Он также 
находится в каждом атоме. Веды гласят: ишавасйам идам сарвам. 
Верховный Господь пребывает повсюду, и где бы Он ни был - там 
Его храм. Увидев издалека храм Господа, мы почтительно склоняем 
голову, и точно так же следует выражать почтение всем живым 
существам. Это не имеет ничего общего с философией пантеизма, 
согласно которой все сущее есть Бог. Нет. Все сущее и Бог - не одно 
и то же. Однако все так или иначе связано с Богом, ибо Он 
присутствует везде.  

«Смиренный мудрец, обладающий истинным знанием, не видит 
разницы между ученым благовоспитанным брахманом, коровой, 
слоном, собакой и собакоедом [неприкасаемым]» (Б.-г., 5.18).  

Шукадева Госвами сказал: Так величайший доброжелатель 
каждого, Верховный Господь Ришабхадева, наставлял Своих 
сыновей. Хотя они до этого уже получили прекрасное воспитание и 
образование, Он решил собственным примером показать всем, как 
должен напутствовать своих сыновей человек, который собирается 
оставить семейную жизнь. Наставления Ришабхадевы особенно 
важны для санньяси - тех, кто уже не связан путами кармической 
деятельности и кто, полностью избавившись от материальных 
желаний, посвятил себя преданному служению. Из ста сыновей 
Ришабхадевы, внимавших Его поучениям, старший, Бхарата, был 
великим преданным, истинным вайшнавом. Ему отец передал 
императорский трон и дал наказ править всем миром. Затем, еще до 
того, как уйти из дома, Господь Ришабхадева стал вести себя как 
безумец: Он сбросил с Себя царские одежды и ходил обнаженный, с 
растрепанными волосами. Спустя некоторое время Он возжег в 
Своем сердце жертвенный огонь и, покинув Брахмаварту, начал 
странствовать по свету. 

Сыновья Господа Ришабхадевы с детства получили 
превосходное образование и обладали глубокими познаниями в 
духовной науке, поэтому Его наставления предназначались не 
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столько для них, сколько для санньяси, стремящихся к высшим 
ступеням преданного служения. Санньяси, идущие путем преданного 
служения Господу, должны строго следовать этим наставлениям. Дав 
напутствия сыновьям, Господь Ришабхадева оставил семейную 
жизнь и, еще до того, как покинуть Свою семью, стал ходить 
обнаженным и вести Себя подобно безумцу. 

Приняв облик авадхуты, великого святого, полностью 
равнодушного к материальной жизни, Господь Ришабхадева бродил 
по миру. Он казался слепым, немым, глухим, бесчувственным, 
словно камень, и люди, видя Его, думали, что это привидение или 
сумасшедший. Они называли Его разными обидными прозвищами, 
но Господь ни словом не отвечал им; Он всегда хранил молчание. 

Путь Ришабхадевы пролегал через города и деревни, поля, 
рощи, долины, горы и леса. На пути Ему встречались рудники, 
пастбища, хижины пастухов, постоялые дворы, обители 
отшельников. И где бы Он ни появлялся, Его сразу окружали низкие 
люди всех мастей, подобно рою мух, что вьется вокруг выходящего 
из леса слона. Они угрожали Ришабхадеве, били Его, мочились на 
Него и плевали. Кто-то швырял в Него камни, испражнения, осыпал 
пылью, а кто-то испускал перед Ним газы. Люди всячески 
издевались над Ним и поносили Его непристойными словами, но Он 
не обращал на это никакого внимания, ибо считал, что Его тело 
лучшего и не заслуживает. Всегда пребывая на духовном уровне, Он 
был окружен ореолом Своей нетленной славы и просто не замечал 
всех этих оскорблений. Другими словами, Он полностью сознавал 
различие материи и духа и был свободен от телесных представлений 
о жизни. Так Он, ни на кого не гневаясь, в одиночку странствовал по 
всей земле. 

Человек, осознавший бренность материального тела и 
материального мира, не придает значения страданиям и 
наслаждениям, которые связаны с телом. В «Бхагавад-гите» (2.14) 
Шри Кришна говорит: 

матра-спаршас ту каунтейа 
шитошна-сукха-духкха-дах 

агамапайино 'нитйас 
тамс титикшасва бхарата 
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«О сын Кунти, преходящие радости и страдания сменяют друг 
друга подобно тому, как на смену зиме приходит лето. Их 
источником, о потомок Бхараты, являются ощущения, возникающие 
в органах чувств, поэтому нужно научиться терпеливо переносить 
их, оставаясь невозмутимым». 

Что же касается Ришабхадевы, то, как Он Сам объяснил, Его 
тело было не материальным (идам шарирам мама дурвибхавйам). 
Вот почему Он спокойно переносил все злобные выходки негодяев. 
Его нисколько не беспокоило, когда они швыряли в Него грязь, 
испражнения и даже били Его. У Ришабхадевы было 
трансцендентное тело, которое вообще не испытывало боли, поэтому 
Он всегда оставался погруженным в духовное блаженство. В 
«Бхагавад-гите» (18.61) сказано: 

ишварах сарва-бхутанам 
хрид-деше 'рджуна тиштхати 

бхрамайан сарва-бхутани 
йантрарудхани майайа 

«Верховный Господь находится в сердце каждого, о Арджуна, и 
направляет скитания всех живых существ, которые словно сидят в 
машине, созданной из материальной энергии». 

Господь находится в сердце каждого, даже в сердце свиньи и 
собаки. Но, хотя свиньи и собаки живут в грязи, это вовсе не значит, 
что Бог, Верховная Личность, пребывающий у них в сердце как 
Параматма, тоже живет в грязи. Подонки глумились над Господом 
Ришабхадевой, но Он оставался безмятежным. Сва-махима-
авастханена: «Он был окружен ореолом Своей славы». Все эти 
оскорбления Его ничуть не задевали. 

Лицо Господа Ришабхадевы, Его длинные руки, грудь, ладони, 
ступни, плечи и все остальные части тела отличались гармонией и 
изяществом. Уста Его украшала непринужденная улыбка, а широко 
раскрытые красноватые глаза напоминали блестящие от росы 
лепестки только что распустившегося лотоса и придавали лицу 
Господа особое очарование. Любой, кому доводилось увидеть зрачки 
Его глаз, испытывал такую радость, что тотчас избавлялся от всех 
тревог. Все черты Господа Ришабхадевы: Его лоб, нос, шея, уши - 
поражали своей красотой. Даже замужние женщины, плененные Его 
обаятельной улыбкой, не могли оторвать взгляд от Его лица, как 
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будто их сердце пронзали стрелы Купидона. Вьющиеся темные 
волосы ниспадали с Его головы густыми космами. Они были 
спутанными, неухоженными, потому что Ришабхадева совсем не 
заботился о Своей внешности. Тело Его было покрыто грязью, и 
казалось, что в Него вселилось привидение. 

Хотя Господь Ришабхадева совсем не следил за Своей 
внешностью, Его трансцендентные черты привлекали даже замужних 
женщин. Это сочетание красоты и неухоженности создавало 
впечатление, будто Ришабхадева одержим злыми духами. 

Увидев, что Его практика мистической йоги вызывает у людей 
лишь неприятие и злобу, Господь Ришабхадева решил избежать 
столкновений с ними и избрал образ жизни питона. Он перестал 
путешествовать и все время лежал на одном месте. Лежа, Он ел, пил, 
отправлял естественные нужды, а потом, катаясь в Своих 
испражнениях и моче, обмазывал ими все тело, чтобы никакие 
злопыхатели не подходили близко и не тревожили Его. 

Радости и беды, уготованные человеку судьбой, приходят к 
нему, даже если он всегда остается на одном месте. Так утверждают 
шастры. Вишайах кхалу сарватах сйат (Бхаг., 11.9.29). Поэтому тот, 
кто посвятил себя духовной практике, может оставаться на одном 
месте и ни о чем не беспокоиться. Верховный Господь Сам 
позаботится о том, чтобы такой человек был обеспечен всем 
необходимым. Если человек не проповедует, ему незачем 
путешествовать. Он может поселиться в каком- нибудь месте и, 
учитывая время и обстоятельства, заниматься тем или иным видом 
преданного служения. Когда Ришабхадева увидел, что, странствуя по 
миру, Он все время подвергается нападкам и оскорблениям, то 
решил оставаться на одном месте и жить, подобно питону. Лежа на 
земле, Он ел, пил, отправлял естественные надобности и обмазывал 
Себя Своими испражнениями и мочой, чтобы никто не приближался 
к Нему и не мешал заниматься йогой. 

Когда Господь Ришабхадева стал вести Себя таким образом, 
люди оставили Его в покое. Однако от Его испражнений и мочи не 
исходило зловония, напротив, они источали изумительное 
благоухание, разносившееся на десять йоджан вокруг. 

Из этого описания можно с уверенностью сделать вывод, что 
тело Господа Ришабхадевы было полностью духовным: оно состояло 
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из трансцендентного блаженства. Его испражнения и моча не имели 
ничего общего с материальными экскрементами - здесь говорится, 
что они источали благоухание. Даже в материальном мире 
испражнения могут быть чистыми: коровий навоз, например, 
абсолютно чист, более того, он обладает антисептическими 
свойствами. Его можно хранить в больших количествах, и от него не 
будет исходить дурного запаха. Поэтому нет ничего удивительного в 
том, что в духовном мире испражнения и моча пахнут очень 
приятно. Пример тому - испражнения и моча Господа Ришабхадевы, 
наполнявшие все вокруг дивным ароматом. 

Господь Ришабхадева подражал повадкам зверей и птиц. Иногда 
Он двигался, ходил, а иногда сидел или лежал на одном месте, в 
точности как ворона, олень или корова. Так Он ел, пил, отправлял 
естественные нужды, и Его действия сбивали людей с толку. 

Господь Ришабхадева - воплощение Бога, Верховной Личности, 
и тело Его было трансцендентным, духовным. Однако 
невежественные люди враждебно реагировали на Его поведение и 
мешали Ему заниматься мистической йогой. Тогда Он, чтобы сбить 
их с толку, стал подражать повадкам ворон, коров и оленей. 

О царь Парикшит, чтобы указать всем мистикам путь истинной 
йоги, Господь Ришабхадева, всемогущее воплощение Господа 
Кришны, совершал удивительные деяния. Будучи владыкой 
освобождения, Он всегда оставался погруженным в трансцендентное 
блаженство, которое с каждым мгновением тысячекратно возрастало. 
Господь Кришна, Васудева, сын Васудевы, является источником 
Господа Ришабхадевы. По природе Своей Они неотличны друг от 
друга, и Господь Ришабхадева проявлял все признаки любви к 
Кришне, такие, как плач, смех и дрожь. Благодаря тому, что Он 
всегда был охвачен трансцендентной любовью, к Нему сами собой 
пришли все мистические способности, в том числе способность 
путешествовать в космическом пространстве со скоростью мысли, 
способность появляться и исчезать, входить в тела других, видеть то, 
что находится на очень большом расстоянии, и т.д. Но хотя Господь 
Ришабхадева обладал всеми этими способностями, Он не 
пользовался ими. 

В «Чайтанья-чаритамрите» (Мадхья, 19.149) говорится: 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

211 

кришна-бхакта - нишкама, атаэва `шанта' 
бхукти-мукти-сиддхи-ками - сакали `ашанта' 

Слово шанта означает «исполненный покоя». Пока у человека 
есть хоть одно желание, ему не обрести покоя. Каждый стремится 
осуществить свои желания, будь то материальные или духовные. 
Обитатели материального мира лишены покоя (ашанта), так как у 
них очень много желаний. Но у чистого преданного нет желаний. 
Анйабхилашита-шунйа: чистый преданный Господа полностью 
свободен от материальных желаний. Карми, в отличие от преданных, 
ищут чувственных удовольствий, поэтому их раздирают на части 
бесчисленные желания. Таким людям не видать покоя ни в 
настоящем, ни в будущем, ни в этой жизни, ни в следующей. Есть 
желания и у гьяни: они стремятся к освобождению, которое видят в 
слиянии с Абсолютом. А йоги хотят приобрести различные сиддхи, 
или мистические совершенства: аниму, лагхиму, прапти и т.д. Но 
преданного такого рода способности нисколько не привлекают - он 
во всем полагается на милость Кришны. Кришну называют 
Йогешварой, повелителем всех мистических способностей, а также 
Атмарамой, ибо Он находит полное удовлетворение в Самом Себе. 
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Глава 10. Господь Ришабхадева                     
покидает Свое тело 

В этой главе рассказывается о том, как Господь Ришабхадева 
покинул Свое тело. Он не испытывал привязанности к нему, даже 
когда оно горело в лесном пожаре. 

Когда семя кармической деятельности сгорает в огне знания, у 
человека сами собой проявляются духовные качества и мистические 
способности. Для того, кто идет путем бхакти-йоги, мистические 
способности не помеха, но обыкновенный йог, как правило, 
увлекается ими, и на этом его духовное развитие останавливается. 
Вот почему совершенные йоги не особенно радуются появлению 
этих способностей. Ум очень непостоянен, и доверяться ему нельзя; 
нужно всегда держать его в повиновении. Даже такой великий йог, 
как Саубхари, попав в ловушку своего ума, полностью утратил 
мистические способности. Таким образом, беспокойный ум 
становится причиной падения даже очень возвышенных, 
совершенных йогов, вынуждая их подчиниться требованиям чувств. 
Поэтому Господь Ришабхадева в назидание всем йогам на Своем 
примере показал, как нужно покидать тело.  Странствуя по Южной 
Индии, Он прошел через области Карната, Конка, Венка и Кутака и 
оказался в лесу недалеко от Кутакачалы. Внезапно в лесу вспыхнул 
страшный пожар, и весь лес, а вместе с ним и тело Господа 
Ришабхадевы сгорели дотла. Впоследствии о деяниях Господа 
Ришабхадевы, игравшего роль освобожденной души, услышал 
правитель Конки, Венки и Кутаки, которого звали Архат. Под 
влиянием иллюзорной энергии царь Архат стал проповедовать свое 
собственное религиозное учение, называемое джайнизмом. Господь 
Ришабхадева учил людей религиозным заповедям, которые ведут к 
освобождению из материального плена, и тем самым положил конец 
всем проявлениям атеизма. Самой благословенной страной на всей 
земле является Бхарата-варша, ибо, когда Верховный Господь 
приходил в этот мир, Он избирал местом Своего явления именно 
Бхарата-варшу. 

Господь Ришабхадева не придавал никакого значения 
мистическим способностям, о которых мечтают так называемые 
йоги. Преданное служение очень возвышенно, поэтому тех, кто 
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занимается им, эти пресловутые мистические способности нисколько 
не привлекают. Господь Кришна - повелитель всех йогических 
совершенств, и Ему ничего не стоит проявить их через Своего 
преданного. Таким образом, право преданно служить Господу 
гораздо ценнее всех йогических способностей. Некоторые преданные 
забывают об этом и начинают искать освобождения или 
мистического могущества. Верховный Господь дает таким 
преданным то, чего они хотят, однако самого главного - 
возможности заниматься чистым преданным служением - они не 
получают. Настоящими преданными Господа становятся только те, 
кто полностью изжил в себе желание освободиться из материального 
плена или обрести мистические способности. 

Царь Парикшит спросил Шукадеву Госвами: о мой господин, те, 
кто чист сердцем, обретают истинное знание, занимаясь бхакти- 
йогой, и благодаря этому их привязанность к кармической 
деятельности сгорает дотла. У таких людей мистические 
способности проявляются сами собой и не приносят им беспокойств. 
Почему же тогда Ришабхадева отрекся от этих способностей? 

Чистый преданный непрерывно служит Верховной Личности 
Бога. Все необходимое для этого служения приходит к нему само 
собой, так что может показаться, будто он проявляет мистические 
способности. Иногда какой-нибудь йог, демонстрируя свои 
ничтожные мистические способности, создает из ничего крупицу 
золота, и тут же находится немало глупцов, привлеченных блеском 
золота, которые становятся последователями этого йога и готовы 
признать его, жалкого смертного, Верховной Личностью Бога. 
Нередко такие йоги сами объявляют себя Бхагаваном. Но 
преданному незачем демонстрировать подобного рода «чудеса». Не 
прибегая к помощи мистической йоги, он обретает еще большие 
богатства.  

Шрила Шукадева Госвами ответил: о царь, ты говоришь истину. 
Но, с другой стороны, опытный охотник знает, что, если отпустить 
пойманных зверей, они непременно убегут, и потому не теряет 
бдительности. Так и тот, кто достиг совершенства в духовной 
практике, не доверяет своему уму и бдительно следит за каждым его 
шагом. 

В «Бхагавад-гите» (18.5) Господь Кришна говорит: 
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йаджна-дана-тапах-карма 
на тйаджйам карйам эва тат 

йаджно данам тапаш чаива 
паванани манишинам 

«Не следует отказываться от жертвоприношений, раздачи 
милостыни и аскезы. Нужно совершать эти действия, ибо они 
очищают сердце даже великих душ». 

Даже тот, кто принял санньясу и живет, отрекшись от мира, не 
должен отказываться от повторения и пения Харе Кришна маха-
мантры. Отречение от мира вовсе не означает, что нужно отречься от 
санкиртана-ягьи. Не следует отрекаться и от раздачи пожертвований, 
а также от тапасьи. Чтобы держать в повиновении свой ум и чувства, 
человек должен заниматься йогой, строго следуя всем 
регулирующим принципам. И Господь Ришабхадева Своим 
примером показал, что значит совершать суровую тапасью. 

Тот, кто хочет добиться успеха в духовной жизни, должен 
прежде всего научиться обуздывать свой ум и чувства. В «Бхагавад-
гите» (15.7) Шри Кришна говорит: 

мамаивамшо джива-локе 
джива-бхутах санатанах 
манах шаштханиндрийани 
пракрити-стхани каршати 

Все живые существа, будучи неотъемлемыми частицами 
Верховного Господа, по природе своей трансцендентны, духовны. 
Но когда живое существо находится в материальном мире, оно 
вынуждено страдать, ведя нелегкую борьбу за существование, в 
которую его втягивают собственные чувства и ум. Чтобы прекратить 
эту бессмысленную борьбу и жить счастливо в этом мире, нужно 
обуздать свой ум и чувства и избегать привязанности к внешним 
обстоятельствам. Этой аскезой нельзя пренебрегать ни в коем случае, 
и Господь Ришабхадева личным примером показал нам, как ее 
совершать. В «Шримад-Бхагаватам» (9.19.17) дается такое 
наставление: 
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матра свасра духитра ва 
навивиктасано бхавет 
балаван индрийа-грамо 

видвамсам апи каршати 

Каждый мужчина, будь то грихастха, ванапрастха, санньяси или 
брахмачари, должен быть очень осмотрительным в общении с 
женщинами. Шастры не рекомендуют мужчине оставаться наедине и 
сидеть рядом даже со своей матерью, сестрой или дочерью. В нашем 
Движении сознания Кришны, особенно в странах Запада, мужчинам 
не удается полностью избегать общения с женщинами, и иногда нас за 
это критикуют. Но мы все равно продолжаем свои попытки дать всем 
людям возможность повторять маха-мантру, чтобы они таким образом 
духовно развивались. Если мы будем регулярно и без оскорблений 
повторять Харе Кришна маха-мантру, то по милости Шрилы Харидаса 
Тхакура сумеем избежать ловушки женских чар. Но если мы 
относимся к повторению маха-мантры не очень добросовестно, то в 
любой момент можем стать жертвой женской красоты. 

Неверная жена может не задумываясь изменить мужу и завести 
себе любовников, и иногда случается, что любовники такой 
женщины безжалостно убивают ее мужа. Точно так же и ум: если йог 
доверится ему и даст свободу, ум заключит союз с врагами - 
вожделением, гневом, жадностью, - и они непременно убьют йога. 

Пумшчали называют женщину, которую легко соблазнить. 
Такой женщине никогда нельзя доверять. К несчастью, современные 
женщины предоставлены самим себе и могут делать все, что 
заблагорассудится. Однако в шастрах сказано, что женщине нельзя 
давать неограниченную свободу. В детстве за ней должен строго 
следить отец, в молодости - муж, а в старости она должна находиться 
под опекой взрослых сыновей. Если предоставить женщине полную 
независимость и позволить свободно общаться с мужчинами, она 
развратится. Развращенная женщина способна по наущению 
любовников даже убить своего мужа. Этот пример приводится здесь 
для того, чтобы подчеркнуть, что йог, стремящийся освободиться от 
материального рабства, должен всегда держать свой ум в 
повиновении.  

Именно ум является корнем вожделения, гнева, гордости, 
жадности, скорби, иллюзии и страха - оков, что удерживают душу в 
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рабстве кармической деятельности. Так разве станет мудрый человек 
доверять уму? 

Ум является первопричиной материального рабства души. 
Именно он виной тому, что у души появляются такие враги, как гнев, 
гордость, жадность, скорбь, иллюзия и страх. Лучший способ 
держать ум в повиновении - это постоянно занимать его 
деятельностью в сознании Кришны (са ваи манах кришна- 
падаравиндайох). Зная, что спутники ума ввергают душу в 
материальное рабство, мы должны быть очень осторожными и 
никогда не доверять уму. 

Господь Ришабхадева был главой всех самодержцев вселенной, 
но, несмотря на это, облачившись в одежды авадхуты, Он говорил и 
поступал подобно слабоумному, как будто был связан законами 
материального мира. Поэтому никто не видел Его божественного 
величия. Он вел Себя так лишь ради того, чтобы научить йогов 
покидать тело. При этом Он всегда оставался всемогущим 
воплощением Господа Васудевы, Кришны. Сохраняя это Свое 
изначальное положение, Господь Ришабхадева завершил Свою лилу 
в материальном мире. И тому, кто, следуя Его примеру, сумеет 
избавиться от своего тонкого тела, никогда больше не придется 
воплощаться в материальном теле. 

Хотя тело Господа Ришабхадевы было всецело духовным, под 
влиянием йогамайи Он считал его материальным. И поскольку 
Господь играл роль человека, Он перестал отождествлять Себя с телом 
и вновь начал странствовать. Он достиг той части Южной Индии, что 
называлась Карнатой, и прошел через Конку, Венку и Кутаку. Он шел 
куда глаза глядят, не разбирая дороги, и оказался в лесу близ 
Кутакачалы. Набрав в рот камней, Он, обнаженный, с разметавшимися 
волосами, стал, подобно безумцу, бродить по лесу. 

Пока Он так бродил, в лесу занялся страшный пожар. Он возник 
из-за трения бамбуковых стволов, которые раскачивал ветер, и весь 
лес у Кутакачалы, а вместе с ним и тело Господа Ришабхадевы 
сгорели в этом пожаре дотла. 

В лесном пожаре могут сгореть физические тела животных и 
других существ, но телу Господа Ришабхадевы такая опасность не 
грозила. Хотя внешне казалось, что оно тоже сгорело, на самом деле 
это было не так. Господь Ришабхадева - Сверхдуша всех живых 
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существ, а Сверхдушу не может сжечь никакой огонь. Огонь не может 
причинить вреда даже обыкновенной душе. Это подтверждает 
«Бхагавад-гита»: адахйо 'йам - душу сжечь нельзя. Благодаря 
присутствию Господа Ришабхадевы все животные в лесу 
освободились от материального рабства. 

Шукадева Госвами продолжал: о царь Парикшит, правитель 
Конки, Венки и Кутаки по имени Архат, услышав о деяниях 
Ришабхадевы, станет подражать Его поведению авадхуты и даже 
положит начало своей религии. Околдованный иллюзорной энергией, 
царь Архат отклонится от ведических предписаний, которые 
ограждают человека от всех опасностей, и, воспользовавшись тем, что 
в Кали-югу, век пороков, люди очень низко пали, создаст религию, 
противоречащую Ведам. Так возникнет джайнизм. Вслед за этим 
безбожным учением появится много других лжерелигий. 

Когда Господь Шри Кришна проводил Свои игры на Земле, некто 
по имени Паундрака пытался изображать из себя четырехрукого 
Нараяну и объявил себя Богом. Он хотел соперничать с Кришной, 
Верховной Личностью Бога. Подобным же образом правитель Конки, 
Венки и Кутаки стал подражать Господу Ришабхадеве, выдавая себя за 
парамахамсу. Воспользовавшись тем, что в век Кали люди духовно 
слепы, он создал свою религию. В ведических писаниях сказано, что в 
Кали-югу люди будут склонны признавать Богом кого им вздумается 
и исповедовать религиозные учения, которые противоречат Ведам. 
Мандах суманда- матайах. Подавляющее большинство людей, 
живущих в нынешнюю эпоху, лишены духовной культуры и потому 
очень низко пали. Эти люди готовы исповедовать какие угодно 
религии, но, к несчастью, забывают о ведических принципах. 
Действуя вопреки предписаниям Вед, они считают Богом самих себя и 
распространяют по всему миру атеистические учения. 

Введенные в заблуждение иллюзорной энергией Верховного 
Господа, ничтожнейшие из рода человеческого отвергнут предписания 
истинной религии, варнашрама-дхармы. Они перестанут совершать 
омовение три раза в день и поклоняться Господу. Пренебрегая 
элементарной чистотой и забыв о Верховном Господе, они будут 
слепо выполнять правила, лишенные всякого смысла. Не считая 
нужным регулярно совершать омовение и полоскать рот, они будут 
все время осквернены; кроме того, они станут вырывать свои волосы. 
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Они будут исповедовать лжерелигию, и у них появится великое 
множество последователей. В век Кали людей больше привлекают 
безбожные учения. Поэтому неудивительно, что эти люди будут 
поносить Веды, последователей Вед, брахманов, Верховного Господа 
и Его преданных. 

Сбившиеся с пути, невежественные люди начнут создавать 
религиозные заповеди, идущие вразрез с учением Вед. Принимая свои 
измышления за истину, эти слепцы в итоге низвергнутся в темнейшие 
области мироздания. 

Падение асуров описывается также в «Бхагавад-гите» (16.16 и 16.23). 
Люди века Кали целиком находятся во власти гун страсти и 

невежества. И Господь Ришабхадева пришел на землю для того, чтобы 
вызволить их из плена майи. 

Признаки Кали-юги описываются во второй главе Двенадцатой 
песни «Шримад-Бхагаватам». Там предсказано, как будут вести себя 
падшие люди этого века. Лаванйам кеша- дхаранам. Они будут 
отращивать длинные волосы, думая, что это очень красиво, либо 
вырывать их, как делают джайнисты. Они откажутся от элементарных 
правил гигиены и не будут даже полоскать рот после еды. Джайнисты 
называют Господа Ришабхадеву своим первоучителем. Однако 
настоящими последователями Ришабхадевы они станут лишь в том 
случае, если будут прислушиваться к Его наставлениям. Эти 
наставления, которые Ришабхадева дал Своим ста сыновьям, объясняя 
им, как освободиться из плена майи, приводятся в пятой главе этой 
Песни. И те, кто неукоснительно следует этим наставлениям, 
непременно вырвутся из плена майи и вернутся домой, к Богу. 
Верному последователю Ришабхадевы освободиться от материального 
рабства не составит труда. Господь Ришабхадева для того и пришел в 
этот мир, чтобы спасти падшие души Кали-юги. 

Вот как воспевают божественные деяния Господа Ришабхадевы 
великие мудрецы: «На Земле, омываемой семью океанами, много 
островов и стран, но самая праведная из них - Бхарата-варша. Жители 
Бхарата-варши испокон веков прославляют деяния многих 
воплощений Верховной Личности Бога, и среди них - Господа 
Ришабхадевы. Все деяния Верховного Господа несут людям великое 
благо». 

Шри чайтанья Махапрабху сказал: 
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бхарата-бхумите хаила манушйа-джанма йара 
джанма сартхака кари' кара пара-упакара 

ч.-ч., Ади, 9.41 

Бхарата-варша - благословенная страна. Ее жители знакомы с 
ведическими писаниями, знают о различных воплощениях Верховной 
Личности Бога и имеют возможность прославлять Господа, строя свою 
жизнь в соответствии с учением Вед. Осознав, что человеческая жизнь 
имеет высшее предназначение, они должны взять на себя задачу 
донести эту истину до людей всего мира. Такова воля Шри чайтаньи 
Махапрабху. Слово адхипунйам указывает на то, что, хотя в других 
частях мира тоже много благочестивых людей, самыми благочестивыми 
являются жители Бхарата-варши. Поэтому они способны принести 
человечеству огромное благо, проповедуя по всему миру сознание 
Кришны. Шрила Мадхвачарья тоже утверждает, что Бхарата-варша - 
особая страна: вишешад бхарате пунйам. В других странах люди ничего 
не знают о бхагавад-бхакти, преданном служении, но тому, кто родился 
в Бхарата-варше, совсем не трудно понять науку преданного служения 
Господу. Таким образом, каждый житель Бхарата-варши должен 
сделать свою жизнь совершенной, практикуя бхагавад-бхакти, а затем 
проповедовать это учение на благо всего человечества. 

 «Найдутся ли слова, способные передать величие и чистоту 
славной династии Приявраты? Сам Верховный Господь, изначальная 
Личность Бога, пришел на землю как один из царей этой династии и 
соблюдал религиозные заповеди, позволяющие избавиться от 
последствий своих поступков». 

Есть много царских родов, в которых появлялись воплощения 
Верховного Господа. Так, Господь Кришна появился в одной из семей 
рода Яду, а Господь Рамачандра - в роде Икшваку (который еще 
называют родом Рагху). И точно так же Господь Ришабхадева был 
потомком рода царя Приявраты. Все это великие, славные династии, и 
династия Приявраты среди них особенно знаменита. 

 «Есть ли на свете йог, способный хотя бы мысленно последовать 
примеру Господа Ришабхадевы? Господь Ришабхадева отрекся от всех 
мистических способностей, которые так жаждут обрести йоги. Так кто 
же из йогов может сравниться с Ним?» 

Большинство йогов стремятся развить у себя мистические 
способности, к которым относятся анима, лагхима, махима, пракамья, 
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прапти, ишитва, вашитва и камавасаита. Но Господь Ришабхадева не 
проявлял к этим материальным достижениям ни малейшего интереса. 
Эти сиддхи (совершенства) являются порождением иллюзорной 
энергии Господа. Истинная цель йоги - снискать благосклонность 
Верховного Господа и укрыться под сенью Его лотосных стоп. Однако 
иллюзорная энергия, йогамайя, скрывает от людей эту цель, и потому 
так называемые йоги устремляются к мнимым, материальным 
совершенствам: аниме, лагхиме, прапти и т.п. Вот почему 
обыкновенных йогов нельзя ставить в один ряд с Господом 
Ришабхадевой, воплощением Верховной Личности Бога. 

Шукадева Госвами продолжал: Господь Ришабхадева - высший 
духовный наставник, господин и покровитель всего ведического знания, 
полубогов, коров, брахманов и обыкновенных людей. Я поведал о Его 
чистых, трансцендентных деяниях, которые положат конец грехам всех 
живых существ. Описания божественных игр Господа Ришабхадевы - 
неисчерпаемый источник благословений. Каждый, кто, идя по стопам 
ачарьев, внимательно слушает или пересказывает эти повествования, 
непременно возвысится до чистого преданного служения лотосным 
стопам Господа Васудевы, Верховной Личности Бога. 

Шукадева Госвами продолжал: о царь, Верховный Господь, 
Мукунда, Сам заботится о членах семьи Яду и обо всех потомках 
Панду. Он для вас и духовный наставник, и Божество, которому вы 
поклоняетесь, и друг. Именно Он направляет все ваши действия. Мало 
того, иногда Он становится вашим посланником или слугой и 
выполняет те же обязанности, что и простая прислуга. Тем, кто 
стремится заслужить Его благосклонность, Господь очень скоро дарует 
освобождение, но мало кто получает от Господа возможность служить 
Ему с любовью. 

Господь Ришабхадева прекрасно знал, что Он - Сам Бог, Верховная 
Личность, и, будучи полностью самодостаточным, не стремился к 
наслаждениям, которые сулит внешняя энергия. У Него не было 
никаких желаний, ибо Он ни в чем не знал недостатка. Люди, 
зараженные ложными, телесными представлениями, все глубже 
погружаются в пучину материализма и не ведают, где искать высшее 
благо. Господь Ришабхадева по Своей беспричинной милости объяснил 
им, какова истинная природа души и в чем смысл жизни. Я в глубоком 
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почтении склоняюсь перед Верховным Господом, явившимся в образе 
Ришабхадевы. 

Здесь изложена суть всей этой главы, повествующей о деяниях 
Господа Ришабхадевы. Господь Ришабхадева - Сам Бог, Верховная 
Личность, поэтому Он ни в чем не знает недостатка. И мы, живые 
существа, неотъемлемые частицы Верховного Господа, должны 
следовать наставлениям Господа Ришабхадевы, тогда мы тоже станем 
самодостаточными. Не следует создавать искусственные потребности, 
основанные на телесных представлениях о жизни. Тот, кто осознал 
свою духовную природу, всегда удовлетворен, поскольку находится в 
своем изначальном, духовном положении. В «Бхагавад-гите» (18.54) об 
этом сказано так: брахма-бхутах прасаннатма на шочати на канкшати. 
Вот истинная цель, к которой должны стремиться все живые существа. 
Даже здесь, в материальном мире, можно быть полностью 
удовлетворенным, то есть ничего не желать и ни о чем не скорбеть. Для 
этого нужно просто следовать наставлениям Господа, изложенным в 
«Бхагавад-гите» и «Шримад-Бхагаватам». Удовлетворение, которое 
человек обретает, постигнув свою духовную природу, называется 
сварупананда. 

Обусловленные души, вечно спящие во мраке невежества, не 
понимают, в чем их истинное благо, и пытаются обрести счастье 
различными материальными способами, однако это невозможно. В 
«Шримад-Бхагаватам» говорится: на те видух свартха-гатим хи вишнум 
- погрязшие в невежестве, обусловленные души не знают, что истинное 
благо обретает только тот, кто укрылся под сенью лотосных стоп 
Господа Вишну. Те, кто пытаются стать счастливыми, окружая себя 
материальными удобствами, напрасно тратят силы: им не видать 
счастья. Поэтому Господь Ришабхадева Своим примером и 
наставлениями показал обусловленным душам, как выбраться из тьмы 
невежества, осознать свою духовную природу и стать 
самодостаточным. 

Ниже приведем комментарий Его Божественной Милости 
Бхактисиддханты Сарасвати Госвами Махараджи Прабхупады, которое 
вошло в его «Гаудия-бхашью» - комментарий к «Шримад-Бхагаватам». 

Мудрецы, глубоко изучившие все ведические писания, сходятся в 
том, что воплощения Верховной Личности Бога бесчисленны. Эти 
воплощения делятся на две категории: прабхава и вайбхава. 
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Воплощения категории прабхава, согласно шастрам, тоже делятся на 
два типа: вечные и малоизвестные. В Пятой песни «Шримад-
Бхагаватам» (гл. 3 - 6) повествуется о Ришабхадеве, однако подробного 
описания Его божественных деяний не приводится. Поэтому Его 
относят ко второму типу воплощений категории прабхава. В Первой 
песне «Шримад-Бхагаватам» (3.13) сказано: 

аштаме мерудевйам ту 
набхер джата урукрамах 

даршайан вартма дхиранам 
сарвашрама-намаскритам 

«Восьмым воплощением Господа Вишну был сын Махараджи 
Набхи [сына Агнидхры] и его жены Мерудеви. Он указал путь к 
совершенству, которым идут истинные парамахамсы, почитаемые 
всеми последователями варнашрама-дхармы «. Ришабхадева - это Сам 
Бог, Верховная Личность, и тело Его духовно (сач-чид-ананда- виграха). 
Может возникнуть вопрос: раз так, то почему же Он мочился и 
испражнялся? Баладева Видьябхушана, веданта-ачарья нашей Гаудия-
сампрадаи, в своей книге «Сиддханта-ратна» (часть первая, тексты 65 - 
68) отвечает на этот вопрос. Далекие от совершенства люди, в которых 
нет преданности Господу, заостряют внимание на том, что Ришабхадева 
испражнялся и мочился. Они увлеченно обсуждают эту тему, не 
понимая, что тело Господа по природе духовно. Положение таких 
людей - материалистов нынешней эпохи, сбитых с толку иллюзорной 
энергией, - подробно описывается в Пятой песне «Шримад-Бхагаватам» 
(6.10). А в другом стихе Пятой песни (5.19) Сам Ришабхадева говорит: 
идам шарирам мама дурвибхавйам - «Для материалистов Мое тело 
остается непостижимым». То же самое утверждает в «Бхагавад- гите» 
(9.11) Господь Кришна: 

аваджананти мам мудха 
манушим танум ашритам 
парам бхавам аджананто 
мама бхута-махешварам 

«Глупцы насмехаются надо Мной, когда Я нисхожу в этот мир в 
человеческом облике. Они не знают, что Я по природе трансцендентен, 
и что Я - верховный владыка всего сущего». Постичь, каким образом 
Верховный Господь воплощается в человеческом облике, чрезвычайно 
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трудно. Его явление недоступно пониманию обыкновенных людей. 
Поэтому Ришабхадева объясняет, что Его тело полностью духовно. А 
значит, на самом деле Он не мочился и не испражнялся. Хотя со 
стороны казалось, что Он отправляет естественные нужды, эти Его 
действия трансцендентны, и ни один обыкновенный человек не 
способен им подражать. В «Шримад-Бхагаватам» сказано, что 
испражнения и моча Ришабхадевы источали божественное благоухание. 
Кто-то может попытаться подражать тем или иным деяниям 
Ришабхадевы, но едва ли ему удастся сделать свои испражнения 
благоуханными. 

Существует религиозная группа, известная под названием «архат». 
Иногда ее члены объявляют себя последователями Ришабхадевы, 
однако их действия не имеют ничего общего с деяниями Господа. Как 
могут эти люди называть себя последователями Ришабхадевы, если они 
нарушают предписания Вед? Шукадева Госвами рассказал о том, как 
правитель Конки, Венки и Кутаки [царь Архат], услышав о деяниях 
Господа Ришабхадевы, придумал свою религию, которая получила 
название «архат». Поскольку принципы этой религии противоречат 
Ведам, она является пашанда-дхармой [безбожным учением]. 
Последователи учения Архата считают деяния Ришабхадевы 
материальными. Но на самом деле Ришабхадева, воплощение 
Верховной Личности Бога, находится на трансцендентном уровне, и 
Ему нет равных. 

Деяния Ришабхадевы - это деяния Самого Верховного Господа. В 
«Шримад-Бхагаватам» (5.6.8) сказано: даваналас тад ванам алелиханах 
саха тена дадаха - чтобы завершить Свои земные игры, Ришабхадева 
вошел в огромный лесной пожар, в котором весь лес, а вместе с ним и 
тело Господа сгорели дотла. Подобным же образом Ришабхадева сжег 
дотла все людское невежество. Являя качества истинного парамахамсы, 
Он наставлял Своих сыновей в духовной науке. Что же касается учения 
Архата, то оно в корне расходится с учением Ришабхадевы. 

Шрила Баладева Видьябхушана отмечает, что в Восьмой песне 
«Шримад-Бхагаватам» тоже упоминается Ришабхадева, однако это не 
тот Ришабхадева, о котором говорится здесь. 
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Часть III: Прахлада Махарадж 

Шримад – Бхагаватам. Седьмая песнь. 
ПРЕАМБУЛА 

ВЕРХОВНЫЙ ГОСПОДЬ КО ВСЕМ ОТНОСИТСЯ ОДИНАКОВО 

Шукадева Госвами, отвечая на вопрос Махараджи Парикшита, 
объясняет, почему Верховный Господь - Сверхдуша, друг и 
защитник каждого - все же встал на сторону Индры, владыки рая, и 
убил Дайтьев (демонов). Шукадева Госвами полностью опровергает 
доводы обывателей, пытающихся уличить Господа в пристрастности. 
Он говорит, что тело обусловленной души подвержено влиянию трех 
гун материальной природы, из-за чего возникают такие 
противоположности, как вражда и дружба, привязанность и 
отрешенность. Однако Бог, Верховная Личность, не подвержен 
влиянию гун природы, майи. Он всецело духовен. Майя - это 
внешняя энергия Господа, с помощью которой Он создает и 
уничтожает материальный мир, не оказывает влияния на Него. 
Поэтому Верховная Личность Бога выше двойственности. Даже 
вечное время не властно над Господом. В «Бхагавад-гите» Кришна 
говорит:  «Я есть время, великий разрушитель миров…» (Бх.г. 11.32). 
С помощью фактора вечного времени Господь создает, 
поддерживает и разрушает материальные миры, и убитые Им 
демоны немедленно обретают освобождение.  Они видели в Нем 
своего врага, и когда Господь убил их, они обрели спасение, 
погрузившись в Его бытие. Стало быть, даже те, кто думает о 
Верховной Личности Бога с ненавистью, обретают спасение. Что же 
тогда говорить о преданных, которые всегда служат Господу с 
любовью? 

Царь Парикшит спросил: О брахман! Верховная Личность Бога, 
Господь Вишну, который желает всем добра и очень дорог каждому, 
ко всем относится одинаково. Как же мог Он, словно обычный 
человек, проявить пристрастие - встать на сторону Индры и убить 
его врагов? Возможно ли, чтобы тот, кто одинаково расположен ко 
всем, поддерживал одних и враждовал с другими? 
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В «Бхагавад-гите» (9.29) Господь говорит: само 'хам сарва-
бхутешу на ме двешйо 'сти на прийах - «Я ко всем отношусь 
одинаково. Я никому не отдаю предпочтения и никого не считаю 
Своим врагом».  

Господь Вишну, Верховная Личность, Сам - источник всех 
наслаждений. Ради какой же выгоды Он мог встать на сторону 
полубогов? Какие блага это Ему сулило? Разве мог трансцендентный 
Господь бояться асуров и ненавидеть их? 

Не следует забывать о различии между духовным и 
материальным миром, в материальном все осквернено качествами 
гун страсти и невежества. И даже гуна благости в материальном 
мире не является абсолютно чистой.  Но то, что духовно, оно 
трансцендентно и не может быть затронуто ими. И если мы видим в 
Кришне какую-то пристрастность, то это лишь потому, что на нас 
влияет Его внешняя энергия. Сам Господь свободен от ее влияния. 
Неприязнь и дружелюбие могут проявлять лишь несовершенные 
существа. В «Бхагавад-гите» (9.26) Господь говорит: 

патрам пушпам пхалам тойам 
йо ме бхактйа прайаччхати 
тад ахам бхактй-упахритам 

ашнами прайататманах 

«Если человек с любовью и преданностью поднесет Мне листок, 
цветок, плод или воду, Я приму их».  Все цветы, вся вода, фрукты и 
пр., все принадлежит Кришне. Он - источник всех энергий (материи 
и духа).  На правах собственности всего существующего Он - 
единственный, кто наслаждается.  Разве Господь зависит от 
подношений Своих преданных?  И разве Он боится асуров? Так что 
не может быть и речи о том, что Верховный Господь к кому-то 
пристрастен. Счастье и несчастье, любовь и ненависть есть 
проявление различного сочетания гун материальной природы. Но 
Господь при всех обстоятельствах сохраняет Свое трансцендентное 
положение. Он всецело духовен: Он Сам и Его тело духовны и не 
подвержены влиянию материальной природы. 

Господь Вишну, Личность Бога, выше любых материальных 
качеств, поэтому Его называют ниргуной, «не имеющим свойств». 
Он нерожденный, а значит, у Него нет материального тела, из-за 
которого возникают привязанности и ненависть. Хотя Господь 
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неизменно трансцендентен, с помощью Своей духовной энергии Он 
появлялся в этом мире и выступал в роли обыкновенного человека, 
исполняя те или иные обязанности, словно простая обусловленная 
душа. 

Так называемые привязанность, отрешенность и всевозможные 
обязанности относятся к материальной природе, которая 
представляет собой энергию, исходящую от Верховной Личности 
Бога, поэтому, когда Сам Господь нисходит в материальный мир и 
действует в нем, Он сохраняет Свое духовное положение. Хотя на 
материальном уровне Его деяния кажутся различными, с духовной 
точки зрения они абсолютны и едины по своей природе. Стало 
быть, тот, кто заявляет, будто Верховный Господь к кому-то 
относится враждебно, а к кому-то дружелюбно, приписывает Ему 
собственные недостатки., т.е. недостатки обусловленной души, 
которых у Господа нет. 

Продолжая объяснять природу Господа, Шукадева Госвами 
говорит: 

Дорогой царь Парикшит, все материальные качества - саттва-
гуна, раджо-гуна и тамо-гуна - относятся к материальному миру и 
ничуть не затрагивают Верховную Личность Бога. Кроме того, 
никогда не бывает, чтобы влияние всех трех гун усиливалось или 
ослабевало одновременно. 

Именно поэтому Господа называют верховным ишварой. 
Ишварах парамах кришнах: Кришна - верховный повелитель. Все 
материальные качества в Его власти (даиви хй эша гунамайи мама 
майа). Майадхйакшена пракритих суйате: материальная природа, 
пракрити, действует под Его началом. Как же на Него могут влиять 
качества пракрити? Кришна, Верховная Личность Бога, никогда не 
подвергается влиянию материальных качеств и потому никогда не 
бывает пристрастным. 

Когда царит благость, процветают мудрецы и полубоги, которых 
Верховный Господь щедро наделяет этим качеством. Когда 
господствует гуна страсти, процветают демоны, а когда господствует 
невежество, процветают якши и ракшасы. Верховная Личность Бога 
пребывает в сердце каждого, помогая всем живым существам 
получать плоды влияния саттва-гуны, раджо-гуны и тамо-гуны. 
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Каждый получает плоды действий, которые он совершает под 
влиянием определенных гун. Признаки этих гун описаны в 
«Бхагавад-гите» (14.11 - 13): 

сарва-дварешу дехе 'смин 
пракаша упаджайате 
джнанам йада тада видйад 
вивриддхам саттвам итй ута 

лобхах правриттир арамбхах 
карманам ашамах сприха 
раджасй этани джайанте 
вивриддхе бхаратаршабха 

апракашо 'правриттиш ча 
прамадо моха эва ча 
тамасй этани джайанте 
вивриддхе куру-нандана 

«Гуна благости проявляется в том, что все врата тела озарены 
светом знания. О лучший из Бхарат, признаками возросшего влияния 
гуны страсти являются прочные материальные привязанности, 
кармическая деятельность, неодолимые желания и огромные усилия. 
А признаки преобладания гуны невежества, о потомок Куру, - это 
темнота, бездействие, безумие и иллюзия». 

Верховный Господь, пребывающий в сердце живого существа, 
лишь посылает ему плоды влияния преобладающей гуны, а Сам при 
этом остается беспристрастным. Победы и поражения приходят к 
нам по воле Господа, но это не значит, что Он встает на чью- то 
сторону. 

Разные гуны материальной природы действуют не 
одновременно. Они сменяют друг друга, подобно временам года. 
Иногда усиливается влияние раджо-гуны, иногда - тамо-гуны, а 
иногда - саттва-гуны. Полубоги, как правило, находятся под 
влиянием саттва-гуны и благодаря своим возвышенным качествам 
одерживают победы в сражениях с демонами. Однако из этого не 
следует, что Верховный Господь к ним пристрастен. 

Вездесущая Личность Бога пребывает в сердце каждого, и 
настоящий мыслитель способен узреть, насколько Господь проявляет 
Себя в том или ином существе. Каждый может определить, сколько 
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огня в дровах, воды в кувшине или пространства в пустом горшке; 
подобным же образом, глядя на то, как живое существо служит 
Господу, можно понять, относится оно к полубогам или к демонам. 
По делам человека мудрые видят, насколько благосклонен к нему 
Верховный Господь. 

Изучая «Бхагавад-гиту», каждый может узнать, сколько в нем 
саттва-гуны, раджо-гуны и тамо-гуны . В примере, который приводит 
Шукадева Госвами, огонь символизирует гуну благости. По силе и 
объему пламени можно определить, сколько горит дров, бензина или 
другого горючего. Вода же символизирует здесь раджо- гуну, гуну 
страсти. Вода есть и в маленькой фляжке, и в огромном 
Атлантическом океане; зная, сколько воды вмещает тот или иной 
резервуар, можно вообразить себе его величину. То же самое можно 
сказать и о пространстве, которое есть и в небольшом глиняном 
горшке, и в бескрайнем космосе. В этом примере пространство 
символизирует гуну невежества. Зная, сколько в том или ином 
существе саттва-гуны, раджо-гуны и тамо-гуны, можно сказать, кто 
это: девата (полубог), асур, якша или ракшас. Просто увидев кого-то, 
невозможно определить, девата он, асур или ракшас, однако 
разумные люди способны это понять по его делам. В «Падма-
пуране» сформулирован общий принцип, позволяющий установить 
природу того или иного существа: вишну-бхактах смрито даива 
асурас тад випарйайах. Полубоги - это преданные Господа Вишну, 
тогда как асуры и якши - их полная противоположность. Асуры не 
преданы Господу: они ищут чувственных удовольствий и ради этого 
поклоняются полубогам, бхутам, претам и т.д. Поэтому определить, 
какой природой наделено то или иное существо - природой полубога, 
ракшаса или асура, - можно, понаблюдав за его деятельностью. 

По внешнему облику живых существ невозможно определить, к 
кому из них Кришна благоволит, а к кому - нет. Все зависит от 
внутреннего настроя; именно поэтому одни получают от Кришны 
советы, а для других Он остается скрытым. Дело не в том, что 
Кришна к кому-то пристрастен, а в том, что Он отвечает на нашу 
способность понимать Его. Кришна проявляет Свои качества 
настолько, насколько то или иное существо - будь то девата, асур, 
якша или ракшас - способно их воспринять. Неразумные люди, видя, 
что могущество Кришны проявляется в разных существах 
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неодинаково, поспешно делают вывод, что Кришна пристрастен к 
некоторым из них, однако это неверно. Кришна ко всем относится 
одинаково, и успех человека на пути духовной жизни зависит от его 
способности принимать милость Кришны. Шрила Вишванатха 
Чакраварти Тхакур поясняет это с помощью следующего примера. 
На небе много светил. Ночью, хотя все погружено во тьму, луна ярко 
светит и потому хорошо видна на небосклоне. От солнца тоже 
исходит очень яркий свет. Однако, когда эти светила скрыты тучами, 
их довольно трудно увидеть. Подобным образом, чем плотнее душу 
окутывают раджо-гуна и тамо-гуна, тем труднее различить ее сияние, 
но, по мере того как душа, продвигаясь по пути преданного 
служения, начинает проявлять качества саттва- гуны, ее сияние 
становится все более ярким. Качества душ проявляются по-разному 
не потому, что Верховный Господь к кому-то пристрастен, а потому, 
что каждая душа в разной степени покрыта теми или иными 
оболочками из сочетания гун материальной природы.. Так что по 
проявленным в нас качествам можно определить, насколько мы 
развили в себе саттва- гуну и насколько нас окутывают раджо-гуна и 
тамо-гуна. 

Намереваясь создать для живых существ различные тела, 
соответствующие их наклонностям и карме, Верховная Личность 
Бога пробуждает все качества материальной природы: саттва-гуну, 
раджо-гуну и тамо-гуну. Затем в образе Сверхдуши Господь входит 
в каждое тело и наделяет всех способностью творить, поддерживать 
и разрушать; при этом для поддержания Он использует саттва-гуну, 
для созидания - раджо-гуну, а для разрушения - тамо-гуну. 

В «Бхагавад-гите» (9.10) Господь говорит: 

майадхйакшена пракритих 
суйате са-чарачарам 
хетунанена каунтейа 

джагад випаривартате 

«Материальная природа, о сын Кунти, действует под Моим 
присмотром, производя на свет все движущиеся и неподвижные 
существа. Под ее началом мироздание снова и снова возникает и 
уничтожается». Различные изменения в материальном мире 
происходят из-за действия трех гун, но управляет этими гунами 
Верховная Личность Бога. Материальная природа предоставляет 
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живым существам разнообразные тела (йантрарудхани майайа), и в 
каждом из них преобладает либо саттва-гуна, либо раджо-гуна, либо 
тамо-гуна. Создавая тела, материальная природа действует по воле 
Верховной Личности Бога. На самом деле все тела создает Господь. 
Кармана даива-нетрена: в соответствии с кармой живого существа 
для него создается определенное тело, причем это происходит под 
надзором Верховного Господа. Именно Верховный Господь, 
действуя через Свою внешнюю энергию (притхак сва-майайа), 
предоставляет живым существам тела, состоящие из саттва-гуны, 
раджо-гуны или тамо-гуны. Пребывая в различных телах в образе 
Параматмы, Господь (ишвара) управляет их деятельностью, а когда 
тело нужно разрушить, Он использует для этого тамо-гуну. Так 
живые существа получают разные тела. 

О великий царь! Верховный Господь - творец всех миров и 
повелитель материальной и духовной энергии; Он создает также 
время, в пределах которого действуют живые существа и 
материальная природа. Именно поэтому ни время, ни материя не 
властны над Верховной Личностью Бога. 

О царь, время усиливает влияние саттва-гуны. Поэтому, хотя 
Верховный Господь повелевает всеми, Он благоволит к полубогам, 
которые обычно в этой гуне и пребывают. Демоны же, находясь под 
влиянием раджо-гуны и тамо-гуны, терпят крах. Верховный Господь 
побуждает время действовать по-разному, но это вовсе не значит, что 
Он проявляет к кому-то пристрастие. Господь славен Своими 
деяниями, и за это Его называют Урушравой. 

О царь, во время раджасуя-ягьи Махараджа Юдхиштхира, сын 
Махараджи Панду, своими глазами видел, как Шишупала 
погрузился в тело Верховного Господа, Кришны. Пораженный 
этим, он попросил великого мудреца Нараду объяснить 
случившееся. Кроме Нарады на том жертвоприношении было много 
и других мудрецов, и все они слышали, как Махараджа 
Юдхиштхира задал ему этот вопрос. 

Махараджа Юдхиштхира сказал: просто поразительно, что 
демон Шишупала, который так ненавидел Верховного Господа, 
погрузился в Его тело. Обрести подобное освобождение [саюджья-
мукти] не могут даже великие трансценденталисты - как же это 
удалось врагу Господа? 
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О великий мудрец, все мы горим желанием узнать, почему 
Господь оказал Шишупале эту милость. Я слышал, что в былые 
времена, когда царь Вена стал хулить Верховную Личность Бога, 
брахманы отправили его в ад. Шишупала заслуживал той же участи. 
Почему же он погрузился в бытие Господа? 

Многогрешный Шишупала, сын Дамагхоши, с раннего детства, 
едва научившись говорить, начал хулить Господа Шри Кришну и 
продолжал Его ненавидеть до самой своей смерти. Таким же был и 
брат Шишупалы, Дантавакра. 

Шишупала и Дантавакра непрестанно поносили Высшую 
Личность, Господа Вишну [Кришну], Верховный Брахман, и тем не 
менее их не сразила болезнь. На языке у них не появилась белая 
проказа, и они не вверглись во тьму преисподней. Поистине, нас это 
очень удивляет. 

Как могло случиться, что Шишупала и Дантавакра на глазах у 
стольких достойных людей с необычайной легкостью погрузились в 
тело Кришны, хотя достичь Его природы очень трудно? 

То, что произошло, для меня просто загадка. Разум мой 
заметался, словно пламя свечи от порыва ветра. О Нарада Муни, ты 
знаешь все - объясни же мне причину столь удивительного случая. 

Шри Шукадева Госвами сказал: Нарада Муни, необычайно 
могущественный и всеведущий духовный учитель, был очень 
доволен просьбой Махараджи Юдхиштхиры. В присутствии всех, 
кто принимал участие в той ягье, он стал отвечать. 

Великий мудрец Шри Нарададжи сказал: О царь, радость от 
похвалы и наград или печаль от злых слов и наказаний живое 
существо испытывает лишь потому, что пребывает в невежестве. По 
замыслу Господа, тело обусловленной души, созданное Его внешней 
энергией, является источником страданий в этом мире. 

О великий правитель, придерживаясь телесных представлений о 
жизни, обусловленная душа отождествляет себя с телом и считает, 
что все, связанное с этим телом, принадлежит ей. Вследствие такого 
заблуждения она попадает под влияние двойственности 
материального мира, проявляющейся иногда как хвала и порицание. 

Сбитая с толку телесными представлениями о жизни, 
обусловленная душа думает, что со смертью тела гибнет и живое 
существо. Господь Вишну, Личность Бога, - это верховный 
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повелитель, Сверхдуша всех живых существ. Поскольку у Господа 
нет материального тела, у Него нет и ложных представлений «я» и 
«мое». А значит, неверно считать, что Господь чувствует боль, когда 
Его хулят, или радуется, когда Ему возносят молитвы. Такого с Ним 
не бывает. У Господа нет ни врагов, ни друзей. Карает Он демонов 
или внимает молитвам Своих преданных - Он и тех и других одаряет 
благом. Ни молитвы, ни поношения не могут повлиять на Господа. 

Поэтому, с каким бы чувством ни думала обусловленная душа о 
Боге - будь то враждебность, преданность, страх, привязанность или 
вожделение, - если ее мысли так или иначе сосредоточены на 
Всевышнем, она получит только благо, ибо исполненный блаженства 
Господь никогда не попадает под влияние чьей-то враждебности или 
дружелюбия. 

Нарада Муни продолжал: преданно служа Верховному Господу, 
человек не может погрузиться в мысли о Нем столь же глубоко, как 
те, кто относится к Богу враждебно. Таково мое мнение. 

Червь, которого оса замуровывает в расщелине, всегда со 
страхом и ненавистью думает о ней и потому в следующей жизни 
сам рождается осой. Точно так же, если обусловленная душа всегда 
размышляет о Кришне - сач-чид-ананда-виграхе, - она избавляется от 
последствий своих грехов. Поклоняется она Ему как Богу или видит 
в Нем врага - в любом случае, благодаря неизменной 
сосредоточенности на Кришне, такая душа вновь обретет духовное 
тело. 

В «Бхагавад-гите» (4.10) Господь говорит: 

вита-рага-бхайа-кродха 
ман-майа мам упашритах 

бахаво джнана-тапаса 
пута мад-бхавам агатах 

«Освободившись от привязанности, страха и гнева, 
сосредоточив на Мне ум и найдя во Мне прибежище, многие люди в 
прошлом постигли Меня. Так они очистились от материальной 
скверны и обрели трансцендентную любовь ко Мне». Постоянно 
думают о Кришне либо Его преданные, либо Его враги. Ясно, что 
преданные, обретая духовное знание и совершая тапасью, 
избавляются от страха и гнева и становятся чистыми преданными. 
Но те, кто относится к Кришне враждебно, тоже очищаются, потому 
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что все время думают о Нем. Сам Господь подтверждает эту истину в 
одном из стихов «Бхагавад-гиты» (9.30): 

апи чет су-дурачаро 
бхаджате мам ананйа-бхак 

садхур эва са мантавйах 
самйаг вйавасито хи сах 

«Даже если тот, кто занимается преданным служением, 
совершит самый отвратительный поступок, его все равно следует 
считать святым, ибо он исполнен решимости идти по верному пути». 
Безусловно, преданные поклоняются Господу, полностью 
сосредоточив на Нем свое внимание. Но если враги Кришны (су-
дурачарах) день и ночь думают о Господе, они тоже становятся 
чистыми преданными. Погружаясь в мысли о Кришне, и демоны, и 
преданные освобождаются из сетей материальной майи. 

Очень многие обрели освобождение, просто погрузившись в 
мысли о Кришне и оставив греховные занятия. Глубокая 
сосредоточенность ума на Господе может быть порождена 
вожделением, враждебностью, страхом, нежной привязанностью или 
преданным служением. Поэтому, чтобы получить милость Кришны, 
достаточно обратить к Нему свой ум, и сейчас я приведу несколько 
примеров, подтверждающих это. 

О царь Юдхиштхира, гопи удостоились милости Кришны 
благодаря тому, что питали к Нему вожделение, Камса - благодаря 
своему страху перед Ним, цари вроде Шишупалы - благодаря 
зависти к Кришне, а Ядавы - благодаря тому, что относились к 
Кришне как к родственнику; вы, Пандавы, обрели милость Кришны 
благодаря своей глубокой привязанности к Нему, а мы, обычные 
преданные, - благодаря преданному служению. 

Разные живые существа удостаиваются разных видов мукти - 
саюджьи, салокьи, сарупьи, самипьи или саршти - в зависимости от 
преобладающего в их сердце желания, которое называется бхавой. 
Здесь описывается, например, как гопи стали ближайшими 
преданными Кришны благодаря тому, что испытывали вожделение, 
вызванное сильной любовью к Нему. Хотя гопи Вриндавана видели в 
Кришне своего возлюбленного (такое отношение называется 
паракия-расой) и проявляли к Нему сладострастные чувства, 
никакого вожделения на самом деле у них не было. Это очень важно 
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понять, чтобы успешно продвигаться в духовной жизни. Их влечение 
к Кришне напоминало вожделение, однако это не было мирским 
вожделением. В «Чайтанья-чаритамрите» желания обитателей 
духовного и материального мира сравниваются с золотом и железом. 
И золото, и железо - металлы, но их ценность далеко не одинакова. 
Вожделение, которое гопи испытывали к Кришне, подобно золоту, 
тогда как мирское вожделение сродни железу. 

Камса и другие враги Кришны погрузились в бытие Брахмана, 
но друзья и преданные Кришны заслуживают гораздо большего. 
Преданные Кришны получают возможность общаться с Ним, став 
Его спутниками во Вриндаване или на планетах Вайкунтхи. Такой 
преданный, как Нарада Муни, хотя и странствует по всем трем 
мирам, питает очень возвышенные чувства к Нараяне (айшварьяман). 
Вришни и другие Ядавы, а также родители Кришны во Вриндаване 
связаны с Кришной семейными узами, причем Нанда и Яшода, 
приемные отец и мать Кришны, занимают более высокое положение, 
чем Васудева и Деваки. 

Как бы то ни было, очень важно, чтобы душа глубоко 
сосредоточилась на личности Кришны. Тот, кто, испытывая одно из 
пяти упомянутых мною чувств, обратит к Господу свои мысли, 
непременно вернется домой, к Богу. Однако безбожники вроде царя 
Вены, вообще не способные хранить в уме образ Кришны, никогда 
не обретут спасения. Поэтому, с любовью или ненавистью, человек 
всегда должен думать о Кришне. 

Нарада Муни продолжал: О лучший из Пандавов, твои 
двоюродные братья Шишупала и Дантавакра, сыновья твоей тетки 
по матери, раньше принадлежали к ближайшему окружению Господа 
Вишну, но из-за проклятия, которое наложили на них брахманы, они 
пали с Вайкунтхи в материальный мир. 

Шишупала и Дантавакра не были обычными демонами, так как 
раньше принадлежали к ближайшему окружению Господа Вишну. 
То, что они пали в материальный мир, - лишь внешняя сторона 
событий; на самом деле они пришли сюда, чтобы помогать 
Верховному Господу проводить Свои игры в этом мире. 

Махараджа Юдхиштхира спросил: что за грозное проклятие 
могло подействовать даже на освобожденных вишну-бхакт и кто 
оказался способен проклясть спутников Господа? Не может быть, 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

235 

чтобы те, кто непоколебимо предан Господу, снова пали в 
материальный мир. Я не могу в это поверить. 

Тела обитателей Вайкунтхи всецело духовны и не имеют ничего 
общего с материальным телом, чувствами или жизненным воздухом. 
Объясни же мне, как случилось, что спутники Личности Бога из-за 
наложенного на них проклятия были вынуждены воплотиться в 
материальных телах, словно обыкновенные души. 

Великий святой Нарада сказал: Однажды четверо сыновей 
Господа Брахмы - Санака-кумар, Санандана-кумар, Санатана-кумар 
и Санат-кумар, - странствуя по трем мирам, оказались на Вишнулоке. 

Хотя эти четыре великих мудреца были самыми старшими из 
сыновей Брахмы [даже старше Маричи], они выглядели, как пяти- 
шестилетние мальчики, и ходили нагими. Решив, что это обычные 
дети, двое стражей, Джая и Виджая, не пропустили их во врата 
Вайкунтхалоки. 

Когда Джая и Виджая закрыли перед Санатаной и остальными 
Кумарами вход на Вайкунтхалоку, те в великом гневе прокляли их. 
«Вы, двое привратников, сущие глупцы, - сказали Кумары. - Вами 
движут материальные страсть и невежество, поэтому вы недостойны 
жить под сенью лотосных стоп Мадхудвиши, всецело свободных от 
этих качеств. Лучше вам не мешкая отправиться в материальный мир 
и родиться в семье самых грешных асуров». 

Проклятые так мудрецами, Джая и Виджая низверглись в 
материальный мир, а сами мудрецы, проникшись состраданием к 
привратникам, сказали им вслед: «После того, как вы родитесь там 
три раза, срок проклятия истечет, и вы снова окажетесь на Вайкунтхе 
в своем прежнем положении». 

Низойдя в материальный мир, Джая и Виджая, два спутника 
Господа, стали сыновьями Дити; старшего из них звали 
Хираньякашипу, а младшего - Хираньякша. Все Дайтьи и Данавы 
[демоны] их очень уважали. 

Верховный Господь Шри Хари, явившись в образе 
Нрисимхадевы, убил Хираньякашипу. А Хираньякша принял смерть 
от Господа Варахи, когда попытался помешать Ему спасти Землю, 
упавшую в океан Гарбходака. 
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Хираньякашипу стремился лишить жизни своего сына Прахладу 
- великого преданного Господа Вишну - и потому подвергал его 
всевозможным мучениям. 

Господь, Сверхдуша всех живых существ, спокоен, 
рассудителен и ко всем относится одинаково. Великий преданный 
Прахлада был под защитой энергии Господа, поэтому 
Хираньякашипу, несмотря на все свои усилия, не мог его убить. 

Потом Джая и Виджая, двое привратников Господа Вишну, 
родились Раваной и Кумбхакарной, которых Вишрава зачал в лоне 
Кешини. Оба этих демона причинили много бед всем обитателям 
вселенной. 

Нарада Муни продолжал: О царь, чтобы скорее избавить Джаю и 
Виджаю от проклятия брахманов, Господь пришел в этот мир в 
образе Рамачандры и убил Равану и Кумбхакарну. О деяниях 
Господа Рамачандры тебе лучше услышать из уст Маркандеи. 

А в третьем воплощении Джая и Виджая родились в семье 
кшатриев и стали тебе двоюродными братьями, сыновьями твоей 
тетки. Благодаря тому, что Кришна сразил их Своим диском, все 
последствия их грехов уничтожились, и теперь проклятие больше не 
тяготеет над ними. 

Джая и Виджая, двое спутников Господа Вишну, очень долго 
питали к Нему враждебные чувства. Считая Кришну своим врагом и 
непрестанно думая о Нем, они вновь обрели Его покровительство и 
вернулись домой, в царство Бога. 

Махараджа Юдхиштхира спросил: О великий Нарада, почему 
Хираньякашипу, безмерно любивший своего сына Махараджу 
Прахладу, так возненавидел его? И как Махарадже Прахладе удалось 
обрести столь великую преданность Господу Кришне? Пожалуйста, 
объясни мне это. 

Этими словами Махараджа Юдхишхиры и начинается история 
великого преданного Господа Кришны Прахлады Махараджа, 
который правил этим миром в период Сатья-юги. 
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Глава 11. Хираньякашипу — царь демонов 
Гибель Хираньякши была огромным горем для его сыновей, а 

также для его брата, Хираньякашипу. Хираньякашипу стал мстить за 
Хираньякшу, совершая самые страшные аскезы.  Он задумал свести 
на нет религиозную жизнь всех людей. 

Он заявил, что, убив Хираньякшу, Господь Вараха, Верховная 
Личность Бога, поступил пристрастно, так как встал на сторону 
Своих преданных. Поэтому Хираньякашипу призвал демонов и 
ракшасов нарушить мирную жизнь мудрецов и других жителей 
Земли, чтобы помешать им проводить религиозные обряды. Когда 
ягьи (жертвоприношения) на Земле прекратятся, полубоги умрут, и 
он сможет установить свой порядок. 

Шри Нарада Муни сказал: О царь Юдхиштхира, когда Господь 
Вишну в облике вепря, Варахи, убил Хираньякшу, это очень 
разгневало и расстроило Хираньякашипу, брата Хираньякши. 

Кипя от ярости и кусая губы, Хираньякашипу устремил к небу 
сверкающий гневом взгляд, от которого весь небосклон заволокло 
дымом. Затем он начал говорить. 

Как правило, демоны завидуют Верховному Господу и 
ненавидят Его. Здесь описываются внешние проявления того 
состояния, в котором пребывал Хираньякашипу, когда обдумывал 
свое намерение убить Господа Вишну и разорить Его царство, 
Вайкунтхалоку. 

Страшно было смотреть на его лик, искаженный жутким 
оскалом, свирепым взглядом и нахмуренными бровями. Подняв свое 
оружие, трезубец, Хираньякашипу обратился к окружавшим его 
демонам с такими словами. 

О Данавы и Дайтьи! О Двимурдха, Триакша, Шамбара и 
Шатабаху! О Хаягрива, Намучи, Пака и Илвала! О Випрачитти, 
Пулома, Шакуна и остальные демоны! Прошу вас, внимательно 
выслушайте меня и не откладывая сделайте то, что я скажу. 

*И демоны, и полубоги знают, что Верховный Господь - 
повелитель каждого; однако подчиняются Ему только полубоги, 
тогда как демоны игнорируют Его волю. Полубогов и демонов 
сравнивают с двумя женами одного мужчины. Для каждой из них 
другая жена - сапатни («жена-соперница»). 
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Мои жалкие враги, полубоги, сговорились лишить жизни 
Хираньякшу - любимого моего брата и верного друга. А Вишну, 
Верховный Господь, всегда беспристрастный ко всем - к полубогам и 
к нам, демонам, - на этот раз встал на сторону полубогов, которые 
ревностно поклонялись Ему, и помог им убить Хираньякшу. 

Верховный Господь утратил присущую Ему способность 
одинаково относиться к демонам и полубогам. Хотя Он - Высшая 
Личность, майя одолела Его, и Он принял облик вепря, чтобы 
доставить удовольствие Своим преданным - полубогам; Он 
поступил, как неугомонный ребенок, который то и дело находит себе 
новых друзей. За это я своим трезубцем снесу Господу Вишну голову 
с плеч, и кровью, что хлынет из Его тела, щедро угощу моего брата 
Хираньякшу, так любившего пить кровь. Только тогда я обрету 
покой. 

Демонам всегда кажется, что Господа Вишну можно 
уничтожить. В своем стремлении убить Вишну они сосредоточивают 
на Его образе все свои мысли и тем самым обретают возможность 
постоянно (хотя и с враждебностью) думать о Верховной Личности 
Бога. Хотя демоны не преданы Господу, их непрерывное 
размышление о Нем приносит им благо: как правило, они получают 
саюджья-мукти. Поскольку демоны принимают Господа Вишну за 
обыкновенное живое существо, им кажется, что они могут Его убить. 
Кроме того, демоны очень любят пить кровь и высасывать 
жизненную энергию. Так оно и есть: все демоны - кровопийцы и 
пожиратели чужой плоти, вурдалаки и упыри. 

Хираньякашипу упомянул также о рудхире, крови Господа 
Вишну, но, поскольку отрубить голову Вишну невозможно, нет 
смысла и говорить о Его крови. Впрочем, тело Господа Вишну 
украшает ярко-красная гирлянда, которая по цвету напоминает 
кровь. Когда некоторые демоны, освободившись от последствий 
своих грехов, обретают саюджья-мукти, Вишну благословляет их 
Своей красной, как кровь, гирляндой. Бывает также, что демоны, 
достигнув саюджья-мукти, переносятся потом на Вайкунтху и там 
получают гирлянду Господа как Его прасад. 

Хираньякашипу рассуждал: «Ветви срубленного под корень и 
поваленного наземь дерева очень скоро засыхают. Точно так же, если 
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я убью этого коварного Вишну, полубоги, для которых Он дороже 
жизни, лишатся источника своей силы и непременно зачахнут. 

Я сделаю все, чтобы убить Господа Вишну, а вы тем временем 
отправляйтесь на Землю, которая ныне процветает благодаря 
брахманской культуре и правлению кшатриев. Люди там предаются 
аскезе, совершают жертвоприношения, изучают Веды, исполняют 
религиозные обеты и раздают милостыню. Уничтожьте всех этих 
людей!» 

Полубоги - это представители Верховного Господа, Вишну, 
которые обеспечивают обитателей вселенной всем необходимым. И 
чтобы полубоги были довольны человеком, он должен совершать 
ягьи. Для разных полубогов Веды предписывают совершать разные 
ягьи, но в конечном счете все эти подношения предназначены для 
Верховной Личности Бога. Тем же, кто не способен осознать 
Высшую Личность, рекомендуется приносить жертвы полубогам. В 
зависимости от материальных качеств, которыми обладает человек, 
Веды рекомендуют совершать ту или иную ягью. То же самое 
относится и к поклонению полубогам: объект поклонения избирается 
в соответствии с качествами человека. Например, тем, кто любит 
есть мясо, рекомендовано поклоняться богине Кали - грозному 
олицетворению материальной природы; перед ее изваянием такие 
люди должны приносить в жертву животных. Но тем, кто находится 
под влиянием гуны благости, следует посвятить себя духовной 
деятельности: поклоняться Господу Вишну. Собственно говоря, все 
ягьи призваны помочь человеку возвыситься до духовного уровня. 
Обыкновенным людям необходимо совершать по меньшей мере пять 
жертвоприношений, именуемых панча-махаягьей. 

Каждый человек должен понять, что все необходимое для 
жизни он получает от полубогов, представителей Господа. Ни 
одно из благ люди не могут создать сами. Взять, к примеру, 
продукты питания. Тому, кто пребывает в гуне благости необходимы 
зерно, фрукты, овощи, молоко, сахар; другие же, помимо этого, 
употребляют и различную мясную пищу. Ни один из этих продуктов 
не может быть создан человеком. Кроме того, нам необходимы для 
жизни такие блага, как тепло, свет, вода, воздух, но люди не 
способны их создать. Мы не можем жить без согревающих лучей 
солнца, без лунного света, без дождя и ветра, - а все это существует 
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только благодаря Верховному Господу. Очевидно, что наша жизнь 
зависит от тех благ, которыми нас обеспечивает Господь. Даже 
сырье, необходимое для наших заводов и фабрик - железо, сера, 
ртуть, марганец и т.д., - нам тоже дают представители Господа, и мы 
должны использовать эти дары по назначению. Все материальные 
блага даются нам для того, чтобы у нас было достаточно сил и 
возможностей идти путем самоосознания и достичь высшей цели 
жизни - вырваться из плена материального мира, покончив с 
непрерывной борьбой за существование. Чтобы обрести духовное 
освобождение, нужно совершать ягьи. Если же мы забываем о цели 
человеческой жизни и используем дары представителей Господа для 
собственных наслаждений, нас все больше и больше затягивает 
трясина материального бытия. Этот мир создан вовсе не для наших 
удовольствий, и мы, пытаясь использовать его для себя, поступаем 
как настоящие воры, за что нас и наказывают по суровым законам 
природы. В обществе воров не может быть счастья, ибо их жизнь 
бесцельна. Грубые материалисты живут как воры, у них нет 
возвышенной цели. Они просто ищут чувственных удовольствий и 
понятия не имеют о том, как совершать ягьи. Однако Господь 
Чайтанья дал людям самую простую ягью - санкиртана-ягью, 
участвовать в которой может любой, кто не против сознания 
Кришны. 

Хираньякашипу, намереваясь уничтожить жителей Земли, 
рассчитывал, что ягьи на Земле прекратятся и это принесет 
полубогам немало бед, а когда он убьет Самого Господа Вишну, 
ягьешвару, полубоги и вовсе погибнут. Таков был демонический 
замысел Хираньякашипу, искушенного в подобных злодеяниях. 

Суть брахманской культуры в том, чтобы ублажать Господа 
Вишну - олицетворение всех жертвоприношений и прочих 
религиозных обрядов. Господь Вишну - это высшая цель законов 
религии и прибежище для полубогов, великих питов и 
обыкновенных людей. Если уничтожить брахманов, никто не будет 
побуждать кшатриев совершать ягьи, и тогда полубоги, лишившись 
положенных им подношений, очень скоро расстанутся с жизнью. 

Поклонение Вишну - это основа брахманской культуры, поэтому 
Хираньякашипу задумал убить Вишну, рассчитывая, что после этого 
брахманская культура разрушится сама собой. С разрушением 
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культуры брахманов люди перестанут совершать ягьи, а это приведет 
к тому, что дождей будет все меньше и меньше (йаджнад бхавати 
парджанйах). Весь мир окажется в бедственном положении, и 
полубоги потерпят крах 

ХИРАНЬЯКАШИПУ ИЗДАЛ УКАЗ  
Отправляйтесь туда, где люди заботятся о коровах и брахманах 

и где изучают Веды, основываясь на принципах варнашрама-дхармы. 
Устраивайте там пожары и вырубайте под корень деревья, дарующие 
людям жизнь. 

Демоны, с их страстью к злодейству, внимали наставлениям 
Хираньякашипу, благоговейно склонив перед ним голову. Затем они 
выразили ему почтение и принялись исполнять его волю, творя зло 
всему живому. 

Демоны, стремящиеся уничтожить ведическую культуру, 
ненавидят простых, беззащитных людей, и потому в конечном счете 
все их открытия оборачиваются злом для каждого (джагато 'хитах). В 
шестнадцатой главе «Бхагавад-гиты» подробно объясняется, почему 
греховная деятельность демонов гибельна для всего живого. 

Демоны стали устраивать пожары в городах и деревнях, в лесах, 
в садах, в коровьих загонах, в рудниках, где добывали ценные 
металлы, на пастбищах и на полях. Они сжигали обители святых 
отшельников, дома земледельцев, горные деревни и поселения 
пастухов, заботившихся о коровах. Столицы государств и те были 
преданы огню. 

Некоторые из демонов ломами и кирками крушили мосты, 
крепостные стены и городские ворота [гопуры]. Другие, взяв 
топоры, стали вырубать манговые, хлебные и другие деревья, 
приносящие съедобные плоды. А некоторые демоны головнями 
поджигали жилые дома. 

Из-за нескончаемых страшных злодейств, которые творили 
приспешники Хираньякашипу, люди лишились возможности 
совершать предписанные Ведами ритуалы. Полубоги, перестав 
получать плоды жертвоприношений, тоже забеспокоились. Покинув 
свои небесные обители, они низошли на землю и, недоступные взору 
демонов, стали странствовать по ней и наблюдать за происходящим. 
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*** 

Совершив погребальные обряды над телом своего брата, 
охваченный горем Хираньякашипу попытался утешить племянников. 

О царь, Хираньякашипу был страшно разгневан, но, оставаясь 
великим политиком, он прекрасно знал, как действовать с учетом 
времени и обстоятельств. Приятными речами он начал успокаивать 
своих племянников - Шакуни, Шамбару, Дхришти, Бхутасантапану, 
Врику, Каланабху, Маханабху, Харишмашру и Уткачу. 
Хираньякашипу утешил также их мать, Рушабхану, доводившуюся 
ему невесткой, и свою родную мать, Дити. Он обратился ко всем с 
такими словами. 

Хираньякашипу сказал: Дорогая мать, невестка и племянники! 
Не скорбите о смерти Хираньякши, ибо он был великим героем, а 
для героя погибнуть в сражении с врагом - это славная и желанная 
смерть. 

О моя мать, подобно тому как странники, встретившись на 
постоялом дворе или у колодца с прохладной водой, отдохнут, 
утолят жажду и пойдут потом каждый своей дорогой, живые 
существа собираются вместе и образуют семьи, но позже, под 
влиянием своих прошлых поступков, расходятся кто куда. 

В «Бхагавад-гите» (3.27) сказано: 

пракритех крийаманани 
гунаих кармани сарвашах 

аханкара-вимудхатма 
картахам ити манйате 

«Введенная в заблуждение ложным эго, душа считает себя 
совершающей действия, которые на самом деле совершают три 
гуны материальной природы». Поскольку в материальном мире 
все живые существа целиком подвластны пракрити, материальной 
природе, они действуют только так, как она им велит. Все обитатели 
этого мира оказались здесь лишь потому, что хотели наслаждаться 
наравне с Кришной. Из-за своего неразумного желания они попали 
сюда и теперь по-разному обусловлены материальной природой. То, 
что в материальном мире называют семьей, - это просто группа из 
нескольких человек, собравшихся вместе в одном доме, чтобы 
отбыть срок тюремного заключения. И подобно тому, как 
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преступники, отбыв свой срок, выходят из тюрьмы и разбредаются 
кто куда, все мы, пожив какое-то время в семье, расстаемся с ней и 
идем дальше, каждый своей дорогой. Иногда членов одной семьи 
еще сравнивают с соломинками, которые несутся по волнам реки. 
Попав в какой-нибудь водоворот соломинки сбиваются вместе, но 
потом, разлученные волнами той же реки, продолжают плыть в 
одиночестве. 

Душа [живое существо] никогда не умирает - она вечна и 
неистощима. Она не осквернена материей и может отправиться в 
любую часть материального или духовного мира. Душа обладает 
совершенным знанием и полностью отлична от материального тела, 
но, когда она, злоупотребив своей ничтожной независимостью, 
встает на неверный путь, ей приходится получать тонкие и грубые 
тела, создаваемые материальной энергией, и испытывать в 
материальном мире так называемое счастье и горе. Поэтому не надо 
скорбеть о том, что душа покинула тело. 

Из-за того, что воды реки не стоят на месте, кажется, будто 
отраженные в них прибрежные деревья тоже движутся. Или, когда у 
человека из-за помутнения разума начинают бегать глаза, ему 
представляется, будто земля под ним тоже пришла в движение. 

Точно так же, о моя благонравная мать, из-за того что ум 
обусловленной души возбужден гунами материальной природы, она, 
хотя и не имеет ничего общего с изменениями тонкого и грубого 
тела, думает, будто переходит из одного состояния в другое. 

Так сбитое с толку живое существо, отождествляя себя с телом и 
умом, одних считает своими родственниками, а других - чужими 
людьми. Подобное заблуждение заставляет нас страдать. Причина 
всех страданий и так называемых радостей, которые обусловленная 
душа испытывает в материальном мире, кроется именно в том, что 
она погрязла в надуманных материалистических концепциях. Такая 
душа вынуждена рождаться среди представителей разных видов 
жизни и действовать в разном сознании, создавая себе все новые и 
новые тела. Этот круговорот материального бытия называется 
самсарой. Рождение, смерть, скорбь, глупость, беспокойство - все это 
плоды телесных представлений о жизни. Порой мы возвышаемся до 
истинного понимания вещей, а порой снова падаем в пучину 
заблуждений. 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

244 

Огонь сокрыт в дровах, но отличен от них; воздух можно 
ощутить во рту и ноздрях, но он существует отдельно; эфир 
пронизывает собой все, но ни с чем не смешивается - так и душа, 
хотя она заключена в темницу материального тела и является 
источником его существования, полностью отлична от него. 

Главное в теле - жизненный воздух, однако он тоже не слушает 
и не говорит. Более того, не только жизненный воздух, но даже душа 
не может действовать самостоятельно, ибо на самом деле всем 
руководит Сверхдуша, учитывающая желания индивидуальной 
души. Хотя Сверхдуша управляет деятельностью тела, Она отлична 
и от него, и от жизненной силы. 

Верховная Личность Бога предельно ясно говорит в «Бхагавад-
гите» (15.15): сарвасйа чахам хриди саннивишто маттах смритир 
джнанам апоханам ча - «Я пребываю в сердце каждого, и от Меня 
исходят память, знание и забвение». Хотя в каждом материальном 
теле присутствует атма, душа (дехино 'смин йатха дехе), вовсе не она 
руководит деятельностью ума, органов чувств и т.д. Индивидуальная 
душа может делать только то, что ей позволяет Высшая Душа; 
именно Сверхдуша велит или, наоборот, не велит ей действовать 
(маттах смритир джнанам апоханам ча) . Невозможно сделать что-
либо без дозволения Сверхдуши, ибо Она упадрашта и ануманта - 
тот, кто наблюдает и дозволяет. Тот, кто под руководством 
истинного духовного наставника добросовестно постигает науку о 
трансцендентном, непременно поймет, что всеми действиями 
индивидуальной души управляет Верховный Господь и что Он же 
распоряжается их плодами. У индивидуальной души есть индрии, 
органы чувств, однако на самом деле они принадлежат не ей, а 
Сверхдуше. Поэтому Сверхдушу называют Хришикешей, владыкой 
чувств, и, чтобы индивидуальная душа была счастлива, ей нужно 
последовать совету Хришикеши и предаться Ему (сарва-дхарман 
паритйаджйа мам экам шаранам враджа) . Тогда она обретет 
бессмертие и достигнет высшей цели жизни - вступит в вечное 
духовное царство, исполненное блаженства и знания.  сарвападхи 
винмрмукхам...когда чувства человека очищенны, то служа ими 
Хришикеше (господину чувств) это называется чистым преданным 
служением, бхакти. 
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Итак, индивидуальная душа отлична от тела, чувств, жизненной 
силы и воздушных потоков в теле, а Сверхдуша руководит 
индивидуальной душой и обеспечивает ее всем необходимым. Душа, 
которая всецело вручила себя Сверхдуше, счастливо живет даже в 
своем нынешнем теле. 

РАБСТВО И СВОБОДА В МАТЕРИАЛЬНОМ МИРЕ – ЭТО ИЛЛЮЗИЯ 

Пять стихий, десять чувств и ум соединяются, чтобы образовать 
различные части грубого и тонкого тела. В зависимости от своего 
могущества живое существо связывает себя с одним из высокоразвитых 
или примитивных материальных тел и позже покидает его. О степени 
могущества живого существа судят по тому, каким именно телом оно 
способно обладать. 

До тех пор, пока душа покрыта тонким телом, состоящим из ума, 
интеллекта и ложного эго, ей приходится пожинать плоды своих 
прошлых поступков. Тонкое тело связывает душу с материальной 
энергией, и потому душа вынуждена страдать от непрерывно 
меняющихся условий бытия, в которые она попадает жизнь за жизнью. 

Бесполезно наблюдать и обсуждать действие гун материальной 
природы, принимая порождаемые ими счастье и горе за нечто реальное. 
Бывает, днем человек мнит себя необычайно важной персоной, а ночью 
видит во сне, будто его обнимает красавица, однако и то и другое - 
всего лишь иллюзия. Подобно этому, любое счастье или горе, которое 
мы испытываем из-за своих материальных чувств, следует считать не 
более чем бессмысленной игрой воображения. 

Счастье и горе, порожденные деятельностью материальных 
органов чувств, иллюзорны. Но в «Бхагавад-гите» говорится о счастье, 
которое выше всего материального (сукхам атйантикам йад тад буддхи-
грахйам атиндрийам). Чувства, очищенные от материальной скверны, 
становятся духовными, и, если мы используем эти духовные чувства 
(атиндрийа) в служении повелителю чувств, Хришикеше, нам 
открывается возможность изведать истинное, духовное наслаждение. 
Какое бы счастье или горе мы ни выдумали в своем зыбком уме, оно не 
может быть реальным, поскольку это всего лишь фантазия. Гораздо 
лучше не придумывать себе какие-то иллюзорные радости, а занять ум 
служением Господу, Хришикеше, ибо это позволит нам ощутить 
подлинное блаженство. 
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Тот, кто глубоко осознал свою духовную природу и до конца 
постиг истину о том, что душа вечна, а тело бренно, никогда не 
поддается скорби. Над теми же, кому недостает духовного знания, 
скорбь непременно будет брать верх. Трудно объяснить что-то людям, 
пребывающим во власти иллюзии. 

Жил некогда охотник, который приманивал птиц чем-нибудь 
съестным, а потом ловил их сетью. Казалось, сама смерть поручила ему 
убивать птиц. 

Однажды, бродя по лесу, он увидел двух птиц кулинга, самку и 
самца, и первая из них польстилась на его приманку. 

О, как жестока судьба! Моя жена оказалась в таком ужасном 
положении, ей неоткуда ждать помощи, и она так тревожится за меня. 
Ради чего провидение задумало отнять у меня эту несчастную птичку? 
Кому от этого будет лучше? 

Если уж провидение безжалостно забирает у меня жену - половину 
моего тела, то почему Оно не заберет и меня? Какой мне смысл жить в 
ущербном теле, горестно оплакивая невозвратимую утрату? Зачем 
нужна такая жизнь? 

Бедные птенцы, оставшиеся без матери, ждут в гнезде, когда же 
она их покормит. Они еще совсем маленькие, у них нет даже крыльев. 
Как я буду их растить? 

Так безутешный кулинга оплакивал смерть своей супруги. Тем 
временем неумолимо приближался срок, когда тот же охотник, ловко 
спрятавшийся неподалеку, убил и эту птицу: он выстрелил из лука и 
сразил кулингу наповал. 

Ежесекундно умирают сотни, тысячи живых существ, и тем не 
менее каждый по глупости своей думает, что он будет жить вечно, и не 
готовится к смерти. Ничего более удивительного в мире нет. Каждому 
предстоит умереть, потому что каждый всецело подвластен 
материальной природе, однако все думают, что они ни от кого не 
зависят и могут делать все, что хотят, им кажется, что они не умрут и 
будут жить вечно. Так называемые ученые проводят всевозможные 
исследования, надеясь избавить живые существа от необходимости 
умирать, но, когда срок жизни, отпущенный этим ученым, подойдет к 
концу, Ямараджа заставит их прекратить свои «научные исследования». 

Так что не горюйте из-за гибели тела, будь то своего или чужого. 
Только тот, кто погружен в невежество, обращает внимание на 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

247 

телесные различия и думает: «Это я, а это - они. Вот это принадлежит 
мне, а то - им». 

В материальном мире каждый в первую очередь заботится о 
самосохранении. Это закон, и, подчиняясь ему, человек прежде всего 
думает о собственной безопасности, а только потом о своих близких, о 
дружбе, любви, обществе, стране и т.д. Однако все эти заботы 
возникают из-за того, что человек отождествляет себя с телом и ничего 
не знает о душе. Это называется агьяной.  До тех пор, пока люди 
остаются во тьме невежества, они так и будут вынашивать и 
осуществлять грандиозные планы, основанные на телесных 
представлениях о жизни. Махараджа Прахлада охарактеризовал эту 
деятельность словом бхарам. Современные люди с их 
материалистическими взглядами думают, что прогресс цивилизации 
заключается в том, чтобы строить все больше и больше дорог, домов, 
заводов и фабрик. Они не знают, что в любую минуту могут лишиться 
всего этого и получить тело, которое уже не позволит им пользоваться 
небоскребами, особняками, магистралями и автомобилями. Когда 
Арджуна стал говорить о своих родственниках, отождествляя их с 
телом, Кришна тут же отчитал его: кутас тва кашмалам идам вишаме 
самупастхитам анарйа-джуштам - «Только анарьям - невеждам, 
которых нельзя считать ариями, - свойственны такие представления о 
жизни». В арийской цивилизации каждый обладает духовным знанием. 
Чтобы стать арием, недостаточно сказать: «Я - арий «. Если человек 
ничего не смыслит в духовной науке, а сам объявляет себя арием, - он 
всего лишь невежда. Шрила Мадхвачарья приводит следующую цитату 
из «Брахма-вайварта-пураны»: 

Пока мы находимся в человеческом теле, наш долг - постичь душу, 
пребывающую внутри этого тела. Мы сами и наше тело - не одно и то 
же: душа отлична от тела, а потому дружба, вражда или какие-то 
обязанности, основанные на телесных представлениях о жизни, лишены 
всякого смысла. Не надо слишком беспокоиться из-за того, что мы 
меняем тело ребенка на тело юноши, потом - на тело старика, а потом, 
казалось бы, подвергаемся уничтожению. Вместо этого мы очень 
серьезно должны позаботиться о душе, заключенной в теле, и узнать, 
как освободить ее от оков материи. Живое существо, находящееся в 
теле, не подвержено уничтожению; зная это, каждый должен глубоко 
понимать, что, сколько бы у него ни было друзей или врагов, никто из 
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них не сможет ему ни помочь, ни помешать. Человек должен сознавать, 
что он - душа (ахам брахмасми) и что душу не затрагивают изменения, 
происходящие с телом. Все живые существа по природе своей духовны, 
и потому, независимо от обстоятельств, все они должны преданно 
служить Господу Вишну и не придавать большого значения 
материальным отношениям, будь то с друзьями или врагами. Нужно 
понять, что ни мы, ни те, кого с материальной точки зрения мы считаем 
врагами, не подвержены смерти. 

Шри Нарада Муни продолжал: Дити, мать Хираньякашипу и 
Хираньякши, вместе со своей невесткой Рушабхану, вдовой 
Хираньякши, внимательно слушала наставления Хираньякашипу. 
Выслушав их, она перестала скорбеть о смерти сына и обратила свои 
мысли к постижению истины. 

Хираньякашипу был очень образованным человеком. Он 
прекрасно сознавал, что он не есть материальное тело. Он был в 
определенном смысле знатоком Вед, но он был демоном, т.е. не мог 
согласиться, что всем в мире повелевает Вишну. Он считал, что если 
убить Вишну и занять место  Брахмы, творца вселенной, то, обладая 
всей полнотой власти, сможет изменить существующее положение дел. 
Он, провозгласив себя Верховной личностью Бога, установит свои 
порядки и станет наслаждаться, неограниченно повелевая как 
полубогами, так и человеческими существами. И все будут поклоняться 
ему, Великому Демону, Бхагавану Хираньякашипу. Прежде всего он 
решил стать амара- бессмертным.    Зная, что жизнь вечна, 
Хираньякашипу был уверен, что, совершая аскезу, рано или поздно он 
достигнет своего: станет единственным владыкой всего сущего и 
наслаждающимся. Он рассуждал так: Вишну живет в моем теле, Он 
спрятался от меня в моем сердце, и все полубоги вместе с ним живут в 
моем теле, поэтому они зависят исключительно от меня и должны 
приносить мне жертвы, отдавать мне должное как их единственному 
прибежищу. Вишну - самозванец.  И если я получу от Брахмы вечное 
тело, то установлю абсолютную власть над всем миром, свои законы и 
принципы религии и буду наслаждаться неограниченно.   
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Глава 12. Хираньякашипу решает стать 
бессмертным 

Эта глава повествует о том, как Хираньякашипу ради своей цели 
(бессмертия и власти над миром) подверг себя необычайно суровой 
аскезе, которая обернулась великим бедствием для обитателей всех 
планетных систем. Даже Господь Брахма, повелитель этой 
вселенной, был немало встревожен и лично отправился к 
Хираньякашипу, чтобы спросить, для чего тот совершает столь 
ужасную аскезу. 

Хираньякашипу захотел стать бессмертным. Он хотел, чтобы его 
никто не мог победить, чтобы к нему не подступали ни болезни, ни 
старость и чтобы он всегда был защищен от любых врагов. Так он 
намеревался стать единовластным правителем вселенной. Ради этого 
он отправился в долину у подножия горы Мандара и стал 
предаваться медитации и суровой аскезе. Полубоги, увидев, что 
Хираньякашипу погружен в медитацию, вернулись в свои обители, 
однако через некоторое время из его головы стало вырываться пламя, 
причинявшее жестокие страдания не только полубогам, но и птицам, 
зверям, людям и остальным обитателям вселенной. Когда на высших 
и низших планетах стало невыносимо жарко, полубоги, 
встревоженные обрушившимся на них бедствием, вновь покинули 
свои планеты и отправились к Господу Брахме, чтобы просить его 
спасти всех от смертельной опасности. Они рассказали Брахме, что 
Хираньякашипу, не довольствуясь отведенным ему жизненным 
сроком, решил обрести бессмертие и стать владыкой всех планет, 
включая даже Дхрувалоку. 

Узнав, ради чего Хираньякашипу предается медитации и 
суровой аскезе, Господь Брахма в сопровождении Бхригу, Дакши и 
других великих мудрецов отправился к Хираньякашипу и первым 
делом окропил его водой из своего кувшина, камандалу. 

Хираньякашипу, царь Дайтьев, выразил Господу Брахме, 
сотворившему эту вселенную, глубочайшее почтение - он снова и 
снова склонялся перед ним и возносил ему молитвы. Когда Господь 
Брахма сказал, что готов исполнить его желания, Хираньякашипу 
попросил Брахму сделать его неуязвимым, так, чтобы никто из 
сотворенных существ - будь то живое или неживое существо, 
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человек, зверь, полубог или кто-то еще - не мог его убить; 
Хираньякашипу хотел, чтобы его не могло сразить никакое оружие и 
чтобы смерть не настигла его ни в доме ни на улице, ни днем ни 
ночью, ни на земле и ни в воздухе. Затем он попросил даровать ему 
полную власть над всеми планетами и обитателями вселенной, а 
также наделить восемью мистическими способностями, к которым 
относятся анима, лагхима и прочие. 

Нарада Муни сказал Махарадже Юдхиштхире: Хираньякашипу, 
царь демонов, возжелал стать непобедимым для врагов и 
неприступным для телесных недугов и старости. Он решил обрести 
все мистические совершенства - аниму, лагхиму и прочие, - а также 
стать бессмертным и единовластно править всеми планетами 
вселенной, вплоть до Брахмалоки. 

Вот цели, ради которых демоны подвергают себя аскезе. 
Хираньякашипу просил Господа Брахму о благословении, которое 
позволило бы ему потом захватить обитель самого Брахмы. Известен 
и другой случай, когда один демон, получив благословение от 
Господа Шивы, попытался убить Шиву, используя его же 
благословение. Так корыстолюбивые демоны, совершая аскезу ради 
материальных благ, готовы убить даже того, кто дает им эти блага. 
Но вайшнавы, поклоняясь Господу, никогда не помышляют о том, 
чтобы занять Его место; напротив, они хотят лишь оставаться Его 
вечными слугами. Многие асуры жаждут обрести саюджья- мукти - 
погрузиться в бытие Господа, - но даже если кому-то из них и 
удается достичь этой цели, провозглашаемой учением монизма, 
позже они снова падают в материальный мир и продолжают борьбу 
за существование. 

АСКЕЗА ХИРАНЬЯКАШИПУ 

В долине у подножия горы Мандара Хираньякашипу начал 
совершать аскезу, стоя лишь на больших пальцах ног, подняв руки к 
небу и глядя наверх. Стоять в такой позе необычайно трудно, однако 
он делал это, чтобы достичь своей цели. 

От волос на голове Хираньякашипу исходил ослепительный свет 
- такой же нестерпимо яркий, как от солнца во время разрушения 
вселенной. Видя, что Хираньякашипу подвергает себя столь суровой 
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аскезе, полубоги, странствовавшие по разным планетам, спешно 
вернулись в свои обители. 

От такой аскезы из головы Хираньякашипу появился огонь, 
который вместе с сопровождавшим его дымом разнесся по всему 
космосу, раскаляя и высшие, и низшие планеты. 

Из-за грозной аскезы Хираньякашипу разбушевались реки и 
океаны, задрожала земля с ее горами и островами, звезды и планеты 
сошли со своих орбит. Со всех сторон полыхало пламя. 

Измученные зноем и крайне обеспокоенные аскезой 
Хираньякашипу, полубоги покинули свои обители и отправились на 
планету Господа Брахмы, творца этой вселенной. Представ перед 
Брахмой, они сказали: О величайший из полубогов, о владыка 
вселенной! Огонь, который от страшной аскезы Хираньякашипу 
вырывается из его головы, причиняет нам такие страдания, что мы не 
в силах больше оставаться на своих планетах, поэтому мы оставили 
их и пришли к тебе. 

О достославный повелитель вселенной, если ты согласен внять 
нашей мольбе, пожалуйста, не дожидаясь, пока все верные тебе 
подданные погибнут, покончи с этим злом, несущим смерть всему 
живому. 

Хираньякашипу подверг себя жесточайшей аскезе. И хотя ты 
знаешь, ради чего он это сделал, милостиво выслушай, что мы тебе 
расскажем о его намерениях. 

*** 

Хираньякашипу был уверен в том, что Господь Брахма, 
величайшая личность во вселенной, достиг своего высокого 
положения, предаваясь суровой аскезе, развивая мистические силы и 
погружаясь в транс. Так ему удалось создать эту вселенную и стать в 
ней самым почитаемым полубогом. Я вечен, время тоже вечно, 
поэтому на протяжении многих жизней я буду стремиться к такому 
же аскетизму, мистическому могуществу и глубокой медитации и в 
конце концов займу пост Господа Брахмы. 

Поскольку жизнь Брахмы длится очень долго, у Хираньякашипу 
не было никакой возможности занять его пост. Однако он рассудил, 
что раз и душа (атма), и время вечны, то, даже если ему не удастся 
занять этот пост в одной жизни, он будет подвергать себя аскезе 
жизнь за жизнью, пока наконец не достигнет своей цели. 
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«Совершив аскезу, я смогу сделать так, что за грехи люди будут 
получать награду, а за праведные поступки - страдать. Я переверну 
все порядки, установленные в мире. Ведь даже Дхрувалока в конце 
калпы будет уничтожена. Зачем же она нужна? Но я так и буду 
занимать положение Брахмы». 

Можно, конечно, усомниться в том, что Хираньякашипу 
способен изменить порядки, существующие во вселенной с 
незапамятных времен, однако сам он гордо заявлял, что, совершив 
тапасью, приобретет силу, которая позволит ему делать что угодно. 
Хираньякашипу даже вайшнавов хотел поставить в опасное 
положение. Таковы намерения асуров. 

ПОЛУБОГИ ОБРАТИЛИСЬ К БРАХМЕ 

О владыка, нам доподлинно известно, что Хираньякашипу 
подвергает себя суровой аскезе с намерением занять твой пост. Ты - 
повелитель трех миров. Пожалуйста, без промедления сделай то, что 
считаешь необходимым. 

О Господь Брахма, управляя вселенной, ты, безусловно, 
приносишь огромное благо всем, особенно коровам и брахманам. О 
важности брахманской культуры и заботы о коровах можно говорить 
не переставая, ибо благополучие брахманов и коров - источник 
материального счастья, богатства и успеха. Однако, если, не дай Бог, 
твое место займет Хираньякашипу, всякому благополучию придет 
конец. 

О царь, выслушав полубогов, необычайно могущественный 
Господь Брахма в сопровождении Бхригу, Дакши и других великих 
мудрецов сразу же отправился туда, где совершал аскезу 
Хираньякашипу. 

Господь Брахма, который летает на гигантском лебеде, не сразу 
увидел Хираньякашипу, ибо тело демона скрывал муравейник, 
поросший травой и бамбуком. Хираньякашипу находился там уже 
давно, и за это время муравьи съели всю его плоть, включая кожу, 
жир, мясо и кровь. Наконец Господь Брахма и другие полубоги 
разглядели Хираньякашипу, раскалявшего своей аскезой весь мир и 
похожего на солнце, которое заволокли тучи. От великого изумления 
Господь Брахма просиял улыбкой и обратился к Хираньякашипу с 
такими словами. 
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ПРИМЕЧАНИЕ: Душа спокойно может обходиться без кожи, 
костного мозга, костей, крови и всего прочего и жить лишь за счет 
собственной внутренней энергии, ибо сказано: асанго 'йам пурушах - 
живое существо полностью отлично от своей материальной 
оболочки. Хираньякашипу предавался суровой тапасье, аскезе, в 
течение многих лет. Говорится, что его аскеза продолжалась сто лет 
по исчислению полубогов. Это, конечно же, немалый срок: ведь один 
день полубогов равен шести месяцам на Земле. Неудивительно, что 
за это время черви, муравьи и всевозможные паразиты почти 
полностью съели тело Хираньякашипу, отчего даже Господь Брахма 
поначалу не смог его увидеть. Но затем Брахма определил, где 
находится Хираньякашипу, и поразился его необычайному 
аскетизму. Кто-нибудь другой решил бы, что Хираньякашипу давно 
мертв, поскольку вокруг его тела уже образовался муравейник, 
заросший травой и бамбуком, однако Господь Брахма, величайший 
из обитателей этой вселенной, понял, что Хираньякашипу жив и что 
его просто скрывают различные материальные элементы. 

Душа способна жить в теле, даже если от него остались одни 
кости. Великие йоги, которые достигли духовного состояния и 
погрузились в самадхи, могут и дальше жить в теле, несмотря на то 
что тело предано земле и полностью съедены его кожа, костный 
мозг, кровь и прочее, - достаточно, чтобы оставались кости. Совсем 
недавно один археолог опубликовал результаты исследований, из 
которых явствует, что Господь Иисус Христос, после того как его 
тело было погребено, покинул гробницу и через некоторое время 
отправился в Кашмир. Известно много случаев, когда йогов, 
погруженных в транс, хоронили, а через несколько часов 
выкапывали живыми и здоровыми. Даже если тело йога, 
пребывающего в трансцендентном состоянии, предано земле, он 
может продолжать жить в нем не только много дней, но и много лет. 

Отметим тот факт, что, хотя Хираньякашипу чрезвычайно долго 
подвергал себя аскезе, его все равно считали Дайтьей и ракшасом. В 
последующих главах будет сказано, что даже великие святые не 
смогли бы совершить столь суровую аскезу. Тогда почему 
Хираньякашипу называли ракшасом и Дайтьей? А потому, что он все 
делал исключительно ради удовлетворения собственных чувств. Его 
сыну, Махарадже Прахладе, было всего пять лет - разве способен 
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пятилетний ребенок на суровую аскезу? Конечно же, нет. И тем не 
менее просто благодаря тому, что Прахлада последовал 
наставлениям Нарады Муни и начал преданно служить Господу, 
Господь пролил на Прахладу Свою милость и Сам пришел, чтобы 
спасти его. А Хираньякашипу, хотя и совершал небывалые 
аскетические подвиги, в конце концов был убит. Вот чем преданное 
служение отличается от других методов самосовершенствования. 
Тот, кто подвергает себя суровой аскезе ради чувственных 
наслаждений, наводит ужас на весь мир, тогда как преданный, даже 
если он послужил Господу совсем немного, становится другом для 
каждого (сухридам сарва-бхутанам). Господь - благожелатель всех 
живых существ, и, поскольку у преданного развиваются такие же 
качества, какими обладает Господь, он тоже действует на благо 
каждого, посвящая себя преданному служению. Вот почему 
Хираньякашипу, даже совершая суровую аскезу, оставался Дайтьей и 
ракшасом, а Махараджа Прахлада, хотя и был сыном этого Дайтьи и 
ракшаса, стал необычайно возвышенным преданным, и Верховный 
Господь Сам защитил его. Преданность Богу, бхакти, характеризуют 
словами сарвопадхи-винирмуктам и аньябхилашита-шуньям. Первое 
словосочетание указывает на то, что преданный Господа свободен от 
любых материальных отождествлений, а второе - что в его сердце не 
осталось корыстных желаний и он пребывает на духовном уровне.  

Господь Брахма сказал: Поднимись же, поднимись, о сын 
Кашьяпы Муни. Всех тебе благ! Ты достиг совершенства в аскезе, и 
я готов даровать тебе благословение. Проси у меня, чего хочешь: я 
постараюсь исполнить твое желание. 

Я поражен твоей стойкостью. Тебя кусают и пожирают 
всевозможные черви и муравьи, но ты продолжаешь аскезу, храня 
свой жизненный воздух в костях. Это поистине удивительно. 

Даже такие святые, как Бхригу, родившиеся раньше тебя, не 
могли совершить столь суровую аскезу, и в будущем тоже никому не 
удастся этого сделать. Кто из обитателей трех миров способен без 
единого глотка воды поддерживать в себе жизнь на протяжении ста 
небесных лет? 

О сын Дити, благодаря своей небывалой решимости и аскетизму 
ты совершил то, что не под силу даже великим святым, а значит, ты 
одержал надо мной победу. 
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Поэтому, о лучший из асуров, я готов дать тебе любые 
благословения. Мы, полубоги, жители высших миров, в отличие от 
обыкновенных существ, неподвластны смерти. И хотя сам ты 
смертен, твоя встреча со мной не будет напрасной. 

Из слов Господа Брахмы явствует, что люди и асуры 
подвержены смерти, а полубоги - нет. Полубоги, которые с Господом 
Брахмой живут на Сатьялоке, во время разрушения материальной 
вселенной в своих же телах возносятся на Вайкунтху. Но 
Хираньякашипу, несмотря на его суровую аскезу, должен был 
умереть, и Господь Брахма предрек это. Хираньякашипу не мог стать 
бессмертным, и даже не мог возвыситься до положения полубога. 
Небывалая аскеза, которой он подвергал себя в течение стольких лет, 
не могла защитить его от смерти. Об этом и предупредил демона 
Господь Брахма. 

Шри Нарада Муни продолжал: Сказав это, невероятно 
могущественный Господь Брахма, первое существо во вселенной, 
окропил тело Хираньякашипу чудодейственной водой из своего 
кувшина камандалу. Хотя тело было почти съедено муравьями и 
другими насекомыми, эта божественная вода вернула его к жизни. 

Как только вода из кувшина Господа Брахмы коснулась тела 
Хираньякашипу, оно полностью восстановилось и стало таким 
крепким, что выдержало бы удар молнии. Подобно тому, как огонь 
появляется из дров, Хираньякашипу появился из муравейника в 
облике молодого мужчины, могучее тело которого сияло, словно 
расплавленное золото. 

Увидев в небе Господа Брахму, который прилетел к нему на 
своем лебеде, Хираньякашипу несказанно обрадовался. Он поспешил 
выразить Брахме почтение и простерся ниц перед ним. 

Хираньякашипу сказал: Я в глубоком почтении склоняюсь перед 
повелителем этой вселенной. В конце каждого дня его жизни 
вселенную под влиянием времени окутывает непроглядная тьма. 
Затем, когда наступает следующий день, этот светозарный 
повелитель сиянием, которое исходит от его тела, проявляет, 
поддерживает и разрушает весь материальный мир. Он делает это, 
используя материальную энергию, состоящую из трех гун. Господь 
Брахма - прибежище гун природы: саттва-гуны, раджо-гуны и тамо-
гуны. 
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Я склоняюсь перед первым существом в этой вселенной - 
Господом Брахмой, который обладает совершенным знанием и, 
используя свой ум и могучий разум, создает материальный космос. 
Именно он делает доступным нашему взору все сущее во вселенной. 
Поэтому Господь Брахма - причина всех проявлений. 

Ты, о Светлейший, даруешь жизнь этому миру, а значит, ты 
хозяин и повелитель всех существ - как движущихся, так и 
неподвижных, - и ты же пробуждаешь в них сознание. Благодаря 
тебе существуют ум и все органы действия и познания, от тебя 
зависят все материальные элементы и их свойства, и ты управляешь 
всеми желаниями. 

О господин, ты - олицетворенные Веды, и ты даешь знание 
брахманам, совершающим ягьи. Так ты распространяешь повсюду 
семь видов ведических жертвоприношений, главное из которых - 
агништома. Именно ты побуждаешь ведических жрецов проводить 
обряды, описанные в трех Ведах. Ты - Высшая Душа, пребывающая 
в сердцах всех живых существ, и у тебя нет ни начала, ни конца. Ты 
всеведущ и не ограничен во времени и пространстве. 

ПРИМЕЧАНИЕ: Высшая Душа дает людям ведические 
обряды, знание о том, как их совершать, и необходимое для этого 
вдохновение. В «Бхагавад-гите» сказано: маттах смритир джнанам 
апоханам ча - от Господа исходят и память, и знание, и забвение. Он 
пребывает в сердце каждого (сарвасйа чахам хриди саннивиштах, 
ишварах сарва-бхутанам хрид-деше 'рджуна тиштхати) и лично 
наставляет того, кто глубоко изучил Веды. Если человек обладает 
соответствующими качествами, Господь в образе Сверхдуши 
побуждает его совершать ведические обряды. Для проведения этих 
обрядов нужны четыре типа жрецов, которых называют ритвиками. 
К ним относятся хота, адхварью, брахма и удгата . 

О владыка, ты всегда бодрствуешь, и ничто не ускользает от 
твоего взора. Ты - вечное время, и разными его отрезками - 
мгновениями, секундами, минутами и часами - ты сокращаешь 
жизненный срок всех существ. Сам же ты остаешься неизменным и 
всегда покоишься на одном месте как Сверхдуша - свидетель, и 
Верховный Господь - нерожденный и вездесущий повелитель, 
источник жизни всего живого. 
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Среди всего движущегося и неподвижного, высшего и низшего, 
ничто не существует отдельно от тебя. Твое тело состоит из знания, 
почерпнутого из Упанишад и других дополнений к изначальным 
Ведам. Ты, о Хираньягарбха, вмещаешь в себя вселенную, и тем не 
менее материальный мир, образованный тремя гунами природы, не 
властен над тобой, ибо ты - его верховный повелитель. 

О всемогущий! Неизменно оставаясь в своей обители, ты 
проявляешь в материальном мире вселенский облик, словно желая 
насладиться этим миром. Ты Брахман, Сверхдуша и древнейшее из 
существ - Личность Бога. 

Известно, что Абсолютная Истина открывается человеку в трех 
аспектах: как безличный Брахман, Сверхдуша, пребывающая в 
каждой частице мироздания, и как Верховная Личность Бога, 
Кришна. Сотворенный космос представляет собой физическое тело 
Верховного Господа, который наслаждается материальными 
отношениями, распространяя Себя в виде Своих неотъемлемых 
частиц - живых существ, единых с Ним по качеству. А Сам Господь, 
Верховная Личность, пребывает на планетах Вайкунтхи и 
наслаждается там духовными отношениями. Так единая Абсолютная 
Истина, Бхагаван, присутствует повсюду в Своих различных 
аспектах, будь то материальный космос, духовное сияние (Брахман) 
или Сама Верховная Личность Бога. 

Я в глубоком почтении склоняюсь перед Всевышним, который 
из Своего необъятного непроявленного облика развернул 
материальный космос, все мироздание. Господь обладает внутренней 
и внешней энергиями, а также смешанной энергией, которая 
называется пограничной и состоит из всех живых существ. 

О повелитель, о лучший из дарующих благословения, если ты 
согласен исполнить мое желание, то сделай так, чтобы ни одно из 
сотворенных тобой существ не стало причиной моей смерти. 

Сделай так, чтобы я не умер ни в жилище, ни за его пределами, 
ни днем, ни ночью, ни на земле и ни в воздухе. Защити меня от 
любого оружия и не позволь сразить меня ни человеку, ни 
животному, ни даже тому, кто не входит в число твоих созданий. 

Сделай меня неуязвимым для всего живого и неживого. Не дай 
меня убить ни полубогу, ни демону, ни какому-нибудь гигантскому 
змею с низших планет. Тебе нет равных в бою: никто не в силах 
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сразить тебя. Так благослови же меня, чтобы мне тоже не было 
равных. Даруй мне полную власть над всеми живыми существами, 
включая божества, которые правят планетами, и всю славу, что 
сопутствует этому положению. А кроме того, надели меня всеми 
видами мистической силы, обретаемой в длительной аскезе и 
практике йоги - той силы, что никогда не утрачивается. 

ХИРАНЬЯКАШИПУ ДЕРЖИТ В СТРАХЕ ВСЕЛЕННУЮ 

Получив от Господа Брахмы огромную власть, употребил ее во 
зло и принес множество бед обитателям вселенной. 

Своей суровой аскезой Хираньякашипу удовлетворил Господа 
Брахму, и тот даровал ему благословения, которых он просил. За 
время аскезы от тела Хираньякашипу почти ничего не осталось, но 
теперь оно обрело прежнюю силу и красоту и засияло, словно 
золото. Тем не менее Хираньякашипу все так же ненавидел Господа 
Вишну, поскольку не мог забыть, что Господь убил его брата. 
Хираньякашипу победил своих соперников на всех десяти 
направлениях в каждом из трех миров и подчинил своей власти все 
живые существа, в том числе полубогов и асуров. Захватив все 
планеты и даже обитель Индры, которого изгнал оттуда, 
Хираньякашипу, окруженный невиданной роскошью, стал 
наслаждаться жизнью и совсем обезумел от этого. Все боги, кроме 
Господа Вишну, Господа Брахмы и Господа Шивы, оказались в 
подчинении у Хираньякашипу и служили ему, но он, несмотря на 
огромное материальное могущество, не был удовлетворен, ибо 
постоянно нарушал предписания Вед и к тому же гордился этим. 
Брахманы были крайне недовольны Хираньякашипу и потому со 
всей решимостью прокляли его. В конце концов полубоги и мудрецы 
от имени всех обитателей вселенной стали молить Верховного 
Господа о том, чтобы Он избавил их от правления Хираньякашипу. 

Господь Вишну ответил полубогам, что и они, и остальные 
живые существа будут избавлены от мучений, которые доставляет 
им Хираньякашипу. Из-за Хираньякашипу страдали полубоги, 
брахманы и другие последователи Вед, он принес много несчастий 
праведникам и святым, а также коровам и к тому же ненавидел 
Верховного Господа - все это говорило о том, что очень скоро жизни 
Хираньякашипу придет конец. Последнее злодеяние, которое ему 
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суждено было совершить, - это подвергнуть истязаниям 
собственного сына Прахладу, великого вайшнава, маха-бхагавату. 
После этого Хираньякашипу ожидала смерть. Верховный Господь 
заверил полубогов, что страдания, которые Хираньякашипу 
причиняет обитателям вселенной, скоро закончатся, и эта весть всех 
обрадовала и успокоила. 

Нарада Муни продолжал: Господь Брахма остался очень 
доволен аскезой Хираньякашипу, ибо совершить ее было делом 
нелегким. В награду за пройденное испытание он исполнил все, о 
чем просил Хираньякашипу, и даровал ему благословения, которые 
редко кто получает. 

Господь Брахма сказал: О Хираньякашипу, большинству людей 
очень трудно получить то, о чем ты меня просишь. И все же, сын 
мой, я дам тебе эти благословения, какими бы недоступными они ни 
были. 

Так Господь Брахма, чьи благословения не бывают напрасны, 
ответил на поклонение Хираньякашипу, лучшего из демонов, и 
удалился в свою обитель, прославляемый великими мудрецами и 
святыми. 

ХИРАНЬЯКАШИПУ ПОКОРИЛ ВСЕЛЕННУЮ  
Этот великий демон завоевал все три мира с их высшими, 

средними и низшими планетами, в том числе и теми, на которых 
живут люди, гандхарвы, гаруды, гигантские змеи, сиддхи, чараны и 
видьядхары, великие святые, Ямараджа, Ману, якши, ракшасы, 
пишачи и их предводители, а также главные привидения и бхуты. Он 
победил правителей всех остальных обитаемых планет и подчинил 
их своей власти. Так, завоевав все планеты, он стал единовластным 
повелителем вселенной. 

Несметно богатый, Хираньякашипу поселился в раю, где 
находится знаменитый сад Нандана, дарованный полубогам для 
наслаждений. Он жил в роскошном дворце Индры, владыки рая. Этот 
дворец, построенный самим Вишвакармой, зодчим полубогов, был 
так прекрасен, словно в нем жила богиня процветания вселенной. 

Лестницы в обители Индры были сделаны из кораллов, пол - из 
бесценных изумрудов, стены - из хрусталя, а колонны - из камня 
вайдурья. Там были изумительные балдахины, сиденья, украшенные 
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рубинами, и молочно-белые ложа, отделанные жемчугом. 
Жительницы этого дворца, чьи лица были неописуемо прекрасны и 
сияли белозубой улыбкой, прогуливались повсюду, мелодично 
позванивая ножными колокольчиками и ловя свое отражение в 
драгоценных камнях. Но полубоги, несмотря на всю эту роскошь, 
были очень подавлены, потому что им приходилось склоняться к 
стопам Хираньякашипу, который непрестанно ругал и наказывал их 
безо всякой причины. Живя во дворце Индры, Хираньякашипу был 
необычайно суров с каждым. 

О царь, Хираньякашипу очень любил хмельные напитки с 
крепким запахом, поэтому он всегда был пьян и взгляд его медно-
красных глаз блуждал из стороны в сторону. Он вызывал у 
окружающих отвращение, но из-за того, что, занимаясь мистической 
йогой и совершая великую аскезу, Хираньякашипу обрел огромное 
могущество, все, кроме трех главных богов - Господа Брахмы, 
Господа Шивы и Господа Вишну, - всячески старались ублажить его 
и собственными руками подносили ему разные дары. 

О сын Панду [Махараджа Юдхиштхира], восседая на троне 
Индры, необычайно могущественный Хираньякашипу подчинил себе 
обитателей всех планет. Двое гандхарвов - Вишвавасу и Тумбуру, - а 
также я и все видьядхары, апсары и мудрецы неустанно пели ему 
молитвы, всячески восхваляя его. 

Те, кто строго исполнял обязанности в соответствии со своей 
варной и ашрамом, приносили Хираньякашипу жертвы и богатые 
дары, а он, вместо того чтобы разделить эти подношения между 
полубогами, забирал все себе. 

Словно в страхе перед Хираньякашипу, Земля, состоящая из 
семи островов, приносила урожаи не дожидаясь, пока ее вспашут. 
Этим она напоминала коров сурабхи из духовного мира или коров 
кама-дугха с райских планет. Земля обеспечивала всех зерном, 
коровы в изобилии давали молоко, а небо услаждало взор чудесными 
явлениями. 

Все океаны, что есть во вселенной, а также их жены - реки, 
впадающие в эти океаны, - приносили в своих волнах драгоценные 
камни для Хираньякашипу. Во вселенной есть океаны соленой воды, 
сока сахарного тростника, вина, топленого масла, молока, йогурта и 
пресной воды. 
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Долины, раскинувшиеся среди гор, стали местом развлечений 
Хираньякашипу, который сделал так, что в любое время года деревья 
и другие растения пышно цвели и давали много плодов. Всеми 
процессами - будь то орошение, иссушение или сжигание, за которые 
обычно отвечают Индра, Ваю и Агни, - Хираньякашипу правил сам, 
не нуждаясь в помощи полубогов. 

Хотя Хираньякашипу подчинил своей власти все стороны света 
и мог сколько угодно предаваться желанным его сердцу 
наслаждениям, он не был удовлетворен, ибо, вместо того чтобы 
обуздать свои чувства, всегда оставался их слугой. 

Безмерно гордый своими богатствами, Хираньякашипу очень 
долгое время нарушал законы и предписания, изложенные в 
авторитетных шастрах. Так проходила его жизнь после того, как 
великие брахманы - четыре Кумара - прокляли его. 

Правители разных планет и все остальные очень страдали от 
ужасных наказаний, которые им приходилось терпеть от 
Хираньякашипу. Исполненные страха и отчаяния и неспособные 
найти иное прибежище, они вверили себя Верховной Личности Бога, 
Господу Вишну. 

«Мы в глубоком почтении склоняемся перед той стороной 
горизонта, где пребывает Верховная Личность Бога, куда 
отправляются чистые души, отрекшиеся от мира великие святые, и 
откуда они уже не возвращаются». Таким образом, погрузившись в 
эту медитацию, не засыпая и на мгновение, полностью владея своим 
умом и питаясь только воздухом, полубоги, управляющие разными 
планетами, стали поклоняться Хришикеше. 

И тогда полубоги услышали божественный глас, который был 
подобен раскатам грома и прогонял любые страхи. Недоступный 
материальному зрению, Господь обратился к полубогам с такими 
словами. 

О лучшие из мудрецов, не бойтесь! Да сопутствует вам удача во 
всем. Станьте Моими преданными, слушая и пересказывая 
повествования обо Мне и вознося Мне молитвы. Такая деятельность 
- источник благословений для всех живых существ. Я прекрасно 
знаю о злодеяниях Хираньякашипу и очень скоро положу им конец. 
Пока же наберитесь терпения и подождите. 
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Кто ненавидит полубогов (представителей Верховной Личности 
Бога), кто ненавидит вайшнавов, брахманов и коров, ненавидит 
ведическое знание и религиозные заповеди, а в конечном счете 
ненавидит и Меня, Верховного Господа, - те непременно будут 
уничтожены вместе с созданной ими цивилизацией. 

Когда Хираньякашипу станет мучить своего сына Прахладу - 
великого преданного, спокойного, рассудительного и ни с кем не 
враждующего, - Я убью Хираньякашипу, несмотря на все 
благословения, которые он получил от Брахмы. 

Великий святой Нарада Муни продолжал: Когда Верховный 
Господь, духовный учитель каждого, утешил Своими словами 
полубогов, обитавших на райских планетах, те выразили Ему 
почтение и спокойно вернулись в свои обители, хорошо понимая, что 
демон Хираньякашипу, по сути дела, уже мертв. 

У Хираньякашипу было четыре замечательных сына, 
наделенных многими достоинствами, и лучшего из них звали 
Прахладой. Прахлада олицетворял собой все божественные 
добродетели, ибо был чистым преданным Верховного Господа. 

КАЧЕСТВА МАХАРАДЖИ ПРАХЛАДЫ, СЫНА ХИРАНЬЯКАШИПУ 
 Обладая всеми качествами настоящего брахмана, он отличался 

благонравием и был полон решимости постичь Абсолютную Истину. 
Он в совершенстве владел своими чувствами и умом. Подобно 
Сверхдуше, он был лучшим другом каждого и желал добра всем 
живым существам. Он с готовностью прислуживал любому 
уважаемому человеку, а о бедных заботился, как отец о своих детях. 
Для сверстников он был любящим братом, а своих духовных 
наставников, школьных учителей и старших духовных братьев 
почитал наравне с Верховной Личностью Бога. Он мог бы 
возгордиться своим образованием, богатством, красотой или 
знатным происхождением, однако в нем не было ни капли 
высокомерия. 

Хотя Махараджа Прахлада родился в семье асуров, сам он был 
великим преданным Господа Вишну. В отличие от своих сородичей, 
он никогда не питал враждебных чувств к вайшнавам. Он был 
спокоен, даже если ему грозила опасность, и не проявлял ни 
малейшего интереса к описанной в Ведах кармической деятельности. 
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Все материальное он считал бесполезным и потому был свободен от 
мирских желаний. Он всегда владел своими чувствами и жизненной 
силой и, обладая стойким разумом и решимостью, держал в узде 
вожделение. 

О царь, святые мудрецы и вайшнавы по сей день восхваляют 
Махараджу Прахладу за его великие добродетели. Как все 
замечательные качества вечно пребывают в Верховной Личности 
Бога, так они неизменно есть и в Его преданном - Махарадже 
Прахладе. 

О Махараджа Юдхиштхира, где бы ни заходила речь о деяниях и 
качествах святых, даже враги демонов - полубоги, - а тем более ты и 
другие люди, упоминают о Махарадже Прахладе как о великом 
преданном. 

Кто сможет перечесть все божественные добродетели 
Махараджи Прахлады? Он непоколебимо верил в Господа Васудеву, 
Кришну [сына Васудевы], и был Его чистым преданным. Он с самого 
рождения питал привязанность к Господу Кришне, ибо и раньше 
преданно служил Ему. Хотя добродетели Махараджи Прахлады 
нельзя перечислить, все они ясно говорят о том, что он был великой 
душой [махатмой]. 

С самого младенчества Махараджа Прахлада не проявлял 
никакого интереса к игрушкам. Он отказался от всех детских 
развлечений и, полностью погруженный в сознание Кришны, был 
молчалив и спокоен. Поскольку его ум неизменно влекло к Кришне, 
он не понимал, как другие могут жить лишь ради чувственных 
удовольствий. 

Махараджа Прахлада всецело был поглощен мыслями о Кришне 
и, пребывая в объятиях Господа, даже не сознавал, как он сидит, 
ходит, лежит, ест, пьет или разговаривает; любая потребность его 
тела удовлетворялась сама собой. 

Пребывая в полном сознании Кришны, он то плакал, то смеялся, 
а иногда, охваченный ликованием, пел во весь голос. 

Иногда, увидев перед собой Верховного Господа, Махараджа 
Прахлада приходил в необычайное волнение и начинал громко 
взывать к Нему. Порой, ликуя, он без всякого стеснения танцевал, а 
порой, всецело поглощенный мыслями о Кришне, отождествлял себя 
с Ним и подражал Его играм. 
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ПРИМЕЧАНИЕ: Человек должен стремиться все глубже и 
глубже понять духовную реальность. Первое достижение на этом 
пути - познать безличный Брахман, но надо, не останавливаясь на 
этом, стараться постичь Параматму и в конце концов Верховную 
Личность Бога, которой поклоняются преданные. Преданный 
испытывает к Господу духовные чувства, находясь с Ним в 
отношениях, известных как шанта, дасья, сакхья, ватсалья или 
мадхурья. Чувства Махараджи Прахлады, описываемые выше, 
характерны для ватсальи - любовного отношения ребенка к своим 
родителям. Маленький ребенок, когда рядом нет матери, начинает 
плакать, и Махараджа Прахлада тоже плакал (надати), когда ему 
казалось, что Господь далеко от него. А иногда преданный, 
подобный Прахладе, видит Господа спешащим к нему издалека и 
слышит, как Он успокаивает его, говоря, словно мать ребенку: «Не 
плачь, Мой дорогой, Я иду». Тогда, никого и ничего не стесняясь, 
преданный начинает танцевать и думает: «Вот мой Господь! Он идет 
сюда!» Охваченный экстатическими переживаниями, преданный 
порой подражает играм Господа, подобно тому, как пастушки 
подражали повадкам лесных зверей. Однако это не значит, что он 
становится Господом. Махараджа Прахлада испытывал столь 
возвышенные эмоции потому, что обладал глубоким пониманием 
духовных истин. 

Иногда Махараджа Прахлада чувствовал прикосновение 
лотосных рук Господа. В этот миг его охватывало духовное 
ликование, и он не мог произнести ни слова. От переполнявшей его 
любви к Богу волоски на его теле поднимались, а из полуприкрытых 
глаз лились слезы. 

Благодаря тому что Махараджа Прахлада общался с чистыми, 
совершенными преданными, которых ничто материальное не 
привлекало, он всегда был поглощен служением лотосным стопам 
Верховной Личности Бога. Видя в нем проявления глубоких 
экстатических переживаний, даже очень бедные в духовном 
отношении люди очищались. Иначе говоря, Махараджа Прахлада 
одарял их трансцендентным блаженством. 

О царь Юдхиштхира, демон Хираньякашипу мучил этого 
возвышенного и необычайно счастливого преданного, который был 
его собственным сыном. 
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Махараджа Юдхиштхира сказал: О лучший из духовных 
наставников и величайший святой среди полубогов, почему 
Хираньякашипу причинил столько зла своему родному сыну - 
Махарадже Прахладе, ведь он был чистой, возвышенной душой, 
настоящим святым? Пожалуйста, объясни мне это. 

Отец и мать всегда полны нежной любви к своим детям. Если 
дети ведут себя непослушно, родители наказывают их, но они 
делают это в назидание ребенку и ради его же блага, а вовсе не 
потому, что относятся к нему враждебно. Как же мог 
Хираньякашипу, отец Махараджи Прахлады, подвергать наказаниям 
такого возвышенного сына? Я очень хотел бы понять это. Разве 
может отец быть столь жестоким к послушному, благонравному и 
почтительному с ним сыну? Господин мой, это просто неслыханно, 
чтобы любящий отец наказывал своего добродетельного сына, желая 
убить его. Рассей же, о брахман, наши сомнения, объясни, в чем тут 
дело. 
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Глава 13. Махараджа Прахлада, святой сын 
Хираньякашипу 

Прахлада Махараджа был полностью сосредоточен на 
поклонении Господу Вишну и потому не подчинялся указаниям 
своих материалистичных учителей. В этой главе говорится, что 
Хираньякашипу даже бросал Махараджу Прахладу к ядовитым 
змеям и под ноги слонам, но так и не смог убить его. 

У Шукрачарьи, духовного наставника Хираньякашипу, было два 
сына, Шанда и Амарка, которым доверили обучать Махараджу 
Прахладу. Они пытались научить мальчика политической, 
экономической и прочей материальной деятельности, но он не 
следовал их наставлениям. Махараджа Прахлада всегда оставался 
чистым преданным, и у него не было желания делить окружающих 
на друзей и врагов. Его привлекала духовная жизнь, поэтому он ко 
всем относился одинаково. 

Однажды Хираньякашипу попросил своего сына рассказать о 
лучшем из того, что он узнал от учителей. Махараджа Прахлада 
ответил, что человек, который пребывает во власти материального 
сознания и, обеспокоенный всевозможными проявлениями 
двойственности, думает: «Это принадлежит мне, а это - моему 
врагу»,  

Великий святой Нарада Муни сказал: Демоны во главе с 
Хираньякашипу избрали своим жрецом Шукрачарью, который и стал 
проводить для них всевозможные обряды. Двое же сыновей 
Шукрачарьи - Шанда и Амарка - жили недалеко от дворца 
Хираньякашипу. 

РАССКАЗ О ЖИЗНИ ПРАХЛАДЫ МАХАРАДЖА 
Махараджа Прахлада не нуждался в образовании, ибо уже 

постиг науку преданного служения. Но когда Хираньякашипу 
отправил его учиться к сыновьям Шукрачарьи, те приняли Прахладу 
в свою школу вместе с другими сыновьями асуров. 

Хотя Прахлада слушал своих учителей и прилежно повторял за 
ними правила политики и экономики, он понимал, что жить по этим 
правилам - значит делить окружающих на друзей и врагов, и потому 
мирская наука ему не нравилась. 
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О царь Юдхиштхира, как-то раз Хираньякашипу, владыка 
демонов, усадил Прахладу к себе на колени и с глубокой нежностью 
спросил его: «Скажи мне, сынок, какое из полученных тобой 
наставлений ты считаешь наилучшим?» 

Махараджа Прахлада ответил: О лучший из асуров, о царь 
демонов, мой духовный учитель объяснил мне, что любой, кто 
получил бренное тело и поглощен преходящими семейными 
заботами, всегда пребывает в беспокойстве, ибо свалился в темный 
колодец, где нет воды, а есть только страдания. Человек должен 
оставить мирскую жизнь и уйти в лес [вану]. Это значит, что ему 
следует отправиться во Вриндаван, где безраздельно царит сознание 
Кришны, и так обрести покровительство Верховной Личности Бога. 

Нарада Муни продолжал: Когда Хираньякашипу, царь демонов, 
услышал от Махараджи Прахлады слова о самоосознании и 
преданном служении Господу - слова, говорившие о приверженности 
Прахлады к врагам отца, - он рассмеялся и сказал: «Вот как поучения 
недругов губят детский разум». 

Хираньякашипу попросил своих помощников: «Дорогие 
демоны, пожалуйста, следите за этим мальчиком и надежно защитите 
его разум от тлетворного влияния вайшнавов, которые могут 
проникнуть в гурукулу под видом обычных людей». 

Когда слуги Хираньякашипу привели Прахладу обратно в 
гурукулу [туда, где брахманы обучали детей], жрецы демонов, 
Шанда и Амарка, обратились к нему с мягкими словами. Стараясь 
говорить как можно спокойнее и ласковее, они задали Прахладе 
такие вопросы. 

Прахлада, сынок, да будет жизнь твоя мирной и благополучной. 
Пожалуйста, не обманывай нас, скажи чистую правду. Все другие 
мальчики, в отличие от тебя, не ведут таких странных речей. Откуда 
ты получил эти наставления? Как твой разум подвергся столь 
пагубному влиянию? 

О лучший из членов твоей семьи, сам ли ты осквернил свой 
разум или это сделали какие-то враги? Мы, твои учителя, с 
нетерпением ждем ответа. Пожалуйста, расскажи нам правду. 

Махараджа Прахлада ответил: Я в глубоком почтении 
склоняюсь перед Верховной Личностью Бога, чья внешняя энергия, 
вводя разум людей в заблуждение, заставляет их делить 
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окружающих на друзей и врагов. О действии этой энергии я уже 
слышал из достоверных источников и теперь воочию вижу, как она 
сбивает всех с толку. 

Тот, кто ублаготворил Верховную Личность Бога преданным 
служением, становится пандитом и не видит больше различий между 
врагами, друзьями и самим собой. Обретя истинный разум, такая 
душа думает: «Все мы - вечные слуги Господа, поэтому нет разницы 
между одним живым существом и другим». 

Человек, привыкший делить окружающих на врагов и друзей, не 
способен увидеть пребывающую в нем Сверхдушу. Что говорить о 
таких людях - ведь порой даже Господь Брахма и другие великие 
знатоки Вед не могут до конца понять, как идти путем преданного 
служения. Все это происходит по воле Верховного Господа, и только 
благодаря тому, что Он Сам одарил меня разумом, я встал на сторону 
того, кого вы считаете своим врагом. 

О брахманы [учителя], подобно тому, как железо притягивается 
к магниту, мое сознание, изменившееся по воле Господа Вишну - 
того, кто держит в руке диск, - всегда стремится к Господу. Поэтому 
я не могу не думать о Нем. 

Святой мудрец Нарада Муни продолжал: Сказав это своим 
учителям - Шанде и Амарке, отпрыскам Шукрачарьи, - великий 
Махараджа Прахлада умолк. А эти так называемые брахманы 
обрушили на него свой гнев. Поскольку они были слугами 
Хираньякашипу, их очень расстроили слова Махараджи Прахлады, и 
они принялись его ругать. 

А ну-ка принесите палку! Этот Прахлада позорит наше доброе 
имя. Из-за своих порочных убеждений он стал для династии демонов 
не лучше, чем кусок угля. Надо применить к нему последний из 
четырех способов обуздания непокорных. 

ПРИМЕЧАНИЕ: есть четыре способа, которые рекомендуется 
применять правителю, если кто-то из его подданных выходит из 
повиновения и призывает к тому же других: можно издать 
соответствующий указ, попытаться успокоить непокорных или 
предложить им высокие посты, а если эти меры не помогают, тогда 
следует применить оружие. Исчерпав три остальных средства, 
правитель подвергает бунтовщика наказанию. В логике это 
называется аргументум ад бакулум. Когда два потомственных 
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брахмана, Шанда и Амарка, так и не смогли выяснить, почему 
Махараджа Прахлада придерживается иных взглядов, нежели его 
отец, они потребовали принести им палку, чтобы наказать Прахладу 
и таким образом выслужиться перед своим хозяином, 
Хираньякашипу. Поскольку Прахлада стал преданным, его учителя 
решили, что его разум осквернен и что он - худший из всех демонов. 
Как говорится, там, где невежество - благо, глупо быть мудрым. Если 
в обществе или семье, где все - демоны, кто-то становится 
вайшнавом, о нем, конечно же, скажут, что он обезумел. 
Окружающие считали, что у Махараджи Прахлады «дурной» разум, 
ибо все они, в том числе его учителя, так называемые брахманы, 
были демонами. 

В СЕМЬЕ НЕ БЕЗ УРОДА 
Этот негодяй Прахлада - словно колючее дерево, выросшее в 

сандаловом лесу. Сандаловые деревья срубают топором, рукоятку 
которого чаще всего делают из деревьев с колючками. Так вот, 
Господь Вишну - это топор, под корень срубающий всю династию 
демонов, а Прахлада - его топорище. 

Отругав Махараджу Прахладу и пригрозив ему всевозможными 
карами, Шанда и Амарка, учителя Прахлады, стали объяснять ему, 
как совершать религиозные обряды, обеспечивать свое материальное 
благополучие и удовлетворять потребности чувств. Именно этому 
они обучали Прахладу. 

Спустя некоторое время учителя Махараджи Прахлады, Шанда 
и Амарка, решили, что теперь он уже знает, как охлаждать пыл 
бунтарей, как ублажать их, предоставляя им престижные посты, как 
применять принцип «разделяй и властвуй» и как наказывать 
непокорных. Однажды, после того как мать Прахлады сама искупала 
его и надела на него лучшие одежды и украшения, учителя привели 
Прахладу к его отцу. 

Махараджа Прахлада припал к стопам Хираньякашипу, и тот, с 
нежностью глядя, как кланяется его дитя, стал осыпать мальчика 
благословениями и обнял его обеими руками. Любой отец, обнимая 
своего сына, испытывает радость, и Хираньякашипу тоже 
почувствовал себя очень счастливым. 
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Нарада Муни продолжал: О царь Юдхиштхира, Хираньякашипу 
усадил Махараджу Прахладу к себе на колени и стал вдыхать аромат 
его волос. Со слезами отцовской нежности, омывавшими 
улыбающееся лицо Прахлады, Хираньякашипу обратился к своему 
сыну. 

Хираньякашипу сказал: Прахлада, сынок, да будет долгой твоя 
жизнь. Ты уже давно слушаешь наставления своих учителей. 
Поведай же мне о лучшем из того, что довелось тебе от них узнать. 

Махараджа Прахлада сказал: Слушать трансцендентное святое 
имя Господа Вишну и описания Его облика, качеств, окружения и 
деяний, рассказывать и помнить о них, служить лотосным стопам 
Господа, поклоняться Ему, используя атрибуты шестнадцати видов, 
возносить Господу молитвы, быть Его слугой, считать Его своим 
лучшим другом и всего себя отдавать Господу (то есть служить Ему 
телом, умом и речью) - таковы девять методов чистого преданного 
служения. Тот, кто служит Кришне, применяя эти методы, и 
посвящает служению всю свою жизнь, - самый образованный 
человек, ибо он обрел полное знание. 

НЕГОДОВАНИЕ ХИРАНЬЯКАШИПУ 
Услышав, что его сын Прахлада говорит о преданном служении, 

Хираньякашипу ужасно разгневался. Губы его задрожали, и он стал 
отчитывать Шанду, сына своего гуру Шукрачарьи. 

О негодный, гнусный потомок брахмана, ты ослушался меня и 
встал на сторону моих врагов. Ты научил этого бедного мальчика 
преданному служению! Как ты мог совершить такую глупость? 

Тот, кто когда-либо совершал грехи, со временем непременно 
начинает болеть. Точно так же в мире есть много обманщиков, 
которые выдают себя за наших друзей, однако рано или поздно по их 
действиям становится ясно, что на самом деле они - наши враги. 

Сын Шукрачарьи, духовного учителя Хираньякашипу, ответил: 
О враг царя Индры, о владыка! Ни я, ни другие не учили твоего сына 
тому, что он сейчас сказал. Склонность к преданному служению 
развилась в нем сама собой, поэтому не гневайся, пожалуйста, и не 
возводи на нас напраслину. Нехорошо так оскорблять брахманов. 

Шри Нарада Муни продолжал: Получив от учителя такой ответ, 
Хираньякашипу вновь обратился к своему сыну Прахладе. Он 
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спросил: «Ты, негодяй, самый падший в нашем роду, если тебя этому 
не учили, где ты набрался таких вздорных идей?» 

Махараджа Прахлада ответил: поскольку люди, слишком 
привязанные к мирской жизни, не владеют своими чувствами, они 
постепенно скатываются в ад и раз за разом «жуют пережеванное». 
Ничто не пробуждает в них склонности служить Кришне - ни 
наставления других, ни собственные усилия, ни то и другое вместе. 

Люди, поглощенные мыслями о мирских наслаждениях, 
избирают себе лидера или гуру из числа таких же слепцов, как они 
сами, - слепцов, которые привязаны к внешним объектам, доступным 
для материальных чувств. Такие люди не способны понять, что цель 
жизни одна: вернуться домой, к Господу Вишну, и посвятить себя 
служению Ему. Как слепой, идущий за другим слепым, сбивается с 
пути и падает в яму, так и материалистичные люди, избравшие своим 
лидером еще одного материалиста, запутываются в необычайно 
прочных веревках кармической деятельности и погружаются в 
бездонную пучину материального бытия, где их снова и снова 
преследуют тройственные страдания. 

Пока закоренелый материалист не осыпет себя пылью с 
лотосных стоп вайшнава, всецело свободного от скверны мирского 
бытия, он не разовьет привязанности к лотосным стопам Господа, 
которого прославляют за Его необычайные деяния. Очистить свою 
жизнь может лишь тот, кто, обретя сознание Кришны, укрылся под 
сенью лотосных стоп Верховной Личности Бога. 

Сказав это, Махараджа Прахлада замолчал, и Хираньякашипу, 
ослепленный яростью, сбросил его со своих колен на землю. 

От возмущения и гнева глаза у Хираньякашипу стали 
красными, как расплавленная медь, и он сказал своим слугам: 
Заберите от меня этого мальчишку, о демоны! Он достоин смерти. 
Убейте его сейчас же! 

Этот мальчик, Прахлада, - убийца моего брата, ибо он отверг 
свою семью ради того, чтобы, словно простой слуга, преданно 
служить нашему врагу, Господу Вишну. 

Прахладе всего пять лет, но он уже разорвал узы любви, 
связывавшие его с отцом и матерью. Разве можно полагаться на 
такого человека? Я очень сомневаюсь, что он не предаст однажды и 
своего Вишну. 
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Лесные травы - не люди, но, если они обладают лечебным 
действием, к ним относятся очень бережно. Точно так же, если 
человек, родившийся в другой семье, настроен к тебе 
благожелательно, надо заботиться о нем, как о родном сыне. С 
другой стороны, если какая-то часть тела поражена опасной 
болезнью, ради здоровья остальных частей тела ее нужно отрезать. И 
даже собственного сына, в жилах которого течет твоя же кровь, надо 
отвергнуть, если он настроен к тебе враждебно. 

Необузданные чувства - враги любого йога, идущего путем 
духовного осознания. Так и Прахлада: хотя кажется, что он настроен 
доброжелательно, на самом деле он сущий враг, ибо я не в силах 
подчинить его своей власти. А раз он враг, его необходимо убить - 
убить любыми средствами и в любое время: когда он ест, спит или 
просто сидит. 

 Демоны-ракшасы, слуги Хираньякашипу, принялись пронзать 
трезубцами нежное тело Махараджи Прахлады. Сам вид этих 
демонов наводил ужас: у них были страшные лица с оскаленными 
острыми зубами и медно-красными бородами и гривами. С 
оглушительными криками «Руби его! Проткни!» они стали бить 
Махараджу Прахладу, который сидел молча и неподвижно, 
погруженный в мысли о Верховной Личности Бога. 

Если человек никогда не совершал благих дел, то один добрый 
поступок не принесет ему ощутимой пользы. Так и оружие, которым 
демоны пытались убить Махараджу Прахладу, не возымело 
действия, потому что Прахлада был преданным - он не зависел от 
материальных обстоятельств и всецело был погружен в мысли о 
Верховной Личности Бога. Он думал только о служении Господу, 
Душе всего мироздания, - неизменной и недоступной восприятию 
материальных чувств. 

Более того, Он - акхилатма, источник энергии всего сущего, в 
том числе любого материального оружия. Тем, кто не понимает 
положения Верховной Личности Бога, очень не повезло. Они могут 
думать, что способны убить Верховного Господа или Его 
преданного, однако все их попытки обречены на провал. Господь 
знает, как поступать с такими существами. 
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О царь Юдхиштхира, когда все попытки убить Махараджу 
Прахладу оказались тщетными, перепуганный Хираньякашипу, царь 
демонов, стал придумывать другие способы уничтожить его. 

Хираньякашипу бросал своего сына и под ноги огромным слонам, 
и в самую гущу страшных гигантских змей, и в пропасть с высокой 
горы; он пытался уничтожить Прахладу с помощью колдовства и 
всевозможных магических трюков, держал его в темнице, подсыпал ему 
яд, морил голодом, выгонял его на мороз и ветер, бросал в огонь, в воду, 
обрушивал на него тяжелые камни, но так и не смог убить его. Увидев, 
что он не в состоянии причинить безгрешному Прахладе ни малейшего 
вреда, не на шутку встревоженный Хираньякашипу задумался, что же 
ему делать дальше. 

Хираньякашипу думал: как я только не ругал этого Прахладу и 
каких только способов не изобрел, чтобы убить его, но, несмотря на все 
старания, у меня ничего не получилось. Он защитил себя собственными 
силами и ничуть не пострадал от моего коварства и жестокостей. 

Хотя Прахлада еще совсем ребенок, даже вблизи меня он не 
испытывает никакого страха. Он и на миг не забывает о служении 
своему повелителю, Господу Вишну, и всегда помнит о моих 
недостойных поступках; он - словно скрученный кольцом собачий 
хвост, который невозможно выпрямить. 

Я вижу, что этот мальчик обладает безграничным могуществом: ни 
одна из моих кар не сломила его бесстрашия. Он будто бы бессмертен. 
Мне же из-за своей враждебности к нему придется, наверное, умереть. 
А может быть, этого и не произойдет. 

От подобных мыслей царь Дайтьев впал в уныние и его тело 
утратило былой блеск; он молчал и не поднимал головы. Тогда Шанда и 
Амарка, сыновья Шукрачарьи, отозвав Хираньякашипу в укромное 
место, сказали ему такие слова. 

О владыка, мы знаем, что стоит тебе шевельнуть бровями, как 
правители всех планет приходят в ужас. Ты один, без чьей-либо 
помощи, завоевал все три мира. Поэтому мы не видим причин для 
твоего уныния и тревог. Прахлада - всего лишь ребенок и не может 
принести тебе вреда. В конце концов, его недостатки и достоинства 
ничего не значат. 

До возвращения нашего духовного учителя, Шукрачарьи, свяжи 
этого ребенка путами Варуны, чтобы он с перепугу не убежал. В любом 
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случае, когда он подрастет, усвоит наши наставления, послужит нашему 
духовному учителю, в его разуме произойдут перемены. Так что тебе не 
о чем беспокоиться. 

Хираньякашипу согласился с наставлениями Шанды и Амарки, 
сыновей его духовного учителя, и попросил их обучить Прахладу 
обязанностям, которым следуют представители царских семей. 

Махараджа Прахлада хотел стать раджарши, а Хираньякашипу 
хотел, чтобы он стал царем, привязанным к чувственным наслаждениям 
(гриха-медхинам). Чтобы человек занимал в обществе естественное для 
себя положение, арии следуют системе варнашрамы, согласно которой 
каждый должен быть обучен обязанностям своей варны (брахманов, 
кшатриев, вайшьев или шудр) и ашрама (брахмачари, грихастх, 
ванапрастх или санньяси). 

Преданный, очистивший себя служением Господу, всегда 
пребывает на духовном уровне, выше любых мирских качеств. Причина 
разногласий между Хираньякашипу и Махараджей Прахладой 
заключалась в том, что Хираньякашипу хотел держать Прахладу во 
власти мирских привязанностей, а Прахлада был выше гун 
материальной природы. Пока человек остается во власти законов 
материального мира, его обязанности будут отличаться от обязанностей 
того, кто достиг уровня освобождения. В чем состоит истинная дхарма, 
или долг каждого, объясняется в «Шримад-Бхагаватам»: дхармам ту 
сакшад бхагават-пранитам. Наставляя своих подчиненных, 
Дхармараджа (Ямараджа) сказал, что все живые существа имеют 
духовную природу, поэтому их обязанности тоже духовны. Следовать 
истинной дхарме — значит поступать так, как велит Господь в 
«Бхагавад-гите»: сарва-дхарман паритйаджйа мам экам шаранам 
враджа. С материальными обязанностями человеку все равно придется 
расстаться, так же как он неминуемо расстанется с материальным 
телом. Какими бы ни были наши обязанности - даже если они 
предусмотрены системой варнашрамы, - рано или поздно мы должны 
их оставить, чтобы исполнить свое духовное предназначение. Как 
сказал Шри Чайтанья Махапрабху, дживера `сварупа' хайа - кришнера 
`нитйа-даса' - «Все живые существа - вечные слуги Кришны. Это и есть 
их истинная обязанность». 

Тогда Шанда и Амарка стали день за днем усердно обучать 
смиренного и кроткого Махараджу Прахладу принципам мирской 
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религии, а также тому, как приумножать материальные блага и 
удовлетворять свои чувства. 

ПРИМЕЧАНИЕ: существует четыре формы человеческой 
деятельности - дхарма, артха, кама и мокша; высшая ее цель - обрести 
освобождение. Чтобы подняться на более высокий уровень развития, 
человек должен следовать религиозным предписаниям; руководствуясь 
этими предписаниями, он должен стараться улучшить свое 
материальное благосостояние и так обрести возможность, не нарушая 
заповедей религии, удовлетворять потребности своих чувств. Тогда 
человеку будет легче освободиться из плена материи 

Шанда и Амарка учили Махараджу Прахладу трем видам 
материальной деятельности, к которым относятся совершение 
религиозных обрядов, повышение материального благосостояния и 
удовлетворение чувств. Однако Прахлада был выше этих наставлений и 
не видел в них ничего ценного, ибо такие наставления основывались на 
двойственности материального бытия и побуждали человека вести 
мирскую жизнь, неизменно сопровождаемую муками рождения, 
болезней, старости и смерти. 

Когда учителя уходили заниматься домашними делами, другие 
ученики, сверстники Махараджи Прахлады, звали его, чтобы вместе 
поиграть в перерыве между занятиями. 

И тогда Махараджа Прахлада, обладавший высшим знанием, очень 
доброжелательно обращался к своим одноклассникам. Улыбаясь, он 
начинал объяснять им бессмысленность материалистического образа 
жизни и из сострадания к ним давал свои наставления. 

О царь Юдхиштхира, все одноклассники Махараджи Прахлады 
очень любили и уважали его; поскольку они были еще детьми, их разум 
был не сильно загрязнен наставлениями и примером их учителей, 
привязанных к двойственному материальному миру с его жалкими 
телесными удовольствиями. Забыв о своих игрушках, мальчики 
усаживались вокруг Махараджи Прахлады и слушали его. Их сердца и 
взоры были устремлены к нему, и они жадно внимали его словам. Хотя 
Махараджа Прахлада и родился в семье демона, он был великим 
преданным и желал этим мальчикам добра. Именно поэтому он стал 
говорить им о суетности мирского бытия. 
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Глава 14. Прахлада дает наставления своим 
одноклассникам, сыновьям демонов 

В этой главе приводятся наставления, которые Махараджа 
Прахлада давал своим одноклассникам. Обращаясь к своим друзьям, 
сыновьям демонов, Махараджа Прахлада подчеркивал, что все 
живые существа, особенно люди, должны с первых же дней своей 
жизни стремиться к духовному самопознанию. С детских лет 
человеку следует усвоить, что все должны поклоняться Верховной 
Личности Бога. Не стоит искать мирских наслаждений: человек 
должен довольствоваться теми материальными благами, которые он 
может обрести без больших усилий, и, поскольку жизнь его очень 
коротка, ему надлежит использовать каждое мгновение для 
духовного развития. Человек может в заблуждении думать: «Пока я 
молод, я буду наслаждаться материальным миром, а когда 
состарюсь, то встану на путь сознания Кришны». Эта идея не только 
материалистична, но и не осуществима, ибо в старости такой человек 
уже не сможет научиться вести духовный образ жизни. Стало быть, 
нужно с самого детства посвятить себя преданному служению 
(шраванам киртанам вишнох). Это долг каждого живого существа. 
Мирское знание осквернено тремя гунами материальной природы, но 
знание духовное, в котором так остро нуждается человечество, 
полностью свободно от их влияния. Махараджа Прахлада открыл 
своим друзьям, что он услышал эти наставления от самого Нарады 
Муни. Склоняясь к лотосным стопам Махараджи Прахлады, 
получившего духовное знание по парампаре, и следуя его примеру, 
человек сумеет понять, что значит вести духовный образ жизни. Для 
этого необязательно обладать какими-то материальными 
достоинствами. 

Выслушав наставления Махараджи Прахлады, его 
одноклассники поинтересовались, как ему удалось встретиться с 
Нарадой Муни.  

Махараджа Прахлада сказал: Тот, у кого достаточно разума, 
должен с самого начала, с детских лет, использовать свою 
человеческую жизнь для того, чтобы заниматься преданным 
служением, а не чем-то иным. Родиться человеком - это редкая 
удача: ведь человеческое тело, хотя оно, как и все другие тела, 
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бренно, имеет особую ценность, ибо позволяет преданно служить 
Верховной Личности Бога. Даже недолгое, но искреннее преданное 
служение может привести человека к высшему совершенству. 

ДЕВЯТЬ ПРОЦЕССОВ БХАКТИ 
1. Шраванам. Слушание святого имени Господа (шраванам) - 

это начало преданного служения. Хотя любого из девяти методов 
бхакти достаточно, чтобы достичь духовного совершенства, вначале 
нужно научиться слушать святое имя. Это необходимо каждому. 
Шри Чайтанья Махапрабху провозгласил: чето-дарпана- марджанам 
- повторяя святое имя Господа, человек избавляется от 
материалистических представлений о жизни. Тот, кто очистил свое 
сердце от этой скверны, порожденной гунами материальной 
природы, способен постичь облик Верховного Господа - ишварах 
парамах кришнах сач-чид-ананда виграхах. Таким образом, человеку, 
который слушает святое имя, открывается личностный образ 
Господа. Тот, кто узрел облик Господа, способен постичь Его 
божественные качества, а зная качества Господа, можно осознать 
положение Его спутников. Так, постигая святое имя Господа, Его 
божественный облик и качества, окружение и все, что к Нему 
относится, преданный обретает все более полное и глубокое знание о 
Боге. Разные методы преданного служения применяются в 
определенной последовательности: шраванам киртанам вишнох. 
Киртанам (прославление Господа) следует за шраванам, и точно так 
же смаранам (памятование о Господе) следует за киртанам. Тот, кто 
слушает святое имя и описания облика, качеств и окружения 
Верховной Личности Бога из уст чистого преданного, сможет 
ощутить истинный вкус шраванам и киртанам. Шрила Санатана 
Госвами запретил нам слушать псевдопреданных или непреданных. 

Слушание «Шримад-Бхагаватам» считается важнейшей формой 
шраванам. «Шримад-Бхагаватам» полон духовных звуков святого 
имени, поэтому, декламируя или слушая «Шримад-Бхагаватам», 
можно сполна ощутить нектарный вкус духовных отношений с 
Господом. У Бога множество трансцендентных святых имен, и 
преданный может слушать и петь те из них, которые его больше 
всего привлекают. Это может быть святое имя Господа Кришны, 
Господа Рамы или Нрисимхадевы (рамади-муртишу кала-нийамена 
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тиштхан). Облики и имена Господа бесчисленны, и преданные, в 
зависимости от того, какой именно облик их привлекает, могут 
медитировать на определенный образ Господа и петь то или иное 
святое имя. Преданному лучше всего слушать святое имя, описания 
облика Господа и т.д. из уст того чистого преданного, который 
питает привязанность к тому же имени и облику Господа, что и сам 
преданный. Иными словами, тот, кто привязан к Кришне, должен 
слушать о Нем от других чистых преданных, которые тоже 
привязаны к Господу Кришне, и вместе с ними прославлять Его. То 
же самое относится и к преданным, отдающим предпочтение 
Господу Раме, Господу Нрисимхе или другим ипостасям 
Всевышнего. Но поскольку Кришна - это высшая ипостась Бога 
(кришнас ту бхагаван свайам), лучше всего слушать повествования о 
святом имени, облике и играх Господа Кришны, причем из уст 
преданного, который достиг самоосознания и привязан именно к 
Кришне. В «Шримад-Бхагаватам» Шукадева Госвами и другие 
великие преданные подробно рассказывают о святом имени, облике 
и качествах Господа Кришны. Не слушая эти описания, человек не 
сможет ясно понять другие методы преданного служения. Шри 
Чайтанья Махапрабху призывает всех петь святое имя Кришны. 
Парам виджайате шри- кришна-санкиртанам. Тот, кому 
посчастливилось слушать осознавших себя преданных, сможет очень 
легко достичь успеха в преданном служении. Вот почему так важно 
слушать о святом имени, облике и качествах Господа. 

В «Шримад-Бхагаватам» (1.5.11) сказано: 

тад-ваг-висарго джанатагха-виплаво 
йасмин прати-шлокам абаддхаватй апи 
наманй анантасйа йашо-'нкитани йат 
шринванти гайанти гринанти садхавах 

«Стихи, описывающие имя, облик и качества Анантадевы, 
безграничного Верховного Господа, способны уничтожить 
последствия всех грехов, совершенных во вселенной. Поэтому, даже 
если в литературном отношении такие стихи небезупречны, 
преданные слушают их и декламируют, считая их правильными и 
авторитетными». Шридхара Свами отметил в этой связи, что чистый 
преданный всегда ищет общения с другим чистым преданным, 
стремясь услышать, как тот рассказывает о святом имени, облике и 
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качествах Господа. Если же у него нет такой возможности, он один 
повторяет и слушает святое имя. 

2. Киртанам. Теперь, вслед за слушанием святого имени 
Господа, разберем второй метод преданного служения - пение и 
повторение святого имени. Святое имя рекомендуется петь во весь 
голос. В «Шримад-Бхагаватам» Нарада Муни говорит, что, начав 
путешествовать по всему миру, он без всякого стеснения пел святое 
имя Господа. Кроме того, Шри Чайтанья Махапрабху дает такое 
наставление: 

тринад апи суничена 
тарор апи сахишнуна 

аманина манадена 
киртанийах сада харих 

Преданный сможет без всяких беспокойств повторять святое 
имя Господа, если станет смиреннее травинки и терпеливее дерева и 
будет почтителен с каждым, не ожидая почтения к себе. Тому, кто 
обладает такими качествами, намного легче повторять святое имя 
Господа. Этот метод духовной практики доступен каждому. Даже 
если человек серьезно болен или занимает низкое положение в 
обществе, даже если у него нет никаких материальных достоинств и 
нет опыта благочестивой деятельности, повторение святого имени 
принесет ему огромное благо. Знатное происхождение, блестящее 
образование, красивая внешность, богатство и прочие плоды 
благочестивой деятельности вовсе не требуются для духовного 
развития; все, что нужно, - это повторять святое имя. Как 
объясняется в авторитетных ведических писаниях, для нынешней 
эпохи, Кали-юги, очень характерно, что жизнь людей коротка, что 
они приобретают отвратительные привычки и питают интерес к 
ложным методам преданного служения. Более того, они всегда 
обеспокоены различными материальными обстоятельствами и 
крайне неудачливы. Все это лишает их возможности применять 
такие методы духовной практики, как ягья, дана, тапа и крия, то есть 
совершать жертвоприношения, раздавать милостыню и т.д. Вот 
почему в шастрах сказано: 
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харер нама харер нама 
харер намаива кевалам 

калау настй эва настй эва 
настй эва гатир анйатха 

«В этот век вражды и лицемерия спасутся только те, кто 
повторяет святое имя Господа. Нет иного пути. Нет иного пути. Нет 
иного пути». Просто повторяя святое имя, человек сможет достичь 
высочайшего духовного совершенства. Это лучший способ обрести в 
жизни настоящую удачу. В другие эпохи метод повторения святого 
имени обладает таким же могуществом, но именно в Кали- югу он 
намного эффективнее остальных методов. Киртанад эва кришнасйа 
мукта-сангах парам враджет: любой, кто поет святое имя Кришны, 
обретает освобождение и возвращается домой, к Богу. Поэтому, даже 
если человек применяет какие-то другие методы преданного 
служения, он все равно должен повторять святое имя, ибо это 
главное, что требуется для духовного развития. Йаджнаих 
санкиртана-прайаир йаджанти хи сумедхасах: самые разумные люди 
будут петь святые имена Господа. При этом, однако, не следует 
выдумывать свои методы повторения святого имени. Надо искренне 
повторять имена Господа так, как это рекомендовано в писаниях: 
Харе Кришна, Харе Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе / Харе 
Рама, Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе. 

Повторяя имена Господа, человек должен тщательно избегать 
десяти оскорблений, которые он может нанести святому имени. Из 
наставлений Санат-кумара мы узнаем, что даже самый закоренелый 
грешник очистит свою жизнь, если найдет прибежище у святого 
имени Господа. И в самом деле, человек, опустившийся до уровня 
двуногого животного, все равно обретет освобождение, если 
посвятит себя повторению святых имен. Вот почему так важно не 
оскорблять святое имя Господа. Оскорбления могут быть такие: 1) 
поносить преданного, особенно того, кто проповедует славу святого 
имени; 2) считать, что имя Господа Шивы или другого полубога 
обладает таким же могуществом, что и святое имя Верховной 
Личности Бога (нет никого, кто был бы равен Верховному Господу 
или превосходил Его в чем-либо); 3) нарушать указания духовного 
учителя; 4) поносить Веды и те произведения, которые продолжают 
ведическую традицию; 5) заявлять, что слава святого имени 
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преувеличена; 6) давать неавторитетные толкования святого имени; 
7) умышленно совершать грехи, рассчитывая избавиться от их 
последствий с помощью повторения святого имени; 8) приравнивать 
повторение имени Господа к мирской благочестивой деятельности; 
9) раскрывать славу святого имени человеку, не имеющему веры в 
повторение святых имен; 10) не обрести трансцендентной 
привязанности к повторению святого имени, даже услышав 
множество наставлений шастр . 

Искупить эти оскорбления невозможно. Поэтому тот, кто 
оскорбил святое имя, должен повторять его днем и ночью. 
Постоянно повторяя имя Господа, человек избавится от 
оскорбительного умонастроения и со временем поднимется на 
духовный уровень, где он сможет произносить святое имя с чистым 
сердцем и благодаря этому обретет любовь к Верховной Личности 
Бога. 

Даже тот, кто наносит святому имени оскорбления, должен 
продолжать повторять святое имя. Иными словами, повторяя святое 
имя, человек постепенно перестает оскорблять его. В книге, которая 
называется «Нама-каумуди», сказано, что, если человек оскорбит 
вайшнава, он должен припасть к его лотосным стопам и молить о 
прощении; точно так же и тот, кто оскорбляет святое имя, должен 
вручить себя святому имени и тем самым избавиться от последствий 
своих оскорблений. В этой связи цитируются слова, которые 
произнес Дакша, обращаясь к Господу Шиве: «Я не знал о твоем 
величии и при всех оскорбил тебя. Но ты по доброте своей не принял 
мои оскорбления всерьез. Более того, когда я возвел на тебя 
напраслину и из-за этого стал терять свои добродетели, ты 
милостивым взглядом спас меня. Ты необычайно велик. Пожалуйста, 
прости меня, и пусть источником твоего удовлетворения будут твои 
же возвышенные качества». 

Оскорбитель святого имени должен взывать к нему со всем 
смирением и кротостью; он должен возносить молитвы во славу 
святого имени, такие, как айи мукта-кулаир упасйа манам и 
нивритта- таршаир упагийаманад. Надо возносить подобные 
молитвы, чтобы перестать оскорблять святое имя Господа. 

3. Смаранам. Тому, кто очистил свое сердце регулярным 
слушанием и повторением, рекомендуется применять следующий 
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метод преданного служения - смаранам, памятование. В «Шримад-
Бхагаватам» (2.1.11) Шукадева Госвами говорит Махарадже 
Парикшиту: 

этан нирвидйамананам 
иччхатам акуто-бхайам 
йогинам нрипа нирнитам 
харер наманукиртанам 

«О царь, и великим йогам, избавившимся от всех материальных 
привязанностей, и тем, кто жаждет мирских наслаждений, и тем, кто, 
обладая духовным знанием, черпает удовлетворение в самом себе, 
рекомендуется всегда повторять святое имя Господа». Разным 
отношениям индивидуальной души с Верховной Личностью Бога 
соответствуют разные виды наманукиртанам, пения святого имени, и 
точно так же существуют пять видов памятования, которые 
соответствуют пяти духовным расам. К этим видам памятования 
относятся: а) поиск той ипостаси Господа, которой человек хотел бы 
поклоняться; б) сосредоточение ума на одном объекте и 
прекращение всей психической деятельности (в том числе 
мышления, ощущения и желания), которая связана с другими 
объектами; в) концентрация внимания на определенном образе 
Господа (это называется медитацией); г) постоянная 
сосредоточенность ума на образе Господа (это называется 
дхруванусмрити, совершенной медитацией); д) пробуждение 
привязанности к определенному образу Господа и стремление всегда 
созерцать только его (это называется самадхи, духовным трансом). 
Сосредоточение ума на божественных играх, которые Господь 
являет в тех или иных обстоятельствах, тоже называется 
памятованием. Существует пять видов самадхи, духовного транса, 
которые соответствуют пяти расам. В частности, транс преданных, 
которые находятся в нейтральных отношениях с Господом, 
называется «сосредоточенностью ума». 

4. Пада-севанам. В зависимости от своих наклонностей и 
духовной силы, человек может вслед за слушанием, воспеванием и 
памятованием применять и такой метод преданного служения, как 
пада-севанам. Совершенство памятования заключается в том, чтобы 
постоянно устремлять свои мысли к лотосным стопам Господа. 
Сильное стремление думать о лотосных стопах Господа называется 
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пада-севанам. У того, кто склонен применять именно этот метод, 
постепенно развивается желание созерцать образ Господа, 
прикасаться к Его изваянию, обходить вокруг изваяния или храма, 
посещать такие места, как Джаганнатха-Пури, Дварака и Матхура, 
чтобы увидеть образ Господа, а также совершать омовение в Ганге 
или Ямуне. Омовение в Ганге и служение чистому вайшнаву еще 
называются тадийа-упасанам. Это тоже пада-севанам. Слово тадийа 
означает «связанные с Господом». Служение вайшнаву, Туласи, 
Ганге и Ямуне относится к пада-севанам. Все эти разновидности 
пада-севанам помогают человеку очень быстро продвигаться по 
духовному пути. 

5. Арчанам. Следующий метод преданного служения - это 
арчанам, поклонение Божеству. Тот, кто хочет поклоняться 
Божеству, непременно должен обрести покровительство истинного 
духовного наставника, который обучит его этому методу. Есть много 
книг, посвященных арчане, и главная из них - «Нарада-панчаратра». 
В нынешнюю эпоху поклонение Божеству рекомендуется совершать 
в соответствии с предписаниями «Панчаратры». Однако существует 
две системы арчаны, одна из которых основана на принципах 
бхагаваты, а другая - на принципах панчаратрики. В «Шримад-
Бхагаватам» нет указания совершать арчану по системе 
панчаратрики, потому что сейчас, в Кали-югу, даже если человек не 
поклоняется мурти Господа, он может достичь духовного 
совершенства, просто слушая о Господе, прославляя Его, памятуя о 
Нем и поклоняясь Его лотосным стопам (пада-севанам). Рупа 
Госвами говорит: 

шри-вишнох шраване парикшид абхавад ваийасаких киртане 
прахладах смаране тад-ангхри-бхаджане лакшмих притхух пуджане 

акрурас тв абхивандане капи-патир дасйе 'тха сакхйе 'рджунах 
сарвасватма-ниведане балир абхут кришнаптир эшам парам 

«Махараджа Парикшит обрел спасение, просто слушая о 
Господе, а Шукадева Госвами - прославляя Его. Махараджа 
Прахлада спасся благодаря тому, что всегда помнил о Всевышнем, а 
богиня процветания, Лакшмидеви, достигла совершенства, 
поклоняясь лотосным стопам Господа. Махараджа Притху обрел 
спасение, поклоняясь мурти Господа, а Акрура - вознося Господу 
молитвы. Хануман достиг совершенства, будучи слугой Господа, 
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Арджуна - став другом Господа, а Махараджа Бали - отдав служению 
Господу все, чем обладал». Эти великие преданные служили Господу 
каким-то одним способом, но все они обрели спасение и вернулись 
домой, к Богу. Так о них сказано в «Шримад-Бхагаватам». 

Преданным, получившим духовное посвящение, рекомендуется 
следовать предписаниям «Нарада-панчаратры» и поклоняться 
Божеству в храме. А что касается семейных преданных - тех, что 
живут в достатке, - то им тем более следует поклоняться мурти 
Господа. Если богатый грихастха не использует свои трудовые 
деньги для служения Господу, то его называют скупцом. Не следует 
нанимать брахманов, чтобы те за плату совершали поклонение 
Божествам. Если человек не поклоняется Божеству сам, а нанимает 
для этого других, значит, он ленив и неискренен в своем служении 
Господу. Богатые семейные люди могут поклоняться Божествам со 
всей пышностью, и именно поэтому поклонение Божествам - 
обязанность преданных- грихастх. У нас, в Движении сознания 
Кришны, есть брахмачари, грихастхи, ванапрастхи и санньяси, но 
поклоняться Божествам в храме должны прежде всего грихастхи. 
Брахмачари могут вместе с санньяси путешествовать и 
проповедовать, а ванапрастхи должны готовиться к следующей 
ступени отречения от мира, к санньясе. Но преданные- грихастхи, 
как правило, занимаются материальной деятельностью, и если они не 
будут поклоняться Божествам, то наверняка падут. Поклонение 
Божествам требует неукоснительного соблюдения всех правил и 
предписаний, и, если преданный будет строго им следовать, он 
убережет себя от падения. Благодаря этому преданный будет 
стойким в своем служении. Обычно у семейных людей есть дети, и, 
если потребуется, замужняя женщина должна заботиться и о детях 
других грихастх, подобно тому, как это делают воспитательницы в 
детском саду. 

Принципам арчана-видхи, поклонения Божествам, нужно 
следовать в соответствии со своими возможностями и делать это так, 
как велит духовный учитель. Для тех, кто не может служить 
Божествам в храме, в «Агни-пуране» дается такое указание: 
преданный- грихастха, не имеющий возможности сам служить 
Божествам, должен по крайней мере смотреть, как совершается 
богослужение, и тогда он тоже достигнет успеха в духовной жизни. 
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Смысл поклонения Божествам в том, чтобы всегда сохранять 
внутреннюю и внешнюю чистоту. Преданные- грихастхи должны 
быть образцом чистоплотности. 

Процесс поклонения Божествам неразрывно связан со 
слушанием и повторением. Именно поэтому перед каждой мантрой 
произносится слово намах. В мантре заключена особая сила, и 
преданные- грихастхи должны пользоваться благом, которое они 
получают, произнося ту или иную мантру. Есть много мантр, 
начинающихся со слова намах, однако тот, кто поет святое имя 
Господа, получает плоды многократного повторения этого слова. 
Произнося святое имя, можно возвыситься до любви к Богу. 
Возникает вопрос: а зачем тогда получать посвящение? Ответ 
заключается в том, что, просто произнося святое имя, человек, 
несомненно, может обрести духовное совершенство, любовь к Богу, 
но, пока у него есть материальное тело, он все же подвержен 
осквернению. Именно поэтому для преданного очень большое 
значение имеет арчана- видхи. Так что нужно применять и систему 
бхагаваты, и систему панчаратрики. 

Поклонение Божествам бывает двух видов: чистое и смешанное 
с кармической деятельностью. Тот, кто строго следует принципам 
преданного служения, непременно должен поклоняться Божествам. 
Празднование Шри Джанмаштами, Рама-навами, Нрисимха-
чатурдаши и других важных дней, связанных с деяниями Господа 
или Его преданных, тоже относится к поклонению Божествам. Иначе 
говоря, преданные- грихастхи обязаны отмечать эти праздники. 

А теперь перечислим оскорбления, которых следует избегать 
при поклонении Божествам: 1. Нельзя входить в храм в обуви или 
въезжать в него на паланкине. 2. Нельзя пропускать праздники, 
связанные с Господом. 3. Нельзя забывать кланяться Божествам. 4. 
Нельзя входить в храм в оскверненном состоянии, в частности, не 
ополоснув рот и руки после еды. 5. Нельзя кланяться на одну руку. 6. 
Нельзя обходить что-либо или кого бы то ни было прямо перед 
Божествами. 7. Перед Божествами нельзя вытягивать ноги. 8. Нельзя 
сидеть перед Божествами, обхватив лодыжки руками. 9. Нельзя 
лежать перед Божествами. 10. Перед Божествами нельзя есть. 11. 
Нельзя лгать перед Божествами. 12. Нельзя перед Божествами 
громко обращаться к кому-то другому. 13. Перед Божествами нельзя 
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вести пустые разговоры. 14. Перед Божествами нельзя плакать. 15. 
Нельзя перед Божествами ни с кем спорить. 16. Перед Божествами 
нельзя никого отчитывать. 17. Нельзя перед Божествами выказывать 
кому-либо свое расположение. 18. Перед Божествами нельзя 
произносить грубые слова. 19. Нельзя появляться перед Божествами 
в шерстяной накидке. 20. Нельзя никого хулить перед Божествами. 
21. Перед Божествами нельзя оказывать почести кому-то другому. 
22. Перед Божествами нельзя сквернословить. 23. Нельзя перед 
Божествами испускать газы. 24. Если у человека есть возможность 
поклоняться Божествам со всей пышностью, он не должен 
пренебрегать этим. 25. Нельзя есть то, что не было предложено 
Божествам. 26. Нельзя забывать предлагать Божествам свежие 
фрукты по сезону. 27. Нельзя предлагать Божествам пищу, которую 
кто-то уже пробовал или часть которой была отдана другим (иначе 
говоря, пока пища не предложена Божествам, ее нельзя никому 
давать). 28. Нельзя сидеть спиной к Божествам. 29. Перед 
Божествами нельзя кланяться кому-то другому. 30. Кланяясь 
духовному учителю, не следует забывать произносить 
соответствующие молитвы. 31. Не следует хвалить себя перед 
Божествами. 32. Нельзя поносить полубогов. Таковы тридцать два 
оскорбления, которых должен избегать преданный, поклоняющийся 
Божествам. 

Кроме того, есть оскорбления, упомянутые в «Вараха-пуране»: 
1. Нельзя принимать пищу в доме богатого человека. 2. Нельзя 
входить в комнату Божеств, когда там темно. 3. Нельзя нарушать 
правила поклонения Божествам. 4. Нельзя входить в храм беззвучно. 
5. Нельзя предлагать Божествам пищу, которую видела собака. 6. 
Проводя пуджу, нельзя нарушать молчание. 7. Нельзя во время 
пуджи ходить в туалет. 8. Нельзя предлагать Божествам благовония, 
не предлагая им цветов. 9. Поклоняясь Божествам, не следует 
использовать цветы, которые запрещено предлагать. 10. Человек не 
должен проводить пуджу, если он не чистил в этот день зубы. 11. 
Нельзя проводить пуджу сразу после полового сношения. 12. 
Поклоняясь Божествам, нельзя прикасаться к светильнику, к трупу 
или к женщине во время ее менструации; нельзя проводить пуджу в 
красной или синей, а также нестираной, чужой или заношенной 
одежде. Человеку нельзя поклоняться Божествам, если он только что 
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видел мертвеца, нельзя проявлять гнев перед Божествами и нельзя 
проводить пуджу сразу после посещения крематория. Поев, человек 
не должен проводить пуджу до тех пор, пока пища не переварится. 
Он не должен прикасаться к Божествам или совершать какие-либо 
обряды поклонения, если принимал в пищу сафлоровое масло или 
асафетиду. Все это тоже считается оскорблением. 

Кроме того, в шастрах говорится и о других оскорблениях: 1. 
Нельзя формально следовать ведическим предписаниям, питая в 
глубине души неприязнь к таким шастрам, как «Шримад-
Бхагаватам». 2. Нельзя вводить в обиход писания, не согласующиеся 
с учением Вед. 3. Нельзя перед Божествами жевать пан или бетель. 4. 
Нельзя класть цветы, которые будут предлагаться Божествам, на 
листья клещевины. 5. Нельзя проводить пуджу в послеобеденное 
время. 6. Проводя пуджу, нельзя сидеть на одном уровне с 
Божествами или на голом полу. 7. Омывая Божества, нельзя 
прикасаться к Ним левой рукой. 8. Нельзя предлагать Божествам 
несвежие или уже предложенные цветы. 9. Проводя пуджу, нельзя 
сплевывать. 10. Поклоняясь Божествам, нельзя прославлять самого 
себя. 11. Нельзя неровно наносить на лоб тилак. 12. Нельзя входить в 
храм, не омыв стоп. 13. Нельзя предлагать Божествам пищу, 
приготовленную тем, кто не имеет духовного посвящения. 14. Нельзя 
проводить пуджу и предлагать Божествам бхогу на глазах у 
человека, который не получил духовного посвящения или не 
является вайшнавом. 15. Не следует поклоняться Божеству, не 
выразив сначала почтение полубогам, таким как Ганеша, которые 
помогают преданному подняться на Вайкунтху. 16. Преданный не 
должен проводить пуджу, не осушив тело от пота. 17. Нельзя 
отказываться вдохнуть аромат цветка, который был предложен 
Божествам. 18. Нельзя клясться святым именем Бога. 

Человек, нанесший Господу какое-либо из этих оскорблений, 
должен прочитать вслух хотя бы одну главу «Бхагавад-гиты». Так 
сказано в Аванти-кханде «Сканда-пураны». Кроме того, говорится, 
что, прочитав вслух тысячу имен Господа Вишну, можно избавиться 
от всех последствий своих оскорблений. Там же, в «Сканда-пуране» 
(Рева-кханда), сказано, что, если человек будет возносить молитвы 
дереву туласи или посеет семечко этого дерева, он тоже освободится 
от последствий нанесенных им оскорблений. От этих последствий 
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будут избавлены и те, кто поклоняется шалаграма-шиле. А в 
«Брахманда-пуране» говорится, что свободу от расплаты за 
нанесенные оскорбления получает тот, кто поклоняется Господу 
Вишну, держащему в Своих четырех руках раковину, диск, цветок 
лотоса и булаву. В «Ади-вараха-пуране» тому, кто нанес 
оскорбление Божествам, рекомендуется соблюсти однодневный пост 
в святом месте Шаукарава, а потом омыться в Ганге. 

 Арчанам включает в себя также мысленное поклонение 
Божествам. В Уттара-кханде «Падма-пураны» сказано: «Как 
правило, любой человек может поклоняться Божествам в уме». А в 
«Гаутамия- тантре» говорится, что мысленное поклонение 
Божествам особенно подходит для санньяси, ибо у них нет никакой 
собственности. В «Нарада-панчаратре» Господь Нараяна называет 
мысленное поклонение Божествам манаса-пуджей. Манаса-пуджа 
способна избавить человека от всех четырех видов материальных 
страданий. Мысленное поклонение Божествам меньше всего зависит 
от обстоятельств. Один из нава-йогендр, Авирхотра Муни, говорит в 
«Шримад-Бхагаватам», что Божествам можно поклоняться, просто 
повторяя все необходимые мантры. В шастрах упомянуто восемь 
типов мурти, и один из них - это Божество, созданное в уме. В связи 
с этим в «Брахма-вайварта-пуране» рассказывается такая история. 

Давным-давно в городе Пратиштхана-пуре жил один очень 
бедный брахман, который, однако, не чувствовал себя обделенным и 
не имел никаких греховных помыслов. Как-то раз ему довелось 
присутствовать на встрече брахманов, где обсуждалось поклонение 
Божествам в храме. И там он услышал, что Божеству можно 
поклоняться в уме. Позже, совершив омовение в реке Годавари, 
брахман стал мысленно поклоняться Господу. Он мысленно мыл 
храм, а затем мысленно же приносил в золотых и серебряных 
кувшинах воду из всех святых рек. Он собирал всевозможные 
ценные предметы, необходимые для поклонения в храме, и совершал 
это поклонение со всей пышностью, начиная с купания Божества и 
заканчивая проведением арати. Так он поклонялся Господу и 
чувствовал себя необычайно счастливым. Прошло много лет, и вот 
однажды брахман мысленно приготовил на ги очень вкусный рис с 
молоком и сахаром, чтобы предложить его Господу. Когда рис был 
готов, он выложил его на золотое блюдо и уже хотел поднести 
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Кришне, но сначала решил проверить, не слишком ли рис горячий, и 
прикоснулся к нему пальцем. Рис оказался настолько горячим, что 
брахман обжег палец. Когда брахман по-настоящему обжегся рисом, 
который он мысленно приготовил для Господа, Господь Вишну, 
повелитель Вайкунтхи, заулыбался. Богиня процветания спросила 
Господа, почему Он улыбается. Тогда Господь Вишну велел Своим 
приближенным доставить брахмана на Вайкунтху. Так этот брахман 
обрел самипью - освобождение, после которого душа всегда живет 
рядом с Верховным Господом. 

6. Ванданам. Вознесение молитв - это часть поклонения 
Божествам, однако можно рассматривать его и как самостоятельный 
метод преданного служения, наряду со слушанием, повторением и 
другими методами. Приведем лишь некоторые замечания, 
касающиеся практики вознесения молитв. Трансцендентные 
достоинства и богатства Господа бесчисленны, и человек, на 
которого произвели глубокое впечатление качества, проявляемые 
Господом в Его различных деяниях, начинает возносить Ему 
молитвы. Так он достигает успеха на духовном пути. Применяя этот 
метод, тоже нужно избегать оскорблений Господа, в частности: а) не 
кланяться на одну руку, б) не кланяться Божествам, не сняв обувь и 
верхнюю одежду, в) не поворачиваться к Божествам спиной, г) не 
кланяться Божествам слева и д) не кланяться Божествам, находясь 
очень близко к Ним. 

7. Дасйам. Вот что говорится о преданном, действующем как 
слуга Господа: человек, который после многих тысяч жизней 
осознал себя вечным слугой Кришны, способен освобождать 
других из заточения в материальной вселенной. Тот, кто неизменно 
считает себя слугой Кришны, может достичь полного успеха в 
духовной жизни, даже не прибегая к другим способам преданного 
служения, ибо на самом деле такой преданный уже служит Господу 
всеми этими способами. 

8. Сакхйам. Относительно служения Господу в качестве Его 
друга в «Агастья-самхите» говорится, что иногда преданный, 
посвятивший себя шраванам и киртанам, хочет воочию видеть 
Господа и ради этого поселяется в храме. Кроме того, в шастрах 
приводится и такое высказывание: «О Верховная Личность, о мой 
Господь и вечный друг, Ты исполнен блаженства и знания, и тем не 
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менее Ты подружился с жителями Вриндавана. Как же повезло этим 
преданным!» В этом высказывании под дружбой подразумевается 
сильное чувство любви. Стало быть, положение друзей Господа 
превосходит положение Его слуг. Преданный, поднявшийся над 
дасья-расой, считает Верховную Личность Бога своим другом. В 
этом нет ничего удивительного, ибо, когда сердце преданного 
очищается, в нем проявляется спонтанная любовь к Личности Бога и 
преданного уже не очень привлекает пышное поклонение в храме. 
Шридхара Свами упоминает в этой связи Шридаму Випру, который, 
мысленно выражая свои чувства к Господу, думал: «Я хочу всегда, 
жизнь за жизнью, оставаться другом Кришны». 

9. Атма-ниведанам. Слово атма-ниведанам указывает на 
состояние преданного, который, не имея иных желаний, кроме 
желания служить Верховной Личности Бога, полностью вручает 
себя Господу и действует только ради Его удовлетворения. Такой 
преданный подобен корове, о которой заботится ее хозяин. 
Поскольку корова живет под опекой хозяина, ей незачем 
беспокоиться о пропитании. Она верна своему хозяину и делает 
только то, что ему нужно. Поэтому некоторые преданные считают, 
что совершать атма-ниведанам — значит служить Господу всем 
своим телом. А в книге, называемой «Бхакти-вивека», слово атма-
ниведанам означает также «вручить Господу душу». Самые яркие 
примеры атма-ниведанам явили Махараджа Бали и Махараджа 
Амбариша. Кроме того, атма-ниведанам проявляется порой в 
поведении Рукминидеви в Двараке. 

ПРИМЕЧАНИЕ: Цель Вед и всей ведической культуры состоит 
в том, чтобы возвысить человека до совершенного уровня 
преданного служения. Для этой цели в ведическом обществе 
предусмотрен уклад жизни, называемый брахмачарьей, когда 
человек с самого детства, с пяти лет, учится строить свою жизнь так, 
чтобы достичь совершенства в преданном служении. В «Бхагавад-
гите» (2.40) сказано: свалпам апй асйа дхармасйа трайате махато 
бхайат - «Даже пройдя по этому пути совсем немного, человек 
спасется от величайшей опасности». В современном же обществе, 
которое живет отнюдь не по ведическим принципам и отличается 
крайней жестокостью, детей не обучают брахмачарье; вместо этого, 
под предлогом сдерживания роста населения, матерям объясняют, 
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как убивать в утробе своих же детей. А если ребенок избежал этой 
участи, его воспитывают так, чтобы он стремился только к 
чувственным удовольствиям. Во всем мире люди теряют интерес к 
духовной жизни и не хотят достичь в ней совершенства. 
Современный человек живет, подобно кошке или собаке, и, упуская 
дарованную ему возможность, обрекает себя на то, чтобы вновь 
родиться среди низших из 8 400 000 видов жизни.  

Как объяснил Махараджа Прахлада, бхагавата-дхарма состоит 
из шраванам киртанам вишнох смаранам пада-севанам арчанам 
ванданам дасйам сакхйам атма-ниведанам. В школах, колледжах, 
университетах, а также дома дети и молодые люди должны учиться 
слушать о Верховной Личности Бога. Иначе говоря, нужно учить их 
слушать наставления «Бхагавад-гиты», применять эти наставления в 
жизни и таким образом становиться стойкими преданными, которым 
уже не грозит падение до уровня животных. В нынешнюю эпоху, 
Кали-югу, идти путем бхагавата-дхармы стало совсем не трудно. В 
шастрах сказано: 

харер нама харер нама 
харер намаива кевалам 

калау настй эва настй эва 
настй эва гатир анйатха 

Нужно просто повторять и петь Харе Кришна маха-мантру. 
Каждый, кто повторяет и поет мантру Харе Кришна, полностью 
очистит свое сердце и вырвется из круговорота рождений и смертей. 

Родившись человеком, живое существо обретает возможность 
вернуться домой, к Богу. Поэтому все, особенно люди, должны 
поклоняться лотосным стопам Господа Вишну и преданно служить 
Ему. Преданное служение - естественное занятие для каждой души, 
ибо Господь Вишну, Верховная Личность Бога, очень дорог всем 
живым существам и Он - их повелитель и благожелатель. 

Махараджа Прахлада продолжал: Дорогие мои друзья, сыновья 
демонов! Счастье, которое мы испытываем при соприкосновении 
наших материальных чувств с их объектами, доступно в любом теле, 
к какому бы виду жизни оно ни относилось. Такое счастье - 
результат нашей прошлой кармической деятельности, и, чтобы 
испытать его, нам не нужно прилагать усилия: счастье к нам 
приходит само собой, так же как приходит горе. 
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Всем обитателям материального мира, к какому бы виду жизни 
они ни относились, доводится испытывать так называемое счастье и 
так называемое горе. Мы не ищем бед и страданий, но они все равно 
приходят к нам. И точно так же, даже если мы не будем искать 
материальных радостей, они придут к нам сами собой. Счастье и 
горе есть в жизни любого обитателя этого мира, и, чтобы испытать 
их, не требуется никаких усилий. Поэтому нет смысла растрачивать 
свое время и энергию, сражаясь с разными бедами или упорно 
трудясь ради материального счастья. Единственное, к чему должен 
стремиться человек, - это возродить свои отношения с Верховным 
Господом и тем самым обрести право вернуться домой, в царство 
Бога. Любому, кто родился в материальном теле, - будь то тело 
человека, животного или другого существа, - приходится испытывать 
материальное счастье и горе. Как бы мы ни старались, избежать 
такого счастья и горя невозможно. Поэтому лучшее, что можно 
сделать, родившись человеком, - это восстановить свои отношения с 
Вишну, Верховной Личностью Бога. 

Не следует добиваться возможности удовлетворять свои чувства 
и стремиться к счастью, которое приходит с материальным 
процветанием. Все это - пустая трата времени и сил; занимаясь такой 
деятельностью, мы никогда не обретем истинного блага. Но если 
человек старается развить в себе сознание Кришны, он непременно 
постигнет свое «Я» и поднимется на духовный уровень. Подобное 
благо недоступно тому, кто жаждет лишь материального 
процветания. 

Поэтому если человек, живущий в материальном мире [бхавам 
ашритах], способен отличить истинное от ложного, то, пока он 
молод и полон сил, пока его тело не стало больным и дряхлым, ему 
надлежит стремиться к высшей цели жизни. 
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Глава 15. Способность отличить истинное от 
ложного. 

шри-прахрада увача 
каумара ачарет праджно 
дхарман бхагаватан иха 

дурлабхам манушам джанма 
тад апй адхрувам артхадам 

«Махараджа Прахлада сказал: Тот, у кого достаточно разума, 
должен с самого начала, с детских лет, использовать свою 
человеческую жизнь для того, чтобы заниматься преданным 
служением, а не чем-то иным». Родиться человеком — это редкая 
удача: ведь человеческое тело, хотя оно, как и все другие тела, 
бренно, имеет особую ценность, ибо позволяет преданно служить 
Верховной Личности Бога. Даже недолгое, но искреннее преданное 
служение может привести человека к высшему совершенству. 

В начале этой главы Махараджа Прахлада сказал: каумара 
ачарет праджнах. Слово праджна указывает на мудрого человека, 
который способен отличить истинное от ложного. Такой человек не 
станет тратить свою драгоценную жизнь и силы лишь на то, чтобы 
упорным трудом обеспечить себе материальное благополучие и 
жить, подобно кошке или собаке. 

Человек, ведущий материалистический образ жизни, всегда 
пребывает в страхе, ибо на каждом шагу его подстерегают 
опасности. Жизнь материалистичных людей полна тревог и страхов 
(бхайам), ненужных страданий и трудностей. Тот, кто не обладает 
сознанием Кришны, оказывается во власти бхавам и непрестанно 
терпит муки рождения, смерти, старости и болезней. Поэтому такой 
человек всегда охвачен беспокойством. 

В человеческом обществе должны быть сословия брахманов, 
кшатриев, вайшьев и шудр, и каждый человек - к какому бы 
сословию он ни принадлежал - должен служить Верховному 
Господу. Те же, кто хочет жить без преданного служения, являются 
брахманами, кшатриями, вайшьями или шудрами лишь по названию. 
Стханад бхраштах патантй адхах: любой, кто не развивает в себе 
сознание Кришны, непременно падет, какое бы положение он ни 
занимал в обществе. Здравомыслящий человек никогда не захочет 
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пасть. В шастрах сказано, что мы не должны опускаться ниже того 
уровня, которого достигли. Высшей цели жизни человек может 
достичь, пока у него здоровое и сильное тело. Мы должны следить за 
тем, чтобы всегда быть здоровыми и сохранять стойкость ума и 
разума; тогда нам нетрудно будет увидеть, какой путь ведет к 
истинной цели жизни, а какой - к жизни, полной невзгод. Поступая 
таким образом, разумный человек научится отличать истинное от 
ложного и в конечном счете достигнет духовного совершенства. 

Каждый человек может жить до ста лет, однако тот, кто не 
владеет своими чувствами, навсегда теряет половину этого срока, 
ибо ночью, находясь во власти невежества, он спит по двенадцать 
часов. У такого человека остается только пятьдесят лет жизни. 

И Господь Брахма, и люди, и муравьи живут по сто лет, однако 
продолжительность этих «ста лет» у них разная. В материальном 
мире все относительно, в том числе и время. Поэтому сто лет Брахмы 
и сто лет человеческой жизни - отнюдь не одно и то же. Из 
«Бхагавад-гиты» мы знаем, что день, или двенадцать часов, Брахмы - 
это 4 300 000 х 1 000 наших лет (сахасра-йуга-парйантам ахар йад 
брахмано видух). Таким образом, для разных живых существ, в 
зависимости от обстоятельств и шкалы времени, продолжительность 
ста лет (варша-шатам) различна. Расчет, приведенный здесь, 
относится к обыкновенному человеку. Человек может жить до ста 
лет, но пятьдесят из них у него уходит на сон. Еда, сон, совокупление 
и самозащита — это четыре основные телесные потребности, но если 
мы хотим посвятить свою жизнь духовному развитию, то должны 
стараться свести их к минимуму. Тогда мы сможем использовать 
отпущенное нам время по назначению. 

В детстве, в первые десять лет после рождения, у ребенка еще не 
развит ум, а следующие десять лет он проводит в играх и 
всевозможных забавах. Так человек теряет двадцать лет своей жизни. 
Кроме того, в старости, когда болезни и немощь не дают человеку 
заниматься даже материальными делами, он еще двадцать лет 
проживает впустую. 

Человек, не обладающий сознанием Кришны, впустую 
проживает двадцать лет в детстве и юности и еще двадцать лет - в 
старости, когда он уже ни на что не способен и все его мысли только 
о том, что будет с его сыновьями и внуками и смогут ли они 
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сохранить накопленное им имущество. Половину этих лет человек 
просто спит. Более того, из оставшихся шестидесяти лет жизни 
тридцать тоже уходят у него на сон. Таким образом, тот, кто не 
знает, в чем цель человеческой жизни и как этой цели достичь, 
семьдесят из ста отпущенных ему лет проводит впустую. 

Тот, кто не владеет своим умом и чувствами, из-за ненасытного 
вожделения и неодолимой иллюзии все сильнее привязывается к 
семейной жизни. Для такого безумца остальные годы тоже 
оказываются потерянными, ибо даже в это время он не способен 
преданно служить Господу. 

Разве может человек, не владеющий своими чувствами и из-за 
этого сильно привязанный к семейной жизни, освободиться из 
материального рабства? Такой человек крепко опутан узами 
привязанности к своей семье [жене, детям и другим родственникам]. 

Первое наставление, которое Махараджа Прахлада дал своим 
одноклассникам, звучало так: каумара ачарет праджно дхарман 
бхагаватан иха - «Тот, у кого достаточно разума, должен с ранних 
детских лет использовать свою человеческую жизнь для того, чтобы 
заниматься преданным служением, а не чем- то иным». Дхарман 
бхагаватан - это религиозная деятельность, позволяющая возродить 
наши отношения с Верховной Личностью Бога. В связи с этим Сам 
Кришна дает нам такой совет: сарва- дхарман паритйаджйа мам экам 
шаранам враджа - «Оставь все прочие обязанности и вручи себя 
Мне». Находясь в материальном мире, мы под вывеской 
всевозможных «измов» придумываем себе самые разные 
обязанности, однако истинная наша обязанность в том, чтобы 
вырваться из круговорота рождения, смерти, старости и болезней. 
Для этого прежде всего надо сбросить с себя путы материальных 
привязанностей, особенно привязанности к семье. Когда человек, 
привязанный к материальному, становится грихастхой, он, по сути, 
получает нечто вроде разрешения на то, чтобы в пределах 
дозволенного наслаждаться мирской жизнью. Если же в человеке нет 
склонности к чувственным наслаждениям, то ему и незачем 
становиться грихастхой. 

Прежде чем обзавестись семьей, нужно учиться брахмачарье у 
духовного учителя, жилище которого называется гурукулой. 
Брахмачари гуру-куле васан данто гурор хитам (Бхаг., 7.12.1). С 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

296 

раннего детства брахмачари учится жертвовать всем ради гуру. 
Брахмачари должен ходить по домам, прося милостыню и обращаясь 
к каждой женщине, как к своей матери, а потом все, что соберет, 
должен отдавать гуру. Так брахмачари учится владеть своими 
чувствами и жертвовать всем ради духовного учителя. Получив 
такое воспитание, он, если хочет, может жениться. Но теперь он уже 
не будет обычным грихастхой, который только и знает, как 
удовлетворять потребности своих чувств. Грихастха, обученный 
владеть своими чувствами, сможет со временем оставить семейную 
жизнь и уйти в лес, чтобы подняться на еще более высокий духовный 
уровень и в конце концов принять санньясу. Махараджа Прахлада 
объяснил своему отцу, что, если человек хочет избавиться от всех 
мирских тревог, ему следует уйти в лес. Хитватма-патам грихам 
андха-купам. Человек должен покинуть свой дом, где он все глубже 
и глубже погружается в самые мрачные сферы материального бытия. 
Вот почему Махараджа Прахлада в первую очередь посоветовал 
своему отцу оставить семейную жизнь (грихам андха-купам). Если 
же человек из-за того, что он не обуздал свои чувства, предпочитает 
прозябать в темном колодце семейной жизни, его все больше будут 
опутывать узы привязанности к жене, детям, слугам, дому, деньгам и 
прочему. Такой человек не в силах вырваться из плена материальной 
жизни. Поэтому нужно с самого раннего возраста воспитывать детей 
настоящими брахмачари. Тогда в будущем они сумеют оставить 
семейную жизнь. 

Чтобы вернуться домой, в духовный мир, нужно быть 
полностью свободным от материальных привязанностей. Поскольку, 
занимаясь бхакти-йогой, человек утрачивает вкус к материальным 
наслаждениям, ее называют еще вайрагья-видьей. 

васудеве бхагавати 
бхакти-йогах прайоджитах 
джанайатй ашу ваирагйам 
джнанам ча йад ахаитукам 

«К тому, кто преданно служит Личности Бога, Шри Кришне, 
очень скоро само собой приходит истинное знание и отрешенность 
от мира» (Бхаг., 1.2.7). Если человек с детских лет преданно служит 
Господу, он легко обретает вайрагья-видью, или асакти, 
отрешенность от всего мирского, и становится джитендрией, 
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властелином своих чувств. Того, кто целиком посвятил себя 
преданному служению, называют госвами или свами - человеком, 
обуздавшим чувства. Не став повелителем своих чувств, человек не 
должен принимать санньясу, то есть отрекаться от мира. Из-за 
сильной привязанности к чувственным наслаждениям живое 
существо вынуждено вновь и вновь рождаться в материальном теле. 
И только полное знание может избавить его от этой привязанности. 
А до тех пор, пока человек привязан к материальным наслаждениям, 
он не сможет вернуться домой, к Богу. 

Деньги дороже всего на свете. Кому под силу избавиться от 
желания копить богатства, особенно если у человека есть семья? 
Воры, наемные воины и торговцы ради денег готовы рисковать даже 
собственной жизнью. 

Для многих деньги дороже жизни. Например, воры, забираясь в 
дом богача, рискуют быть убитыми. Поскольку они без разрешения 
проникают в чужой дом, их может застрелить охрана или на них 
могут наброситься сторожевые псы, но даже это воров не 
останавливает. Ради чего же они рискуют жизнью? Только ради 
денег. Ради денег человек соглашается служить наемником в армии, 
хотя знает, что в бою он может погибнуть. Торговцы, которые 
плавают по морям из одной страны в другую, или ныряльщики за 
жемчугом и драгоценными камнями - все они тоже рискуют жизнью. 
Своими действиями люди сами показывают, что деньги им дороже 
жизни, и с этим никто не станет спорить. Ради денег человек готов 
идти на любой риск, и это особенно характерно для богатых людей, 
которые сильно привязаны к семейной жизни. Конечно, раньше 
представители высших сословий - брахманы, кшатрии и вайшьи (то 
есть все, кроме шудр) - воспитывались в гурукуле в духе 
брахмачарьи и занимались мистической йогой, чтобы научиться 
самоотречению и обуздать чувства. Только после этого им 
разрешалось обзаводиться семьей. Вот почему многие великие цари 
и императоры в положенный срок отказывались от семейной жизни. 
Они были невероятно богаты - им принадлежали целые царства, - и 
тем не менее эти цари могли отказаться от всех своих владений, 
поскольку с детства были воспитаны как брахмачари. Стало быть, 
наставление, которое Махараджа Прахлада дал своим 
одноклассникам, необычайно ценно. 
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каумара ачарет праджно 
дхарман бхагаватан иха 

дурлабхам манушам джанма 
тад апй адхрувам артхадам 

«Тот, у кого достаточно разума, должен с самого начала, с 
детских лет, использовать свою человеческую жизнь для того, чтобы 
заниматься преданным служением, а не чем-то иным. Родиться 
человеком - это редкая удача: ведь человеческое тело, хотя оно, как и 
все другие тела, бренно, имеет особую ценность, ибо позволяет 
преданно служить Верховной Личности Бога. Даже недолгое, но 
искреннее преданное служение может привести человека к высшему 
совершенству». Люди обязательно должны воспользоваться этим 
наставлением. 

Как может человек, который нежно привязан к своим близким и 
всегда хранит в сердце их образы, отказаться от общения с ними, 
особенно с женой? Жена так добра к своему мужу и полна 
сочувствия к нему; оставаясь с мужем наедине, она приносит ему 
много радости. Кто в силах расстаться с любимой и любящей женой? 
Маленькие дети так приятно лепечут, и отец то и дело с умилением 
вспоминает их нежные голоса. Разве может он покинуть их? Его 
пожилые родители, взрослые сыновья и дочери тоже очень дороги 
ему. Дочь особенно дорога своему отцу, поэтому он непрестанно 
думает о ней, когда она живет в доме мужа. Как человеку расстаться 
со столь дорогими ему людьми? Кроме того, у него есть слуги и 
животные, а дом обставлен красивой мебелью. Разве может он от 
всего этого отказаться? Человек, привязанный к семейной жизни, 
подобен шелкопряду, который вьет кокон, а потом сам же из него не 
может выбраться. Такие люди просто ради того, чтобы 
удовлетворять потребности своих половых органов и языка, готовы 
вечно оставаться в рабстве материального существования. Как же им 
обрести свободу? 

Главное, что привлекает мужчину в семейной жизни и 
заставляет его все сильнее привязываться к ней, - это общение со 
своей красивой и обаятельной женой. Жена дарит ему немало 
наслаждений, и прежде всего - это возможность вкусно поесть и 
утолить сладострастие. Кроме того, она ласково разговаривает с ним, 
и это само по себе тоже очень приятно. Жена готовит для мужа 
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вкусные блюда, чтобы удовлетворить потребности его языка, а когда 
язык удовлетворен, другие органы, особенно половые, наливаются 
силой. После этого жена доставляет мужу удовольствие, утоляя его 
сладострастие. В сущности, семейная жизнь - это прежде всего 
жизнь половая (йан маитхунади-грихамедхи-сукхам хи туччхам). 
Привязанность к ней усиливается, когда люди потакают прихотям 
языка. Со временем у них рождаются дети. Маленький ребенок 
радует родителей своим милым лепетом, а когда сыновья и дочери 
подрастут, отец должен дать им образование и устроить их браки. 
Кроме того, ему нужно заботиться о собственном отце и матери, 
участвовать в жизни общества и поддерживать хорошие отношения 
со своими братьями и сестрами. Человек настолько запутывается в 
семейных делах, что оставить их ему уже почти не по силам. Так 
человек падает в темный колодец семейной жизни (грихам андха-
купам). Выбраться из этого колодца чрезвычайно трудно, если 
только на помощь упавшему не придет некто очень сильный - 
духовный учитель, который бросит ему прочную веревку духовных 
наставлений. Человек, свалившийся в колодец семейной жизни, 
должен ухватиться за эту веревку, и тогда духовный учитель, а 
значит, и Верховная Личность Бога, Кришна, непременно вытащит 
его оттуда. 

Человек, чересчур привязанный к семье, не понимает, что, 
заботясь о ее поддержании, он лишь растрачивает свою драгоценную 
человеческую жизнь. Не сознавая, что эта жизнь дарована ему для 
постижения Абсолютной Истины, он незаметно для себя губит ее. Но 
при этом он тщательно следит, чтобы даже малая часть его средств 
не была потрачена впустую. Хотя человек, привязанный к мирской 
жизни, непрерывно подвергается тройственным страданиям, такая 
жизнь на вызывает в нем отвращения. 

Глупый человек не ведает, в чем смысл человеческой жизни, и 
не понимает, что, стараясь лишь прокормить свою семью, он тратит 
эту драгоценную жизнь впустую. Такой глупец прекрасно умеет 
подсчитывать свои семейные расходы, но при этом не видит, сколько 
денег он теряет на самом деле. Как сказал Чанакья Пандит, даже 
одно мгновение жизни не купишь ни за какие деньги. А глупые люди 
транжирят свою драгоценную жизнь, не подозревая, сколько они 
таким образом теряют даже с финансовой точки зрения. Хотя 
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материалистичный человек умеет вести коммерческие дела и 
подсчитывать, что сколько стоит, он не понимает, что без духовного 
знания вся его дорогостоящая жизнь проходит впустую. Такой 
человек постоянно страдает от беспокойств, причиняемых ему 
другими существами, стихиями природы и собственным телом, и тем 
не менее он никак не наберется разума, чтобы отказаться от 
материалистического образа жизни. 

Если человек, поглощенный заботами о содержании семьи, не 
владеет своими чувствами, он только и думает, как бы накопить 
побольше денег. Хотя он знает, что те, кто присваивает чужое 
имущество, будут наказаны по законам государства, а после смерти - 
по законам Ямараджи, ради денег он непрестанно обманывает и 
обворовывает других. 

Многие, особенно в наши дни, не верят ни в следующую жизнь, 
ни в то, что существует суд Ямараджи, где грешников после смерти 
приговаривают к различным наказаниям. Но, по крайней мере, 
человек должен знать, что те, кто добывает деньги мошенническими 
способами, будут наказаны по законам государства. И все же люди 
продолжают обманывать других, пренебрегая и теми законами, 
которые установлены в этом мире, и теми, которым подчиняется 
наша следующая жизнь. В любом случае человек не может перестать 
грешить, пока не научится владеть своими чувствами. 

Дорогие мои друзья, сыновья демонов! В материальном мире 
даже те, кого считают образованными людьми, склонны проводить 
различие между своим и чужим. Ограничившись лишь понятием 
семейной жизни, они только и знают, что обеспечивают своих 
родных всем необходимым, а значит, действуют не умнее, чем 
невежественные кошки и собаки. Эти люди не способны проявить 
интерес к духовной науке и потому, сбитые с толку, всегда 
пребывают во тьме невежества. 

В человеческом обществе существует система просвещения, а у 
животных такой системы нет, да они и неспособны постигать какие-
либо науки. Поэтому животных и неразумных людей называют 
вимудхами - невеждами, лишенными всякого знания, а 
образованного человека называют видваном. Настоящий видван - это 
тот, кто старается понять свое положение в материальном мире. 
Например, Санатана Госвами, припав к лотосным стопам Шри 
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чайтаньи Махапрабху, прежде всего спросил: `ке ами', `кене амайа 
джаре тапа-трайа'. Иначе говоря, Санатана Госвами хотел узнать, кто 
он по своей изначальной природе и почему он подвергается 
тройственным страданиям материального бытия. Именно такое 
образование должен получить человек. Если же он не задается 
вопросом: «Кто я? В чем цель моей жизни?» - и лишь проявляет 
животные наклонности, уподобляясь кошкам и собакам, то какой 
тогда толк от его образования? Как объяснялось в одном из 
предыдущих стихов, обитатели этого мира остаются в материальном 
рабстве из-за собственной кармической деятельности, подобно тому, 
как шелкопряд оказывается заточенным в коконе, который сам же 
свил. Как правило, глупые люди запутываются в сетях кармической 
деятельности (кармы) из-за сильного желания наслаждаться 
материальным миром. Привязанные к чувственным наслаждениям, 
они напрасно тратят время, занимаясь делами своей общины, 
организации или страны, и упускают возможности, которые дает им 
жизнь в человеческом теле. Особенно в нынешнюю эпоху, Кали-югу, 
известные политики, философы и ученые делают одну глупость за 
другой, неизменно думая: «Это принадлежит мне, а это - тебе». 
Ученые создают ядерное оружие и вместе с политиками пытаются 
защитить интересы своего народа или государства. Однако ясно 
видно, что психология таких людей при всей их пресловутой 
учености, по сути дела, не отличается от психологии кошек и собак. 
Подобно кошкам, собакам и другим животным, которые понятия не 
имеют о смысле бытия и потому все глубже погружаются в 
невежество, так называемые образованные люди, ничего не знающие 
об истинном благе и высшей цели жизни, все глубже погрязают в 
мирской деятельности. Вот почему Махараджа Прахлада призывает 
всех следовать принципам варнашрама-дхармы. В частности, он 
говорит, что в определенный срок человек должен оставить 
семейную жизнь и отречься от мира, чтобы постичь духовную науку 
и обрести освобождение. Освобождение невозможно для тех, кто не 
обладает духовным знанием. Об этом говорится в последующих 
стихах. 

Друзья мои, без знания о Верховной Личности Бога еще никому 
и никогда ни в одной стране мира не удавалось вырваться из плена 
материи. Те, кто ничего не знает о Господе, находятся во власти 
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законов материальной природы. Такие люди предаются лишь 
чувственным удовольствиям, и главное, к чему они стремятся, - это 
женщины. Похотливые мужчины - просто игрушки в руках 
привлекательных женщин. У них появляются дети, внуки и 
правнуки; так из-за своей привязанности к мирским наслаждениям 
эти люди попадают в рабство материального существования. Тех, 
кто слишком привязан к семейной жизни, называют демонами. Хотя 
вы и родились среди демонов, держитесь от них подальше и ищите 
покровительства Верховной Личности, Господа Нараяны, источника 
всех полубогов. Только преданные Нараяны способны достичь 
высшей цели жизни - освободиться от материального рабства. 

О сыновья демонов, Верховная Личность Бога, Господь 
Нараяна, - Сверхдуша всех живых существ, их изначальный Отец. А 
значит, ничто не может помешать человеку - будь то ребенок или 
старик - поклоняться Господу и доставлять Ему удовольствие; это 
можно делать при любых обстоятельствах. Живые существа и 
Верховный Господь связаны друг с другом вечными отношениями, 
поэтому удовлетворить Господа совсем не трудно. 

Наш долг - возродить свои отношения с Нараяной. Даже 
небольшое усилие, предпринятое на этом пути, принесет нам успех, 
тогда как удовлетворить свою семью, страну или нацию мы не 
сможем никогда, даже если пожертвуем ради этого жизнью. Если 
человек просто постарается преданно служить Господу, то есть 
начнет слушать и повторять Его святое имя (шраванам киртанам 
вишнох), это непременно доставит Господу удовольствие. Шри 
Чайтанья Махапрабху дал благословение каждому, сказав: парам 
виджайате шри-кришна-санкиртанам - «Слава санкиртане Шри 
Кришны!» чтобы обрести высшее благо, доступное лишь в 
человеческой жизни, нужно повторять и петь святое имя Господа. 

Господь, верховный повелитель, непогрешимый и не ведающий 
усталости, присутствует во всех живых существах, начиная с 
растений и других неподвижных существ [стхавара] и кончая 
Брахмой, величайшим сотворенным существом. Кроме того, 
Верховная Личность Бога присутствует в различных творениях 
материального мира и его элементах, в совокупной материальной 
энергии и в гунах материальной природы [саттва-гуне, раджо-гуне и 
тамо- гуне]; Он есть также в непроявленной материи и в ложном эго. 
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Хотя Господь один, Он присутствует везде; Он - причина всех 
причин и божественная Сверхдуша, которая пребывает в сердце 
каждого и наблюдает за деятельностью живых существ. Его 
описывают как того, кто вмещает в Себя все сущее, и того, кто в 
образе вездесущей Сверхдуши Сам пребывает во всем; однако 
полностью описать Господа невозможно. Он неизменен и неделим. 
Его воспринимают как высшее олицетворение сач-чид-ананды 
[вечности, знания и блаженства]. Завеса внешней энергии скрывает 
Его от безбожников, и потому им кажется, что Его не существует. 

Верховный Господь присутствует не только в сердцах живых 
существ, Он пронизывает Собой все сущее во вселенной. Он есть 
всегда и при всех обстоятельствах. Он пребывает и в сердце Господа 
Брахмы, и в сердцах свиней, собак, растений и других существ. Он 
находится везде - не только в сердцах живых существ, но и в 
неодушевленной материи, в том числе в атомах, протонах и 
электронах, которые изучает материальная наука. 

Есть три аспекта Абсолютной Истины: Брахман, Параматма и 
Бхагаван. Господь вездесущ, поэтому о Нем говорится: сарвам кхалв 
идам брахма. Однако Вишну занимает более высокое положение, 
чем Брахман. В «Бхагавад-гите» подтверждается, что Кришна как 
Брахман пронизывает все (майа татам идам сарвам), но сам 
Брахман зависит от Кришны (брахмано хи пратиштхахам). Без 
Кришны не могли бы существовать ни Брахман, ни Параматма. 
Поэтому в конечном счете Абсолютная Истина - это Верховная 
Личность Бога, Бхагаван. В образе Параматмы Господь пребывает в 
сердце каждого, но при этом Он всегда един - и как личность, и как 
вездесущий Брахман. 

Высшая причина - это Кришна, Верховная Личность Бога, и те, 
кто вручил себя Ему, способны постичь Его и осознать, что Он 
пронизывает Собой вселенную и пребывает в каждом атоме 
(андантара-стха-параману-чайантара-стхам) . Осознать это способны 
только те, кто полностью предался Господу, посвятив себя служению 
Его лотосным стопам; другим такое понимание недоступно. В 
«Бхагавад-гите» (7.14) Сам Господь подтверждает это: 

даиви хй эша гуна-майи 
мама майа дуратйайа 

мам эва йе прападйанте 
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майам этам таранти те 

Вручить себя Господу и встать на путь преданного служения 
Ему способны только те души, на долю которых выпадает 
большая удача. Когда после долгих скитаний в различных телах и 
на разных планетах душа по милости преданного постигает 
Абсолютную Истину, она вручает себя Верховной Личности Бога; 
это тоже объясняется в «Бхагавад-гите» (бахунам джанманам анте 
джнанаван мам прападйате). 

Одноклассники Махараджи Прахлады, родившиеся в семьях 
Дайтьев, считали, что постичь Абсолютную Истину чрезвычайно 
трудно. И мы знаем по опыту, что так считают очень многие. Однако 
их мнение неверно. Абсолют, Верховная Личность Бога, находится в 
очень близких отношениях со всеми живыми существами. Поэтому 
тем, кто понял учение вайшнавов, понял, каким образом Верховный 
Господь пребывает и действует повсюду, совсем не трудно 
поклоняться Ему и постичь Его природу. Но следует отметить, что 
познать Господа можно, только общаясь с преданными. В 
наставлениях, которые Шри Чайтанья Махапрабху дал Рупе 
Госвами, есть такие слова: 

брахманда бхрамите кона бхагйаван джива 
гуру-кришна-прасаде пайа бхакти-лата-биджа 

ч.-ч., Мадхья, 19.151 

Скитаясь по материальному миру, обусловленная душа 
рождается в самых разных телах и попадает в различные условия 
жизни, но если ей посчастливится встретить чистого преданного и 
если у нее хватит разума, чтобы последовать его наставлениям и 
посвятить себя преданному служению, тогда ей будет совсем не 
трудно постичь Верховную Личность Бога - источник Брахмана и 
Параматмы. В этой связи Шрила Мадхвачарья говорит: 

антарйами пратйаг-атма 
вйаптах кало харих смритах 

пракритйа тамасавритатват 
харер аишварйам на джнайате 

«Господь как антарьями присутствует в сердце каждого живого 
существа, и Его можно видеть рядом с обусловленной душой. Он 
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есть везде, всегда и при любых обстоятельствах, но, поскольку Его 
скрывает завеса материальной энергии, обыкновенным людям 
кажется, что Бога нет». 

Поэтому, мои юные друзья, сыновья демонов, действуйте так, 
чтобы доставить удовольствие Верховному Господу, - тому, кто 
выше любых материальных понятий. Отбросьте свои демонические 
наклонности и не делите окружающих на друзей и врагов. Будьте 
доброжелательны и сострадательны ко всем живым существам: 
проливайте на них милость, уча их преданно служить Господу. 

В «Бхагавад-гите» (18.55) Сам Господь говорит: бхактйа мам 
абхиджанати йаван йаш часми таттватах - «Постичь Верховного 
Господа таким, какой Он есть, можно, только занимаясь преданным 
служением». Заключительное наставление, которое Махараджа 
Прахлада дал своим школьным друзьям, сыновьям демонов, 
состояло в том, что они должны посвятить себя преданному 
служению, проповедуя всем науку сознания Кришны. Проповедь - 
лучшее служение Господу. Господь чрезвычайно доволен теми, кто 
служит Ему, проповедуя Его послание. Он Сам подтверждает это в 
«Бхагавад-гите» (18.69): на ча тасман манушйешу кашчин ме прийа-
криттамах - «Нет для Меня в этом мире слуги дороже, чем он, и 
никогда не будет». Если человек искренне старается распространять 
сознание Кришны, если он объясняет другим величие Господа и 
прославляет Его, то, будь этот человек даже недостаточно образован, 
он становится очень дорог Верховной Личности Бога. Это и есть 
бхакти. Тот, кто на благо всех людей, не деля их на друзей и врагов, 
проповедует сознание Кришны, доставляет Господу удовольствие и 
тем самым исполняет свое предназначение. Вот почему Шри 
Чайтанья Махапрабху призывал всех становиться преданными- гуру 
и проповедовать сознание Кришны (йаре декха, таре каха `кришна'-
упадеша) . Это самый простой способ постичь Верховную Личность 
Бога. Когда преданный проповедует, и он сам, и те, к кому он 
обращается, чувствуют удовлетворение. Так можно принести мир и 
покой всему человечеству. 

бхоктарам йаджна-тапасам 
сарва-лока-махешварам 

сухридам сарва-бхутанам 
джнатва мам шантим риччхати 
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Очень важно понять три истины: Бог - верховный 
наслаждающийся, Он - владыка всего сущего и Он - лучший друг и 
благожелатель каждого. Преданный должен сам осознать эти истины 
и широко проповедовать их. Тогда повсюду воцарится мир и 
согласие. 

Для того, кто удовлетворил Верховную Личность Бога - причину 
всех причин, источник всего сущего, - нет ничего недостижимого. 
Господь обладает бесчисленными духовными добродетелями. 
Поэтому какой смысл преданным, поднявшимся над гунами 
материальной природы, стремиться к мирскому благочестию, 
богатству, чувственным удовольствиям и освобождению — ведь все 
это приходит к человеку само собой благодаря взаимодействию трех 
гун? Нам, преданным, которые постоянно прославляют лотосные 
стопы Господа, незачем просить у Него благ, приносимых дхармой, 
артхой, камой или мокшей. 

Религиозная деятельность, материальное процветание и 
удовлетворение чувств описаны в Ведах как три-варга, три пути к 
спасению. Они включают в себя образование и познание своего «Я», 
совершение ведических обрядов, искусство логики, знание законов и 
обязанностей, а также различные способы зарабатывать на жизнь. 
Все эти виды деятельности относятся к внешней стороне ведического 
знания, и потому я считаю их материальными. Духовно лишь 
преданное служение лотосным стопам Господа Вишну. 

Верховный Господь Нараяна, друг и благожелатель всех живых 
существ, открыл эти духовные истины великому мудрецу Нараде. 
Без милости такого святого, как Нарада, необычайно трудно 
проникнуть в тайны этой сокровенной науки, однако любой, кто 
примет покровительство одного из духовных учителей - преемников 
Нарады, - непременно сумеет постичь ее. 

Махараджа Прахлада продолжал: Я получил духовное знание от 
великого святого Нарады Муни, который непрестанно служит 
Господу. Знание это, называемое бхагавата-дхармой, всецело научно. 
Оно основано на логике и философии и полностью свободно от 
материальной скверны. 

Сыновья демонов сказали: Дорогой Прахлада, ни ты, ни мы не 
знаем иных учителей или духовных наставников, кроме Шанды и 
Амарки, сыновей Шукрачарьи. К тому же мы дети и находимся у них 
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в подчинении. А уж тебе получить возможность общаться с великой 
душой совсем нелегко, ибо ты всегда живешь во дворце своего отца. 
Поэтому, дорогой наш друг, объясни нам, пожалуйста, как тебе 
довелось услышать Нараду. Будь добр, рассей наши сомнения. 
  



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

308 

Глава 16. Знание, полученное Прахладой            в 
лоне матери 

В этой главе Махараджа Прахлада, желая рассеять сомнения 
своих одноклассников, сыновей демонов, рассказывает им о том, как 
он, находясь еще в лоне матери, услышал из уст Нарады Муни о 
бхагавата-дхарме, преданном служении Господу. 

Когда Хираньякашипу покинул свое царство и отправился на 
гору Мандарачала совершать суровую аскезу, остальные демоны, 
спасаясь от полубогов, разбежались кто куда. Жена Хираньякашипу, 
Каядху, была в то время беременна, и полубоги, думая, что в ее чреве 
еще один демон, взяли ее под стражу. Они намеревались убить ее 
ребенка, как только он появится на свет. Решив забрать Каядху с 
собой на райские планеты, полубоги отправились в путь, но по 
дороге встретили Нараду Муни, который остановил их и до 
возвращения Хираньякашипу поселил Каядху в своем ашраме. Живя 
в этом ашраме, Каядху молилась о том, чтобы с ее ребенком ничего 
не случилось, и Нарада Муни, заверив ее, что ребенку ничего не 
грозит, дал ей духовные наставления. Махараджа Прахлада, хотя и 
находился еще в лоне матери, воспользовался случаем и стал очень 
внимательно слушать наставления Нарады Муни. 

Вечная душа всегда существует независимо от материального 
тела. Духовная природа живых существ не претерпевает никаких 
изменений. Любой, кто возвысился над телесными представлениями 
о жизни, чист и потому способен воспринять духовное знание. Это 
знание не что иное, как преданное служение, и Махараджа Прахлада 
еще в лоне матери получил от Нарады Муни наставления о том, как 
служить Господу. Тот, кто, следуя наставлениям истинного 
духовного учителя, преданно служит Господу, очень скоро обретает 
освобождение и, вырвавшись из плена майи, полностью избавляется 
от невежества и материальных желаний. Сделать своим прибежищем 
Верховного Господа и тем самым избавиться от всех материальных 
желаний — долг каждого живого существа. Человек может достичь 
этого совершенства, в каком бы материальном положении он ни 
находился. Чтобы посвятить себя служению Господу, не требуется 
ни аскетизма, ни владения мистической йогой, ни благочестия. Даже 
тот, кто не обладает этими материальными достоинствами, по 
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милости чистого преданного может научиться бескорыстно служить 
Господу. 

Шри Нарада Муни сказал: Хотя Махараджа Прахлада родился 
в семье асуров, он был величайшим преданным. В ответ на вопрос 
своих одноклассников, сыновей демонов, он, помня мои слова, 
стал говорить. 

Махараджа Прахлада сказал: когда мой отец, 
Хираньякашипу, отправился на гору Мандарачала, чтобы 
совершать суровую аскезу, полубоги во главе с царем Индрой, 
пользуясь отсутствием Хираньякашипу, решили сломить силы 
демонов и пошли на них войной. 

«Подобно тому, как змею съедают муравьи, Хираньякашипу, 
всегда причинявший всем страдания, станет жертвой последствий 
своих же грехов», — с этими словами полубоги, возглавляемые 
царем Индрой, вступили с демонами в бой. 

Предводители демонов, видя небывалый натиск полубогов, 
убивавших одного демона за другим, пустились бежать кто куда. 
Они думали только о том, как спасти собственную жизнь, и в панике 
бросали своих жен, детей, дома, скот и имущество. Позабыв обо всем 
на свете, демоны просто убегали прочь. 

Полубоги, одержав победу над демонами, разорили царский 
дворец Хираньякашипу. А мою мать, царицу, владыка рая Индра 
приказал взять под стражу. 

Когда полубоги уводили мою мать с собой и она кричала в 
страхе, словно курари, пойманная орлом, перед полубогами 
неожиданно появился великий мудрец Нарада, который шел мимо и 
увидел происходящее. 

Нарада Муни сказал: О Индра, царь полубогов, эта женщина 
безгрешна. Ты не имеешь права уводить ее с собой и обходиться с 
ней так грубо и безжалостно. О счастливейший, она целомудренна и 
принадлежит другому; ты должен немедленно отпустить ее. 

Царь Индра сказал: Она жена Хираньякашипу, и в ее чреве семя 
этого великого демона. Так что пусть она остается у нас под стражей, 
пока не родит ребенка, а потом мы ее отпустим. 

Нарада Муни ответил: Ребенок, которого она носит в своем 
чреве, свободен от греха и совершенно невинен. Он — великий 
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преданный, могущественный слуга Верховной Личности Бога. 
Поэтому ты не сможешь убить его. 

Вняв словам Нарады Муни, царь Индра, полный почтения к 
этому великому святому, немедля отпустил мою мать. Когда 
полубоги узнали, что я — преданный Господа, они обошли вокруг 
нее и удалились в свою небесную обитель. 

Махараджа Прахлада продолжал: Великий святой Нарада Муни 
привел мою мать в свой ашрам и, заверив ее, что теперь она в 
безопасности, сказал: «Дитя мое, поживи здесь, пока не вернется 
твой муж». 

Она последовала наставлению Деварши Нарады и, огражденная 
от любых опасностей, жила под его опекой до тех пор, пока мой 
отец, царь Дайтьев, не завершил свою суровую аскезу. 

Моя беременная мать хотела, чтобы плод ее был в безопасности, 
и чтобы ребенок родился после возвращения ее мужа. Оставшись в 
этом ашраме, она верой и правдой служила Нараде Муни. 

В «Шримад-Бхагаватам» (9.19.17) сказано: 

матра свасра духитра ва 
навивиктасано бхавет 
балаван индрийа-грамо 

видвамсам апи каршати 

Мужчина не должен оставаться наедине с женщиной, даже если 
это его мать, сестра или дочь. Однако, хотя в ведических писаниях 
строго запрещено так поступать, Нарада Муни приютил мать 
Махараджи Прахлады, и она верой и правдой служила ему. Значит 
ли это, что Нарада Муни нарушил предписания шастр? Разумеется, 
нет. Эти предписания даны для мирских людей, а Нарада Муни выше 
всего мирского. Нарада Муни — великий святой, всецело 
пребывающий на духовном уровне. Вот почему он, молодой 
мужчина, мог приютить молодую женщину и позволить ей служить 
ему. Подобно этому, Харидас Тхакур глубокой ночью беседовал с 
блудницей, но ей так и не удалось смутить его ум. Наоборот, по 
благословению Харидаса Тхакура она сама стала вайшнави, чистой 
преданной Господа. Обыкновенные люди не должны подражать 
таким возвышенным преданным, как Нарада Муни и Харидас 
Тхакур. Человек должен неукоснительно соблюдать предписания 
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шастр и избегать общения с женщинами. Нельзя подражать Нараде 
Муни или Харидасу Тхакуру.  

Нарада Муни наставлял и мою мать, которая служила ему, и 
меня, находившегося в ее лоне. Поскольку Нарада Муни по 
природе своей очень милостив к падшим душам, он, неизменно 
пребывая на трансцендентном уровне, раскрывал нам тайны 
религии и духовного знания. Его наставления были полностью 
свободны от материальной скверны. 

С тех пор прошло много времени и, поскольку моя мать, будучи 
женщиной, не обладает сильным разумом, она забыла все, что 
говорил ей Нарада; но я, получив от этого великого мудреца особое 
благословение, помню его слова по сей день. 

Махараджа Прахлада продолжал: О друзья, если вы поверите 
моим словам, то просто благодаря вашей вере так же, как я, 
обретете духовное знание, хотя вы еще маленькие дети. Наука о 
душе доступна и женщинам: они тоже могут понять, что есть дух, а 
что — материя. 

Подобно тому как плод или цветок на дереве с течением 
времени претерпевает шесть изменений — рождается, существует, 
растет, размножается, вянет и умирает, — материальное тело, в 
которое в силу тех или иных обстоятельств попадает вечная душа, 
тоже подвергается этим изменениям. Сама же душа всегда остается 
неизменной. 

Материальное тело не может существовать, если его не 
поддерживает душа. 

Как уже объяснялось, плоды и цветы на дереве каждый год 
появляются, существуют, растут, размножаются, вянут и умирают, 
однако на самом дереве это никак не отражается. Так и атма не 
подвержена изменениям, которые происходят с телом. 

Не требуется особых усилий, чтобы обнаружить душу в теле: ее 
присутствие в нем и так очевидно. Совсем нетрудно понять, что в 
каждом живом теле есть душа. 

Слово атма относится к Верховному Господу и к 
обыкновенному живому существу. Оба они духовны, неподвластны 
закону рождения, увядания и смерти и свободны от материальной 
скверны. Каждый из них личность, обладающая знанием о теле, а 
также основа и прибежище всего сущего. Они не подвержены 
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материальным изменениям и представляют собой лучезарную 
вездесущую причину всех причин. Они не имеют ничего общего с 
материальным телом, и потому их не может скрыть никакая 
оболочка. Истинно образованный человек, знающий об этих 
духовных свойствах атмы, должен отбросить ложные представления 
о жизни, придерживаясь которых душа думает: «Я — материальное 
тело, и все, что связано с этим телом, принадлежит мне». 

Опытный золотоискатель знает, где обнаружить золото и как 
добыть его из золотоносной жилы. А тот, кто сведущ в духовной 
науке, способен понять, каким образом в теле присутствует душа 
и как, углубляя духовное знание, достичь подлинного 
совершенства. С другой стороны, подобно человеку, который не 
знает, где искать золото, и который никогда не может его найти, 
глупец, лишенный духовного знания, не в силах понять, как 
частица духа существует в теле. 

Восемь отделенных материальных энергий Господа, три гуны 
материальной природы и шестнадцать принимаемых ими форм 
[одиннадцать чувств и пять грубых элементов, таких как земля и 
вода] образуют оболочку, в которой заключена вечная неделимая 
душа, наблюдающая за их взаимодействием. Поэтому все великие 
ачарьи говорят, что такая индивидуальная душа обусловлена 
материальными элементами. 

Каждая обусловленная душа получает материальные тела двух 
видов: грубое тело, состоящее из пяти грубых элементов, и тонкое, 
состоящее из трех тонких элементов. Душа находится внутри этих 
тел. Чтобы обнаружить душу, нужно исследовать все, что ее 
окружает, говоря: «Это не душа, это не душа». Так человеку 
надлежит учиться различать материю и дух. 

Рассудительные и мудрые люди должны искать душу, очистив 
свой ум внимательным изучением связи и различий между душой и 
всем тем, что создается, поддерживается и разрушается. 

Деятельность разума проявляется в трех состояниях: 
бодрствовании, сне со сновидениями и глубоком сне. Того, кто 
воспринимает эти состояния, называют изначальным господином, 
повелителем, Верховной Личностью Бога. 

Воздух можно ощутить по запахам, которые он переносит; точно 
так же человек, вручивший себя Верховной Личности Бога, может 
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постичь душу, изучая три состояния разума. Эти состояния, однако, 
отличны от самой души: они образованы из трех гун и порождаются 
той или иной деятельностью. 

Обладая оскверненным разумом, душа становится пленницей 
гун природы и потому вынуждена влачить материальное 
существование. Такую, основанную на невежестве, жизнь следует 
считать не менее эфемерной и дурной, чем сон, в котором с 
человеком случаются всевозможные беды. 

Поэтому, дорогие мои друзья, сыновья демонов, вам следует 
развивать в себе сознание Кришны, ибо оно способно сжечь семя 
кармической деятельности, навязанной душе тремя гунами 
материальной природы, и может остановить бесконечную смену 
состояний разума [бодрствования, сна со сновидениями и глубокого 
сна]. Иными словами, когда человек встает на путь сознания 
Кришны, он очень быстро избавляется от невежества. 

Из всех методов, позволяющих душе разорвать путы 
материального существования, самым совершенным является тот, 
что признан и разъяснен Самим Верховным Господом. Применять 
этот метод — значит заниматься деятельностью, которая помогает 
человеку развить любовь к Верховной Личности Бога. 

Нужно принять истинного духовного учителя и с глубокой 
верой и преданностью служить ему. Человек должен принести все, 
что у него есть, в дар своему гуру, общаться со святыми и с 
преданными, вместе с ними поклоняться Господу, благоговейно 
внимать прославлениям Господа, возносить хвалу Его божественным 
качествам и деяниям, устремлять все свои помыслы к Его лотосным 
стопам и, строго следуя предписаниям шастр и гуру, поклоняться 
Божеству — изваянию Господа. 

Следует всегда помнить, что Верховная Личность Бога в образе 
Параматмы пребывает в сердцах всех живых существ. Поэтому 
нужно выражать почтение каждому живому существу 
соответственно его положению в материальном мире. 

Действуя таким образом, человек сможет сокрушить своих 
врагов — вожделение, гнев, жадность, иллюзию, безумие и ревность, 
— и, сокрушив их, он обретет возможность служить Господу. Такой 
человек непременно возвысится до любовного служения Верховной 
Личности Бога. 
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Тот, кто преданно служит Господу, безусловно, владеет своими 
чувствами и потому уже освобожден. Когда такой человек, чистый 
преданный, слышит о божественных качествах и деяниях Господа, 
который, чтобы явить Свои игры, принимает различные облики, 
волоски на его теле поднимаются, из глаз начинают литься слезы, а в 
голосе от духовных переживаний появляется дрожь. Иногда он безо 
всякого стеснения танцует, иногда — громко поет, а иногда — 
плачет. Так он выражает свой трансцендентный восторг. 

Порой, ведя себя, словно одержимый, преданный смеется и во 
всеуслышание воспевает добродетели Господа. Порой он садится, 
чтобы уйти в медитацию, и выражает почтение всем живым 
существам, каждого считая преданным Господа. Он перестает 
заботиться о правилах поведения и, как безумный, часто и тяжело 
вздыхая, начинает восклицать: «Харе Кришна, Харе Кришна! О мой 
Господь, о владыка вселенной!» 

В таком состоянии преданный полностью избавляется от 
материальной скверны, ибо он не перестает думать об играх Господа, 
а его ум и тело обретают духовные качества. Он всего себя отдает 
преданному служению, поэтому его невежество, материальное 
сознание и все корыстные желания сгорают дотла. Достигнув этого 
уровня, человек обретает прибежище у лотосных стоп Господа. 

Главная беда всех обусловленных душ в том, что они 
вынуждены снова и снова рождаться и умирать, словно 
повинуясь вращению колеса, которое то поднимает их, то опускает. 
Однако колесо это останавливается, когда живое существо 
связывает свою жизнь с Верховной Личностью Бога. Иными 
словами, тот, кто всегда занят преданным служением Господу, 
испытывает духовное блаженство, которое полностью освобождает 
его от пут материального бытия. Это хорошо известно всем 
образованным людям. Поэтому, друзья мои, сосредоточьте свой ум 
на Господе и поклоняйтесь Ему — Сверхдуше, пребывающей в 
сердце каждого. 

О сыновья асуров, Верховная Личность Бога в образе 
Сверхдуши неизменно пребывает в сердце каждого. Господь — друг 
и благожелатель всех живых существ, и поклоняться Ему совсем не 
трудно. Так почему бы людям не посвятить себя преданному 
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служению Господу? Почему им так нравится выдумывать все новые 
и новые виды бессмысленных чувственных наслаждений? 

Богатства, красивая жена и подруги, сыновья, дочери, дом, 
коровы, слоны, лошади и другие домашние животные, казна, 
материальное благосостояние, чувственные удовольствия, да и сама 
жизнь, в течение которой можно всем этим наслаждаться, — все это 
представляет собой лишь нечто зыбкое и недолговечное. 
Человеческое тело дается нам ненадолго, а раз так, будет ли 
дорожить мирскими благами тот, кто, имея здравый ум, сознает себя 
вечной душой? 

Из ведических писаний известно, что, совершая великие 
жертвоприношения, можно вознестись на райские планеты. Но, хотя 
жить на райских планетах в тысячи раз приятнее, чем на Земле, они 
тоже не чисты [нирмалам], не свободны от скверны мирского бытия. 
Райские планеты, как и Земля, существуют лишь какое-то время и 
потому не являются подлинной целью жизни. Господь же, Верховная 
Личность, свободен от несовершенств: никто никогда не видел и не 
слышал, чтобы Он вел Себя недостойно. Поэтому ради вашего же 
блага и познания своей духовной природы поклоняйтесь Господу с 
безраздельной преданностью, как учат богооткровенные писания. 

Материалистичный человек, считая себя очень умным, все 
делает ради своего мирского благополучия. Но, как объясняется в 
Ведах, материальная деятельность приносит ему одни лишь 
разочарования, либо в нынешней жизни, либо в следующей. Плоды 
его деятельности всякий раз оказываются противоположными тому, 
что он ожидал получить. 

Вся деятельность материалистичных обитателей этого мира 
направлена на то, чтобы обрести счастье и избавиться от страданий. 
Однако на самом деле человек счастлив лишь до тех пор, пока он не 
пытается стать счастливым: стоит ему пуститься в погоню за 
счастьем, как он сразу становится несчастным. 

Живое существо стремится обеспечить свое тело 
всевозможными благами и ради этого строит многочисленные 
планы, однако его бренное тело на самом деле принадлежит другим. 
Оно просто обнимает живое существо, а потом покидает его. 

И если само тело со временем должно превратиться в 
испражнения или прах, то чего стоит все, что с ним связано: жена, 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

316 

дом, имущество, дети, родственники, слуги, друзья, царство, 
сокровищница, домашние животные, министры? Все они тоже 
бренны. Что еще о них можно сказать? 

Пока тело существует, все, что с ним связано, очень близко и 
дорого человеку, но, когда телу приходит конец, он теряет то, чем 
так дорожил. Стало быть, мирские блага на самом деле человеку 
не нужны; лишь из-за своего невежества он считает их чем-то 
ценным. По сравнению с океаном вечного счастья эти блага 
просто ничтожны. Зачем вечному живому существу эфемерные 
богатства и отношения? 

Дорогие мои друзья, сыновья асуров, душа получает то одно, 
то другое тело в соответствии со своими прошлыми поступками. 
И в каждом теле, начиная с той минуты, когда она попадает во 
чрево матери, ей всю жизнь приходится страдать. Поэтому 
хорошо подумайте и скажите: какая польза живому существу от 
кармической деятельности, если она приносит ему столько 
трудностей и несчастий? 

Живое существо получило определенное тело в результате своей 
прошлой кармической деятельности, и теперь оно может изжить ее 
последствия, однако это не значит, что ему больше не придется 
воплощаться в материальных телах. Теми действиями, которые 
живое существо совершает в нынешнем теле, оно создает себе 
следующее тело. Так из-за своего глубокого невежества оно 
вынуждено снова и снова рождаться и умирать, переселяясь из 
одного тела в другое. 

Успех на четырех путях духовного развития человека, 
именуемых дхармой, артхой, камой и мокшей, полностью зависит от 
благосклонности Верховной Личности Бога. Поэтому, друзья мои, 
идите по стопам преданных. Без всяких желаний всецело уповайте на 
Господа, Высшую Душу, и преданно служите и поклоняйтесь Ему. 

Верховная Личность Бога, Хари, — это и душа, и Сверхдуша 
всех живых существ. Каждое существо представляет собой частицу 
энергии Господа, проявляющейся в виде живой души и 
материального тела. Поэтому для живых существ нет никого дороже, 
чем Господь, и все они подвластны Ему. 

Служа лотосным стопам Мукунды — того, кто способен 
даровать освобождение, — любой обитатель вселенной, будь то 
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полубог, демон, человек, якша или гандхарв, обретает в жизни 
истинное счастье, подобное тому, что испытываем мы [махаджаны 
во главе с Махараджей Прахладой]. 

О сыновья демонов, Верховную Личность Бога невозможно 
удовлетворить, став совершенным брахманом, полубогом или 
великим святым, развив безупречные манеры или обретя 
обширные познания. Ничто из этого не доставит Господу 
удовольствия. Вы не удовлетворите Его и раздачей милостыни, 
аскезой, жертвоприношениями, чистотой и исполнением обетов. 
Господь доволен лишь тогда, когда видит в нас чистую, 
непоколебимую преданность Ему. Если человек не занят 
искренним преданным служением Господу, все его достоинства — 
не более чем показное благочестие. 

Дорогие мои друзья, сыновья демонов, так же благожелательно 
и заботливо, как вы относитесь к самим себе, служите Верховному 
Господу и старайтесь доставить Ему удовольствие. Он пребывает 
всюду как Сверхдуша всех живых существ. 

Друзья мои, и вы (якши и ракшасы), и неразумные женщины, и 
шудры, и пастухи, и птицы, и низшие животные, и даже самые 
грешные существа — все могут возродить свою изначальную, 
вечную духовную жизнь; для этого нужно просто встать на путь 
бхакти-йоги. 

Служить лотосным стопам Говинды, причины всех причин, и 
видеть Его везде и всюду — вот единственное, к чему должны 
стремиться обитатели материального мира. Именно в этом, как 
гласят богооткровенные писания, заключается высшая цель 
человеческой жизни. 

ГОСПОДЬ НРИСИМХАДЕВА УБИВАЕТ ЦАРЯ ДЕМОНОВ 

Следуя наставлениям Махараджи Прахлады, другие сыновья 
демонов тоже развили в себе привязанность к Верховной Личности, 
Господу Вишну. Когда эта привязанность стала явной, их школьные 
учителя, Шанда и Амарка, к ужасу своему, увидели, что мальчики 
превращаются в настоящих преданных Господа. Сами учителя 
ничего с этим поделать не могли, и потому они пришли к 
Хираньякашипу и подробно рассказали ему, к чему привела 
проповедь Прахлады. Выслушав их, Хираньякашипу решил убить 
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своего сына. Он был в великой ярости. Махараджа Прахлада припал 
к стопам Хираньякашипу и всячески призывал его к благоразумию, 
но мальчику так и не удалось успокоить своего демоничного отца. 
Хираньякашипу, как это обычно делают демоны, стал заявлять, что 
он более велик, чем Верховная Личность Бога, но Махараджа 
Прахлада возразил ему, сказав, что Хираньякашипу не Бог, и начал 
прославлять Всевышнего. «Бог вездесущ, - сказал Прахлада, - все 
находятся в Его власти и нет никого равного Ему или более 
великого, чем Он». Потом Прахлада попросил своего отца 
покориться всемогущему Верховному Господу. 

Чем больше Махараджа Прахлада славил Верховную Личность 
Бога, тем больше гневался Хираньякашипу. Этот демон спросил 
своего сына-вайшнава, присутствует ли Бог, о котором тот все время 
твердит, в колоннах дворца. И Махараджа Прахлада тут же ответил: 
«Да, поскольку Господь вездесущ, Он есть и в этих колоннах». 
Хираньякашипу не поверил мудрым словам своего юного сына, 
решив, что это просто детский лепет, и изо всех сил ударил по 
колонне кулаком. 

Как только он сделал это, раздался громоподобный звук. 
Сначала Хираньякашипу ничего не увидел, кроме колонны, но потом 
его взору явился Сам Господь, который, желая подтвердить слова 
Прахлады, явился из этой колонны в удивительном облике 
Нарасимхи, человекольва. Хираньякашипу сразу понял, что 
человеколев собирается убить его, и приготовился сражаться с этим 
необычным воплощением Бога. Некоторое время Господь 
наслаждался сражением с Хираньякашипу, а к вечеру, в сумерки, Он 
поймал этого демона, бросил его к Себе на колени и ногтями вспорол 
ему живот. Господь убил не только Хираньякашипу, но и множество 
его воинов. Когда сражаться было уже не с кем, Господь, рыча от 
гнева, сел на трон Хираньякашипу. 

Так вселенная была избавлена от власти грозного демона, и 
всех ее обитателей охватила трансцендентная радость. Полубоги во 
главе с Господом Брахмой подошли к Нрисимхадеве и стали 
возносить Ему молитвы. Среди обитателей высших планет были 
великие святые, питы, сиддхи, видьядхары, наги, Ману, 
Праджапати, гандхарвы, чараны, якши, кимпуруши, вайталики, 
киннары и другие существа, имеющие человеческий облик. Все они 
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стояли недалеко от Верховного Господа, который, сидя на троне, 
излучал ослепительное сияние. 

Нарада Муни продолжал: Сыновья демонов по достоинству 
оценили духовные наставления Махараджи Прахлады и восприняли 
их всем сердцем. Они отвергли материалистические науки, которые 
им преподавали школьные учителя, Шанда и Амарка. 

Когда Шанда и Амарка, сыновья Шукрачарьи, увидели, что из- 
за общения с Махараджей Прахладой все их ученики стали развивать 
в себе сознание Кришны, их охватил страх. Они пришли к царю 
демонов и рассказали ему все как есть. 

Осознав, что происходит, Хираньякашипу затрясся от ярости. 
Он окончательно решил убить своего сына Прахладу. 
Хираньякашипу от природы был очень жесток, и теперь, 
почувствовав себя оскорбленным, он зашипел, словно змея, на 
которую наступили. Его сын Прахлада, всегда спокойный, кроткий, 
благонравный и сдержанный, стоял перед Хираньякашипу, 
почтительно сложив ладони. Прахлада был еще маленьким 
мальчиком и к тому же отличался безупречным поведением, поэтому 
его не следовало ругать. Но Хираньякашипу, вперив в Прахладу 
злобный взгляд, стал извергать на него потоки брани. 

Хираньякашипу сказал: О дерзкий и бестолковый разрушитель 
нашей семьи, худший из людей, ты не желаешь мне подчиняться. Так 
я сегодня же отправлю тебя, упрямого глупца, в обитель Ямараджи! 

Прахлада, ты ведь знаешь, негодяй, что, когда я прихожу в гнев, 
во всех трех мирах содрогаются планеты и их правители начинают 
трепетать от страха. Кто же дал тебе такую силу, что ты, ничего не 
боясь, дерзаешь нарушать мою волю? 

Хираньякашипу недоумевал, как его пятилетний ребенок мог так 
осмелеть, что теперь пренебрегает повелениями своего великого и 
могущественного отца. Преданный выполняет только повеления 
Верховной Личности Бога. Таков его принцип. Хираньякашипу 
понимал: раз этот мальчик не подчиняется его распоряжениям, 
значит, он обладает огромной силой. Вот почему он спросил 
Прахладу: ким балах - «Как ты осмелился нарушить мою волю? Кто 
дал тебе такую силу?» 

Махараджа Прахлада сказал: О царь, источник моей силы, о 
котором ты спрашиваешь, - это источник и твоей силы. Любая сила 
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исходит от Него. Он один наделяет силой не только тебя или меня, 
но и всех остальных. Без Него никто не имел бы силы. 
Движущимися и неподвижными, высшими и низшими живыми 
существами - в том числе и Господом Брахмой - управляет сила 
Верховной Личности Бога. 

Господь - это верховный повелитель и само время, Он сила всех 
чувств, сила ума и физическая сила, Он источник жизнедеятельности 
органов тела. Его могущество безгранично. Он - лучшее из всех 
живых существ, и Он управляет тремя гунами природы. Своей силой 
Он один создает, поддерживает и разрушает материальные 
вселенные. 

ПРИМЕЧАНИЕ: Материальным миром управляют три гуны 
природы, а Господь - повелитель этих гун, значит, именно Он 
создает, поддерживает и разрушает материальный мир. 

Махараджа Прахлада продолжал: Отец мой, откажись, 
пожалуйста, от своего демонического умонастроения. Не дели 
окружающих на врагов и друзей; научись одинаково относиться ко 
всем. Кроме необузданного ума, который ведет душу по ложному 
пути, у нас нет в этом мире иных врагов. Когда человек начинает 
видеть равенство всех живых существ, он достигает совершенства в 
поклонении Господу. 

На свете было много глупцов вроде тебя, кто не стал бороться с 
шестью врагами, способными отнять у человека все его достояния. 
Эти глупцы гордо думали: «Я победил своих врагов на всех десяти 
направлениях». Но на самом деле, если человек одолел шесть 
врагов и научился одинаково относиться ко всем живым существам, 
ему не с кем больше враждовать. Враги - это всего лишь плод 
воображения невежды. 

Хираньякашипу ответил: Мерзавец, ты пытаешься выставить 
меня глупцом, который хуже тебя владеет своими чувствами. 
Много же ты о себе мнишь! Как видно, тебе не терпится принять 
смерть от моей руки: такой вздор обычно несут те, кто вот-вот 
расстанется с жизнью. 

О несчастный Прахлада, ты все говорил мне о каком-то высшем 
существе, отличном от меня; о неком верховном повелителе, что 
стоит над каждым и пребывает повсюду. Где же Он? Если Он 
вездесущ, то почему я не вижу Его в этой колонне? 
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За то что ты болтаешь всякий вздор, я сейчас снесу тебе голову. 
И посмотрим, как Бог, в которого ты так веришь, придет тебе на 
помощь. Хотел бы я это увидеть! 

Так разгневанный Хираньякашипу, обладавший огромной 
силой, ругал своего сына - возвышенного преданного Прахладу. 
Извергая непрерывные потоки брани, Хираньякашипу взял свой меч, 
вскочил с царского трона и яростно ударил кулаком по колонне. 

В этот момент из колонны раздался ужасающей силы гром, от 
которого, казалось, лопнула оболочка вселенной. Дорогой 
Юдхиштхира, отзвук этого грома достиг даже обителей Господа 
Брахмы и других полубогов, и, услышав его, они подумали: «Нашим 
планетам пришел конец!» 

Этот поразительный гулкий раскат грома, которого никто 
раньше не слышал, прогремел в зале собраний в тот момент, когда 
Хираньякашипу, желавший убить собственного сына, стал 
демонстрировать свою необычайную силу. Услышав небывалый 
гром, предводители демонов испугались. Никто из них не мог 
понять, откуда он донесся. 

Чтобы подтвердить слова Своего слуги, Махараджи Прахлады, и 
доказать, что Верховная Личность Бога пребывает везде - даже в 
колонне зала собраний, Верховный Господь, Хари, явил миру 
удивительный, невиданный облик. Это был наполовину лев, 
наполовину - человек. В таком необычном образе Господь предстал 
перед Хираньякашипу. 

Пока Хираньякашипу озирался, пытаясь понять, откуда исходит 
зловещий гром, Господь в образе удивительного существа - то ли 
льва, то ли человека - вышел из колонны. Хираньякашипу изумился: 
«Кто это? Получеловек - полулев» 

Хираньякашипу стал внимательно разглядывать стоявшего 
перед ним Нрисимхадеву, пытаясь понять, кто же это такой. Господь 
в этом облике был поистине страшен: Его гневные глаза цветом 
были похожи на расплавленное золото; огромный и ужасный лик 
казался еще больше от окружавшей его сияющей гривы; оскаленные 
зубы внушали смертельный страх, а язык, словно острый меч в руках 
воина, непрестанно двигался из стороны в сторону. Его 
неподвижные уши стояли торчком, ноздри и отверстый зев 
напоминали горные пещеры, а разомкнутые челюсти вызывали ужас. 
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Тело Нрисимхадевы касалось небосвода. У Него была очень 
короткая и толстая шея, широкая грудь и тонкая талия, а тело 
покрывали серебристые, как лунный свет, волоски. Его руки, 
напоминавшие армию отважных воинов, простирались во всех 
направлениях, ибо Он Своим оружием - диском, булавой, раковиной, 
лотосом и прочим - уничтожал всех демонов и других негодяев-
безбожников. 

Хираньякашипу пробормотал: «Судя по всему, Господь Вишну, 
обладающий огромным мистическим могуществом, задумал это, 
чтобы убить меня, но какой смысл в Его попытке? Кто может 
противостоять мне в бою?» Уверенный в себе, Хираньякашипу 
схватил палицу и напал на Господа, как слон на льва. 

Подобно крошечному насекомому, которое, упав в огонь, 
становится невидимым, Хираньякашипу, ринувшись на лучезарного 
Господа, тут же потерялся из виду. Этому не стоит удивляться, ибо 
Господь всегда пребывает в чистой благости. Прежде, когда 
создавался материальный мир, Он вошел в темную вселенную и 
озарил ее Своим духовным сиянием. 

Затем великий демон Хираньякашипу яростно набросился на 
Нрисимхадеву и стал наносить Ему удары своей палицей. Но 
Господь Нрисимхадева, словно Гаруда, поймавший огромную змею, 
тут же схватил вооруженного палицей грозного демона. 

О славный потомок Бхараты [Махараджа Юдхиштхира], в 
какой-то миг Господь Нрисимхадева позволил Хираньякашипу 
выскользнуть из Его рук, подобно тому, как Гаруда, играя со змеей, 
иногда позволяет ей выскользнуть из его клюва. Однако полубоги, 
которые лишились своих обителей и в страхе перед Хираньякашипу 
прятались за тучами, вовсе не были рады случившемуся. Наоборот, 
они очень встревожились. 

Вырвавшись из рук Нрисимхадевы, Хираньякашипу решил, что 
Господь испугался его доблести. Поэтому он слегка перевел дыхание 
и потом, взяв свой меч и щит, снова ринулся на Господа. 

Быстрый как ястреб, Хираньякашипу носился то по небу, то по 
земле и, умело действуя мечом и щитом, защищал себя от ударов. Но 
Верховный Господь Нараяна, обладающий неимоверной силой, 
громко рассмеялся и схватил Хираньякашипу, который в испуге от 
пронзительного смеха Нрисимхадевы зажмурил глаза. 
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Подобно тому как змея ловит мышь или Гаруда - очень 
ядовитую змею, Господь Нрисимхадева поймал Хираньякашипу, 
неуязвимого даже для громовой стрелы царя Индры. Страдая оттого, 
что его поймали, Хираньякашипу дергался во все стороны, но 
Господь Нрисимхадева положил его к Себе на бедра и в дверях зала 
собраний Своими ногтями играючи разорвал демона на части. 

По благословению, которое Хираньякашипу получил от Господа 
Брахмы, он не должен был умереть ни на земле, ни в воздухе. 
Поэтому, чтобы не нарушить обещание Господа Брахмы, 
Нрисимхадева положил Хираньякашипу к Себе на колени, так что 
тот оказался и не на земле, и не в воздухе. Помимо этого, Брахма 
обещал, что Хираньякашипу не умрет ни днем, ни ночью. Чтобы это 
обещание тоже не было нарушено, Господь убил Хираньякашипу 
вечером. Вечер - это конец дня и начало ночи, но вместе с тем и не 
день, и не ночь. Еще одно благословение Господа Брахмы состояло в 
том, что Хираньякашипу не должен был погибнуть ни от оружия, ни 
от живого существа, ни от неживого предмета. Только ради того, 
чтобы слова Господа Брахмы не оказались напрасными, Господь 
Нрисимхадева разорвал тело Хираньякашипу Своими ногтями, 
которые не являются оружием и не относятся к живым существам 
или неживым предметам. Ногти можно назвать и мертвыми, и 
живыми. Так, заботясь о том, чтобы ни одно из обещаний Господа 
Брахмы не было нарушено, Господь Нрисимхадева весьма 
необычным способом, но очень легко убил великого демона 
Хираньякашипу. 

Рот и грива Господа Нрисимхадевы были забрызганы кровью, а 
глаза сверкали таким гневом, что в них невозможно было взглянуть. 
Верховный Господь Нрисимхадева, облизывающийся, украшенный 
гирляндой из внутренностей Хираньякашипу, был похож на льва, 
который только что убил слона. 

Верховный Господь, Шри Нрисимхадева, обладающий великим 
множеством рук, вырвал сердце Хираньякашипу и отбросил его в 
сторону, а потом повернулся к воинам этого демона. Тысячи 
вооруженных воинов, беззаветно преданных Хираньякашипу, 
кинулись сражаться с Господом, но Он убил их всех кончиками 
Своих ногтей. 
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Тряся Своей гривой, Нрисимхадева разметал в стороны все 
облака; Его сверкающие глаза затмили сияние небесных светил, а 
дыхание взволновало моря и океаны. Услышав Его рык, все слоны в 
мире взревели от страха. 

От движения волос Нрисимхадевы воздушные корабли 
забросило в космическое пространство и на высшие планеты. Под 
невыносимой тяжестью Его лотосных стоп Земля, казалось, сошла с 
орбиты, и на ее поверхности возникло много новых гор. Из-за 
сияния, которое исходило от тела Господа, померк свет, озарявший 
небо во всех направлениях. 

На гневный лик Господа Нрисимхи страшно было смотреть; 
Господь излучал яркое сияние и, не видя в зале собраний никого, кто 
мог бы сравниться с Ним в силе и великолепии, Он сел на 
превосходный царский трон. Все присутствовавшие были охвачены 
благоговейным страхом перед Господом и не осмеливались 
приблизиться к Нему, чтобы выразить почтение. 

Хираньякашипу был подобен страшной головной боли, от 
которой голова всех трех миров пылала жаром. Поэтому, когда жены 
полубогов, обитателей райских планет, увидели, что Верховный 
Господь собственными руками убил этого великого демона, их лица 
засияли радостью. Они стали осыпать Господа Нрисимху цветами, 
которые дождем сыпались на Него с небес. 

К тому времени воздушные корабли полубогов, желавших 
увидеть деяния Верховного Господа, Нараяны, заполнили все небо. 
Полубоги ударили в барабаны и литавры; небожительницы, услышав 
эти звуки, начали танцевать, а главные гандхарвы запели 
сладостными голосами. 

После этого, дорогой царь Юдхиштхира, к Господу 
Нрисимхадеве стали подходить полубоги. Возглавляли их Господь 
Брахма, царь Индра и Господь Шива; среди них были великие святые 
и мудрецы, жители Питрилоки, Сиддхалоки, Видьядхаралоки и 
планеты змей. К Господу подошли Ману и правители самых разных 
планет. За ними последовали ангельской красоты танцовщицы, 
гандхарвы, чараны, якши, веталы, обитатели Киннаралоки и 
Кимпурушалоки, а также личные слуги Вишну, в числе которых 
были Сунанда и Кумуда. Все они по одному подходили к 
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лучезарному Господу и, поднеся сложенные ладони ко лбу, 
кланялись и возносили Ему молитвы. 

МОЛИТВЫ ПОЛУБОГОВ 
Господь Брахма молился так: О Господь, Ты безграничен, и 

силам Твоим нет конца. Никто не способен оценить или измерить 
Твою доблесть и поразительное могущество, ибо деяния Твои 
никогда не оскверняются материальной энергией. Используя 
материальные гуны, Ты очень легко создаешь, поддерживаешь и 
уничтожаешь вселенную, но Сам Ты всегда остаешься нетленным и 
не претерпеваешь никаких изменений. Я в глубоком почтении 
склоняюсь перед Тобой. 

Господь Шива сказал: Ты сполна проявишь Свой гнев в конце 
калпы. А сейчас, когда этот ничтожный демон Хираньякашипу убит, 
позаботься, пожалуйста, о его сыне, Махарадже Прахладе, который 
стоит здесь, около Тебя. Прахлада предан Тебе всем сердцем, а ведь 
Ты, о Господь, всегда очень добр к Своим преданным. 

Царь Индра сказал: О Верховный Господь, Ты наш спаситель и 
защитник. Ты отобрал у Хираньякашипу и вернул предназначенные 
нам жертвенные дары, которые на самом деле принадлежат Тебе. 
Наши сердца - это Твои обители, но Хираньякашипу, грозный царь 
демонов, захватил их. Ты же, появившись перед нами, рассеял 
царившие в наших сердцах мрак и уныние. О Господь, преданное 
служение выше, чем освобождение от материального рабства, 
поэтому тем, кто неустанно служит Тебе, любые мирские блага 
кажутся ничтожными. Такие души не стремятся даже к 
освобождению, не говоря уже о каме, артхе и дхарме. 

Собравшиеся там святые вознесли Господу такую молитву: О 
Господь, о изначальная Личность Бога, хранитель всех, кто укрылся 
под сенью Твоих лотосных стоп! Аскеза, которой Ты обучал нас 
прежде, - это Твоя собственная духовная сила. Именно аскезой Ты 
создаешь материальный мир, незримо пребывающий внутри Тебя. 
Из-за Хираньякашипу люди почти перестали совершать аскезу, но 
сейчас, когда Ты явился в облике Нрисимхадевы и, чтобы защитить 
нас, уничтожил этого демона, Ты вновь утвердил важность аскезы. 

Обитатели Питрилоки молились так: Мы в глубоком почтении 
склоняемся перед Господом Нрисимхадевой, хранителем устоев 
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религии во всей вселенной. Он убил Хираньякашипу, демона, 
насильно забиравшего себе все, что в каждую годовщину нашей 
смерти, во время обряда шраддха, предлагали нам наши сыновья и 
внуки; Хираньякашипу выпивал и всю воду с семенами кунжута, 
освященную в местах паломничества. О Господь, убив этого демона 
и вспоров ему ногтями живот, Ты извлек оттуда все похищенные им 
подношения. Поэтому мы снова и снова склоняемся перед Тобой. 

Обитатели Сиддхалоки обратились к Господу с такими словами: 
О Господь Нрисимхадева, у нас, жителей Сиддхалоки, сами собой 
развиваются все восемь мистических способностей. Но бесчестный 
Хираньякашипу, обретя огромную силу с помощью аскезы, отобрал 
у нас эти способности. Он очень гордился тем, что обладал 
мистическим могуществом. Теперь же Ты Своими ногтями убил 
этого злодея, и мы в глубоком почтении склоняемся перед Тобой. 

Обитатели Видьядхаралоки молились так: С помощью разных 
видов медитации мы научились исчезать, когда хотим, и вновь 
становиться видимыми, а глупый Хираньякашипу, возгордившись 
своей огромной физической силой и способностью побеждать 
других, запретил нам это делать. Теперь же Верховный Господь убил 
его, словно тот был не демоном, а просто животным. Мы вечно 
простираемся ниц перед Всевышним, который являет Свои игры в 
образе Господа Нрисимхадевы. 

Обитатели Нагалоки сказали: Величайший грешник 
Хираньякашипу отнял все драгоценные камни с наших голов и 
забрал у нас прекрасных жен. Поэтому, разорвав ему грудь Своими 
ногтями, Ты доставил нашим женам огромную радость. И теперь мы 
вместе с ними почтительно склоняемся перед Тобой. 

Ману молились так: О Господь, исполняя Твою волю, мы, Ману, 
устанавливаем законы для человеческого общества, но из-за того, 
что власть во вселенной временно захватил великий демон 
Хираньякашипу, основанная на этих законах система варнашрамы 
была разрушена. Теперь, о Господь, когда Ты убил этого страшного 
демона, все вернулось на свои места. Пожалуйста, скажи нам, Твоим 
вечным слугам, что мы сейчас должны делать. 

Праджапати вознесли такие молитвы: О Верховный Господь, 
властвующий даже над Брахмой и Шивой! Мы, Праджапати, были 
созданы Тобой, чтобы исполнять Твою волю, однако Хираньякашипу 
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запретил нам производить на свет благонравных потомков. И вот 
теперь этот демон лежит бездыханный, ибо Ты разорвал ему грудь. 
На благо всех обитателей вселенной Ты нисшел сюда в теле, 
состоящем из чистой благости, и мы в глубоком почтении 
склоняемся перед Тобой. 

Обитатели Гандхарвалоки молились так: О Господь, мы всегда 
служим Тебе, исполняя танцы и песни в театральных 
представлениях, но Хираньякашипу грубой физической силой 
подчинил нас себе. Теперь же по Твоей божественной воле он сам 
оказался в жалком состоянии. Может ли привести к чему-то 
хорошему деятельность такого выскочки, как Хираньякашипу? 

Обитатели чараналоки сказали: О Господь, когда Ты уничтожил 
демона Хираньякашипу, который был словно заноза в сердцах всех 
добродетельных людей, мы почувствовали большое облегчение, 
поэтому мы готовы вечно укрываться под сенью Твоих лотосных 
стоп, избавляющих обусловленную душу от скверны мирского 
бытия. 

Обитатели Якшалоки молились так: О повелитель двадцати 
четырех элементов материи, нас считают Твоими лучшими слугами, 
ибо, по-разному служа Тебе, мы доставляем Твоей Милости большое 
удовольствие; однако по приказу Хираньякашипу, сына Дити, нам 
пришлось стать носильщиками паланкинов. О Господь 
Нрисимхадева, зная, что Хираньякашипу причинял всем страдания, 
Ты убил этого демона, и теперь его тело смешивается с пятью 
материальными элементами. 

Обитатели Кимпурушалоки сказали: Мы - ничтожные живые 
существа, а Ты - Верховная Личность Бога, высший повелитель. 
Разве можем мы вознести Тебе достойные молитвы? Когда 
преданные, возмущенные злодеяниями Хираньякашипу, осудили 
этого демона, Ты убил его. 

Обитатели Вайталикалоки сказали: Дорогой Господь, воспевая в 
больших собраниях и на аренах жертвоприношений Твое 
безупречное величие, мы снискали всеобщее уважение. Но 
Хираньякашипу требовал почтения лишь к себе. Теперь, на наше 
счастье, Ты избавил нас от великого демона, подобно тому как 
опытный врач спасает больного от хронической болезни. 
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Киннары сказали: О верховный повелитель, мы - вечные слуги 
Твоей Милости, но, вместо того чтобы служить Тебе, мы были 
вынуждены непрестанно и без всякого вознаграждения трудиться 
для Хираньякашипу. И вот Ты убил этого грешника. О Господь 
Нрисимхадева, мы в глубоком почтении склоняемся перед Тобой, 
нашим властелином. Пожалуйста, будь и дальше нам верной 
защитой. 

Спутники Господа Вишну, которые живут вместе с Ним на 
Вайкунтхе, вознесли такую молитву: О Господь, дарующий нам 
высшее прибежище, сегодня мы увидели Тебя в удивительном 
облике Нрисимхадевы, который приносит счастье всему миру. О 
Господь, нам известно, что Хираньякашипу - это не кто иной, как 
Джая, Твой слуга, родившийся из-за брахманского проклятия в теле 
демона. Мы считаем, что, убив Хираньякашипу, Ты оказал ему 
особую милость. 

Хираньякашипу не случайно воплотился на земле и стал 
заклятым врагом Господа: таков был божественный замысел. Четыре 
брахмана - Санака, Санат, Санандана и Санатана- кумар - прокляли 
Джаю и Виджаю за то, что те не пустили их на Вайкунтхалоку. 
Господь позволил свершиться этому проклятию и сказал, что Джае и 
Виджае придется отправиться в материальный мир, но, когда срок 
проклятия истечет, они вновь окажутся на Вайкунтхе. Джая и 
Виджая пришли в смятение, но Господь посоветовал им выступить в 
роли Его врагов, ибо в этом случае они уже через три жизни смогут 
вернуться на Вайкунтху, а иначе им пришлось бы провести в 
материальном мире семь жизней. Исполняя волю Господа, Джая и 
Виджая на время стали Его врагами, и теперь, когда и Хираньякша, и 
Хираньякашипу были мертвы, вишнудуты поняли, что, убив этих 
демонов, Господь оказал им особую милость. 
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Глава 17. Прахлада успокаивает Господа 
Нрисимхадеву молитвами 

В этой главе рассказывается о том, как Махараджа Прахлада по 
просьбе Господа Брахмы умиротворил Шри Нрисимхадеву, который 
и после расправы над Хираньякашипу был очень разгневан. 

Убив Хираньякашипу, Господь по-прежнему пылал гневом, и 
полубоги во главе с Господом Брахмой никак не могли Его 
успокоить. Даже Лакшмидеви, богиня процветания, неразлучная 
спутница Нараяны, не осмелилась приблизиться к Господу 
Нрисимхадеве. Тогда Господь Брахма попросил Махараджу 
Прахладу подойти к Нрисимхадеве и успокоить Его. Махараджа 
Прахлада, уверенный в благосклонности своего повелителя, Господа 
Нрисимхадевы, ничуть не боялся Господа. Он степенно подошел к 
Нему и склонился к Его лотосным стопам. Господь Нрисимхадева, 
полный нежной любви к Махарадже Прахладе, положил ему на 
голову Свою руку, отчего Прахлада мгновенно обрел брахма-гьяну, 
духовное знание. Получив это знание и преисполнившись 
экстатическим чувством преданности, Махараджа Прахлада стал 
возносить Господу молитвы. На самом деле эти молитвы суть не что 
иное, как наставления Махараджи Прахлады всем обусловленным 
душам. 

Махараджа Прахлада сказал: «Я нисколько не горжусь тем, что 
могу возносить Верховному Господу молитвы. Я просто уповаю на 
Его милость, ибо ублаготворить Господа способен лишь тот, кто Ему 
предан. Верховную Личность Бога невозможно удовлетворить ни 
высоким происхождением, ни богатством, ни образованием, ни 
аскетичностью, ни мистическими способностями. Все это не 
доставляет Господу никакого удовольствия: удовлетворить Его 
можно только чистым преданным служением. Тот, кто не предан 
Господу - даже если это брахман, обладающий всеми двенадцатью 
качествами настоящего брахмана, - не будет дорог Ему, но 
преданный, пусть он даже родился в семье собакоедов, очень дорог 
Господу, и Господь внимает его молитвам. Верховная Личность Бога 
не нуждается ни в чьих молитвах, однако те, кто молится Господу, 
получают от этого огромное благо. Человек может не иметь 
духовного знания или высокого происхождения, но, если он от всего 
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сердца взывает к Господу, Господь примет его молитвы. Тот, кто 
возносит Господу молитвы, сразу поднимается на уровень 
Брахмана». 

Господь Нрисимхадева появился в этом мире на благо всех 
людей, а не только Прахлады. Непреданному Господь в свирепом 
облике Нрисимхадевы кажется очень страшным, но преданные 
знают, что даже в этом облике, как и в любом другом, Господь всегда 
полон любви к ним. Что действительно страшно, так это 
обусловленная жизнь в материальном мире; ничего другого 
преданный не боится. Страх, сопутствующий материальному 
существованию, возникает из-за ложного эго. Поэтому каждый 
обитатель этого мира должен стремиться в конце концов стать 
слугой слуги Господа. Обусловленная душа может избавиться от 
своих страданий только по милости Господа. Хотя у живого 
существа в этом мире есть немало защитников, таких как Господь 
Брахма и другие полубоги или даже собственный отец, никто из них 
ничем не сможет помочь, если этот человек лишился 
покровительства Верховной Личности Бога. Однако тот, кто 
полностью укрылся под сенью лотосных стоп Господа, будет 
надежно защищен от натиска материальной природы. Стало быть, 
вместо того чтобы искать так называемое материальное счастье, 
нужно всеми силами стараться обрести убежище у лотосных стоп 
Господа. В этом смысл человеческой жизни. Искать чувственных 
удовольствий просто глупо. 

Преданность Господу не зависит от того, в какой семье человек 
родился. Даже Господь Брахма и богиня процветания не получают 
всей милости Господа, но преданному совсем не трудно возвыситься 
до уровня чистого преданного служения. Господь готов одарить 
Своей милостью всех, независимо от их происхождения. Поскольку 
Махараджа Прахлада получил благословение от Нарады Муни, он 
стал великим преданным. Господь всегда спасает преданного от 
имперсоналистов и приверженцев философии пустоты. В образе 
Сверхдуши Он пребывает в сердцах всех живых существ и заботится 
о них, предоставляя им различные блага. Иногда Господь защищает 
кого-то, а иногда - убивает. Но какими бы противоречивыми ни 
казались нам поступки Господа, Его ни в коем случае нельзя 
упрекать в этом. Он намеренно дает нам возможность увидеть жизнь 
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в материальном мире во всем ее многообразии. В конечном счете 
все, что с нами происходит, - это Его милость. 

Все мироздание суть единое целое, и все же материальный мир 
отличается от мира духовного. Понять, каким образом действует 
удивительная материальная природа, можно только по милости 
Верховного Господа. Даже Господь Брахма, родившись на цветке 
лотоса, который вырос из живота Гарбходакашайи Вишну, был в 
замешательстве. Два демона, Мадху и Кайтабха, напали на Брахму и 
отняли у него Веды, но Верховный Господь убил этих демонов и 
снова вложил ведическое знание в сердце Господа Брахмы. В 
каждую эпоху Господь воплощается среди полубогов, людей, 
животных, великих святых и обитателей вод. И во всех Своих 
воплощениях Верховный Господь защищает преданных и убивает 
демонов, однако это вовсе не значит, что Он пристрастен. 
Обусловленную душу привлекает внешняя энергия Господа. Из-за 
этого такие души подвержены вожделению и жадности и страдают в 
плену материальной природы. Сбросить с себя путы обусловленной 
жизни можно только по беспричинной милости Господа, которую Он 
проливает на Своего преданного. Тот, кто прославляет деяния 
Господа, свободен от страха даже в материальном мире, но тот, кто 
неспособен прославить Господа, обречен скорбеть. 

Человек, который молча поклоняется Господу в уединенном 
месте, может быть, и обретет освобождение, однако он не пытается 
помочь другим; чистый же преданный не может безучастно 
взирать на страдания живых существ. Поэтому он, не заботясь о 
собственном освобождении, всегда проповедует славу Господа. 
Махараджа Прахлада тоже не молчал: он пытался спасти своих 
одноклассников, проповедуя им. Хранить обет молчания, совершать 
аскетические подвиги, изучать ведические писания, исполнять 
различные обряды, жить в уединенном месте, повторять джапу и 
заниматься трансцендентной медитацией - все это авторитетные 
методы, которые позволяют человеку обрести освобождение, однако 
они прежде всего рассчитаны на непреданных или даже обманщиков, 
которые любят жить за счет других. Чистый преданный не 
занимается подобной деятельностью и никого не обманывает, и 
потому только он способен воочию видеть Господа. 
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Теория, согласно которой мир возникает благодаря соединению 
атомов, не соответствует действительности. Высшая причина - это 
Господь, и весь мир существует только благодаря Ему. Поэтому 
нужно всегда заниматься преданным служением: выражать Господу 
почтение, возносить Ему молитвы, трудиться для Него, поклоняться 
Ему в храме, всегда помнить о Нем и слушать о Его божественных 
деяниях. Не занимаясь этими шестью видами деятельности, 
невозможно стать преданным Господа. 

Так говорил Махараджа Прахлада, обращаясь к Верховному 
Господу и непрестанно моля Его о милости. Господь Нрисимхадева, 
умиротворенный молитвами Махараджи Прахлады, готов был 
одарить его любыми материальными благами. Но Махараджу 
Прахладу не прельщали мирские блага. Единственное, чего он хотел, 
- это всегда оставаться слугой слуги Господа. 

Великий святой Нарада Муни продолжал: Полубоги во главе с 
Господом Брахмой и Господом Шивой не осмеливались подойти к 
Верховному Господу, ибо Он был сильно разгневан. 

Собравшиеся там полубоги очень боялись подойти к Господу, и 
потому попросили это сделать богиню процветания, Лакшмиджи. Но 
даже она не решалась приблизиться к Нему, ибо никогда прежде не 
видела Господа в этом дивном облике. 

Тогда Господь Брахма попросил стоявшего рядом Махараджу 
Прахладу: Дитя мое, Господь Нрисимхадева страшно разгневался на 
твоего демоничного отца. Пожалуйста, подойди к Господу и успокой 
Его. 

Нарада Муни продолжал: О царь, возвышенный преданный 
Махараджа Прахлада был еще совсем ребенком, и тем не менее он 
выполнил просьбу Брахмы. Прахлада неторопливо подошел к 
Господу Нрисимхадеве и, молитвенно сложив ладони, простерся ниц 
перед Ним. 

Когда Господь Нрисимхадева увидел Махараджу Прахладу - 
маленького мальчика, простершегося у Его лотосных стоп, - Его 
захлестнула волна любви к Своему преданному. Господь поднял 
Прахладу и возложил ему на голову Свою лотосную руку, которая 
дарует бесстрашие всем преданным Господа. 

Как только Господь Нрисимхадева коснулся рукой головы 
Махараджи Прахлады, тот полностью избавился от материальных 
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желаний и скверны. Так Прахлада сразу оказался на духовном 
уровне, и в его теле проявились все признаки экстаза. Сердце его 
переполнилось любовью к Богу, на глазах выступили слезы, и в 
глубине своего сердца он крепко ухватился за лотосные стопы 
Господа. 

Войдя в транс, Махараджа Прахлада устремил свой взгляд и 
мысли к Господу Нрисимхадеве. В глубоком сосредоточении он 
дрожащим голосом стал возносить Господу полные любви молитвы. 

МОЛИТВЫ ПРАХЛАДЫ МАХАРАДЖА 

Махараджа Прахлада молился: Родившийся в семье асуров, 
могу ли я вознести Верховному Господу молитвы, которые доставят 
Ему удовольствие? Полубоги во главе с Брахмой и все собравшиеся 
здесь святые излили на Него потоки речей, но никто из них так и не 
смог удовлетворить Господа, хотя сами они, пребывая в гуне 
благости, наделены всеми добродетелями. Кто я в сравнении с ними? 
У меня нет никаких достоинств. 

 Вайшнав, обладающий всеми качествами, необходимыми для 
служения Господу, все же считает себя крайне недостойным и 
говорит об этом в своих молитвах. Например, Кришнадас Кавираджа 
Госвами, автор Чайтанья-чаритамриты, говорит: 

джагаи мадхаи хаите муни се папиштха 
пуришера кита хаите муни се лагхиштха 
ч.-ч., Ади, 5.205 
Он называет себя недостойным грешником, хуже Джагая и 

Мадхая и презреннее навозного червя. Чистый вайшнав и в самом 
деле так о себе думает. Подобно этому, Махараджа Прахлада, хотя и 
был чистым, возвышенным вайшнавом, считал себя недостойным 
возносить молитвы Верховному Господу. Махаджано йена гатах са 
пантхах . Каждый вайшнав должен думать о себе так же, как 
Махараджа Прахлада. Не надо кичиться своими вайшнавскими 
добродетелями. Шри Чайтанья Махапрабху дал нам такое 
наставление: 

тринад апи суничена 
тарор апи сахишнуна 

аманина манадена 
киртанийах сада харих 
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«Повторять святое имя Господа нужно в смиренном 
состоянии ума, считая себя ниже соломы, лежащей на дороге. 
Надо стать терпеливее дерева, полностью избавиться от гордыни и 
всегда быть готовым оказать почтение другим. Лишь в таком 
умонастроении можно повторять святое имя Господа беспрерывно». 
Если человек не обладает смирением и кротостью, ему очень трудно 
будет развиваться в духовной жизни. 

Махараджа Прахлада продолжал: человек может иметь знатное 
происхождение или быть богатым, красивым и образованным; он 
может совершать суровую аскезу или во всем быть очень 
прилежным; он может обладать развитыми органами чувств, 
излучать сияние, обладать властью, силой, разумом или мистическим 
могуществом - даже если у человека есть все эти достоинства, я 
считаю, что ими он не сможет удовлетворить Верховную Личность 
Бога. Доставить Господу удовольствие можно только преданным 
служением. Так поступил слон Гаджендра, и Господь остался 
доволен им. 

* Двенадцать качеств идеального брахмана таковы: он 
соблюдает заповеди религии, всегда говорит правду и с помощью 
аскезы обуздывает свои чувства; он свободен от зависти, разумен, 
терпелив, своими поступками не создает врагов, совершает ягью, 
раздает милостыню, отличается стойкостью, глубоко знает Веды и 
верен своим обетам. 

Если брахман - пусть он даже обладает всеми двенадцатью 
брахманскими достоинствами [перечисленными в книге «Санат- 
суджата»] - не предан Господу и не желает укрыться под сенью Его 
лотосных стоп, он, несомненно, стоит ниже преданного, который 
родился среди собакоедов, но посвятил все свои мысли, слова, 
действия, богатства и саму жизнь Верховному Господу. Такой 
преданный способен очистить всю свою семью, поэтому он лучше 
так называемого брахмана, который кичится высоким 
происхождением, но не может очистить даже самого себя. 

Каждый человек, независимо от своего социального положения, 
должен стремиться стать совершенным, чистым преданным. В Хари-
бхакти-судходае сказано: 
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бхагавад-бхакти-хинасйа 
джатих шастрам джапас тапах 

апранасйаива дехасйа 
манданам лока-ранджанам 

«Человек может принадлежать к высшим слоям общества, но 
если он не предан Господу, тогда, кем бы он ни был - брахманом, 
кшатрием или вайшьей, - все его добродетели ничего не стоят. Они 
подобны украшениям на теле мертвеца». 

В данном случае Махараджа Прахлада говорит о випрах, ученых 
брахманах. Среди представителей всех сословий - брахманов, 
кшатриев, вайшьев и шудр - ученый брахман является лучшим, но 
преданный, даже если он родился в семье чандалов, лучше такого 
брахмана, не говоря уже о кшатриях, вайшьях и других. Преданный 
занимает более высокое положение, чем кто бы то ни было, ибо 
находится на духовном уровне, уровне Брахмана. 

мам ча йо вйабхичарена 
бхакти-йогена севате 

са гунан саматитйаитан 
брахма-бхуйайа калпате 

«Тот, кто полностью отдает себя преданному служению, ни при 
каких обстоятельствах не отклоняясь от этого пути, преодолевает 
влияние гун материальной природы и достигает уровня Брахмана» 
(Б.-г., 14.26). Идеальный брахман, как сказано в книге «Санат- 
суджата», обладает двенадцатью качествами: 

джнанам ча сатйам ча дамах шрутам ча 
хй аматсарйам хрис титикшанасуйа 

йаджнаш ча данам ча дхритих шамаш ча 
маха-врата двадаша брахманасйа 

В Движении сознания Кришны, преданные из Европы и 
Америки со временем получают звание брахманов, но кастовые 
«брахманы» относятся к ним очень недоброжелательно. Отвечая 
таким недоброжелателям, Махараджа Прахлада говорит, что, если 
человек, родившийся в брахманской семье, кичится своим высоким 
положением, он не в состоянии очистить даже самого себя, не говоря 
уже о своих родственниках, тогда как чандал, человек самого 
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низкого происхождения, если он предан Господу и целиком отдает 
себя служению  

Верховный Господь, Личность Бога, всегда полностью 
удовлетворен. Когда преданные подносят что-либо Господу, эти 
подношения по Его милости совершаются на благо самих же 
преданных, ибо Господь не нуждается в том, чтобы Ему служили. 
Так, если человек украшает свое лицо, отражение его лица в зеркале 
тоже становится украшенным. 

Сам Господь в «Бхагавад-гите» (7.15): 

на мам душкритино мудхах 
прападйанте нарадхамах 
майайапахрита-джнана 
асурам бхавамашритах 

«Невежественные и глупые грешники, низшие из людей, а также 
те, чье знание украдено иллюзией, и демоны-безбожники никогда не 
предаются Мне». Из-за своего невежества и невезения безбожники и 
нарадхамы, худшие из людей, не вручают себя Верховной Личности 
Бога. Поэтому, хотя Верховный Господь, Кришна, ни в чем не 
нуждается, в разные юги Он приходит в материальный мир и 
требует, чтобы обусловленные души ради своего же блага предались 
Ему и тем самым вырвались из плена материального бытия. Одним 
словом, чем больше мы служим Господу, действуя в сознании 
Кришны, тем большую получаем пользу. Сам же Кришна не 
нуждается в нашем служении. 

Поэтому, нисколько не смущаясь тем, что я родился в семье 
демонов, я искренне, в меру своих способностей и понимания, 
возношу молитвы Господу. Любой, кто из-за своего невежества 
оказался в материальном мире, сможет очиститься от скверны 
материального существования, если станет молиться Господу и 
слушать о Его славе. 

Господь говорит в «Бхагавад-гите» (18.55): 

бхактйа мам абхиджанати 
йаван йаш часми таттватах 

тато мам таттвато джнатва 
вишате тад-анантарам 
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«Постичь Меня, Верховную Личность Бога, таким, какой Я 
есть, можно только с помощью преданного служения. И когда 
благодаря преданному служению все сознание человека 
сосредоточивается на Мне, он вступает в царство Бога». Итак, 
Махараджа Прахлада решил в меру своих сил прославить Господа и 
вознести Ему молитвы, не обращая внимания на свое 
происхождение. 

О мой Господь, вечно обитающий в духовном мире, все 
полубоги во главе с Господом Брахмой - искренние слуги Твоей 
Милости, не то что мы [Махараджа Прахлада и его отец, демон 
Хираньякашипу]. Придя в этом наводящем ужас облике, Ты явил 
одну из Своих божественных лил, которым Ты предаешься ради 
собственного же удовольствия. Кроме того, Ты воплотился в облике 
Нрисимхадевы, чтобы защитить обитателей вселенной и даровать им 
лучшую жизнь. 

 Махараджа Прахлада утверждает, что его отцу и остальным 
членам его семьи очень не повезло, ибо все они - демоны, тогда как 
преданным Господа выпала большая удача, поскольку они всегда 
готовы исполнять волю Господа. Всякий раз, когда Господь, 
принимая тот или иной облик, нисходит в материальный мир, Он 
делает это, чтобы спасти преданных и уничтожить демонов 
(паритранайа садхунам винашайа ча душкритам). Так, Господь 
Нрисимхадева появился в этом мире, чтобы защитить Своего 
преданного, Махараджу Прахладу. Нрисимхадева, конечно же, не 
собирался пугать преданных, но преданные, из-за присущего им 
простодушия и богобоязненности, все же испугались этого грозного 
воплощения Господа. И потому в следующей молитве Махараджа 
Прахлада просит Нрисимхадеву оставить гнев. 

О Господь Нрисимхадева, мой отец, великий демон 
Хираньякашипу, уже убит, поэтому, пожалуйста, утишь Свой гнев. 
Даже праведник радуется, когда убивают змею или скорпиона, 
поэтому, когда Ты убил моего отца-демона, обитатели всех планет 
возликовали. Теперь ничто не омрачает их счастья, а чтобы и впредь 
ничего не бояться, они всегда будут помнить, как Ты на благо всего 
мира явился в этом облике. 

О непобедимый Господь, я совсем не боюсь Твоей наводящей 
ужас пасти и языка, Твоих глаз, сияющих, как солнце, и 
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нахмуренных бровей. Я не боюсь Твоих острых и крепких зубов, 
не боюсь висящей на Тебе гирлянды из внутренностей, и меня не 
страшит Твоя окровавленная грива с торчащими из нее, как 
клинья, ушами. Не боюсь я ни Твоего громогласного рыка, от 
которого разбегаются даже слоны, ни ногтей, которыми Ты 
убиваешь Своих врагов. 

О всемогущий, неодолимый Господь, столь милостивый к 
падшим душам! Из-за своих прошлых поступков я родился в 
обществе демонов, и теперь меня очень страшит мое положение в 
материальном мире. Когда же Ты позовешь меня, чтобы даровать 
мне прибежище у Своих лотосных стоп - высшей цели тех, кто 
жаждет вырваться из пут обусловленной жизни? 

О великий Верховный Господь, то и дело соприкасаясь с 
источниками удовольствий и страданий, а потом расставаясь с ними, 
живые существа и на райских, и на адских планетах пребывают в 
плачевном состоянии, ибо они, словно пламенем, всегда охвачены 
скорбью. Хотя в материальном мире есть много средств, с помощью 
которых люди пытаются избавиться от своих бед, эти средства 
причиняют им еще больше страданий, чем сами беды. Поэтому я 
думаю, что единственное средство от страданий - служить Тебе. 
Научи же меня, пожалуйста, как я могу служить Тебе. 

О мой Господь Нрисимхадева, служа Тебе с любовью и общаясь 
с преданными, получившими освобождение [хамсами], я полностью 
очищусь от осквернения тремя гунами материальной природы и 
смогу прославлять Твою Милость. Ты очень дорог мне, и я буду петь 
Тебе хвалу, в точности следуя примеру Господа Брахмы и его 
учеников и преемников. Так я наверняка переправлюсь через океан 
неведения. 

О Верховный Господь Нрисимхадева, из-за того, что 
воплощенные души отождествляют себя с телом, они, лишенные 
Твоей заботы и внимания, сами не способны улучшить свое 
положение. Все, что они для этого делают, иногда приносит пользу, 
но лишь на какое-то время. Так, отец и мать не в силах защитить 
своего ребенка, врач и лекарства не облегчают страданий больного, а 
корабль не может спасти человека, тонущего в океане. 

Дорогой Господь, все обитатели этого мира находятся во власти 
гун материальной природы - благости, страсти и невежества. 
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Каждый, начиная с великого Господа Брахмы и кончая крошечным 
муравьем, действует под влиянием этих гун. Так Твоя энергия 
воздействует на всех обитателей материального мира. Дело, 
которому они себя посвящают, место, где они трудятся, время и 
причина их деятельности, то, что они считают высшей целью жизни, 
а также путь к этой цели суть не что иное, как проявления Твоей 
энергии. А поскольку энергия неотлична от ее источника, все это - 
проявления Тебя Самого. 

* Ум всегда строит планы, направленные на то, чтобы 
оставаться в материальном мире и вести борьбу за существование. 
Он представляет собой главную часть тонкого тела, которое состоит 
из ума, интеллекта и ложного эго. 

О предвечный Господь, о Всевышний, в образе полного 
проявления Ты создал тонкие тела живых существ, используя для 
этого Свою внешнюю энергию, возбуждаемую временем. И теперь 
ум опутывает душу бесчисленными желаниями, которые она 
осуществляет с помощью предписаний карма-канды [раздела Вед, 
посвященного кармической деятельности] и шестнадцати 
материальных начал. Кто сможет выбраться из этой западни, не ища 
прибежища под сенью Твоих лотосных стоп? 

Господь мой, величайший из великих, это Ты создал 
материальный мир с его шестнадцатью началами, но Сам Ты 
свободен от влияния их материальных качеств. Иначе говоря, эти 
качества полностью подчинены Тебе, и Ты никогда не оказываешься 
под их властью. Стало быть, время - Твое проявление в 
материальном мире. О верховный повелитель, никто не в силах 
одолеть Тебя. Что же касается меня, то колесо времени беспощадно 
перемалывает меня и потому я всецело предаюсь Тебе. Пожалуйста, 
спаси меня, дав мне кров под сенью Твоих лотосных стоп. 

О Господь, многие стремятся попасть на высшие планеты, чтобы 
обрести там долгую жизнь, полную роскоши и наслаждений, однако 
я уже видел все это в жизни своего отца. Когда он в гневе начинал 
язвительно смеяться над полубогами, одного движения его бровей 
было достаточно, чтобы покончить с ними. Но, несмотря на все 
могущество моего отца, Ты уничтожил его в мгновение ока. 

О мой дорогой Господь, теперь я знаю цену мирским 
богатствам, мистическому могуществу, долгой жизни и прочим 
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материальным благам, которыми наслаждаются все живые существа 
от Господа Брахмы до муравья. В образе всемогущего времени Ты 
уничтожаешь все наши достижения. Я убедился в этом и потому не 
хочу обладать мирскими благами. О Господь, пожалуйста, сделай 
так, чтобы я оказался рядом с Твоим чистым преданным, и позволь 
мне искренне служить ему. 

В этом мире каждое живое существо стремится к счастью, 
которое подобно миражу в пустыне. Откуда в пустыне возьмется 
вода? Откуда возьмется счастье в этом мире? Многого ли стоит наше 
тело? Оно - лишь источник всевозможных болезней. Так называемые 
философы, ученые и политики прекрасно знают это и тем не менее 
ищут эфемерного счастья. Обрести счастье очень трудно, но, 
поскольку эти люди не владеют своими чувствами, они гоняются за 
иллюзорными мирскими радостями и никогда не обретают 
истинного знания. 

О верховный повелитель, что можно сказать о моем положении, 
если я родился в роду, где преобладают адские материальные 
качества - страсть и невежество? И возможно ли описать Твою 
неизъяснимую милость, которой никогда не удостаивались даже 
Господь Брахма, Господь Шива или богиня процветания, Лакшми? 
Ты никогда не клал им на голову Свою лотосную руку, но Ты 
положил ее на мою голову. 

Господь мой, поскольку для Тебя не существует понятий 
высшего и низшего, Ты, в отличие от обыкновенных живых существ, 
не делаешь различий между друзьями и врагами, хорошим и плохим. 
Тем не менее Ты благословляешь каждого человека по его 
служению, подобно тому, как древо желаний, не делая различий 
между высшим и низшим, каждому дает плоды, которых тот желает. 

О мой Господь, о Верховная Личность Бога, лелея в сердце 
материальные желания, которые приходили одно за другим, я шел 
той же дорогой, что и все, с каждым шагом приближаясь к темному 
колодцу, кишащему змеями. Но Твой слуга Нарада Муни милостиво 
сделал меня своим учеником и объяснил, как достичь 
трансцендентного положения. Поэтому моя первейшая обязанность - 
служить ему. Могу ли я перестать служить ему? 

О Господь, о безбрежный океан духовных добродетелей, Ты 
убил моего отца, Хираньякашипу, и тем самым спас меня от его 
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меча. Охваченный гневом, он сказал: «Если есть в мире тот, кто 
обладает большей властью, чем я, пусть Он тебя и спасет. Сейчас я 
отрублю тебе голову». Я думаю, что Ты спас меня и убил его только 
для того, чтобы доказать истинность слов Твоего преданного. Иной 
причины быть не может. 

Дорогой Господь, Ты - один, но Ты проявляешь Себя в образе 
материального мира, ибо Ты существовал до того, как он был создан, 
и будешь существовать после его уничтожения, и Ты же 
поддерживаешь материальный мир в период между его сотворением 
и разрушением. Все в этом мире совершает Твоя внешняя энергия, 
которая приводит во взаимодействие три гуны материальной 
природы. Таким образом, все сущее - и внутри, и снаружи - не что 
иное, как Ты Сам. 

О Господь, Верховная Личность Бога! Ты - причина 
возникновения материального мира. Все мироздание - плод действия 
Твоей энергии. Этот мир - не что иное, как Ты, и тем не менее Ты 
пребываешь отдельно от него. Считать что-либо своим или чужим - 
великое заблуждение [майя], ибо все исходит от Тебя и потому 
неотлично от Тебя. Поистине, мироздание - это Ты, и Ты же - 
причина его уничтожения. Связь между Тобой и материальным 
миром объясняют на примере семени и дерева или тонкой причины и 
грубого проявления. 

О мой Господь, Верховная Личность Бога, после уничтожения 
материальной вселенной Твоя созидательная энергия хранится в 
Тебе, и Ты лежишь с полузакрытыми глазами, словно погруженный в 
сон. Это, однако, совсем не тот сон, каким спят обыкновенные люди, 
ибо Ты всегда находишься в трансцендентном состоянии, за 
пределами сотворенного материального мира, и постоянно 
испытываешь духовное блаженство. Так, в образе Каранодакашайи 
Вишну, Ты пребываешь в трансцендентном состоянии, не 
соприкасаясь с материальными объектами. Хотя кажется, что Ты 
спишь, Твой сон отличается от сна, вызванного невежеством. 

Человек, занимающийся мистической йогой, со временем входит 
в состояние, подобное йога-нидре Маха-Вишну. Йогам 
рекомендуется держать глаза полузакрытыми, однако это вовсе не 
значит, что нужно уснуть; тем не менее, многие псевдойоги, 
особенно в наши дни, погружаясь в свою так называемую йогу, 
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просто-напросто засыпают. В шастрах о йоге говорится как о 
состоянии глубокой медитации (дхйанавастхита), причем медитации 
на образ Верховной Личности Бога. Дхйанавастхита-тад-гатена 
манаса: ум неизменно должен быть устремлен к лотосным стопам 
Господа. Заниматься йогой — не значит спать. Нужно всегда 
держать ум сосредоточенным на лотосных стопах Господа. Только 
так можно достичь успеха в йоге. 

Сотворенный космос - материальный мир - тоже Твое тело. Из 
совокупной материи, возбуждаемой Твоей могущественной 
энергией, кала-шакти, проявляются три гуны материальной природы. 
Ты просыпаешься, покоясь на Своем ложе, Ананта-Шеше, и в Твоем 
пупке возникает крохотное трансцендентное семя. Из этого семени, 
словно огромное баньяновое дерево, вырастающее из маленького 
семечка, появляется гигантский лотос, заключающий в себе целую 
вселенную. 

* Один день (двенадцать часов) на планетах полубогов равен 
шести нашим месяцам. 

На этом гигантском лотосе родился Господь Брахма, но он не 
мог увидеть ничего, кроме лотоса. Решив, что Ты находишься где- то 
снаружи, Брахма нырнул в воду и сто лет искал источник этого 
лотоса. Но он так и не обнаружил Тебя, ибо, когда семя прорастает, 
увидеть его уже невозможно. 

Господь Брахма, которого называют атма-йони - родившимся 
без матери, - был крайне удивлен. Он укрылся тогда в цветке лотоса 
и предался суровой аскезе; так, после многих столетий аскезы, 
Господь Брахма очистился и увидел, что причина всех причин, 
Верховная Личность Бога, пребывает повсюду в его теле и чувствах, 
подобно тому как запах присутствует в земле и его можно ощутить, 
хотя он имеет очень тонкую природу. 

Господь Брахма увидел, что у Тебя тысячи ликов, стоп, голов, 
рук, бедер, носов, ушей и очей. На Тебе были великолепные одежды 
и украшения, а в руках Твоих - разные виды оружия. Узрев Твое 
духовное тело, простирающееся от низших планет до высших, 
Господь Брахма по всем признакам понял, что это Ты в образе 
Господа Вишну, и его охватило духовное блаженство. 

Дорогой Господь, появившись в облике Хаягривы, воплощения с 
головой лошади, Ты убил двух демонов - Мадху и Кайтабху, - чьи 
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сердца были полны страсти и невежества, и затем отдал Веды 
Господу Брахме. Зная это, все великие святые считают, что любое из 
Твоих тел целиком духовно и не имеет никаких материальных 
качеств. 

Подводя итог, можно сказать, что Господь всегда приходит в 
этот мир в Своем изначальном, духовном теле. В «Бхагавад-гите» 
(4.7) Кришна говорит: 

йада йада хи дхармасйа 
гланир бхавати бхарата 

абхйуттханам адхармасйа 
тадатманам сриджамй ахам 

«Всякий раз, когда религия приходит в упадок и воцаряется 
безбожие, Я Сам нисхожу в этот мир, о потомок Бхараты». Глупо 
думать, что изначально Господь безличен, но, воплощаясь в этом 
мире как личность, Он обретает материальное тело. Господь всегда 
приходит в Своем изначальном, трансцендентном теле - духовном и 
исполненном блаженства. Но неразумные люди, такие как майявади, 
не способны постичь природу духовного тела Господа, поэтому 
Господь, порицая их, говорит: аваджананти мам мудха манушим 
танум ашритам - «Глупцы насмехаются надо Мной, когда Я нисхожу 
в этот мир в человеческом облике». Важно понять, что, в каком бы 
облике ни появлялся Господь - будь то рыба, черепаха или вепрь, - 
Он всегда сохраняет Свое трансцендентное положение и что Он 
приходит в материальный мир, как сказано в стихе только для того, 
чтобы уничтожить демонов (хатва). Защитить преданных и 
уничтожить демонов - вот цель, с которой Господь приходит в этот 
мир (паритранайа садхунам винашайа ча душкритам). Демоны всегда 
выступают против ведической культуры, поэтому рано или поздно 
Господь появляется в Своем духовном теле, чтобы уничтожить их. 

Так, мой Господь, воплощаясь в образе человека, животного, 
великого святого, полубога, рыбы или черепахи, Ты поддерживаешь 
все планеты вселенной и сокрушаешь основы демонической жизни. 
О Господь, Ты - хранитель законов религии, установленных для 
разных эпох. Но в век Кали Ты не раскрываешь Себя как Верховную 
Личность Бога, и потому Тебя называют Триюгой - Господом, 
который приходит в этот мир в три юги. 
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О владыка Вайкунтх, планет, свободных от тревог! Мой ум, 
полный вожделения и греха, то ликует, ощущая так называемое 
счастье, то погружается в так называемую скорбь. Его то и дело 
охватывают печаль и страх, и он непрестанно жаждет денег. Он 
настолько осквернен, что не находит удовольствия в беседах о Тебе. 
Стало быть, я - падший и очень несчастный. Находясь в этом 
состоянии, смогу ли я обсуждать Твои деяния? 

О мой Господь, Верховная Личность Бога, о изначальный 
духовный учитель всего мира! что стоит Тебе, повелителю 
Вселенной, освободить падшие души, преданно служащие Тебе! Ты - 
друг всех страждущих, а великим личностям подобает проявлять 
сострадание к неразумным. Поэтому я надеюсь, что Ты одаришь 
Своей беспричинной милостью всех, кто, подобно нам, занимается 
служением Тебе. 

О величайший из великих, я совсем не боюсь жить в 
материальном мире, потому что, где бы я ни находился, мой ум 
всегда поглощен мыслями о Твоей славе и деяниях. Но я беспокоюсь 
о несчастных глупцах, которые без конца строят планы в надежде 
обрести материальное счастье и благополучие, заботясь о своей 
семье, обществе и стране. Я переживаю за них из любви к ним. 

Дорогой Господь Нрисимхадева, я вижу, что вокруг есть много 
святых, однако они думают лишь о собственном спасении. Не 
заботясь об обычных людях, живущих в городах, они уходят в 
Гималаи или в лес, дают обет молчания [мауна-врату] и погружаются 
в медитацию. Они не стремятся избавить от страданий других. Но я 
не хочу обрести освобождение один, оставив в материальном мире 
всех несчастных глупцов и негодяев. Я знаю, что, не думая о Кришне 
и не приняв прибежище у Твоих лотосных стоп, невозможно стать 
счастливым. Поэтому я хочу вернуть обитателей этого мира под сень 
Твоих лотосных стоп. 

Предаваться плотским удовольствиям - все равно что чесать 
одной рукой другую, пытаясь избавиться от зуда. Грихамедхи - так 
называемые грихастхи, лишенные духовного знания, - считают этот 
зуд источником величайшего счастья, хотя на самом деле он 
приносит им одни страдания. Крипаны, глупцы, будучи полной 
противоположностью брахманов, снова и снова предаются 
чувственным наслаждениям, но так и не могут утолить свою страсть. 
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Дхиры же, здравомыслящие люди, просто терпят этот зуд и потому 
избегают страданий, которые выпадают на долю глупцов и негодяев. 

Материалистичные люди думают, что в этом мире нет большей 
радости, чем секс, и потому строят всевозможные планы, 
направленные на удовлетворение потребностей своих телесных 
органов, особенно половых. Так обстоит дело везде, и больше всего 
это видно в странах Запада, где люди придумали много разных 
способов удовлетворять свою похоть. Но это никого не сделало 
счастливым. Даже хиппи, отказавшиеся от многих телесных удобств, 
от того образа жизни, который вели их отцы и деды, не способны 
отказаться от чувственного наслаждения, связанного с сексом. Таких 
людей называют крипанами, скупцами. Человеческая жизнь — это 
огромное богатство, ибо тот, кто родился человеком, может достичь 
высочайшей цели. К сожалению, из-за недостатка образования и 
культуры люди готовы на все ради ложного счастья, основанного на 
половых отношениях.  

О Верховная Личность Бога, есть десять форм практики, 
рекомендованных для тех, кто хочет обрести освобождение: хранить 
молчание, соблюдать обеты, накапливать ведическое знание, 
совершать аскетические подвиги, изучать Веды и дополняющие их 
произведения, выполнять обязанности, предусмотренные 
варнашрама-дхармой, разъяснять людям смысл шастр, жить в 
уединенном месте, беззвучно повторять мантры и погружаться в 
транс. Однако чаще всего этими методами пользуются люди, 
которые не обуздали свои чувства и хотят с их помощью заработать 
себе на пропитание. Из-за своей гордыни, даже идя этим путем, они 
едва ли достигнут успеха. 

Обладая истинным знанием, почерпнутым из Вед, человек 
может узреть, что все причины и следствия в материальном мире 
связаны с Господом, ибо весь этот мир - энергия Верховной 
Личности Бога. О Господь! И причина, и следствие суть не что иное, 
как проявление Твоих энергий. Мудрец, постигший природу 
причины и следствия, способен видеть, как огонь незримо 
присутствует в дереве; точно так же человек, посвятивший себя 
преданному служению, и в причине, и в следствии ясно видит Тебя. 

О Верховный Господь, на самом деле воздух, земля, огонь, небо 
и вода - это Ты. Все, что воспринимается чувствами, потоки 
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жизненного воздуха, пять органов чувств, ум, сознание и ложное эго 
- тоже Ты. Воистину, Ты - все сущее, грубое или тонкое. 
Материальные элементы и все, выраженное в словах и в мыслях, 
суть не что иное, как Ты. 

Ни три гуны материальной природы [саттва-гуна, раджо-гуна и 
тамо-гуна], ни божества, управляющие этими гунами, ни пять 
грубых элементов, ни ум, ни полубоги, ни люди не способны постичь 
Тебя, о Господь, ибо все они обречены рождаться и умирать. 
Понимая это, те, кто достиг высот духа, становятся на путь служения 
Тебе. Такие мудрые души не стремятся изучать Веды. Вместо этого 
они делом служат Тебе. 

Поэтому, о Верховный Господь, лучший из тех, кому возносят 
молитвы, я в глубоком почтении склоняюсь перед Тобой. Если 
человек не посвятит себя шести видам преданного служения - если 
он не будет молиться Тебе и посвящать Тебе все плоды своей 
деятельности, если он не станет поклоняться Тебе, трудиться ради 
Тебя, помнить о Твоих лотосных стопах и слушать о Твоем величии, 
- разве сможет он обрести то, что уготовано парамахамсам? 

Великий святой Нарада Муни сказал: так, вознеся молитвы, 
свободные от материальной скверны, Махараджа Прахлада 
умиротворил Господа Нрисимхадеву. Господь перестал гневаться и, 
очень довольный Своим преданным, Прахладой, который простерся 
у Его стоп, заговорил. 

Верховный Господь сказал: О добродетельный Прахлада, 
лучший в роду асуров, да сопутствует тебе удача. Я очень доволен 
тобой. Одна из Моих вечных лил - исполнять желания живых 
существ, поэтому можешь просить Меня, о чем пожелаешь. 

Долгой тебе жизни, дорогой Прахлада. Не умилостивив Меня, 
невозможно ни познать, ни увидеть Меня, но, если человек 
удовлетворил Меня или увидел Меня, он никогда больше не будет 
чувствовать себя обделенным или несчастным. 

О Прахлада, тебе очень повезло. Знай же, что самые мудрые и 
возвышенные люди стараются удовлетворить Меня, служа Мне в 
самых разных настроениях, ибо Я - единственный, кто способен 
исполнить все желания любого существа. 

Нарада Муни сказал: Махараджа Прахлада был лучшим 
отпрыском рода асуров, всегда ищущих материального счастья. Сам 
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Бог, Верховная Личность, готов был даровать ему любые мирские 
блага, но Прахладу, полностью погруженного в сознание Кришны, не 
прельщали чувственные удовольствия, и он не хотел просить у 
Господа ничего материального. 

Чистые преданные, подобные Махарадже Прахладе и 
Махарадже Дхруве, сколько бы ни служили Господу, не ждут от 
Него материальной награды за служение. Когда Господь предстал 
перед Махараджей Дхрувой, тот не захотел от Господа никаких 
мирских благ: свамин критартхо 'сми варам на йаче. Махараджа 
Дхрува - чистый преданный Господа, поэтому он не в силах был 
просить Его о чем-то материальном. Шри Чайтанья Махапрабху учит 
нас, о чем должен молиться преданный: 

на дханам на джанам на сундарим 
кавитам ва джагад-иша камайе 

мама джанмани джанманишваре 
бхаватад бхактир ахаитуки твайи 

«О мой Господь, Джагадиша, я не прошу, чтобы Ты даровал мне 
мирские богатства, известность или красоту. Единственное, чего я 
хочу, - это служить Тебе. Пожалуйста, сделай меня слугой слуги 
Твоего слуги». 
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 Глава 18. Прахлада лучший из преданных 
В этой главе рассказывается о том, как Верховный Господь 

Нрисимхадева благословил Махараджу Прахладу и затем исчез. 
Кроме того, в ней описывается случай, связанный с благословением, 
которое некогда дал Господь Шива. 

Господь Нрисимхадева хотел одарить Махараджу Прахладу 
различными благословениями, но Прахлада не принял эти 
благословения, поскольку считал их препятствиями на духовном 
пути. Махараджа Прахлада предпочел полностью укрыться под 
сенью лотосных стоп Господа. Он сказал: «Если человек, занятый 
преданным служением Господу, молит Его о наслаждениях, он 
недостоин называться чистым преданным или даже просто 
преданным. Скорее, такого человека можно назвать торгашем, 
который думает только о личной выгоде. Точно так же хозяина, 
стремящегося угодить своему слуге за его служение, нельзя назвать 
настоящим господином». Убежденный в этом Махараджа Прахлада 
не стал просить у Господа никаких материальных благ. Он сказал, 
что если уж Господь хочет даровать ему какое-то благословение, то 
пусть Он сделает так, чтобы он, Прахлада, никогда не принимал 
благословений, исполняющих материальные желания. Многие 
служат Господу ради того, чтобы удовлетворить свои материальные 
желания. Однако, если в человеке пробуждаются материальные 
желания, он очень скоро теряет все: ум, чувства, жизнь, душу, 
религиозность, терпение, разум, застенчивость, красоту, силу, память 
и правдивость. Только тот, в чьем уме нет материальных желаний, 
способен заниматься беспримесным преданным служением. 

Верховный Господь остался очень доволен чистой 
преданностью Махараджи Прахлады и все же дал ему одно 
материальное благословение: Он сказал, что Прахлада обретет 
полное счастье уже в этой жизни, а после нее отправится на 
Вайкунтху. По благословению, которое дал Господь, Махараджа 
Прахлада должен был править материальным миром до окончания 
манвантары и иметь при этом возможность заниматься чистой 
бхакти-йогой - слушать о славе Господа, полностью зависеть от Него 
и служить Ему. Одна из обязанностей царя - совершать 
жертвоприношения, и Господь посоветовал Прахладе совершать 
жертвоприношения, занимаясь бхакти-йогой . 
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Приняв от Господа благословение, Махараджа Прахлада стал 
молить Его о спасении своего отца. В ответ на эту молитву Господь 
заверил Прахладу, что не только отец, а двадцать одно поколение 
предков чистого преданного, такого как Прахлада, обретают 
освобождение. Кроме того, Господь попросил Прахладу совершить 
по отцу полагающиеся посмертные обряды. 

После этого к Нрисимхадеве обратился Господь Брахма. Он 
вознес Всевышнему много молитв, выражая Ему признательность за 
то, что Он благословил Махараджу Прахладу. Верховный Господь 
посоветовал Господу Брахме никогда больше не давать демонам 
благословений наподобие тех, какие он дал Хираньякашипу, ибо 
потворствовать желаниям асуров опасно. Сказав это, Господь 
Нрисимхадева исчез. В тот же день Господь Брахма и Шукрачарья 
возвели Махараджу Прахладу на трон правителя мира. 

Закончив повествование о Махарадже Прахладе, Нарада Муни 
рассказал Юдхиштхире о Раване, убитом Господом Рамачандрой, и 
Шишупале с Дантавакрой, убитых в Двапара-югу. Все видели, как 
Шишупала обрел саюджья-мукти, погрузившись в тело Господа. 
Нарада Муни вознес хвалу Махарадже Юдхиштхире, сказав, что Сам 
Верховный Господь, Кришна - величайший благожелатель и близкий 
друг Пандавов, - почти всегда жил в их доме. Это значит, что 
Пандавам повезло еще больше, чем Махарадже Прахладе. 

Потом Нарада Муни рассказал, как демон Майя Данава создал 
Трипуру («три крепости») и как благодаря этому демоны сумели 
победить полубогов. Господь Рудра, Шива, узнав о поражении 
полубогов, уничтожил Трипуру, и с тех пор его называют 
Трипурари. Благодарные за свое спасение, полубоги стали оказывать 
Рудре всевозможные почести. 

Святой Нарада Муни продолжал: Хотя Махараджа Прахлада 
был ребенком, он счел, что благословения, которыми его хотел 
одарить Господь Нрисимхадева, станут препятствием на пути 
преданного служения. Поэтому с кроткой улыбкой на лице Прахлада 
сказал Господу такие слова. 

Материальные достижения не являются высшей целью 
преданного служения Господу. Подлинная цель преданного 
служения - обрести любовь к Богу. Хотя Махараджа Прахлада, 
Махараджа Дхрува, Махараджа Амбариша, Махараджа Юдхиштхира 
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и многие другие цари-преданные были несметно богаты, они 
использовали свои богатства только для служения Господу, а не для 
собственных чувственных удовольствий. Разумеется, быть богатым в 
материальном отношении всегда рискованно, потому что 
материальное богатство может увести человека с пути преданного 
служения. Однако чистого преданного (анйабхилашита-шунйам) 
никакие мирские богатства не могут сбить с избранного пути. Все, 
что у него есть, он полностью использует в преданном служении. 
Если человек пытается сам наслаждаться какими-то материальными 
благами, значит, он получил их от майи; но если он использует эти 
блага только для служения Богу, то тогда они - дары Самого 
Кришны, который с помощью таких даров помогает Своим 
преданным в их служении. 

Махараджа Прахлада сказал: Дорогой Господь, о Верховная 
Личность Бога, я и так привязан к мирским наслаждениям из-за того, 
что родился в семье богоненавистников. Поэтому, пожалуйста, не 
искушай меня иллюзорными благами. Я очень боюсь материального 
существования и хочу от него освободиться. Ради этого я и нашел 
прибежище под сенью Твоих лотосных стоп. 

Человек, ведущий материалистический образ жизни, очень 
привязан к своему телу и ко всему, что доставляет этому телу 
удовольствие. Такая привязанность основана на вожделении - жажде 
чувственных наслаждений, и прежде всего сексуальных. Камаис таис 
таир хрита-джнанах: те, кто слишком привязан к материальным 
наслаждениям, лишены истинного знания (хрита-джнанах)  

О мой Господь и повелитель, зная, что семена вожделения, 
представляющие собой главную причину материального бытия, есть 
в сердце каждой обусловленной души, Ты послал меня в этот мир, 
чтобы показать всем, как должен вести себя чистый преданный. 

А иначе, о верховный учитель всего мира, Ты никогда бы не 
стал склонять меня к поступку, который принесет мне вред, ибо Ты 
очень добр к Своим преданным, о Господь. С другой стороны, того, 
кто за свое преданное служение хочет получить от Тебя какие-то 
материальные блага, нельзя назвать чистым преданным. Такой 
человек - просто торговец, который думает лишь о собственной 
выгоде. 
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Тот, кто ждет от своего господина каких-то материальных благ, 
вовсе не является подлинным слугой, чистым преданным. И тот, кто 
осыпает своего слугу милостями лишь ради того, чтобы сохранить 
льстящее его самолюбию положение господина, не может считаться 
хорошим господином. 

О Господь, я - Твой бескорыстный слуга, а Ты - мой вечный 
повелитель. Эти наши отношения естественны, и нам незачем быть 
кем-то еще. Ты - всегда мой господин, а я - всегда Твой слуга. 
Никаких других отношений между нами нет. 

О Господь, лучший из всех, кто дает благословения, если уж Ты 
хочешь одарить меня Своей милостью, тогда молю Тебя, сделай так, 
чтобы сердце мое было свободно от материальных желаний. 

О мой Господь! Вожделение, что живет в человеке с момента 
его появления на свет, губит в нем все: чувства, ум, жизнь, тело, 
благочестие, терпение, рассудок, застенчивость, богатство, силу, 
память и правдивость. 

В «Шримад-Бхагаватам» сказано: камам хрид-рогам. Те, кто 
ведет материалистический образ жизни, больны страшной болезнью 
- болезнью вожделения. Вырваться из плена материального бытия — 
значит избавиться от вожделения, потому что именно из-за него 
живое существо вынуждено снова и снова рождаться и умирать.  

сарвопадхи-винирмуктам 
тат-паратвена нирмалам 

хришикена хришикеша 

севанам бхактир учйате 
«Идти путем бхакти, преданного служения, — значит 

занимать все свои чувства служением Господу, Верховной 
Личности Бога, повелителю чувств. Служа Всевышнему, душа 
помимо главного плода обретает два второстепенных: она 
избавляется от всех материальных самоотождествлений и ее чувства, 
занятые служением Богу, очищаются». 

О лотосоокий Господь, когда человеку удается избавить свой ум 
от всех материальных желаний, он обретает право стать таким же 
богатым и совершенным, как Ты. 

О мой Господь, исполненный шести достояний, о Верховная 
Личность! О Высшая Душа, устраняющая все страдания! О 
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Верховная Личность, явившаяся в удивительном облике 
человекольва, я в глубоком почтении склоняюсь перед Тобой. 

Верховный Господь сказал: Дорогой Прахлада, преданные, 
подобные тебе, не ожидают никаких материальных богатств ни в 
этой жизни, ни в следующей. Тем не менее, Я велю тебе оставаться в 
этом мире до окончания манвантары, править демонами и 
пользоваться их богатствами для своего наслаждения. 

Неважно, что ты сейчас в материальном мире. Всегда, 
непрерывно слушай Мои наставления и в мыслях своих неизменно 
будь со Мной, ибо Я - Сверхдуша, пребывающая в сердце каждого. 
Откажись от корыстной деятельности и поклоняйся Мне. 

Дорогой Прахлада, наслаждаясь счастьем в этом мире, ты 
исчерпаешь плоды своей благочестивой деятельности, а поступая 
благочестиво, избавишься от последствий дурных поступков. 
Подвластный могущественному времени, ты в положенный срок 
оставишь тело, но деяния твои будут славить даже обитатели 
высших планет; ты же, свободный от всех пут, вернешься домой, к 
Богу. 

Тот, кто всегда будет помнить о твоих и Моих деяниях и 
повторять вознесенные тобой молитвы, со временем освободится от 
последствий своей материальной деятельности. 

Махараджа Прахлада сказал: О мой Господь, Ты очень милостив 
к падшим душам, поэтому я прошу Тебя об одном благословении. Я 
знаю, что перед самой смертью мой отец уже очистился благодаря 
тому, что Ты взглянул на него; но в течение всей жизни, не ведая о 
Твоем несравненном величии и могуществе и считая Тебя убийцей 
его брата, он ненавидел Твою Милость. Он открыто поносил Тебя, 
духовного учителя всех живых существ, и совершал тяжкие грехи по 
отношению ко мне, Твоему преданному. Я хочу, чтобы все эти грехи 
были ему прощены. 

Верховный Господь сказал: О великий святой, дорогой мой 
безгрешный Прахлада, не только твой отец, но двадцать одно 
поколение твоих предков избавились от всей скверны. Весь твой род 
очистился благодаря тому, что ты родился в нем. 

Даже самые грешные семьи и страны очищаются, если в них 
рождаются умиротворенные, беспристрастные, благонравные и 
украшенные всеми другими добродетелями преданные. 
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Дорогой Прахлада, о царь Дайтьев, благодаря тому, что Мой 
преданный поглощен служением Мне, он не делит живые существа 
на высших и низших. Ни к кому из них он никогда не питает 
недобрых чувств. 

Любой, кто последует твоему примеру, непременно станет 
Моим чистым преданным. Ты - образец преданности Мне, и другие 
должны идти по твоим стопам. 

Дитя Мое, твой отец уже очистился, ибо в минуту смерти 
соприкоснулся с Моим телом. Однако долг сына - совершить по 
умершему отцу обряд шраддха, чтобы тот стал преданным Господа и 
добродетельным обитателем одной из высших планет. 

Совершив этот обряд, встань во главе царства, которым правил 
твой отец. Взойди на его трон и, занимаясь делами царства, никогда 
не теряй спокойствия. Всегда думай обо Мне, а внешне исполняй 
свой долг в строгом соответствии с указаниями Вед. 

Тот, кто стал преданным, больше не обязан следовать 
предписаниям Вед. У каждого человека есть множество 
обязанностей, однако тому, кто полностью предался Господу, 
больше нет необходимости их выполнять. В «Шримад-Бхагаватам» 
(11.5.41) сказано: 

деварши-бхутапта-нринам питриинам 
на кинкаро найам рини ча раджан 

сарватмана йах шаранам шаранйам 
гато мукундам парихритйа картам 

«Человек, предавшийся Господу и нашедший прибежище у Его 
лотосных стоп, уже ничего не должен ни своим предкам, ни великим 
мудрецам, ни простым людям, ни всему человечеству, ни другим 
живым существам». 

Шри Нарада Муни продолжал: Исполняя волю Верховной 
Личности Бога, Махараджа Прахлада совершил посмертные обряды 
по своему отцу. А затем, о царь Юдхиштхира, брахманы возвели его 
на престол Хираньякашипу. 

Лицо Господа Брахмы, стоявшего в окружении других 
полубогов, светилось от радости, ибо он видел, что Всевышний 
доволен. Брахма стал молиться Господу Нрисимхадеве, и слова его 
были чисты и свободны от скверны. 
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Господь Брахма сказал: О Бог богов, верховный повелитель, 
владыка мироздания, о благодетель всех живых существ, о 
изначальная личность [ади-пуруша]! Нам необычайно повезло, что 
Ты убил этого грешника, демона, по вине которого страдала вся 
вселенная. 

Этот демон, Хираньякашипу, получил от меня благословение, 
что его не убьет ни один из обитателей сотворенной мною 
вселенной. Обретя такую защиту и развив с помощью аскезы 
огромную силу и мистическое могущество, он возгордился и попрал 
все законы Вед. 

На наше счастье, сын Хираньякашипу, Махараджа Прахлада, 
хотя и ребенок, оказался маха-бхагаватой, возвышенным преданным, 
и Ты пришел, чтобы спасти его от смерти. Теперь Прахлада в полной 
безопасности, под кровом Твоих лотосных стоп. 

Дорогой Господь, о Верховная Личность Бога, Ты - Высшая 
Душа. Тех, кто всегда созерцает в уме Твой божественный образ, Ты 
непременно защищаешь от любых опасностей - даже от нависшей 
над ними угрозы смерти. 

Верховный Господь ответил: Дорогой Брахма, о великий 
владыка, родившийся из лотоса, давать благословения демонам, 
злобным и завистливым от природы, так же опасно, как поить змею 
молоком. Впредь не давай демонам таких благословений. 

Нарада Муни продолжал: О царь Юдхиштхира, так Верховный 
Господь, недоступный взору обыкновенных людей, дал Брахме это 
наставление. Потом, приняв от творца вселенной полагающиеся 
почести, Он скрылся из виду. 

После этого Махараджа Прахлада поклонился и вознес молитвы 
всем великим полубогам, в том числе Брахме, Шиве и Праджапати, 
которые представляют собой различные части Господа. 

Затем восседающий на лотосе Господь Брахма вместе с 
Шукрачарьей и другими великими мудрецами сделали Прахладу 
царем всех демонов и титанов во вселенной. 

О царь Юдхиштхира, после того как Махараджа Прахлада 
оказал надлежащие почести всем полубогам, возглавляемым 
Господом Брахмой, они одарили Прахладу лучшими 
благословениями и вернулись в свои обители. 
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Так двое приближенных Господа Вишну, ставшие сыновьями 
Дити, Хираньякшей и Хираньякашипу, были убиты Верховной 
Личностью Бога. Господь пребывает в сердце каждого, но они под 
влиянием иллюзии считали Его своим врагом. 

В следующей жизни те же слуги Господа Вишну, над которыми 
тяготело проклятие брахманов, стали Кумбхакарной и десятиглавым 
Раваной. Этих двух ракшасов убил могучий Господь Рамачандра. 

Пронзенные стрелами Шри Рамачандры, Кумбхакарна и Равана 
пали на поле битвы и, так же как в предыдущей жизни, когда они 
были Хираньякшей и Хираньякашипу, оставляя тело, думали только 
о Господе. 

В следующий раз они родились людьми, Шишупалой и 
Дантавакрой, и снова стали врагами Господа. Оба они на твоих 
глазах погрузились в тело Господа. 

Не только Шишупала и Дантавакра, но очень многие цари, 
враждовавшие с Кришной, в минуту смерти обрели спасение. 
Благодаря тому что эти цари думали о Господе, они обрели духовные 
тела, подобные Его телу, так же как червь, которого поймала оса, в 
следующей жизни сам становится осой. 

Непрестанно думая о Верховном Господе, чистые преданные, 
которые с любовью служат Ему, обретают такие же тела, как у 
Господа. Это называется сарупья-мукти. Но, хотя Шишупала, 
Дантавакра и другие подобные им цари думали о Кришне как о 
враге, они тоже получили освобождение, именуемое сарупьей. 

Ты спросил меня, каким образом Шишупала и другие враги 
Господа могли обрести спасение, и я подробно объяснил тебе это. 

Я рассказал тебе о некоторых воплощениях Верховной 
Личности Бога, Кришны, а также о том, как были убиты два демона - 
Хираньякша и Хираньякашипу. 

* Слово ану означает «после» («вслед»). Авторитетные 
наставники ничего не выдумывают: они следуют за предыдущими 
ачарьями. 

Я поведал тебе о возвышенных качествах великого преданного, 
Махараджи Прахлады, который служил Господу с непоколебимой 
преданностью, обладал совершенным знанием и не имел никаких 
привязанностей к материальной скверне. О Верховной Личности 
Бога в этом повествовании говорится как о причине сотворения, 
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сохранения и уничтожения материального мира. В своих молитвах 
Махараджа Прахлада воспел божественные качества Господа и 
объяснил, что обители разных полубогов и демонов, какими бы 
богатыми в материальном отношении они ни были, разрушаются 
просто по велению Господа. 

Религиозные принципы, следуя которым можно по-настоящему 
постичь Верховную Личность Бога, именуют бхагавата-дхармой. 
Поскольку повествование о Махарадже Прахладе касается именно 
этих принципов, оно представляет собой совершенное описание 
духовности и науки. 

Тот, кто с глубокой верой слушает и пересказывает это 
повествование о всемогуществе Верховного Господа, Вишну, 
несомненно, избавится от рабства в материальном мире. 

Махараджа Прахлада был лучшим из возвышенных преданных. 
Любой, кто с неотрывным вниманием слушает повествование о 
деяниях Махараджи Прахлады и Верховного Господа 
Нрисимхадевы, убившего Хираньякашипу, непременно вернется в 
духовное царство, где нет тревог. 

Нарада Муни продолжал: Дорогой Махараджа Юдхиштхира, 
всем вам [Пандавам] необычайно повезло, ибо Верховная Личность 
Бога, Кришна, живет в вашем дворце, словно обыкновенный человек. 
Великие святые прекрасно знают это и потому очень часто навещают 
вас. 

Духовное сияние, Брахман, - это Сам Кришна, ибо оно исходит 
от Него. Кришна - источник духовного блаженства, которого ищут 
великие святые, и Он же, Верховная Личность, - ваш самый близкий 
друг и неизменный благожелатель; кроме того, Он ваш родственник, 
сын дяди по матери. Каждому из вас Он дороже жизни. Кришна - 
высший объект поклонения, но с вами Он ведет Себя, как слуга, а 
порой становится вашим духовным учителем. 

Даже такие возвышенные полубоги, как Господь Шива и 
Господь Брахма, не сумели по-настоящему описать Верховную 
Личность Бога, Кришну. Великие святые, отрекшиеся от мира и 
хранящие обет молчания, святые, посвящающие себя медитации и 
преданному служению, почитают Верховного Господа как 
покровителя всех преданных; пусть же этот Господь будет доволен 
нами. 
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Дорогой царь Юдхиштхира, когда-то давным-давно демон по 
имени Майя Данава, необычайно сведущий в технических науках, 
посрамил Господа Шиву. Но Кришна, Верховная Личность Бога, спас 
Шиву от позора. 

Нарада Муни сказал: Как-то раз полубоги, которые по милости 
Господа Кришны обладают большим могуществом, сразились с 
асурами и победили их. Тогда побежденные асуры стали искать 
защиты у Майи Данавы, величайшего из демонов. 

Майя Данава, великий предводитель демонов, создал для них три 
невидимых города. Эти города, похожие на гигантские воздушные 
корабли, были сделаны из золота, серебра и железа и оснащены 
удивительными приспособлениями. О царь Юдхиштхира, укрывшись 
в этих трех крепостях, военачальники демонов стали недоступны 
взору полубогов. Невидимые и пылающие местью демоны принялись 
разрушать все три мира: высшие, средние и низшие планеты. 

Когда демоны начали разрушать высшие планеты, правители этих 
планет отправились к Господу Шиве и, упав перед ним ниц, сказали: 
Дорогой Господь, нам, богам, живущим в трех мирах, грозит скорая 
гибель. Спаси нас, ибо мы - твои верные слуги. 

Господь Шива, обладающий необычайным могуществом, 
ободрил полубогов, сказав им: «Ничего не бойтесь». Он возложил 
стрелы на тетиву своего лука и выпустил их в три города, занятые 
демонами. 

Стрелы, выпущенные Господом Шивой, были подобны огненным 
лучам солнца; их сияние полностью скрыло те летающие города. 

Сраженные золотыми стрелами Господа Шивы, все демоны, 
обитавшие в трех городах, упали замертво. Тогда великий мистик 
Майя Данава окунул демонов в созданный им колодец с нектаром. 

Как только нектар коснулся мертвых тел демонов, они ожили и 
стали неуязвимыми даже для ударов грома. Обретя небывалую силу, 
демоны снова ринулись в бой, словно молния, пронзающая тучи. 

Увидев, что Господь Шива очень огорчился и расстроился, 
Верховный Господь Вишну, Личность Бога, стал думать, как 
устранить помеху, созданную Майей Данавой. 

Тогда Господь Брахма превратился в теленка, а Господь Вишну - 
в корову; ровно в полдень они вошли в жилища демонов и выпили из 
колодца весь нектар. 
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Демоны видели, что делают теленок и корова, но, введенные в 
заблуждение иллюзией, созданной энергией Верховной Личности 
Бога, не могли остановить их. Великий мистик Майя Данава понял, 
что теленок и корова выпивают весь нектар и что через них незримо 
действует провидение. Тогда он обратился к охваченным скорбью 
демонам. 

Майя Данава сказал: То, что нам или кому-то другому уготовано 
Верховной Личностью Бога, невозможно отвратить; еще нигде и 
никому - ни полубогу, ни демону, ни человеку - не удавалось это 
сделать. 

Нарада Муни продолжал: Тогда Господь Кришна силой 
присущих Ему религиозности, знания, отрешенности, богатства, 
аскетичности, образованности и подвигов наделил Господу Шиву 
всем необходимым для сражения: колесницей, колесничим, флагом, 
лошадьми, слонами, луком со стрелами и щитом. Получив все это, 
Господь Шива взошел на колесницу, готовый сокрушить демонов. 

Дорогой царь Юдхиштхира, в полдень необычайно 
могущественный Господь Шива вложил стрелы в свой лук и дотла 
сжег все три города демонов. 

В небе появились сотни воздушных кораблей, и прилетевшие на 
них обитатели высших планет ударили в литавры. Полубоги, святые, 
питы, сиддхи и другие великие праведники стали осыпать Господа 
Шиву цветами и поздравлять его с победой, а прекрасные апсары 
радостно запели и закружились в танце. 

О царь, Господа Шиву называют Трипурари именно за то, что он 
уничтожил эти три города демонов, спалив их дотла. Восхваляемый 
всеми полубогами во главе с Господом Брахмой, Господь Шива 
вернулся в свою обитель. 

Верховный Господь, Шри Кришна, явился в облике 
обыкновенного человека, но, используя Свою энергию, совершил 
много удивительных, необычайных подвигов. Могу ли я сказать о них 
больше того, что уже сказано великими святыми? Любой человек 
очистится, если просто будет слушать о деяниях Господа из уст 
авторитетных учителей. 
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Глава 19. Общество варнашрамы: четыре 
сословия 

В этой главе изложены основные принципы, следуя которым 
люди, особенно те, кто хочет духовно развиваться, могут достичь 
совершенства. 

Рассказ Нарады Муни о Махарадже Прахладе доставил царю 
Юдхиштхире огромное удовольствие. Выслушав этот рассказ, он 
попросил Нараду рассказать о религиозных принципах, которыми 
должен руководствоваться любой человек, а также о системе 
варнашрамы - высшей форме общественного устройства. В ответ на 
просьбу Махараджи Юдхиштхиры Нарада Муни не стал давать 
собственных наставлений, а привел лишь изречения Господа 
Нараяны, ибо в конечном счете именно Господь устанавливает 
законы религии (дхармам ту сакшад бхагават-пранитам). Каждому 
человеку надлежит развить в себе тридцать качеств, такие как 
правдивость, милосердие и аскетичность. Следование религиозным 
принципам именуется санатана-дхармой, вечной религией. 

В соответствии с системой варнашрамы, общество должно 
делиться на брахманов, кшатриев, вайшьев и шудр. Кроме того, эта 
система предписывает людям совершать определенные самскары, 
очистительные обряды. В частности, представители высших 
сословий, двиджи, должны совершать гарбхадхана-самскару, обряд 
зачатия ребенка. Только те, чьи родители совершили этот обряд, 
достойны называться дваждырожденными; если двиджи не делают 
этого и не следуют принципам варнашрама-дхармы, их потомство 
называют двиджа-бандху, «родственниками дваждырожденных». 
Основные занятия брахмана - поклоняться Божеству и учить этому 
других, постигать изложенное в ведических писаниях и учить этому 
других, принимать пожертвования и раздавать их. Брахман должен 
обеспечивать себя, выполняя эти шесть обязанностей. Обязанности 
кшатрия, правителя, - защищать своих подданных и взимать с них 
налоги, однако ему запрещено брать налоги с брахманов. Поэтому 
правительствам следует освободить участников Движения сознания 
Кришны от уплаты налогов. Кшатрии имеют право взимать налоги 
со всех, кроме брахманов. Вайшьям надлежит возделывать землю, 
выращивать злаки и защищать коров, а шудры, не способные 
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проявлять качества брахманов, кшатриев или вайшьев, должны 
служить трем высшим сословиям и довольствоваться этим. Есть еще 
четыре способа, которыми брахманы могут добывать средства к 
существованию: шалина, йайавара, шила и унчхана. Каждый 
последующий из этих способов лучше предыдущего. 

Без крайней необходимости человек не должен заниматься 
деятельностью, предписанной для более высокого сословия. Однако 
в чрезвычайных обстоятельствах все, кроме кшатриев, имеют право 
взять на себя обязанности представителя другой варны. 
Обеспечивать себя такими способами, как рита (шилончхана), 
амрита (айачита), мрита (йачна), прамрита (каршана) и сатйанрита 
(ваниджйа), могут все, кроме кшатриев. Если же брахман или 
кшатрий идут в услужение к вайшьям или шудрам, они 
уподобляются собаке. 

Кроме того, Нарада Муни объяснил, что главное качество 
брахмана - это умение владеть своими чувствами, главные качества 
кшатрия - могущество и слава, главное качество вайшьи - 
стремление служить брахманам и кшатриям, а главное качество 
шудры - стремление служить трем высшим сословиям. От женщины 
же требуется одно - быть верной и добродетельной женой. 
Перечислив признаки и обязанности высших и низших слоев 
общества, Нарада Муни сказал, что человек должен следовать 
правилам, которые даны для представителей его касты или его 
потомственной профессии. Нельзя резко прекращать привычную 
деятельность: нужно пробуждаться к духовной жизни постепенно. И 
наконец, человека следует причислять к брахманам, кшатриям, 
вайшьям или шудрам, учитывая качества, которыми он обладает; 
иначе говоря, его положение в обществе должно определяться 
именно этими качествами, а не его происхождением. Нарада Муни и 
другие великие учители строго запрещают определять общественное 
положение людей по их происхождению. 

Шукадева Госвами продолжал: С огромным удовольствием 
выслушав рассказ о деяниях и добродетелях Махараджи Прахлады, 
который с благоговением обсуждают столь возвышенные души, как 
Господь Брахма и Господь Шива, Махараджа Юдхиштхира, самый 
почитаемый из правителей, вновь обратился к великому святому 
Нараде Муни с вопросом. 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

361 

Махараджа Юдхиштхира сказал: Мой господин, я хотел бы 
услышать от тебя о религиозных принципах, следуя которым человек 
может достичь высшей цели жизни - преданного служения Господу. 
Поведай мне, пожалуйста, об общих обязанностях людей, а также о 
системе сословий и духовных укладов, именуемой варнашрама-
дхармой. 

О лучший из брахманов, ты родился от самого Праджапати, 
Господа Брахмы. И поскольку ты достиг совершенства в аскезе, 
мистической йоге и медитации, тебя считают лучшим из его 
сыновей. 

Никого нет более умиротворенного и милосердного, чем ты, и 
никто лучше тебя не знает, как заниматься преданным служением и 
стать самым возвышенным брахманом. Тебе известны все 
сокровенные тайны духовной жизни, и ты знаешь их лучше, чем кто-
либо иной. 

Выразив прежде всего почтение Господу Кришне, хранителю 
дхармы всех живых существ, Шри Нарада Муни сказал: «Я изложу 
законы вечной религии, о которых я услышал из уст Нараяны». 

Господь Нараяна вместе со Своим частичным проявлением 
Нарой явился в этот мир из лона дочери Махараджи Дакши по имени 
Мурти. Зачатый Махараджей Дхармой, Господь пришел, чтобы 
принести благо всем живым существам. Он и по сей день совершает 
суровую аскезу недалеко от Бадарикашрама. 

Верховное Существо, Личность Бога, - это суть ведического 
знания, корень всех заповедей религии и Тот, о ком всегда помнят 
великие учителя. О царь Юдхиштхира, этот принцип религии должен 
считаться истиной. Любой, кто в своей жизни опирается на этот 
принцип, будет всегда удовлетворен, ибо это приносит 
удовлетворение душе, уму и даже телу. 

Каждый человек должен быть правдивым, милосердным и 
аскетичным (соблюдая пост в определенные дни месяца); каждый 
должен совершать полное омовение два раза в день, стойко 
переносить невзгоды, уметь отличать хорошее от дурного, владеть 
своим умом, владеть чувствами, не причинять никому страданий, 
хранить целомудрие, делать пожертвования, читать священные 
писания, быть прямодушным и удовлетворенным, служить святым, 
постепенно отказываться от ненужных занятий, осознавать 
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бессмысленность многих видов человеческой деятельности, быть 
молчаливым и серьезным, избегая пустых разговоров, изучать самого 
себя («кто я - тело или душа?»), раздавать пищу всем (и людям, и 
животным) в соответствии с их потребностями, считать каждую 
душу (особенно, если она воплощена в человеческом теле) частицей 
Верховного Господа, слушать о деяниях и наставлениях Верховной 
Личности Бога (того, кто является прибежищем святых), прославлять 
эти деяния и наставления, всегда помнить о них, стараться служить 
Господу, поклоняться Ему, выражать Господу почтение, стать Его 
слугой, стать другом Господа и вручить Ему всего себя. О царь 
Юдхиштхира, любому, кто родился человеком, следует обрести эти 
тридцать добродетелей. Этого будет достаточно, чтобы 
удовлетворить Верховную Личность Бога. 

Если человек прошел все очистительные обряды, начиная с 
гарбхадхана-самскары, если процесс его очищения не прерывался и 
сопровождался ведическими мантрами, если этого человека признал 
Господь Брахма, его именуют двиджей, дваждырожденным. Такие 
люди - брахманы, кшатрии и вайшьи, обретшие чистоту благодаря 
следованию семейным традициям и достойному поведению, - 
должны поклоняться Господу, изучать Веды и раздавать милостыню. 
Кроме того, они должны исполнять все обязанности, предписанные 
для четырех ашрамов [брахмачарьи, грихастхи, ванапрастхи и 
санньясы]. 

Перечислив тридцать добродетелей, которыми должны обладать 
все люди, Нарада Муни начинает описывать обязанности четырех 
варн и четырех ашрамов.  

В «Ману-самхите» сказано: 

шаннам ту карманам асйа 
трини кармани дживика 
йаджанадхйапане чаива 

вишуддхач ча пратиграхах 

«Из шести занятий брахманов три являются обязательными: 
поклонение Божеству, изучение Вед и раздача милостыни». В обмен 
на это брахман должен получать пожертвования и тем самым 
поддерживать свое существование. Брахман не имеет права 
наниматься к кому-то, чтобы заработать на жизнь. В шастрах 
подчеркивается, что, если человек хочет оставаться брахманом, ему 
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нельзя идти в услужение к другим, иначе он сразу лишится 
положения брахмана и станет шудрой. Шрила Рупа Госвами и 
Шрила Санатана Госвами принадлежали к очень почтенному роду, 
но, из-за того, что они поступили на службу к набобу Хуссейну 
Шаху - причем стали не простыми чиновниками, а министрами, - их 
изгнали из общества брахманов. Они стали вести почти такой же 
образ жизни, как мусульмане, и даже изменили свои имена. 

Если брахман не отличается чистотой, он не имеет права 
принимать пожертвования. Пожертвования нужно давать только тем, 
кто чист. Даже если человек родился в брахманской семье, но ведет 
жизнь шудры, он не должен принимать подаяния, ибо это 
категорически запрещено. Кшатрии, хотя и обладают почти такими 
же возвышенными качествами, как брахманы, тоже не имеют права 
принимать пожертвования.  

Люди торгового сословия должны всегда руководствоваться 
указаниями брахманов и заниматься такой деятельностью, как 
земледелие, торговля и защита коров. А шудра просто должен найти 
себе господина из более высокого сословия и служить ему. 

Иногда брахман тоже может заниматься деятельностью вайшьи: 
обрабатывать землю, заботиться о коровах и торговать. Кроме того, 
он может, не прося милостыню, жить лишь на то, что ему подадут, 
или каждый день приходить на рисовое поле и просить у его 
владельца немного зерна; он может также собирать рис, оставшийся 
на полях после сбора урожая, или подбирать зерно, рассыпавшееся в 
лавках торговцев. Таковы еще четыре способа, которыми брахманы 
могут получать средства к существованию. Из них каждый 
последующий лучше, чем предыдущий. 

Как правило, человек не должен заниматься деятельностью, 
которая предписана представителям более высокого сословия.  Если 
человек не просит подаяние, а живет лишь на то, что люди сами 
дадут ему, это называется амритой; если он просит зерно у 
земледельцев, его занятие называют мритой; если он сам 
обрабатывает землю, то он занимается прамритой, а если торгует, его 
занятие именуют сатьянритой. Служение же представителям низших 
сословий общества называется шва-вритти, профессией собак. 
Прежде всего, брахманам и кшатриям не следует идти в услужение к 
шудрам, ибо для дваждырожденного это крайне недостойное и 
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позорное занятие. Брахманам надлежит хорошо знать все Веды, а 
кшатрии должны быть сведущи в поклонении полубогам. 

Признаки брахмана - это владение своим умом, владение 
чувствами, аскетичность, чистота, удовлетворенность, 
незлопамятность, бесхитростность, знание, милосердие, правдивость 
и полная преданность Верховной Личности Бога. 

Воинская доблесть, непобедимость, выдержка, сила, щедрость, 
воздержанность, умение прощать, преданность брахманам, 
неистощимая жизнерадостность и правдивость - таковы признаки 
кшатрия. 

Преданность полубогам, духовному учителю и Верховному 
Господу, Вишну, стремление совершенствоваться в выполнении 
религиозных обязанностей, обеспечении материального 
благополучия и удовлетворении чувств [дхарме, артхе и каме], вера в 
слова духовного учителя и священных писаний, а также умение и 
неизменное желание зарабатывать деньги - таковы признаки вайшьи. 

Почитание представителей высших сословий [брахманов, 
кшатриев и вайшьев], безукоризненная чистоплотность, отсутствие 
лицемерия, преданность своему господину, совершение 
жертвоприношений без произнесения мантр, отсутствие склонности 
к воровству, правдивость и стремление всячески защищать коров и 
брахманов - таковы признаки шудры. 

Служить мужу, всегда желать ему добра, одинаково 
благожелательно относиться к его родственникам и друзьям, 
исполнять те же обеты, что и муж, - вот четыре правила, которым 
должны следовать добродетельные женщины. 

Добродетельная женщина должна со вкусом одеваться и носить 
золотые украшения, чтобы доставлять удовольствие своему мужу. 
Всегда опрятная и привлекательная, она должна заботиться о чистоте 
и порядке в доме: подметать полы и мыть все водой и другими 
средствами. Она должна заботиться о домашней утвари, следить, 
чтобы в доме всегда стоял аромат благовоний и цветов, и с 
готовностью исполнять желания своего мужа. Скромная, правдивая, 
владеющая своими чувствами, она должна говорить с мужем ласково 
и с любовью служить ему, учитывая время и обстоятельства. 

Добродетельная женщина должна быть нежадной и 
удовлетворенной при любых обстоятельствах. Она должна умело 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

365 

вести домашние дела и хорошо знать законы религии. Она всегда 
должна быть внимательной и чистоплотной, а речь ее - приятной и 
правдивой. Так добродетельная женщина должна с любовью служить 
своему мужу, если он не падший. 

Женщина, которая служит своему мужу, во всем следуя примеру 
богини процветания, непременно возвратится домой, к Богу, и 
вместе с мужем, преданным слугой Господа, будет счастливо жить 
на планетах Вайкунтхи. 

Вот что говорит по этому поводу Шрила Мадхвачарья: 

харир асмин стхита ити 
стринам бхартари бхавана 
шишйанам ча гурау нитйам 

шудранам брахманадишу 
бхритйанам свамини татха 

хари-бхава удиритах 

Женщина должна относиться к своему мужу, как к Верховному 
Господу. Подобно этому, ученик должен относиться к своему 
духовному учителю, как к Верховной Личности Бога, шудра должен 
считать Верховной Личностью Бога брахмана, а слуга - своего 
господина. Таким образом, все они будут преданными Господа. 
Иначе говоря, благодаря такому образу мыслей они обретут сознание 
Кришны. 

Среди представителей смешанных сословий, именуемых 
санкарой, тех, кто не ворует, называют антевасайи или чандала 
[собакоед], и у них тоже есть свои потомственные занятия. 

Дорогой царь! Брахманы, хорошо знающие Веды, пришли к 
заключению, что, если представители того или иного сословия, - в 
какую бы эпоху [югу] они ни жили, - действуют в соответствии с 
влияющими на них гунами материальной природы, это принесет им 
благо как в нынешней жизни, так и в следующей. 

Если человек выполняет работу, которая соответствует его 
положению в гунах материальной природы, и постепенно 
прекращает эту деятельность, он достигает уровня нишкамы. 

О царь, если раз за разом возделывать один и тот же участок 
земли, он становится все менее плодородным и посеянные в него 
семена гибнут. Капельками ги огонь не потушишь, но если сразу 
вылить в него много ги, то он погаснет; точно так же, чрезмерно 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

366 

потворствуя своим материальным желаниям, можно полностью 
избавиться от них. 

Общественное положение человека, проявляющего описанные 
мною признаки брахмана, кшатрия, вайшьи или шудры, следует 
определять именно по этим признакам, даже если он родился в 
другом сословии. 

ИДЕАЛЬНОЕ ОБЩЕСТВО: ЧЕТЫРЕ УКЛАДА ДУХОВНОЙ ЖИЗНИ 

Шри Нарада Муни сказал:  
Брахмачари должен жить под опекой истинного духовного 

учителя, искренне уважать его, почитать и, подобно слуге, 
выполнять все его распоряжения. Брахмачари должен заниматься 
духовной деятельностью и изучать ведические писания под 
руководством своего гуру. Согласно предписаниям шастр, на 
брахмачари должен быть священный шнур, одежда из оленьей 
шкуры и пояс, он не должен расчесывать волосы, а с собой он 
должен носить данду и кувшин для воды. Каждое утро он должен 
просить подаяние, а вечером отдавать все, что собрал, духовному 
учителю. Брахмачари должен принимать прасад только по указанию 
духовного учителя, а если гуру забудет дать это указание, ученику 
следует поститься: ему нельзя принимать прасад по собственной 
инициативе. Брахмачари должен научиться есть ровно столько, 
сколько ему действительно необходимо; ему надлежит умело 
выполнять свои обязанности, непоколебимо верить в слова 
духовного учителя и шастр, владеть своими чувствами и стараться 
избегать общения с женщинами. Брахмачари ни в коем случае не 
должен жить вместе с женщинами; кроме того, ему не следует 
общаться с грихастхами и с теми, кто слишком привязан к 
женщинам. Брахмачари ни в коем случае не должен разговаривать с 
женщиной наедине. 

Завершив обучение в ашраме брахмачари, человек должен в знак 
благодарности сделать своему духовному учителю подношение, 
дакшину, а потом либо отправиться домой и перейти в следующий 
ашрам, то есть стать грихастхой, либо оставаться в брахмачарья- 
ашраме и не обременять себя мирскими заботами. Обязанности 
грихастх и брахмачари, а также ванапрастх и санньяси указаны в 
шастрах. Быть грихастхой - не значит вволю предаваться плотским 
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утехам. Вся ведическая социальная система направлена на то, чтобы 
освободить людей от привязанности к сексу. Каждый ашрам 
предназначен для духовного совершенствования, и, хотя в грихастха-
ашраме человеку разрешается до определенного возраста вступать в 
половые отношения, это не значит, что он может наслаждаться 
сексом без всяких ограничений. Иначе говоря, грихастха тоже 
должен воздерживаться от недозволенных половых отношений. 
Никто не должен жениться только ради плотских удовольствий. 
Тратить семя попусту - это тоже недозволенный секс. 

За грихастха-ашрамом следует ванапрастха-ашрам, который 
непосредственно предшествует санньясе. Человеку, ставшему 
ванапрастхой, нельзя есть злаки, а также плоды, созревшие не на 
дереве. Кроме того, он не должен готовить на огне, хотя ему 
позволено есть чару - зерна, брошенные в огонь во время 
жертвоприношения. Ему разрешается есть зерна и плоды 
дикорастущих растений. Ванапрастха должен жить в соломенной 
хижине и терпеливо переносить любую жару и холод. Ему не 
следует стричь ногти и волосы, а также мыться и чистить зубы. Он 
должен носить одежду из древесной коры и ходить с дандой, дав 
обет прожить таким образом в лесу двенадцать лет, восемь лет, 
четыре года, два года или, по крайней мере, один год. Когда же он 
состарится и больше не сможет выполнять обязанности 
ванапрастхи, ему следует постепенно прекратить всякую 
деятельность и покинуть тело. 

Нарада Муни сказал: Брахмачари должен научиться полностью 
владеть своими чувствами. Ему надлежит во всем слушаться 
духовного учителя и быть неизменно дружелюбным к нему. 
Брахмачари должен жить в гуру-куле, поклявшись все делать только 
ради гуру. 

На утренней и вечерней заре он должен погружаться в мысли о 
духовном учителе, огне, боге Солнца и Господе Вишну и 
поклоняться им, повторяя мантру гаятри. 

Когда гуру позовет ученика, тот должен приступить к изучению 
ведических мантр. Каждый день, начиная и заканчивая свои занятия, 
он должен в глубоком почтении склоняться перед духовным 
учителем. 
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Брахмачари должен носить одежду из оленьей шкуры, 
обвязываться плетеным соломенным поясом и держать в руке 
чистую траву куша. Ему никогда не следует расчесывать волосы. 
Согласно предписаниям шастр, он должен украшать себя священным 
шнуром и носить с собой посох и кувшин для воды. 

Утром и вечером брахмачари должен выходить на улицу 
просить подаяние и потом все собранное отдавать духовному 
учителю. Есть Он должен лишь тогда, когда духовный учитель ему 
скажет, а если гуру не дает такого указания, брахмачари должен 
поститься. 

Брахмачари следует быть обходительным и вежливым. Он не 
должен копить вещи и есть больше, чем нужно. Он всегда должен 
быть занят делом, умело выполняя свои обязанности и твердо веря в 
наставления духовного учителя и шастр. Общаться с женщинами или 
с теми, кто находится у них в подчинении, брахмачари может лишь 
по необходимости, и при этом он должен строго держать в узде свои 
чувства. 

Брахмачари и вообще любой мужчина, который не живет 
семейной жизнью [в грихастха-ашраме], должен строго избегать 
разговоров с женщинами или о женщинах, ибо чувства настолько 
сильны, что могут взволновать даже ум санньяси - того, кто уже 
отрекся от мира. 

Если жена духовного учителя молода, юный брахмачари не 
должен позволять ей расчесывать ему волосы, делать массаж с 
маслами или купать его, как любимого сына. 

Отношения между учеником и женой его духовного учителя 
подобны отношениям между сыном и матерью. Мать, с любовью 
заботясь о своем сыне, иногда причесывает его, натирает тело 
маслами и купает. Жена учителя (гуру-патни) для ученика тоже 
является матерью, поэтому она может по-матерински заботиться о 
нем. Однако, если жена гуру молода, юный брахмачари не должен 
позволять ей прикасаться к нему. Это строго запрещено. В шастрах 
сказано, что есть семь видов матерей: 

атма-мата гурох патни 
брахмани раджа-патника 

дхенур дхатри татха притхви 
саптаита матарах смритах 
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К ним относятся родная мать, жена учителя или духовного 
наставника, жена брахмана, жена царя, корова, кормилица и земля. 
Мужчине строго запрещено без необходимости общаться с 
женщинами, даже если это его собственная мать, сестра или дочь. 
Таков закон подлинно человеческой жизни. Общество, в котором 
мужчине дозволено без всяких ограничений иметь дело с 
женщинами, - это общество животных. В Кали-югу люди отличаются 
небывалой свободой нравов, но на самом деле только в 
бескультурном обществе мужчины свободно общаются с женщинами 
и разговаривают с ними на равных. 

Женщина подобна огню, а мужчина - горшку с маслом. Поэтому 
мужчине не следует общаться наедине даже с собственной дочерью. 
Точно так же он должен избегать общения и с другими женщинами. 
Вступать в разговор с женщиной можно только по какому-то 
важному делу, а не ради чего-то еще. 

Как бы хорошо мужчина ни владел своими чувствами, для него 
практически невозможно сохранять самообладание в присутствии 
женщины, даже если это его собственная дочь, мать или сестра. 
Пусть даже мужчина дал обет отречения от мира, в присутствии 
женщины его ум все равно приходит в возбуждение. Вот почему в 
ведическом обществе мужчине и женщине не разрешено свободно 
общаться друг с другом. Если человек не понимает, насколько важно 
ограничивать общение между мужчинами и женщинами, он мало 
чем отличается от животного.  

Пока человек не достиг полного самоосознания, пока он не 
вышел из-под власти заблуждений и продолжает отождествлять себя 
с телом, представляющим собой лишь отражение его изначального 
тела и чувств, он не способен избавиться от восприятия 
двойственности, проявлением которой является деление людей на 
мужчин и женщин. Поскольку разум такого человека окутан 
иллюзией, он в любой момент может пасть. 

Все эти правила и предписания в равной мере относятся и к 
семейным людям, и к санньяси - тем, кто отрекся от мира. Грихастхи, 
однако, с разрешения своего духовного учителя могут вступать в 
половые отношения в период, благоприятный для зачатия. 

Некоторые думают, что грихастхе, семейному человеку, 
позволено заниматься сексом в любое время. Такое представление о 
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грихастха-ашраме ошибочно. Любой, кто встал на путь духовной 
жизни, будь то грихастха, ванапрастха, санньяси или брахмачари, 
обязан подчиняться духовному учителю. Брахмачари и санньяси 
должны полностью воздерживаться от половой жизни. Для грихастх 
тоже существуют строгие предписания на этот счет. Грихастхи могут 
вступать в половые отношения только тогда, когда им разрешит 
гуру. Поэтому в стихе упоминается, что человек обязан следовать 
указаниям духовного учителя (гуру-вриттир викалпена).  

Духовная жизнь подразумевает, что человек во всем 
руководствуется наставлениями гуру. Только тот, кто идет по 
духовному пути, следуя наставлениям духовного учителя, может 
обрести милость Кришны. Йасйа прасадад бхагават-прасадах. 
Человек, который хочет духовно развиваться, но действует 
самовольно и не следует указаниям духовного учителя, лишает себя 
прибежища. Йасйапрасадан на гатих куто 'пи. Таким образом, не 
получив дозволения духовного учителя, даже грихастхи не должны 
вступать в половые отношения. 

Брахмачари или грихастхи, которые, следуя этим наставлениям, 
хранят обет целомудрия, не должны подводить себе глаза, втирать в 
голову масло, массировать тело руками, разглядывать или рисовать 
женщин, есть мясо, пить вино, украшать себя гирляндами, 
пользоваться ароматическими притираниями и носить украшения. От 
всего этого им нужно отказаться. 

Соблюдая перечисленные правила и предписания, 
дваждырожденный - брахман, кшатрий или вайшья - должен жить в 
гуру- куле под опекой духовного учителя. Там он должен, насколько 
это позволяют его способности, изучить и усвоить все ведические 
писания, в том числе Упанишады и дополнения к Ведам. Если 
ученик в состоянии, он должен дать своему духовному учителю 
вознаграждение, которое тот попросит, а потом, в соответствии со 
своим желанием и с указанием учителя, покинуть гуру-кулу и 
перейти в какой-то другой ашрам, то есть стать грихастхой, 
ванапрастхой или санньяси. 

Необходимо осознать, что Верховный Господь, Вишну, вошел и 
в то же время не вошел в огонь, в духовного учителя, в нашу душу и 
во все живые существа, в каком бы состоянии и условиях они ни 
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находились. Господь пребывает и снаружи, и внутри всего сущего и 
безраздельно властвует надо всем. 

Исполняя свои обязанности, любой человек, будь то 
брахмачари, грихастха, ванапрастха или санньяси, должен всегда 
сознавать, что Верховная Личность Бога пребывает во всем, - тогда 
он сможет постичь Абсолютную Истину. 

Теперь, о царь, я расскажу тебе о том, какими качествами 
должны обладать ванапрастхи - люди, оставившие семейную жизнь. 
Строго соблюдая правила и ограничения, установленные для 
ванапрастх, человек легко достигнет одной из высших планетных 
систем, именуемой Махарлокой. 

Человек, ведущий жизнь ванапрастхи, не должен питаться 
зерном, выросшим на возделанной земле. Нельзя ему есть и зерна, 
которые выросли без обработки земли, но не дозрели. Кроме того, 
ванапрастхе не следует питаться зерном, приготовленным на огне. 
Поистине, он должен есть только то, что созрело на солнце. 

Ванапрастха должен печь лепешки, предназначенные для 
жертвоприношения, из плодов и зерен, которые сами собой выросли 
в лесу. Каждый раз, найдя новые зерна, он должен избавляться от 
старых запасов. 

Ванапрастха должен соорудить хижину из сена или соломы или 
укрыться в горной пещере, но лишь для того, чтобы поддерживать 
священный огонь; сам же он должен учиться терпеливо переносить 
снегопад, ветер, жар огня, дождь и зной. 

Ванапрастха не должен расчесывать волосы и не должен стричь 
ни их, ни ногти, ни бороду. Ему не следует очищать тело от грязи. 
Он должен носить с собой кувшин для воды, оленью шкуру и посох 
и облачаться либо в древесную кору, либо в одежды огненного цвета. 

Погрузившись в глубокие размышления, ванапрастха должен 
прожить в лесу двенадцать лет, восемь лет, четыре года, два года 
или, по крайней мере, один год. Ему следует делать все так, чтобы 
слишком суровая аскеза не выводила его из равновесия. 

Когда из-за болезни или старости ванапрастха становится 
неспособен выполнять предписанные ему обязанности - изучать 
Веды и развивать в себе духовное сознание, - он должен поститься, 
то есть прекратить есть. 
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Он должен надлежащим образом поместить в себя огонь и 
благодаря этому избавиться от привязанности к телу, которая 
вынуждает душу отождествлять себя с телом или своей 
собственностью. Нужно постепенно погрузить физическое тело в 
пять первоэлементов [землю, воду, огонь, воздух и эфир]. 

Мудрый человек, который постиг свою духовную природу и 
обрел совершенное знание, должен погрузить разные части своего 
тела в их источники. Отверстия в теле появляются из эфира, дыхание 
рождается из воздуха, телесное тепло берет начало в огне, а семя, 
кровь и слизь - порождение воды. Плотные компоненты тела - кожа, 
мышцы и кости - происходят от земли. Таким образом, все 
составляющие материального тела берут начало в различных 
элементах материи, и их надо вновь вернуть в эти элементы. 

Предмет речи, а также орган речи [язык] следует вернуть огню. 
Способность к ремеслу и обе руки нужно отдать полубогу Индре. 
Способность передвигаться и ноги следует отдать Господу Вишну. 
Чувственные наслаждения нужно вместе с половыми органами 
вернуть Праджапати. Анус вместе со способностью опорожнять 
кишечник надо отдать тому, от кого мы его получили, то есть 
Мритью. Орган слуха и звуки следует возвратить божествам, 
управляющим сторонами света. Органы и объекты осязания нужно 
отдать Ваю. Видимые формы надо вместе со зрением отдать солнцу. 
Язык вместе с полубогом Варуной следует вернуть воде, а обоняние 
вместе с обоими Ашвини-кумарами нужно возвратить земле. 

Ум вместе со всеми материальными желаниями надо погрузить в 
бога Луны. Разум и все, с чем он имеет дело, следует поместить в 
Господа Брахму. Ложное эго, которое находится под влиянием гун 
материальной природы и побуждает нас думать: «Я - тело, и все, что 
связано с этим телом, принадлежит мне», нужно вместе с 
материальной деятельностью погрузить в Рудру, божество, 
управляющее ложным эго. Материальное сознание вместе с 
предметом размышлений следует погрузить в индивидуальную 
душу, а полубогов, действующих под влиянием гун природы, надо 
вместе с оскверненным живым существом погрузить в Верховное 
Существо. Землю следует погрузить в воду, воду - в солнечное 
сияние, солнечное сияние - в воздух, воздух - в эфир, эфир - в ложное 
эго (материалистические представления о жизни), ложное эго - в 
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совокупную материальную энергию, совокупную материальную 
энергию - в непроявленную материю [прадхану] и, наконец, материю 
в ее непроявленном состоянии следует погрузить в Сверхдушу. 

Погрузив таким образом все материальные самоотождествления 
в соответствующие элементы материи, индивидуальные живые 
существа, каждое из которых по своей природе всецело духовно и 
обладает теми же качествами, что и Верховное Существо, должны 
прекратить материальное существование, подобно огню, который 
перестает гореть, когда дрова обращаются в пепел. После того как 
материальное тело возвращено стихиям, из которых оно было 
создано, остается только духовное существо. Это существо именуют 
Брахманом, и в качественном отношении оно равно Парабрахману. 
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Глава 20. Поведение совершенного человека 
Эта глава знакомит нас с правилами, которым должны следовать 

санньяси. В ней также приводится история одного авадхуты. 
Кончается глава описанием духовного совершенства для искателя 
истины. 

Шри Нарада Муни рассказывает Махарадже Юдхиштхире об 
отличительных признаках и обязанностях представителей разных 
ашрамов и варн. В этой главе речь идет о правилах, которые обязан 
соблюдать санньяси. Оставив семейную жизнь, человек должен 
вступить в ванапрастха-ашрам и с этого момента воспринимать тело 
как средство, позволяющее действовать в этом мире, но постепенно 
ему надлежит избавиться от мыслей об удовлетворении телесных 
потребностей. После ванапрастха-ашрама ему следует принять 
санньясу и, покинув родные места, отправиться путешествовать. Не 
заботясь об удобствах для своего тела и не рассчитывая ни на чью 
поддержку в этом мире, он должен странствовать повсюду почти без 
всякой одежды, а то и вовсе обнаженным. Он должен избегать 
общения с обыкновенными людьми и, живя на подаяние, всегда 
находить удовлетворение в себе самом. Надо дружелюбно 
относиться ко всем живым существам и, развив в себе сознание 
Кришны, ни о чем не тревожиться. Так санньяси должен 
странствовать в одиночку и, равнодушный к жизни и смерти, ждать, 
когда придет время покинуть материальное тело. Ему не следует 
изучать ненужные книги, зарабатывать на жизнь астрологией или 
пытаться стать великим оратором. Кроме того, он должен отказаться 
от бесполезных споров и никогда не попадать в зависимость от 
других. Он не должен пытаться привлечь как можно больше 
последователей лишь ради того, чтобы приумножить число своих 
учеников. Не следует читать много разных книг, надеясь тем самым 
получать средства к существованию, и не надо возводить слишком 
много храмов и матхов, монастырей. Обретя таким образом полную 
независимость, спокойствие и уравновешенность, санньяси может 
выбрать цель, которой он хочет достичь после смерти, и встать на 
путь, позволяющий к этой цели прийти. Хотя санньяси обладает 
обширными познаниями, он должен хранить молчание, словно 
немой, и бродить повсюду, как непоседливое дитя. 
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Затем Нарада Муни рассказал о том, как Махараджа Прахлада 
встретил святого человека, жившего жизнью питона. Поведав эту 
историю, Нарада Муни объяснил Махарадже Юдхиштхире, каковы 
признаки парамахамсы. Человек, достигший уровня парамахамсы, 
прекрасно знает разницу между материей и духом. Его совсем не 
привлекают материальные чувственные удовольствия, потому что он 
всегда черпает наслаждение в преданном служении Господу. Он не 
очень беспокоится о собственной безопасности. Довольствуясь тем, 
что приходит к нему по милости Господа, он равнодушен к мирским 
радостям и огорчениям и потому выше всех правил и предписаний. 
Иногда он совершает суровую аскезу, а иногда живет в роскоши. Он 
озабочен только тем, чтобы удовлетворить Кришну, и ради этого 
может делать все, что угодно, не обращая внимания на предписания 
шастр. К нему ни в коем случае нельзя применять те же мерки, что к 
обычным людям, и эти люди не вправе судить о нем. 

Шри Нарада Муни сказал: человеку, способному постичь 
духовную науку, надлежит порвать все мирские связи и, 
довольствуясь самым необходимым, пуститься в странствия, проводя 
в каждой деревне не больше одной ночи. Так, не завися от других в 
удовлетворении своих телесных потребностей, санньяси должен 
путешествовать по всему миру. 

Тому, кто отрекся от мира, желательно обходиться вовсе без 
одежды. Если же он что-то и надевает, то только набедренную 
повязку; кроме того, без необходимости санньяси не следует носить 
с собой даже данду. У санньяси не должно быть с собой ничего, 
кроме данды и камандалу. 

Всегда черпая удовлетворение в самом себе, санньяси должен 
ходить от дома к дому и просить милостыню. Ни от кого и ни от чего 
не завися, он должен стать другом и благожелателем всех живых 
существ и чистым, умиротворенным преданным Нараяны. В таком 
умонастроении санньяси должен странствовать повсюду. 

Санньяси всегда должен стараться видеть, что Всевышний 
пронизывает Собой все сущее и что все, в том числе эта вселенная, 
покоится на Всевышнем. 

В каком бы состоянии он ни находился - сознательном, 
бессознательном или промежуточном, - санньяси должен стремиться 
постичь свое «Я» и полностью утвердиться в самом себе. Тогда он 
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поймет, что душа не бывает обусловленной или освобожденной: эти 
понятия - всего лишь иллюзия. Обретя столь возвышенное видение 
мира, он должен научиться повсюду видеть только Абсолютную 
Истину, пронизывающую Собой все. 

Поскольку материальное тело обречено на гибель и случиться 
это может в любую минуту, не стоит восхвалять ни смерть, ни жизнь. 
Нужно лишь видеть, как живые существа проявляются и исчезают в 
вечном времени. 

Не следует тратить время на книги, чтение которых не приносит 
духовной пользы. Санньяси не должен зарабатывать на жизнь 
учительством, а также вступать в споры и дискуссии. Нельзя ему и 
присоединяться к какой-либо группе людей и становиться борцом за 
какую-то идею. 

Вот что говорит по этому поводу Шрила Мадхвачарья: 

апрайоджана-пакшам на самшрайет 
напрайоджана-пакши сйан 

на вритха шишйа-бандха-крит 
на чодасинах шастрани 

на вируддхани чабхйасет 

на вйакхйайопадживета 
на нишиддхан самачарет 
эвам-бхуто йатир йати 
тад-эка-шарано харим 

«Человек не должен углубляться в чтение ненужной литературы 
или обращать внимание на мудрствования так называемых 
философов, бесполезные в духовном отношении. Не следует также 
принимать учеников в угоду моде или из тщеславия. К таким 
псевдописаниям нужно относиться безразлично, не выступая ни за, 
ни против них, и не зарабатывать себе на жизнь объяснением шастр. 
Санньяси должен быть равнодушен ко всему мирскому и, полностью 
укрывшись под сенью лотосных стоп Господа, всегда искать 
возможности для духовного развития». 

Санньяси не должен приманивать к себе людей мирскими 
благами, стараясь набрать как можно больше учеников; нельзя ему и 
читать слишком много книг, и говорить за деньги. Он никогда не 
должен без надобности накапливать материальные богатства. 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

377 

Умиротворенному человеку, который действительно развил в 
себе духовное сознание и одинаково относится ко всем живым 
существам, необязательно носить атрибуты санньяси, такие как 
триданда и камандалу. В случае необходимости он может 
пользоваться ими, а в других случаях - ходить без них. 

Существует четыре ступени санньясы, отречения от мира: 
кутичака, бахудака, паривраджакачарья и парамахамса. Санньяси-
майявади, будучи имперсоналистами, неспособны подняться на 
уровень парамахамсы, потому что считают Абсолютную Истину 
безличной. Брахмети параматмети бхагаван ити шабдйате. Есть три 
уровня постижения Абсолютной Истины, и познать Бхагавана, 
Верховную Личность Бога, могут только парамахамсы. Сам 
«Шримад-Бхагаватам» на самом деле предназначен для парамахамс 
(парамо нирматсаранам сатам). Тем, кто не находится на уровне 
парамахамсы, не дано понять «Шримад-Бхагаватам». Главным делом 
парамахамс, или санньяси -вайшнавов, является проповедь. 
Занимаясь проповеднической деятельностью, они могут носить 
атрибуты санньясы, такие как данда и камандалу, а могут и не 
пользоваться ими. Как правило, санньяси -вайшнавам, поскольку они 
являются парамахамсами, присваивается титул бабаджи, а бабаджи 
не носят камандалу и данду. Такой человек вправе сам решать, 
носить ему атрибуты санньясы или нет.  

По внешнему облику святого человека люди могут не понять, 
что он отрекся от мира, однако по его поведению всегда можно 
определить, к чему он стремится. В глазах людей такой человек 
должен выглядеть как непоседливый ребенок, и, хотя он может 
обладать даром великого и мудрого оратора, ему следует вести себя 
как немому. 

Чтобы показать на историческом примере, как должен жить 
санньяси, мудрецы приводят беседу, которая некогда в глубокой 
древности произошла между Махараджей Прахладой и великим 
святым, добывавшим себе средства для пропитания так же, как это 
делает питон. 

Святой, которого встретил Махараджа Прахлада, вел образ 
жизни питона (аджагара-вритти): он годами оставался на одном 
месте и ел только то, что получал без каких-либо усилий. Махараджа 
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Прахлада, странствуя со своей свитой, встретил этого великого 
святого и завел с ним беседу. 

Как-то раз Махараджа Прахлада, возлюбленный слуга 
Верховной Личности Бога, вместе с несколькими приближенными 
отправился в странствие по миру, чтобы изучить природу 
праведников. На берегу Кавери, у подножия горы Сахьи, он встретил 
великого святого. Этот святой лежал на земле, и тело его было 
покрыто грязью и пылью, однако сам он достиг высочайшего 
духовного уровня. 

Ни по действиям этого святого, ни по его внешности и речи, ни 
по признакам, указывающим на его положение в системе 
варнашрамы, окружающие не могли определить, были они знакомы с 
этим человеком или нет. 

Вайшнав, достигший высокого духовного уровня, живет так, что 
другие не в силах понять, кто он и кем был раньше. Более того, 
встречаясь с вайшнавом, не следует выяснять, кем он был в 
прошлом. Махараджа Прахлада не стал спрашивать святого о его 
прошлой жизни; вместо этого он тут же, поклонившись, выразил ему 
почтение. 

Возвышенный преданный Махараджа Прахлада поклонился 
святому, который жил, как питон, и оказал ему подобающие почести. 
Выразив почтение и прикоснувшись головой к лотосным стопам 
этого святого, Махараджа Прахлада в надежде понять его, очень 
смиренно задал ему вопрос. 

Видя, что у святого довольно полное тело, Махараджа Прахлада 
сказал: О досточтимый, ты не прилагаешь никаких усилий ради 
своего пропитания, однако выглядишь ты весьма упитанным, как 
материалист, привыкший потакать своим чувствам. Я знаю, что, если 
человек очень богат и ему нечего делать, он непомерно толстеет, 
поскольку не занят никаким трудом и только ест да спит. 

О брахман, в совершенстве постигший духовную науку! У тебя 
нет никаких обязанностей, и потому ты лежишь здесь. Нет у тебя и 
денег на наслаждения. Как же тогда твое тело могло располнеть? 
Если ты не считаешь мой вопрос дерзким, пожалуйста, объясни мне 
это. 

О почтенный, ты производишь впечатление образованного, 
разумного и сведущего во всем человека. Ты прекрасно умеешь 
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говорить приятные сердцу слова. Ты видишь, что в большинстве 
своем люди поглощены корыстной деятельностью, но сам лежишь 
здесь и ничего не делаешь. 

Нарада Муни продолжал: Услышав вопрос Махараджи 
Прахлады, царя Дайтьев, святой был покорен потоком его нектарных 
речей и потому с улыбкой стал отвечать на вопросы Махараджи 
Прахлады. 

Святой брахман сказал: О лучший из асуров, Махараджа 
Прахлада, почитаемый всеми мудрыми и образованными людьми! 
Ты обладаешь духовным зрением, и потому тебе не составляет труда 
понять качества людей и увидеть этапы материального 
существования, а также последствия кармической деятельности и 
отказа от нее. 

Нараяна, Верховный Господь, исполненный всех совершенств, 
царит в твоем сердце, ибо ты - чистый преданный. Он изгоняет 
оттуда любое невежество, так же как солнце разгоняет тьму во 
вселенной. 

Дорогой царь, хотя тебе самому все известно, ты задал 
несколько вопросов, и я постараюсь ответить на них, повторяя то, 
что слышал от учителей. Я не могу оставить твои вопросы без 
ответа, ибо человек, который желает очиститься, должен говорить 
именно с такими, как ты. 

Обуреваемый ненасытными материальными желаниями я 
носился по волнам материальной природы; подвластный ее законам, 
я вел борьбу за существование, занимаясь разнообразной 
деятельностью то в одном теле, то в другом. 

Ученый брахман объяснил, что, поскольку люди, занимающиеся 
материальной деятельностью, используют все не по назначению, он 
решил полностью прекратить такую деятельность. 

Подлинная жизнь любого живого существа исполнена 
духовного счастья, которое является настоящим счастьем. Обрести 
его можно, только полностью прекратив материалистическую 
деятельность. Материальные чувственные удовольствия - не более 
чем игра воображения. Обдумав все это, я полностью отказался от 
материальной деятельности и просто лежу здесь. 

Таким образом, обусловленная душа, обитающая в теле, 
забывает о своих подлинных интересах из-за того, что отождествляет 
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себя с телом. Поскольку тело материально, такая душа невольно 
тянется к различным объектам материального мира. А это вынуждает 
ее страдать от мук материального бытия. 

Подобно тому как глупый олень, не видя воду в заросшем 
травой колодце, ищет ее в другом месте, живое существо, покрытое 
материальным телом, не видит счастья внутри себя и ищет его в 
материальном мире. 

Живое существо пытается обрести счастье и устранить причины 
своих бед, но, поскольку любое материальное тело целиком 
подвластно материальной природе, все эти попытки души в разных 
телах неизменно оканчиваются неудачей. 

Материалистической деятельности неизменно сопутствуют три 
вида страданий: адхьятмика, адхидайвика и адхибхаутика. Поэтому, 
даже если человек, занимаясь подобной деятельностью, достигает 
некоторых успехов, какая ему от этого польза? Ведь он по- прежнему 
будет вынужден рождаться, умирать, стареть, болеть и пожинать 
плоды своих поступков. 

Брахман продолжал: Я вижу, как богатые люди, не владеющие 
своими чувствами и охваченные жаждой наживы, страдают 
бессонницей, ибо при всем своем богатстве они боятся опасностей, 
которые подстерегают их со всех сторон. 

Те, кого в материальном мире считают богатыми и 
могущественными людьми, всегда охвачены тревогой, ибо им не 
дают покоя государственные законы, воры и грабители, враги, 
родственники, животные, птицы, просители, неумолимое время и 
даже они сами. И потому их неотступно преследует страх. 

Те из людей, кто обладает разумом, должны отказаться от 
первопричины скорби, иллюзии, страха, гнева, привязанности, 
нищеты и бесполезного труда. Главная причина всего этого кроется в 
ненужном стремлении к почету и богатству. 

Пчела и питон - два превосходных духовных наставника, 
которые своим примером учат нас довольствоваться малым и всегда 
оставаться на одном месте. 

Наблюдая за пчелой, я понял, что, хотя деньги кажутся человеку 
слаще меда, их не следует копить, ибо любой может убить 
обладателя денег и забрать их себе. 
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Я не стараюсь что-то приобрести, а довольствуюсь только тем, 
что приходит ко мне само собой. Если я ничего не получаю, то, не 
теряя терпения и спокойствия, просто лежу по многу дней, как 
питон. 

Иногда я съедаю совсем мало, а иногда - очень много. Иногда 
это вкусная, свежая пища, а иногда - не свежая. Иногда меня с 
огромным почтением угощают прасадом, а иногда просто кидают 
мне съестное. Иногда я ем днем, а иногда - ночью. Так я питаюсь 
лишь тем, что достается мне без особых усилий. 

Ношу я тоже только то, что приходит само: это может быть 
полотняная одежда, шелковая, хлопковая, сделанная из древесной 
коры или оленьей шкуры; в любом случае, я всегда удовлетворен и 
невозмутим. 

Иногда я лежу на голой земле, иногда - на листьях, траве или 
камнях, иногда - на куче пепла, а иногда, по желанию других, - во 
дворце, на роскошной постели с подушками. 

О мой господин, порой, как следует омывшись, я умащаю все 
свое тело сандаловой пастой, облачаюсь в великолепные одежды и 
надеваю на себя украшения и гирлянду из цветов. Тогда я, как царь, 
езжу на слоне, на колеснице или верхом на лошади. А иногда я 
брожу повсюду нагим, как человек, одержимый духами. 

Разные люди мыслят по-разному, и не мое дело хвалить их или 
осуждать. Я просто хочу, чтобы они обрели высшее благо, 
согласившись воссоединиться со Сверхдушой - Верховной 
Личностью Бога, Кришной. 

Порожденное умом различие между хорошим и плохим нужно 
как единое целое поместить в ум; ум после этого следует погрузить в 
ложное эго, а ложное эго - в совокупную материальную энергию. Так 
можно побороть в себе склонность проводить ложные различия. 

Мудрый, философски настроенный человек должен понять, что 
материальная жизнь иллюзорна. Обрести такое понимание можно, 
только осознав свою духовную природу. Тому, кто действительно 
узрел истину и утвердился в сознании своей духовной природы, 
следует прекратить всякую материальную деятельность. 

Махараджа Прахлада, ты, безусловно, осознавшая себя душа и 
преданный Верховного Господа. Тебе нет дела до мнения 
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окружающих или до указаний так называемых священных книг. 
Поэтому я не колеблясь поведал тебе историю моего самоосознания. 

Нарада Муни продолжал: Услышав от святого мудреца об 
обязанностях совершенного человека [парамахамсы], Махараджа 
Прахлада, царь асуров, остался очень доволен. Он оказал этому 
святому подобающие почести и, испросив дозволения, отправился 
домой. 

ИДЕАЛЬНАЯ СЕМЕЙНАЯ ЖИЗНЬ 
В этой главе описываются обязанности семейного человека в 

соответствии со временем, страной проживания и особенностями 
самого человека. Махараджу Юдхиштхиру очень заинтересовало, в 
чем состоят эти обязанности, и тогда Нарада Муни объяснил ему, что 
первейший долг грихастхи - во всем полагаться на Васудеву, 
Кришну, и стараться полностью удовлетворить Его своим 
преданным служением. Чтобы продвигаться по пути преданного 
служения, надо следовать наставлениям авторитетных учителей и 
общаться с преданными, которые действительно служат Господу. 
Начинается преданное служение со шраванам, слушания. Грихастха 
должен слушать рассказы о Господе из уст осознавших себя душ. 
Благодаря этому его привязанность к жене и детям постепенно 
ослабнет. 

Грихастха должен трудиться, чтобы обеспечивать свою семью 
всем необходимым, но при этом ему следует быть очень 
осмотрительным и не прилагать чрезмерных усилий лишь ради 
накопления денег и всевозможных материальных излишеств. Хотя 
внешне грихастха должен действовать, зарабатывая средства к 
существованию, внутренне ему следует всегда сознавать свою 
духовную природу и не привязываться к материальным 
приобретениям. Он должен заботиться о родственниках и друзьях, но 
слишком погружаться в эти дела ему не следует. Не следует ему и 
слишком серьезно воспринимать советы родственников и знакомых: 
главным для грихастхи должно быть выполнение обязанностей, 
предписанных ему духовным учителем и шастрами. Самым лучшим 
способом заработать на жизнь является занятие сельским 
хозяйством.  
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Грихастха должен с большой любовью относиться к низшим 
животным, птицам и пчелам, обращаясь с ними так же, как с 
собственными детьми. Он не имеет права убивать их ради 
удовлетворения своих чувств. Настоящий грихастха обязан 
заботиться о пропитании даже собак и самых последних из 
животных и никого не эксплуатировать ради своего удовольствия.  

Грихастха не должен быть слишком привязан к своей жене: 
когда в дом приходят гости, он должен поручать ей всячески 
заботиться о них. Сколько бы денег ни появлялось у него по милости 
Господа, он должен их расходовать на пять видов деятельности: на 
то, чтобы поклоняться Верховной Личности Бога, принимать у себя 
вайшнавов и других святых людей, раздавать людям и другим 
существам прасад, подносить прасад своим предкам, а также 
принимать его самому. Грихастха всегда должен быть готов оказать 
почтение всем и каждому. Ему никогда не следует есть пищу, 
которая не была предложена Верховной Личности Бога. 

Махараджа Юдхиштхира обратился к Нараде Муни: Господин 
мой, о великий мудрец! Мы живем дома и ничего не знаем о цели 
жизни. Объясни, пожалуйста, какой самый легкий путь к 
освобождению предписывают нам Веды. 

На самом деле надо как можно скорее отказаться от так 
называемого домашнего уюта и приготовиться совершать аскезу, 
тапасью. Тапо дивйам путрака. Господь Ришабхадева, наставляя 
Своих сыновей, велел им не окружать себя сомнительным 
комфортом, а готовиться к аскезе. Именно так следует жить 
человеку, чтобы достичь высшей цели жизни. 

Нарада Муни ответил: Дорогой царь, тот, кто живет дома со 
своей женой, должен зарабатывать себе на жизнь и, оставив попытки 
наслаждаться плодами своего труда, жертвовать их Кришне, 
Васудеве. Чтобы ясно понять, как уже в этой жизни удовлетворить 
Васудеву, семейным людям надлежит общаться с великими 
преданными Господа. 

Жизнь грихастх должна быть посвящена служению Верховной 
Личности Бога. В «Бхагавад-гите» (6.1) сказано: 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

384 

анашритах карма-пхалам 
карйам карма кароти йах 

са саннйаси ча йоги ча 
на нирагнир на чакрийах 

«Тот, кто не привязан к плодам своего труда, но действует, 
верный своему долгу, воистину отрекся от мира. Именно он - 
настоящий йог, а не тот, кто не зажигает огня и не выполняет своих 
обязанностей». Каждый, будь он брахмачари, грихастхой, 
ванапрастхой или санньяси, должен действовать исключительно 
ради удовлетворения Верховной Личности Бога, или Васудевы, - 
Кришны, сына Васудевы. Любому человеку следует видеть в этом 
главный смысл своей жизни. Нарада Муни уже рассказал о правилах 
для брахмачари, ванапрастх и санньяси, а теперь он объясняет, как 
должны жить грихастхи  

Грихастха должен снова и снова общаться со святыми и с 
почтением внимать их нектарным повествованиям о Верховном 
Господе и Его воплощениях, деяния которых описаны в «Шримад-
Бхагаватам» и других Пуранах. Благодаря этому он постепенно, как 
человек, пробуждающий ото сна, избавится от привязанности к жене 
и детям. 

По-настоящему образованный человек трудится, чтобы 
зарабатывать ровно столько, сколько нужно для удовлетворения 
насущных потребностей, и живет среди людей, не привязываясь к 
семейным делам, хотя внешне действует так, как будто он к ним 
очень привязан. 

Разумный человек должен действовать в этом мире очень 
просто. Когда его друзья, дети, родители, братья или кто-то еще дают 
ему советы, он должен внешне соглашаться с ними - «Да, хорошо», - 
но внутренне ему следует быть полным решимости не обременять 
свою жизнь лишними хлопотами, которые будут мешать ему в 
достижении высшей цели. 

Природные богатства, созданные Верховной Личностью Бога, 
следует использовать для удовлетворения нужд всех живых существ. 
Есть три типа природных богатств: посланные небом [те, что 
появляются благодаря дождю], порожденные землей [месторождения 
полезных ископаемых, морские глубины и пахотные земли] и 
обретенные из воздуха [богатства, появившиеся неожиданно]. 
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Человек вправе иметь ровно столько, сколько ему необходимо 
для удовлетворения насущных потребностей; тот же, кто хочет иметь 
больше, должен считаться вором, и по законам природы заслуживает 
наказания. 

К другим существам - оленям, верблюдам, ослам, обезьянам, 
мышам, змеям, мухам и птицам - семейный человек должен 
относится как к собственным детям. И в самом деле, велика ли 
разница между детьми и этими невинными созданиями? 

Не только брахмачари, санньяси или ванапрастхи, но и 
грихастхи не должны прилагать чрезмерных усилий ради 
достижения религиозности, материального благополучия и 
удовлетворения чувств. Даже семейным людям следует 
довольствоваться только самым необходимым - тем, что в 
соответствии с местом и временем можно получить без особых 
усилий, просто по милости Господа. Никто не должен заниматься 
угра-кармой. 

Собак, падших людей, неприкасаемых, в том числе чандалов 
[собакоедов], нужно обеспечивать всем необходимым, и делать это 
должны грихастхи. Чтобы оказать достойный прием гостям и вообще 
позаботиться о людях, грихастха должен поступиться даже своей 
привязанностью к жене. 

Мужчина настолько уверен, что для него нет никого дороже 
жены, что ради нее он иногда бывает способен убить самого себя или 
других - даже своих родителей и учителя. Поэтому тот, кому удалось 
избавиться от привязанности к жене, побеждает непобедимого 
Верховного Господа. 

Тщательно все обдумав, человек должен избавиться от влечения 
к телу своей жены: ведь в конечном счете оно превратится в 
насекомых, испражнения или пепел. Много ли стоит такое тело? 
Разве может оно сравниться с Верховным Господом, 
всеобъемлющим, как небо? 

Разумный человек должен довольствоваться прасадом, 
предлагая Господу пищу или совершая пять видов ягьи [панча-суну]. 
Так он сможет избавиться от привязанности к телу и от ложного 
чувства обладания всем, что имеет к этому телу отношение. Тот, кто 
сумел это сделать, прочно занимает положение махатмы. 
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Каждый день домохозяин должен поклоняться Верховному 
Существу, которое находится в сердце каждого; кроме того, памятуя 
о Его присутствии, следует также поклоняться полубогам, святым, 
обыкновенным людям, другим живым существам, своим предкам и 
собственной душе. Поступая таким образом, человек поклоняется 
Верховному Существу, пребывающему в глубинах любого сердца. 

Если человек богат и деньгами, и знаниями, если он может 
свободно распоряжаться ими и совершать ягью, доставляя 
удовольствие Верховной Личности Бога, ему следует в соответствии 
с предписаниями шастр приносить жертвы огню. Так домохозяин 
поклоняется Верховному Господу. 

Верховная Личность Бога, Шри Кришна, наслаждается всем, что 
приносится в жертву. Однако, хотя Господь съедает все, что сжигают 
в жертвенном огне, еще большее удовлетворение, дорогой царь, Он 
испытывает, когда изысканные блюда, приготовленные из зерна и 
топленого масла, подносятся Ему через уста достойных брахманов. 

Поэтому, о царь, сначала угощай прасадом брахманов и 
полубогов, а накормив их досыта, раздавай этот прасад по мере 
возможности другим живым существам. Так ты будешь поклоняться 
всему живому, или, иначе говоря, верховному живому существу, 
пребывающему в сердце каждого. 

Если брахман достаточно богат, он должен во вторую, темную 
половину месяца бхадра совершать подношения предкам. Кроме 
того, в месяце ашвина, во время празднования махалаи*, ему 
надлежит подносить прасад родственникам своих предков. 

Надо совершать обряд шраддха в день макара-санкранти [когда 
Солнце начинает свой северный путь] или в день карката-
санкранти [когда Солнце начинает свой южный путь]. Кроме того, 
этот обряд следует совершать в дни меша-санкранти и тула-
санкранти, во время йоги, называемой вьятипатой, в день, на 
который приходятся три титхи, во время лунного или солнечного 
затмения, на двенадцатый лунный день и в день, когда восходит 
Шравана-накшатра. Шраддху также нужно совершать в день акшая-
трития, на девятый лунный день светлой половины месяца картика, 
во время четырех зимних и предзимних аштак, в седьмой лунный 
день светлой половины месяца магха, в день, когда восход Магха-
накшатры совпадает с полнолунием, и в дни, когда луна совсем или 
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почти полная, если в эти же дни восходят накшатры, от которых 
берут свое название различные месяцы. Помимо того, шраддху 
следует совершать на двенадцатый лунный день, когда он совпадает 
с восходом одной из таких накшатр, как Анурадха, Шравана, Уттара- 
пхалгуни, Уттара-ашадхи и Уттара-бхадрапада. Надо также 
совершать шраддху в одиннадцатый лунный день, когда он 
совпадает с восходом Уттара-пхалгуни, Уттара-ашадхи или Уттара-
бхадрапады. И наконец, человек должен совершать этот обряд в дни, 
когда восходит звезда, под которой он родился [джанма-накшатра], 
или в день восхода Шравана-накшатры. 

Каждый из этих дней считается необычайно благоприятным для 
людей. В такие дни человек должен совершать всевозможные 
ритуалы и обряды - тогда его короткая жизнь увенчается успехом. 

Если в эти дни [когда происходит смена времен года] человек 
совершает омовение в Ганге, Ямуне или других священных 
водоемах, если он повторяет мантры, приносит жертвы огню или 
исполняет обеты, если он поклоняется Верховному Господу, 
брахманам, предкам, полубогам и всему живому, то от любых своих 
подношений он получит непреходящее благо. 

О царь Юдхиштхира, семейный человек должен совершать все 
эти обряды в дни, в которые рекомендуется проводить 
очистительные ритуалы [те, что очищают и его самого, и жену, и 
детей], а также во время похорон и в годовщины смерти близких: 
тогда он непременно преуспеет в благочестивой деятельности. 

Нарада Муни продолжал: А теперь я опишу места, в которых 
лучше всего совершать религиозные обряды. Любое место, где есть 
вайшнав, идеально подходит для всех видов благочестивой 
деятельности. Целое мироздание, со всеми движущимися и 
неподвижными обитателями, покоится на Верховной Личности Бога, 
поэтому храм, где установлено мурти Господа, - самое святое место. 
Кроме того, очень благоприятны и священны те места, где ученые 
брахманы, проявляя свою аскетичность, образованность и 
милосердие, следуют наставлениям Вед. 

Воистину благодатны те земли, где есть храмы Верховной 
Личности Бога, Кришны и где Ему поклоняются должным образом, а 
также земли, где текут знаменитые священные реки, упомянутые в 
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Пуранах - писаниях, дополняющих Веды. Любой духовный обряд, 
совершенный в таких местах, приносит человеку огромное благо. 

Священные озера, такие как Пушкара, места паломничества - 
Курукшетра, Гая, Праяг, Пулаха-ашрам, Наймишаранья и другие 
земли, где живут праведники, берега реки Пхалгу, Сетубандха, 
Прабхаса, Дварака, Варанаси, Матхура, Пампа, Бинду-саровара и 
Бадарикашрам [Нараяна-ашрам], земли, по которым течет река 
Нанда, места, служившие убежищем Господу Рамачандре и Сите- 
деви, в частности читракута, а также горные хребты, именуемые 
Махендрой и Малаей, - все это исполненные благодати святые места.  

О повелитель Земли, мудрецы, глубоко изучившие наставления 
шастр и умеющие применять их в жизни, заключили, что Верховная 
Личность Бога, Кришна, в ком покоится и из кого исходит все 
движущееся и неподвижное во вселенной, - лучший из тех, кому 
следует приносить жертвы. 

О царь Юдхиштхира, на твоей раджасуя-ягье присутствовали и 
полубоги, и многие великие мудрецы и святые, в том числе даже 
четверо сыновей Господа Брахмы, и я, но, когда возник вопрос, кому 
следует оказать почести в первую очередь, все указали на Господа 
Кришну, Верховную Личность. 

Вселенная, полная разных живых существ, подобна гигантскому 
древу, корнем которого является Верховная Личность Бога, Ачьюта 
[Кришна]. Поэтому, поклоняясь Господу Кришне, человек 
поклоняется всем живым существам. 

Бог, Верховная Личность, создал много мест для обитания души, 
в том числе тела людей, животных, птиц, святых и полубогов. Во 
всех этих бесчисленных телах Господь пребывает в облике 
Параматмы и находится подле индивидуальной души. Поэтому Его 
именуют пуруша-аватарой. 

О царь Юдхиштхира, находясь в каждом теле, Сверхдуша дает 
индивидуальным душам разум в соответствии с их способностью 
усваивать знание. Стало быть, главный обитатель тела - это 
Сверхдуша. Она открывается индивидуальной душе в той мере, в 
какой душа обладает мудростью, аскетичностью и другими 
добродетелями. 

Дорогой царь, когда великие мудрецы и святые увидели, что уже 
на заре Трета-юги люди стали относиться друг к другу 
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неуважительно, они ввели тщательно разработанный ритуал 
поклонения Божеству в храме. 

В «Шримад-Бхагаватам» (12.3.52) говорится: 

крите йад дхйайато вишнум 
третайам йаджато макхаих 

двапаре паричарйайам 
калау тад дхари-киртанат 

«Всего, что в Сатья-югу люди достигали, медитируя на Вишну, в 
Трета-югу - совершая жертвоприношения, а в Двапара-югу - 
поклоняясь лотосным стопам Господа, в Кали-югу можно достичь 
пением Харе Кришна маха-мантры «. В Сатья-югу каждый был 
духовно развит, и эти великие души никогда не враждовали между 
собой. Однако в последующие эпохи из-за материального 
осквернения даже брахманы и вайшнавы стали иногда относиться 
друг к другу неуважительно. На самом деле возвышенного вайшнава 
следует почитать даже больше, чем Самого Вишну. В «Падма-
пуране» сказано: арадхананам сарвешам вишнор арадханам парам - 
из всех видов поклонения лучшим является поклонение Господу 
Вишну. Тасмат паратарам деви тадийанам самарчанам: но еще лучше 
поклоняться вайшнаву. 

В древности вся деятельность людей была связана с Вишну, 
однако после Сатья-юги в поведении вайшнавов появились признаки 
взаимного неуважения. Шрила Бхактивинода Тхакур говорит, что 
вайшнав - это тот, кто помогает другим стать вайшнавами. 
Например, многие стали вайшнавами по милости Нарады Муни. 
Могущественный вайшнав, под влиянием которого люди становятся 
преданными Господа, достоин поклонения, но иногда другие 
вайшнавы, сознание которых находится на более низком уровне и не 
свободно от осквернения материей, относятся к такому 
возвышенному вайшнаву неуважительно. Чтобы очистить людей от 
этой скверны, великие мудрецы научили их поклоняться Божествам 
в храме. Поклонение Божествам началось в Трета-югу и достигло 
расцвета в Двапара-югу (двапаре паричарйайам) . Однако в Кали-югу 
поклонением Божествам стали пренебрегать. И потому на смену 
поклонению в храме пришел более могущественный метод - пение 
мантры Харе Кришна. Шри чайтанья Махапрабху Сам показал нам 
пример. Он не возводил храмы и не устанавливал Божества; Он 
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повсюду распространял движение санкиртаны. Так что 
проповедники сознания Кришны должны уделять больше внимания 
санкиртане и прежде всего широкому распространению духовной 
литературы. Это поможет дальнейшему развитию движения Господа 
чайтаньи. Везде, где есть возможность поклоняться Божествам, мы 
будем открывать новые центры, но главным для нас всегда должно 
быть распространение духовной литературы, ибо она является самым 
эффективным средством для приобщения людей к сознанию 
Кришны. 

В «Шримад-Бхагаватам» (11.2.47) сказано: 

арчайам эва харайе 
пуджам йах шраддхайехате 
на тад-бхактешу чанйешу 

са бхактах пракритах смритах 

«Того, кто с искренней верой поклоняется Божеству в храме, но 
не знает, как вести себя с преданными и с другими людьми, 
называют пракрита-бхактой или каништха-адхикари «. Сознание 
пракрита- бхакты, начинающего преданного, находится еще на 
материальном уровне. Он искренне поклоняется Божеству, но 
неспособен по достоинству оценить деятельность чистого 
преданного. Жизнь показывает, что иногда преданные-неофиты 
критикуют даже преданного, который наделен особыми 
полномочиями и служит миссии Господа, проповедуя сознание 
Кришны. Вишванатха чакраварти Тхакур пишет о таких неофитах: 
сарва-прани-саммананасамартханам аваджна спардхадиматам ту 
бхагават-пратимаива патрам итй аха. Для тех, кто не может по 
достоинству оценить деяния уполномоченных преданных, 
единственный способ духовно совершенствоваться - это поклоняться 
Божеству в храме. В «чайтанья-чаритамрите» (Антья, 7.11) ясно 
сказано: кришна-шакти вина нахе тара правартана - не получив от 
Кришны особых полномочий, невозможно проповедовать славу 
святого имени Господа по всему миру. И тем не менее преданные-
неофиты - каништха-адхикари, пребывающие на более низком 
уровне духовного развития, - подвергают критике того, кто занят 
подобной проповедью. Таким неофитам настоятельно рекомендуется 
поклоняться Божеству в храме. 



Мурали Мохан Махарадж – Императоры Мира 

391 

Иногда преданный-неофит поклоняется Господу в образе 
Божества, поднося Ему все, что положено, но, поскольку он полон 
недобрых чувств к преданным, которых Господь Вишну наделил 
особыми полномочиями, его служение не доставляет Господу 
никакого удовольствия. 

Поклонение Божествам предназначено, главным образом, для 
очищения сознания начинающих преданных. Однако проповедь - 
более важное занятие. В «Бхагавад-гите» (18.69) сказано: на ча 
тасман манушйешу кашчин ме прийа-криттамах - чтобы заслужить 
признание Верховного Господа, нужно проповедовать Его славу. 
Поэтому тот, кто поклоняется Божествам, должен с огромным 
почтением относиться к проповедникам, иначе он так и останется на 
низшей ступени преданного служения. 

О царь, из всех людей лучшим человеком следует считать 
достойного брахмана, ибо он, совершая аскезу, изучая Веды и 
стараясь всегда быть удовлетворенным, уподобляется Верховной 
Личности Бога. 

О царь Юдхиштхира! Сам Господь, Верховная Личность и Душа 
всего мироздания, признает и почитает брахманов, а особенно тех, 
кто везде и всюду проповедует Его славу. Прославляя Господа, эти 
брахманы освящают пылью со своих лотосных стоп все три мира, и 
потому даже Кришна поклоняется им. 
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Глава 21. Наставления для цивилизованных людей 
Нарада Муни продолжал: Дорогой царь, одни брахманы 

необычайно привязаны к кармической деятельности, других же 
влечет к аскетическим подвигам; среди брахманов есть и такие, кто 
изучает ведические писания, и кто-то - их совсем немного - пытается 
обрести знание и практикует ту или иную систему йоги, в частности 
бхакти-йогу. 

Человек, который желает освобождения для своих предков или 
для самого себя, должен давать милостыню брахманам, идущим 
путем безличного монизма [гьяна-ништхам]. Если таких брахманов 
нет, можно давать милостыню брахману, привязанному к обрядовой 
деятельности [карма-канде]. 

Совершая подношения полубогам, следует пригласить только 
двух брахманов, а совершая подношения предкам, можно пригласить 
трех. Или же как в том, так и в другом случае достаточно одного 
брахмана. Даже если человек очень богат, он не должен чрезмерно 
тратиться на проведение этих обрядов и приглашать на них больше 
брахманов, чем нужно. 

Шрила Адвайта Ачарья, совершая, по обыкновению, обряд 
поклонения предкам, пригласил к себе только Харидаса Тхакура. Он 
руководствовался принципом на ме 'бхакташ чатур-веди мад-бхактах 
шва-пачах прийах. Господь говорит: «чтобы стать Моим бхактой, 
преданным, не обязательно хорошо знать Веды. Даже тот, кто 
родился в семье собакоедов, может обрести преданность Мне, и, 
несмотря на свое происхождение, он будет Мне очень дорог. 
Поэтому нужно делать подношения Моему преданному и принимать 
от него все, что он предложил Мне». Следуя этому принципу, 
человек, который совершает шраддху, обряд поминовения предков, 
должен пригласить к себе и накормить вайшнава - лучшего из 
брахманов, осознавшего свою духовную природу. 

Если человек, совершая шраддху, стремится накормить очень 
многих брахманов или своих родственников, он неизбежно допустит 
ошибку в соблюдении предписаний, касающихся времени, места, 
атрибутов и самого обряда, а также не сможет оказать должные 
почести всем приглашенным и тому, ради кого этот обряд 
проводится. 
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Если появляется возможность, нужно в благоприятное время и в 
подходящем месте с любовью предложить мурти Верховной 
Личности Бога пищу, приготовленную на топленом масле, а затем 
угостить этим прасадом достойного человека - вайшнава или 
брахмана. Такое подношение станет для человека источником 
вечного благоденствия. 

Надо угощать прасадом полубогов, святых, предков, остальных 
людей, своих домочадцев, родственников и друзей, видя в каждом из 
них преданного Верховной Личности Бога. 

Человек, хорошо знающий религиозные принципы, ни в коем 
случае не должен предлагать во время шраддхи пищу, 
приготовленную из таких продуктов, как мясо, яйца или рыба, и сам 
он - даже если он кшатрий - не должен есть подобной пищи. 
Удовольствие предкам и Верховному Господу доставляют те, кто 
угощает святых людей вкусными блюдами, приготовленными на 
топленом масле, а не те, кто под видом жертвоприношений убивает 
животных. 

Людям, которые хотят идти дальше по пути религии, следует 
полностью избавиться от враждебного отношения к другим живым 
существам на уровне тела, речи или ума. Нет религии превыше этой. 

Те, кто действительно знают законы религии, кто разумно 
относятся к жертвоприношениям и свободны от материальных 
желаний, полностью владеют собой благодаря пробудившемуся в их 
сердце духовному знанию, знанию об Абсолютной Истине. Такие 
люди вправе отказаться от совершения религиозных обрядов. 

Завидев того, кто готовится совершить ягью, жертвенные 
животные в ужасе думают: «Этот безжалостный человек, которому 
неведома истинная цель жертвоприношений и который получает 
удовольствие, убивая других, непременно убьет и нас». 

Поэтому тот, кто действительно сведущ в законах религии и не 
питает вражды к несчастным животным, должен с радостью 
совершать ежедневные и приуроченные к особым случаям 
жертвоприношения, используя те продукты, которые легко доступны 
по милости Господа. 

Существует пять разновидностей безбожия: полное неверие 
[видхарма], принятие религиозных принципов, которым человек не 
способен следовать [пара-дхарма], показная религиозность [абхаса], 
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подобие религии [упадхарма] и обманная религия [чхала-дхарма]. 
Любой, кто знает, что такое подлинно религиозная жизнь, должен 
отвергнуть эти разновидности безбожия. 

Любое изложение религии, которое противоречит идее полного 
предания себя Верховной Личности Бога, Кришне, должно считаться 
ошибочным или ложным, и, если человек по-настоящему стремится 
заниматься духовной практикой, ему надлежит отвергнуть подобные 
предписания. Нужно просто выполнять наставления Кришны и 
предаться Ему. Конечно, для этого требуется ясный разум, а он 
пробуждается в человеке только после многих жизней в результате 
правильного общения с преданными и практики сознания Кришны. 
Закон, лежащий в основе любой религии, дал Кришна: сарва-дхарман 
паритйаджйа мам экам шаранам враджа; все остальное следует 
отвергнуть как безбожие. 

Различные предписания, которые мешают человеку выполнять 
его религиозные обязанности, называются видхармой. Религиозные 
принципы, предназначенные для других, именуют пара-дхармой. 
Новая религия, созданная самолюбивым гордецом и противоречащая 
принципам Вед, носит название упадхармы. А когда кто-то с 
помощью казуистики истолковывает религиозные принципы на свой 
лад, он изобретает чхала-дхарму. 

В наш век стало очень модно придумывать новые дхармы. Так 
называемые свами и йоги утверждают, что человек может 
исповедовать какую угодно религию - потому что в конечном счете 
все религии одинаковы. Однако в «Шримад-Бхагаватам» эти модные 
идеи названы видхармой, поскольку они мешают человеку исполнять 
его религиозные обязанности. В чем заключается истинная религия, 
объясняет Сам Господь, Верховная Личность: сарва-дхарман 
паритйаджйа мам экам шаранам враджа. Суть истинной религии в 
том, чтобы предаться лотосным стопам Господа. В Шестой песни 
«Шримад-Бхагаватам», где рассказывается об освобождении 
Аджамилы, Ямараджа говорит: дхармам ту сакшад бхагават-
пранитам. Подлинной считается та религия, что дана Верховной 
Личностью Бога, подобно тому, как подлинным считается закон, 
установленный государственной властью. Закон нельзя придумать у 
себя дома, так же как нельзя выдумать религию. В другом месте 
«Шримад-Бхагаватам» говорится: са ваи пумсам паро дхармо йато 
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бхактир адхокшадже - истинной является та религия, которая 
пробуждает в человеке преданность Верховному Господу. Все, что 
противоречит этому религиозному принципу и не позволяет 
человеку развивать в себе сознание Кришны, называется видхармой, 
пара-дхармой, упадхармой или чхала-дхармой. Ложные толкования 
«Бхагавад-гиты» - это чхала-дхарма. Когда Кришна прямо говорит 
что-то одно, а какой-нибудь негодяй заявляет, будто на самом деле 
Он имел в виду что-то другое, это называется чхала-дхармой, 
обманной религией, или шабда-бхит - казуистикой. Нужно быть 
крайне осмотрительным и тщательно избегать подобных 
лжерелигий. 

Псевдорелигия, выдуманная тем, кто сознательно пренебрегает 
обязанностями, соответствующими его уровню духовного развития и 
положению в обществе, называется абхасой [бледным отражением 
или ложным подобием]. Разве мало человеку исполнять обязанности, 
которые соответствуют его ашраму и варне, чтобы обрести 
умиротворение и избавиться от всех материальных страданий? 

В «Вишну-пуране» (3.8.9) сказано: 

варнашрамачаравата 
пурушена парах пуман 

вишнур арадхйате пантха 
нанйат тат-тоша-каранам 

«Необходимо сосредоточиться на цели духовного развития, 
которая состоит в том, чтобы обрести сознание Кришны. В этом 
предназначение всех варн и ашрамов». Если, однако, приверженцы 
варнашрамы не поклоняются Вишну, они заменяют Его каким-
нибудь выдуманным «богом». 

Согласно изначальным принципам варнашрамы, от брахмана 
требуется стать настоящим брахманом: он должен не только 
родиться в брахманской семье, но и обладать соответствующими 
качествами. И наоборот, даже если человек родился не в семье 
брахмана, но обладает брахманскими качествами, его следует 
считать брахманом. Тот, кто неукоснительно придерживается этих 
принципов, будет счастлив, не прилагая для этого каких-либо особых 
усилий. Сва- бхава-вихито дхармах касйа нештах прашантайе. 
Подлинная цель жизни - избавиться от страданий, и этого совсем не 
трудно достичь, если следовать предписаниям шастр. 
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Даже если человек беден, он не должен пытаться улучшить свое 
материальное положение лишь ради того, чтобы прокормить себя 
или прослыть великим религиозным деятелем. Подобно огромному 
питону, который лежит на одном месте и без всяких усилий получает 
необходимую пищу, человек, свободный от желаний, не прилагая 
никаких усилий, получает все, что ему нужно для жизни. 

Кто всегда удовлетворен и связывает любое свое действие с 
Господом, пребывающим в сердце каждого, тот наслаждается 
духовным счастьем и не прилагает никаких усилий ради своего 
пропитания. Доступно ли такое счастье материалистичному 
человеку, которого похоть и жадность заставляют метаться повсюду 
в поисках богатства? 

Если у человека на ногах прочная обувь, ему не страшны даже 
острые камни и колючки. Он не ощущает никаких неудобств. Так и 
тому, кто научился получать удовлетворение изнутри, неведомы 
печали: он всюду чувствует себя счастливым. 

Дорогой царь! человек, черпающий удовлетворение в себе, 
может жить на одной воде и быть счастливым. Но тому, кто идет на 
поводу у своих чувств, кто привык потакать языку и гениталиям, 
приходится играть роль домашней собаки ради того, чтобы 
удовлетворить их. 

ПРИМЕЧАНИЕ: согласно шастрам, брахман - культурный 
человек, обладающий сознанием Кришны, - никогда не пойдет к 
кому-то в услужение даже ради своего пропитания и уж тем более 
ради чувственных удовольствий. Истинный брахман всегда 
удовлетворен. Даже если ему нечего есть, он может 
довольствоваться водой. Это дело привычки. К сожалению, сейчас 
никого не учат находить удовлетворение в самоосознании. Как уже 
объяснялось, преданный всегда удовлетворен, потому что ощущает в 
своем сердце присутствие Сверхдуши и непрестанно думает о 
Господе. Это и приносит ему подлинное удовлетворение. Преданный 
никогда не идет на поводу у своего языка и половых органов и 
потому никогда не становится жертвой законов материальной 
природы. 

Преданный или брахман, который не обрел самоудовлетворения 
и жаждет чувственных удовольствий, постепенно утрачивает свою 
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духовную силу, образованность, аскетичность и доброе имя, и от его 
знаний со временем не остается и следа. 

Когда человек, одолеваемый голодом и жаждой, принимает 
пищу, его сильное желание есть ослабевает. Подобно этому, 
разгневанный человек может успокоиться, наказав и отругав того, 
кто его разгневал. Но одержимый жадностью, даже покорив все 
страны света и изведав все мирские наслаждения, все равно не будет 
удовлетворен. 

В «Бхагавад-гите» (3.37) сказано, что причиной материального 
рабства обусловленной души являются вожделение, гнев и жадность. 
Кама эша кродха эша раджо-гуна-самудбхавах. Когда человек, 
охваченный вожделением, не находит способа удовлетворить свои 
чувства, он впадает в гнев. Гнев можно утолить, излив его на своих 
врагов, но, когда развивается лобха, или жадность - злейший враг 
живого существа, порожденный гуной страсти, - человек лишается 
возможности продвигаться по пути сознания Кришны. 

С другой стороны, если преданный с жадностью стремится 
углублять свое сознание Кришны, это принесет ему огромное благо. 
Татра лаулйам экалам мулйам. Такая жадность быстрее всего 
поможет ему прийти к цели. 

О царь Юдхиштхира, многие люди, сведущие в самых разных 
вопросах - опытные государственные советники, знатоки священных 
писаний и мудрецы, достойные возглавлять ученые собрания, - 
опустились до уровня адской жизни из-за того, что не хотели 
довольствоваться своим положением. 

Чтобы избавиться от вожделения, надо твердо решить не идти на 
поводу у своих чувств. Подобно этому, чтобы победить гнев, надо 
перестать завидовать другим, чтобы избавиться от жадности, надо 
обсуждать пагубные последствия накопительства, а чтобы 
избавиться от страха, надо размышлять об истине. 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур объясняет, как победить 
вожделение, проявляющееся в стремлении к чувственным 
удовольствиям. Невозможно избавиться от мыслей о женщинах, ибо 
думать о них естественно: просто идя по улице, мы видим множество 
женщин. Однако если человек твердо решил не жить с женщиной, то 
даже при виде женщины он не будет испытывать вожделение. Тому, 
кто полон решимости хранить целомудрие, совсем нетрудно 
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победить похоть. В связи с этим приводится такой пример: человек 
может быть голоден, но, если он принял твердое решение в 
определенный день поститься, ему нетрудно будет совладать с 
голодом и жаждой. Если человек твердо решил никому не 
завидовать, он легко одолеет свой гнев. А чтобы избавиться от 
желания копить богатства, нужно просто подумать о том, как трудно 
их сохранить. Если у человека при себе большие деньги, он все 
время беспокоится, как бы с ними чего не случилось. Стало быть, 
тому, кто обсуждает пагубные последствия накопительства, совсем 
не трудно отказаться от коммерческой деятельности. 

Обсуждая духовные истины, можно одолеть скорбь и иллюзию, 
служа великому преданному, можно избавиться от гордыни, храня 
молчание, можно избежать препятствий на пути мистической йоги, а 
просто перестав потворствовать своим чувствам, можно победить в 
себе злобу. 

Проявляя сострадание и никому не завидуя, человек может 
избавиться от страданий, причиняемых другими живыми 
существами; медитируя в трансе, он сможет устранить страдания, 
которые посылает провидение, а практикуя хатха-йогу, пранаяму и 
другие подобные методы, сможет избавиться от беспокойств, 
доставляемых собственным телом и умом. Аналогичным образом, 
усилив влияние гуны благости, особенно в отношении еды, человек 
должен победить сон. 

Усиливая влияние гуны благости, нужно победить страсть и 
невежество, а потом, возвысившись до уровня шуддха-саттвы, надо 
избавиться и от привязанности к гуне благости. Все это произойдет 
само собой, если человек с верой служит духовному учителю. Так 
можно преодолеть влияние гун материальной природы. 

Духовного учителя следует считать Самим Верховным 
Господом, ибо он дает духовное знание, несущее человеку 
просветление. Поэтому того, кто смотрит на духовного учителя с 
материальной точки зрения и считает его простым смертным, 
ожидает полное разочарование. Все его попытки постичь Веды и 
обрести просветление подобны купанию слона. 

Верховная Личность Бога, Господь Кришна, - повелитель всех 
живых существ и материальной природы. Великие святые, подобные 
Вьясе, стремятся к Его лотосным стопам и поклоняются им. Однако 
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же находятся глупцы, которые считают Господа Кришну 
обыкновенным человеком. 

Совершение религиозных обрядов, следование предписаниям, 
подвижничество и занятия йогой — все это предназначено для 
обуздания чувств и ума, но, если человек, даже сумев обуздать свои 
чувства и ум, не сосредоточился на Верховном Господе, все его 
труды были напрасными. 

йасйа деве пара бхактир 
йатха деве татха гурау 

тасйаите катхита хй артхах 
пракашанте махатманах 

«Только тем великим душам, которые непоколебимо верят в 
Господа и духовного учителя, открывается суть ведического знания» 
(Шветашватара-упанишад, 6.23). Кроме того, в шастрах говорится: 
тушйейам сарва-бхутатма гуру-шушрушайа и тарантй анджо 
бхаварнавам. Просто служа духовному учителю, человек 
переправится через океан неведения и вернется домой, к Богу. Со 
временем он собственными глазами увидит Верховного Господа и 
будет наслаждаться общением с Ним. Конечная цель йоги - 
установить связь с Богом, Верховной Личностью. Если человек не 
достиг этого, значит, он напрасно тратил время, занимаясь йогой. 

Профессиональная деятельность и приносимые ею доходы не 
помогают человеку духовно развиваться, а наоборот, только еще 
больше запутывают его мирскими путами; подобно этому 
ведические обряды не приносят никакой пользы тем, кто не предан 
Верховной Личности Бога. 

Тот, кто хочет обуздать ум, должен оставить свою семью и 
поселиться в уединенном месте, где нет оскверняющего общения. 
Ради своего пропитания он должен просить милостыню, но лишь 
столько, сколько ему необходимо для жизни. 

Дорогой царь, человек должен отправиться в святое место 
паломничества и там найти себе подходящее место для занятий 
йогой. Сиденье йога должно быть ровным, не слишком высоким и не 
слишком низким. Неподвижно сидя в очень удобной позе, сохраняя 
самообладание и держа туловище прямо, нужно начать повторять 
ведическую пранаву. 
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Не отрывая взгляда от кончика носа, опытный йог выполняет 
дыхательные упражнения, называемые пуракой, кумбхакой и 
речакой: он управляет вдохом, выдохом, а затем задерживает 
дыхание. Так йог удерживает свой ум от материальных 
привязанностей и освобождает его от всех желаний. Как только ум, 
пораженный вожделением, устремляется к чувственным 
удовольствиям, йог должен немедленно вернуть его обратно и 
заточить в глубинах своего сердца. 

В «Бхагавад-гите» (6.47) Верховный Господь говорит: 

йогинам апи сарвешам 
мад-гатенантаратмана 

шраддхаван бхаджате йо мам 
са ме йуктатамо матах 

«Из всех йогов тот, кто всегда погружен в мысли обо Мне, 
пребывающем в его сердце, и, исполненный непоколебимой веры, 
поклоняется и служит Мне с любовью, связан со Мной самыми 
тесными узами и достиг высшей ступени совершенства. Таково Мое 
мнение». Преданный может очень быстро стать совершенным йогом, 
потому что он учится постоянно хранить Кришну в своем сердце. 
Это другая, гораздо более простая форма йоги. Господь говорит: 

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

«Всегда думай обо Мне и стань Моим преданным. Поклоняйся 
Мне и выражай Мне почтение» (Б.-г., 18.65). Тот, кто занимается 
бхакти-йогой, то есть всегда хранит Кришну в своем сердце (ман-
манах), сразу же становится лучшим из йогов. Более того, 
преданному совсем не трудно всегда думать о Кришне. 
Обыкновенному человеку, пребывающему во власти телесных 
представлений о жизни, медитационная йога может принести 
определенную пользу, но если он сразу обратится к преданному 
служению, то получит возможность очень быстро и без особых 
трудностей стать совершенным йогом. 

Такая практика, если заниматься ею постоянно, быстро 
успокаивает сердце йога от тревог. Так сознание йога становится 
подобным ровному огню без дыма. 
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Тот же, чье сознание не осквернено вожделением, в любом деле 
остается спокойным и умиротворенным, ибо он вечно пребывает в 
блаженстве. Однажды достигнув этого уровня, человек больше не 
возвращается на путь материалистической деятельности. 

Принимая санньясу, человек отвергает три вида 
материалистической деятельности, которой поглощены семейные 
люди: мирскую религиозность, экономическое процветание и 
чувственные наслаждения. Того, кто принимает санньясу, а потом 
возвращается к этим мирским занятиям, называют ванташи - 
«поедателем собственной рвоты». Поистине, такой человек потерял 
всякий стыд. 

Человек готов принять санньясу, если его не тревожат 
сексуальные желания. В противном случае принимать санньясу не 
следует. Если человек примет санньясу преждевременно, он вполне 
может оказаться во власти вожделения и женских чар и снова стать 
так называемым грихастхой, жертвой женщин. Такого бесстыжего 
человека называют ванташи, «поедателем собственной рвоты», ибо 
он наслаждается тем, от чего уже отрекся. Участь его поистине 
незавидна. Поэтому в Движении сознания Кришны мы советуем 
санньяси и брахмачари строго избегать общения с женщинами, 
чтобы вновь не пасть жертвой вожделения. 

Тех санньяси, которые, поняв однажды, что тело рано или 
поздно умрет и превратится в испражнения, червей и пепел, вновь 
начинают восхвалять эту материальную оболочку, отождествляя ее с 
душой и придавая ей какую-то важность, следует считать 
последними негодяями. 

Руководствуясь телесными представлениями о жизни, подобные 
санньяси создают различные программы служения телу. Вся их 
«миссионерская» деятельность - сплошной фарс, состоящий из 
псевдорелигиозных занятий, цель которых заключается лишь в том, 
чтобы ввести человечество в заблуждение. Такие санньяси названы 
здесь апатрапах и асаттамах - бессовестными и падшими. 

Будь то семейный человек, который перестает выполнять 
предписания для грихастха-ашрама, брахмачари, который, живя под 
опекой гуру, не хранит обеты брахмачарьи, ванапрастха, который 
живет в деревне и участвует в так называемых делах общины, или 
санньяси, который потакает прихотям своих чувств, - все они 
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поступают отвратительно. Таких людей следует считать худшими из 
вероотступников. Эти лицемеры введены в заблуждение внешней 
энергией Верховной Личности Бога, и нужно либо отвергнуть их, 
какое бы положение они ни занимали, либо, проявив к ним 
сострадание, постараться вразумить их, чтобы они вели себя 
подобающим образом. 

Человеческое тело предназначено для постижения 
трансцендентного: индивидуальной души и Высшей Души, 
Верховной Личности Бога. Если и душу, и Сверхдушу можно 
постичь, очистив себя духовным знанием, то зачем и ради кого 
бережет свое тело глупый, жадный человек, ищущий чувственных 
удовольствий? 

Для санньяси особенно важно не идти на поводу у языка, 
желудка и половых органов, которые будут беспокоить человека до 
тех пор, пока он не полностью осознал, что тело отлично от души. 

Те, кто сведущ в духовной науке, сравнивают тело, созданное по 
воле Верховной Личности Бога, с колесницей. Чувства подобны 
лошадям, а ум, хозяин чувств, - вожжам; объекты чувств - это цели 
пути, разум - колесничий, а сознание, пронизывающее все тело, - 
причина заточения в материальном мире. 

Десять потоков жизненного воздуха в теле сравнивают со 
спицами колес колесницы, а верх и низ колеса называют религией и 
безбожием. Живое существо, отождествляющее себя с телом, - это 
хозяин колесницы. Ведическая мантра пранава - это лук, а сама 
чистая душа - стрела, мишень для которой - Верховное Существо. 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур отмечает, что, поскольку 
употреблены слова «лук» и «стрела», кто-то может решить, что такое 
сравнение делает Верховную Личность Бога и индивидуальное 
живое существо врагами. Однако, если Верховный Господь и 
становится «врагом» живого существа, Он делает это лишь для того, 
чтобы насладиться рыцарской расой. Например, когда на 
Курукшетре Господь сражался с Бхишмой и Бхишма пронзал Его 
тело стрелами, это было проявлением одной из двенадцати рас, 
отношений, связывающих индивидуальную душу с Богом. Когда 
обусловленная душа пытается достичь Господа, выпуская в Него 
стрелу, это доставляет Господу удовольствие, а сама душа 
возвращается домой, к Богу. В этой связи приводится также пример 
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Арджуны, который, пронзив стрелой адхара-мину - рыбу за чакрой, - 
завоевал руку Драупади. Аналогичным образом, если человек 
стрелой повторения святого имени Господа пронзит лотосные стопы 
Господа Вишну, за этот подвиг, совершенный в преданном 
служении, он получит право вернуться домой, к Богу. 

Когда душа пребывает в обусловленном состоянии, ее 
представления о жизни оскверняются страстью и невежеством, 
проявляющимися в виде привязанности, враждебности, жадности, 
скорби, иллюзии, страха, безумия, самомнения, оскорблений, 
выискивания недостатков у других, лживости, зависти, 
нетерпимости, страсти, замешательства, голода и сна. Все это враги 
обусловленной души. Бывает также, что ее мировосприятие 
оскверняется гуной благости. 

По сути дела, в этом мире нет разницы между «хорошим» и 
«плохим», поскольку и то, и другое состоит из трех гун 
материальной природы. Нужно превзойти этот материальный 
уровень. Даже ведические обряды относятся к сфере действия трех 
гун. Вот почему Кришна советует Арджуне: 

траигун̣йа-вишайа веда 
нистраигун̣йо бхава̄рджуна 

нирдвандво нитйа-саттва-стхо 
нирйога-кшема атмаван 

«В Ведах в основном говорится о деятельности в 
трех гунах материальной природы. Поднимись же над 
этими гунами, о Арджуна. Перестань зависеть от всех проявлений 
двойственности, избавься от стремления приобрести или сохранить 
что-либо в этом мире и постигни свое истинное «Я» 

Если человеку посчастливилось выйти из-под власти 
надуманных представлений о хорошем и плохом и, если по милости 
Кришны и гуру, он поднялся на уровень преданного служения, 
значит, его жизнь увенчалась успехом. Только очень смелый человек 
способен победить упомянутых в этом стихе врагов сознания 
Кришны. Поэтому нужно смело распространять сознание Кришны, 
не обращая внимания на представления о «хорошем» и «плохом», 
бытующие в материальном мире. 

До тех пор, пока у человека остается материальное тело со всеми 
его принадлежностями, тело, которое не вполне подчиняется ему, 
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человеку следует крепко держаться за лотосные стопы своих 
старших, а именно духовного учителя и его предшественников. По 
их милости он сможет заточить меч знания, чтобы потом, применив 
силу, дарованную Верховной Личностью Бога, победить 
перечисленных врагов. Действуя таким образом, преданный сможет 
погрузиться в собственное трансцендентное блаженство и покинуть 
материальное тело, возродив свою духовную природу. 

Если же человек не принимает покровительства Ачьюты и 
Баладевы, его чувства-лошади и разум-колесничий, подверженные 
влиянию материальной скверны, по недосмотру вновь выведут 
колесницу тела на путь чувственных наслаждений. Такого человека 
опять начинает привлекать вишая - еда, сон и плотские утехи, - и эти 
разбойники бросают его лошадей и колесничего в мрачный колодец 
мирского бытия, так что сам он вновь оказывается в ужасном 
круговороте рождения и смерти. 

Веды учат, что есть два вида деятельности - правритти и 
нивритти. Правритти - это деятельность, позволяющая подняться на 
более высокий уровень материального бытия, а нивритти 
подразумевает угасание материальных желаний. Идя путем 
правритти, человек остается в материальном рабстве и продолжает 
страдать, но, идя по пути нивритти, он очищается и обретает 
способность наслаждаться вечной, полной блаженства жизнью. 

В «Шримад-Бхагаватам» (1.2.6) сказано: 

са ваи пумсам паро дхармо 
йато бхактир адхокшадже 

ахаитукй апратихата 
йайатма супрасидати 

«Высшим занятием [дхармой] для всех людей является такое 
занятие, с помощью которого они могут прийти к любовному 
преданному служению трансцендентному Господу. Чтобы 
полностью удовлетворять душу, такое преданное служение должно 
быть бескорыстным и непрерывным». И все же у тех, кто поступает 
благочестиво, больше шансов стать преданными.  

Во время таких ритуалов и жертвоприношений, как агни-хотра-
ягья, дарша-ягья, пурнамаса-ягья, чатурмасья-ягья, пашу-ягья и сома-
ягья, люди всегда убивают животных и сжигают много ценных 
продуктов, особенно зерна, и все это лишь ради осуществления 
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своих материальных желаний, приносящих всевозможные 
беспокойства. Многие видят цель жизни в том, чтобы устраивать 
подобные жертвоприношения, поклоняться Вайшвадеве, совершать 
обряд Балихарана, а также возводить храмы для полубогов, создавать 
места отдыха, разбивать сады, рыть колодцы, обеспечивая всех 
водой, открывать кухни для бесплатной раздачи пищи, трудиться на 
благо общества, однако все эти занятия говорят лишь о стремлении 
удовлетворить собственные материальные желания. 

О царь Юдхиштхира, когда в жертвенный огонь возливают 
топленое масло и кидают зерна, такие как ячмень или кунжут, они 
превращаются в небесный дым, который переносит душу на все 
более высокие планеты - в царство Дхумы, Ратри, Кришнапакши, 
Дакшинам и в конце концов на Луну. Однако позже те, кто совершал 
такие жертвоприношения, вновь спускаются на Землю и становятся 
травами, лианами, овощами и злаками. Попав кому- то в пищу, они 
превращаются в семя, которое потом попадает в лоно женщины. Так 
эти души снова и снова рождаются в материальном мире. 

Дваждырожденный брахман [двиджа] обретает жизнь по 
милости своих родителей, совершивших очистительный обряд 
гарбхадхану. Есть также другие очистительные обряды, которые 
должны совершаться на протяжении всей жизни человека, вплоть до 
его смерти, когда совершается погребальный обряд [антьешти-крия]. 
Со временем настоящий брахман утрачивает интерес к 
материальным занятиям и жертвоприношениям; однако он 
сознательно приносит всю деятельность чувств в жертву органам 
действия, озаренным огнем этого знания. 

Принимая одно и отвергая другое, ум живого существа всегда 
возбужден волнами принятия и отвержения. Поэтому всю 
деятельность чувств надо принести в жертву уму, а ум - речи. Речь 
следует принести в жертву совокупности всех звуков, а ее, в свою 
очередь, - сжатой форме звука, омкаре. Омкару нужно пожертвовать 
точке над ней, бинду, бинду - звуковой вибрации, а эту вибрацию - 
жизненному воздуху. После этого останется только само живое 
существо, и его следует поместить в Брахман, во Всевышнего. В 
этом суть жертвоприношения. 

Поднимаясь на все более высокие уровни бытия, живое 
существо минует миры огня, Солнца, дня, конца дня, светлой 
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половины лунного месяца, полнолуния и северного пути Солнца. 
Миновав эти миры, которыми правят определенные полубоги, оно 
достигает Брахмалоки и там наслаждается жизнью много миллионов 
лет. В конце концов живое существо избавляется от своего 
физического самоотождествления и переходит к тонкому, а затем - к 
причинному самоотождествлению, в котором оно наблюдает все 
свои прошлые состояния. Покончив с причинной 
обусловленностью, душа достигает состояния чистоты и видит себя 
неотличной от Сверхдуши. Так живое существо достигает 
трансцендентного уровня. 

Тот, кто до конца постиг, что собой представляют пути питри- 
яна и дева-яна, и кто прозрел благодаря ведическому знанию, тот, 
даже находясь в материальном теле, никогда не впадает в 
заблуждение. 

Ачарйаван пурушо веда: тот, кем руководит истинный духовный 
учитель, понимает все истины так, как они объясняются в Ведах, а 
Веды - источник непогрешимого знания. Одно из наставлений 
«Бхагавад-гиты» гласит: ачарйопасанам - чтобы обрести подлинное 
знание, необходимо обратиться к ачарье. Тад-виджнанартхам са 
гурум эвабхигаччхет: человек должен обратиться к ачарье, и тогда он 
получит совершенное знание. Тот, кто действует под руководством 
духовного учителя, достигает высшей цели жизни. 

Тот, кто пребывает внутри и снаружи, кто кладет начало и конец 
всему мирозданию и всем живым существам, кто дарует 
наслаждение другим и Сам наслаждается всем - как высшим, так и 
низшим, - Он и есть Высшая Истина. Он всегда существует как 
знание и объект познания, речь и предмет речи, тьма и свет. Таким 
образом, Он, Верховный Господь, есть все сущее. 

Кто-то может считать отражение солнца в зеркале иллюзорным, 
однако оно реально существует. Поэтому доказать с помощью 
философских рассуждений, что мир нереален, чрезвычайно трудно. 

В этом мире есть пять первоэлементов - земля, вода, огонь, 
воздух и эфир, - однако тело не является ни отражением этих 
элементов, ни их совокупностью, ни их преобразованием. Тело не 
существует отдельно от своих составляющих, но и не слито с ними, 
поэтому все подобные теории безосновательны. 
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Когда целое и его части существуют раздельно, считать их 
подобными друг другу - заблуждение. Во сне человек отделяет себя 
спящего от себя же бодрствующего. Правила и рекомендации шастр, 
включающие предписания и запреты, предназначены именно для 
людей с таким сознанием. 

Постигнув единую природу бытия, деятельности и всех 
предметов, а также осознав, что душа существует независимо от 
любых поступков и их последствий, мыслитель [муни], обретший 
такое понимание, отвергает три состояния материального бытия: 
бодрствование, сон со сновидениями и глубокий сон. 

Если человек понял, что следствие и причина суть одно, и что 
различие между ними в конечном счете нереально, как нереально 
отличие ткани от нитей, из которых она соткана, значит, он обрел 
восприятие единства, называемое бхава-адвайтой. 

О Партха [Махараджа Юдхиштхира], если каждое действие, 
которое человек совершает умом, речью или телом, направлено 
непосредственно на служение Верховной Личности Бога, значит, он 
достиг единства деятельности, называемого крия-адвайтой. 

Когда сам человек, его жена, дети, родственники и все 
остальные воплощенные существа стремятся к одной и той же цели, 
это называется дравья-адвайтой, единством устремлений. 

О царь Юдхиштхира, при обычных обстоятельствах, когда нет 
никакой опасности, человек должен заниматься деятельностью, 
предписанной для его сословия и уклада жизни, используя лишь те 
предметы и жилье, применяя лишь те методы и прилагая лишь те 
усилия, которые ему не запрещены; от всех прочих средств ему 
следует воздерживаться. 

Дорогой царь, выполнять свои обязанности, следуя этим, а также 
другим наставлениям, которые даны в ведических писаниях, нужно 
только ради того, чтобы всегда оставаться слугой Господа Кришны. 
Тот, кто так поступает, сумеет, даже живя дома, достичь высшей 
цели жизни. 

О царь Юдхиштхира, все вы, Пандавы, благодаря своему 
служению Верховному Господу с честью выдержали тяжелейшие 
испытания, которым вас подвергали многочисленные цари и 
полубоги. Служа лотосным стопам Кришны, вы победили врагов, 
могучих, как слоны, и тебе удалось собрать все необходимое для 
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жертвоприношения. Так пусть же, по милости Господа, ты всегда 
будешь свободен от пут материального бытия. 

Давным-давно, в одну из прошлых маха-калп [эпох Брахмы], я 
был гандхарвом, и звали меня Упабарханой. Я пользовался большим 
уважением среди гандхарвов. 

Я был очень красив и хорошо сложен. Увешанный гирляндами и 
умащенный сандаловой пастой, я пленял сердца всех женщин, 
живших в моем городе. Из-за этого я утратил разум от 
переполнявших меня сладострастных желаний. 

Как-то раз полубоги устроили праздник санкиртаны, чтобы 
прославить Верховного Господа, и Праджапати пригласили 
гандхарвов и апсар принять участие в этом празднике. 

Нарада Муни продолжал: вместе с другими приглашенными я 
отправился на этот праздник и, окруженный женщинами, стал 
мелодично петь хвалу полубогам. За это Праджапати, великие 
полубоги, которые управляли вселенной, обрушили на меня проклятие: 
«За свое святотатство сей же миг стань безобразным шудрой!» 

Однако, когда я родился сыном служанки, мне выпала 
возможность служить вайшнавам, глубоко постигшим Веды. 
Благодаря этому теперь я родился сыном Господа Брахмы. 

О Махараджа Юдхиштхира, пение святого имени Господа 
обладает таким могуществом, что благодаря ему даже семейные 
люди [грихастхи] легко обретают высшее благо, доступное тем, кто 
отрекся от мира. Я уже объяснил тебе суть этой религиозной 
практики. 

Махараджа Юдхиштхира, из всех обитателей этого мира вам, 
Пандавам, необычайно повезло: в ваш дом, словно просто в гости, 
приходит так много великих святых, которые способны очистить 
своим присутствием целую вселенную. Более того, Сам Кришна, 
Верховный Господь, тайно живет у вас в доме как ваш брат и 
родственник. 

Как замечательно, что Верховная Личность Бога, Парабрахман, 
Кришна, которого ищут величайшие мудрецы, стремящиеся к 
освобождению и духовному блаженству, стал вашим лучшим 
благожелателем, другом, двоюродным братом, сердцем и душой, 
высокочтимым наставником и духовным учителем! 
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И сейчас здесь находится тот же Верховный Господь, истинный 
облик которого не могут постичь даже такие великие души, как 
Господь Брахма и Господь Шива. Познать Всевышнего способны 
только те, кто непоколебимо предан Ему. Пусть же Он, Верховный 
Господь, который всегда заботится о Своих преданных и которому 
поклоняются, соблюдая обет молчания, занимаясь преданным 
служением и отказываясь от материальной деятельности, будет 
доволен нами. 

Шри Шукадева Госвами сказал: Так Махараджа Юдхиштхира, 
лучший из рода Бхараты, получил от Нарады Муни совершенное 
знание. Выслушав наставления Нарады, Махараджа Юдхиштхира 
ощутил в сердце глубокое удовлетворение и в приливе любви к 
Господу Кришне стал поклоняться Ему. 

Кришна и Махараджа Юдхиштхира оказали почести Нараде 
Муни, и он, попрощавшись с ними, удалился. Царь Юдхиштхира был 
крайне изумлен, когда услышал, что его двоюродный брат, Кришна, - 
Сама Верховная Личность Бога. 

На разных планетах этой вселенной обитают самые разные 
неподвижные и движущиеся существа, в том числе полубоги, 
демоны и люди. Все они - потомки дочерей Махараджи Дакши, и я 
рассказал тебе об этих дочерях и об их династиях. 

*** 

СВЯТЫХ ИМПЕРАТОРОВ МИРА называют «раджариши». Их 
династии правили миром тысячи и тысячи лет на благо своих 
граждан без всяких  экономических, политических кризисов и войн. 

С наступлением Кали-юги современным людям невозможно 
даже представить себе такое,  но удивляться не приходится. Ведь 
нередко правителями были воплощения Самого Бога. Среди них 
были такие как Притху Махарадж, Ришабхадев и Прахлада 
Махарадж и их многочисленные потомки.  Говорится, что Мать 
Земля была благословлена пылью их лотосных стоп, и ее сыновья и 
дочери обрели бессмертие, благодаря  преданному служению 
Господу Кришне. О них и пойдет речь.  Истории их жизни и 
наставления совершенным образом представлены в «Шримад-
Бхагаватам», который мы положили в основу литературного 
изложения нашей книги. 
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СОВРЕМЕННОЕ общество страдает не только из-за недостатка 
квалифицированных брахманов, но и кшатриев, истинных 
защитников дхармы. В обязанность правительства входит не только 
материальное благополучие, защита граждан страны от воров и 
мошенников, защита границ и суверенность государства, но главное 
- духовное совершенство, которое дает людям шанс обрести  
освобождение из цикла, круговорота рождения и смерти.    

В ведические времена, следуя наставлениям Кришны, которые 
Он дал в «Бхагавад-гите», правители мира правили своими 
поданными, не противореча принципам ведической варнашрамы, 
миллионы лет. В наше время, используя средства массовой 
информации и системы образования, благочестивое правительство 
должно ввести обучение  на  научной основе о бессмертной душе 
(нашего истинного я), пользуясь услугами дважды рожденных 
брахманов-вайшнавов. НЕ следует позволять вводить себя  в 
заблуждение людям неквалифицированным, под видом, так 
называемой религиозности и мирского благочестия. 

Залогом успеха в духовной и материальной жизни является 
расширение движения Шри Чайтаньи Махапрабху, начавшего 
совместное воспевание святого имени Кришны. Харинама 
санкиртана - это юга-дхарма, совершенный метод духовного 
развития для всех, без исключения, слоев населения. Воспевание 
Святого Имени Кришны и чистое преданное служение (бхакти), 
которое установил Шри Чайтанья Махапрабху,  на основе духовной 
идентичности, способно устранить все разногласия и противоречия 
между отдельными верующими и группами людей и сплотить их  в 
единую семью Бога. Если из одной точки провести концентрические 
окружности различного диаметра, они никогда не пересекутся  
Точно также, если в центр нашей жизни и деятельности  поставить 
Верховную личность Шри Кришну (Вишну), то люди с различными 
возможностями  никогда не встретятся на поле брани, отстаивая 
каждый свои интересы. Такова формула мира и общественного 
процветания, получившая название «ишавасья», т.е. 
богоцентрическая концепция жизни. Единственно, для этого 
необходимо людям обрести сознание Кришны, чистое сознание, 
основанное на любви в единого Бога, неотъемлемой частицей 
которого является каждое живое существо. Харе Кришна. 
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ОБ АВТОРЕ 
Его Божественная Милость Шри Шримад Мурали Мохан 

Махарадж (Маму Тхакур Прабху) - Духовный Учитель Гаудия 
сампрадаи, последователь Шрилы Прабхупады, ученик 
Нарайаны Махараджа, основатель движения Санкиртаны в 
бывшем СССР. Он произвел неизгладимое впечатление на 
миллионы людей, с которыми встречался на своем жизненном 
пути. Он всем говорил о Кришне и вдохновил тысячи людей на 
преданное служение. Многие академики, ученые и сильные 
мира сего заинтересовались ведической философией благодаря 
убедительной проповеди Мурали Мохана Махараджа. 

Мурали Мохан Махарадж (Маму Тхакур Прабху) явился в 
этот мир в 1949 г. в Перьми в день Нарисимха-чатурдаши. 

Имя Маму Тхакура Прабху в бывшем Советском Союзе 
было хорошо известно каждому последователю Движения 
сознания Кришны. Человек – легенда. Он был первым, кто 
проводил массовые публичные выступления и уличные 
харинамы во всех крупных городах и столицах СНГ. Так, 
например, Харинамы в Москве (на Красной площади), в Санкт-
Петербурге (на Невском и Дворцовой площади), в Тбилиси 
(перед зданием администрации), на улицах Риги, Таллина, 
Минска, Душанбе, Алма-Аты, Новосибирска, Владивостока, 
Харькова, Екатеринбурга, Омска, Красноярска, Иркутска, 
Хабаровска, Тюмени, Новокузнецка, Улан-Удэ, Челябинска, 
Перми, Кавминводах (Ессентуки, Пятигорск, и пр.), 
Симферополе и многих других городах – это далеко не полный 
перечень. 

По приблизительному подсчету, он проповедовал в ста 
городах необъятной «родины своей». Он печатал и 
распространял первые книги Шрилы Прабхупады еще в 
застойные времена, когда такое распространение не приносило 
дохода, а каралось как идеологическая диверсия, наравне со 
шпионажем и происками ЦРУ. 
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Он был бесстрашен и предан Кришне, и Кришна оказывал 
Свое покровительство Маму Тхакуру. Особая милость 
Кришны, особая милость Шрилы Прабхупады. 

Говорится, что преданные Кришны бесстрашны (нарайана-
парайана).  

Исполняя миссию Господа, они могут пойти в ад, чтобы 
спасать обусловленные души из крепости маха-майи. Нет 
сомнения в том, что Кришна проявляет к ним особую милость. 
В «Чайтанье Чаритамрите» сказано, что никто не может 
проповедовать святое имя, не будучи уполномоченным 
Господом: кришна-шакти вина нахе тара правартана. 

Так, в 1986-87 г.г. он организовал первый ашрам Харе 
Кришна в Ленинграде (на ул. Зины Портновой), в 1988 году 
открыл первое вегетарианское кафе (первый в истории царской 
России и бывшего СССР вегетарианский общепит) – 
проповеднический центр «Санкиртана». Сотни, тысячи людей 
познакомились с движением Харе Кришна, приобрели книги и 
почтили прасад Кришны именно здесь. 

Путешествуя с 1980 г., он безостановочно проповедовал 
миллионам людей: студентам, бизнесменам, 
священнослужителям (таким как Мень), атеистам и верующим 
(мусульманам в Средней Азии), рабочим и служащим на 
предприятиях, заключенным в тюрьмах, лично встречался с 
такими учеными как Андрей Сахаров, Академик Углов и 
Владимир Лисовский, политическим лидерам (таким как 
Жириновский) и т.д. 

Сам Маму Тхакур был несколько раз арестован, но 
ненадолго. Его проповедь была столь мощной, что те, кто его 
преследовал, становились его последователями и 
доброжелателями. Другие же, боясь потерять классовое чутье и 
работу, сами избегали встречи с ним. 

Проводя первые фестивали сознания Кришны в городах 
Урала и Сибири, первые Ратха-ятры, он был организатором 
падаятры, вдохновил работу первого круглосуточного 
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радиовещания в Челябинске, зарегистрировал порядка 20 
проповеднических центров сознания Кришны, которые стали 
известны под названием «Объединение Санкиртана». Позже, 
переименованные, они стали организациями Международного 
общества сознания Кришны. Успех его проповеди был 
феноменальным. Секрет его был в том, что он проповедовал не 
материальному телу, обращаясь к уму и разуму человека, а его 
душе, личности, изначально сознающей Кришну, истинному 
«я», которое трансцендентно ко всем материальным 
определениям. 

Маму Тхакур начал издавать первые периодические 
издания: журнал «Санкиртана-ведомости», «Раса», газеты «Без 
иллюзии», «Санкиртана» и «Санкиртана -информ». В 1993 году 
вышла первая книга «Харе Кришна вчера и сегодня», 
написанная им совместно с ведущим социологом, академиком 
Владимиром Лисовским. Второй ее выпуск вышел ровно через 
десять лет, в 2003 г. 

Занимаясь профессионально живописью, до того, как он 
познакомился с сознанием Кришны, он написал несколько 
десятков картин: портреты Ачарьев, картины на ведические 
сюжеты (одна картина была куплена музеем религии и атеизма, 
– в то время Казанский собор). Он широко использовал свое 
художественное дарование, вдохновляя других. Так он 
организовал несколько передвижных выставок в Минске, 
Ижевске, в Алма-Ате, Екатеринбурге и др. городах. 

В Екатеринбурге зарегистрировал кооператив 
«Санкиртана-арт» и еще с десяток подобных («Санкиртана-
бизнес», «Санкиртана-ленд», «Санкиртана-фильм», институт 
«Санкиртана» и т.д.). Пытался зарегистрировать партию 
«Санкиртана» и готовил проект банка «Санкиртана». Это был 
удивительный период. 

С его именем непосредственно был связан расцвет 
сознания Кришны в бывшем СССР. 
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В результате кипучей проповеднической деятельности он 
привлек к Движению тысячи людей. Некоторые впервые 
узнали от него о сознании Кришны, другие были вдохновлены 
им на преданное служение и стали повторять мантру и 
следовать регулирующим принципам, третьих он рекомендовал 
для инициации различным гуру ИСККОН. Было время, когда 
все, кто присоединялся к Движению получали рекомендации 
для инициации от Маму Тхакура. Надо заметить, что 
большинство из них остались верными принципам преданного 
служения по сей день. 

Признавая заслуги Маму Тхакура, руководство 
Международного Общества Сознания Кришны направило его в 
святую дхаму, в Майяпур, а затем проповедовать 
русскоязычному населению в Америке. 

В Америке его проповедь была столь же убедительной и 
яркой. Здесь он провел первую Ратха-ятру силами русских 
преданных, которых он привел к стопам гуру ИСККОН, 
открыл вегетарианское кафе на Брайтоне, регулярно проводил 
харинамы. В течение ряда лет, регулярно печатаясь в 
нескольких русскоязычных газетах и журналах (в медицинском 
ежемесячнике «Будь здоров»), у него появилась своя рубрика 
«Класс Бхагавад-гиты», а в еженедельной газете «Эхо 
планеты» - рубрика «Ваш доброжелатель Маму Тхакур дас». 

Не оставляя свое занятие живописью, он нарисовал 
несколько масштабных панно для храмов в Бруклине и Чикаго, 
а кроме того, несколько десятков картин, которые ему удалось 
выставить в частной галерее Манхэттена. История движения 
сознания Кришны не знала ничего подобного. Он не создавал 
какие-то отдельные организации.  

Он проповедовал в уже имеющихся структурах и делал 
людей сознающими Кришну. Это самое удивительное. 

В 2001 г. Маму Тхакур дас принял своим гуру Шрилу 
Бхактиведанту Нарайану Махараджа, одного из самых 
выдающихся ачариев современности. Теперь его имя – Мурали 
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Мохан дас. Когда человек принимает духовного учителя, он 
получает духовное имя. Как новорожденному родители дают 
имя, так и во время второго духовного рождения гуру дает имя, 
восстанавливая его духовную идентификацию. 

При первой встрече Нарайана Махарадж дал Мурали 
Мохану Прабху все свои благословения, предоставив ему 
полную свободу действий. На своих лекциях Нарайана 
Махарадж неоднократно повторял: «Мне нужны гуру! Мне не 
нужны ученики!» Этим самым Гурудев как бы напоминает 
своим истинным ученикам о том, что они должны стать гуру, 
приняв ответственность за освобождение падших душ. «Стань 
гуру и освободи всех людей своей страны...» – говорил Шри 
Чайтанья Махапрабху.  

йаре декха, таре каха кришна-упадеша 
амара аджнайа гуру хана тара’ еи деша 

Простые люди страдают от невежества, и истинный ученик 
своего гуру, последователь Шри Чайтаньи Махапрабху и 
настоящий вайшнав, не может оставаться в стороне, 
равнодушным при виде их страданий. Последовав указанию 
Гуруджи и Махапрабху, Мурали Мохан взял на себя 
ответственность за падшие души, которые тонут в океане 
материального существования, и стал гуру. В настоящее время 
он принимает учеников в России, странах СНГ и в Америке. 

Читателю Мурали Мохан Махарадж известен многими 
публикациями статей по философии и религии, а также своими 
картинами и иллюстрациями «Окна в духовный мир». Он 
является автором книг: «Бхагавад-гита»– книга преданности», 
«Харе Кришна вчера и сегодня» (четыре выпуска), «Букварь, 
искусство медитации», «Трансцендентальная мозаика» (пять 
выпусков), «Храм в каждом доме – искусство арчаны», «Храм 
Шри Шри Кишор Кишори», «Харинама, дикша, вайшнава-
садачара», «Психоанализ непостижимого», «Таттва-сиддханта 
в молитвах и песнях гаудия–вайшнавов», эссе «Записки 
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вегетарианца» (на русском и английском языках), «В поисках 
счастья», «Анатомия любви», «Нектар санкиртана-лилы», 
«Кухня Кришны», «Не оскудеет рука дающего», «Дерево не 
приносящее плода», «Культура и религия демонов», «Если 
хочешь быть счастливым, будь им!», «Индуизм и Бхагавата-
дхарма», «Хакимовщина», «Ачарья», «Art Avatar» (окна в 
духовный мир) и нескольких практических руководств по 
преданному служению. 

Тысячи миллионов жизней душа путешествует с одной 
планеты на другую, из одной формы в другую, пока не 
встретит сад-гуру, получив семя бхакти (бхакти-лата-бидж) и 
шанс вернуться к Кришне.  

Мурали Мохан дас приносит почтительные поклоны 
своему дикша-гуру Ом Вишнупаду Парамахамсе 
Паривраджакачарье Шри Шримад Бхактиведанте Нарайане 
Махараджу, всей гуру-варге (предыдущим ачарьям Брахма-
Мадхва-Гаудия сампрадайи), а также всем вайшнавам, 
искренне преданным Кришне, которые вдохновляют нас на 
чистое преданное служение. 

В заключение этой книги Мурали Мохан дас выражает 
свою глубокую признательность, уважение и надежду, радуясь 
еще за одну-другую обусловленную душу, которая прочитав ее, 
заинтересуется темой бхакти и станет преданной Кришны. 
 
 



КНИГИ
ЕГО БОЖЕСТВЕННОЙ МИЛОСТИ

ШРИ ШРИМАД МУРАЛИ МОХАНА МАХАРАДЖА
Ачарьи-основателя объединения «Санкиртана»

КУХНЯ КРИШНЫ – КУХНЯ КРИШНЫ – 
ВЕГЕТАРИАНСКОЕ КУЛИНАРНОЕ ИСКУССТВОВЕГЕТАРИАНСКОЕ КУЛИНАРНОЕ ИСКУССТВО

Это второе исправленное и дополненное издание этой книги, 
и мы надеемся, что читатели в нем найдут для себя много пози-
тивной информации, которая вдохновит их отказаться от дурных 
привычек и принять ВЕГЕТАРИАНСТВО как путь к совершен-
ству человеческой жизни в мире, согласии и любви со всеми жи-
выми существами.

АНАТОМИЯ ЛЮБВИАНАТОМИЯ ЛЮБВИ
В этой брошюре мы объясняем природу сексуальности и 

ценность целибата (воздержания). Мы описываем трудности 
и последующие проблемы, с которыми сталкивается человек, 
пытающийся удовлетворить свое сексуальное желание. Вкратце 
мы приводим отношение представителей религии к внебрачным 
половым связям, затем описываем, что есть божественная 
любовь и предлагаем метод ее развития. 

О СЕМЕЙНОЙ ЖИЗНИ В СОЗНАНИИ КРИШНЫО СЕМЕЙНОЙ ЖИЗНИ В СОЗНАНИИ КРИШНЫ
Семейная жизнь представляет собой основу материального су-

ществования. Основываясь на авторитете Вед, в своей книге «О 
семейной жизни в сознании Кришны» мы представим любозна-
тельному читателю альтернативную существующей точку зрения, 
которая позволит более ответственно отнестись к пути, выбран-
ному в жизни и лишний раз заставит человека подумать: «Стоит 
ли игра свеч?»

ПРЕМА-АВАТАРА, ПРЕМА-АВАТАРА, 
ЖИЗНЕОПИСАНИЕ ШРИ ЧАЙТАНЬИЖИЗНЕОПИСАНИЕ ШРИ ЧАЙТАНЬИ

Я склоняюсь перед Шри Чайтаньей Махапрабху и Шри Ни-
тьянандой Прабху! Я также в почтении склоняюсь перед моим 
духовным учителем Нитья-лила-правришта Ом вишнупада 
парамахамса Шри Шримад Бхактиведантой Нарайаной Маха-
раджем и Шри Шримад А.Ч. Бхактиведантой Свами Прабху-
падой, а также перед всеми ачарьями Брахма-мадхава-гаудия 
сампрадайи. Только по их беспричинной милости игры Господа 
Чайтаньи могут проявиться в моем сердце.
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ДЖИВ ДЖАГО – ПРОСНИТЕСЬ СПЯЩИЕ ДУШИДЖИВ ДЖАГО – ПРОСНИТЕСЬ СПЯЩИЕ ДУШИ
«Jiv jago...» – это мистическая феерия, повествующая о 

путешествии души в пределах материальной вселенной 
и её возвращение в духовный мир. Пройдя через многие 
рождения и смерти, эволюционируя из низших форм жиз-
ни: обитателей вод, насекомых, пресмыкающихся, птиц и 
животных, поднимаясь до планет полубогов и опускаясь 
ниже Паталалоки, наконец, нам выпадает удача родиться 
человеком. Что же мы делаем, как используем этот редкий 
дар человеческой жизни? 

ЧИСТОТА – НАША СИЛАЧИСТОТА – НАША СИЛА
Книга «Чистота – наша сила» рассказывает читателю о том, 

с какими трудностями сталкивается человек, решивший по-
святить себя служению Богу. О взлетах и падениях, раская-
ниях и разочарованиях, которые постигают неофита. В книге 
говорится: кто такой ачарья, каково его положение и кто такой 
ученик. Здесь говорится о гуру-обманщиках и учениках-лице-
мерах, а также о том, как трудно соблюдать данные обеты и 
как легко поддаться соблазну.

УЧЕБНИК БХАКТИ – ТОМ ПЕРВЫЙУЧЕБНИК БХАКТИ – ТОМ ПЕРВЫЙ
«Учебник Бхакти» написан для любознательных людей 

и специалистов, теологов, культурологов и социологов. 
Первый том, – «Букварь», – для тех, кто ничего не знает 
о сознании Кришны, но горит желанием узнать, а равно 
и для тех, кто уже знаком с этим явлением и не оставляет 
серьезных намерений узнать больше, систематизируя уже 
имеющиеся знания. 

УЧЕБНИК БХАКТИ – ТОМ ВТОРОЙУЧЕБНИК БХАКТИ – ТОМ ВТОРОЙ
Эта часть книги представляет своего рода руководство к 

практической деятельности, доставляющей удовольствие Шри 
Кришне, Верховной Личности Бога. Второй том начинается с 
Садачары, для тех, кто желает быть посвященным в эзотери-
ческое наследие Гаудия-вайшнавизма. Он представляет собой 
вайшнавские тантры.
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ВАРАХА И НРИСИМХА – MY SWEET LORDВАРАХА И НРИСИМХА – MY SWEET LORD
В нашей книге мы расскажем о Шри Варахадеве и Шри 

Нрисимхе, принадлежащих к числу лила-аватар. История, 
которую мы предлагаем в нашей книге, поможет читателю 
понять, кто есть Бог и каковы Его отношения с Его чисты-
ми преданными. Любой, кто внимательно с преданностью 
ее прочитает, обретет себе в Лице Господа Варахи и Нри-
симхадевы надежного друга и покровителя, устраняющего 
сомнения, внутренние преграды и врагов, стоящих на пути 
к совершенству в духовной жизни.

СУДЬБА НЕУДАЧЛИВОГО ЙОГАСУДЬБА НЕУДАЧЛИВОГО ЙОГА
Сознание Кришны привлекает людей своей экстравагант-

ностью, необычайными оборотами, которые часто ставят 
под сомнение сложившиеся общепринятые представления 
о морали, этике и религии. Наша книга содержит докумен-
тальный фотоматериал, записи бесед с ремарками автора и 
электронную переписку.

СОЗНАНИЕ КРИШНЫ КАК ОНО ЕСТЬСОЗНАНИЕ КРИШНЫ КАК ОНО ЕСТЬ
Ряд публикаций, собранных в серии выпусков под на-

званием «Сознание Кришны как оно есть», предполагает 
создание апологетического проекта, который в настоящем 
отслеживает отклонения в философии и практике бен-
гальского вайшнавизма. Эти отклонения создают иска-
женное представление о Движении Шри Чайтаньи Маха-
прабху, давая повод для критики нашим оппонентам. Наши 
усилия направлены на выявление этих отклонений и при-
нятие превентивных мер по их устранению.

СУДЬБА ПРЕУСПЕВАЮЩЕГО КРИШНАИТАСУДЬБА ПРЕУСПЕВАЮЩЕГО КРИШНАИТА
Всякое духовное движение поддерживается ачарьями 

(совершенными личностями). Когда ачарья уходит, и оно 
становится религией, то с духовной платформы спускается 
на материальный уровень сознания. Тогда штатные пропо-
ведники и так называемые гуру подобно путанам вскармли-
вают своих последователей отравленным молоком. В нашей 
книге речь пойдет именно о таких. Главный герой нашей 
повести  А. Хакимов является типичным примером такого 
гуру. Подобно массовику затейнику и шоумену, он гастроли-
рует,  развлекая наивную публику и вынимая из ее карманов 
деньги и энергию.
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БХАГАВАД-ГИТАБХАГАВАД-ГИТА
«Бхагавад-гита» является квинтэссенцией ведического 

знания, наиболее известным философским и теистиче-
ским произведением, принадлежащая перу Двайапаяны 
Вьясадевы, литературной инкарнации Господа Кришны.

БРАХМА – ТВОРЕЦ, ОТЕЦ, УЧИТЕЛЬБРАХМА – ТВОРЕЦ, ОТЕЦ, УЧИТЕЛЬ
Господь Брахма – вайшнава, величайший преданный 

Шри Кришны, Верховной Личности Бога. Брахма – это 
Гуна-аватара, наделенная способностью творить. Также 
он – отец всех видов и форм биологической жизни. И, 
наконец, Брахма – это духовный учитель, ачарья-основа-
тель сампрадайи, в которой принял посвящение Господь 
Чайтанья Махапрабху, наиболее милостивое воплощение 
Кришны.

ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 1ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 1
Предлагаемая читателю книга написана в форме диа-

логов, длившихся на протяжении нескольких лет между 
доктором философских наук, профессором социологии 
Санкт-Петербургского университета Владимиром Ли-
совским и вице-президентом регионов Волга – Урал, 
Сибирь – Дальний Восток Международного общества 
Сознания Кришны Маму Тхакуром дасом.

ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 2ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 2
Эту книгу автор посвящает А.Ч. Бхактиведанте Свами 

Прабхупаде, основателю-ачарье Международного обще-
ства сознания Кришны. Книга «Харе Кришна вчера и се-
годня» является продолжением уже существующей книги 
под тем же названием, написанной Маму Тхакур дасом (а 
ныне Мурали Мохан Махараджем) в соавторстве с одним 
из своих оппонентов, академиком В. Лисовским.
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ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 3ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 3
В третьем выпуске этого издания, наряду с историче-

скими событиями и реально действующими личностями, 
читатель может ознакомиться с философией, этикой и 
практикой сознания Кришны. Здесь собраны воспоми-
нания автора, диалоги, беседы с учеными, лекции, пу-
бличные выступления, а также статьи и материалы, опу-
бликованные ранее.

ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 4ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 4
Книга «Харе Кришна вчера и сегодня» – это одна из книг 

серии публикаций, которую мы начали с академиком В. Т. 
Лисовским. Позже к нам присоединились: философ Эльмар 
Соколов и культуролог С. Н. Некрасов. В четвертом выпу-
ске этой серии приняли участие старший научный сотруд-
ник Московского института философии Т. Б. Любимова и 
один из основателей партии Жириновского Ахмет Халиев, 
беседой с которым мы и закончим первую часть этой книги. 

  
ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 5ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 5

Пятый выпуск книги «Харе Кришна вчера и сегодня» пред-
ставляет собой бестселлер мемуарной и философской лите-
ратуры. В ней собраны документальные материалы, фото, 
воспоминания и беседы автора за период с 1987 по настоя-
щее время. Для любителей легкого детектива – это приятное 
время препровождение, а для искателя истины – это кладезь 
мудрости. Что же касается последователей сознания Криш-
ны – это неиссякаемый источник вдохновения.

ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 6 ХАРЕ КРИШНА ВЧЕРА И СЕГОДНЯ # 6 
Наша книга описывает настоящий период, предполагая 

развитие событий и не опережая их. Написать эту книгу 
меня побудили обстоятельства. Один из моих оппонен-
тов показал мне Prabhupad Anti Defamation Association – 
Newsletters & Archive. Пытаясь дать подходящий ответ, я 
взял тайм аут, чтобы изучить материал этого сайта. 
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МАНИФЕСТ БЕЗОБЛАЧНОГО СЧАСТЬЯМАНИФЕСТ БЕЗОБЛАЧНОГО СЧАСТЬЯ
«Манифест безоблачного счастья» представляет иде-

альное устройство общества как оно было создано Го-
сподом Кришной. В этой книге читатель найдет мудрость 
ведической или арийской культуры, существовавшей на 
этой планете миллионы лет назад, под названием вар-
нашрама-дхарма, целью которой было достижение осво-
бождения от круговорота рождения и смерти.

КРАСОТА СПАСЕТ МИРКРАСОТА СПАСЕТ МИР
Посвящается Бхактиведанте Нараяне Госвами, моему 

дикша Гуру, непревзойденному рассказчику кришна-кат-
хи. Счастье и красота не существуют отдельно друг от 
друга. Они неразлучны как тело и душа. Хотя, говоря о 
душе, мы должны сделать оговорку: здесь мы имеем ввиду 
духовное тело, которое идентично самой природе нашего 
истинного «я». Духовное тело – источник вечного бытия, 
знания и блаженства, в то время как материальное – источ-
ник страданий.

НЕ ОСКУДЕЕТ РУКА ДАЮЩЕГОНЕ ОСКУДЕЕТ РУКА ДАЮЩЕГО
В нашей книге «Не оскудеет рука дающего» мы коротко 

расскажем об истории возникновения и развития благо-
творительности и филантропии, а также об обязанностях 
человека, его долге по отношению к семье, к обществу, ре-
лигии и Богу, о его истинном предназначении (дхарме). А 
для тех, кто не знает или забыл какова цель человеческой 
жизни, мы напомним, что человек создан по образу и по-
добию Бога исключительно для того, чтобы познать Бога, 
служить Богу и любить Бога.

ПРАВДА И НЕПРАВДАПРАВДА И НЕПРАВДА
Понятие «правда» и «неправда», а также «добро» и 

«зло», относятся к сфере общечеловеческой морали и эти-
ки.  Однако в нашей книге мы попытались выйти за рам-
ки сложившихся представлений, расширить геополитики 
культурной традиции Запада и Востока и найти возмож-
ность их примирения.
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НЕКТАР САНКИРТАНА-ЛИЛЫНЕКТАР САНКИРТАНА-ЛИЛЫ
Вся слава Шри Шри Гуру и Гауранге! Нароттама дас 

Тхакур, в «Прардхане» пишет: голокера према-дхана ха-
ри -нама-санкиртана... «санкиртана пришла из духов-
ного мира, с Голоки Вриндавана».

МОЙ ГУРУДЕВ – ДУША ВРИНДАВАНЫМОЙ ГУРУДЕВ – ДУША ВРИНДАВАНЫ
Наша книга «Мой Гурудев – душа Вриндаваны» пред-

ставляет собой воспоминания тех немногих эпизодов 
моей жизни, которые навечно связали меня со служе-
нием Его Божественной милости Нитья-лила правишта 
Ом Вишнупад Аштоттара-шата Шри Шримад Бхактиве-
данта Нараяна Госвами Махараджу, который очень дорог 
Шримати Радхике.

ЕСЛИ ХОЧЕШЬ БЫТЬ СЧАСТЛИВЫМ, БУДЬ ИМ!ЕСЛИ ХОЧЕШЬ БЫТЬ СЧАСТЛИВЫМ, БУДЬ ИМ!
В нашей небольшой книге мы собрали высказыва-

ния некоторых философов, поэтов и просветителей, 
воспользовались энциклопедическими данными и ис-
следованиями ученых, а в конце книги привели мнение 
спиритуалистов и последователей сознания Кришны.

ЗАПИСКИ ВЕГЕТАРИАНЦАЗАПИСКИ ВЕГЕТАРИАНЦА
Любите животных, не ешьте их! Эта книга рассказы-

вает о вегетарианстве с точки зрения этики, морали, 
религии и здравого смысла, а так же о прасаде – осве-
щенной вегетарианской пище, предложенной Кришне. 
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ДЕРЕВО, НЕ ПРИНОСЯЩЕЕ ПЛОДАДЕРЕВО, НЕ ПРИНОСЯЩЕЕ ПЛОДА
Это одна из серии книг написанная автором для лучшего 

осознания человеком духовной природы и природы матери-
альной, а также его отношения к Богу. Что есть религия, и что 
таковой не является? Какова цель истинной религии, и что 
таковой не является? Вот вопросы, затронутые в ней.

ПСИХОАНАЛИЗ НЕПОСТИЖИМОГОПСИХОАНАЛИЗ НЕПОСТИЖИМОГО
Наш психоанализ посвящен предмету, который находится 

далеко за пределами чувственного опыта. Хотя мы говорим 
о нем как о реально существующем объекте познания, одна-
ко его постижение относится скорее к области метафизики 
и парапсихологии, чем к той науке, в основе которой лежит 
эмпирический метод познания. Какова же его ценность для 
человека, желающего обрести освобождение от круга рожде-
ния и смерти, старости и болезней, тройственных страданий, 
присущих материальному существованию? 

ПОСЛАНИЕ БОЖЕСТВЕННОЙ ЛЮБВИПОСЛАНИЕ БОЖЕСТВЕННОЙ ЛЮБВИ
Шри Чайтанья Махапрабху является наиболее милости-

вым воплощением Господа Кришны. Его учение представ-
ляет сущность всех ведических писаний; оно неотлично от 
учения Самого Кришны. В «Бхагавад-гите» (18.66) Кришна 
говорит: «Оставь все религии и предайся Мне…». Как пре-
даться Кришне учит Шри Чайтанья. 

ЛЕВ ТОЛСТОЙ И СОЗНАНИЕ КРИШНЫЛЕВ ТОЛСТОЙ И СОЗНАНИЕ КРИШНЫ
Книга «Лев Толстой и сознание Кришны» рассказыва-

ет читателю о связи Толстого с древней традицией, которая 
стала причиной отторжения великого русского мыслителя 
от русской православной церкви, раскола и предания его 
анафеме. «Лев Толстой и сознание Кришны» – это недоста-
ющая страница биографии великого русского писателя и 
«антихриста». Она поможет нашим читателям правильно 
понять и оценить вклад Толстого в историю развития пере-
довой русской мысли и духовной личности человека. 
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БУКВАРЬ –БУКВАРЬ –
ФИЛОСОФИЯ И ПРАКТИКА СОЗНАНИЯ КРИШНЫФИЛОСОФИЯ И ПРАКТИКА СОЗНАНИЯ КРИШНЫ

«Букварь» – для тех, кто ничего не знает о сознании 
Кришны, но горит желанием узнать, а равно и для тех, кто уже 
знаком с этим явлением и не оставляет серьезных намерений 
узнать больше, систематизируя уже имеющиеся знания. 
Она представляет своего рода руководство к практической 
деятельности, доставляющей удовольствие Шри Кришне, 
Верховной Личности Бога. 

В ПОИСКАХ СЧАСТЬЯВ ПОИСКАХ СЧАСТЬЯ
Эта книга рассказывает читателю о том, как человек, 

стремясь обрести в этом мире счастье, становится еще 
более несчастным, чем до того, как он пожелал стать 
счастливым. Столкнувшись с непреодолимыми труд-
ностями, он впадает в депрессию и, чтобы выйти из нее, 
пускается во все тяжкие прегрешения, одно из которых 
алкоголизм и наркомания.

ИНДУИЗМ И БХАГАВАТА-ДХАРМАИНДУИЗМ И БХАГАВАТА-ДХАРМА
Книга «Индуизм и Бхагавата-дхарма» написана в форме 

очерков, которые вошли в нее отдельными главами. За-
канчивается книга беседой автора со старшим научным 
сотрудником Московского института философии, 
Доктором философских наук Т.Б, Любимовой. Хотя 
«Индуизм и Бхагавата-дхарма» предназначена для узкого 
круга религиоведов, социологов, политологов и др. 
представителей общественных наук, тем не менее, она 
вызывает живой интерес широкого читателя, интересую-
щегося философией и религией древнего Востока.

КУЛЬТУРА И РЕЛИГИЯ ДЕМОНОВКУЛЬТУРА И РЕЛИГИЯ ДЕМОНОВ
В царстве Вишну нет сирот. Господь – Отец всех жи-

вых существ. Он поддерживает каждого, предоставляя все 
необходимое для жизни. Высшие планетарные системы 
населяют праведники (полубоги), срединные, подобные 
Земле – человеческие существа, а низшие (миры безверия) 
– демоны.
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ХАРИНАМА, ДИКША, ВАЙШНАВА-САДАЧАРАХАРИНАМА, ДИКША, ВАЙШНАВА-САДАЧАРА
Обязанности и этикет для преданных ашрама «Сан-

киртана». Издание для учеников Мурали Мохан даса. В 
этой книге представлены правила поведения и обязанно-
сти для учеников Мурали Мохан даса. Они составлены на 
основе «Хари-бхакти-виласы» Шрилы Санатаны Госвами 
и материалов других вайшнавов-ачарьев Брахма-Мад-
хва-Гаудия сампрадайи. По сути, они являются общими 

для всех преданных Кришны.

ТРАНСЦЕНДЕНТАЛЬНАЯ МОЗАИКАТРАНСЦЕНДЕНТАЛЬНАЯ МОЗАИКА
Представляет собой сборник статей, опублико-

ванный ранее под названием «Трансцендентальная 
мозаика». Это скромная попытка научить людей на-
слаждаться жизнью независимо от обычного течения 
дел и умонастроения в каждый настоя щий момент, 
который становится вечностью с того времени, как 
мы познали себя (душу) и восстановили свои вечные 
отношения с Кришной.

ХРАМ В КАЖДОМ ДОМЕХРАМ В КАЖДОМ ДОМЕ
Эту книгу я написал для моих учеников и последо-

вателей, которые горят желанием постичь науку пре-
данного служения Всепривлекающей личности Госпо-
да Шри Кришне во всех его видах. Усвоив основные 
принципы арчаны, согласно Панчаратрике, человек 
легко сможет осуществить поклонение любой форме 
Господа, которая является проявлением Его вечной 
лилы, воплощенной в арча-виграхе. 

ХРАМ ШРИ ШРИ КИШОР КИШОРИХРАМ ШРИ ШРИ КИШОР КИШОРИ
В этой книге наиболее известные песни и молит-

вы Гаудия вайшнавов, которые произносят и поют в 
храме Шри Шри Кишор Кишори объединения «Сан-
киртаны» во время Мангала и Гаура-арати, а также на 

воскресных программах.
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АЧАРЬЯ АЧАРЬЯ 
Наша книга «АЧАРЬЯ» представляет собой скромную 

попытку прославить нашего Парам Гурудева, А.Ч. Бхактиве-
данту Свами Прабхупаду. Она состоит из 4-х частей, каждая 
из которых, является самостоятельной, связанной с после-
дующими только общей идеей. Первая часть - на основе 
Хаягривы даса; вторая - Хари Шаури, который был личным 
секретарем и слугой Шрилы Прабхупады; третья, вплоть до 
последних дней пребывания на планете, написана Тамала 
Кришна Госвами. Последняя, четвертая часть, полна драма-
тизма, написаная слезами и кровью истинных последовате-
лей самого учения Шрилы Прабхупады, служит апофеозом 
героизма и духа  подвижничества.

ТАТТВА-СИДДХАНТАТАТТВА-СИДДХАНТА
В книге “Таттва-Сиддханта” собраны наиболее извест-

ные песни и молитвы Гаудия-вайшнавов, которые поют и 
произносят в храмах Объединения “Санкиртана”, ачарьи- 
основателя Шри Шримад Мурали Мохана Махараджа, во 
время Мангала-арати, Гаура-арати, во время праздников, 
связанных с явлением Господа Шри Кришны, а также на 
воскресных программах.

ART AVATARART AVATAR
По словам Шрилы Прабхупады картины в сознании 

Кришны – это окна в духовный мир Вайкунтхи и Голоки 
Вриндаваны. В данной книге представлены картины 
Мурали Мохана Махараджа с выдержками из Его книг, ко-
торые послужат путеводителем по данной галерее.

ХАРЕ КРИШНА - THE BEST!ХАРЕ КРИШНА - THE BEST!
Эта книга из серии мемуаров «Харе Кришна вчера и 

сегодня». И события, упомянутые в ней, непосредствен-
но связаны с историей распространения Харе Кришна 
в нашей стране. Из книги «Харе Кришна - THE BEST» 
читатель может получить доподлинную информацию, как 
говорится «из первых рук».
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ИСТОРИЯ ПУРАНДЖАНЫ ИСТОРИЯ ПУРАНДЖАНЫ 
«История Пуранджаны» - это аллегорическая история, 

в которой царь Пуранджана -  живое существо (душа). В 
поисках счастья она нашла город с девятью вратами- тело 
человека. Поселившись в нем, душа в теле мужчины нашла 
себе подругу в теле женщины и привлеклась семейной жиз-
нью, совсем забыв о цели человеческой жизни - достиже-
нии освобождения от круговорота рождения и смерти.

ДОМ, В КОТОРОМ МОЖЕТ ЖИТЬ ВЕСЬ МИРДОМ, В КОТОРОМ МОЖЕТ ЖИТЬ ВЕСЬ МИР
ИСККОН на протяжении своей истории привлекал 

значительное внимание индологов, историков религии, 
социологов и психологов. Так как, с социологической точки 
зрения, гаудия -вайшнавизм представляет собой новое 
явление для западной культуры, ИСККОН часто рассма-
тривается обществом и изучается учёными как новое ре-
лигиозное движение.

В свое книге «Дом, в котором может жить весь мир» мы 
воспользовались материалами из сети интернета и распо-
ложением тех преданных, которые предоставили нам свои 
воспоминания (А.Козлов – «14 лет среди арийцев»).

КАРФАГЕН ДОЛЖЕН БЫТЬ РАЗРУШЕНКАРФАГЕН ДОЛЖЕН БЫТЬ РАЗРУШЕН 
Книга «Карфаген должен быть разрушен» написана в 

жанре «роман Non/fiction» на основе реальных событий 
с участием реальных персонажей с незначительной до-
лей художественного вымысла. Это, скорей всего, очерк, 
в котором описываются реальные события, люди, пре-
данные Кришны. Некоторые из них были у истоков ос-
нования ИСККОН в бывшем СССР, другие присоедини-
лись к движению значительно позже. Но без исключения 
все они вложили в распространение сознания Кришны 
свои силы, свой разум и часть своей жизни, хотя по злой 
иронии судьбы большинство из них остались за бортом 
истории. Книга может быть интересна социологам, рели-
гиоведам и обычному читателю, искателю приключений.



Его Божественная Милость 

Шри Шримад Мурали Мохан Махарадж
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