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Книга содержит исследование истории и основных вероучебных книг Международного Общества Сознания Кришны. Книга условно состоит из двух частей. Первая часть представляет собой исследование исторических корней кришнаитского движения, а вторая содержит  научный анализ священных для последователей кришнаитского движения книг, написанных Шрилой Прабхупадой, основателем Международного Общества Сознания Кришны, “Бхагавад-Гита как она есть”, “Шримад Бхагаватам” и “Шри Йшопанишад”. Книга предназначена для православных миссионеров, кришнаитов и просто людей, интересующихся новыми религиозными движениями России.

К  ЧИТАТЕЛЮ

Эта книга  написана   не для  православных мирян. Главная цель этой работы - подсказать православному миссионеру, как надо проводить беседы об индуизме и, в частности, о кришнаизме с представителями и адептами этих верований.  Также эта книга написана и для самих кришнаитов. Мы старались не оскорблять религиозных чувств вайшнавов. Нам известно, что движение кришнаитов (МОСК) хотя и возникло как самостоятельная организация в 1966 г., но как ветвь вишнуизма существует с древних времен. Мы знаем, что первые крупные кришнаитские общины существуют в Европе еще с начала века, основанные там Сарасвати Тхакуром, учителем Прабхупады. Но у нас есть целый ряд вопросов к самим кришнаитам и их  доктринам. Многое из того, что написано в их книгах смущает и настораживает нас. Для того, что бы поделиться с ними своими сомнениями и предположениями, мы адресуем и им этот скромный труд. 

Когда писались страницы этой книги, нас особенно вдохновлял текст из Библии, 17 глава Книги Деяния Святых Апостолов. Здесь говориться о проповеди Первоверховного апостола Павла в Афинах. Придя в этот город, он посетил языческое капище (ареопаг), где имел возможность обратиться к афинянам с короткой проповедью, и этими словами с самыми лучшими пожеланиями мы  хотим окончить это слово “к читателю”:  “ И, став Павел среди ареопага, сказал: Афиняне! по всему вижу я, что вы как бы особенно набожны.   Ибо, проходя и осматривая ваши святыни, я нашел и жертвенник, на котором написано `неведомому Богу'. Сего-то, Которого вы, не зная, чтите, я проповедую вам” (22-23).
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                                         I. ИСТОРИЯ

Вызов

В 1979 г. на Всемирном конгрессе индуистов председательствующий заявил: “Наша миссия на Западе увенчалась фантастическим успехом. Индуизм превращается в доминирующую мировую религию, и конец христианства близок”
. Но своим “успехам” индуисты обязаны отнюдь не армии гур, которые во множестве осаждают Западный мир. Расцвет индуизма на западе приходится на 70-е годы и связан с визитом группы “Битлз” в 1969 г. в общины Махариши Махеша Йоги в Индии. Увлечение “Битлз” трансцендентальной медитацией вдохновило миллионы их почитателей в Европе и Америке  увлечься  йогой,  медитацией и индуизмом. Джордж Харрисон хвастался, что увлечение транс - медитацией в западном мире можно сравнить, учитывая масштабы распространения, только с увлечением наркоманией. Позже Харрисон принесет на Запад маха-мантру “Харе Кришна”. Подпав под влияние английских кришнаитов он напишет песню “Мой дорогой Господь”, в которой прославление индуистского “бога” Кришны объединит с библейским прославлением - “аллилуйя”. Подобная попытка смешения этой языческой мантры с библейским прославлением Творца (“аллилуйя”), вызвала законное возмущение у многих верующих христиан. Но все это не смутило битломанов,  хиппи и наркоманов, толпами поваливших в кришнаитские ашрамы. Вызов, брошенный на Западе индуистской поп-культурой христианству, позже перебросился на Россию. Первые русские кришнаиты, вербуя в свои ряды не искушенных россиян, прежде чем предложить им “Бхагавад-Гиту”, совали в их руки рекламный буклет о кришнаитах, написанный Харрисоном. “Миссионерский” поп-бросок состоялся, и вскоре должно наступить протрезвление. Разные индуистские школы учат о том, что якобы их религия “самая древняя на земле”, а их писания - “самые старинные и авторитетные”. Они ожидают заката традиционных монотеистических религий: ислама, христианства и иудаизма. Они ждут, когда их гуру воцарятся над всем миром. Проиндуистский журнал “Имердженс” сообщает: “Многие поколения последователей всех основных религий ожидали его. Христине знали Его как Христа и ожидали Его скорого пришествия. Евреи ожидали его как Мессию, индуисты ждут его в лице пришествия Кришны, буддисты ждут его как Майтрейю Будду; для мусульман Он - Имам Махди. Имена могут быть разными, но все они относятся к одной и той же личности: Всемирного Учителя”
. Кого ожидают и во имя кого бросают вызов христианству представители неоиндуизма,  христиане знают. Ибо о нем написано в Писании
. Создаваемая вера “Нового века”, в понимании блаженной памяти отца Серафима Роуза, и есть грядущая религия антихриста. Мы не можем ни принять вызов, ни уклониться от него, но при этом мы всегда помним “что наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной” (Еф. 6, 12).   

Религия многих храмов

Индуизм  - одна из Мировых Религий, последователи которой в Индии
 и за ее пределами насчитывают 690 миллионов человек
. Эту религию исповедуют  народы, населяющие Индию, Непал и Шри-Ланку. Существует огромный интерес к индуистским верованиям и со стороны многих европейцев и американцев. По мнению многих ученых, эта религия возникла между 15 и 5 вв. до Р.Х. Ее происхождение связывают с завоеванием полуострова Индостан арийскими племенами, пришедшими из Европы, Ирана и Ассирии
. Особенности арийского культа заключались в вере в магическую силу обряда сжигания. Арии считали, что с помощью этого обряда они постепенно перерождают Вселенную. Местное население Индии завоеватели воспринимали как низших людей и установили строгие формы отношения с ними, что значительно позднее  переродилось в кастовую систему деления общества. Культ Ариев переплелся с верованиями местного населения, и из образовавшегося   синкретического смешения и возникла индуистская религия.  

Индуизм не является цельной религиозной системой и не может быть классифицирован  по конфессиональному или доктринальному признакам. В древнем и современном индуизме выделяется храмовая укладность мифологических и вероучительных начал того или иного индуистского культа. Каждый Храм и каждое почитаемое место окружено местечковой мифологией, которая в свою очередь выстраивает или подсказывает этические и условно догматические мировоззрения. “Цельным” же индуизм кажется только потому, что, подобно другим языческим
 религиям, всегда являлся дуалистичным. Почитатели злых и “добрых” богов одинаково относятся и к добру, и к злу, признавая каждую частность естественными проявлениями единого  целого
. Именно поэтому индиец может  посещать и тантристские сборища, и храм богини смерти Кали (с его кровавыми обрядами), музыкальные мистерии почитателей Рамы и кришнаитский “санкиртан” (бенг.- санкиртон).   Рассуждая о трансцендентности Вишну, индуист может продолжать исповедовать фаллический культ, связанный с почитанием лингама - детородного органа Шивы, кланяясь перед его каменной имитацией.

Там, где культ преобладает над нравственно-религиозным кодексом, и сам единый законодательный свод в силу многообразия традиций не возможен. Там царит анархия магизма и произвол клерикально-брахманической верхушки. Может быть, этим и объясняется такое количество “гуру” (учителей) и наставников - полубогов. Где нет цельного нравственно выверенного вероучения, каждый привратник, каждый билетер, оберегающий древние стены и памятные места, мнит себя законодателем, учителем невежд и даже “богом”.  В этом смысле  конфессиональный, философский и этический плюрализм, царящий в мире индуизма, всегда будет рассадником религиозного сектантства
.

Об историческом начале индуизма известно очень мало, и в особенности недостоверны первые хронологические данные. Впрочем, некоторые исследователи приписывают первым религиозным индусским образованиям довольно глубокую древность, относя время их возникновения в добуддийский и доджайнистский период [13]
.

Каждый из 3 333 333 богов и богинь
, полубогов и племенных духов индуизма имеет свою этическую окраску. Но и в одном божестве, например, таком как Кришна или Шива, могут уживаться и аскетизм, и необузданное сладострастие, преданность и коварство, добро и зло. Само слово “индуизм” индусы не употребляют. Они называют свою религию  ”хинду-дхарма” (“закон индусов”) или “хинду-самая” (“вера индусов”). Вишнуиты и кришнаиты называют себя “вайшнавами”, что означает “преданный слуга”. В самих хитросплетениях мифологических лабиринтов индусы ищут для себя этические ориентиры, и каждый в этом калейдоскопе “законов” и верований может найти то, что наиболее будет соответствовать его представлению о грехе и морали, правде и лжи
. Каждый сам может избрать в одном и том же “божестве” и добро, и зло и служить преданно первому или второму.

Невозможно изучать индуизм как обрядово-культовый институт в силу многообразия местных представлений и традиций каждого в отдельности взятого языческого “святилища”. Этим и объясняется повышенный интерес к древним индуистским писаниям, Ведам и эпическим текстам “Махабхараты” и “Рамаяны”. 

Бхагаватизм

 Задача данной работы - дать анализ текстам, имеющим наибольшее распространение среди сторонников ОСК (Общества Сознания Кришны), и поэтому наибольшее внимание в настоящей работе будет уделено текстам “Бхагавад-Гиты как она есть” и “Шримад Бхагаватам”.

“Бхагавад-Гита” входит в 6-ю книгу “Махабхараты” (древнеиндийского поэтического эпоса) и представляет из себя диалог между военачальником Арджуной и его кучером Кришной. “Божественный” кучер пересказывал Арджуне идеи упанишад - последнего свода ведических поучений, сложившийся в 7- 6 в.в. до н. э. В этом смысле “Бхагавад-Гита” - компилятивный свод знаний, заимствованных из самых разных, поздних и ранних ведических текстов. Мифологический скелет Гиты сложился на исходе 1 тыс. до н.э.
. Но то, что называется “философией Гиты”, сформировалось и зафиксировалось в виде текстов лишь значительно позже. Учитывая, что отдельные более поздние тексты “Бхагавад-Гиты” имеют выраженный теистический и монотеистический характер,  мы можем предположить, что смысловой корпус “Бхагавад-Гиты” испытал на себе влияние не только Вед, но и раннего христианства
 . 

“Бхагавад-Гита”,  являясь частью “Махабхараты”, никогда не являлась таким же бесспорным авторитетом в вероучительных вопросах, как сами ведические писания. По индуистскому преданию, мудрец Вьясадева разделил все “Веды” на четыре части, составив на них первый комментарий “Пурана”, и “для людей с более низкими умственными способностями” ([1], с.41) написал “Махабхарату”, а, следовательно, и “Бхагавад-Гиту”, как ее составную часть.  Позже, как комментарий к “Веданта-сутре”, тот же Вьясадева написал “Шримад Бхагаватам”. Профессор Шантепи писал: “Санкара сообщает около 800 г., что Махабхарата предназначалась для религиозного поучения тех, кому запрещено было изучение Вед и Веданты” ([13], с.115). В своде индуистских авторитетных книг Шантепи готов отвести “Бхагавад-Гите” место “священного предания”, ни в коем случае не относя ее к разряду канонических “священных” писаний. Можно сказать, что “Бхагавад-Гита” даже не является второканонической книгой по отношению к основным ведическим текстам. Несмотря на заявление адептов ОСК, что якобы “Бхагавад-Гита” была дарована Кришной 5000 лет назад, индийская ведо-эпическая археология определяет, что время окончательного написания и оформления (литературной фиксации) “Махабхараты” относится к 3-4 векам н.э., более древних сохранившихся сводов наука не знает [14]
. Востоковед П.Гринцер писал: “Хотя санскритский эпос рассказывает о древних племенах эпохи расселения ариев в Индии: бхаратах, куру, панчалах и других, он в тоже время знает греков, римлян, саков, тохарцев, китайцев, то есть такие народы, которые стали известны индийцам лишь на рубеже нашей эры”. Также Гринцер обращает внимание на то обстоятельство, что описанная в “Махабхарате” город - столица Хастинапура  является полностью плодом чьей-то бурной поэтической фантазии. Он пишет: “Между тем, как показали недавние раскопки на месте древней Хастинапуры, в начале 1 тыс. до н.э. она представляла  собою простое скопление хижин всего лишь с несколькими кирпичными домами” [14]. Давая оценку дидактическим разделам санскритского эпоса, наука относит описанные в нем социально-юридические отношения к периоду индийского средневековья. Мифологический образ Вьясадевы, якобы написавшего все Веды с бого-слоном Ганешей, на самом деле является всего лишь красивым лубком, но никак не более. П.Гринцер, говоря о двух авторах “Махабхараты” и “Рамаяны” Вьясе и Вальмики, писал: “Вполне возможно, что тот и другой не были мифическими личностями, но не были они и авторами в современном смысле этого слова, а лишь наиболее выдающимися и потому наиболее запомнившимися фигурами в длинной чреде сказителей” ([14], с.9). Среди многочисленных вероучительных писаний различных религий современный корпус “Бхагавад-Гиты” является наиболее удобным объектом научной критики
.

Многие западные и отечественные индологи прошлого века обвиняли вишнуитов, в части их фольклора о Кришне, в плагиате. Действительно, когда проводился сравнительный анализ христианских Писаний и текстов “Бхагавад-Гита” и “Шримад Бхагаватам”, обнаруживались тексты близкие по смыслу и содержанию. Причем такие смысловые и фактические совпадения возникали только тогда, когда специалистам предоставлялась возможность работать с позднейшими переводами и пересказами индуистских книг, их комментариев, а не подлинников на санскрите. 

Религиозное движение, возникшее вокруг текстов “Бхагавад-Гиты”, называлось бхагаватизмом,  и только в 4-5 вв. н. э., во времена династии Гуптов, стало именоваться “вайшнавизмом” (вишнуизмом).  

Вайшнавы (вишнуиты)

Индусы веруют в то, что божество нисходит время от времени на землю. Само то или иное проявление бога на земле называется аватарой. Верховным “богом” в вишнуизме является Вишну. Веды, однако, ставят Вишну ниже Индры и делают одним из его воинов - соратников. Специалисты-индологи считают, что: “В ведийских гимнах Вишну занимает сравнительно скромное место, хотя и входит в число основных божеств, в брахманах его значение возрастает, но лишь в эпосе и пуранах Вишну становиться первостепенной фигурой” ([4], с. 238). Вишнуиты веруют в то, что их “верховный Бог” сходил на землю, при этом первые четыре аватары его были в виде животных: рыбы, черепахи, вепря и “нарасимха” (человека-льва)
. Во время аватары в теле черепахи Вишну даже принимал облик соблазнительницы Мохини, которая сумела очаровать и увлечь за собой всех демонов. В первых аватарах мы видим проявление древнего тотемизма и можем наблюдать то, как индуизм эволюционировал от примитивных форм языческого сознания к более сложным мифологическим системам. Не случайным представляется и изменение аватары из черепахи в сладострастную женщину - соблазнительницу демонов (асуров). Культ женского фетиша возникает как магический обряд плодородия. Язычникам в период раннего земледелия отношения между плугом и землей напоминали процесс деторождения, и они находили его выражение в своем фольклоре и своих  магических фетишах. Культ тотемизма  сменился культом “матери-земли”, и в сказке о первых аватарах Вишну мы можем найти тому подтверждение. Люди выходили из лесов, охота переставала уже играть такую роль в их жизни, как ранее, земледелие вытеснило ее, и на смену тотемизму пришел культ “матери-земли”. По мере того, как социально-юридические отношения становились сложнее, менялись формации, смещались и сами акценты, связанные с мифологическими образами и представлениями. Последующие аватары Вишну - это и карлик - завоеватель земель Вамана, и воин - защитник брахманов Рама, и “царственный герой” Кришна. Вишнуиты даже попытались в лице девятой аватары Будды, примирить народившуюся религию - буддизм - с классическим брахманизмом. Но введение реформатора Гаутамы в вишнуитский пантеон не остановило распространение буддизма, и индуизм не смог тогда подмять под себя новое движение - оппозицию. Как мы видим, вишнуитский миф развивался с учетом насущных проблем, связанных с анти-брахманической оппозицией и теми позитивными и негативными изменениями, с которыми сталкивалось древнеиндийское общество. Эволюция “верховного бога” от Праджапати к Брахме, от Брахмы к Вишну и Шиве, от Индры к Вишну, от Вишну к Кришне была обусловлена  борьбой различных течений в древнем и средневековом индуизме. Любая из индусских сект, провозглашающая того или иного “бога” или “полубога” “Верховным господом”, делала это без оглядки на древние ведические тексты и сами эпические повествования. Местечковые “храмовые” интересы того или иного клана, оберегавшего любое из почитаемых мест, диктовали и навязывали особенности своего собственного прочтения вед и эпических повествований, а правильнее сказать, их игнорирования.  Строго выверенный анализ и научное исследование древних текстов настораживало и огорчало гуру - любителей.  Они продолжали выдумывать свои собственные толкования, трактовки и пересказы самых “священных” текстов индуизма. 

Кришнаиты

Движение Чайтаньи Махапрабху (настоящее имя - Вишвамбхара, ок.1486-1533 гг.) явилось ответом на социально-политические проблемы, вызванные громоздкой и преступной по отношению к человеческой личности кастовой системой деления общества в средневековой Индий. Вишнуизм терпел кризис на фоне разрастающегося исламского влияния, и те реформы, которые осуществил   в Бенгалии Чайтанья, наметили позитивные изменения в реликтовом уже тогда брахманизме. “Чайтанья-чаритамрита” - наиболее почитаемая в вишнуизме биография Чайтаньи, написанная Кришнодаса Кабираджа в конце 16 века, отличается от описания жизни  бенгальского  гуру, написанного Прабхупадой. До 24-летнего возраста Вишвамбхара (Чайтанья) был “домохозяином”, и уже тогда он пытался организовывать религиозные манифестации. Но человек, не давший обет саньяси (отречения от мирской жизни), не мог в тогдашней Индии привлечь к себе многих. В поисках “духовного” успеха и признания юный реформатор отправляется в Пури, где и дает обет саньяси. Вернувшись  в Бенгалию, монах-проповедник столкнулся с ужасными кровавыми жертвоприношениями. Чайтанья вступает в конфликт с брахманами-убийцами и в их лице наживает для себя врагов. Его противниками становятся также бенгальские учителя майвади, близкой к буддизму философской школы. Подобно буддистам, он начинает выступать против кастового деления индийского общества. Чайтанье была нужна поддержка широких слоев населения, но неуклюжая кастовая и обрядовая система брахманизма не могла привлечь простой народ. Простые люди более охотно посещали массовые собрания индуистов по праздникам и с радостью принимали участие в процессиях по улицам городов и сел с посещением тех или иных значимых для верующих мест. Чайтанья решил весь сложный обряд свести к одному праздничному действию, упростить его и сделать доступным для непосвященных в тонкости брахманического магизма. Так возник санкиртан - совместное воспевание имени “бога” Кришны, исполнение гимнов, танцевальные процессии. Санкиртаны оказались настолько популярным в народе религиозным действом, что в них принимали участие не только представители различных каст, но и бенгальские мусульмане охотно включались в танцевальные процессии и исполнение маха-мантры “Харе Кришна”. Бывший адепт ОСК  Гурко В.А. в своей работе “Куда ведет сознание Кришны” пытается в практике проведения санкиртана увидеть неиндуистское влияние на Чайтанью. Так, например, он пишет: “Среди ближайших учеников Чайтаньи были и мусульмане по происхождению, а в те времена в Индии сильное влияние оказывал суфизм, одна из разновидностей ислама. Не исключено, что кришнаитские экстазы вольно или невольно заимствованы из практики суфизма. Можно сказать, что чайтаньизм сформировался как учение на стыке мировых религий, унаследовав элементы нравственно-этического учения христианства, языческие стороны индуизма и темперамент ислама” ([17], с.26).

 Культ Кришны становится центральным в проповедях Чайтаньи, и он даже объявляет себя аватарой Радхи (возлюбленной пастушки Кришны).  Самым нетрадиционным его решением оказалось провозглашение, вопреки сложившемуся индуистскому мифологическому канону, Вишну аватарой Кришны. Это был самый серьезный вызов классическому индуизму, и с этого момента последователи Чайтаньи Махапрабху - кришнаиты превращаются в одну из многих индуистских сект, вышедших из лона вишнуизма. Профессор Шинн в своей работе ”Становление Движения Харе Кришна в Америке” [10] сравнивает Шри Чайтанью Махапрабху с Лютером, он пишет: “В действительности параллели между Чайтаньей и Мартином Лютером очень интересны, особенно если учесть, что они были современниками и, насколько нам известно, ничего не знали друг о друге. Все то, что относилось к религии Кришны в Восточной Индии ко времени рождения Чайтаньи, было практически полностью монополизировано сословием священников (брахманов). Обряды совершались тайно, богослужение велось на древнем языке Индии, санскрите, а религиозные писания Кришны были доступны обычным людям главным образом благодаря публичным чтениям священнослужителей. Подобно  Мартину Лютеру, Чайтанья и его последователи перевели эти писания на национальные языки хинди и бенгали”. Возвращение современных кришнаитов к санскриту, их попытка внести в жизнь современного общества элементы варн (пережиток кастовой системы отношений), уклада и быта (ставшего реликтовым и в самой Индии) показывает, что основные идеи бенгальского реформатора  были преданы забвению, и в рядах ОСК  верх одержали брахманические представления о культе, обряде и жизни, то есть то, с чем всю свою жизнь боролся Шри Чайтанья Махапрабху.

Гуру-движение

Основатель МОСК (Международное Общество Сознание Кришны, английская аббревиатура - ИСККОН) Прабхупада Бхактиведанта Свами (настоящее имя - Абхай Чаран Де) родился в Калькутте 1 сентября 1896 года в семье торговца тканями Гоур Мохан Де. О раннем периоде его жизни профессор Шинн писал: “Прабхупада вырос в традиционной индийской семье, но обучался в английской христианской школе в Бенгалии”. К сожалению, профессор  Шинн не останавливает своего внимания на той “христианской школе”, в которой обучался юный Абхай Чаран Де. А учился он в Шотландском колледже. Данное учебное заведение в Индии предназначалось для миссионерской работы с молодыми людьми из индуистских семей. Сатсварупа даса Госвами в работе, озаглавленной “Очерки Ведической литературы”, писал: “Александр Дафф (1806-1878) основал в Калькутте Шотландский колледж, на который смотрел как на “штаб-квартиру в великой войне против индуизма”. Дафф рассчитывал обращать местное население, принимая его в школы и колледжи с обучением на английском языке, он отводил английскому языку основное место в усвоении ими христианства” ([11], с.101). Многие язычники, прошедшие эту школу, стали христианами и все получили христианское теологическое образование.

Внимательный анализ трудов Прабхупады говорит о том влиянии, какое христианское теологическое образование оказало на него.  Особенно в “Бхагавад-Гита как она есть” мы можем увидеть, как часто Прабхупада в своих комментариях использовал элементы христианской теологии там, где сами индуистские представления о Боге могли показаться неопределенными и даже откровенно политеистичными. Подобный спекулятивный подход к христианской теологии и нравственному богословию присущ не только основателю МОСК, многие представители и других течений индуизма, несмотря на свое откровенно враждебное отношение к христианству, использовали отдельные христианские понятия для философской и этической реабилитаций  собственно языческих представлений о Боге и жизни. До сих пор индуистские авторы пытаются использовать имя Христа в своих целях
, они охотно вспоминают библейские заповеди и рассуждают о своих богах в категориях и терминах, присущих христианскому или даже исламскому богословию. 

Еще когда Абхай учился в колледже, его отец обручил его с Радхарани Датта, которая только значительно позже стала его женой. Во время обучения в колледже Абхай подпал под влияние националиста Субхас Чандра Боуз, который уже тогда активно выступал против всего западного и готовился создавать отряды боевиков-сепаратистов. Позже Субхас возглавит Национальную индийскую армию, чтобы “покончить с британским владычеством в Индии” (стр. 13). Сатсварупа Дас Госвами в биографическом очерке “Прабхупада” об этом периоде в жизни своего гуру писал: “Абхай внимательно слушал страстные речи Боуза, призывавшего студентов поддержать движение за независимость Индии” (там же). В то время националистически настроенные студенты, и в их числе Абхай Чаран, выражали протест против английского владычества больше своим внешним видом, они ходили только в “дхоти” и “курта” и протестовали против кофе, сигарет и мясной пищи.

В книгах Прабхупады можно найти много высказываний, заимствованных из наставлений Боуза, его отношение к западной цивилизации Абхай Чаран сохранил на всю свою жизнь. Говоря об представителях “иудейско-христианских” традиций, он мог позволить себе употреблять такие выражения, как “негодяи”, “лицемеры”, “свиньи” и тому подобное (см. Чайтанья-чаритамрита, Мадхья-лила, 24.251). От своих последователей он требовал даже во внешнем виде выражать отрешенность от западного мира, если хотите, внешним видом протестовать против него. Как мы видим, многое из того, чему Прабхупада научился у индийских националистов, он впоследствии передал своим ученикам и растиражировал в издательстве “Бхактиведанта Бук Траст”.    

 По окончании обучения в колледже будущий гуру одно время работал фармацевтом и занимался торговлей лекарств в своем магазине. Это было время борьбы индийского народа за независимость, это было время, когда в ответ на христианскую и исламскую экспансию кришнаиты организовали свою программу для работы на западе. Для этой работы им нужны были молодые и хорошо по-английски образованные люди.

Инициатором программы распространения кришнаизма на английском языке был Шрила Бхактивинода Тхакур (настоящее имя - Кедаранатх Датта, 1838-1914). Он родился в Надии, в Западной Бенгалии. Получив образование в английском колледже он увлекся идеями “Брахмо самадж”, и его первым учителем был Дебендранатх  Тагор (1817-1905), который и приобщил юного Датта к идеям Мохана Рая. Дебендранатх также являлся духовным учителем Вивекананды. По мнению Ричарда Томпсона еще в молодости Кедаранатх “был хорошо знаком с религиозными воззрениями своего времени. Он тщательно изучал работы европейских мыслителей, и особое впечатление на него произвела философия преданности Иисуса Христа. Поначалу западное образование заставляло его свысока смотреть на вайшнавские произведения”
. Лояльное отношение Датта к христианству, и английской культуре в целом, помогло ему получить место судьи в британском магистрате штата Орисса. 

Будущий кришнаитский гуру входил в литературную элиту Бенгалии, и его перу принадлежали не только религиозные, но и светские произведения. Будучи близким к литературному окружению Рабиндраната Тагора, Бхактивинода часто сближался с разными религиозными партиями и школами. Огромное влияние на Бхактивиноду, как уже было сказано выше, оказали труды известного бенгальского реформатора Рам  Мохана Рая.

“Отцом современной Индии” называют Рам Мохана Рая (1772-1833)
. Он родился в Западной Бенгалии в семье просвещенного брахмана. С детских лет Мохан изучал мусульманскую теологию и философию, любил персидскую поэзию, которую изучал на языке подлинника. Учился он в Патне, где изучал не только основы классического мусульманства, но и труды Аристотеля. По настоянию родителей, получив блестящее исламское образование, он отправляется в Варанаси (Бенарес). Родители Мохана надеялись, что “священный город” произведет на юношу хорошее впечатление, но встреча с местными пандитами произвела на молодого Рая удручающие впечатление. В Бенаресе  в лице местных жрецов-брахманов  он столкнулся с  языческим невежеством и полу-колдовскими ритуалами и обычаями. После общения с исламской ученостью Мохан воспринял религию своих предков как дикое и невежественное язычество. Он принимает решение покинуть дом своего отца- брахмана. С 1803 г. Мохан занимает должность старшего клерка при сборщиках налогов в разных городах Западной Бенгалии. Находясь на службе английского правительства, Мохан  продолжает заниматься самообразованием; он выучил древнегреческий и древнееврейский языки. Он изучает Евангелие на языке подлинника и зачитывается трудами Бэкона и Бентама. Как Рам Мохан описывает в своей автобиографии, уже в 1788-1790 гг. он написал несколько критических работ о кризисе брахманического индуизма. Служба у англичан дала Мохану много, он понял преимущества христианско-европейского образования, в его мировоззрении произошли значительные изменения, и своими открытиями он поспешил поделиться с соотечественниками. Рам оставляет службу клерка и становится странствующим проповедником (аскетом), который обходит индийские города и селения, проповедуя индусам основы христианской этики, исламский монотеизм, и пытается предложить новое истолкование индусскому мифологическому фольклору. В 1815-1818 гг. Р.М.Рай переводит на английский язык Упанишады и пишет комментарий к ним. В это же время Мохан проводит серию диспутов против поклонения идолам и политеизма в индийской среде. Он видит в поклонении идолам не просто религиозное заблуждение и тем более телагумен (частное богословское мнение), Мохан считает, что идолопоклонство именно грех, именно преступление против веры в Бога, как Творца. В одной из своих работ он писал: “Практикуемое нашими соотечественниками идолопоклонство полностью отрицается шастрами и должно с великим ужасом восприниматься здравым смыслом, как ведущее  прямо к аморальности и разрушительное для общества. Каждый индус, молящийся столь абсурдным способом, создает пару идолов мужского и женского пола, нередко непристойного вида, якобы представляющих его возлюбленных богов; с детских лет его заставляют изучать их историю и размышлять над ними, равно как и над историями других богов, даже если приписываемые им деяния не свидетельствуют ни о чем, кроме распущенности, чувственности, лжи, неблагодарности, обмана доверия и предательства друзей”
.  Мохан, признавая Бога Творцом, отрицал, что в Нем Самом могут находиться и проявляться на уровне неких аватар  разрушительные начала. Бенгальский гуру хотел видеть в Боге только добро и там, где ему говорили о “злом начале в богах”, он видел грубое язычество. Если в индуистском божестве можно найти и злое, значит это и есть оправдание зла. Как мы видим из вышеприведенной цитаты, он видел начало нравственного разложения нации именно в приверженности простого народа к идолопоклонству. Он писал: “Стремясь удовлетворить их (идолов,- прим. О.С.), предполагаемые нужды, он (верующий) кормит, или притворяется, что кормит их каждое утро и вечер, в жару не забывает обмахивать их опахалом и в холод заботится об их удобствах - на день заворачивает в кусочек теплой материи, на ночь укладывает спать в уютную постель”
 . Описанная Моханом система воспитания как изучение сексуальных игр “божеств”  и практика  ухаживания за статуэтками идолов  есть раскрытое отношение реформатора к культу Кришны и Радхарани, столь распространенному именно в Бенгалии. Он восстает против язычества еще и потому, что именно в нем видит причину отсталости и разобщенности индийского общества
 . 

Особенно активно Мохан Рай выступал против человеческих жертвоприношений, практиковавшихся в шиваистских сектах, и ритуальных самоубийств вдов на погребальных кострах (сати )
. Обряд “сати” опирался на тексты из “Ваю-пураны”, где говорилось о том, что жена Шивы Сати сожгла сама себя. Возможно, что в древности обряд “сати” совершался женщинами добровольно, но со временем он превратился именно в ритуальное убийство. Женщину привязывали к столбу и, если ей удавалось освободиться, когда веревки перегорали, то специально стоящие для этого случая добровольцы-фанатики загоняли ее палками обратно в огонь. Это явление в те времена имело широкое распространение по всей Индии
. Только стараниями Британских властей при активном участии христианских миссионеров и абсолютной поддержке “Брахмо самадж” (“Общество Брахмы” - организация, созданная Моханом в 1828 г.  в Калькутте) в 1829 г. удалось добиться официального запрещения сати. Следующая проблема, с которой столкнулся Мохан Рай в Индии, - это проблема полигамии (многоженства), когда некоторые брахманы имели по 10-30 жен
 , и он яростно включается в борьбу с этим уродливым явлением. Созданное Рамом Моханом  “Брахмо самадж” сыграло огромную роль в религиозной и общественной жизни страны. Но прежде всего организация, созданная Моханом, собрала в своих рядах сторонников  обновления брахманизма, тех людей, которые позже создавали и неоиндуистские, и консервативно-брахманические организации, но какой бы направленности “левой” или “правой” не были эти движения, это были организации нового типа. 

Продолжателем дела Рам Мохана Рая был Дварканат Тагор, родной дед великого индийского писателя Рабиндраната Тагора (1861-1941), после него уже отец  Рабиндраната Дебендранатх Тагор (1817-1905) возглавлял “Брахмо самадж”. Во времена управления “Брахмо самадж” Тагорами калькуттская организация приобрела вид респектабельного литературного и религиозно-философского “клуба”. Люди разных взглядов и даже разного отношения к религии посещали этот клуб. Среди завсегдатаев и был будущий кришнаитский гуру Шрила Бхактивинода Тхакура.  Его религиозное мировоззрение почти во всем было созвучно идеям бенгальских реформаторов-обновленцев.

Вера “Брахмо самадж” включала в себя следующие аспекты:

признание Единого Бога всесовершенной личностью; 

вера в бессмертие души и возможность ее существования в загробном мире без цепи перевоплощений (реинкарнаций); 

вера в Промыслительное попечение Господа в судьбах Его творения;

отрицание кастового деления общества и восприятие рода человеческого как единой семьи; 

отрицание сложных брахманических обрядов;

необходимость перевода санскритских текстов на разговорные языки. 

Бхактивинода Тхакура признавал все выше приведенные верования и принципы Мохана. Единственное отличие кришнаитов от “Брахмо самадж” - их (кришнаитов) последовательная вера в возможность Боговоплощения (аватар), в том числе и в человеческом теле. Здесь Мохан придерживался жесткости исламского монотеизма. 

  Итак, как культурный и религиозный тип Бхактивинода Тхакура сформировался именно в “Брахмо самадж”, и хотя современные кришнаиты пытаются сгладить влияние идей Мохана Рая на Тхакуру, оно совершенно очевидно  присутствовало. Кришнаитский консерватизм был именно реакцией на модернизм “Брахмо самадж”, во всем остальном они были и остаются близки к этому неоиндуистскому движению.

Созданная Рам Моханом “ Брахмо самадж” “явилось первой в Индии общественной организацией нового типа, хотя и носившей еще черты религиозного общества. Его участники стремились реформировать религию индуизма, истолковывая ее в рационалистическом и моралистическом духе, отвергали средневековые сословно-кастовые деления и семейно бытовые обычаи” ([19], с.7).В своей работе о кришнаитах мы уделяем внимание “Обществу Брахмы”, потому что именно с реформатора Рам Мохана Рая и начинается история современного реформаторского гуру-движения в Индии. Движение, которое  отчасти зарождалось и в брахманской среде, но по сути являлось оппозиционным по отношению к  храмовому брахманизму.

Бхактивинода Тхакур являлся яркой личностью в бенгальском гуру-движении. Он активно проповедовал по всей Индии учение Чайтаньи. Его трудами были созданы кришнаитские центры во многих городах Бенгалии, связанные с именем Чайтаньи, можно сказать что он и извлек из забвения веков культ Шри Чайтанья Махапрабху. Переводческая деятельность, осуществленная им, отчасти являлась продолжением тех литературных начинаний, которые осуществлял Рам Мохан Рай, но здесь он пошел значительно дальше, чем кумир его молодости. 

Сын Бхактивиноды Тхакура - Шрила Бхактисиддханта Сарасвати Тхакур (1874-1933 ?гг.) - оказался еще более удачливым проповедником и организатором кришнаизма. В 1919 году Тхакур-младший воссоздал организацию Гаудия Матх. Именно эта организация впоследствии окажет сильнейшее влияние на Абхая Чарана. Сарасвати Тхакур (“симха-гуру” - “гуру-лев”), был известен как проповедник, и особенно в Южной Индии. Им было основано 64 храма в разных местах Индии. Один храм был основан в Рангуне (Бирма)  и два центра - в Англии и Германии.

Подобно Чайтанье, Тхакур-младший организовывал в местах паломничества несколько крупных шествий- парикрам с пением маха-мантры. Сарасвати Тхакур был также известен своей издательской деятельностью, он основал несколько типографий и напечатал огромное количество книг по кришнаизму. Именно выработанные Тхакуром-младшим тактика и стратегия ведения миссионерской работы для англоязычного населения легли в основу будущей работы Прабхупады в США и других странах мира. 

Главная целью написания этой работы является анализ трудов Прабхупады, но, возвращаясь к его биографии, можно заметить уже сейчас, что если  Бхактивинода Тхакур испытал на себе мощное влияние Мохана, то все литературное наследие Прабхупады находилось под влиянием и Шрилы Бхактивиноды Тхакура, и непосредственно Сарасвати Тхакура.

Анализ истории развития кришнаизма в 19 веке показывает, что движение испытывало в период своего бенгальского расцвета взаимопроникающее влияние самых различных религиозно-философских систем и синкретических антисистем (см. работу историка В.Л.Мохноча “Антисистема”). Но даже самый поверхностный анализ показывает, что в истории и судьбах бенгальского индуизма 19 столетие было  философским и “религиозным ренессансом”. Ренессансом, который просуществовав всего несколько десятилетий, был принесен в жертву индийскому национализму и анти-британскому сепаратизму.

 В 1922 году Абхай Чаран впервые встретился с Сарасвати Тхакуром. Эта встреча оказалась решающей для молодого Абхая. Сатсварупа описывает, что “сначала Абхай не хотел встречаться с ним, поскольку так называемые садху, которые были частыми гостями в доме его отца, не производили на него благоприятного впечатления” ([12] с. 14). Далее он описывает, что не успели Абхай и его друг поклониться гуру, как Сарасвати обратился к ним со словами: “Вы образованные молодые люди. Вы должны проповедовать учение Господа Шри Чайтаньи по всему миру”. Далее Абхай, заявившийся к гуру в одежде индийского националиста (кхади), стал спорить с Сарасвати о нецелесообразности учения в то время, когда индийцы борются за свою независимость, продолжая делать акцент на индуистском миссионерстве. Вопрос, каким путем пойти далее, противостоять англичанам силой вед или оружия, в то время волновал многих. Бенгальский сепаратизм имел свою предысторию. 

Первое крупное восстание против англичан вспыхнуло во владениях Ост-Индской компании в Бенгалии в 1761 г. В одной только Нижней Бенгалии отряды повстанцев численностью доходили до 50 000 человек. 5000 саньяси  (кришнаитов и брахманитов) принимали участие в военных действиях против европейцев. Отдельные партизанские отряды индусов просуществовали после подавления мятежа до 1805 г. ([20], c.312-313). Религиозная инициация не являлась предлогом для отказа участвовать в вооруженных конфликтах. Индусы и мусульмане включали в свои отряды и брахманов, и мул, и, как мы видим, отшельники-монахи саньяси могли принимать участие в военном походе. Они не спорили о том, насколько этично или нет принимать участие в войне, но искали более эффективные способы ведения борьбы с европейцами, и каждый находил их по-своему:  кто-то - совершая террористические акции против британцев в качестве боевика-сепаратиста, а кто-то - в качестве странствующего саньяси-проповедника, едущего в Америку.  

До 1959 г. Абхай Чаран Де оставался светским человеком, который, однако, уже сделал свой выбор, как он будет совершать свой подвиг брахмана- кшатрия(война). Уже в 1947 г. он получил почетный титул “Бхактиведанта” как знак его заслуг перед “Гаудия Матх” в качестве спонсора и богослова. Став в 1959 г. саньяси, он уже через десять лет в 1965 году отправляется в США, где в 1966 г. создает в Лос-Анжелесе МОСК (Международное Общество Сознания Кришны). Вся последующая его деятельность до самой  смерти, наступившей в 1977 г., являлась активной проповедью “сознания Кришны” по всему миру. В 1971 г. Прабхупада посетил даже Россию, где в Москве инициировал первого русского кришнаита Анатолия Пиняева. Впоследствии Пиняев отошел от кришнаизма и тесно сошелся с правыми экстремистскими организациями. В своей критической оценке кришнаизма он подмечает следующую особенность русских кришнаитов: “В России они всем говорят, что в Индии у них миллионы последователей, а в Индии говорят о том, что  десятки миллионов последователей у них в России”. 

ОСК уделяет большое внимание Бхакти-йоге (практическому осуществлению кришнаитских норм жизни). Вайшнавам необходимо следовать “четырем регулирующим принципам, которые запрещают употребление в пищу мяса, рыбы и яиц (а также лука и чеснока), прием одурманивающих и возбуждающих средств (в том числе кофе, чая, табака и т. д.), участие в азартных играх и недозволенные половые отношения” ([21], с.22). День кришнаита должен начинаться в 3.30. Проснувшись, он должен заняться уборкой помещения. Убрав помещение, кришнаит должен принять ледяной душ  и одеть чистую одежду (мужчины - курта и хоти, женщины - сари). Харикеша Свами считает, что “чистоплотность сродни праведности. Тот, кто живет в грязи, не сможет духовно совершенствоваться” (там же). После омовения вайшнав должен наносить на тело в 12 местах тилак (глина с берегов Ямуны). В 4.15 утра верующий кришнаит должен посетить свой ашрам и после общественных утренних молитв, читать по четкам маха-мантру 1728 раз. После медитации на звуки имени “Кришна”, которая обычно длится 2 часа, потом в течение дня кришнаит обязан исполнить еще несколько  мантр и читать в слух “Бхагавад-Гиту как она есть” и “Шримад Бхагаватам” [21]. После чтения книг Прабхупады  необходимо слушать лекции и только затем -  завтрак. Питаться кришнаиты могут только пищей, приготовленной руками вайшнавов. Эта пища называется прасад; прежде чем предложить ее верующим и гостям - не кришнаитам, они посвящают ее своему богу Кришне. Поэтому, с точки зрения библейского представления о язычестве, прасад может классифицироваться как идоложертвенное
. В течение дня кришнаит, в зависимости от своего положения в сектантской иерархии, может “руководить деятельностью храма, ухаживать за божествами, работать на кухне, или, сидя за компьютером, переводить книги Шрилы Прабхупады на свой родной язык, либо выходить на улицы, чтобы проповедовать и давать обусловленным душам эти книги” ([21], с.26-27). Подобный “аскетизм” приводил многих молодых людей к ощущению своей исключительности, и это ощущение наталкивало их на мысль ,что они лучше всех. Бывший кришнаит и главный редактор журнала МОСК  “Назад к Богу” Эд Сенеси вспоминает: “Тем не менее, этот аскетизм вселял в нас изрядную долю презрения и неприязни к тем христианам, которые пытались говорить с нами. Мы не принимали их, хотя во всеуслышание утверждали, что принимаем всех, потому что все люди идут по одному пути возвращения к Богу. Христиане были мясоедами, а мы подчеркивали, что вегетарианство является "первым пунктом" в духовной жизни. И если вы неспособны дойти до этого уровня, вас нельзя назвать даже просто человеком, не то что "духовным человеком". Вы просто используете другие формы жизни в стремлении к плотским наслаждениям, тогда как человеческая жизнь предназначена для духовного служения Богу. Мы считали, что эти люди исповедуют поклонение Богу, служение Ему, но на самом деле нарушают Его законы. Мы говорили, что даже их собственная заповедь говорит: "Не убивай", и в то же время они убивают животных. Что же это за лицемерие, какие же это духовные люди?”
. 

После смерти Прабхупады МОСК пережило ряд скандалов и серию судебных разбирательств. Профессор Ларри Шинн описывает свое посещение центра МОСК в Нью-Вриндаване (Западная Вирджиния) в 1989 г., следующими словами: “Я обнаруживал усиливавшееся отчуждение среди последователей Бхактипады (Бхактипада - один из лидеров МОСК). Как-то раз на самого гуру напал разгневанный преданный со свинцовой трубой и чуть не убил его. Полиция сделала обыск в Нью-Вриндаване и нашла множество спортивных товаров, предназначенных для продажи, например, бейсбольные кепи и футболки. Товарные знаки на них нарушали патентное право... Даже в Нью-Вриндаване, при содействии экс-преданных произошло убийство. ФБР и полиция выявили, однако, что руководство общины участвовало в деятельности, противоречащей их вере, в результате чего многие преданные в конце концов разочаровались и переселились в другие общины МОСК”  ([10], c.35-36).  

В действительности организация, созданная Прабхупадой, несмотря на все его труды, так и не стала достаточно большой. На территории СНГ их численность едва ли переходит рубеж в 400 000 вайшнавов. Общество имеет более 400 центров в разных странах мира и везде можно наблюдать случаи отхода верующих от МОСК. 

Говоря о численности последователей МОСК и темпах их увеличения, в сравнении с более устойчивыми религиозными группами, как, например, группы последователей Рамакришны (1836-1886), Вивекананды (1863-1902), и Ауробиндо (1872-1950), можно сказать уже сейчас, что после смерти Прабхупады и ряда скандалов вокруг руководства МОСК [10], темпы роста ОСК значительно снизились, и сама программа распространения книг, и миссионерская работа терпит значительный кризис.

Общий интерес к индуизму снижается не только в нашей стране, но и во всем мире. Тот ажиотаж и неподдельный интерес, который был вызван в 1893 г. чтением лекций Вивекананды на Всемирном религиозном конгрессе в Чикаго, теперь невозможен. Библиотеки многих стран мира переполнены ведическими и эпическими Индийскими книгами. Существование разных, зачастую враждебно относящихся друг к другу индуистских течений и сект делает общую картину еще более неприглядной. Относительный успех проповеди индуизма в России может быть объясним  только 74-летним периодом господства государственного атеизма, когда и возник некий духовный вакуум, который теперь, по меткому выражению диакона Андрея Кураева, и заполняют “духовные мародеры”.

 Говоря о проблемах, вызванных политикой безответственного прозелитизма по отношению к традиционным культурообразующим религиям России со стороны кришнаитов, нельзя умолчать о том культурологическом значении и самих ведических и эпических текстов Древней Индии. Культурологический интерес к индийским писаниям существует в России давно, достаточно напомнить, что первый перевод “Бхагавад-Гиты”  на русском языке появился в университетской типографии Н. И. Новикова в 1788 году. Перевод назывался: “Багаут Гета, или Беседы Кришны с Аржуном”. Переводы “Рамаяны” были опубликованы в журнале “Соревнователь просвещения и благотворения” за 1819 год. Эпические тексты Индии вдохновляли В.А.Жуковского (“Наля и Дамаяти”); известный православный богослов и ученый А.С.Хомяков занимался составлением первого русско-санскритского словаря. В 1939 году академиком А.П.Баранниковым была предпринята попытка осуществить научное издание и перевод книг “Махабхараты”, издание отдельных книг данной работы продолжается. Сам перевод Прабхупады и его комментарий к “Бхагавад-Гите” и “Шримад Бхагаватам”, как уже было сказано выше, не является адекватными тексту подлинных литературных фиксаций и в своем прочтении отстоит от смысла более древних и авторитетных истолкований, как например: “Гита-бхашия” и “Шримад Бхагаватам  Шитхари-тика”.     

На следующих страницах данного труда читатель будет иметь возможность ознакомиться с тем, как  ОСК в лице своего основателя А. Ч. Бхактиведанты Свами Прабхупады, перессказало и прокомментировало тексты “Бхагавад-Гиты” и “Шримад Бхагаватам”. Разбитые по темам тексты и комментарий Прабхупады, будут по возможности снабжены уточнениями, кратким анализом и необходимым для православных миссионеров библейским инструментарием (в виде текстов, по предлагаемым темам).

                                                                                                               О. С.

     II.“Бхагавад-Гита как она есть” и “Шримад 

          Бхагаватам” как они есть на самом деле 

                                           "Если Кришна  решит  обмануть человека,

                                   то никто не сможет превзойти его в коварстве".   

                                                           (Свами Прабхупада "Бхагавад-Гита как она есть”)                                                                                                            

Одной из  главных вероучебных книг кришнаитов, как уже было сказано выше, является "Бхагавад-Гита как она есть" [1],  переведенная и сопровожденная комментариями  Прабхупады,  основателем и духовным лидером Общества Сознания Кришны (ОСК),  решения которого  являются  и  после  его смерти в 1977 году законом для всех кришнаитов.  "Бхагавад-Гита" является, как было сказано выше, эпизодом из древнеиндийского эпоса "Махабхараты", являющейся одним из памятников человеческой культуры наряду с древнескандинавскими и другими эпосами, хотя отношение Прабхупады к собственно “Махабхарате” назвать уважительным трудно: “В великий исторический эпос -  “Махабхарату”,  произведение,  специально предназначенное для не очень разумных людей: женщин, рабочих и недостойных потомков брахманов” (Глава 15,  комментарий к тексту 27 [6]).

  В принципе, за то,  что написано  в  оригинальном  варианте "Бхагавад-Гиты" кришнаитам пенять не стоит,  хотя они и почитают ее как священную наряду с  некоторыми другими культами.  Кроме того,  древние тексты можно истолковывать в принципе по-разному (в определенных  пределах  конечно  же).  Но  вот  приведенные в "Бхагавад-Гите как она есть" совершенно конкретные и не подлежащие двойному толкованию в силу стиля написания комментарии Прабхупады, как основателя и авторитетнейшего учителя движения кришнаитов и продолжателя цепи ученической традиции(“парампары”), восходящей, по словам кришнаитов, к самому Кришне,  уже автоматически  становятся  программными тезисами всего кришнаитского движения,  законом для всех последователей данного движения. Нигде в документах Международного Общества Сознания Кришны не говорится о  приоритете  решений  Международного кришнаитского совета (GBS) перед доктриной, написанной Прабхупадой, да это и не может быть принципиально, потому что Прабхупада - звено цепи ученичества от Кришны, “истинный учитель”. 

Именно поэтому столь интересен анализ этой книги (цитаты взяты из [1]), а также другого значимого для кришнаитов произведения Прабхупады - “Шримад Бхагаватам” (песнь 1, части 1 и 2 [5,6]); ограничимся пока анализом в этом объеме; нумерация глав в обеих частях песни 1 сквозная). Кроме того, предвосхищая выход аналогичного анализа всех остальных частей “Шримад Бхагаватам” и других произведений Прабхупады, мы приводим несколько цитат из части 1 песни 4 “Шримад Бхагаватам”  [9] и “Шри Йшопанишад” [16]. Интересен анализ цитируемых произведений именно в части комментариев Прабхупады, хотя и сами тексты также очень познавательны  в  плане  осознания действительной сущности движения Кришны. При этом следует помнить о провозглашаемой кришнаитами безошибочности и непогрешимости этих книг: “... безупречная репутация “Шримад Бхагаватам”, свободного от любых ошибок, иллюзии, обмана и несовершенств” (комментарий к тексту 24 Главы 3 [5]); “”Шримад Бхагаватам” фактически является квинтэссенцией всех исторических повествований” (Глава 3, комментарий к тексту 41 [5]);  “Мы должны принимать “Шримад Бхагаватам” как непосредственное проявление Господа Кршны”  (Глава 3, комментарий к тексту 43 [5]); “Самое важное  из  всего созданного Шрилой Прабхупадой - это его книги... Они служат стандартными учебниками во многих колледжах (видимо,  имеются  в виду кришнаитские колледжи,- прим.ред.)” ([6], с.498); ”Бхагавад-Гита” - это руководство для всех людей” (Комментарий тексту 22 Главы 10 [6]).

Мы приводим в основном только цитаты- с минимальными  уточнениями и необходимым для православных миссионеров  библейскими цитатами для сравнительного анализа, - чтобы читатель мог сделать выводы самостоятельно. Сразу же отметим, предупреждая возможные обвинения кришнаитов, что приводимые цитаты отнюдь не являются надерганными и приведенными вне связи с общим контекстом, в чем читателю предлагаем убедиться самому, обратившись самостоятельно к указанным трудам Прабхупады.

     1. Расистские  тезисы  в  книгах  Прабхупады         

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 2, комментарий к текстам 42-43: “В большинстве своем люди не слишком умны”.

Глава 7,  комментарий к тексту 13: “Полностью находящиеся в невежестве называются шудрами. Ниже этого стоят животные и люди, жизнь которых подобна жизни животных”.

В Главе 9,  комментарии к тексту 32 Прабхупада пишет: “Находящиеся... под влиянием гуны невежества - (называются- ред.) шудрами, (рабочий класс). Ниже этих людей стоят чандалы, рожденные в семьях грешников”, достаточно ясно относя к гуне невежества рабочий класс (по-кришнаитски, шудру), но затем он пишет :

“Находящиеся под влиянием гуны невежества становятся безумными, а безумец не способен понять, что есть что... Что бы человек ни делал в гуне невежества, все плохо как для него самого, так и для остальных” (Глава 14, комментарии к текстам 8 и 9);

“В гуне невежества люди становятся безумными... Их будущее мрачно” (Глава 14, комментарий к тексту 17);

“Те же, на кого влияет отвратительная гуна  невежества, опускаются в адские миры” (Глава 14, текст 18);

“Самая низшая гуна, гуна  невежества, названа здесь отвратительной, Последствия развития невежества очень и очень опасны. Невежество - низшее качество материальной природы. Ниже человеческого уровня существует восемь миллионов видов жизни: птицы, звери, пресмыкающиеся, деревья и т.п.; и в соответствии со степенью своего невежества люди опускаются до этих ужасных условий” (Глава 14, комментарий к тексту 18).

Кстати, к гуне невежества Прабхупада относит даже бедных любителей поспать подольше: “Тот, кто не может отказаться от чрезмерного сна, кто гордится тем, что наслаждается материальными объектами,... черпает свою решимость в гуне невежества” (Глава 18, комментарий к тексту 35).

А так как шудра - это низший класс, соответствующий гуне невежества, то и питаются эти люди, а также те, кто любит подольше поспать, согласно кришнаитской доктрине, соответственно: “Пища в гуне невежества, или темноты, в основном несвежая” (Глава 17,  комментарий к тексту 10).  А в “Шримад Бхагаватам” [5], Глава 9, комментарий к тексту 49 написано: “Большая часть людей, особенно в этот век Кали, рождаются шудрами”. То есть все мы питаемся несвежей пищей, становимся безумными и получаем в придачу все остальные “качества”, присущие шудрам, согласно утверждениям Прабхупады, приведенным в цитируемых произведениях.

В  Комментарии к Тексту 15  Главы 7   Прабхупада дает весьма оригинальную классификацию тех,  чьи верования отличаются от его, классификацию, которая вызывает в нас весьма сильные сомнения в правдивости неоднократных заявлений кришнаитского руководства об уважительном отношении кришнаитского движения к другим религиям:

"Далее описываются  четыре  различных  категории душкритина, или неверующих:     

(1) Мудхи  -  это чрезвычайно глупые люди,  надрывающиеся на тяжелой работе,  подобно вьючным животным. Такие люди желают наслаждаться результатами  своего труда и не хотят поделиться ими со всевышним. Типичным примером вьючного животного является  осел... Он довольствуется пучком травы...  Осел иногда поет песни с философским содержанием,  но эти ослиные крики лишь причиняют  беспокойство окружающим.  Такого положение глупого труженика,  ищущего выгоду в своей работе и не понимающего,  для кого он должен  трудиться... Для таких мудх материальная преходящая выгода является высшей целью жизни... Не  зная  о своем истинном повелителе,  тупые труженики теряют драгоценное время,  служа мамоне... Свиньи, поедающие навоз, равнодушно относятся к сладостям из сахара и масла.  Подобно этому тупые труженики без устали готовы слушать дающие  чувственное удовлетворение рассказы об этом мерцающем материальном мире.

(2) Другая категория душкрити называется нарадхама,  что означает "низшие среди людей"... Среди 8400000 различных форм живых существ имеется 400000 форм человеческой жизни.  Среди  последних есть множество низших форм человеческих существ... Девяносто девять и девять десятых процентов населения относятся к нарадхама.

(3) Следующий  класс  душкрити  именуется маяяпахритагьянах, или те люди,  чьи познания обесценены воздействием иллюзорной материальной энергии.

(4) Последний класс душкрити называется асурам бхавам  ашритах, или те, кто следуют демоническим принципам".

После прочтения этих строк сразу же возникают вопросы о том, почему руководство кришнаитского движения на любую малейшую   критику,  в том числе справедливую,  в свой адрес со стороны средств массовой информации или общественных организаций отвечает резкими нападками  в  оскорбительных  письмах лично (в письмах обычно используются выражения типа: "из-за своей полной некомпетентности", "в узкокорыстных целях" и т.п.) или в виде исков в  суды,  оскорбляя при этом  в  своих вероучебных книгах движение всех неверующих в Кришну и целый класс трудящихся,  то сравнивая их со свиньями и ослами, то через слово называя их "глупыми" или "тупыми".

Согласно Главе 6, комментарию к тексту 47, “... только глупцы и негодяи... берут на себя труд писать комментарии к “Бхагавад-Гите”, не имея желания служить Кришне. Поэтому они не могут  понять различия между словами бхаджанти и “поклонение” ”.  Может быть, мы и не можем понять этого различия в эзотерическом толковании Прабхупады, но вышеприведенные комментарии Прабхупады и, в частности, деление неверующих в Кришну, вызывают в нас огромное недоумение и сомнения в идентичности перевода комментариев Прабхупады с языка оригинала.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 3, комментарий к тексту 43: “Обусловленным душам (неверующим в Кришну и ведущим в общем то обычный образ жизни, - прим. ред.), попавшим в ловушку материальной энергии, едва ли известны все эти принципы жизни. Большинство из них, подобно животным, занято только тем, что ест, спит, совокупляется и защищается. Прикрываясь религиозностью, поисками знания или спасения, они, фактически, заняты удовлетворением чувств. В Кали-югу (наш век,- прим. авт.), век раздоров, они еще больше ослепли. Люди Кали-юги - рафинированные животные”.

Глава 4, комментарии к текстам 16 и 17-18: “Люди века Кали... в своем невежестве... не способны понять, в чем заключается истинная ценность  жизни... В этот век продолжительность жизни материального тела большинства людей сильно сокращается, а память слабеет”.

Глава 4, комментарий к тексту 24: “... чтобы большинство людей этого века, находящихся под влиянием гун страсти и невежества и не отличающихся особым интеллектом...”.

Глава 8, комментарий к тексту 5: “Вся эта система, в противовес цивилизации рафинированных кошек и собак, основана на принципах, ведущих общество к процветанию”.

Глава 6, комментарий к тексту 4: “Сознание материального тела... это низший тип сознания, оно извращено и  подвержено разрушению”.

Глава 9, комментарий к тексту 26: “Особо подчеркивается, что шудра не должен  накапливать деньги. Как только у шудры появляются деньги, он тут же неправильно использует их на греховную деятельность: вино, секс и азартные игры. Вино, секс и азартные игры указывают на то, что население деградировало до уровня более низкого, чем уровень шудр. Высшие касты всегда должны заботиться о шудрах и обеспечивать их своей поношенной одеждой”.

Глава 9, комментарий к тексту 49: “Большая часть людей, особенно в этот век Кали, рождаются шудрами. Как правило, они неудачливы, имеют низкое происхождение, плохое воспитание, и у них дурное общение. Они не знают высшей совершенной цели жизни. Поэтому голоса таких безответственных избирателей не представляют ценности”.

Глава 4, комментарий к тексту 3: “... людей с низким интеллектом: женщин, шудр и падших представителей семей дважды рожденных”.

Глава 11, комментарий к тексту 34: “Нежелательные правители, кичащиеся своей мнимой властью и военной силой, сражаются между собой из-за идеологических разногласий... Все они - совершенные глупцы; они - низшие среди человеческих видов жизни; они напрочь лишены знания, хотя кажутся академически образованными. Все они обладают демоническим складом ума... Те, кто очень материалистичен и жаждет материальной силы и власти, несомненно, первейшие глупцы... Они - низшие из людей”.

Глава 12, комментарий к текстам 13 и 18: “В век Кали население всего мира обладает качествами шудр или еще более  низкими... Система  панчаратрики  рассчитана  на сословие шудр,  которые,  по идее, и составляют все население Кали-юги... В современных демократических государствах все люди скатились до уровня шудр или еще более низкого, а правит ими такой же, как они, человек, не имеющий понятия о  требованиях,  которые писания предъявляют к правителю. Поэтому вся атмосфера отравлена качествами шудр, проявляющимися в вожделении и жадности”.

Глава 11, комментарий к тексту 36: ”Проделки Купидона не прекращаются даже в обществах, члены которых подобны животным и выглядят отвратительно с точки зрения цивилизованных народов. Таким образом, влияние Купидона распространяется даже на самые отвратительные  формы жизни”.

Глава 16,  комментарий к тексту 20: “Деградация человеческой природы начинается с млеччх,  а чандалы - ее последняя ступень... Те, кто ест мясо не придерживаясь никаких ограничений  (ограничение, согласно Прабхупады,   одно  -  совсем  не  есть  мяса,  - прим. ред.), называются млеччхами”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 4, ч.1) [9]

Глава 4,  комментарий к тексту 34: “Все люди, рожденные в этот век, принадлежат к шудрам”.

Глава 12,  комментарий к тексту 48: “Современная образовательная система готовит одних шудр. Самый крупный инженер или конструктор - это всего на всего большой шудра... В век Кали все рождаются шудрами”.

“Шри Йшопанишад”

С.37, Мантра 3: “Если мы обратимся к рафинированному животному, современному цивилизованному человеку, он нам скажет, что хочет работать просто ради удовлетворения своего желудка и не нуждается в самосознании. Однако... эта человеческая форма жизни дана нам не для того, чтобы тяжко трудиться, подобно ослам, свиньям и собакам”.

 2. Презрительное и  оскорбляющее отношение 

                      к другим религиям                                       

                                                             “Мы лояльно относимся ко всем 

                                                              традиционным  конфессиям”                                                                                      

                                                              (Заявление   Центра    обществ    сознания 

                                                              Кришны в России “Об отношении к рели-

                                                               гиозным  традициям” от 24  марта 1996 г.)

“Бхагавад -Гита как она есть”

Всех неверующих в Кришну Прабхупада называет демонами или уподобляет их животным:        

“Существует два класса людей: бхакты (преданные Кришны - ред.) и демоны” (Глава 4,  комментарий к тексту 3);

“То, что Кришна - высший авторитет признается всем миром с незапамятных времен и до наших дней, и лишь демоны отвергают Его” (Глава 4,  комментарий к тексту 4);

“Тот, кто не следует принципам, изложенным в шастрах, называется асурой, демоном” (Глава 17,  комментарий к тексту 1).

 “Люди, подобные животным, не имеют ни веры в, ни знания об общепризнанных шастрах” (Глава 4,  комментарий к тексту 40); согласно глоссария опуса “Бхагавад-Гита как она есть”, шастра - священное ведическое писание.

В лучшем случае Прабхупада неверующих в Кришну награждает эпитетами “глупый”, “тупой”, “недалекий” или объясняет, что они  просто не имеют никаких хороших качеств:

 “Ясно утверждается, что не только поклоняющиеся полубогам не слишком умны, но также и те неверующие, которые изучают “Веданту” и спекулируют на темы ведической литературы, не обладая истинным сознанием Кришны, тоже не отличаются высоким интеллектом” (Глава 7,  комментарий к тексту 24);

 “Кто может быть настолько глуп, чтобы не захотеть обрести сознание Кришны таким простым способом...” (Глава 9,  комментарий к тексту 26);

 “Тот, кто не является бхактой Господа, не имеет никаких хороших качеств... Неверующие, которые никогда не приходят к преданному служению Господу, не имеют никаких хороших качеств, и это же утверждается в “Шримад Бхагаватам” (Глава 9,  комментарий к тексту 31);

 “Как бы человек ни был умен с точки зрения обычных людей, он все же не слишком умен, если не приходит к такому пониманию Кришны и не посвящает себя преданному служению” (Глава 15,  комментарий к тексту 20).

Вообще кришнаитское  уважительное отношение к другим религи-ям, известное уже, пожалуй, всему миру из кришнаитских заявлений,  -  не  более,  чем миф,  о чем достаточно ясно говорится, например, в Главе 7, Текст 15:  "Только лишенные разума неверующие,  последние из людей, чье знание украдено иллюзией, и которым присуща безбожная природа демонов, не вручают себя мне".

Глава 16,  комментарий к тексту 17: “Иногда такие демоны берут на себя роль проповедников, вводят людей в заблуждение и приобретают известность как религиозные реформаторы, или же как инкарнации Бога. Они совершают показные жертвоприношения, или поклоняются полубогам, или же создают своего собственного Бога. Простые люди провозглашают такого человека Богом и поклоняются ему; глупцы считают этого человека глубоко религиозным и наделенным духовным знанием”.

Глава 17,  комментарий к тексту 3: “Человек может верить в полубога, или в какого-то выдуманного им Бога, или в нечто мысленно состряпанное им”.

Прабхупада неоднократно, например, в “Шримад Бхагаватам”, песнь 1, Главе 15, комментарии к тексту 12,  пишет, что в гунах страсти и невежества в настоящее время пребывает подавляющая часть населения земли, естественно исключая самих кришнаитов, безапелляционно вынося в Главе 17,  комментарии к тексту 4 оценку-приговор в отношении их религиозных верований: “Находящиеся в гуне страсти почитают демонов... Пребывающие в гуне невежества, во тьме, почитают духов умерших. Некоторые люди поклоняются могилам мертвецов... Эти различные типы поклонения не являются на самом деле поклонением Богу”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Введение (с.22): “Буддистов называют атеистами, потому что у них нет почтения к Ведам”.

Глава 1, комментарий к тексту 10: “Под видом религии совершается так много греховных поступков, что люди лишаются покоя и здоровья”.

Глава 2, комментарий к тексту 19: “А непреданный, сколь бы образованным он ни был, всегда приносит вред”.

Глава 2, комментарий к тексту 20: “Недалекие люди со скудным запасом знаний не понимают Верховного Господа и толкуют о Кришне каждый на свой лад”.

Глава 2, комментарий к тексту 3: “Материальный мир называют темнейшей областью в творении Бога. Несчастные материалисты могут выбраться из нее, стоит им только захотеть. Но, к сожалению, они так глупы, что у них не возникает подобного желания. Поэтому их сравнивают с верблюдом, который с наслаждением жует колючие ветки, так как ему нравится вкус колючек, смешанных с кровью”.

Глава 11, комментарий к тексту 19: ”Непреданные же вообще не обладают никакими  положительными качествами”.

Глава 16, комментарий к тексту 20: “В век Кали безбожные цивилизации начнут  создавать  множество так называемых религиозных обществ, в которых будут прямо или косвенно игнорировать Личность Бога” (имеется в виду личность Кришны,- прим. ред.).

Глава 13,  комментарий к тексту 26: “Человеческое тело предназначено только для того,  чтобы углублять  знания  в определенном служении Господу...  А тому,  кто загубил свою жизнь, пренебрегая этим, рекомендуется покинуть дом,  забыв о своих родственниках  и друзьях, и,  освободившись от всех обязательств перед семьей, обществом, страной и т.д.,  покинуть тело в каком-нибудь незнакомом месте, чтобы никто не узнал, где и как встретил он свою смерть”.

   3. Тезисы о необходимости  уничтожения 

             неверующих в Кришну и  скрытые 

                         призывы к этому

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 4,  комментарий к тексту 8: “Слово душкритам применимо к тем, кого не привлекает сознание Кришны. Такие неверующие, или душкритам, описываются как люди недалекие, низшие представители человечества, даже если они светски образованны... Что касается неверующих, то Всевышнему Господу необязательно появляться Самому, чтобы уничтожить их... Господь имеет много помощников, которые вполне могут справиться с уничтожением демонов” , то есть с уничтожением следующих категорий населения:

отвергающих Кришну, но принадлежащих к другой конфессии: “То, что Кришна - высший авторитет, признается всем миром с незапамятных времен и до наших дней, и лишь демоны отвергают Его” (Глава 4,  комментарий к тексту 4);

людей, чья жизнь протекает в противоречии наставлениям “Бхагавад-Гиты”, например, живущих нормальной половой жизнью с собственным супругом (супругой): “кто постоянно занят деятельностью, противоречащей наставлениям шастр, тот считается действующим в гуне невежества” (Глава 18,  текст 28), а гуна невежества неоднократно отождествлялась Прабхупадой в цитируемых произведениях с демонами;

рабочий класс (шудра): “Находящиеся... под влиянием гуны невежества - (называются- ред.) шудрами, (рабочий класс)”  (Глава 9,  комментарий к тексту 32), в других комментариях Прабхупада неоднократно связывал шудру с гуной невежества, которую, в свою очередь, связывал с демонами (смотри, например, комментарий к тексту 12 Главы 11 [6]: ”Темницы шахт, фабрик и мастерских развивают в рабочих демонические наклонности”);

ученых: “Современные демоны  -  это вредоносные ученые-материалисты, творящие разные материальные чудеса,  которые приносят в общество беспокойство” (смотри “Шримад Бхагаватам”, песнь 1, Глава 15, комментарий к тексту 8).

Глава 10,  комментарий к тексту 38: “Есть множество слуг Господа, являющихся Его карающей силой, и среди них самые важные те, кто подавляют безбожников. Когда наказывают безбожников, орудие наказания представляет Кришну”.

Таким образом, те кто не верят в Кришну - демоны, и это четко прописано у Прабхупады, например в Главе 4,  комментарии к тексту 3, а демонов следует, согласно Прабхупады же, уничтожать: “... подобные люди постепенно опускаются и становятся свиньями и собаками... Асуры, то есть демоны...Иногда всевышний Господь убивает асур, однако это благотворно для них, ибо, как следует из ведической литературы, всякий, кого убивает Всевышний Господь, получает освобождение” (Глава 16,  комментарий к тексту 20).

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 3, комментарий к тексту 26: “О, мой Господь, Ты воплощаешься во всех видах жизни..., чтобы помочь верующим и уничтожить неверующих”.

Глава 8, комментарий к тексту 32: “Он является..., чтобы восстановить принципы религии, защитить праведников и уничтожить нечестивцев”.

Глава 9, комментарий к тексту 27: “Верховный Господь не прощает ни малейшего оскорбления в адрес Своих... преданных”.

Глава 7, комментарий к тексту 36: “Насилие, совершаемое в соответствие с принциапми религии, намного выше так называемого “ненасилия””.

Комментарий тексту 36 Главы 10: ”Нисходя на Землю, Он защищает преданных и уничтожает нечестивых. Несмотря на то, что у Него нет никаких обязанностей”.

О том, что грозит человеку, решившемуся критиковать кришнаитскую доктрину ясно сказано в Главе 18, комментарии к тексту 48: “Преданный, когда его поносят, проклинают,  презирают и так далее,  не склонен  сопротивляться этому.  Если все это касается их самих, преданные не обращают на это никакого внимания.  Но когда подобные меры направлены против Господа и Его преданных, они принимают очень суровые меры”.

Глава 15,  комментарий к тексту 34:  “Несмотря  на  то,  что каждое живое существо - составная частичка Господа,  тот, кто досаждает Ему, словно колючка, называется асуром, а тот, кто добровольно служит  Господу - деватой...  В материальном мире деваты и асуры постоянно враждуют... Этот мир полон живыми существами двух видов, и миссия Господа - всегда,  когда бы в том не возникла необходимость, защищать деват и уничтожать асуров  на благо  тем  и другим”.

“Шри Йшопанишад”

С.47, Мантра 5: “Для уничтожения безбожников у Господа есть много энергий и посредников, которые и без Него могут выполнить эту задачу”.

       4. Прабхупада о  кришнаитском понимании

                         принципа ненасилия

“Бхагавад-Гита как она есть”

Кришнаитская трактовка принципа ненасилия, как оказалось, отличная от широко распространенного понимания этого принципа, разъясняется Прабхупадой в следующих тезисах: 

"Под отказом от насилия обычно понимают,  что нельзя совершать убийство или же  наносить телесные повреждения, однако на самом деле это означает, что недопустимо быть причиной страдания других.  Большинство людей... опутаны сетями материалистического представления о жизни и постоянно подвержены материальному страданию. Поэтому, если человек не способствует возвышению  других людей до уровня духовного знания, он совершает злодеяние.  Нужно отдать все свои силы распространению истинного знания среди людей... В этом и заключается отказ  от насилия" (Глава 13,  комментарий к Текстам 8-12);

 “Ахимса означает, что людей необходимо обучать таким образом, чтобы можно было достичь полного использования возможностей человеческого тела. Человеческое тело предназначено для духовного самоосознания, поэтому любое движение или поступок, не ведущие к этой  цели, есть насилие над ним. То, что приближает духовное счастье всех людей, называется отказом от насилия” (Глава 10,  комментарий к текстам 4-5).

Глава 2, комментарий к тексту 3: “От такого великодушия или от так называемого неприменения насилия следует отказаться тем, кто по примеру Арджуны: подчиняется непосредственному руководству Кришны”.

Глава 2,  комментарий к Тексту 31: "Отказ от насилия в политике может  быть  хорош для дипломатических целей,  но никогда не должен возводиться в принцип....  Таким образом, убийство в бою во имя религиозных  принципов  и убиение животных на жертвенном огне не считаются актами насилия,  ибо совершаются во имя  религиозных принципов и  являются благом для всех".  Интересно,  что в оригинальном варианте этого текста ничего прямо про то,  что отказ  от насилия не должен возводиться в принцип,  не сказано, то есть авторство этого высказывания целиком и полностью принадлежит  Прабхупаде, основателю  Международного Общества Сознания Кришны,  что  совершенно не согласуется с им же провозглашенным и всеми кришнаитами регулярно повторяемым принципом ненасилия. Довольно часто упоминаемый кришнаитами принцип Ахимсы,  состоящий в запрете для человека отнимать жизнь у какого-либо живого существа,  также в свете вышеприведенных цитат, оказывается, собственно к кришнаитам не  относится.  Здесь,  таким образом,  вновь имеют место две доктрины: для внутреннего пользования и рекламно-открытая.

Глава 3,  комментарий к тексту 19: “Стремление быть добрым человеком и не совершать насилия - тоже форма привязанности к результатам своей деятельности, но действовать ради Всевышнего - значит действовать без такой привязанности”.

Глава 3,  комментарий к тексту 29: “Те, кто достигли духовного осознания, не должны пытаться убеждать таких закоснелых материалистов. Лучше заниматься собственным духовным развитием. А эти заблуждающиеся люди могут следовать таким основным моральным принципам, как неприменение насилия”.

Глава 16,  комментарий к текстам 1-3: “Слово теджас относится к кшатриям... Они не должны отказываться от применения насилия. Если насильственные меры необходимы, они должны прибегать к ним”. Таким образом, если руководство Общества Сознания Кришны вычленит из общей массы своих адептов группу, которую наречет кшатриями, то последние автоматически, согласно доктрины Прабхупады, наделяются правами применять насилие по приказу руководства кришнаитского движения”. 

 Глава 16,  комментарий к тексту 5: “Для кшатрии, воина, стрельбы из лука по врагу считается действием трансцендентальным, а уклонение от исполнения подобных обязанностей имеет демоническую природу”.

Глава 18,  комментарий к тексту 47: “У кшатрии, или принадлежащего к классу правителей, существует множество отталкивающих обязанностей: он должен прибегать к насилию, чтобы уничтожить своих врагов, и иногда лгать в целях дипломатии. Такое насилие и двуличие сопутствуют политической деятельности, и все же кшатрия не должен отказываться от своего профессионального долга”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 9, комментарий к тексту 26: “Правители никогда не должны лицемерно объявлять себя сторонниками ненасилия, так как для них это прямая дорога в ад”.

Глава 9, комментарий к тексту 26: “Царь или президент не должен возвращаться домой с поля битвы, если не ранен врагом. Сегодняшние так называемые цари не показываются на полях сражений. Зато они очень хорошо умеют искусственно поддерживать воинственный дух в своих солдатах, играя на их ложном патриотизме”.

Глава 9, комментарий к тексту 27: “Благочестивые цари не щадили воров и бандитов под предлогом бессмысленной ахимсы (ненасилия)”.

Глава 7, комментарий к тексту 36: “Насилие, совершаемое в соответствие с принциапми религии, намного выше так называемого “ненасилия””.

Комментарий тексту 6 Главы 10: ”Придерживаться принципа неприменения насилия к людям и убивать бедных животных или быть их врагами - это философия Сатаны”.  

5. Снятие ответственности с кришнаита за любое 

        преступление, в  том числе и за убийство, 

совершенное во имя целей кришнаитского движения 

“Бхагавад-Гита как она есть” 

Основатель кришаитского движения Прабхупада (кстати,  слово "кришна" на санскрите означает "черный") учит приверженцев, что вполне приемлемо выражать ярость и разочарование в отношении не членов; насилие, включая убийство, также является санкционированным,  если оно осуществлено  именем  Кришны (“нужно действовать согласно повелению Кришны, которое передается через парампару и истинного духовного учителя” - Глава 18, Комментарий к Тексту 57, - то есть через руководство кришнаитов) против не адепта или порвавшего с кришнаизмом. Приверженец Кришны вполне может совершить "трансцендентную хитрость" (о том, что это такое, смотри комментарий к тексту 37 Главы 13 [6]),  и  его  культовая личность не будет чувствовать себя виновной, он может даже лишить кого-либо жизни и не будет нести за это моральной  ответственности, потому что следовал указаниям Кришны.

Глава 4,  комментарий к тексту 18: “Осознание себя как вечного слуги Кришны делает человека неподвластным различного рода последствиям его деятельности”.

Глава 18, Текст 17: "Кто не руководствуется ложным эго и чей разум свободен, тот, даже убивая людей в этом мире, не убивает, и поступки его не имеют для него последствий". 

Глава 18, Комментарий к Тексту 17 : "Любой человек, действующий  в сознании Кришны...,  даже убивая,  не совершает убийства., как и не затрагивается он последствиями такого  поступка".  Далее говорится о том,  что солдат убивает на войне по приказу, поэтому не несет ответственности, но в начале этой цитаты говорится именно о любом человеке, находящемся в сознании Кришны.

Глава 18,  Комментарий к Тексту 13: "Действия, выполненные в сознании Кришны, под его руководством изнутри, не влекут за собой последствий ни в этой жизни, ни в жизни после смерти".

Глава 18,  Комментарий к Тексту 14 : "Достигшие совершенного сознания Кришны в конечном итоге не ответственны  за  свои  действия... Все зависит от высшей воли...".

Глава 2, комментарий к тексту 21: “... как может человек, знающий, что душа неразрушима,... убить кого-либо или заставит кого-либо убивать?... насилие имеет свое назначение, а его правильное применение зависит от знания... Когда Кришна призывает сражаться, следует считать, что это насилие направлено на установление высшей справедливости”.

Согласно учению Прабхупады, человека вообще невозможно  убить, это только кажется, что человека убили, это иллюзия: “Это только при  поверхностном взгляде Арджуна причинил этим людям вред, поскольку... все люди, собравшиеся на поле боя, продолжали бы жить как индивидуальные существа, ибо душа не может быть уничтожена... Поэтому Арджуна, сражаясь на поле битвы при Курукшетре, фактически не сражался вообще - он просто исполнял приказания Кришны” (Глава 5,  комментарий к тексту 7). К чему такие формулировки могут привести, мы даже боимся и думать. Хотя можем предположить, что вероятно именно так и думали непосредственные исполнители террористического акта в токийском метро в марте 1995 года, адепты “АУМ Синрике”.

Глава 9,  комментарий к тексту 30: “Даже если человек совершает самые дурные поступки, но занят чистым преданным служением, следует считать его праведником”... Иногда можно видеть, что человек в сознании Кришны совершает какой-то проступок, который с общественной или политической точки зрения будет считаться дурным... Господь, пребывающий в его сердце, очищает его и прощает ему эти дурные проступки... Сознание Кришны столь могущественно, что падший человек сразу же восстанавливается в своем прежнем положении... Преданное служение - это, образно говоря, объявление войны иллюзорной энергии”.

Глава 11,  текст 34: “Поэтому убей  их  и  не тревожься”.

Глава 15,  комментарий к тексту 16: “Те же существа, которые находятся в единстве с Верховной божественной личностью, называются непогрешимыми”.

Глава 18,  комментарий к текстам 47 и 48: “Если кшатрия, выполняя свои обязанности, убивает врага, то никакого греха в этом нет... Не следует отказываться от своего естественного занятия из-за каких-либо неприятных моментов... Если какая-либо профессиональная деятельность ведется ради удовлетворения Всевышнего Господа, все изъяны, свойственные этой деятельности, устраняются”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 17, комментарий к тексту 14: “Преданные Господа (Кришны,- прим.ред.) - мирные и безгрешные по своей природе”. 

Глава 17,  комментарий к тексту 22:  “Преданный считает, что никто непосредственно не отвечает за то, кем он является - благодетелем или злодеем...  Он не думает,  что кто-то непосредственно несет ответственность за такие поступки”.

“Шри Йшопанишад”

С.66, Мантра 2: “Искренний преданный может быть дурачарой, то есть человеком небезупречного поведения, и тем не менее его следует считать чистым, так как он стоит на верном пути... Даже если Его поступки иногда могут показаться греховными, они все же являются чистым благом, ибо грех не может затронуть Господа”.

6. Положения о допустимости и возможности 

     убийства родственников во имя Кришны

                                              “Проповедь высоких моральных и этических   

                                                       норм,  которых  придерживаются   в   своей 

                                                       жизни  члены  нашего  движения,   помогла

                                                      многим избавиться  от  пагубных привычек  

                                                       и вести более чистую жизнь” 

                                                        (Заявление    Центра   обществ   сознания

                                                        Кришны в России “Об отношении к рели-

                                                        гиозным традициям” от 24  марта 1996 г.)

“Бхагавад-Гита как она есть”

Глава 1, комментарий к текстам 32-35: “Арджуна опасался, что если все его родственники и друзья будут убиты на поле боя... На трансцендентальном уровне, однако, таким рассуждениям нет места”.

Глава 2, комментарий  к тексту 1: ”Никто не знает, при каких обстоятельствах уместно сострадание”. 

Глава 2, комментарий  к тексту 2: ”Господь Кришна не одобрил так называемого сострадания Арджуны к своим близким”.

Глава 2, комментарий  к тексту 3: “... от такого великодушия или от так называемого неприменения насилия следует отказаться тем, кто, по примеру Арджуны, подчиняется непосредственному руководству Кришны”.

Глава 2, комментарий к тексту 9: “Хотя Арджуна какое-то время был переполнен чувством ложного сострадания к своим родственникам, он затем подчинился Кришне... Это предвещало, что вскоре он расстанется с неразумной скорбью, вызванной привязанностью к семье,... и значит, непременно станет сражаться”.

Глава 2, комментарий к тексту 14: “Сражаться - долг кшатрии, и даже если ему приходится сталкиваться на поле боя с друзьями или родственниками, он не должен уклоняться от исполнения своего долга”.

Глава 2, комментарий к тексту 18: “... повода для скорби нет, ибо живое существо все равно невозможно уничтожить”.

Глава 2, комментарий к тексту 19: “То, что погибает, или считается убитым, есть всего лишь тело”.

Глава 2, комментарий к тексту 22: “Ему скорее нужно радоваться, что уничтожив их тела в справедливом бою, он позволит им очиститься от всех последствий деятельности тела”.

Глава 2, комментарий к тексту 39: “Поэтому Кришна хотел объяснить Арджуне, что убив своего деда, он не убьет его душу”.

Глава 6,  комментарий к тексту 23: “Его мало волнуют случайные происшествия, такие как авария, болезнь, нужда и даже смерть любимого родственника”.

Глава 13,  Комментарий к Текстам 8-12:  "Нужно  пожертвовать всем ради того, чтобы постигнуть Кришну и служить Ему, как сделал Арджуна. Арджуна не хотел убивать членов своей семьи, но когда он понял, что  они были препятствием на пути к осознанию Кришны,  он последовал Его указаниям... и сразил их". 

Глава 11,  комментарий к тексту 49: “В начале “Бхагавад-Гиты” Арджуна был встревожен тем, что должен убить Бхишму и Дрону, своих почтенных деда и учителя. Однако Кришна сказал, что ему не следует страшиться убийства своего деда”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 6, комментарий к тексту 36: “Нарада объяснил, как трансцендентное общение посеяло в его душе семена преданного служения,  как благодаря слушанию мудрецов эти семена постепенно прорастали. Это слушание способно сделать человека настолько не привязанным к мирскому, что даже маленький мальчик мог воспринять смерть своей матери - единственного человека, который заботился о нем, - как благословение Бога”.

В комментарии тексту 25 Главы 10, видимо, приводится пример того, как надо вести себя со своими родственниками, равняясь в этом на самого Кришну: ”Он женился на 16 108 царевнах... Общее число членов Его семьи... составляло примерно 100 000. И все же еще при Своей жизни Он сумел уничтожить их всех”.

Глава 13,  комментарий к тексту 16:  “Но несмотря на то, что они не хотели убивать в сражении своих близких,  это было их долгом, предначертанным высшей волей Господа Шри Кришны”.

7. Индоктринация бесстрашия собственной смерти 

          во имя целей кришнаитского движения

“Бхагавад -Гита как она есть”

Введение (стр.37): “... мы не есть наше тело”.

Глава 1, ком. к тексту 29: “Для человека, достигшего трансцендентального осознания, страха не существует”.

Глава 2, комментарий к тексту 11: “Ученый - это тот, кто не скорбит о теле, ни о мертвом, ни о живом... В каком бы состоянии ни находилось его материальное тело, у него нет причин для скорби”. 

Глава 2, комментарий к тексту 28: “В любом случае, верит ли человек в существование души, или не верит, нет причины скорбеть о  потере тела”.

Глава 2, текст 30: “... не стоит горевать о живых существах”.

Глава 5,  комментарий к тексту 20: “Приводятся признаки человека, достигшего самореализации. Первый признак состоит в том, что такой человек не обманут ложным отождествлением своего истинного “я” с этим телом. Он твердо знает, что он не есть это тело... Поэтому он... не скорбит, когда теряет что-либо связанное с телом”.  

Глава 10,  комментарий к текстам 4-5: “Человек в сознании Кришны никогда не испытывает страха”.

Глава 11,  комментарий к тексту 55: “Всякий, кто принимает смерть от Кришны, сразу же достигает освобождения”.

Глава 12,  комментарий к тексту 16: “Он знает, что его тело есть просто обозначение, и не страдает, когда страдает тело”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 8, комментарий к тексту 47: “Тот, кто обладает истинным видением, хорошо знает, что живое существо не тождественно ни этому телу, ни уму: оно трансцендентно к материальным представлениям о жизни... При исполнении долга человека не должно беспокоить уничтожение материального тела, ибо оно является лишь внешним одеянием души”.

Глава 9, комментарий к тексту 38: “Полностью духовное тело невозможно ранить”.

Глава 19,  текст 4: “До него дошло известие о том, что... он должен умереть  от  укуса  летучего змея.  Царь воспринял это как добрую весть, потому что это могло помочь ему обрести безразличие ко всему мирскому”.

Глава 17, комментарий к тексту 29: “Истинный кшатрия никогда не сдается.  Он  принимает  вызов  соперника-кшатрия и сражается, чтобы победить или умереть.  Настоящий  кшатрий  никогда  не  капитулирует”.

8.  Двойственность в отношении  наказания убийцы

           и претензии на неподсудность высших

                 священников  движения  Кришны

“Бхагавад-Гита как она есть”

Глава 14,  комментарий к тексту 16: “В человеческом обществе убийца человека должен быть повешен”.

Глава 1, Комментарий к Тексту 36: “Существует шесть видов злодеев: отравители, поджигатели, нападающие со смертоносным оружием, завладевающие чужой землей и похитители чужих жен. Такие злодей должны быть немедленно преданы смерти, и убивая их, человек не навлекает на себя греха”, то есть в пропагандируемом кришнаитами обществе будущего будут царить линчевание и судебный произвол.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 7, комментарий к тексту 37: “Смертный приговор убийце - самое мягкое из наказаний, которых он заслуживает... Даже убийцу животного нужно считать убийцей... Тот, кто дает разрешение на убийство животного или убивает животное, торгует мясом убитого животного, готовит пищу из мяса животного,... есть пищу, приготовленную из тела убитого животного, - убийца, и по закону природы должен понести  наказание”.

Следует отметить, что Прабхупада предлагает немедленную казнь на месте только для убийц  из  простых людей, для брахманов же и преданных Кришны предусматривая совершенно смехотворные и чисто символические наказания: “Срезать волосы с головы, лишить богатства и  изгнать из собственного дома - вот наказания, которым предписано подвергать родственника брахмана. Смертная казнь не входит в это число”  (текст 57 Главы 7). Заметьте, такое “наказание” предусмотрено не брахману, а его родственнику. Можно предположить, что, следуя логике Прабхупады,  самому брахману за убийство человека должны наверно просто погрозить пальцем, если ни вообще грамотой наградить. Прабхупада приводит пример наказания человека, убившего пятерых спящих детей: “Но благодаря своему проницательному уму Арджуна  сумел найти компромиссное решение.  Он срезал с головы Ашваттхамы драгоценный камень. Это было все равно, что отрубить ему голову, хотя фактически жизнь ему была оставлена” (комментарий к тексту 55 Главы 7). Действительно, справедливое наказание! А что? Очень удобно. Убил брахман пять человек - срезали у него один камень с головы, убил сто человек - двадцать камней состригли с головы. То есть, чтобы застраховать себя от правосудия, какой-нибудь новоявленный “чикатило” из брахманов должен будет просто перед выходом на дело побольше себе на голову камней нацепить. И все... 

Глава 7, комментарии к текстам 46 и 49: “Достаточно нанести малейшее оскорбление уважаемому семейству, чтобы навлечь на себя беду. Поэтому культурный человек должен быть очень осторожен в отношениях с членами почтенного семейства... Никогда не следует унижать представителя великого рода”.

Глава 13, комментарий к тексту 1: “Судья вынес муни смертный приговор: его должны были вот-вот казнить,  но известие  об  этом дошло до царя,  и тот сразу же отменил казнь, приняв во внимание, что тот был великим муни”. То есть просто муни можно судить за совершенное преступление, а вот великого муни - уже нельзя, ибо великие муни неподсудны. Нам почему-то не кажется, что такой уголовный кодекс будет справедливым, ну да у Прабхупады свои понятия о справедливости - трансцендентные.

О том,  что брахманы никогда не подлежат наказанию, написано также в Главе 18, комментарии к тексту 29.

Глава 18,  комментарий к тексту 40: “Даже если царь в чем-то не прав, его ни в коем случае нельзя осуждать”.

Смертной казни не подлежат также и рядовые кришнаиты (Глава 15,  комментарий к тексту 16):  “Никто не  может  убить преданного Господа”.

9. Размытость понятий зла и добра в доктрине   

                          кришнаитов

                                                    “Раковина и коровий навоз - это испражнения 

                                                     двух живых существ. Но так как Веды считают

                                                     их  чистыми,  люди  принимают  это,   доверяя 

                                                     авторитету Вед”

                                                     (“Шримад Бхагаватам”,песнь 1,ч.1, введ.,с.19)

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 2,  комментарий к тексту 41: “У того, кто пребывает в сознании Кришны, вся деятельность протекает на абсолютном уровне, ибо над ней больше не довлеет двойственность добра и зла”. 

Глава 3,  комментарий к тексту 19: “Действия в сознании Кришны трансцендентальны по отношению к последствиям  как добрых, так и злых дел”.

Глава 10,  комментарий к текстам 4-5: “Кришна является источником всего, что мы  видим, хорошего или плохого”.

При этом критерием оценки “хорошее, плохое” являются положения произведений Прабхупады и слова руководства кришнаитов, а не моральные нормы: “Правильные поступки согласуются с наставлениями шастр, а неправильные противоречат установленным в них принципам” (Глава 18,  комментарий к тексту 15).

Допуская жертвоприношения  Кришне животных, Прабхупада пишет, что кришнаит не делает различия между человеком и животным: “Осознав это, не завидует ни одному живому существу и не делает различия между человеком и животным...” (Глава 12,  комментарий к текстам 3-4). 

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 7, комментарий к тексту 34: “Он абсолютен, поэтому и Его гнев, и Его милость - одно и то же”.

Глава 18,  комментарий к тексту  2:  “Преданного,  полностью вручившего себя Господу, называют нарайана-парайаной. Такой человек никогда и нигде не испытывает страха ни перед  человеком,  ни даже перед смертью... Он не видит разницы между раем и адом”.

Глава 8, текст 25: “Пусть эти беды повторяются вновь и вновь, чтобы мы могли вновь и вновь видеть Тебя”.

Глава 8, комментарий к тексту 25: “Так называемые беды - всего лишь иллюзия... Все несчастья, случающиеся в жизни, можно назвать сном”.

“Шри Йшопанишад”

С.30, Мантра 2: “Обыкновенный человек стремится совершать добрые дела, чтобы добиться признания и достичь высокого положения в этом мире или на небесах. Но люди, более развитые духовно, желают полного освобождения от всех действий и их последствий”.

      10. Ядерное оружие в доктрине кришнаитов

Особую тревогу вызывает наличие в книгах Прабхупады тезисов о ядерном оружии. Уточним, что эти тезисы - плод творчества именно  Прабхупады, а не тексты, написанные в древности.   

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 2, комментарий к тексту 23: “Ядерное оружие нынешнего века причисляется к огнестрельному, но некогда существовали и иные виды оружия, изготовленные из различных элементов материи. Против огнестрельного оружия использовалось неизвестное современной науке водное оружие. Современные ученые также ничего не знают об оружии, основанном на силе смерча”. 

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 7, комментарий к тексту 19: “Ядерное оружие, называемое брахмастрой, применяется только в крайнем случае, когда не остается другого выхода”. И что же это за случай такой? А вот в самом тексте 19 Главы 7 такая ситуация и описана: “Когда сын брахмана увидел, что его лошади устали, он решил, что ему не остается ничего другого, как применить самое могущественное оружие - брахмастру (ядерное оружие)”. А что же еще остается делать, когда лошади устали? Правильно, ни что иное, как взорвать пару ядерных боеприпасов!

Ну а что?  Ничего тут такого страшного Прабхупады не видит, потому что: “Представления о том, что взрывы современных атомных бомб могут уничтожить мир, - детская фантазия” (Глава 7, комментарий к тексту 32).

Глава 7, текст 20: “Так как его жизни грозила опасность, он для очищения прикоснулся к воде и, сосредоточившись, стал произносить гимны, приводящие в действие ядерное оружие, хотя и не знал, как остановить его действие”.

Глава 7, текст 27: “Он прочел гимны, приводящие в действие ядерную энергию (брахмастру), но не знает, как вернуть это ослепительное излучение. Он совершил это от беспомощности, охваченный страхом неминуемой гибели”.

Глава 7, комментарий к тексту 27: “Брахмастра аналогична современному оружию, основанному на действии атомной энергии... Брахмастра - тонкий вид оружия, приводимый в действие гимнами”.

Глава 7, комментарий к тексту 28: “Нет такого оружия, которое было бы способно нейтрализовать действие атомной бомбы, но действие брахмастры можно нейтрализовать с помощью тонкой науки”.

Глава 7, комментарий к тексту 30: “По сравнению с жаром, создаваемым брахмастрой, излучение атомной энергии ничтожно. Взрыв атомной бомбы может, в худшем случае взорвать планету, но жар брахмастры способен разрушить все космическое мироздание. Поэтому его сравнивают с жаром, возникающим во время уничтожения вселенной”.

Глава 8, комментарий к тексту 13: “Cамое могущественное оружие - брахмастра, выпущенная  Ашваттхамой - напоминало ядерное, но обладало большей радиацией и тепловым излучением. Брахмастра - плод более тонкой науки... Еще одно ее преимущество состоит в том, что она не действует слепо, подобно ядерному оружию... В некотором смысле она опаснее атомной бомбы, так как способна без промаха поразить даже самое защищенное место”.

Кроме того, про ядерное оружие говорится еще в комментариях к тексту 20 Главы 7, тексту 44 Главы 7, тексту 12 Главы 8, тексту 32 Главы 10, а также в самом тексте 1 Главы 12 и в других местах цитируемого произведения. Все это можно было бы воспринимать спокойно, если бы не положения “Манифеста Варнашрамы” про “атомных кшатриев”.

 11. Провозглашение контроля уровня населения    

           одной из целей движения кришнаитов 

      (что будет избрано  инструментом этого, 

                           ясно не говорится)

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 1, Комментарий к Тексту 40: “Если система варнашрама-дхарма разрушается, женщины получают свободу действий, общения с мужчинами, что и приводит к прелюбодеянию и рису появления нежеланного потомства. Безответственные мужчины также провоцируют прелюбодеяние, и нежеланные дети наводняют общество, раздираемое на части войнами и эпидемиями”.

Глава 3,  комментарий к тексту 24: “Варна-санкара значит - нежелательное население, которое нарушает покой всего общества”.

Глава 18, Комментарий к Тексту 73: “План Кришны - приостановить излишний прирост населения”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Комментарий тексту 2 Главы 10: ”Битва при Курукшетре произошла в соответствии с планом Господа: дать возможность нежелательным людям покинуть этот мир и установить мирное царствование своего преданного”.

       12. Описание обличия и качеств Кришны

“Бхагавад -Гита как она есть”

Для человека, впервые взявшего в руки цветастый том “Бхагават-Гиты как она есть”, облик Кришны оказывается настолько неожиданным, что вызывает значительное недоумение. Наиболее ярко и правдиво описание облика Кришны приводится в Главе 11,  Текстах 16,19,23,24,25,26,27,29,30: "Я вижу в твоем теле много-много рук, чрев, ртов, глаз, простирающихся повсюду,  без предела...  Я вижу,  как Ты изрыгаешь пламя и сжигаешь всю эту вселенную Своим собственным сиянием...  Все планеты и  их полубоги ввергнуты в смятение видом Твоей великой формы с ее многими ликами,  глазами, руками, бедрами, ногами, чревами и многими устрашающими зубами...  Твои зияющие рты... Все люди устремятся в твои зевы, подобно мотылькам, летящим на огонь, чтобы погибнуть в нем... Вижу, как ты поглощаешь людей со всех сторон своими пылающими ртами... Я не могу сохранять равновесие при виде Твоих пламенеющих смертоносных ликов... Наши главные воины устремляются в Твои устрашающие зевы. И я вижу, как головы некоторых, застревая между Твоими зубами, сокрушаются ими". Особенно нас поразило описание того, как головы бедных воинов хрустят на зубах Кришны, застряв между ними. Довершает это "милое" зрелище ложе из  змей,  на котором восседает Кришна (Глава 11, Текст 15). 

Соответствие несколько странного облика Кришны его сущности обосновывается словами от имени самого Кришны в Главе 10,  текстах 29,34: “Я - Яма, Бог смерти... Я - всепожирающая смерть”, а также в главе 11, текст 32: “Я есть время, великий разрушитель миров, и Я пришел сюда, чтобы уничтожить всех людей”, а также в других комментариях цитируемых произведений (смотри ниже).

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 1, комментарий к тексту 1: “Таким атеистам... Но в конечном итоге и они оказались беспомощными и не смогли спастись, когда Господь предстал перед ними в облике жестокой смерти”.

Глава 3, текст 18: “Своими ногтями надвое разорвал могучее тело безбожника Хиранйакашипу”.

Глава 3, комментарий к тексту 19: “Всемогущий Бог... может отобрать всю вселенную, попросив маленький клочок земли”.

У Кришны вообще много разного рода подозрительных для нетрансцендентного человека качеств, например в  комментарии к тексту 19 Главы 8 описано следующее прямо-таки ужасающее качество: “Он убил ведьму Путану, не смотря на то, что она смазала свои груди ядом, рассчитывая отравить Его. Господь стал сосать ее грудь, как обыкновенный ребенок, и вместе с молоком высосал ее жизнь”.

Глава 8, комментарий к тексту 39: “На стопах Господа есть особые знаки, которые отличают Его от всех остальных живых существ. Это знаки флага, молнии...”.

Глава 8, текст 29: “О Господь, никто не может понять Твои трансцендентные игры, которые... способны ввести в заблуждение кого угодно”.

Глава 8, комментарий к тексту 31: “Его зачастую пугается сам страх”.

Глава 9, комментарий к тексту 34: “... раны, нанесенные телу Господа острыми стрелами Бхишмадевы, доставляли Господу такое же наслаждение, как укусы невесты Господа”.

Глава 8, комментарий к тексту 13: “Сложившиеся обстоятельства были превыше клятв. Кришна больше известен под именем бхакта-ватсала - тот, кто любит Своих преданных, и Он предпочел остаться бхакта-ватсалой, а не мирским моралистом, никогда не нарушающим своей клятвы”.

Глава 3, комментарий к тексту 36: “Он поддерживает эти вселенные и в должный срок уничтожает их, причем вся эта деятельность нисколько не влияет на Него”.

Глава 7, комментарий к тексту 40: “Внешне Господь подстрекал Арджуну...”.

Глава 11, текст 34: ”Сам Господь не  участвовал в битве. Он просто посеял вражду между могущественными правителями, и они сражались между собой. Он был подобен ветру, который вызывает трение стволов бамбука друг о друга и тем самым становится причиной пожара”.

Глава 13,  комментарий к тексту 19:  “...смерть -  это  Сама Верховная Личность Бога”.

Глава 10, текст 24: ”Он один творит, поддерживает и уничтожает материальный мир, и все это не оказывает на Него никакого влияния”.

“Шри Йшопанишад”

С.63, Мантра 8:  “Господь может ходить руками, брать что-либо ногами, видеть руками или стопами, принимать пищу глазами”. Ну это, извините, уже ни в какие ворота не лезет. Ну как же пищу то глазами есть?!! Интересно, стремятся ли преданные Кришны приобрести такие же вот его умения?

13. Крайне негативное отношение ко внекультовому  

          социуму и положения о необходимости 

                раздельного с ним существования

В цитируемых произведениях Прабхупады довольно много негативного по отношению к современной человеческой цивилизации, государству и обществу, в котором, между прочим, живут и кришнаиты.

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 7,  комментарий к тексту 3: “Основная масса людей занята лишь удовлетворением своих  животных наклонностей, а именно едой, сном, защитой и совокуплением”.

Глава 15,  комментарий к тексту 5: “Освободившись от заблуждения, человек освобождается от ненужных связей, происходящих из привязанности к семье, обществу  или  нации”. 

Глава 16,  комментарий к тексту 9: “Считается, что такие материалистические новшества служат развитию человеческой цивилизации, но на самом деле они приводят к тому, что люди становятся все более агрессивными и жестокими как по отношению к животным, так и по отношению к  людям... Убийство животных очень распространено среди демонов”.

Глава 16,  комментарий к тексту 10: “Несмотря на то, что демоны представляют собой наиболее отвратительную часть человечества, общество искусственным путем ставит их в незаслуженно почетное положение. Такие люди прямой дорогой скатываются в ад, и все же считают себя необычайно развитыми”.

Глава 17,  комментарий к тексту 20: “Иногда  из сострадания милостыню подают бедняку, однако, если человек того не заслуживает, то такая благотворительность не приведет к духовному прогрессу”.  

Глава 18,  текст 22: “Знание, порождающее привязанность к одному виду деятельности, как единственно важному, очень скудное и не отражающее истину, считается принадлежащим к гуне тьмы”.

Глава 18,  комментарий к тексту 22: ”Знание”, которым обладает обыкновенный человек, всегда относится к гуне тьмы, или невежества”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 1, комментарий к тексту 2: “В материальном мире все завидуют друг другу”.

Глава 1, комментарий к тексту 22: “Детей нынешнего века намеренно отправляют на бойню так называемого образования”.

Глава 1, комментарий к тексту 10: “Современное человеческое общество руководствуется извращенными представлениями о жизненных ценностях”.

Глава 1, комментарий к тексту 11: “Учитывая деградацию людей в этот век Кали,... человек не может полностью порвать отношения со своей семьей, как это предписывает система варнашрамы”.

Глава 2, комментарий к тексту 2: “Милостью вайшнавов любой низкорожденный человек - будь то кирата, хуна, андхра, пулинда, пулкаша, абхира, шумбха, йавана, кхаса или человек еще более низкого происхождения...”.

Глава 2, комментарий к тексту 24: “Нецивилизованная жизнь, жизнь низших животных, контролируется тама-гуной”.

Глава 2, комментарий к тексту 19: “Деятельность души оскверняется от соприкосновения с материей, и такая оскверненная, болезненная деятельность души проявляется в форме вожделения, желаний, страстей, пассивности, глупости и сна”.

Глава 2, комментарий к тексту 20: “Большинством же управляют гуны страсти и невежества, и такие люди постоянно охвачены вожделением, желаниями, страстями или погружены в невежество и сон. Из множества таких человекоподобных животных найдется едва ли один настоящий человек, который сознает ответственность человеческой жизни и поэтому старается сделать свою жизнь совершенной, выполняя предписанные обязанности”.

Глава 9, комментарий к тексту 34: “Поскольку в материальном мире все качественно материально, в нем все исполнено скверны”.

Глава 7, комментарий к тексту 7: “Все мирные конференции политиков не сможет принести людям мира. Это можно сделать, только слушая повествования... о Кришне... Недалекие политики могут проводить свои мирные конференции и встречи на высшем уровне в течение сотен лет, но они никогда не добьются успеха”.

Глава 8, комментарий к тексту 25: “Господь называет этот материальный мир опасным местом, исполненным страданий. Но неразумные люди пытаются приспособиться к этим несчастьям, не ведая о том, что они заложены в самой природе этого мира”.

Глава 8, комментарий к тексту 27: “Находясь на данной ступени материального прогресса, люди пользуются губной помадой... и множеством других нежелательных вещей, порождаемых материальной концепцией жизни”.

Комментарий тексту 2 Главы 10: ”Этот мир сравнивают с лесным пожаром, который возникает от трения стволов в бамбуковых зарослях”.

Комментарий тексту 4 Главы 10: ”Современная так называемая прогрессивная и цивилизованная демократия, позволяющая людям, которые сами хуже животных, убивать животных и голосовать за такое же человекоподобное существо, как и они сами... Человеческая цивилизация должна основываться на том, что производит материальная природа, и не пытаться искусственными средствами развивать экономику, во имя мишурной роскоши и чувственных наслаждений превращая мир в хаос искусственной власти и алчности. Это не что иное, как жизнь собак и свиней”.

Глава 15,  комментарий к тексту 12:  “Люди нашего времени  в той или  иной  степени находятся под влиянием гун страсти и невежества, и признаки этого влияния проявляются в том, что они стали очень жадными и похотливыми.  Такие деградировавшие личности едва ли способны приблизиться к высшим планетарным системам”.

Крайне негативное отношение,  должное,  согласно Прабхупаде, быть у кришнаита к любому неверующему в Кришну, описано самим Прабхупадой на примере совершенно дикого ритуала,  который тем  не  менее рекомендуется  кришнаитам  в  Главе 15,  комментарии к тексту 35: “Если человек случайно взглянул  на  лицо  такого  безбожника,  он должен тотчас же очиститься, прыгнув в реку, не снимая одежды”. А если реки рядом нет, то, видимо, необходимо тотчас усесться в ближайшую лужу.

К памяти народа о национальных героях Прабхупада относится с презрением: “Глупые люди превозносят тех, кто умирает с сознанием своей национальной принадлежности” (Глава 15, комментарий к тексту 40).

Глава 15, комментарий к тексту 21: “Материальная цивилизация лишь детская игра...  Мертвая цивилизация и ее деятельность подобны возлиянию топленого масла в золу,  накоплению денег  с  помощью волшебной палочки и засеванию бесплодной земли”.

Глава 18, комментарий к тексту 13: “Общение с вульгарными материалистами в материальном мире поистине предосудительно.  Материалистов называют йошит-санги,  что  означает  “тот,  кто  очень сильно  привязан  к  материальным путам (женщинам и тому подобному)”.

Глава 19, комментарий к тексту 13: “Находиться в тесном контакте с людьми,  имеющими отношение к деньгам, или с представителями царского сословия хуже самоубийства для тех, кто желает вернуться к Богу”.

Глава 16,  комментарий  к  тексту 31:  “Отличие человеческой жизни от животной начинается с научно обоснованной системы варн  и ашрамов”.

Глава 16,  комментарий к тексту 20:  “Материальный мир - это нечто вроде тюрьмы”.

Глава 16, комментарий к тексту 22: “В этот век люди удовлетворяют свои жизненные потребности,  не следуя никаким правилам  и предписаниям, и  это вырождение социальных и моральных норм,  безусловно, прискорбно, потому что подобное животное поведение оказывает на всех пагубное влияние”.

То, что наш век - это век деградации отмечено множество раз, в частности в Главе 18, комментарии к тексту 7, а век этот, согласно Прабхупады, уже длится около 5000 лет, начавшись значительно ранее даты окончательного сформирования оригинальных текстов “Бхагавад-Гиты” и “Шримад Бхагаватам”, и будет длиться еще очень долго: “Век Кали будет продолжаться еще 427 000 лет” (Глава 15,  комментарий к тексту 37),  к чему же тогда приведет это деградация? К вырождению людей в амеб, что ли? Хотя, наверно, каждый получит по вере своей.

Глава 12, комментарий к тексту 34: “...к бессмысленному промышленному предпринимательству ради удовлетворения своих чувств”.

Глава 11, комментарий тексту 12: ”Развитие  фабрик и заводов носит название угра-кармы, отвратительной деятельности. Она разрушает возвышенные чувства в человеке и в обществе, превращая мир  в темницу для демонов... Нечестивые деревья - это бесполезные заросли, годные только на дрова. В современном мире такие нечестивые деревья сажают вдоль дорог”. Исходя из современной практики, можно предположить, что к нечестивым Прабхупада относит березки, сосны, дубы и прочие прекрасные деревья. Какие же для него хороши, кактусы, верблюжьи колючки да пальмы, что ли?

В рабочих или шудрах Прабхупада видит наличие демонических наклонностей: ”Темницы шахт, фабрик и мастерских развивают в рабочих демонические наклонности” (Глава 11, комментарий тексту 12). Зря он так про рабочих то!

Глава 13,  комментарий к тексту 42: “Вместо того, чтобы вырваться из тисков майи (иллюзии),  глупые люди связывают себя различными именами и обозначениями, такими, как... индусы, мусульмане, индийцы,  американцы, китайцы и т. д. ...“Писаные законы” государства - это несовершенная подделка под свод законов рели- гии”.

Глава 4, комментарий к тексту 8: “Убийство коров означает конец человеческой цивилизации”.

 14. Негативное и  презрительное отношение 

            Прабхупады к высшим органам 

                   государственной власти

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Комментарий тексту 3 Главы 10: ”В наше время выборный глава исполнительной власти в государстве подобен марионетке, потому что не обладает полнотой царской власти... Он не способен ничего совершить по своей воле, так как его власть ограничена конституцией”.

Глава 8, комментарий к тексту 32: “В демократическом обществе неблагочестивые граждане сами выбирают правителей из своих рядов, и поэтому им некого винить в своих несчастьях”.

Свое отношение к власти народа Прабхупада высказывает в комментарии к тексту 26 Главы 9: “Как только управляющее сословие превращается в сборище торговцев и рабочих, весь механизм управления расстраивается... Люди сословия шудр не обладают развитым интеллектом, и им нельзя предоставлять независимости”, а отношение к демократической и республиканской формам правления - в комментарии к тексту 49 Главы 9: “Монархическое правление такого образованного царя, как  Махараджа Иудхиштхира, - куда более высокая форма правления, чем современные республики или народные демократии”. 

Комментарий тексту 25 Главы 10: ”Иногда из-за влияния материальной гуны невежества (тамо-гуны, низшей из материальных гун) к власти приходят цари и правители, не имеющие знаний и лишенные чувства ответственности. Такие глупые правители живут как животные, ради своих личных интересов. В результате атмосферу отравляют анархия и порок... Все признаки указывают на то, что пришло время, чтобы Господь воплотился здесь и восстановил принципы религии, уничтожив плохих правителей”.

А вот эпитет,  специально припасенный  Прабхупадой,  видимо, для современных  законодателей:  “В то время не было нужды в непрактичных глупцах, которые каждый день утверждают по новому законопроекту, а затем, преследуя какие-либо свои цели, снова и снова по своей прихоти изменяют их” (Глава 16, комментарий к тексту 1).

Глава 16,  комментарий к тексту 1: “Члены царского совета не были глупцами или выборными представителями какого-либо фиктивного правительства”.

Глава 16,  комментарий к тексту 4: “Век Кали характеризуется дурным правлением и раздорами. И главная причина этого в том, что никчемные люди обладающие низкими качествами,  не имеющие  высшей цели в  жизни,  встают у кормила государства.  Такие люди,  заняв пост царя, первым делом калечат корову (это, должно быть, тщательно скрываемая  и известная кроме самих президентов и царей только Прабхупаде церемония вступления президента или царя  в должность, - прим. ред.) и подрывают брахманическую культуру,  тем самым толкая все общество в ад”.

Глава 16,  комментарий к тексту 5: “Но рши в те дни не могли даже представить себе,  что в дальнейшем, в век Кали самые низкие из шудр будут избираться правителями”.

Глава 16, комментарий к тексту 22: “В наше время они выбираются на такие высокие посты голосами людей,  которые сами не следуют никаким правилам и предписаниям.  Как могут эти падшие люди, отошедшие от нормальной жизни, избрать достойного человека?”.

Глава 17,  комментарий к тексту 1:  “Основной признак  века Кали состоит в том, что шудры низкой касты, то есть люди, у которых нет ни брахманической культуры и  ни духовного посвящения, будут рядиться в одежды правителей и царей,  а главным занятием таких правителей... станет убийство невинных животных”.

Глава 17,  комментарий к тексту 4:  “Выборный  марионеточный глава правительства, представитель деградировавших людей, не идет ни в какое сравнение с могучими царями вроде Махараджи Парикшита”.

Глава 17,  комментарий к тексту 5: “Такие влиятельные правители властвуют  над несчастными гражданами только благодаря занимаемому положению или соответствующей одежде,  но на  самом  деле они недостойные, низкие люди, лишенные добродетелей”.

Глава 17,  комментарий к тексту 27:  “Неподготовленным людям низшего класса,  которым  нет  дела до защиты страждущих,  нельзя предоставлять кресло руководителя. К несчастью, в век Кали неподготовленные люди низшего класса занимают посты правителей,  получив большинство голосов на выборах”.

Глава 17,  комментарий к тексту 44:  “Современные  правители хотят остановить моральное разложение своих стран, но по глупости не знают, как этого добиться”.

Глава 18,  комментарии к текстам 43 и 44:  “Воры и мошенники от нынешней демократии добиваются своего  избрания,  подтасовывая результаты голосования,  и добившиеся успеха мошенники и воры губят народные массы...  Так называемых  демократов,  которые,  как правило, являются  ворами,  расхищающими  богатство граждан государства”.

Глава 19, комментарий к тексту 20: “Глупые политики, занимающие административные посты, считают эти временные должности верхом материального  благополучия  и потому держатся за них до последнего вздоха”.

Глава 12,  комментарий к тексту 4:  “Царь представляет  всех живых существ:  обитателей  вод,  растений,  деревьев,  рептилий, птиц, животных и людей...  Это неведомо президентам и  диктаторам нынешней аморальной системы правления,  при которой низших животных вообще не защищают, а высшим якобы предоставляется защита”. 

15. Призывы к невыполнению гражданского долга 

            перед государством  проживания

                                                             “Свою  первоочередную  задачу мы видим 

                                                              в   том,    чтобы   привить   своим   членам

                                                              бережное отношение к традициям, устоям 

                                                              и  институтам  российской  культуры”

                                                              (Заявление     Центра   обществ   сознания 

                                                               Кришны в России “Об отношении к рели-

                                                               гиозным традициям” от 24  марта 1996 г.)

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 2, комментарий к тексту 41: “Тому, кто занят служением Кришне, нет необходимости согласовывать свои действия с материальным миром, включая обязательства по отношению к семье, нации, человечеству в целом”.

Глава 2,  комментарий к тексту 49: “Все виды деятельности, за исключением деятельности в сознании Кришны, не стоят трудов”.

Глава 3,  комментарий к тексту 17: “Тот, кто  полностью обладает сознанием Кришны и полностью удовлетворен своей деятельностью в сознании Кришны, не нуждается более в выполнении какого-либо долга”.

Глава 3,  комментарий к тексту 18: “Осознавший себя человек не обязан более выполнять какие-либо предписанные обязанности, за исключением деятельности в сознании Кришны”.

Глава 3,  комментарий к тексту 25: “Человек, осознающий Кришну, не сделает ничего, что не способствовало бы развитию сознания Кришны”.

Глава 3,  комментарий к тексту 35: “Лучше выполнять свой долг, в полном сознании Кришны, чем делать то, что предписано другим”.

  16. Тезисы о необходимости захвата мирового 

   господства и скрытые призывы к свержению 

                          законной власти

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Комментарий тексту 3 Главы 10: ”Идея единого мирового государства может стать реальностью только в том случае, если мы будем следовать непогрешимому авторитету... Чтобы править миром, глава исполнительной власти должен быть человеком, получившим... специальную подготовку, и обладать всей полнотой самодержавной власти. Идея мирового государства может реально осуществиться только тогда, когда у власти стоит совершенный царь, подобный Махарадже Йудхиштхире”.

Глава 3, комментарий к тексту 14: “Как только царь начинает пренебрегать своими обязанностями, представители интеллектуального сословия обязаны сместить его”.

Глава 3, комментарий к тексту 20: “Предполагается, что кшатрии, то есть административное сословие, правят планетой под руководством представителей интеллектуального сословия... Кшатриев (правителей), не подчиняющихся указаниям ученых и разумных брахманов, смещают силой, ставя на их место более достойных”.

В качестве примера приводится сам Кришна (комментарий тексту 25 Главы 10): ”Господь убил многих нежелательных царей того времени”.

Отметим, что,  согласно  Главы  17,  комментария к тексту 4, приход кришнаитов к власти хотя бы  в одной стране может привести к мировой катастрофе:  “Вызов представителям века Кали может бросить глава правительства или облеченный  властью  царь,  подобный Махарадже Парикшиту,  который  был бы хорошо вооружен  и  мог покарать злодеев”.

17. Положения о возможности и оправданности 

                   лжи  во имя целей Кришны

                                          “Проповедь  принципов  “Бхагаватам” сама                      

                                           по себе сделает всех людей...  правдивыми”                                            

                                            (“Шримад Бхагаватам”,  песнь1, ч.2, Гл.17,                    

                                             комм. к тексту 24).

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 10, Текст 36: "Из мошенничеств Я - азартная игра,  Я - блеск блестящего". В  Комментарии  Прабхупады к этому Тексту сказано:  "Из всех видов мошенничества азартная игра стоит выше всех и потому представляет Кришну.  Кришна, будучи Всевышним, может быть более вероломным, чем любой простой человек. Если Кришна решит обмануть человека, то никто не сможет превзойти его в коварстве".

Наличие двойной доктрины у кришнаитов неоднократно подтверждается на страницах “Бхагавад-Гита как она есть”, например, в Главе 17,  комментарии к тексту 15: “Когда говорит учитель, то ради воспитания своих учеников он может говорить всю правду, но тот же учитель не должен говорить подобное людям, не являющимся его учениками, если это возбудит их умы”.

Глава 18,  комментарий к тексту 47: “У кшатрии, или принадлежащего к классу правителей, существует множество отталкивающих обязанностей: он должен прибегать к насилию, чтобы уничтожить своих врагов, и иногда лгать в целях дипло матии. Такое насилие и двуличие сопутствуют политической деятельности, и все же кшатрия не должен отказываться от своего профессионального долга”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 13, комментарий к тексту 37: “Для удовлетворения Господа  годится все,  потому что это связано с Абсолютной Истиной. Нам также представилась возможность обмануть членов  нашей  семьи  и оставить дом,  чтобы заняться служением “Шримад Бхагаватам”. Этот обман необходим во имя великого дела, и от такого трансцендентного мошенничества не проигрывает ни одна сторона”. Интересно, что руководство кришнаитов категорически отрицает наличие в их доктрине понятия “трансцендентное мошенничество”. Вышеприведенная цитата уличает их в лукавстве по этому вопросу.

  18. Положения о  необходимости беспрекословного 

  и безоговорочного подчинения адептов руководству

“Бхагавад -Гита как она есть”

Доктрина МОСК  требует  беспрекословного  подчинения адептов секты ее лидерам, о чем достаточно подробно и пишет Свами Прабхупада:

Введение (стр.21): “Если живое существо говорит, что оно не находится под контролем, что оно свободно, это безумие. Живое существо контролируется во всех отношениях”.

Введение (стр.33): “Служение является постоянным спутником всех живых существ...”.

Глава 2,  текст 47: “Ты имеешь право исполнять свой долг, но плоды своих действий не принадлежат тебе”.

Глава 2,  комментарий к тексту 47: “Следует исполнять свой долг, не беспокоясь о результатах своих действий”.

Глава 2,  комментарий к тексту 48: “А раз Господь велит Арджуене сражаться, то результаты этого сражения Арджуны не касаются”.

Глава 2,  комментарий к тексту 53:  "Следует лишь выполнять наставления,  исходящие от Кришны или от Его представителя -  духовного учителя".

Глава 3,  комментарий к тексту 30: “Каждый должен полностью обрести сознание Кришны, чтобы выполнять свой долг, как если бы он был подчинен воинской дисциплине”.

Глава 3,  комментарий к тексту 30: "А если возникает нежелание выполнить такой строгий приказ,... подобное нежелание следует подавить".

Глава 6, комментарий к тексту 6: "Естественное и изначальное состояние живого существа заключается в том,  что  оно  выполняет приказы, идущие сверху".

В проповеди и распространении своего  учения МОСК основной упор делает на воспитание не просто преданного, а безусловно и безгранично преданного адепта:  "Можешь быть лишь моим орудием",- говорит Кришна Арджуне (Глава 11, текст 33).

Глава 4,  комментарий к тексту 35: “Все мы предназначены для того, чтобы удовлетворять Кришну”.

Адепт кришнаитского движения обязан выполнять любые приказы, идущие  от руководства, вне зависимости от того, понимает он их целесообразность или нет, вне зависимости от соответствия или несоответствия приказа законам государства или нормам морали, ибо адепт “а приоре” считается неспособным понимать высшую логику руководства: “Поэтому авторитетные вайшнавы говорят, что даже самый умный человек не может понять намерений и действий чистого бхакты” (Глава 9,  комментарий к тексту 28).  

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Введение (с.29): “Когда дело касалось дисциплины... Господь не знал компромиссов”.

Глава 6,  текст 7: “Мир всецело находится во власти Верховного Господа, поэтому все в нем подобны деревянным марионеткам в руках кукольника”.

Глава 8, комментарий к тексту 28: “Живому существу дается столько свободы, сколько оно заслужило”.

Глава 9, комментарий к тексту 22: “Живое существо устроено так, что испытывает наибольшее счастье, когда ставит себя в положение абсолютной зависимости”.

Глава 12,  комментарий  к тексту 6:  “По своей природе живое существо - слуга”.

Комментарий текстам 11-12 Главы 10: ”Естественное изначальное состояние живого существа - служить тому, кто выше него”.

“Шри Йшопанишад”

С.31, Мантра 2: “Фактически не нужно заниматься ничем, кроме преданного служения Господу”.

    19. Принуждение адептов кришнаитского 

   движения к  разрыву  внекультовых связей, 

           разрушительное отношение к семье

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 13,  Тексты 8-12: "... отсутствие привязанностей, свобода от затягивающего влияния детей,  жены,  дома  и  прочего...  - все это Я провозглашаю знанием, а все, что бы ни существовало помимо этого, есть невежество".

Глава 13,  Комментарий к Текстам 8-12:                             

“Если обстановка в семье неблагоприятна для духовного развития, следует отказаться от семейной жизни".

"Отсутствие привязанности к детям,  жене и дому не означает, что нужно избавиться от всяких чувств по отношению к ним. Но когда они препятствуют духовному прогрессу,  следует  отказаться  от такой привязанности".

"В любом случае, нужно отрешиться от радостей и горестей семейной жизни,  ибо  в  этом мире человек не может быть совершенно счастливым или же совершенно несчастным".

Глава 2, комментарий к тексту 7: “Крипана, скупцы, даром теряют время, проявляя чрезмерную привязанность к семье, обществу, стране и т.п.”.

Глава 2, комментарий к тексту 15: “Трудности обычно возникают в связи с необходимостью порвать семейные узы, прекратить отношения с женой и детьми. Тот же, кто сумел выдержать эти испытания, поистине завершает свой путь к духовному осознанию”.

Да и как можно быть привязанным к своим детям, если кришнаиты считают, что дети являются всего лишь побочными продуктами тела: “... побочные продукты тела, а именно дети” (Глава 2, комментарий к тексту 20) 
.

Глава 3,  комментарий к тексту 40: “Человек, который... считает побочные продукты тела своими   родственниками, а землю, на которой родился, достойной поклонения,... должен считаться подобным ослу”, напомним, что побочными продуктами тела Прабхупада называет детей (глава 2, комментарий к тексту 20). Таким образом, человек, считающий своих же детей родственниками, Прабхупадой называется не иначе, как ослом. Какие бы глубокие мысли Свами Прабхупада не спрятал в этом положении, существуют определенные законы человеческой логики и определенная смысловая нагрузка как отдельных русских слов, так и фраз. Кришнаиты могут верить во что угодно, но нельзя же оскорблять миллионы граждан России, все-таки считающих своих детей своими родственниками и совсем не считающих их “побочными продуктами”. Это прекрасно, если руководство обществ Сознания Кришны, по заявлению руководителя кришнаитского Центра общественных связей в Москве, разъясняет своим последователям, что не надо понимать эти положения буквально, что их следует понимать совсем не так, как написано (а как?), но ведь книги распространяются не только среди преданных Кришны, но и на улице среди посторонних людей, которые могут и не понять подобных положений и принять это за личное оскорбление, что может повлечь за собою совсем не желательные для межконфессионального мира в России эксцессы.  

Глава 4,  комментарий к тексту 12: “Человеческое общество помешалось на временных вещах, на материальном богатстве - обладании землей, семьей...”.

Глава 7,  комментарий к тексту 27: “Им свойственны мысли: “Это моя жена. Это мой дом. Я хозяин этого дома. Я муж этой женщины”. Такова двойственность, присущая заблуждению. У того, кто сбит с толку подобной двойственностью, совершенно отсутствует разум”. Возьмем на себя смелость утверждать, что подобного рода мысли свойственны подавляющей части населения Российской Федерации, причем эти мысли совсем не сбивают наших сограждан с толку, да и заблуждениями вряд ли являются. Ведь не может же отсутствовать разум у почти всего населения нашей страны, а быть в наличии только у горстки кришнаитов! 

Глава 16,  комментарий к тексту 16: “Демон не знает предела стремлениям к наживе... Он заворожен тем, что у него уже есть: землей, банковским счетом, семьей, домом, и все время строит планы о том, как бы еще улучшить свое материальное положение”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 8, комментарии к текстам 41 и 42: “Чистый преданный разрубает связывающие его узы привязанности к своей семье и расширяет свою деятельность в преданном служении... Отказ от семейных обязанностей означает расширение поля деятельности. Без этого никто не может быть истинным брахманом, царем, общественным деятелем или преданным Господа... Господь из особой симпатии к слабому преданному устраняет его привязанность к семье... Разрубить узел всех других привязанностей не означает полностью отказаться от таких тонких чувств, как любовь к кому-то... Необходимо только изменить объект их приложения... Так называемая привязанность к семье, обществу, стране и т.д. состоит из разных аспектов удовлетворения чувств... Привязанности, определяемые материальными родственными отношениями - это майя”.

Глава 13, комментарий к тексту 24: “Привязанность к семье до самого конца жизни - это самая последняя степень деградации человека”. Понятно, что в традициях некоторых индуистских религиозных течений был уход человека, когда он уже вырастил детей и передал жену на попечение старшему сыну, в отречение от мирских дел, но Индия - это еще не весь мир, и подобные традиции отнюдь не свойственны культуре России, Европы, да и подавляющего большинства стран мира. Поэтому называть отказ последовать их рекомендациям “самой последней степенью деградации человека” - по меньшей мере неэтично. Напомним, что цитируемые произведения являются вероучительными книгами для кришнаитов всего мира, и нигде в них не указано, что подобного рода формулировки относятся лишь к индийскому народу или последователям Кришны.

Глава 19, комментарий к тексту 35: “Чистый преданный, служащий только Господу, оказывает гораздо большую услугу своей семье, чем те, кто привязан к иллюзорным семейным делам”.

Глава 15, комментарий к тексту 37: “Удалившиеся от дел пожилые люди  также  должны  извлечь урок из его поведения и оставить дом, чтобы достичь духовного самоосознания”.

Глава 15,  комментарий к тексту 44:  “Ни один уважающий себя царь или уважаемый человек не жил с семьей до самого  конца,  так как это считалось самоубийством”.

Глава 15, комментарий к тексту 40: “Как правило, люди привязаны к различным внешним обозначениям,... связанным с семьей, обществом, страной,...  Пока  человек привязан к этим обозначениям, он считается материально загрязненным”.

Глава 18,  комментарий к тексту 31:  “Крушение мирской жизни чистого преданного призвано поднять его на более  высокий  трансцендентный уровень”.

Глава 13,  комментарий к тексту 53: “Дом, родина, семья, общество, дети,  собственность  и бизнес - вот некоторые из материальных оболочек,  покрывающих дух,  атму, и система йоги помогает избавиться от всех этих иллюзий”.

Глава 13, комментарий к тексту 45: “Когда мы думаем, что наши родные и близкие беспомощны и зависят от нас,  это  проявление нашего невежества”.

“Шри Йшопанишад”

С.32, Мантра 2: “Нет смысла жить долго, подобно дереву, или дышать, подобно мехам, или рожать детей, как свиньи и собаки, или есть, как верблюд”. Без комментариев!

   20. Презрительное или прямо оскорбительное

         отношение  к национальной культуре,

                 кино, театру, литературе

                                                             “Свою  первоочередную  задачу мы видим 

                                                              в   том,    чтобы   привить   своим   членам

                                                              бережное отношение к традициям, устоям 

                                                              и  институтам  российской  культуры”

                                                              (Заявление     Центра   обществ   сознания 

                                                               Кришны в России “Об отношении к рели-

                                                               гиозным традициям” от 24  марта 1996 г.)

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 13, комментарий к текстам 8-12: "Естественно у  бхакты  отсутствует  интерес к бессмысленным занятиям спортом,  посещению кино, светским развлечениям, ибо он понимает, что  все  это  - лишь потеря времени.  Существует много ученых и философов, которые исследуют вопросы секса или какой-либо иной предмет,  однако, согласно "Бхагавад-Гите", подобная исследовательская деятельность и философские спекуляции не имеют никакой ценности".

Глава 7,  комментарий к тексту 15: “Те же, кто в действительности не являются философами, учеными, просветителями, управляющими и т.д., но лишь выставляют себя таковыми ради материальной выгоды, не признают замысла, пути Всевышнего”.

Прабхупада пишет, что создать что-либо хорошее в литературе или искусстве можно, лишь находясь в гуне благости, при этом в Главе 14,  комментарии к тексту 11 Прабхупада дает весьма оригинальный способ развития в себе этой самой гуны благости: “В человеческом теле имеется девять врат: глаза, уши, ноздри, рот, гениталии и анус. Когда все врата тела освещены признаками добродетели, следует понимать, что человек развил в себе гуну добродетели”. Получается, что, по Прабхупаде, самый простой способ создать действительно хорошее литературное произведение - это просто-напросто взять да и осветить себе признаками добродетели свои гениталии, анус и остальные врата.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Кино и светские библиотеки для Прабхупады сравни пьянству и воровству (Глава 1, комментарий к тексту 10): “В этот век люди становятся жертвами не только разных политических группировок и партий. Их подстерегают всевозможные развлечения, направленные на удовлетворение чувств: кино, светские библиотеки, дурное общение, пьянство, курение, мошенничество, воровство, драки и проч. Все это будоражит ум, отчего человек постоянно пребывает в тревоге”. Наверно, Прабхупада просто никогда не был ни в одной обычной библиотеке, не то он мог бы знать, что в некоторых из них есть и его произведения, которые в таком случае автоматически вместе со всеми библиотеками причисляются к пьянству. Парадокс!

Глава 1, комментарий к тексту 17: “...кино. Оно привлекает не очень умных людей падких на фальшивые вещи... Такие глупцы считают само собой разумеющимся, что не существует ничего, кроме этого материального проявления”. Следует заметить, что искусство кино представляет собой в настоящее время значительный пласт в национальной и мировой культуре. Позволим себе не согласиться с подобного рода формулировкой. 

Глава 1, комментарий к тексту 19: “Мирская литература относится к гуне тьмы, невежества, но трансцендентная литература в корне отлична от нее. Она возвышается над гуной  тьмы, и ее свет разгорается все ярче по мере чтения и понимания ее трансцендентного содержания”.

Глава 5, комментарий к тексту 10: “Вороны получают удовольствие, роясь на свалках и помойках, так же, как одолеваемые страстями люди, действующие ради наслаждения, находят удовольствие в вине, женщинах... Существуют разные виды литературы. Популярные произведения, привлекающие людей, подобным воронам, содержат главным образом, гниющие отбросы чувственных тем... Они при этом не прославляют Господа. Чему бы ни была посвящены такая поэзия и проза, она считается украшением мертвеца. Духовно развитые люди, подобные лебедям, не находят никакого удовольствия в подобной мертвой литературе, которая может доставлять удовольствие только тем, кто сам духовно мертв”. Ну зачем же называть “украшением мертвеца” великие литературные произведения В.Шекспира, А.Дюма, А.Пушкина, Т.Драйзера, Т.Манна и прочих общепризнанных авторов, составляющие золотой фонд мировой культуры? А где же “уважительное отношение”?

Глава 5, комментарий к тексту 13: “Потребность в чтении заложена в людях от природы... Всякого рода светская поэзия и спекулятивные рассуждения, в большей или меньшей степени находящиеся под влиянием майи (иллюзии, - прим. ред.)... Абсолютно бессмысленные. такие произведения всячески украшаются, чтобы привлечь людей с невысоким интеллектом”.

Глава 5, комментарий к тексту 22: “”Знание”, не используемое в служении Господу,-  ни что иное, как невежество”, ибо, как гласит Глава 4, комментарий к тексту 23: “Никто не имеет права утверждать, что есть знание, не имеющее отношения к Ведам”. В какой же это известной сказке были живые существа, утверждавшие, что они самые-самые?

      21. Запрет на нормальные половые отношения

                    между мужчиной и женщиной, 

                   согласно доктрины кришнаитов

Прежде всего следует понять, что Прабхупада разрешает половые отношения только в браке и только для зачатия детей, неоднократно называя секс для наслаждения “отвратительным”: “Для тех, кто серьезно и искренне стремится к духовному развитию, рекомендуется следовать четырем основным принципам,  перечисленным ниже:... г)не вступать в половые отношения вне брака (а в браке - только  для  зачатия  детей)”  ([6],”Мантра-медитация”, с.504).

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 2,  комментарий к тексту 60: “Практический пример дает нам Шри Ямуначария, великий святой и бхакта, который говорит: “С тех пор, как мой ум занят служением лотосным стопам Господа Кришны, при одной мысли о сближении с женщиной я отворачиваюсь и сплевываю”. Интересно, информируют ли кришнаитские руководители своих новичков о наличии в их доктрине и такого рода практических рекомендаций?

Глава 3,  комментарий к тексту 17: “Обладающий сознанием Кришны человек более... не находит удовольствия в вине, женщинах и тому подобных безумствах”.

Глава 3,  комментарий к тексту 39: “Материальный мир называется майтхунья-агара, что означает “оковы половой жизни”... Преступников, неповинующихся законам Господа, заковывают в кандалы половой жизни”.

Глава 5,  комментарий к тексту 21: “Шри Ямуначария, великий бхакта в сознании Кришны, сказал: “С тех пор, как я пребываю в трансцендентальном любовном служении Кришне,... при мысли о половых наслаждениях губы мои кривятся в отвращении, и я сплевываю”... Духовная реализация и сексуальные наслаждения плохо сочетаются друг с другом”.

Глава 6,  комментарий к тексту 14: “Никто не может правильно заниматься йогой, позволяя себе половые наслаждения... Сила бхакти-йоги настолько велика, что человек автоматически теряет половые влечения”.

Глава 18,  комментарий к тексту 38: “Счастье, достигнутое на основе взаимодействия чувств с объектами чувств, всегда является причиной мучений, и его следует избегать во что бы то ни стало”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Введение (с.29): “Харидас Младший, допустил огромную ошибку, с вожделением посмотрев на молодую женщину. Господь, как сверхдуша в сердце Младшего Харидаса, заметил, что в его уме промелькнуло вожделение, и тотчас же лишил его своего общества и больше уже не принимал его, не смотря на то, что Его умоляли простить Харидасу его ошибку. Младший Харидас, лишенный общества Господа, покончил собой, и об этом самоубийстве вскоре сообщили Господу. Но и тогда Господь не забыл о его проступке, сказав, что Харидас понес справедливое наказание”. А где же милосердие?

Введение (с.29): “Трансценденталист не имеет ничего общего с деньгами и женщинами  и должен  избегать тесного общения с ними”. А может это просто женщины избегают общения с трансценденталистами?

Любые половые отношения даже в браке, кроме как в целях зачатия “побочных продуктов тела”, Прабхупада называет отвратительными (Глава 1, комментарий к тексту 1): “Секс является движущей силой всего материального творения. В современной цивилизации это ось, вокруг которой вращается вся деятельность человека. Половые отношения господствуют повсюду,... представляют собой лишь извращенное отражение изначальной реальности... Философы-имперсоналисты... поощряют занятия отвратительным мирским сексом”.

Запрещая нормальные половые отношения даже в браке и допуская их только для  зачатия детей, Свами Прабхупада в Главе 18, комментарии к тексту 45 пишет нечто повергающее нас в большое недоумение: “Без монархического строя правления люди  в  большинстве  своем уподобятся собакам и обезьянам. Обезьяны чрезмерно сексуальны,  а собаки бесстыдны в своих половых отношениях”. Ну, право же, не знаем. Нам почему-то обезьяны совсем не кажутся ни чрезмерно, ни даже просто сексуальными. Может потому, что мы - не трансцендентны? 

Глава 19, комментарий к тексту 32: “Преданному, стремящемуся вернуться к Богу,  строго запрещаются две вещи:  общение с  теми, кто погружен в материальные наслаждения, и общение с женщинами”.

Глава 11, комментарий к тексту 36: ”Вся система санатана-дхармы или варнашрама-дхармы запрещает или ограничивает общение с женщинами”.

22. Дискриминационное отношение кришнаитской  

                      доктрины к женщине

“Бхагавад-Гита как она есть”

Глава 16,  комментарий к тексту 7: “В “Ману-самхите” ясно сказано, что женщине нельзя давать свободу... В настоящее время демоны пренебрегают этими принципами и полагают, что женщинам необходимо предоставить такую же свободу, как и мужчинам”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 3, комментарий к тексту 21: “...специально для людей, не обладающих большим разумом - двиджа-бандху, шудр и женщин”.

Введение (с.28): “Ни одна женщина не могла приблизиться к Господу, даже чтобы выразить свое почтение. Места для женщин были отведены на большом расстоянии от  Господа”.

Глава 4, комментарий к тексту 3: “... людей с низким интеллектом: женщин, шудр и падших представителей семей дважды рожденных”.

Глава 8, комментарий к тексту 22: “Господь оказывает милость даже женщинам, шудрам и двиджа-бандху...”.

Глава 9, комментарий к тексту 27: “Женщины должны быть стыдливыми. Как только этот регулирующий клапан ослабевает. незаконными половыми связями женщины могут нанести огромный ущерб обществу”.

Глава 7, комментарий к тексту 42: “По своим качествам женщины похожи на детей, поэтому они не обладают способностью отличать дурное от хорошего, присущей мужчинам”.

Вследствие подобного отношения и будущее прочится  Прабхупадой женщинам соответственно такое же “светлое”:

“И сейчас еще женщины из индуистских семей оказывают должное почтение людям, принадлежащим к касте брахманов, какими бы падшими и отвратительными брахма-бандху они ни были” (Глава 7, комментарий к тексту 42);

“Преданной жене... позволено принять добровольно смерть со своим мужем, если у нее нет детей” (Глава 7, комментарий к тексту 45);

“Гандхари добровольно закрыла глаза, так как ее муж был слеп. Долг жены - во всем следовать за мужем. И Гандхари была настолько верна своему мужу, что подражала даже его врожденной слепоте” (Глава 9, комментарий к тексту 48).

Комментарий тексту 30 Главы 10: ”Женщины, торговцы и рабочие не  слищком  разумны”.

Глава 12,  комментарий к тексту 26: “ Признаки века Кали таковы: 1)вино, 2)женщины, 3)азартные игры и 4)скотобойни... В этот век Кали изданы законы, охраняющие все эти рассадники вражды”.

   23. Отношение Прабхупады к современным 

          наукам и глубокие с точки зрения 

    трансцендентности его  познания  в них

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Отношение Прабхупады к современной науке даже нейтральным трудно назвать:

 ”Попытки достичь Луны - еще один пример бессмысленной траты энергии, потому что даже если люди доберутся до Луны, проблемы жизни так и останутся нерешенными” (Глава 8, комментарий к тексту 27);

“Современные космические корабли летают в космос, и когда ученые говорят, что они побывали на обратной стороне Луны, люди слепо верят их россказням” (Глава 9, комментарий к тексту 18).

Глава 18,  комментарий к тексту 6: “В современном человеческом обществе...  люди  изобрели  радио,  которое может передавать звуки в эфир.  Но если вместо  того,  чтобы  передавать  какие-то раздражающие звуки, предназначенные для услаждения чувств, правительство создаст условия для распространения трансцендентных звуков святого имени,... то будут созданы благоприятные условия жизни”.

Глава 15,  комментарий к тексту 8: “Современные демоны - это вредоносные ученые-материалисты, творящие разные материальные чудеса, которые приносят в общество беспокойство”.  

Глава 12,  комментарий к тексту 5: “Ничтожные материалистичные ученые и инженеры...”.

Крайне негативно относясь к современной науке, про свою собственную “науку” Прабхупада пишет с большой теплотой, например, в комментарии к тексту 24 Главы 11: ”Однако мало разумные люди, незнакомые с этой наукой, смотрят  на  их великое начинание как  на  идолопоклонство и суют свой нос в то, что им недоступно”. То есть это такая специальная, особая наука, понятная только Прабхупаде, ну и еще нескольким его последователям.

Лучше всего Прабхупада разбирается в экономике, хотя все-таки довольно упрощенно: ”Основа развития экономики - это земля и коровы” (Комментарий тексту 4 Главы 10). А в комментарии тексту 17 Главы 10 он пишет вообще что-то противоречивое в самом себе: ”...вместо посуды из металла: золота, серебра... используется посуда из пластика..., а четверть городского населения не имеет крова”. Да какой же кров появится то, если еще всех принудить есть из золотой посуды?

А вот познания Прабхупады в социологии. Причины забастовок рабочих во всем мире оказываются, согласно Прабхупады, очень простыми: “В этот век проводится так много пышных церемоний..., но бедных рабочих на них никогда не кормят, не раздают им подаяние, одежду и т.д. Поэтому рабочие недовольны и сеют смуту” (Глава 9, комментарий к тексту 26). И действительно, проще некуда. И как же раньше то никто до этого не додумался? Давали бы рабочим на “церемониях” милостыню, они может быть и не бастовали бы...

А вот его познания в области медицины (Глава 19,  комментарий к текстам 9-10):  “Он объяснил,  каким образом воздух, огонь, вода и земля произошли из эфира. Он объяснил, как воздух действует в желудке и управляет кишечником”.

Не менее глубоки познания Прабхупады и в политологии: “Лидеры человечества хотят жить в мире и дружбе, но им не ведом этот несложный метод - слушать, как прославляют Господа... Глупые лидеры полностью отрицают существование Господа” (Глава 1, комментарий к тексту 16).

Венчает “прабхупадскую” науку великое изобретение всех времен и народов, а именно, оригинальный, буквально революционный научный  метод добывания воды из-под земли, описанный в  комментарии  к тексту 17 Главы 15:  “...добывая воду из-под поверхности земли,  которую пробивали острой  стрелой,  то есть, пользуясь методом,  доныне неизвестным ученым”. То есть вот так взял, да и выстрелил в песок, например, пустыни Сахары из лука стрелой, и сразу же появился ни больше, ни меньше - оазис! Да это же  просто здорово! Надо думать,  что теперь все  бедуины  и  африканцы - жители  пустыни - только так и будут воду добывать.

                24. Контроль сознания адептов

“Бхагавад -Гита как она есть”

МОСК открыто  призывает  присоединяться к ним,  проповедуя о необходимости приобщаться к  сознанию  Кришны.  Но  каким  должен стать человек, исполнивший все предписания "Бхагавад-Гиты как она есть"? Согласно  кришнаитской  доктрины  достоин  бессмертия лишь тот кто:

“воспринимает все несчастья как милость Господа” (Глава 2,  комментарий к тексту 56);

"не  пытается  достичь  того,  что  сопряжено  с  большими трудностями, и поэтому всегда пребывает в радости" - странная какая-то радость! (Комментарий к Текстам 13-14 Главы 12);

"кто не радуется и не горюет" - непонятно все-таки не радоваться надо, чтобы стать бессмертным, или радоваться, согласно предыдущему пункту! (Глава 12, Текст 17);

"кто относится одинаково к друзьям и врагам,... кто свободен от оскверняющего общения,  всегда молчалив и всем доволен" (Глава 12, Тексты 18-19);

"кто... сам никем не обеспокоен" (Глава 12, Текст 15);

 “его мало волнуют случайные происшествия, такие как авария, болезнь, нужда и даже смерть любимого родственника” (Глава 6,  комментарий к тексту 23);

“кто обращен внутрь себя о одними глазами смотрит на счастье и несчастье” (Глава 14,  тексты 22-25);

“социальные и политические проблемы не затрагивают его... Он не пытается сделать что-либо для себя” (Глава 14,  комментарий к текстам 22-25).

Сам Прабхупада  пишет  о  контроле  сознания адептов в среде кришнаитов:

"Что касается  глаз,  то  им  не  следует  позволять  видеть что-либо,  помимо прекрасного образа Кришны. Это даст возможность управлять глазами" (Комментарий к Текстам 8-12 Главы 13).

Глава 2,  текст 52: “Когда твой разум выберется из дебрей иллюзии, ты станешь безразличным ко всему, что слушал, и ко всему, что услышишь”.

Глава 2,  комментарий к тексту 58: “Человек, пребывающий в сознании Кришны, использует свои чувства лишь для определенной цели, если это нужно для служения Господу, и отключает их в остальное время”.

Глава 2,  комментарий к тексту 67: “... все чувства должны быть вовлечены в сознание Кришны, ибо это есть верный способ контролировать свой ум”.

Глава 2,  комментарий к тексту 70: “Человек, пребывающий в сознании Кришны, счастлив, служа Господу, у него нет собственных желаний”.

Глава 4,  комментарии к текстам 20,21: “Человек в сознании Кришны... свободен от последствий своих хороших ли, дурных ли поступков, как будто он и не совершает их... Такого человека не интересует даже поддержание своего собственного существования... Он свободен от всех последствий своих поступков”.

Глава 4,  комментарий к тексту 22: “Человек, живущий сознанием Кришны... без колебаний действует любым образом для удовлетворения Кришны”.

Одним из методов контроля сознания адептов типичных тоталитарных сект является ограничение их питания, о том же почему то пишет и Прабхупада (а ведь кришнаиты к тоталитарным сектам себя не относят) в Главе 4,  комментарии к тексту 29: ”Ограничение потребления пищи автоматически осуществляется, когда человек ест только кришна-прасадам... Процесс ограничения в питании очень способствует контролю чувств”, читай - контролю сознания, так как в других комментариях Прабхупада четко связывает контроль разума с контролем чувств.

Глава 6, комментарий к тексту 25: “Ум, обузданный посредством убежденности, медитации и прекращения чувственной деятельности, должен пребывать в состоянии транса”.

Глава 6, комментарий к тексту 34: “Самый легкий путь подчинить ум - это чтение, в смиренном состоянии духа, мантры “Харе Кришна”.

Глава 6, комментарий к тексту 36: “Ум должен быть приведен в подчинение постоянным вовлечением его в трансцендентальное любовное служение Господу”.

Глава 10,  комментарий к текстам 4-5: “Ум не должен быть занят ненужными мыслями”.

Глава 13,  комментарий к текстам 9-12: “Терпимость означает, что человек должен привыкнуть сносить бесчестье и оскорбления, которым он подвергается со стороны других”.

Сам Прабхупада пишет, что при общении с Кришной адепты теряют рассудок: 

"Видя тебя, многоцветного и ослепительного, достигающего неба;  Твои зияющие рты,  Твои огромные сияющие глаза,  я впадаю  в страх  и  смятение. Я не способен дольше сохранять спокойствие и равновесие ума." (Глава 11,  Текст 24);

“Я не могу сохранять равновесие при виде твоих пламенеющих смертоносных ликов и устрашающих зубов. Я совершенно растерян” (Глава 11,  Текст 25).

Глава 4,  комментарий к тексту 15: “Не следует говорить бессмысленные вещи. В духовных кругах считается, что говорить следует лишь то, что находит подтверждение в шастрах, цитируя при этом авторитетный  источник”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Введение (с.24): “Господь обнял его, и Бхаттачарйа, впав в трансцендентальный экстаз, утратил физическое восприятие жизни. Слезы, дрожь, сердцебиение, испарина, наплыв чувств, танец, пение крики - все восемь признаков транса проявились в его теле”.

Глава 9, комментарий к тексту 19: “Вначале преданный ощущает анубхаву, величие Господа, впадая в экстаз. Этот экстаз проявляется в появлении испарины, дрожи, слез, сыпи на коже и т.д., и эти  признаки  проявляются тем сильнее, чем глубже человек осознает величие Господа”.

Глава 1, комментарий к тексту 1: “На самом деле проявленный мир нереален, но он кажется реальным поскольку существует истинная реальность духовного мира”.

Глава 2, комментарий к тексту 8: “Тело и ум - всего лишь ненужные внешние оболочки духовной души”.

Глава 5, комментарий к тексту 2: “Мы не можем быть жизнерадостными, пока действительно не познаем свою сущность, трансцендентную к материальному телу и уму”.

Глава 7, комментарий к тексту 10: “Слово хари имеет много значений, но главное из них - тот (Господь), кто уничтожает все неблагоприятное и похищает ум преданного...”.

Глава 18,  текст 22:  “Люди, обуздавшие себя и привязанные к Верховному Господу Шри Кришне,  способны разом отринуть мир материальных привязанностей,  включая грубое тело и тонкий ум, и удалиться, чтобы достичь высшего совершенства в отречении от мира”.

Глава 17, комментарий к тексту 18: “Даже если преданные знают, кто причинил им зло, они не винят их в своих страданиях”.

    25. Общество будущего и пути достижения 

       всеобщего счастья согласно  Прабхупаде 

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

В кришнаитском обществе будущего нельзя будет пить чай,  жевать табак, “излишне” красиво одеваться и курить, так как все это есть, оказывается,  причины безбожия и коррупции:  “Под  влиянием века Кали даже нищий гордится своим грошом, женщины одеваются излишне привлекательно,...  а мужчины привязаны к вину, чаю, жеванию табака и прочему.  Все эти привычки, то есть так называемый  процесс цивилизации,  являются главными причинами безбожия, и потому невозможно  обуздать  коррупцию,  взяточничество и протекционизм” (Глава 17, комментарий к тексту 24). Видимо, в обществе будущего все будут одеты так же разнообразно, как в Китае времен Мао. Пить люди будущего будут, вследствие нехватки на всех молока, только воду. И  правильно! Нечего их там баловать, а то жизнь малиной еще покажется.

В кришнаитском обществе будущего также нельзя будет пить вино, будет введен  жесточайший “сухой”  закон:  “Правителям  следует  не только выносить  резолюции  по борьбе с деградацией и разложением общества, они должны быть готовы острым мечом казнить тех, кто  с точки зрения авторитетных шастр, является причиной этого разложения (то есть тех, кто живет нормальной половой жизнью в браке, не верит в  Кришну  или пьет иногда вино, - прим. ред.)...  Они должны немедленно закрыть все магазины,  торгующие наркотиками и вином, и подвергать наказанию,  даже плоть до смертной казни,  любого, кто потворствует своим привычкам употреблять разного рода одурманивающие средства” (Глава 17, комментарий к тексту 28). 

Кинотеатры, автомобили и рестораны будут упразднены: ”Зачем нужна искусственная роскошь в виде кинотеатров, автомобилей, радио, мяса и ресторанов?” (Комментарий тексту 4 Главы 10). Радио то чем же Прабхупаде помешало?

А что же можно будет в прабхупадском  обществе  будущего?  А вот что.  В обществе будущего люди смогут использовать на свое же благо коровью мочу:  “Бык и корова - это олицетворения невинности, поскольку даже навоз и моча этих животных используются на благо человеческого  общества”  (Глава  17,  комментарий  к тексту 13).

Можно будет, если ты - преданный Кришны, и проституцией подработать, о чем Прабхупада пишет в комментарии к тексту 19 Главы 11: ”Можно терпимо относиться даже к проституткам, если они - преданные Господа. Даже в наши дни в больших городах Индии многие проститутки - искренние преданные Господа”. И далее там же Прабхупада делает удивительный прямо-таки  вывод, не особенно согласующийся с его же другими высказываниями: “Проститутки  необходимы в обществе для поддержания в нем должного порядка”.

Люди, не верующие в Кришну,  будут считаться “низшими” людьми и потому  не  будут  обладать  необходимыми гражданскими правами: “Олицетворение Кали, друга безбожия (то есть неверующего в Кришну и живущего нормальной жизнью, - прим. ред.),  можно простить,  если он сдается,  но ни при каких обстоятельствах  ему  нельзя  давать гражданства в  любой  части благополучного государства...  Друзья безбожия должны быть высланы из государства,  и это спасет страну от морального разложения” (Глава 17, комментарий к тексту 30). А если кришнаиты придут к власти на всей планете (не дай Бог!), то куда будут неверующих в Кришну высылать, на тот свет, что-ли?

Прабхупадовский вариант уголовного кодекса  будущего будет очень жесток: людей будут убивать за самые невинные проступки:  “Живое существо,  досаждающее другим, должно быть немедленно схвачено  и  предано смерти” (Глава 17,  комментарий к тексту 11),  а вот зверей убивать не будут:  “Преступник, который тайно убивает животное,  заслуживает  смертной казни  наравне с теми,  кто тайно убивает невинного младенца” (Глава 17, комментарий к тексту 6). Думается, что такой же “уголовный кодекс” составил бы Маугли.

Наказания за невыполнение указаний верховной власти также  не будут слишком уж разнообразными: “Приказания царя должны выполняться под страхом смерти для ослушников” (Глава 17, комментарий к тексту 35). 

Условия брака будут ужесточены: “Ввести обязательное бракосочетание юношей и девушек,  достигших соответственно двадцати четырех и шестнадцати лет” (Глава 17, комментарий к тексту 38). Будут узаконены ограничения на заключение брака между представителями различных каст: “Мужчина из низшей касты не мог вступить в связь с женщиной из высшей касты” (Глава 14,  комментарий к тексту 42).

Планка уровня налогов будет установлена на уровне в 50%:  “Граждане как индивидуально, так и совместно должны жертвовать до пятидесяти процентов своих доходов на создание духовной атмосферы в стране или в обществе” (Глава 17, комментарий к тексту 38). 

Будет введен жесточайший ценз при трудоустройстве:  “Следует тщательно проверять личные качества...  лидеров человеческого общества... Прежде чем принять кого-либо в качестве духовного  учителя или светского руководителя общества,  нужно проверить, соответствует ли его характер вышеупомянутым критериям.  Уровень академических знаний  таких  лидеров  может быть и невысоким” (Глава 17, комментарий к тексту 41).

В обществе будущего нет места равенству среди людей (будет  введена кастовая система), зато будет равенство людей и животных: ”Разве животные не такие же граждане страны?” (Комментарий тексту 4 Главы 10). Но тогда, исходя из неравенства людей между собой, можно сделать заключение, что  и среди коров будут свои шудры, кшатрии и брахманы. Иначе как же смогут коровы быть одинаково равными и брахману, и шудре, если те неравны друг другу, или шудре корова будет просто равна, а брахману четырежды равна, так что ли? Коровы-брахманы, наверно, будут при этом как-то особенно красиво одеты, чтобы отличаться от просто коров.

А самое главное, в обществе будущего писсуары и ванны больше не будут располагаться в квартирах: “Ванные в квартирах, писсуары и проч.,  возможно очень хорошие удобства современной цивилизации, но  их  положено  размещать в отдалении от жилых помещений” (Глава 19, комментарий к тексту 13). Где они будут расположены, не говорится, может в неких общественных писсуарнях?

И как же наша “цивилизация рафинированных кошек и собак” сможет достичь этого ”светлого” будущего? А вот как. Путь, как оказалось,  один, зато какой простой и замечательный! Об этом очень хорошо написано в Главе 17,  комментарии к тексту 3: “Люди не ведают, что творят во имя экономического развития... Вместо того, чтобы стараться установить мир  и  достичь  процветания,  они  должны  сделать счастливыми всех  коров  и  быков.  Глупые люди не понимают,  как можно заслужить счастье, сделав счастливыми коров и быков”. Ну кто бы мог подумать то, а?!!

Разумеется, гражданин общества будущего должен быть иным, чем сейчас, возможно даже таким, как написано в Главе 4, комментарии к тексту 6: “Шукадева Госвами... Внешне он напоминал недоразвитого немого безумца”, или в Главе 15, комментарии к тексту 43: “Освободившись таким образом от внешней деятельности,  он порвал  все  связи  с  царской жизнью и семейным престижем. Он фактически уподобился заторможенному безумному бродяге...  Это стадия полной независимости по-другому называется очищенной стадией бесстрашия”.

   26. Принуждение адептов отдавать все свое

 имущество или  часть его кришнаитской общине

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 11,  комментарий к тексту 55: “Раз Кришна - истинный владелец предприятия, то все доходы с него должны использоваться для удовлетворения Кришны. И если бизнесмен обладает тысячами и тысячами долларов, то он должен отдать все свое богатство Кришне”.

Глава 12,  комментарий к тексту 10: “Если человек не может пожертвовать на распространение сознания Кришны все свои доходы, он может отдавать хотя бы какую-то часть их. Это добровольное служение делу сознания Кришны поможет человеку подняться до высшей ступени любви к Богу”.

Глава 18,  комментарий к тексту 23: “Исполнение профессиональных обязанностей в соответствии с установленными в шастрах укладами жизни и подразделениями общества, без привязанности, без заявления прав на собственность... в угоду Всевышнему Господу... считается деятельностью в гуне добродетели”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 5, комментарий к тексту 36: “Большая часть наших денежных доходов (не менее пятидесяти процентов) должны тратиться на выполнение указаний Господа Кришны”.

Ностальгия по прошлым временам у Прабхупады видна в его теплых отзывах о якобы совершенной системе налогообложения прошлого: “Налогообложение было простым. Царь имел право на четвертую часть того, что производил подданный, и мог потребовать четвертую часть законной собственности каждого” (Глава 9, комментарий к тексту 27), - сама доброта, прямо, и забота, а не царь!

  27. Запрет на выход из кришнаитского движения

          и  методы привлечения новых адептов 

                  в произведениях Прабхупады

“Бхагавад -Гита как она есть”

Глава 6, текст 38: “О сильнорукий Кришна, разве человек, сошедший с пути трансцендентальности, не лишается и духовного и материального успеха и не исчезает, подобно разорванному облаку, не имея прибежища ни в том, ни в этом мире?”.

Глава 16,  комментарий к текстам 1-3: “Для саньяси, а также для любого, кто... старается поднять себя до уровня природы духовной и вернуться домой, назад к Господу, стремление к чему-либо материальному или к женщинам, ради чувственного удовлетворения, даже просто взгляд в их сторону с подобным желанием настолько предосудительны, что лучше ему покончить жизнь самоубийством, нежели ощутить в себе подобные запретные желания”. Но это же прямое принуждение к самоубийству?!

Рекомендуемые для активного привлечения в кришнаитское движение категории населения приведены в Главе 7,  комментарии к тексту 16: “Такие люди подразделяются на  четыре категории: те, которым случается страдать; те, которые нуждаются в деньгах; те, которые иной раз проявляют любознательность, и те, которые иногда стремятся к познанию Абсолютной Истины”.

Глава 7,  комментарий к тексту 11: “Ответственность родителей состоит в том, чтобы развить в своих отпрысках сознание Кришны”.

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 4, комментарий к тексту 8: “Тот, кто отрекся от мира, не должен соблазняться материальным богатством домохозяина, чтобы не попасть в зависимость от мирских людей. Для того, кто ведет отреченный образ жизни, это намного опаснее, чем принять яд или совершить самоубийство”.

Глава 5, комментарий к тексту 36: “Никто не откажется прийти на собрание, где красиво поют, танцуют и раздают угощения”.

  28. Сходство с иеговистами в вопросах принятия 

                            медицинской помощи

“Бхагавад -Гита как она есть”

В "Бхагавад-Гите как она есть" довольно ясно просматриваются аналогии  доктрины кришнаитов и иеговистов в вопросе принятия медицинской помощи;  известно немало случаев, когда из-за отказа от переливания  крови гибли адепты тоталитарной секты "Свидетели Иего-вы",  тем с большим недоумением читаешь слова Прабхупады в Ком-ментарии в Текстам 11-12 Главы 16:  "Я был лично знаком с человеком демонического склада ума, который, будучи при смерти, упрашивал  врача  продлить  ему жизнь еще на четыре года,  чтобы он мог осуществить свои незавершенные планы.  Подобные глупцы не  знают, что врач бессилен продлить жизнь человека даже на мгновение. Когда пришел черед, желания человека в расчет не принимаются".

    29. Наличие в кришнаитском движении 

многоступенчатой доктрины,  закрытой от 

    посторонних, и отношения кришнаитов 

                        со своим богом

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 2, комментарий к тексту 12: “Существует три класса преданных: первый, второй и третий... Чтобы стать достойным познания Абсолютной Истины, человек должен подняться, по крайней мере, до уровня преданного второго класса”.

Глава 3, комментарий к тексту 30: “В действительности эти описания предназначены для неофитов. Неофиты не способны воспринимать то, что выходит за пределы материи”.

Глава 3, комментарий к тексту 31: “Аналогично этому, не очень разумным людям, которые хотят увидеть Бога немедленно, не обладая необходимой для этого квалификацией, сначала в качестве формы Господа показывают гигантский материальный  космос”.

Глава 7, комментарий к тексту 7: “Любовные чувства, возникающие между Господом и живыми существами, в чем-то похожи на любовь между мужчиной и женщиной”.

Глава 9, комментарий к тексту 38: “Самое поразительное в этих отношениях то, что преданный может удовлетворить Господа, играя роль Его врага... Преданный не может стать врагом Господа”.

Глава 5, комментарий к тексту 33: “Лучший способ извлечь пользу из невыгодной сделки - использовать все для служения высшему духовному существу”.

Глава 8, комментарий к тексту 23: “Иногда Господь подвергает Своих чистых преданных таким опасностям, потому что, оказавшись в беспомощном состоянии, преданный сильнее привязывается к Нему”.

           30. Отношение Прабхупады к 

          нынешней системе образования

“Шримад Бхагаватам”(песнь 1, ч.1,2)

Глава 1, комментарий к тексту 22: “Детей нынешнего века намеренно отправляют на бойню так называемого образования”.

Глава 5, комментарий к тексту 24: “В системе варнашрама-дхармы... маленьких мальчиков по достижении ими пятилетнего возраста отправляли в ашрам гуру... Там их обучали всему необходимому... Безответственная жизнь, потраченная на чувственные наслаждения, была незнакома детям последователей системы варнашрамы”.

Глава 13, комментарий к тексту 31: “...все поколение катится в ад”.

Глава 16,  комментарий к тексту 22:  “В век Кали  несчастные невинные школьники  ежедневно  становятся  жертвами  кинофильмов, толкающих человека только к занятиям сексом”.

Глава 12,  комментарий к тексту 3:  “В этот век Кали  широко пропагандируется определенный  тип ученика и учителя.  Говорится, что учитель вливает в ученика духовную силу с помощью вырабатываемого им  электрического  тока,  и  ученик получает электрический шок. Он теряет сознание,  а учитель скорбит о том,  что запас его так называемых духовных достижений исчерпан”.

III. "Манифест Варнашрамы" кришнаитского 

гуру  Харикеши  Свами  

Автор -   Ом Вишнунада Парахамса Парирайакарья Астоттарасата Шри Шримад Харикеша Свами Махарайя Вишнупада,  Ахрайя Международного общества сознания Кришны. Харикеша Свами - американец по национальности, член Общества Сознания Кришны с 1970 г. С 1979 года после смерти основателя Общества Шрилы Прабхупады занял посты гуру-преемника и управляющего имуществом.  Он является  верным  гуру  для всех российских кришнаитов и все его мнения и решения обязательны для них. 

Основными положениями "Манифеста Варнашрамы" (страницы цитат приведены далее по русскому изданию [2]) являются:

1. Провозглашение целью захват власти во всем мире и установление нового мирового общества варнашрамы.

Общество будущего  видится с высот трансцендентного знания Харикеши Свами следующим:

“В системе варнашрамы нет места светской государственной политике” ([2], с.75).

Вся государственная политика будет направлена исключительно на поддержку кришнаизма: “В системе варнашрамы нет места светской государственной политике” ([2], с.75).

Крупные города с населением более 50 тысяч человек перестанут существовать: “Общество варнашрамы не допустит создания городов с населением, превышающим 50000 человек” ([2], с.78).

Руководить обществом будущего должны будут конечно же вайшнавы (в данном случае имеются в виду кришнаиты): “Существенное для лидера общества варнашрамы качество - подчинение вайшнавам и брахманам” ([2], с.65);  “Кшатрии, занимающие в обществе руководящие посты, должны признать, что они получили эти посты благодаря вайшнавам-брахманам” ([2], с.67).

2. Жесткий  контроль  над средствами массовой информации как один из инструментов прихода к власти.

“В обществе варнашрамы за потоком информации следят брахманы” ([2], с.49);  “Общество варнашрамы всецело зависит от разумного руководства и указаний брахманов. Поэтому общество варнашрамы не может допустить, чтобы эти средства, попав в руки других влиятельных общественных сил, сбивали людей с толку” ([2], с.50).

3. Беспощадное  поддержание права и порядка,  "нейтрализация инакомыслящих".

“Духовные ученые будут сталкиваться с сопротивлением множества демонических личностей... Обороняясь, варнашрамы будут использовать все виды преследований и поношения” ([2], с.38).

“Исправительные меры, к которым могут прибегать могущественные лидеры варнашрамы, не ограничиваются военным вмешательством разного уровня... Очевидно, что только народ, способный усмирить с помощью военной силы тех, кто не желает жить мирно, можно осуществить стратегию нейтрализации и реабилитации” ([2], с.66).

“Кшатрии-лидеры системы варнашрамы должны тщательно устранять все атеистические нормы поведения в обществе, способные угрожать духовному благополучию людей” ([2], с.68).

 В отношении брахманов и вайшнавов полиция не будет обладать правами применения законного наказания за преступление: “В здоровом обществе полиция никогда не применяет дисциплинарных мер по отношению к вайшнавам-брахманам; скорее вайшнавы и брахманы дают указания полиции” ([2], с.79).

В отношении же простых граждан закон будет просто кровожаден: “Полицейское управление варнашрамы не станет оправдывать нарушителей закона, и преступник не избежит сурового наказания... Система варнашрамы не проявляет ложной, невежественной милости по отношению к тем, кто совершает отвратительные преступления... Полиция сможет чинить правосудие с полным правом, отвергая любые отговорки, утверждающие о том, что “всякому преступлению есть оправдание”. На начальной стадии существования нового общества варнашрамы местное полицейское управление кшатриев должно быть настолько сильным и непреклонным, чтобы все бандиты и жулики в округе в страхе разбежались... Если попытки перевоспитать “начинающих” жуликов не приведут к успеху, кшатриям полицейского управления придется выдворить злосчастных негодяев или ликвидировать их”  ([2], с.79-80). При ликвидации для определения “полезных и бесполезных” граждан будет использоваться верный и практически безотказный критерий: “Разделение на полезных и бесполезных элементов общества можно без труда осуществить, заняв человека в массовом воспевании мантры Харе Кришна” ([2], с.81).

4. Необходимость введения в социальную систему общества кас-товой системы.

Предполагается введение трех высших общественных групп и низшей - шудры,  предназначенной для услужения (в отношении этой категории населения, к которой кришнаиты относят большинство населения, продолжая традиции Прабхупады  в "Бхагавад-Гите как она есть",  Харикеша Свами также приводит большое количество оскорблений и унизительных формулировок).

“Различные классы общества - брахманы, кшатрии, вайшьи и шудры - обладают различным мышлением модусов материальной природы: брахманы под влиянием добродетели, кшатрии - страсти, вайшьи - смешанных страсти и невежества, а шудры - невежества” ([2], с.19).

“Самая ценная личность в любом обществе - это вайшнав” ([2], с.24).

“Вайшнавы - единственная панацея для охваченных апатией и разочарованием современных обществ... Вайшнавы обладают такими драгоценными качествами и чертами характера, которые сразу привлекут людей, и они заинтересуются основами их учения и воспитания” ([2], с.55).

5. Положения “Манифеста Варнащрамы” о необходимости использования атомного оружия в обществе варнашрамы.

“Кшатрии - это не только администраторы и полицейские, но и воины, которые должны отражать атаки агрессивного, завистливого врага, а когда это необходимо - атаковать его... Подразделения атомных кшатриев будут состоять из тех воинов, которые будут защищать общество душой и телом, схватываясь с врагом для того, чтобы либо уничтожить его, либо умереть в случае поражения. Атомный кшатрий... старается поразить его, используя любое оружие или средство, которым он владеет. Поражение для него так или иначе означает смерть” ([2], с.81,84).

6. Крайне негативное отношение к внекультовому социуму  (говорится, что к шудрам относится подавляющее большинство населения всего мира): 

“К началу этого девятого десятилетия двадцатого века в мире доминировали качества и образ действия шудр. Интересы шудр вращаются вокруг физических потребностей тела... Шудра совершенно невежествен в отношении принципов продвинутой духовной жизни... Он привязан к употреблению противопоказанных, отвратительных продуктов, таких как мясо, рыба и яйца... Шудра склонен к употреблению вина, водки, пива, сигарет и зачастую привязан к наркотикам... Самое дорогое для шудры развлечение - секс. Побуждаемый неконтролируемыми гениталиями, он будет трудиться дни и ночи ради того, чтобы заработать на создание подходящих условий для удовлетворения своих похотливых желаний. Не желая думать ни о чем, кроме четырех действий: еды, сна, совокупления и защиты ,- шудра обладает таким же видением, как и животные. В наше время преобладают люди  именно этого класса... В наше время почти каждый человек рождается с качествами шудры” ([2], с.119-120). 

“Шудра предается чувственным наслаждениям, но, в отличие от вайшьи, его не интересуют принципы экономического развития” ([2], с.89).

“Система варнашрамы позволяет шудрам тяжело трудиться, чтобы их грубые желания иссякли” ([2], с.120). “Шудра должен довольствоваться любой деятельностью, которая составляет его ежедневные обязанности... Шудра не должен без всякой нужды стремиться обрести больше богатств и могущества, чем это доступно для него естественным путем... Шудры всегда должны подчиняться другим; сами они теряются” ([2], с.130-131). 

“Современный человек подобен сильно заторможенному ребенку, тело которого растет, а мозг - нет” ([2], с.38).

“Современная наука стала марионеткой в руках атеистов, убийц и тех, кто поглощен лишь удовлетворением чувств” ([2], с.27).

7. Откровенно бредовые положения: “Русские верят, что в Ведах кроется источник таких знаний, которые, если удастся их раскрыть, помогут утвердить им свое превосходство в мире. Поэтому пока американские и европейские индологи используют свое знание санскрита для того, чтобы развенчать ведическое знание, объявляя его мифологией, русские ученые рыщут по всей Индии, собирая ведические тексты и совершенно серьезно консультируясь с индийскими учеными-санскритологами” ([2], с.29).

Вышеприведенные цитаты также не являются надерганными и приведенными вне общего контекста и составляют лишь малую толику всех наиинтереснейших положений “Манифеста Варнашрамы”. Обстоятельный анализ этого произведения в свое время будет произведен.

Лидеры Московского Общества Сознания Кришны Зуев и Дагис заявляют,  что  данная книга не имеет законодательной силы для всех членов МОСК (ИСККОН) и является мнением отдельного человека, но автор "Манифеста Варнашрамы"  является одним из высших руководителей МОСК, продолжателем после Прабхупады цепи личного ученичества, описанной в “Бхагавад-Гите как она есть” ([1], страница 47), имеющим огромное влияние на адептов, и достаточно будет даже части адептов МОСК,  все же решивших пойти за одним из руководителей и воплотить в жизнь тезисы "Манифеста Варнашрамы",  чтобы в  мире прокатилась  волна  антигосударственных  и антиобщественных акций кришнаитов.  Кроме того,  Харикеша Свами является правопреемником Прабхупады на посту главы МОСК и его личным посвященным,  а,  как уже говорилось,  нигде нет указаний на приоритет  решений кришнаитского руководящего совета (GBS)  о непризнании  Манифеста Варнашрамы программным документом кришнаитов перед указаниями,  решениями и доктринами действующего  главы МОСК.

Возникают также сомнения,  что вообще существовало  подобное решение кришнаитского GBS, а если и было, то вполне возможно, что в соответствии с наставлениями Прабхупады, например, в комментарии к тексту 15 Главы 17  “Бхагавад-Гита как она есть” или комментарии к тексту 37 Главы 13  “Шримад Бхагаватам”(песнь 1),  это решение было для отвода глаз и маскировки этого документа,  реально программным все-таки являющегося. При всей своей самокритике кришнаиты не отказываются  от одной из главных своих доктрин - от концепции Варнашрама,  и на сегодняшний день остающейся "священной коровой" кришнаитского движения,  являющейся  теоретическим обоснованием запрета на свободу. исходящим из уст самих кришнаитов. Достаточно показателен и тот факт, что, когда на "круглом столе" в редакции газеты Правительства Москвы "Тверская,13" руководству российских кришнаитов в ответ на их заявление, что указанный Манифест не является программным документом движения,  было  предложено  официально заявить  об этом на страницах газеты,  те отказались [7],  что лишний раз подтверждает подозрения о наличии у кришнаитов двух доктрин: внешней рекламной и внутренней для посвященных.

На наш взгляд, “Варнашрама - манифест социального разума” своими корнями уходит в такие священные книги кришнаитов: как “Бхагавад-Гита как она есть” и “Шримад Бхагаватам”, более того, “Манифест” Харикеши Свами просто более конкретно и доступно разъясняет смысл системы Варнашрама, разработанной в “Бхагавад-Гите как она есть” (в частности, на страницах 76,78,79,102,123,173,371,701,821 [1]), “Шримад Бхагаватам”, песнь 1, часть 1 (в том числе, на страницах 64,92,226,280,412 [5]), “Шримад Бхагаватам”, песнь 1, часть 2 (например, на странице 85 [6]). Например, необходимость кастового деления общества Прабхупада пытается обосновать в комментарии к тексту 13 Главы 2 [5]: “Здравомыслящим людям хорошо известно, что деление на касты и уклады жизни преследует единственную цель - упорядочить общественные отношения и создать людям условия для духовного самоосознания”.

Харикеша Свами о своей книге “Манифест Варнашрамы” позже писал (но, к сожалению, мы не знаем, писал ли он искренне или же под влиянием наставлений Прабхупады в комментарии к Тексту 15 Главы 17 “Бхагавад-Гита как она есть”): “... ведические писания не повинны в недостатках, присущих моей книге, винить в них нужно только меня, так как это я выдвинул концепции, неприемлемые в современном обществе”. Мы предлагаем читателю самому оценить:

степень приемлемости для общества положений, выдвинутых Прабхупадой в “Бхагавад-Гита как она есть” и “Шримад Бхагаватам”, песнь 1, части 1 и 2;

является “Манифест Варнашрамы” просто компиляцией из этих положений (причем далеко не самых радикальных) или нет;

а также превосходит ли “Манифест Варнашрамы” по своему радикализму вышеуказанные труды Прабхупады.

                              Заключение

В произведениях Прабхупады, основателя Международного Общества Сознания Кришны и всего кришнаитского движения, названного тоталитарной сектой в Вербальной  ноте Посольства Федеративной Республики Германия от 22 ноября 1995 г. [3] и в документах конференции “Тоталитарные секты (деструктивные культы) и права человека”, прошедшей в Санкт-Петербурге в январе 1996 г. [8], “Бхагавад-Гита как она есть” и “Шримад Бхагаватам” (песнь 1, части 1 и 2)  содержатся: 

тезисы, обосновывающие возможность и оправданность лжи во имя целей Кришны (например, в тексте 15 Главы 7 и комментарии к тексту 47 Главы 18 [1]); 

тревожащие заявления о необходимости применения ядерного оружия в самой пустяковой ситуации (текст 19 Главы 7 [5])  при полном отсутствии понятия о последствиях такого применения (комментарий к тексту 32 Главы 7 [5]);

положения, оскорбляющие неверующих в Кришну, в том числе исповедующих другие религии (например, в комментарии к тексту 15 Главы 7 [1]);

откровенно расистские тезисы, оскорбляющие большую часть населения нашей страны и всего мира, унижающие их человеческое достоинство (например, в комментарии к тексту 13 Главы 7 [1] или комментарии к тексту 26 Главы 9  [5]);

положения, “а приоре” снимающие с кришнаита ответственность за любые преступления, в том числе и убийство, совершенные во имя целей кришнаитского движения (в частности, в комментарии к тексту 17 Главы 18 [1]); 

призывы к невыполнению кришнаитами гражданских обязанностей перед государством проживания (в частности, в комментариях к текстам 17 и 18 Главы 3 [1]);

положения об оправданности уничтожения неверующих в Кришну (в частности, в комментарии к тексту 8 Главы 4 [1]);  

индоктринация необходимости безусловного и безоговорочного подчинения рядовых кришнаитов руководству движения (в частности, в комментарии к тексту 30 Главы 3 [1]);

принуждение адептов кришнаитского движения к разрыву семейных отношений, например, человека, почитающего своих детей родственниками, требуется считать подобным ослу (комментарии к тексту 40 Главы 3 и тексту 20 Главы 2 [1]);

тезисы, презрительно или оскорбительно отзывающиеся по отношению к национальной культуре, кино, литературе, спорту (например, в комментарии к тексту 17 Главы 1 [5]);

тезисы, индоктринирующие возможность убийства своих родственников во имя целей Кришны (в частности, в комментарии к текстам 8-12 Главы 13 [1] и комментарии к тексту 23 Главы 6 [1]);

запрет на нормальные половые отношения даже между супругами в среде кришнаитов (например, в комментарии к тексту 60 Главы 2 [1]  или на с.29 введения [5]);

тезисы, индоктринирующие фобию на выход из движения (в частности, в тексте 38 Главы 6 [1]);

требование немедленной смертной казни за убийство человека убийце из “низших” слоев населения без суда и следствия (например, в комментарии к тексту 36 Главы 1 [1]), для кришнаитов же и брахманов, высшей касты в кришнаитском варианте структуры государства, ограничиваясь лишь совершенно смехотворными и символическими наказаниями, типа срезания волос с головы (текст 57 Главы 7 [5], комментарий к тексту 55 Главы 7 [5]).

В связи с чем нам очень интересно, переквалифицирует ли теперь руководство кришнаитов произведения Прабхупады “Бхагавад-Гита как она есть” и “Шримад Бхагаватам” из священных для кришнаитского движения книг в “личный взгляд автора. не отражающий официальной линии ИССКОН”, как это произошло с книгой Харикеши Свами “Манифест Варнашрамы”?

Хотя для нас не менее интересным было бы и обстоятельное разъяснение руководством кришнаитов вышеприведенных тезисов Прабхупады, которые, повторимся, отнюдь не являются надерганными и приведенными вне связи с общим контекстом, в чем можно убедиться, обратившись к цитируемым произведениям Прабхупады.

                                                                                                                Р.П.

                                                                                      ПРИЛОЖЕНИЕ  1

Для того, чтобы помочь понять читателю, чем именно дорожит христианин в своей вере и во имя сохранения какой святыни он вступает в дискуссию с иными религиозными традициями, мы прилагаем к нашей книге небольшой очерк диакона Андрея Кураева, вкратце поясняющий место христианства в истории религий.                                                   

                         Диакон Андрей КУРАЕВ

                           ЕСЛИ БОГ ЕСТЬ ЛЮБОВЬ

Что такое христианство в мире других религий? Один из многих путей? Исторически пройденный этап в развитии религиозного сознания? Можем ли мы представить себе религию, возвещающую более возвышенное представление о Боге, чем то, что было открыто и хранится христианами? Нельзя ли обогатить христианское богословие опытом, накопленным иными традициями и дать новое, не “средневековое” религиозное мышление?

Предположим, что все это возможно. Предположим, что на пороге третьего тысячелетия по Рождестве Христовом человечество готово к принятию “Третьего Завета”. Предположим, что мыв разных религиях мира хранятся кусочки единой мозаики и их можно сложить воедино, чтобы получить наконец целостный образ Божества.

Однако очевидно, что на этом пути должно быть сохранено все лучшее, что было обретено и закреплено в прежних религиозных поисках человечества. 

Наверно, не нужно доказывать, что во всем многообразии религиозных учений и практик человечества те традиции, которые пришли к выводу о Едином Первоначале, сделали шаг к более истинному мировоззрению, чем те народы и культуры, что остались при политеистичиском (многобожническом) мировосприятии. Всюду, где пробуждалась религиозная мысль, то есть всюду, где религиозная жизнь не сводилась к обрядовости, люди приходили к выводу о том, что все многообразие бытия имеет Единый Исток. Так было с мыслителями Древней Греции и Индии, со жрецами Египта и с пророками Древнего Израиля.

Значит, синтез всего лучшего, чтобы наработано в религиозной эволюции человечества, должен строиться на основе монизма, то есть на предположении о божественном Едином, с которым как со своей Первопричиной и с основой связано все сущее.

Но монистическое мировоззрения само  бывает разным. Есть школы пантеистические и есть теистические. Первое направление считает, что Единое Начло безличностно, второе полагает, что Его можно представлять как Личность. 

Отличие пантеистического богословия от персоналистического (личностного) вполне ясно определил И. Кант: пантеистами он называет тех, кто “принимает мировое целое единой всеобъемлющей субстанцией, не признавая за этим основанием рассудка”
. Безличный Абсолют пантеистов - это некая абсолютная субстанция, которая не знает себя, не контролирует себя, не обладает самосознанием и волей. Таково пантеистическое Божество, проповедуемое, например, Джордано Бруно: “Божество не знает себя и не может быть познано”
. Е. П. Блаватская говорит о нем так: “Мы называем Абсолютное Сознание “бессознанием”, ибо нам кажется, что это неизбежно должно быть так… Вечное Дыхание, не ведающее самое себя”
. “Эн Соф не может быть Творцом или даже Формовщиком Вселенной, — заявляет Блаватская, — также не может он быть Светом. Поэтому Эн Соф есть также тьма. Неподвижно Бесконечный и абсолютно Безграничный не может ни желать, ни думать, ни действовать”
.

И представим личный Абсолют: в персоналистическом богословии Бог есть бесконечная и всесовершенная субстанция; Он вездесущ, не ограничен ни материей, ни временем, ни пространством. “Бога нет ни в облаке, ни в другом каком месте. Он вне пространства, не подлежит ограничениям времени, не объемлется свойствами вещей. Ни частичкой своего существа не содержится Он ни в чем материальном, ни обнимает оного через ограничение материи или через деление Себя. “Какой храм вы можете построить для Меня”, — говорит Господь (Ис. 66, 1)
. Но и в образе вселенной Он не храм построил Себе, потому что Он безграничен” (Климент Александрийский. Строматы, II, 2).

Но при этом Он знает себя, владеет всеми своими проявлениями и действиями, обладает самосознанием, и каждое Его проявление в мире есть результат Его свободного решения. Какой из этих двух образов бытия кажется более совершенным и достойным Бога?

Если мы мыслим Абсолют, мы должны Его мыслить как совокупность всех совершенств в предельной (точнее — беспредельной) степени. Относятся ли самоосознание и самоконтроль к числу совершенств? Да. Следовательно, и при мышлении об Абсолюте необходимо допустить, что Абсолют знает Сам Себя. Входит ли в число совершенств свобода? Очевидно, что из двух состояний бытия совершеннее то, которое может действовать свободно, исходя из самого себя, сознательно и с разумным целеполаганием. Следовательно, и при мышлении Абсолюта достойнее представить, что каждое его действие происходит по его свободной воле, а не по какой-либо неосознаваемой необходимости. Понимание Единого как свободной и разумной Личности более достойно, чем утверждение безликой Субстанции.

Даже если кто-то считает, что правы атеисты и никакого “Совершенного Бытия” и нет, то он все равно должен признать, что среди философских гипотез о таком Бытии более глубокой и последовательной будет та, которая отнесет самосознание к числу совершенств, и потому в Абсолюте увидит Личность. Непонятна и необязательна пантеистическая логика, полагающая, будто при последовательном мышлении Бытия нужно лишать Его способности самостоятельно мыслить, свободно и осознанно действовать, любить и творить.

По справедливому рассуждению Владимира Соловьева, “Божество не должно быть мыслимым безличным, безвольным, бессознательным и бесцельно действующим… Признавать Бога безличным, безвольным и т. д. невозможно потому, что это значило бы ставить его ниже человека. Не без основания считая известные предметы, как, например, мебель, камни мостовой, бревна, кучи песку безвольными, безличными и бессознательными, мы тем самым утверждаем превосходство над ними личного, сознательного и по целям действующего существа человеческого, и никакие софизмы не могут изменить этого нашего аксиоматического суждения”
. 

Пантеисты говорят, что мыслить Бога как Личность значит делать его слишком антропоморфным, занижать Божество. Но ведь сами пантеисты считают, что Бог един со всем бытием. А если Божество вбирает в себя все, что только есть сущего, то почему же Оно, неотличимо тождественное с любым камнем, пнем, кометой и псом, не может быть похоже на человека? Если оно едино со всем, и является единственным субъектом всех мировых свойств и всех мировых процессов - то почему бы не быть ему и носителем человеческих свойств: разума, целеполагания, сознания, любви и гнева? Почему при мышлении об Абсолюте надо умножать на бесконечность свойства бессознательного мира, то есть низшие свойства, а не возводить в бесконечную степень такие совершенства, как свобода, разум и любовь?

Утверждение личностности есть на деле апофатическое, мистико-отрицающее богословие. Это не заключение Непостижимого в человеческие формулы, а освобождение Его от них.  Сказать, что Божество лишено разума, любви, свободы, целеполагания, личностности, самосознания значит предложить слишком заниженное, слишком кощунственное представление об Абсолюте. Значит, пантеизм отрицается христианской мыслью по тем же основаниям, по которым ею отвергаются языческие представления о  богах как о существах телесных, ограниченных, не всеведущих
 и грешных. Утверждение личности в Боге есть утверждение полноты божественного бытия. Отрицание этой личностности означает не “расширение”, но, напротив, обеднение наших представлений о Боге. В конце концов если разумное бытие мы считаем  выше  разумолишенного, если свободное бытие мы полагаем более достойным, чем бытие, рабствующее необходимости, то  почему же то, что мы считаем Богом, то есть бытие, которое мы счтатем превосходящим нас самих, мы должны мыслить лишенным этих достоинств?

Пылинка, обладающая самосознанием бесконечно достойнее громадной галактики, не сознающей себя и своего пути. Если философ признает превосходство сознания над бессознательным миром - то он не может не признать вслед за испанским философом-экзистенциалистом Унамуно: “Но пусть кто-нибудь скажет мне, является ли то, что мы называем законом всемирного тяготения, или любой другой закон или математический принцип, самобытной и независимой реальностью, такой, как ангел, например, является ли подобный закон чем-то таким, что имеет сознание самого себя и других, одним словом, является ли он личностью?.. Но что такое объективированный разум без воли и без чувства? Для нас - все равно, что ничто; в тысячу раз ужасней, чем ничто”
.  Если “мыслящий тростник” ценнее, чем дубовый, но безмозглый лес, чем всегда справедливые и вечно бесчувственные законы арифметики и чем безличностные принципы космогенеза - то человек, сознающий себя, оказывается неизмеримо выше и бессознательного “Божества” пантеистов. Итак, персоналистическая критика пантеизма - это отрицание отрицаний. “Нельзя  запрещать!” Нельзя запрещать Богу думать! нельзя запрещать Богу быть Личностью!

Христиане согласны с позитивными утверждениями пантеизма: Божество неограниченно и мир пронизан Божеством. Разница здесь будет лишь в том, что пантеисты скажут, что Бог в Своей сущности проницает мир, а христиане — что Он проницает Своими энергиями. Это было бы не более чем спором о словах, если бы пантеистический тезис не влек некоторые весьма важные негативные экспликации. Именно с этими отрицаниями пантеизма христиане не согласны. Мы не согласны с отрицанием в Боге личного разума, личной воли, а также надмирной свободы Бога.

Разница пантеизма и теизма резюмируется очень просто: можем ли мы “признавать моральное существо как первооснову творения”
 или мы полагаем, что нравственные ценности и цели наличествуют только в сознании и деятельности человека, но они отсутствуют в жизни Божества так же, как они отсутствуют в жизни мухи.

Пантеист скажет: я отвергаю целеполагающую осознанность в действиях Абсолюта, потому что цель есть то, к чему надо стремиться в силу нехватки, отсутствия желаемого. Достижение цели обогащает субъекта целеполагания. Абсолют ничем нельзя обогатить, всю полноту бытия он в себе уже имеет, и потому ему незачем действовать и ни к чему целеполагание
. Целеполагание проявляет себя в осмысленной деятельности. А под смыслом общеупотребительно понимают пригодность некоего поступка или вещи для достижения такой цели, за которой почему-либо следует гнаться. Так чего же может так недоставать Абсолюту? Чего Божество может желать присоединить к Своей Полноте? 

- Нас. Бог хочет не усвоить нас Себе, но подарить Себя нам. И Он дал нам свободу, чтобы этот Дар мы смогли принять свободно. Бог отпустил нас от Себя в надежде, что мы вернемся. Не для Себя Бог нуждается в нас, а для нас. Он создал нас во  времени с целью подарить нам Свою Вечность. Пантеистическая цепочка рассуждения, отрицающая целеполагание в Боге, строится на чисто корыстном понимания цели: цель деятельности есть то, что нужно непосредственному субъекту деятельности. Но ведь можно желать блага другому, можно действовать ради другого. Это и называется любовью, и если Бог есть любовь — то он может желать приращения блага не Себе (в Нем все благо дано от века), а другим. Именно понимание Бога как Любви позволяет увидеть в Нем Личность и целеполагающий Разум.

Теперь мы можем продолжить наш эксперимент, чтобы решить, как достойнее думать о Боге. Можно быть нерелигиозным и неверующим человеком, но все-таки понимать, что среди множества богословских концепций самая чистая, возвышенная, продуманная — та, которая возвещает: “Бог есть любовь”. И тот образ Божественной Личности оказывается и более глубоким, и более привлекательным, в котором проявления Бога усматриваются не только в воле, в силе или в разуме, но и в любви.

И вот представим, что с этим великим богословским тезисом “Бог есть любовь” мы подходим к тем образам Бога, которые есть в разных религиях.

Мир языческого политеизма в этой перспективе малоинтересен: даже если и найдется там некий бог, любящий людей, то ведь все равно он есть лишь один дух из многих. И, скорее всего, не он вершит судьбы мироздания и не он занимает высший пост в иерархии богов. “Вернемся к вопросу о том, каково было отношение вселенной к египтянам: дружественным, враждебным или безразличным. Как настроены по отношению к нам другие люди: дружественно, враждебно или безразлично? Ответ таков: специально никак не настроены, но заинтересованные в нас существа относятся к нам дружественно или враждебно в зависимости от того, совпадают их интересы или противоречат нам; незаинтересованные существа относятся к нам равнодушно. Дело сводится к тому, каковы интересы данной силы и каково ее расположение к нам в данный момент. Солнце согревает и этим дает жизнь, но оно же, сжигая, может уничтожить жизнь, или же, скрывшись, убить холодом. Нил приносит жизнь, но необычно низкий или необычно высокий Нил несет разрушение и смерть”
. И о каждом боге, даже самом симпатичном, какой-нибудь миф все равно расскажет какую-нибудь гадость. Даже Гор — спаситель Осириса — однажды отрубает голову своей матери Изиде…

Пантеизм, хоть и возвышается над мифами, тем не менее сразу же говорит, что никакой любви в Божестве быть не может. По уверению Блаватской, “Божественная Мысль имеет настолько же мало личного интереса к ним (Высшим Планетарным Духам-Строителям) или же к их творениям, как и Солнце по отношению к подсолнуху и его семенам”
. Но с точки зрения христианства даже “теория Ньютона о “всемирном тяготении” является лишь потускневшим и слабым отражением христианского учения об “узах любви”, связующих мир”
. То, что у Ньютона было просто секуляризацией, у Блаватской становится торжествующим нигилизмом. А.Ф.Лосев же с горечью подмечает в безрелигиозном мировоззрении: “Заботится ли солнце о земле? Ни из чего не видно: оно ее “притягивает прямо пропорционально массе и обратно пропорционально квадратам расстояний””
. Закон гравитации просто действует, и если гравитационное поле земли притягивает некое яблоко на некую голову — это никак не означает, что земля испытывает какое-то личное, любящее чувство к данному яблоку или к данной голове. Закон гравитации действует не потому, что он решил действовать в данной ситуации, а потому, что он вообще действует всегда и везде, докуда только дотянется, и действует одинаковым образом. Так и у Закона кармы нет избранников и нет волевых актов: карма просто прядет свое. И у языческого мудреца, познавшего всю силу и безапелляционность Рока, оптимизм христиан, убежденных, что Бог есть Любовь, может вызвать лишь усмешку.

Античный критик христианства Цельс вполне рассудочно обрушивается на религию Завета: “Род христиан и иудеев подобен лягушкам, усевшимся вокруг лужи, или дождевым червям в углу болота, когда они устраивают собрания и спорят между собой о том, кто из них грешнее. Они говорят, что Бог нам все открывает и предвозвещает, что, оставив весь мир и небесное движение и оставив без внимания эту землю, Он занимается только нами, только к нам посылает Своих вестников и не перестает их посылать и домогаться, чтобы мы всегда были с Ним. (Христиане подобны) червям, которые стали бы говорить, что есть, мол, Бог, от Него мы произошли, им рождены, подобные во всем Богу, нам все подчинено — земля, вода, воздух и звезды, все существует ради нас, все поставлено на службу нам. И вот черви говорят, что теперь, ввиду того, что некоторые среди нас согрешили, придет Бог или Он пошлет Своего Сына, чтобы поразить нечестивых и чтобы мы прочно получили вечную жизнь с Ним” (Ориген. Против Цельса. IV, 23). Цельс прав: если нет Любви в Боге, если Бог не способен к личностному и любящему Бытию, то человек — не более чем плесень на окраинном болоте Вселенной.

И здесь неизбежен выбор: или принять Евангелие, которое возвещает, что Тот, через Которого все “начало быть, и без Него ничто не начало быть, что начало быть” (Ин. 1, 3), пришел на Землю и стал человеком, или человек и его планета — не более чем свалка кармического мусора. Космос живет сам по себе и даже не знает, что где-то на его окраине страдает и на что-то надеется человек. Этот мир не становится полнее, если в него приходит человек, и он не беднеет, если человек из него уходит. Дважды два всегда равняется четырем. Две галактики плюс две галактики — всегда получалось четыре. Знают об этом земляне или нет — таблице умножения до этого нет никакого дела. Красота мира не создана для человека, не заботится о человеке и потому по сути своей бесчеловечна.

Пантеистам более всего в христианстве непонятна тайна Божественной любви. Когда один из корреспондентов Е. Рерих робко заметил, что Бог есть любовь, а любить может лишь субъект, а не безликий закон — наставница напомнила: “Восток запретил всякое обсуждение Неизреченного, сосредоточив всю силу познавания лишь на величественных проявлениях Тайны”
. В другом месте она, правда, пояснила, что “божественная любовь” есть не что иное, как силы космической гравитации: “Божественная любовь есть начало притяжения или тот же Фохат, в его качестве божественной любви, электрической мощи сродства и симпатии”
.

Христианин же за симфонией мира ощущает именно живую любовь, любящую Личность. Не просто Закон, не просто Разум, не просто “гравитацию”, но — Личную и любящую Волю. И поэтому он переживает единство Бога и мира даже еще более живо, чем пантеист. Он не просто, подобно пантеисту, переживает причастие мира Горнему Началу, но он еще знает, как Имя этого Начала, знает, Кому можно вымолвить слово благодарности за этот вечер и за будущий рассвет. Вот право, потерянное пантеистами — они не могут воскликнуть: “Слава Тебе, показавшему нам свет!”.

Именно отвергаемая пантеистами формула “Бог есть любовь” поможет понять уникальность места христианства в истории религий. Подойдем к мусульманскому богослову и спросим: можно ли сказать об Аллахе, что Он есть любовь? Наш собеседник на некоторое время задумается. Это естественно, потому что прямой формулы “Бог есть любовь” в Коране нет, а для человека любой веры не так уж просто произнести богословскую формулу, которой нет в том писании, что для него является священным. И все же после некоторого раздумья мусульманский наставник ответит нам: “Да. Конечно, прежде всего Аллах есть воля. Но можно сказать и то, что в Нем есть любовь к людям. Любовь есть одно из 99 святых имен Всевышнего”. И я спрошу моего собеседника: а какие дела любви присущи Всевышнему согласно Корану? В чем проявилась любовь Аллаха к людям и в чем засвидетельствована? — “Он сотворил мир. Он послал людям Своих пророков и дал Свой закон”. И тогда я задам мой третий вопрос “Это было тяжело для Него?” — “Нет, мир ничтожно мал по сравнению с могуществом Творца”. Бог лишь издалека возвещает людям Свою волю. Он обращается к людям с такого неизмеримого расстояния, что огонь человеческого страдания и беззакония не опаляет Его Лик. Любовь Бога к миру, как она понимается в исламском образе Творца, не-жертвенна.

Те же три вопроса мы задаем о ветхозаветном Иегове. И слышим те же ответы. И лишь в конце будет сказано: “Иегова любит людей. И при всей Его надмирности Он говорит, что не может быть вполне безмятежен и покоен без человеческой любви… Он не просто дает Закон. Он умоляет людей не забывать Его. Ему трудно с людьми. Он говорит о Себе, что Он — Бог ревнитель. Он вступил в брак с Израилем и неверность людей болезненна для Него”. И все же любовь Бога к людям, как она известна в Ветхом Завете, не сделала Бога человеком.

Где же в мире религий есть представление о том, что любовь Бога к людям столь сильна, что она ввергает Самого Творца в мир людей? Есть много мифов о воплощении богов в мире людей. Но это всегда воплощения неких “вторичных богов”, это повести о том, как один из многих небожителей решился прийти к людям, в то время как Божество, почитаемое в данной религиозной системе как источник всякой жизни, так и не перешло за порог собственного всеблаженства. Ни Прометей, умирающий ради людей, ни Осирис, чья жертва была столь ценима египтянами, не воплощают в себе Абсолютное Божество. Страдают герои и полубоги. Но подлинно Высший не делает Себя доступным человеческой боли. Где же мы можем найти представление о том, что не один из богов, а Тот, Единственный, вошел в мир людей?

Эта идея есть в кришнаизме, где Кришна понимается как Личный и Единый Бог-Творец. “Верховный Господь” Кришна не просто создал мир и не просто дал откровение. Он лично, непосредственно принес его людям. Он стал человеком. И даже не царем — а слугой, возничим. Но стал ли он человеком вполне и навсегда? — Нет, лишь на время урока он казался человеком. И человеческая плоть, равно как и человеческая душа, не взяты им в Вечность. Ему не было трудно быть человеком, и сам он не испытал ни человеческой боли, ни человеческой смерти… А своего ученика Арджуну он благословил на убийства… Он заповедует людям любить его. Но любит ли он сам людей — остается не вполне ясным; в “Бхагавад-Гите” нет ни одной строки о любви к людям.

Итак, высшая богословская формула гласит “Бог есть любовь”. Любить означает вобрать в себя как свои радости и беды любимого. Подлинная любовь стремится отождествить себя с любимым человеком. Здесь поистине “двое в одну плоть да будут”(Быт. 2, 24)
. Высшая формула любви определяет: “Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих” (Ин. 15, 13).

Такой любви к людям не открывает ни один богословский образ во внеевангельском мире. И мы спрашиваем Бога Евангелия: как Ты любишь людей? И Он отвечает: до Моей смерти… Его любовь не только создала мир. Его любовь не только подарила людям свободу. Его любовь не только дала нам закон. Его любовь не только даровала нам пророков и мудрость. Его любовь не только приняла человеческий лик. Он не казался - Он стал человеком. "Всю тебя, земля родная, в рабском виде Царь Небесный исходил, благословляя" (Ф. Тютчев). И Его любовь к нам пошла до конца, до предельной точки, до полной отдачи Себя, до полного отказа от Себя, до жертвы и смерти. "Как будто вышел человек, и вынес, и открыл ковчег, и все до нитки отдал" (Б. Пастернак)...

Этот Бог — есть Любовь; Он не просто любит, Он есть Любовь. Он не просто имеет любовь, не просто проявляется в любви: Он есть Любовь. 

Оккультисты скажут: мы признаем великое значение жертвы Христа, мы видим в ней знак и урок Божией любви. Но это заявление не сделает их христианами. Во-первых, карма, которая является высшим принципом оккультной философии, никого не любит. Она просто автоматически действует. Во-вторых, для христиан во Христе “обитает вся полнота Божества телесно” (Кол. 2, 9), а для оккультистов во Христе была всего лишь частичка Божества. В-третьих, для христиан воплощение Бога в человеке, во Христе было свободным и чудесным действием любви. Для оккультистов же Божество просто присутствует в каждом мировом феномене, в том числе и во Христе, равно как и в том копье, которым Христос был пронзен, и в той чаше, в которой Пилат умывал руки. Божество страдало не потому, что хотело вобрать в Себя опыт человеческой боли, а потому, что Ему некуда было уйти. Бога вне мира с точки зрения оккультистов нет, и поэтому, разламывая любой камень — разламывают кусочек божества, которое в общем-то вовсе не соглашалось (ему “нечем” соглашаться, в нем нет Личности) ни на какие страдания.

Оккультисты готовы почтить страдания Христа, но для них Он не более чем “планетарный Логос”, сошедший с не слишком высокой ступени “Космической Иерархии”. Но это значит, что о Боге и нельзя сказать, что именно Он есть любовь: на Голгофе умер ведь не Бог, а более низший чин… И, значит, по настоящему в Божестве нет любви — она проявляет себя лишь на более низких, более земных и человечных “планах бытия”.

Дерзость евангельского возвещения раскрывается вполне, лишь если брать его целиком, а не кусочками: если понять, что христианство строится именно на возвещении, что Сам Бог, Тот, выше Кого нет никакого бытия, воплотился в распятом Сыне Марии. Большая любовь Бога к людям не может быть явлена (ибо “карма” или “Фохат” и не подумают взойти на крест ради людей, и “знаки Зодиака” не станут менять привычной колеи ради помощи людям). Поэтому от Голгофы путь может быть только вниз: любой возвеститель какой-то религиозной “новинки” после Христа, если его проповедь берется “расширять” или “обновлять” Евангелие, делает шаг вниз, в тот магизм и в то законничество, от которых Евангелие освободило людей. Так с Северного полюса любой шаг ведет в одном направлении: к югу. Так с вершины Эвереста шаг в любом направлении означает уже спуск

Все разговоры о "третьем Завете", об "эпохе Духа" и "эре Водолея" не учитывают одного библейского обстоятельства: мы живем в "последнее время". Оно последнее не в том смысле, что не сегодня-завтра настанет конец света. До конца истории могут быть еще тысячи и тысячи лет, и все-таки наше время все равно - последнее. Оно "последнее" уже две тысячи лет. Самое главное уже произошло. Бог уже стал человеком, и Он не намеревается "развоплощаться". Те, кто собираются превзойти "последнее время" христианства в "Новой Эпохе", на деле опустились в маету "пред-последних", доновозаветных эпох
.
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Молитва читаемая при совершении Чина Присоединения 

над приходящим от язычества ко Святей нашей Церкви:

Боже великий, первобытную тьму просветивый и Сына Твоего низпославый во очищение падшаго естества нашего, Сам и раба Твоего (имярек), подклоншаго Тебе главу свою, преведи от омрачения греховнаго к свету Твоего благоразумия, очисти от скверны, изми от козней сопротивнаго, и сопречти его избранному Твоему стаду, даруя ему часть и жребий в Церкви твоей Святей. Ты бо Еси Бог наш, сый благословен во веки. Аминь. 
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�	 “Языческие”,  “язычник”, - обряды, вероучение или человек, верующий во многих богов; (библейские тексты): Исх. 23, 18; Втор. 32, 43;  Пс. 9 37; Пс. 21, 28; Пс. 32, 10; Пс. 78, 1; Пс. 78, 10; Пс. 105, 35; Пс. 105, 41; Пс. 110, 6; Пс. 113, 10; Пс. 134, 15; Сир. 46, 8; Ис. 11, 10; Ис. 11, 12; Ис. 42, 6; Иер. 10, 2; Плач. 1, 3; Плач. 1, 10; Плач. 2, 9; Посл. Иер. 1, 4; Вар. 4, 6; Иез. 5, 6; Иез. 5, 7; Иез. 5, 8; Иез. 20, 32; 3 Езд. 2, 28; 3 Езд. 2, 34; 3 Езд. 4, 23; 3 Езд. 8, 25; 3 Езд. 13, 41; Мф. 5, 47; Мф. 6, 7; Мф. 6, 32; Мф. 10, 5; Мф. 10, 18; Мф. 18, 17; Мф. 20, 19; Мк. 10, 33; Лк. 2, 32; Лк. 18, 32; Лк. 21, 24; Деян. 4, 25; Деян. 4, 27; Деян. 6, 5; Деян. 10, 45; Деян. 11, 1; Деян. 11, 18; Деян. 13, 42; Деян. 13, 43; Деян. 13, 46; Деян. 13, 47; Деян. 13, 48; Деян. 14, 2; Деян. 14, 5; Деян. 14, 27; Деян. 15, 3; Деян. 15, 4; Деян. 15, 5; Деян. 15, 7; Деян. 15, 12; Деян. 15, 14; Деян. 15, 19; Деян. 15, 23; Деян. 18, 6; Деян. 21, 11; Деян. 21, 19; Деян. 21, 21; Деян. 21, 25; Деян. 22, 21; Деян. 26, 17; Деян. 26, 20; Деян. 26, 23; Деян. 28, 28; 1 Пет. 2, 12; 3 Ин. 1, 7; Рим. 2, 14; Рим. 2, 24; Рим. 3, 29; Рим. 9, 24; Рим. 9, 30; Рим. 11, 11; Рим. 11, 12; Рим. 11, 13; Рим. 11, 25; Рим.15, 9; Рим. 15, 10; Рим. 15, 11; Рим. 15, 12; Рим. 15, 16; Рим. 15, 18; Рим. 15, 27; Рим. 16, 4; 1 Кор. 5, 1; 1 Кор. 10, 20; 1 Кор. 12, 2; 2 Кор. 11, 26; Гал. 1, 16; Гал. 2, 2; Гал. 2, 8; Гал. 2, 9; Гал. 2, 12; Гал. 2, 14; Гал. 2, 15; Гал. 3, 8; Гал. 3, 14; Гал. 3, 28; Еф. 2, 11; Еф. 3, 1; Еф. 3, 6; Еф. 3, 8; Кол. 1, 27; 1 Фес. 2, 16; 1 Фес. 4, 5; 1 Тим. 2, 7; 2 Тим. 1, 11; 2 Тим. 4, 17; Откр. 2, 26; Откр. 11, 2; Откр. 11, 18.


�	 "Желая, чтобы Он был творцом всяческих, по необходимости делают Его и творцом зла потому что, по словам их, и зло - в числе существ. А это окажется нелепым и невозможным; потому что зло не есть от добра, не в нем и не через него. Ибо не будет уже то и добром, что имеет смешанную природу или стало причиною зла" ("Творения Святителя Афанасия", т. 1, стр. 132).


�	 “Сектантство”. Хотя современные сектанты почему-то понимают под словом “секта”- незарегистрированное религиозное объединение, но данный смысл этого слова более чем надуманный. Действительный смысл  этого слова (см. словари и справочники)  иной. В Словаре В. И. Даля мы читаем: “Секта м., франц. [ secte, лат. secta]- братство, принявшее свое отдельное учение о вере; //  согласие, толк, раскол или ересь”. 


�	 Мифы народов мира. Энциклопедия в 2-х т. / Гл. ред. С. А. Токарев.- М.: Сов. Энциклопедия, 1992.- т. 1.- 535 с. - “Индуистская мифология, комплекс мифологических представлений, образов и сюжетов различного происхождения, объединенных в религиозной системе индуизма, сменившей к концу 1 тыс.  до н. э.  в Индии древнюю религию ведийского брахманизма. Оттесненная в предшествующую эпоху с господствующих позиций  реформаторскими движениями буддизма и джайнизма...”.


�	 Идолопоклонство(библейские тексты): Быт. 35, 2; Исх. 19, 24; Исх. 20, 3; Исх. 20, 4; Исх. 20, 5; Исх. 20, 23; Исх. 23, 13; Исх. 32, 4; Лев. 19, 4; Лев. 26, 1; Втор. 4, 16; Втор. 4, 19; Втор. 4, 22; Втор. 4, 28; Втор. 27, 9; Втор. 27, 15; 1 Цар. 15, 23; 4 Цар. 17, 39; 4 Цар. 18, 4; Пс. 113, 8; Пс. 113, 12; Пс. 113, 13; Ис. 42, 17; Ис. 45, 20; Ис. 47, 13; Ис. 56, 11; Ис. 57, 5; Иер. 19, 4; Иер. 19, 5; Иез. 23, 37; Деян. 15, 29; Деян. 17, 16; Деян. 17, 22; Деян. 17, 23; Деян. 17, 29; 1 Пет. 4, 3; 1 Ин. 5, 21; Рим. 1, 22; Рим. 1, 23; Рим. 1, 25; 1 Кор. 6, 9; 1 Кор. 6, 10; 1 Кор. 7, 39; 1 Кор. 8, 1; 1 Кор. 8, 2.


�	 “Ибо будет время, когда здравого учения принимать не будут, но по своим прихотям будут избирать себе учителей, которые льстили бы слуху” (2 Тим. 4, 3).


�	 “Поэма сложилась в основном на исходе 1 тыс. до н. э.” [15].


�	 Проф. Болотов В. В. пишет: “Апостол Фома. По преданиям, является проповедующим в г. Эдессе, но он представляется по преимуществу апостолом Индии, предание о чем восходит еще ко времени Ефрема Сирина. Так называемые carmina Nisibena свидетельствуют, что в конце 4-го века в пределах Эдессы и Сирии сохранялось предание о том, что ап. Фома скончался в Индии и что мощи его потом перенесены были в Эдессу” ([18] c. 253).


�	 “По аналогии с другими национальными эпосами эпоха, вызвавшая к жизни сказания “Махабхараты” и “Рамаяны”, получила в научной литературе особое название - ”героический век”. Однако между героическим  веком и воспевающей его эпической поэзией пролегает обычно немало времени. Так было в Греции, где события Троянской войны относятся, видимо, к 13 веку до н. э., а посвященные ей гомеровские поэмы были созданы четырьмя-пятью столетиями позже, так было с эпосом германских  народов,  эпическое время которого приходится на 4-6 века, а время литературной фиксации на 11-14 века, так было и в Индии. Во всяком случае, первые упоминания об эпосе о бхаратах в индийской литературе засвидетельствованы не ранее 4 века до н. э., а окончательно в том виде, в каком она до нас дошла, “Махабхарата” сложилась к 3-4 векам н. э.” ([14], с.6-7).


�	 Говоря о литературной фиксации “Махабхараты”, для сравнения можно привести свидетельства об имеющейся литературной фиксации библейских текстов. Глиняные таблички из Эблы, неподалеку от Тель-Мадриха, в Сирии (более 15 000 табличек), обнаруженные итальянскими археологами в 1975 году, относятся к 2400-2250 г.г. до Р.Х. В табличках из Эблы, содержаться библейские повествования относящиися к временам до Моисея. Древнейшие рукописные книги Ветхого Завета датируются: Папирусы Йеб (Елефатинские) и Ассуан (Египетские) к 494-407 до Р.Х., Едфу (Египетские) - 3 в. до Р.Х.; Пергаменты  Кумран - 2 в. до Р.Х. Интересным обстоятельством является и то, что среди Кумранских пергаментов обнаружен  первый перевод библейских книг Ветхого Завета на греческий язык (септуагинта), датировка которого относит пергамент ко 2 в. до Р. Х. Древнейшие тексты Нового Завета сохранились в достаточном количестве, известно 76 папирусов, большая древность которых не вызывает сомнения у ученых. Так, например, “папирус Райленда” относится к первой половине 2 века н.э., он написан в 120-130 г.г., датировка этого текста отстоит от написания подлинника Евангелия от Иоанна, всего на несколько десятков лет. По свидетельству св. Иринея  Лионского (около 185 г.), апостол Иоанн написал  евангелие во время своего пребывания в Ефесе, во дни императора Домициана 81-96 г. по Р. Х.. Самым последним открытием в области библейской папирологии явилось открытие, сделанное Карстеном П. Тиде, экспертом из Германии. Он провел экспертизу фрагмента текста Евангелия от Матфея, хранящегося в оксфордском колледже Магдален (Великобритания). Полученная датировка текста, известного под кодовым наименованием  Р 64, потрясла всю современную библиологию. Тиде описывает оксфордский фрагмент как “фрагмент христианского кодекса первого века, датируемый, возможно (хотя и необязательно), временем до 70 года н. э.” (“Zeitschrift fur Papyrologie und Epigraphik”).   Итак, мы видим, что вопреки заявлениям отдельных адептов кришнаизма, библейские тексты имеют более древнюю литературную фиксацию. А мифологическая древность “Бхагавад-Гиты” не подтверждается и не верифицируется методами позитивной науки и историко-филологической критики.   


�	 Тотемизм (библейские тексты): “ Твердо держите в душах ваших, что вы не видели никакого образа в тот день, когда говорил к вам Господь на [горе] Хориве из среды огня,   дабы вы не развратились и не сделали себе изваяний, изображений какого-либо кумира, представляющих мужчину или женщину,   изображения какого-либо скота, который на земле, изображения какой-либо птицы крылатой, которая летает под небесами, 18  изображения какого-либо [гада,] ползающего по земле, изображения какой-либо рыбы, которая в водах ниже земли;   и дабы ты, взглянув на небо и увидев солнце, луну и звезды [и] все воинство небесное, не прельстился и не поклонился им и не служил им, так как Господь, Бог твой, уделил их всем народам под всем небом” (Втор. 4, 15-19);


	“ ...называя себя мудрыми, обезумели,   и славу нетленного Бога изменили в образ, подобный тленному человеку, и птицам, и четвероногим, и пресмыкающимся, -   то и предал их Бог в похотях сердец их нечистоте, так что они сквернили сами свои тела.   Они заменили истину Божию ложью, и поклонялись, и служили твари вместо Творца, Который благословен во веки, аминь” (К Рим. 1, 22-25),


�	 Бывший главный редактор издания МОСК, журнала “Назад к Богу”, Эд Сенеси писал в своей книге о той спекулятивности в которую впадали лидеры МОСК, когда говорили о Христе: “Их постоянно ставило в тупик, они никогда не могли до конца объяснить, почему Христос ел рыбу. Они предлагали огромное количество абсолютно нелепых толкований, но так и не смогли дать этому факту удовлетворительного объяснения. Они не могут сказать, что пример Христа не важен, и Его поступки не имеют значения. Они отлично знают, что Он является очень важной духовной Личностью. Чаще всего они рассуждают так: "Ну, Он ел не совсем рыбу - это всего лишь толкование греческого слова. Это были плоды рыбного дерева", - или что-нибудь в этом роде. Учитель (Бхактиведанта Свами Прабхупада, основатель ИСККОН) говорил: "Христос настолько духовен, Он так совершенен, что смог бы съесть весь мир". Я до сих пор не понимаю, что бы это могло означать. Но так сказал учитель. "Не думайте, что вы на одном уровне с Иисусом Христом. Он проповедовал с учетом времени и обстоятельств. Он был в тех местах, где не росли овощи". (“Центр Апологетических исследований в Санкт-Петербурге”).


�	 Вайшнавизм: открытый форум, № 1, 1996 г., с. 61-62


�	 Singh I. Ram Mohun Roy. Vol.1.- N.Y., 1958.


�	 The English Works of Raja Rammohun Roy.- Allahabad, 1906.- Vol.1.- P.112.


�	 Там же, с.68.


�	 “Современное индуистское идолопоклонство выражается в соблюдении правил и предписаний касательно приема пищи и воздержания, правил, которые, согласно “Махабхарате” и другим сочинениям, никогда не соблюдались их предками, привели несчастных индусов к полной изоляции от остального мира и друг от друга, к постоянным затруднениям и бедствиям”. - Там же, с. 119.


�	 “Трагическая судьба многих индийских женщин, именно сожжение вдов. Не было всеобщим обычаем и заменялось часто соответствующим символическим действием. Однако следы первоначальной культуры, когда все приносилось в жертву ради благоденствия и охраны племени, все еще продолжают выступать наружу; так, например, религия не препятствует выставлению стариков и слабых детей и даже сама подавала повод к ужасным жестокостям, так как несомненно, что в ведийские времена существовали человеческие жертвоприношения”.- ([13], с. 39).


�	 В период с 1815- 1825, было зарегистрировано 5100 случаев  сати в Бенгалии, 1150 - в Варанаси, более 700 - в Патне и т. д. - Walker B. Hindu World. Vol.2.- L., 1968.- P.464.


�	 The English Works. Vol.1.- P.379.


�	 Идоложертвенное (библейские тексты): Есф. 4, 17э; Иез. 22, 9; Деян. 15, 29; Деян. 21, 25; 1 Кор. 8, 1; 1 Кор. 8, 4; 1 Кор. 8, 7; 1 Кор. 8, 10; 1 Кор. 10, 19; 1 Кор. 10, 28; Откр. 2, 14; Откр. 2, 20.


�	 Из материалов “Центра Апологетических исследований в Санкт-Петербурге” 


�	 Библейское отношение к другим национальностям, полам. классам и сословиям: 


	 “ Здесь нет различия между Иудеем и Эллином, потому что один Господь у всех, богатый для всех, призывающих Его” (Рим. 10, 12);


	 “ Нет уже Иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского: ибо все вы одно во Христе Иисусе” (Гал. 3, 28);


	“где нет ни Эллина, ни Иудея, ни обрезания, ни необрезания, варвара, Скифа, раба, свободного, но все и во всем Христос”(Гал. 3, 28)  


�	 Библейское учение о религиозной ответственности за людей других религий и исповеданий: 


	(Мф. 28, 19; Мф. 28, 20; Лк. 24, 48; Ин.4,33; Ин.4,35; Ин.4,36; Ин.4,37; Ин.4,38; Ин.15,27; Деян.5,20; Деян.10,42; Деян.22,15; Деян.26,16; Деян.26,17; Деян.26,18; 2 Пет.1,16; 1 Ин.1,3; Рим.1,15; 1 Кор.9,16; 1 Кор.9,17; 2 Кор.4,5; 2 Кор.5,14; 2 Кор.5,18; 2 Кор.5,20; Еф.3,4; Еф.3,8; Еф.3,9; Еф.4,11; Еф.6,20; 1 Фес.2,4; 2 Тим.2,2; 2 Тим.4,1; 2 Тим.4,2; 2 Тим.4,5)


�	 Библейское учение об отношение к врагам:  Христос молился за Своих врагов - 34  Иисус же говорил: Отче! прости им, ибо не знают, что делают. И делили одежды Его, бросая жребий” (От Луки 23, 34).


	Обязанности христиан по отношению к врагам: - не посягать на их жизнь -  “Господи, Боже мой! если я что сделал, если есть неправда в руках моих,  если я платил злом тому, кто был со мною в мире, - я, который спасал даже того, кто без причины стал моим врагом” (Псалтирь 7, 4);


	- не воздавать им злом за зло - 17  никому не воздавайте злом за зло, но пекитесь о добром перед всеми человеками.  Если возможно с вашей стороны, будьте в мире со всеми людьми. Не мстите за себя, возлюбленные, но дайте место гневу Божию. Ибо написано: Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь” (К Римлянам 12, 17-19);


	- не желать их смерти - “ И сказал ему Бог: за то, что ты просил этого и не просил себе долгой жизни, не просил себе богатства, не просил себе душ врагов твоих, но просил себе разума, чтоб уметь судить” (3 Царств 3, 11);


	- воздавать за зло добром - “ Если найдешь вола врага твоего, или осла его заблудившегося, приведи его к нему;  если увидишь осла врага твоего упавшим под ношею своею, то не оставляй его; развьючь вместе с ним” (Исход 23, 4-5); “А Я говорю вам: любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и гонящих вас, да будете сынами Отца вашего Небесного, ибо Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных  и неправедных. Ибо если вы будете любить любящих вас, какая вам награда? Не то же ли делают и мытари?  И если вы приветствуете только братьев ваших, что особенного делаете? Не так же ли поступают и язычники?” (От Матфея 5, 44- 47)


�	 Библейское учение об ответственности перед Богом даже священников Его:


	“ Горе пастырям, которые губят и разгоняют овец паствы Моей! Говорит  Господь.  Посему так говорит Господь, Бог Израилев, к пастырям, пасущим народ Мой: вы рассеяли овец Моих, и разогнали их, и не смотрели за ними; вот, Я накажу вас за злые деяния ваши, говорит Господь” (Иеремия 23, 1-2); “ сын человеческий! изреки пророчество на пастырей Израилевых, изреки пророчество и скажи им, пастырям: так говорит Господь Бог: горе пастырям Израилевым, которые пасли себя самих! не стадо ли должны пасти пастыри?   Вы ели тук и волною одевались, откормленных овец заколали, а стада не пасли.  Слабых не укрепляли, и больной овцы не врачевали, и пораненной не перевязывали, и угнанной не возвращали, и потерянной не искали, а правили ими с насилием и жестокостью” (Иезекииль 34, 2- 4); “ Так говорит Господь на пророков, вводящих в заблуждение народ Мой, которые грызут зубами своими - и проповедуют мир, а кто ничего не кладет им в рот, против того объявляют войну.  Посему ночь будет вам вместо видения, и тьма - вместо предвещаний; зайдет солнце над пророками и потемнеет день над ними.  И устыдятся прозорливцы, и посрамлены будут гадатели, и закроют  уста свои все они, потому что не будет ответа от Бога” (Михей 3, 5- 7)


�	 Библейское учение об отношение к родственникам: 


	“ Если же кто о своих и особенно о домашних не печется, тот отрекся от веры и хуже неверного” (1 Тимофею 5, 8); “ я желал бы сам быть отлученным от Христа за братьев моих, родных мне по плоти” (К Римлянам 9, 3) 


�	 Библейское учение об отношению к самоубийству: 


	“ Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог: ибо храм Божий свят; а этот храм - вы” (1 Коринфянам 3, 17) 


�	 Библейское учение о  пощаде : 


	Быт. 39, 21; Быт. 39, 22; Быт. 39, 23; Нав. 6, 25; Суд. 1, 19; Суд. 1, 23; Суд. 1, 24; Суд. 1, 25. Суд. 1, 26; 1 Цар. 24, 10; 1 Цар. 24, 11; 1 Цар. 24, 12; 1 Цар. 24, 13; 1 Цар. 24, 17; 2 Цар. 22, 20; 2 Цар. 22, 26; Пс. 17, 26; Пс. 36, 25; Пс. 36, 26; Пс. 84, 11; Прит. 3, 3; Прит. 3, 4; Прит. 11, 17; Прит. 12, 10; Прит. 14, 21; Прит. 14, 22; Прит. 14, 25; Прит. 14, 31; Прит. 20, 28; Прит. 21, 21; Ос. 4, 1; Ос. 12, 6; Мих. 6, 2; Мих. 6, 8; Мф. 5, 1; Мф. 5, 7; Мф. 23, 23; Лк. 6, 36; Иак. 2, 7; Иак. 2, 13; Рим. 12, 8; Кол. 3, 12; Кол. 3, 13.  


�	 Законы Божие, запечатленные в библейских текстах (добро и зло): 


	(Исх. 20, 1; Исх. 20, 2; Исх. 20, 3; Исх. 20, 4; Исх. 20, 13; Исх. 20, 14; Исх. 20, 15; Исх. 20, 16; Исх. 20, 17; Исх. 24, 12; Исх. 31, 18; Исх. 32, 16; Исх. 34, 27; Исх. 34, 28; Исх. 34, 29; Исх. 40, 14; Исх. 40, 20; Втор. 4, 13; Втор. 5, 12; Втор. 5, 13; Втор. 5, 14; Втор. 5, 15; Втор. 5, 16; Втор. 5, 17; Втор. 5, 18; Втор. 5, 19; Втор. 5, 20; Втор. 5, 21; Втор. 5, 22; Втор. 9, 10; Ос. 8, 12; Мф. 19, 18; Мф. 19, 19; Мф. 22, 34; Мф. 22, 35; Мф. 22, 36; Мф. 22, 37; Мф. 22, 38; Мф. 22, 39; Мф. 22, 40; Лк. 10, 25; Лк. 10, 26; Лк. 10,  27; Лк. 10, 28; Рим. 13, 2; Рим. 13, 8; Рим. 13, 9; Рим. 13, 10)


�	 Библейские тексты о детях и их взаимоотношениях с  родителями: Исх. 20, 6; Исх. 20, 12; Исх. 21, 15; Исх. 21, 17; Втор. 6, 6; Втор. 6, 7; Втор. 6, 8; Втор. 6, 9; Втор. 12, 28; Пс. 102, 17; Пс. 126, 3; Притч. 1, 8; Притч. 4, 1; Притч. 6, 20; Притч. 10, 1; Притч. 12, 23; Притч. 13, 1; Притч. 13, 22; Притч. 15, 14; Притч. 15, 20; Притч. 17, 6; Притч. 17, 25; Притч. 20, 7; Притч. 20, 20; Притч. 22, 6; Притч. 23, 16; Притч. 23, 22; Притч. 23, 24; Притч. 30, 17; Мф. 18, 6; Мф. 18, 10; Мф. 19, 14; Мк. 10, 16; Еф. 6, 1; Еф. 6, 4; Кол. 3, 20; Кол. 3, 21; 1 Тим. 4, 12


�	 Кант И. Критика способности суждения, 80. // Кант И. Сочинения. Т. 5. М., 1966, с. 452.


�	 цит. по: Боголюбов Н. Теизм и пантеизм. Нижний Новгород, 1885, с. 302.


�	Блаватская Е. П. Тайная Доктрина. Т. 1, с. 102.


�	Блаватская Е. П. Главы из “Тайной Доктрины” // Вестник теософии. 1913, № 10, с. 69.


�	В синодальном переводе: “где же построите вы дом для Меня”.


�	Соловьев В. С. Понятие о Боге, с. 16.


�	 Знаменитый греческий миф об Афине, рождающейся из головы Зевса, открывает не столько “бесстрастность”, сколько неосведомленность античных богов. Афина рождается  из головы Зевса оттого, что Зевс перед этим съел свою собственную супругу -  богиню мудрости Метиду, уже беременную Афиной, и съел именно для того, "дабы она сообщала ему что зло и что благо" (Гесиод. Теогония, 900). Боги сами не знают различения добра и зла и должны этому учиться.


�	 де Угамуно М. О трагическом чувстве жизни у людей и народов. Агония христианства. М., 1997, сс. 174 и 180.


�	 Кант И. Критика способности суждения, 88. // Кант И. Сочинения. т. 5. М., 1966, с. 492.


�	 По  мнению пантеиста Спинозы, теистическое убеждение в том, что Бог действует целесообразно, “уничтожает совершенство Бога; ибо если Бог творит  ради  какой-либо цели, то он необходимо стремится к тому, чего у Него нет” (Спиноза Б. Этика.  кн. 1. Прибавление к теореме  36. // Избранные произведения. т. 2. М., 1957, с. 397).


�	Франкфорт Г., Франкфорт Г. А., Уилсон Дж., Якобсен Т. В преддверии философии. Духовные искания древнего человека. М., 1984, с. 77.


�	Блаватская Е. П. Тайная Доктрина. Т. 2, с. 201.


�	Зеньковский В. В. Основы христианской философии. М., 1992, с. 148.


�	Лосев А. Ф. Философия. Мифология. Культура. М., 1991, с. 130.


�	Письма Елены Рерих 1929-1938. Т. 1, с. 439.


�	Письма Елены Рерих 1929-1938. Т. 2, с. 12.
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