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Об авторе

ПРЕДИСЛОВИЕ 

Большинство рассказов этой книги — традиционные индийские истории, представленные Шри Чинмоем. В редких случаях автор несколько изменил повествование, чтобы сделать его более приемлемым для западного «вкуса». Несколько рассказов принадлежат самому Шри Чинмою.

Эти рассказы не только «вкусные» и «питательные», но также вдохновляющие и просветляющие, а некоторые из них — просто занимательные. Есть и наполненные пламенем морали и огнем духовности, которым под силу просветлить западный ум, придать энергии виталу и ускорить путешествие сознания-тела. Взятые вместе эти рассказы напоминают два дерева: дереворазвлечение и дерево-просветление. Оба дерева в распоряжении читателя, наслаждайтесь их цветами и плодами в свое удовольствие.

Часть 1 

Справедливость в царстве царя Гьяшиддина 

Жил однажды великий мусульманский царь по имени Гьяшиддин. Он любил стрельбу из лука. Он был не только великим царем, но и хорошим лучником. Однажды, когда он охотился, его стрела трагически попала в маленького ребенка, который оказался в кустах. Он был единственным сыном вдовы, которая пришла в лес для молитвы и медитации и принесла ребенка с собой. Царь-лучник целился в оленя, но, вместо оленя, его стрела ранила ребенка. Мальчик очень сильно и жалобно плакал, а мать была в истерике.

Мать решила пойти к местному судье с жалобой на лучника, несмотря на то, что лучник был царем. Она хотела добиться какой-то справедливости. Вначале мусульманский судья был в замешательстве: «Разве я могу наказать царя?» Но затем он решил: «Нет, я должен выполнить свой долг».

Он отправил царю вызов в суд, адресуя его лучнику Гьяшиддину, а не царю Гьяшиддину. В назначенный день царь явился в суд. В обычном случае судья бы обязательно поприветствовал царя, но по правилам судья не должен приветствовать никого, вызванного в суд. Поэтому он не поприветствовал царя. Он остался сидеть на судейской скамье, а царь стоял на месте, предназначенном для обвиняемых.

— Знаете ли вы, что вас следует признать виновным? — спросил судья.

— Да, — ответил царь.

— Мой приговор таков: вы должны просить прощения у матери бедного ребенка, а также оплатить лечение мальчика, — произнес судья.

— Я согласен, — немедленно ответил царь.

Он тут же подошел к матери, которая присутствовала в суде, и попросил у нее прощения. Затем он дал ей сумму денег, необходимую для лечения ребенка.

После этого царь был освобожден. Судья тут же сошел со своей скамьи и поклонился царю со словами:

— Ты царь, а я всего лишь обычный судья. Это ты назначил меня судьей, и я внутренне буду вечно благодарен тебе. Но, как судья, я должен защищать справедливость.

— Я очень рад, что ты был справедлив, — сказал царь. — Я хочу, чтобы в моем царстве все были так же справедливы, как ты. Если бы ты не вызвал меня, или не обратил внимания на жалобу женщины, или, вызвав меня, решил: «Он царь, поэтому что я могу сделать?» — я бы подождал несколько дней, а затем пришел и наказал тебя за отсутствие правосудия в твоем округе. Я бы воспользовался своим мечом, чтобы наказать тебя, если бы ты не исполнил свой долг.

Судья вытащил трость из под длинной мантии и сказал:

— Если бы ты не пришел или отказался заплатить за лечение и не извинился перед матерью, я бы наказал тебя этой палкой.

Царь открыто улыбнулся и обнял судью со словами:

— Ты заслужил моих объятий, моих любящих объятий.

5 января 1979

Жертва Шарадананды 

Однажды, спустя время после того, как Шри Рамакришна покинул тело, его супруга Шарада Деви отправилась навестить своих родителей. Она ехала повозкой, запряженной быками. Святую Мать сопровождал Шарадананда, один из ближайших учеников Рамакришны. Дорога была ухабистой, с множеством ям и камней. Довольно часто колеса попадали в ямы, и толчки десятикратно усиливались повозкой. Ученик очень переживал, потому что Шарада Деви чувствовала себя нехорошо и пыталась хоть как-то отдохнуть. Но дорога была такой узкой, что возничий не мог объезжать ямы.

Ближе к вечеру Шарадананда увидел впереди очень большую яму. Святая Мать спала, и ученик подумал, что если повозка попадет в эту яму, Святая Мать непременно проснется и даже может удариться. Шарадананда попросил возничего двигаться очень медленно и сказал, что нагонит его по дороге. Затем он подбежал к яме и лег на дно, закрыв ее собственным телом. Поскольку было темно и они пользовались тусклым индийским фонарем, старый возничий не заметил, что ученик лег на дно ямы, чтобы своей спиной выровнять дорогу.

Когда повозка подошла ближе к яме, возничий все же увидел на дороге тело и закричал. Святая Мать проснулась и спросила, что случилось.

— Посмотрите, что делает этот человек! — рассердился возничий. — Он лег на дорогу. Как же я могу проехать?!

— Ты глупец, — воскликнул ученик, — я сделал это, чтобы не разбудить Святую Мать, а ты своим криком разбудил ее. Если бы колесо угодило в эту яму, она могла бы пострадать от сильного удара.

— Я так горжусь, что у меня есть такой ученик, как ты, — благословила Шарадананду Святая Мать. — Много ли на свете учеников, которые сделали бы подобное для своих Учителей и Божественных Матерей?

5 января 1979

Двое нищих 

Жил нищий мусульманин по имени Макдун. Макдун скитался, перебираясь с места на место, молясь и медитируя. Он молился и медитировал даже когда шел по улице. Он был очень беден и в своих материальных нуждах был всецело на милости добрых и сердечных людей.

Однажды, идя по улице, он увидел тысячи людей, столпившихся у прекрасной мечети. «Почему здесь так много народу?» — удивился он. «Сегодня сюда для особой молитвы должен прибыть император», — ответили ему. Когда появился император, Макдун вошел в мечеть и преданно наблюдал, как император очень одухотворенно молился Аллаху о еще большем богатстве, имени и славе.

Затем император сказал толпе: «А сейчас подходите ко мне и просите у меня все, что захотите». И он стал раздавать деньги, одежду и прочее, демонстрируя щедрость и великодушие своего сердца. Все выстроились в очередь и один за другим подходили к императору и просили у него то, в чем нуждались. Каждый уходил удовлетворенный полученным. Макдун смотрел и смотрел на происходящее, и, когда все взяли, что они хотели, он собрался уходить. «Куда же ты? — окликнул его император. — Почему ты уходишь, ничего не взяв у меня? Что с тобой?»

Со сложенными руками Макдун сказал: «Прости меня, о император, но как я могу брать что-то у нищего? Всего час назад ты просил у Бога дать тебе больше имени, славы и земных владений. Мне ничего не нужно от нищего. Ты просишь имени и славы у Того же, у Кого я прошу покоя, любви, радости и внутреннего удовлетворения. То, о чем молишь ты, не нужно мне, а то, о чем молю я, пожалуй, не нужно тебе. Поэтому ты молись Всемогущему Аллаху о том, чего хочешь ты, а мне позволь молиться Ему о том, в чем нуждаюсь я. Мы с тобой всего лишь двое нищих. Давай просить у Единого, Который владеет всем, каждый о своем».

5 января 1979

Упорство достигает цели 

Молодой человек по имени Бопдеб изучал санскрит, но был самым худшим учеником. У него ничего не получалось, за что бы он ни брался. Родители безжалостно бранили его, а учителя били до синяков, но это не помогало. В конце концов, учителя, не справившись с ним, выгнали его из школы. Бопдеб был так глуп, что родители тоже не захотели содержать его. Бедный Бопдеб, чувствуя себя совершенно несчастным, покинул дом и отправился в ближайшую деревню.

Бопдеб стал приходить к большому пруду и молиться и медитировать под деревом. Он видел, как деревенские женщины приходили к пруду с пустыми кувшинами за водой. Спустя время Бопдеб заметил, что женщины всегда ставили полные кувшины на одну и ту же каменную ступеньку лестницы у пруда и затем шли купаться. После купания они забирали кувшины и возвращались в деревню.

Однажды, когда никого не было, Бопдеб подошел поближе к тому месту, куда обычно приходили женщины за водой, и заметил, что камень, на который ставили кувшины, стерт. Он не был одного уровня с другими ступеньками. И тогда Бопдеб подумал: «Если даже камень стерся оттого, что женщины все время ставят на него кувшины, тогда чем плохи мои мозги?» Он извлек урок настойчивости из этого случая. Он сказал себе: «Упорство всегда достигает цели».

Он стал молиться и медитировать и, спустя несколько дней, опять взялся за свою старую книгу грамматики санскрита. Прежде он был самым худшим учеником по санскриту, но теперь хорошо запоминал прочитанное. Он продолжал учебу, и настойчивость сделала его величайшим знатоком санскрита, особенно грамматики санскрита.
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В глазах Бога нет неприкасаемых 

Жил однажды очень бедный сапожник по имени Дипан. Он был великим преданным Господа Вишну и глубоко почитал всех космических богов и богинь.

У Дипана был крошечный обувной магазин. Если за день посетителей не было, он не расстраивался. Обычно он просто молился, медитировал и пел. Вечером он, зачастую, выбирал самые дорогие и самые красивые туфли и оставлял их у дверей религиозных людей. «Религиозные люди заслуживают такую обувь, хотя и не приходят покупать ее, — говорил он. — Возможно, им не хватает денег». Так продолжалось долгое время, и Дипан с большим трудом зарабатывал средства к существованию.

Однажды в магазин Дипана зашел садху. Дипан был так взволнован, увидев садху, что припал к его стопам. Но он не осмелился коснуться его стоп, так как садху принадлежал к высшей касте. Поскольку Дипан был сапожником, ему не позволялось общаться с так называемыми аристократами. Он мог общаться только с людьми из низших слоев общества.

— Что ты делаешь? — спросил садху. — Почему ты не касаешься моих стоп?

— Ты же знаешь, я неприкасаемый, — ответил Дипан. — Как я могу коснуться твоих стоп?

— Для Бога нет неприкасаемых, — сказал садху. — Ты дитя Бога. Ты все время молишься Богу. Ты очень дорог Ему. Пожалуйста, коснись моих стоп. Я не лопну от гордости. На самом деле, ты можешь коснуться даже моей головы, если хочешь. Коснись же меня.

— Я осмелюсь коснуться только твоих стоп, с твоего позволения, — произнес Дипан.

Он коснулся стоп садху, и тот благословил его.

— Я наделяю тебя всеми духовными качествами и силой, которые обрел за многие годы, — сказал садху. — В будущем ты станешь великим святым. И тогда все, даже те, кто пренебрегал тобой и выражал презрение к твоей профессии, увидят вокруг тебя свет. Они придут и коснутся твоих стоп и станут почитать тебя. Это только вопрос времени.

Сапожник снова склонился к стопам садху и со слезами на глазах поблагодарил его. После этого садху ушел.

На следующий день Дипан с огромным вдохновением работал в своем магазине, когда вдруг увидел сияние вокруг своей головы. Свет также исходил от всех туфель. Когда пришли покупатели, они даже своими обычными внешними глазами увидели свет — не свет фонаря, не свет, которым используются в индийских деревнях, а настоящий, духовный свет. Тогда они поняли, что Дипан не обычный человек. Всем им было известно, что он молится и медитирует днем и ночью, но раньше они считали его сумасшедшим. Теперь же они были глубоко тронуты. Все стали ценить его, восхищаться и относиться к нему с почтением.

— Мы не хотим, чтобы ты продолжал работать в своем магазине, как работаешь сейчас, — сказали они. — Ничто не доставит нам большей радости, чем дать тебе возможность проводить свою жизнь в молитве и медитации.

Они подарили ему большой дом, где он мог молиться и медитировать, и сказали:

— Пожалуйста, посвяти себя духовной жизни. Когда у нас будет возможность, мы всегда будем приходить и молиться с тобой.
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Благодаря своей бедности я остаюсь духовным 

Жил однажды великий знаток санскрита и логики. Он жил очень просто и совсем не заботился о деньгах. Его жена была ему под стать. Они оба были очень простыми, чистыми и добросердечными.

Поскольку он был таким великим ученым, все восхищались им. Друзья советовали ему уехать в Калькутту, чтобы вести там достойную жизнь. Но он отказывался: «Нет. Я остаюсь духовным именно благодаря своей бедности. Если я стану богатым, моя религиозная жизнь, моя духовная жизнь закончится».

Царь много слышал об этом ученом и однажды пригласил его к себе во дворец. Но ученый отклонил его предложение.

— О царь, — сказал он, — ты защищаешь нас. Ты хорошо исполняешь свой долг. Поэтому я очень благодарен тебе и чрезвычайно горжусь тобой. Но мне ничего от тебя не нужно. Тем не менее, я хочу выразить глубокую благодарность за твое любезное приглашение.

Царь был глубоко тронут и решил, что сам нанесет визит этому человеку. Прибыв в дом ученого, царь сказал:

— Пожалуйста, прими что-нибудь от меня. Ты прекрасный человек. Ты очень религиозен и добросердечен, кроме того, ты великий ученый. Все восхищаются тобой. Пожалуйста, прими от меня материальную помощь. Я царь, и прошу принять что-нибудь от меня.

— Нет, нет, — ответил ученый. — Мне ничего не нужно. Я не могу принять твоей помощи. Спроси, пожалуйста, мою жену. Может быть ей что-то нужно.

— Я буду очень счастлив и благодарен, если ты примешь от меня что-нибудь, в чем нуждаешься, — обратился царь со сложенными руками к жене ученого.

— Нет, — ответила она,— мне ничего не нужно. У меня есть рис и дал, у меня есть тамаринд, у меня есть вода и спички. У меня всего вдоволь. Чего же мне еще надо? Я очень благодарна тебе за твое внимание, но мне действительно ничего не нужно. Если мне что-то понадобится, я попрошу тебя.

Царь не мог поверить своим ушам. Он хотел дать этой женщине большую сумму денег. Но ученый сказал:

— В душе я всегда считал тебя своим другом, потому что ты справедливый царь. Если ты предложишь деньги моей жене, мы не возьмем их. Если ты заставишь нас взять их, мы возьмем. Но тогда ты больше не будешь нашим другом, ты станешь для нас врагом, потому что из-за этих денег нашей духовной жизни придет конец.

Услышав такой ответ, царь оставил дом ученого и его жены, преисполненный огромной радости и восхищения, и чувствуя глубокий покой ума.

Несколько месяцев спустя в Калькутту прибыл другой великий знаток санскрита и бросил вызов всем местным ученым. Все они потерпели поражение. Оставался только деревенский ученый. Тогда царь послал к нему в деревню гонца и попросил прибыть во дворец, чтобы принять вызов великого ученого. Деревенский ученый ответил:

— Я не хочу состязаться, но чтобы порадовать царя, я пойду во дворец. Царь был так добр ко мне, посетив мой дом. Я буду состязаться, только чтобы доставить ему радость. А результат я возложу к Стопам Бога.

Итак, набожный человек принял вызов великого ученого, победившего всех ученых Калькутты. Диспут продолжался четыре часа. Когда же он закончился, было совершенно ясно, что набожный человек, деревенский ученый, одержал победу.

Все ученые Калькутты очень гордились победителем. Они хотели чествовать его, дать ему денег, хорошую одежду и в мгновение ока сделать богатым.

Но набожный человек ответил:

— Нет, я не возьму у вас ничего. Я не хочу почестей и материальных даров. Мне ничего не нужно. Калькутта — очень плохое место. Здесь все — соблазн, соблазн. Мне нужен только Бог. Царь был очень добр ко мне, посетив мой дом, и я участвовал в этом состязании только ради него. Для царя было бы позором, если бы его подданных победил кто-то из другого царства. Поэтому я и принял вызов, чтобы доставить ему радость. Я только исполнил свой долг как подданный царя. Я очень счастлив, что смог чем-то послужить ему, а теперь хочу вернуться в свою деревню. Здесь нет ничего, кроме соблазна.

Итак, набожный человек и его жена вернулись в свою деревню, и их жизнь, как и прежде, оставалась исключительно чистой и простой.
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Злейший враг Юдхиштхиры 

Однажды, спустя некоторое время после битвы на Курукшетре, Юдхиштхира обратился к Кришне:

— Кришна, нет необходимости говорить, что мы, Пандавы, победили только благодаря твоей Милости. Иначе мы бы никогда не смогли победить. Но знаешь, Кришна, несмотря на нашу победу, меня кое-что беспокоит. И знаешь что именно? У меня нет покоя ума. Сейчас, победив Кауравов, мы, казалось бы, должны быть счастливы. Но как я могу быть счастливым, если у меня нет покоя ума? Как же так? Почему ко мне не приходят счастье и покой?

— О царь Юдхиштхира, — ответил Кришна, — как же ты можешь быть счастлив, когда твой злейший враг все еще жив?

— Мой злейший враг жив?! — воскликнул Юдхиштхира. — Кто же он? Почему я ничего о нем не знаю? Кришна, пожалуйста, скажи, где мой злейший враг.

— Твой злейший враг, — произнес Кришна, — не где-то снаружи. Он внутри тебя. Ты питал и растил этого врага долго, очень долго. И пока ты не победишь его, ты не сможешь быть счастливым, чего бы ни достиг, что бы ни сделал ради себя или человечества.

— О Кришна, ради Бога, скажи мне, кто мой злейший враг! Пожалуйста, оставь философию и просвети меня наконец!

Кришна с любящим сердцем и с улыбкой на лице обнял Юдхиштхиру и сказал: «О Юдхиштхира, ты, несомненно, лучший не только среди Пандавов, но и среди всех смертных, среди всех людей. И все же один твой враг, который не что иное, как слабость, — очень разрушительный. И этот врагслабость — твоя злополучная гордость. Победи хотя бы йоту гордости, которой обладаешь. И тогда счастье заполнит твой ум, и покой, улыбаясь, воцарится в самых глубинах твоего сердца.

— Кришна, мой Кришна! — сказал Юдхиштхира. — Твое благословение-мудрость — это счастье моего ума и покой моего сердца.
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Шторм 

Одна довольно состоятельная супружеская пара отправилась в путешествие из Калькутты в Европу на большом судне. Через несколько дней неожиданно пошел проливной дождь и начался сильный шторм. Многие небольшие суда потерпели крушение. Среди пассажиров большого парохода, на котором они плыли, началась паника, потому что не было никакой возможности спастись от неминуемой катастрофы.

— Все мы плачем, — обратилась к мужу жена, — поскольку знаем, что наши жизни могут оборваться в считанные минуты. Почему же ты так спокоен и невозмутим? Разве тебя ничто не волнует, не беспокоит? Тебе не кажется, что все мы погибнем через несколько минут? Почему ты так спокоен?

Услышав это, муж достал из кармана пистолет и направил его на жену.

— Ты что, с ума сошел? — воскликнула жена. — Что ты делаешь? Сейчас не время для шуток. Что о тебе подумают люди?

Муж широко улыбнулся и сказал:

— Вот видишь, ты знаешь, что я твой муж, самый близкий тебе человек. Я навел на тебя пистолет. Ты прекрасно понимаешь, что я не стану убивать тебя, поскольку очень люблю тебя. Бог же, Творец всего, бесконечно более сострадателен, чем я был, есть или когда-либо буду. А мы — Его дети. Неужели ты думаешь, что Он допустит, чтобы мы погибли, или Сам погубит нас? Я обычный человек, и если моя маленькая любовь не позволяет мне убить тебя, то как же это может сделать Бог? Он питает бесконечную Любовь к Своим детям, хотя мы не знаем и никогда не узнаем, как Его Любовь проявляется в нас и через нас. Мы никогда не сможем понять, как Его Любовь и Сострадание действуют в нас и через нас. Пусть Воля Бога вершится так, как Он этого желает. Пусть сегодня мы просто зрители, а завтра станем теми, кто будет исполнять Его Космическую Волю.

Шторм тут же прекратился, и все успокоилось. Жена, преисполненная гордости за мудрость своего мужа и благодарности за то, что шторм прекратился, склонилась к его стопам.
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Когда ты осознаешь Бога, все космические боги станут твоими    

(История из Махараштры) 

Жил когда-то великий искатель по имени Гьяндас. Несколько раз к нему являлась богиня, покровительница его семьи, и это делало его чрезвычайно счастливым.

Однажды Гьяндас с группой искателей молился на берегу реки Нармады. К ним подошел духовный Учитель и, остановившись перед ними, стал указывать на каждого и говорить о его духовном развитии. Некоторым он говорил: «Ты достиг зрелости, ты достаточно развит и многого достиг в духовной жизни». Другим говорил: «Ты еще не достиг зрелости, ты новичок в духовной жизни».

Гьяндас был одним из тех, кому не повезло. Когда очередь дошла до него, Учитель сказал, что он незрелый искатель. Гьяндас не мог поверить своим ушам! Он всегда считал себя по-настоящему развитым, ведь у него несколько раз было видение покровительствующей богини. К тому же, он чувствовал, что некоторые из тех, кого Учитель назвал развитыми, на самом деле не были таковыми.

Бедный Гьяндас был огорчен и опечален. Он пошел домой и всю ночь молился и взывал. А ранним утром ему приснился сладостный сон, в котором ему явилась богиня его семьи.

— Почему же я не развит? — спросил ее Гьяндас. — Ты была так добра ко мне. Ты приходила ко мне несколько раз. Я считал, что ты благословляла меня своим присутствием, потому что я духовно развит.

— Духовный Учитель был прав, — ответила богиня. — Ты не развит, но это не означает, что ты никогда не станешь опытным в духовной жизни. Ты тоже можешь стать таким же великим духовным Учителем, как он, но, прежде всего, тебе нужно получить инициацию. В твою деревню пришел нищенствующий монах-мусульманин. Все думают, что он простой, обычный монах, но я знаю, — он великий духовный Учитель. Отправляйся к нему и прими от него инициацию.

Слова богини потрясли Гьяндаса.

— Инициация? — воскликнул он. — Мне нужна инициация? И от этого мусульманина? Он такой грязный! Он же не моется и одного раза в месяц. Я не смогу подойти к нему. От него же воняет! Я не могу принять этого Учителя.

— Тогда ты так и не осознаешь Бога, — ответила богиня. — Если ты хочешь стать опытным и духовно зрелым, если желаешь обрести безграничный покой и радость, тогда отправляйся к нему за инициацией.

Тем утром искатель долго пытался прийти к согласию с самим собой. Наконец, он решился пойти к Учителюмусульманину. Он подошел к нему, испытывая мучительное раздражение, внутреннее отвращение, гордость и, в то же время, ужасный страх. И вот, о Бог, он увидел то, что совершенно смутило и озадачило его. Учитель-мусульманин лежал на берегу Нармады, положив свои ноги на деревянную статую Господа Шивы!

«Смотри, какой негодяй! — подумал Гьяндас. — Как он смеет ставить свои ноги на нашего космического Господа Шиву! Господь Шива — один из наших трех Верховных Богов! Он намеренно оскорбляет меня, зная, что я индус».

— Я никогда не стану твоим учеником! — сказал Гьяндас Учителю-мусульманину. Он был рассержен и взбешен.

— Мой мальчик, — сказал Учитель Гьяндасу, — я пришел в твою жизнь не для того, чтобы вызвать в тебе смятение. Я знаю, о чем ты думаешь. Сделай мне одолжение, перенеси куда-нибудь эту деревянную статую своего Господа Шивы. Поставь ее, куда хочешь.

Гьяндас схватил статую и отнес ее на довольно большое расстояние. И, о чудо, статуя пошла, как человек, и вернулась обратно к стопам Учителя-мусульманина. Гьяндас был и удивлен и растерян.

— А теперь сделай вот что, — сказал мусульманин, — оставайся здесь и держи статую, а я в это время отойду.

Гьяндас держал статую, а Учитель отошел на двести футов и остановился. Искатель почувствовал внутреннее побуждение принести статую к Учителю, но он противился этому. «Нет, я не пойду! Я не пойду!» — говорил он. Он чувствовал сильное давление изнутри и, к тому же, внутреннее веление самой статуи идти к Учителю. «Нет, я не собираюсь этого делать, — сказал он. — Я не пойду к нему. Я не приму его как своего Учителя».

Гьяндас поставил статую на землю, и она радостно побежала к Учителю. Итак, статуя снова лежала у стоп Учителя. Что было делать Гьяндасу? Он был в полной растерянности! «Если я не приму инициации от этого Учителя- мусульманина, — подумал он, — я никогда не осознаю Бога. Так сказала покровительствующая богиня. Но этот человек намеренно оскорбляет моего индусского бога. Пожалуй, пойду и спрошу его, почему он так со мной поступает».

Гьяндас подошел к мусульманину. Не успел он открыть рот, как Учитель сказал:

— Я избавлю тебя от замешательства и просветлю тебя. Когда ты осознаешь Самого Бога, все космические боги становятся твоими. Для осознавшего Бога человека космические боги подобны частям его тела. Моим рукам не унизительно коснуться моих же ног. Если захочу, я могу коснуться и своей головы. Любой части своего тела я могу касаться другой частью тела. Вопроса о том, кто выше, а кто ниже, не возникает, потому что все части тела принадлежат мне. Каждую часть я считаю своей. Точно так же я считаю Шиву своей неотъемлемой частью. Для меня, положить ноги на Шиву — это все равно, что коснуться одной частью тела другой. Мы с Шивой — одно.

Осознай Бога. Тогда ты увидишь, что не существует ни превосходства, ни униженности. Все мы — одно, одно, одно. Оставайся со мной. Я инициирую тебя. Как только ты получишь инициацию, ты вернешься к тому духовному Учителю и услышишь от него, что ты гораздо более развит, чем все остальные искатели, которые были с тобой вчера.
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Просьба Вьясы 

Однажды великий мудрец Вьяса отправился к Господу Шиве и взмолился ему:

— Господь Шива, ты самый великий из трех Верховных Богов. Твое Сострадание бесконечно, твоя Сила бесконечна, во всех своих аспектах ты бесконечен. Я пришел к тебе с мольбой своего сердца. Я хочу, чтобы ты инициировал моего сына, Шуку. Пришло время для его инициации. Я точно знаю, что если ты инициируешь его, мы с сыном будем высочайше благословлены. Пожалуйста, исполни желание моего сердца.

— Я могу сделать это, — сказал Господь Шива, — я исполню твое желание. Но позволь мне сказать тебе кое-что. Если я инициирую твоего сына, он, возможно, покинет дом, и станет скитаться по улицам, молясь, распевая мантры и медитируя, и тогда ты потеряешь его. Думаешь, он не сделает этого?

— Я знаю, — ответил отец, — вероятнее всего, я потеряю сына. Но я должен исполнить свой долг. Когда приходит время надеть ему священный шнур, отец должен исполнить свой долг, даже если рискует потерять сына.

Но, мой Господь, ты ведь повсюду. Разве я могу потерять своего сына, если он, получив от тебя инициацию, будет странствовать по миру, распевая мантры и медитируя о высочайшей славе Абсолютного Всевышнего? Мой Господь, ты наделил меня достаточной мудростью. Если он будет медитировать о вездесущем и всеведущем Господе, я никогда не потеряю его.

Господь Шива одарил отца открытой улыбкой и благословил его:

— Сейчас я отправлюсь в твой дом, чтобы инициировать твоего сына. Уверяю тебя, в очень раннем возрасте он станет величайшим в мире знающим Бога. Он уже усвоил все священные писания. Сейчас, благодаря моим благословениям и инициации, он в совершенстве овладеет своей земной жизнью и обретет жизнь бессмертия.
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Инициация царя 

Жил один добрый и праведный царь, который управлял своим царством справедливо, божественно и возвышенно. Все были довольны царем и гордились им. Но пришло время, когда он почувствовал внутреннюю потребность в инициации. В нем пылала мольба о внутреннем покое и внутреннем свете. Поэтому он оставил свое царство и отправился к духовному Учителю за инициацией.

— Я инициирую тебя, когда ты будешь готов. Сейчас ты еще не готов к посвящению, — сказал ему духовный Учитель.

Царь согласился с решением Учителя. Он поклонился Учителю и произнес:

— Я буду делать все, что ты пожелаешь, только, пожалуйста, прими меня в ученики.

— Хорошо, — сказал Учитель, — я приму тебя в ученики. Отныне ты будешь каждый день ходить на вершину холма и рубить деревья с другими учениками, так как нам нужны дрова, чтобы готовить пищу. Кроме того, как и все, ты будешь выгонять коров на пастбище и выполнять работу по дому.

Царь согласился. Каждый день он ходил рубить деревья с другими учениками, своими духовными братьями, и выполнял разную работу по хозяйству, чтобы угодить своему Гуру. Хотя царь никогда раньше не знал подобной работы, он старался изо всех сил, и его работа была вполне удовлетворительной.

Как-то раз он рубил деревья, но работал недостаточно быстро. Один из его братьев шлепнул его и сказал:

— Ты работаешь очень медленно! Если мы будем работать так медленно, Учитель разгневается. Поторопись!

Этот человек принадлежал к очень низкой касте, он был неприкасаемым. Учитель же принимал учеников всех каст, и для него все были равны. Царь ничего не сказал неприкасаемому, но про себя подумал: «Разве он не знает, кем я был? Если бы он поступил так, когда я был царем, мои люди немедленно казнили бы его. Теперь же я принял духовную жизнь, поэтому ему ничего не грозит. Боже, просветли его невежество. Он должен знать, кем я был и кто я есть».

Спустя некоторое время царь вновь предстал перед Учителем. Он стал на колени и сказал:

— Многие из людей, которые пришли позже меня, уже получили инициацию, а я все еще не посвящен. Когда же наступит время для меня?

— Однажды придет твое время, — ответил Учитель, — но не сейчас. Это произойдет позже. Ты все еще гордишься тем, что был царем. До тех пор, пока ты будешь наслаждаться и дорожить своей гордыней-богатством, инициация будет оставаться далекой. Победи свою гордыню, и я посвящу тебя. Не рассчитывай, что я инициирую тебя прежде, чем ты одолеешь свою гордыню.

Царь коснулся стоп Учителя:

— Отныне я всем сердцем буду стараться победить своего злейшего врага, гордыню, и таким образом стану достойным твоей инициации.

— Старайся, дитя мое, — сказал Учитель, — ты обязательно преуспеешь.

Вскоре пришло время, когда царь в самом деле победил свою гордыню и Учитель инициировал его.
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Гордость космических богов 

Однажды Господь Шива решил уничтожить самого злого демона Трипуру. Несколько космических богов изъявили желание помочь ему в этом великом предприятии. Один стал колесницей, другие — конями, возничим, стрелами и луком. Каждый из них превратился во что-то, чтобы помочь Господу Шиве.

Но, увы, неожиданно в этих космических богов вошла гордыня. Бог, который превратился в колесницу, сказал: «Не стань я колесницей, у Шивы не было бы возможности победить демона». Бог, ставший возничим, сказал: «Шива не сможет победить без возничего, которым стал я». Бог, превратившийся в лук, сказал: «Только пока я остаюсь луком, Шива способен победить». Каждый чувствовал себя незаменимым.

Увидев все это, Господь Шива улыбнулся и сказал:

— Вы глупцы, нуждаюсь ли я в вас? Если вы служите мне преданно, я действительно нуждаюсь в вас. Но вы не нужны мне со своей гордыней. Оставьте ее при себе. Я могу сделать все необходимое сам, без чьей-либо помощи. Смотрите, что может сделать мой третий глаз.

Шива тут же открыл свой третий глаз и уничтожил Трипуру. Затем он обратился к космическим богам:

— Я очень нуждаюсь в вашем служении, но лишь тогда, когда вы делаете это одухотворенно и преданно. Но если вы раздуваетесь от гордости и чувствуете себя незаменимыми, тогда, должен сказать, что вы находитесь за миллионы и миллиарды миль от открытия Истины. О мои так называемые помощники, предлагайте то, что у вас есть, предлагайте то, чем вы являетесь. Предлагайте то, что у вас есть, одухотворенно, предлагайте то, чем вы являетесь, без остатка. И тогда вы увидите, что превращаетесь в нескончаемый и бессмертный поток Восторга.
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Благодарность — мое настоящее богатство 

Жил когда-то очень состоятельный человек, который очень гордился своим богатством. Он привык облекаться в дорогие одежды. Пройтись пешком хотя бы два квартала было для него просто немыслимым. Обычно он не ходил, а восседал на паланкине, который несли четыре человека. Он чувствовал, что общаться с простыми людьми ниже его достоинства. Большинство жителей деревни не любили богача из-за его надменности и высокомерия, но его это совсем не беспокоило. Он считал, что пока в его в распоряжении сила денег, нет нужды беспокоиться и прислушиваться к мнению других.

Однажды ночью его единственного сына ужалила змея. Отец был в истерике и, совершенно обезумев, выбежал из дома босиком и даже без рубашки, одетый лишь в доти. Он пробежал долгие две мили, мчась, как сумасшедший, пока не прибежал к дому сапожника, который мог исцелять от укусов змей.

Когда сапожник открыл дверь и увидел, кто разбудил его среди ночи, он пришел в ярость. Хотя богач плакал и умолял о своем сыне, сапожник сказал:

— В такое время я к тебе не пойду. К кому-то другому я бы пошел. Но ты никогда не проявлял и капли сочувствия и доброты к жителям нашей деревни. Теперь же, когда тебе нужна помощь, ты пришел. Но я не стану помогать тебе!

Богач проглотил унизительные слова сапожника. Его сын в опасности — это было единственным, что его волновало. Он все плакал и плакал, и, в конце концов, сапожник согласился пойти к нему домой. Он исцелил мальчика. Богач хотел дать сапожнику большую сумму денег. Но тот отказался:

— Я не приму от тебя никаких денег. Я знаю, ты не сможешь изменить своей природы. Завтра ты снова станешь высокомерным и будешь ругать и оскорблять всех подряд. Так ты по-своему исполняешь свой человеческий долг. У меня тоже есть долг, который я должен исполнять с сердцем сочувствия, поскольку Бог наделил меня таким сердцем, чтобы служить попавшим в беду. Тебе же Бог дал силу денег, на которую опирается твой надменный и разрушительный витал.

— Откуда ты знаешь, — возразил богач, — что после всего пережитого я не изменю своей природы? Может быть, изменится вся моя жизнь.

— Я знаю тебя, — ответил сапожник.

«Что ж, посмотрим», — подумал каждый из них.

Когда друзья богача собрались в его доме и услышали о том, что произошло с его сыном, они были вне себя от гнева. Они отправились к сапожнику и готовы были избить его:

— Да как ты смеешь так дерзко говорить с нашим другом? Да, ты вылечил его сына. И что же? Мы более чем готовы дать тебе любую сумму денег. Ты же, демонстрируя свое великодушие, отказываешься. В то же время, ты грубишь. Разве это не вершина гордыни? Ты не принимаешь денег и одновременно критикуешь такого прекрасного человека. Тебе было недостаточно вначале унизить его в своей лавке? Зачем ты так дурно говорил о нем и унижал его?

— Не делайте ему ничего плохого, — сказал богатый человек. — Я буду чувствовать себя несчастным. Он исцелил моего сына, он спас ему жизнь. Я буду вечно благодарен ему. Мой сын мне дороже всех. В нем вся моя радость, через него исполнятся все мои надежды и обещания. Я готов принять от этого человека любое унижение. То, что он дал мне, — бесконечно более значительно и ценно чем то, что он делает сейчас. Он может ругать и оскорблять меня, и делать все что угодно. Он вернул мне сына. Все, в чем я нуждаюсь, — это мой сын, для меня нет ничего более важного на земле. Поэтому позвольте ему уйти с миром. Заверяю вас, раз и навсегда, мое сердце благодарности последует за ним.
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Ответом является Безмолвие 

Жил когда-то замечательный искатель. Многие люди приходили к нему за советами, но не получали их. Он всегда говорил: «Если вы хотите приходить и медитировать со мной в безмолвии, я более чем готов делать это. Но я не стану вам ничего говорить».

Людей это устраивало. Они были благодарны за возможность медитировать с ним. Они всегда испытывали необыкновенный восторг во время совместных медитаций, и огромная внутренняя радость переполняла их. Иногда во время медитации он очень одухотворенно улыбался им, но никогда ничего не говорил.

Однажды к нему пришел юноша. Он коснулся стоп искателя и стал умолять дать ему совет: «Я в большом затруднении. У меня множество эмоциональных проблем. Ты должен спасти меня».

Наконец, искатель нарушил молчание и сказал: «Мой мальчик, знаешь ли ты, почему я не разговариваю? Если я говорю правду, мир ненавидит меня. Если я говорю ложь, Бог не любит меня. Что же мне делать? Истина болезненна для человечества, я не могу открыть ее, поскольку человечество будет враждебно ко мне. Если же я лгу, мной недоволен Бог. Я хочу радовать и человека и Бога. Поэтому я храню безмолвие.

Когда я в глубоком безмолвии, Бог доволен мною, в то же время, человечество видит, что я не вмешиваюсь ни в личные, ни в общественные дела, для всех я беспристрастен. Я внутренне молюсь о человечестве. Но если бы я стал вмешиваться внешне, мне пришлось бы открыть рот, а человечество не может принять истину. Поэтому я продолжаю молчать, чтобы радовать и Бога, и человека. Безмолвие — это ответ, который радует и высшие и низшие миры одновременно».
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Я люблю сострадательного Бога 

Однажды великий искатель молился и медитировал сидя под деревом. Вдруг к нему подошел хулиган и безо всякой причины безжалостно избил его до бесчувствия. Через несколько минут искателя, лежавшего без сознания, увидел его друг. Он был потрясен. Он немедленно разыскал доктора, и тот привел искателя в чувство. Они спросили, кто же его так жестоко избил, и искатель ответил:

— Меня избил тот, кто теперь лечит меня и ухаживает за мной.

— Ты шутишь даже сейчас! — сказал его друг. — Тебя безжалостно избили, ты был без сознания. Почему ты не говоришь правды?

Но искатель только повторил:

— Я знаю, меня избил тот, кто теперь лечит меня и ухаживает за мной.

Через какое-то время двое полицейских привели хулигана в наручниках. Они узнали, что искателя избил именно он.

— Это он. Мы уверены. Только подтверди это, — сказали они.

— Что вы делаете? — произнес искатель. — Зачем вы мучаете этого бедного человека? Тело — это храм Бога. Если вы будете бить и разрушать храм, как же внутри сможет находиться Бог? Пожалуйста, отпустите его! Я не хочу, чтобы вы истязали и разрушали храм Бога. Я буду чувствовать себя несчастным, если вы сделаете еще что-то с этим храмом.

Один и тот же Бог наказал меня через него и исцелил меня через него. Он же взывает через вас о справедливости. Но из всех богов больше всего я люблю сострадательного Бога. Поэтому, пожалуйста, отпустите его. Я счастлив, поскольку получил прощение, станьте же и вы счастливыми, проявив единство с Волей Бога во мне.
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Фурункул-просветление 

Жил когда-то великий искатель, который был на пороге Богоосознания. Каждый день этот искатель молился и медитировал вместе со своими друзьями. Они были не только его друзьями, но и поклонниками и почитателями. Они часто просили его открыть ашрам и говорили, что как только он откроет ашрам, они сразу же станут его учениками.

— Почему же вы не можете стать моими учениками сейчас? — спрашивал он.

— Нет, — отвечали они, — мы станем твоими учениками, только когда ты откроешь ашрам. Если у тебя будет ашрам, и мы станем членами ашрама, тогда ты будешь нести ответственность за просветление наших жизней. Сейчас ты не принимаешь нас всерьез. Так что, пожалуйста, открой ашрам, и тогда все мы станем твоими учениками.

Искатель обдумывал это некоторое время и решил, что идея хороша: «Пожалуй, открою ашрам, и тогда там будут жить все ученики».

Но, о Бог, тем временем на правой ноге искателя появился очень болезненный фурункул. Фурункул стал очень большим и причинял ужасную боль. Вызвали доктора, и тот собрался сделать операцию. Операция должна была вот-вот начаться, и тут искатель заплакал, совсем как ребенок.

— Почему он ведет себя как ребенок? — спросил врач. — Нет, даже дети ведут себя лучше. Что подумают о нем друзья и почитатели?

Друзья искателя, присутствовавшие там, пригрозили врачу:

— Если ты еще раз оскорбишь нашего друга, мы побьем тебя. Боль есть боль. Только тот, кто ее испытывает, знает, что это такое. Если это настоящая боль, почему ему не плакать? Так что, молчи и делай свое дело!

Усмехнувшись, доктор приступил к операции. Во время операции великий искатель подумал: «Я не смог справиться даже с одним фурункулом на собственном теле. Я так сильно страдал, потому что этот фурункул — нечто чужеродное для меня. Каждый из моих друзей живет отдельно от меня, мои друзья не являются неотъемлемой частью моей жизни. Если они придут в мою жизнь, возникнет та же ситуация. Если я не могу справиться с фурункулом, как же я смогу позаботиться о внутренней жизни своих друзей?

О Бог, я так благодарен Тебе! Послав мне этот нарыв, Ты преподал мне урок. Только Ты можешь брать на себя ответственность за других людей. Для моего просветления было достаточно одного фурункула и мне не понадобился человек. Теперь я знаю, что никогда не открою ашрам. Я хочу только молиться и медитировать, чтобы осознать Тебя. Я буду оставаться в высшем экстазе, ибо хочу только осознания Бога. Этот фурункул — мое просветление, мое просветление — этот фурункул».
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Храм Любви 

Однажды старый мусульманин отправился на ярмарку вместе со своей внучкой. Внучка была очень рада, что дедушка взял ее с собой. На ярмарке ей нравилось многое, но особенно понравилась одна кукла. Это была кукла Кришны. Она попросила деда купить ей куклу, но тот сказал:

— Я куплю тебе что угодно, но только не ее, потому что эта кукла — Бог индусов. Ты же знаешь, какие индусы плохие.

Владельцем этого магазина оказался индус. Он пришел в ярость:

— А кто тебя просит покупать индусского Бога? Убирайся из моего магазина!

— Кому нужна твоя игрушка! — ответил старик. — Я ухожу.

Затем, владелец магазина и старик обменялись друг с другом злобными, грязными ругательствами. Но когда старик собрался уходить из магазина, его внучка стала жалобно плакать.

— Я не пойду домой, — сказала она, — пока не получу эту куклу.

Дедушка был беспомощен, и ему пришлось купить ей куклу.

— Я беспомощен, — сказал старик индусу. — Моя любовь к внучке гораздо сильнее любви к моей собственной религии и ненависти к твоей.

Маленькая девочка вернулась домой очень счастливая и довольная своей игрушкой. Каждый день она играла с куклой, даже по дороге в школу. И дома с большой преданностью играла именно с этой куклой, она никогда не играла с другими игрушками.

Прошло несколько лет, и она стала достаточно взрослой, чтобы выйти замуж. Когда родители сказали, что собираются найти ей мужа, она ответила:

— Зачем вам искать мне мужа, я ведь уже давно замужем за этой куклой? Эта кукла — мой муж.

Для ее родителей услышанное было огромным ударом, но что им оставалось делать?

— Ладно, — сказали они, — ты уже совсем отвергла наши религиозные убеждения. Скажи нам теперь, что мы можем сделать для тебя?

— Постройте храм в честь своего зятя, — сказала девушка. — Он не кто иной, как сам Кришна.

Как только она произнесла «сам Кришна», родители увидели Кришну прямо перед собой.

— Она права, — сказал Кришна. — Постройте храм, чтобы люди могли приходить поклоняться мне.

Родители были глубоко тронуты.

— Мы можем построить храм, — ответили они, — но ведь это же мусульманская община. Ни один мусульманин не придет в индусский храм. Если мы его построим, они будут ненавидеть нас.

— Нет, — возразила девушка, — если вы ослушаетесь моего Господа, моего супруга, то я навсегда покину вас. Я никогда не вернусь.

Они были так привязаны к своей дочери, что сказали:

— Конечно, мы сделаем это. Ты так прекрасна, так духовна. Мы не хотим потерять тебя. Мы построим храм для твоего супруга, индусского Бога Кришны.

Когда они построили храм, к их величайшему удивлению, туда стали приходить для поклонения Богу сотни мусульман.

— Почему вы ходите в индусский храм? — спрашивали их родители девушки.

— По сути, это не индусский храм, — отвечали преданные. — Это храм чистой божественной любви. Мы переполняемся любовью, когда приходим сюда. Мы чувствуем присутствие любви повсюду и наполняемся огромной радостью. А когда мы идем в наши мечети, мы не получаем такой радости. То, что мы чувствуем там, — это суровость, жесткость, безжизненность и бессмысленность. Вот почему мы ходим в ваш храм.

Индусский Бог Кришна — сама любовь, а все мы нуждаемся в любви. То, что нужно человечеству, — это любовь, большая любовь и ничего кроме любви, только любовь, любовь и любовь.
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Единство с Волей Бога 

Однажды основатель сикхизма Нанак медитировал с группой учеников возле индусского храма. Затем Нанак захотел войти в храм вместе со своими учениками, но охранники остановили его. Они приняли его за мусульманина. У него была длинная борода, длинные волосы и длинные усы, и все его черты напоминали лицо мусульманина. Ученики сказали охранникам, что он не мусульманин, а великий Учитель, Гуру Нанак. Но те были столь невежественны, что никогда не слышали о нем, и они не позволили ему войти.

Ученики сильно огорчились и разгневались, но были беспомощны. Они опасались, что, если они предпримут что-нибудь, появится полиция и арестует их. Поэтому они оставили храм и отправились на берег моря недалеко от храма. Наступил вечер, и Нанак предложил ученикам медитировать с ним. Они медитировали какое-то время, но медитация не была глубокой, потому что они все еще чувствовали униженность и гнев. Нанак был сильно опечален, но не потому, что ему не позволили войти в храм, ведь он знал, что невежественные люди всегда так поступают, а потому что отождествился с печалью своих учеников.

— Посмотрите на небо, — обратился он к ним. — Какая красота, какой простор. Взгляните на луну, взгляните на звезды. Как они прекрасны! Давайте же внутренне и внешне станем такими же необъятными и прекрасными, как небо, луна и звезды.

В другой день все ученики с радостью присоединились бы к Учителю, но в тот день их все еще переполнял гнев, и они не чувствовали никакой радости.

— В этом мире, — сказал Нанак, — всегда найдутся люди, которые будут обижать нас, но нам не следует смотреть свысока на их оскорбления. Служители не были добры к нам, но, уверяю вас, божество этого храма довольно нами. Оно сделает кое-что для нас.

К их огромному удивлению, когда Нанак произнес это, перед ними появились два больших блюда, наполненные фруктами и индийскими сладостями. Они не могли понять, как это произошло, а Нанак сказал:

— Эту пищу принесло божество храма. Вы не видели его, но я видел своим внутренним зрением.

Но ученики не были удовлетворены. Они говорили: «Нет, этого не может быть». Они думали, что пищу принес для них один из учеников.

— Такова ваша вера в меня? — спросил Нанак.

Раньше они бы поверили своему Учителю, но сейчас они были полны сомнений. Они считали, что Учитель должен был продемонстрировать свою духовную и оккультную силу, чтобы войти в храм. Но Нанак ничего не сделал, когда охранники оскорбляли его.

— Чего вы хотите? — спросил Нанак. — Вам нужно еще одно чудо? Я показал вам так много чудес, но изменило ли хоть одно из них вашу жизнь? Нет! С другой стороны, если вы хотите, я могу показать вам еще одно чудо, но, уверяю вас, это не изменит вашей природы. Оно только усилит ваше любопытство. Но, возможно, это успокоит вас, и вы обретете наконец безмолвие ума. Пойдите и попробуйте на вкус воду из моря.

Одни ученики не решались, другие же пошли. Вода была соленой. Нанак попросил тех, кто попробовал воду, подойти и сесть перед ним, остальных сесть где-то поодаль. Затем он велел сидящим перед собой попробовать морскую воду еще раз. На этот раз вода была сладкой, как мед.

— Воистину, ты совершил чудо! — воскликнули они. — Всего две минуты назад вода была соленой. Нас чуть не стошнило. Но теперь вода — совсем как мед. Она такая сладкая.

Все те, кто пробовал, и те, кто из-за страха не пробовал воду из моря, были поражены.

— Я удовлетворил ваше любопытство, — сказал Нанак, — однако я ожидал от вас иного: состраданияпрощения, прощения-сострадания и, что является самым важным, — единства с Волей Бога.
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Единство со всем творением Бога 

Великий искатель по имени Бамадаб славился своей несравненной добротой и состраданием не только к людям, но и ко всем существам, населяющим землю. Хотя он был беден, он обладал щедрым и великодушным сердцем.

Как-то вечером Бамадаб готовил себе простую пищу. Он намазал два куска хлеба маслом, а третий оставил без масла. Бамадаб уже собирался съесть хлеб с маслом, как вдруг за дверью его дома залаяла собака. Когда Бамадаб открыл дверь, она вбежала, схватила кусок хлеба без масла и бросилась прочь.

Бамадаб помчался за собакой, умоляя ее остановиться:

— Эй, пес! Прошу тебя, отдай мне хлеб, я только намажу его маслом и верну тебе. Ты — гость, а гостей нужно угощать с большой нежностью и любовью.

Как только он произнес это, собака превратилась в сияющее Существо в облике человека.

— Я — Верховный Бог, — сказало Существо. — Я пришел, чтобы посмотреть на твое единство с Моим творением.

Бамадаб, переполненный радостью, склонился к Стопам Верховного Бога. Верховный Бог благословил великого искателя со словами:

— Ты увидел Меня в собаке. Другие побили бы собаку. Никто бы не стал просить ее вернуть хлеб, чтобы намазать его маслом. Твое единство с животными и со всеми существами, твое единство со всем Моим творением порадовало меня сверх твоего воображения. Поэтому я дарую тебе высшее осознание. Я дарую тебе Покой Вечности, Свет Бесконечности и Жизнь Бессмертия.
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Рамдас и буйвол 

Однажды великий искатель Рамдас встретил Тулсидаса, который был осознавшей Бога душой, и стал умолять его:

— О великая душа, помоги мне осознать Бога. Я молюсь и медитирую уже много лет, но осознание Бога все еще далеко. Помоги мне осознать Бога.

— Я не только помогу тебе осознать Бога, — сказал Тулсидас, — я дам тебе возможность увидеть Бога завтра же.

— Завтра? — воскликнул Рамдас. — О великая душа, возможно, ты смеешься надо мной. Разве я готов для осознания Бога?

— Да, ты более чем готов, — ответил Тулсидас. — Завтра Бог придет к тебе. Приведи в порядок свой дом, приготовь для Него вкусную, изысканную пищу, а затем, весь день очень одухотворенно молись и медитируй. Бог непременно придет к тебе.

На следующий день Рамдас принес много красивых цветов, которыми украсил свой дом, и приготовил для Бога изысканную пищу. Весь день он молился и медитировал, оставаясь в высоком сознании.

Но, о Бог, прошел день, а никаких признаков Бога не было. Рамдас плакал, как никогда. «Почему же Бог не пришел? Разве мог Тулсидас, великая душа, обмануть меня? Но ведь никаких признаков Бога нет».

Вдруг Рамдас увидел, что около двери стоит буйвол. Рамдас был вне себя от гнева. «Как здесь мог оказаться этот буйвол? Откуда он взялся?» — подумал он. А буйвол зашел в дом и стал поедать пищу и ломать цветы. Животное съело много фруктов, которые Рамдас с большой преданностью приготовил для Бога. Рамдас был так разгневан, что схватил палку и стал колотить буйвола. Но буйвол, как ни в чем не бывало, продолжал есть, пока не насытился. Затем он ушел прочь.

«И это моя участь? — заплакал Рамдас. — Я ждал Бога, но вместо него пришел буйвол и все развалил. О Тулсидас, и это твой Бог? Завтра, когда я увижу тебя, я скажу тебе все, что думаю!»

На следующий день он отправился к Тулсидасу, но тот пребывал в очень высоком сознании и некоторое время Рамдас не отваживался заговорить. Наконец Тулсидас спросил:

— Ну что, приходил ли к тебе Бог?

— Бог? — ответил Рамдас. — Приходил буйвол!

— Буйвол? — переспросил Тулсидас.

— Да, — подтвердил Рамдас, — пришел буйвол и все развалил.

— Ты глупец! — сказал Тулсидас. — Это был не буйвол. Это был Бог в образе буйвола. Он хотел проверить, установил ли ты единство со всем Его творением. Если бы ты находился в очень высоком сознании, ты бы увидел и почувствовал, что это не буйвол, а Сам Бог. Бог принял облик буйвола и испытывал тебя. Ты обошелся с Богом так немилосердно, что теперь тебе понадобится очень много времени, чтобы осознать Бога. Так что, о Богоосознании можешь даже забыть.

Рамдас плакал и плакал перед Тулсидасом:

— Откуда я мог знать, что Бог обернется буйволом и так разыграет меня?

— Безоговорочно молись с большей душевностью, большей преданностью и большим самозабвением, — сказал Тулсидас. Тогда тебе будет известно все: где Бог находится и кем Он на самом деле является.

— Отныне я постараюсь быть достойным, чтобы однажды принять Бога так, как этого хочет Сам Бог, — пообещал Рамдас.
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Часть 2 

Преданность сына 

Один старик проделал долгий путь, чтобы посмотреть, как растет рис на его поле. Он вернулся домой смертельно уставшим и прилег отдохнуть, а его сын, который был очень, очень духовным, стал преданно массировать его стопы. Отец отдыхал с закрытыми глазами, благодарный сыну за преданность и массаж. Спустя полчаса он заснул.

Сын продолжал массировать стопы отца, как вдруг, он увидел прямо перед собой Господа Кришну. Кришна наблюдал за ним, восхищаясь его преданностью. Лишь на несколько секунд сын молитвенно сложил руки, а затем продолжил массировать стопы отца. Он сказал Кришне:

— О Господь, я так счастлив, что ты навестил меня. Каждый день я очень одухотворенно молюсь тебе. Но сейчас ты пришел, когда я занят. Посмотри, там есть стул. Пожалуйста, возьми его и присядь. Извини, что не могу подать его тебе.

— О, нет, — ответил Кришна, — я и так довольно долго сидел. И я вижу, что ты массируешь стопы отца и не можешь подойти ко мне.

— О Кришна, я вижу тебя в своем отце. Прости меня, пожалуйста, но я уже начал массировать его.

— За что же мне прощать тебя? — произнес Кришна. — Ничто не доставляет мне большей радости, чем видеть человека, исполняющего свой долг. Ты уже получил просветление. Ты видишь меня в своем отце, поэтому тебе не надо подходить ко мне.

Во время их разговора проснулся отец.

— С кем ты разговаривал? — спросил он сына.

— Я говорил с Господом Кришной.

— Господь Кришна! Где он?

— Он появился здесь. Но я не подошел к нему, потому что делал тебе массаж.

— Глупец! — возмутился отец. — Я взываю о том, чтобы увидеть Господа Кришну. А ты говорил с самим Господом Кришной и даже не предложил ему сесть?

— Я предложил, — возразил сын, — но он сказал, что не устал. К тому же, он восхищался моей преданностью тебе.

— Что же у меня за сын?! — сокрушался отец. — Я всегонавсего смертный, я — обычный человек. Господь Кришна пришел, а ты даже не подошел к нему. О Господь Кришна, прости моего сына и прости меня за то, что в моей семье такой глупец.

— Говори что хочешь, — сказал сын. — Ты ведь знаешь, я всегда чувствую, что мой Господь Кришна пребывает в тебе. Вот почему Кришна не возражал, когда я не подошел к нему. Напротив, он очень гордился мной, ведь я исполнял свой долг. Кришна сказал, что ничто не доставляет ему большей радости, чем видеть, как кто-то исполняет свой долг.

— Если все, что ты говоришь, — правда, — рассуждал отец, — это значит, что я действительно благословлен. У меня такой хороший, мудрый, духовный, преданный сын, который может привести к нам Кришну. Я же всегда буду слепым. Похоже, мне никогда не увидеть Кришну. Даже если бы мои глаза не были закрыты, я, наверное, не увидел бы его своими обычными человеческими глазами. Ты смог увидеть Кришну, потому что он открыл твой третий глаз, глаз видения. Я так горд — по крайней мере, мой сын видел его. Но как бы убедиться, что все это действительно правда.

В этот момент появился Кришна и сказал:

— Все это правда, все это правда. Ты видишь меня сегодня благодаря беззаветной преданности своего сына к тебе. Твой сын видит меня в тебе — это высшее осознание. Старайся теперь и ты видеть меня в своем сыне. Тогда ты тоже осознаешь, что я во всем, со всем и для всего. Я — творение, я — Творец. Я — жизнь творения и Свет Творца. Я — сам свет, сама жизнь, само сострадание, само единство, само удовлетворение и само совершенство. Постарайся увидеть и почувствовать это во всем, а затем воплоти в себе эту истину.

И отец, и сын склонились к стопам Кришны со словами:

— О Кришна, Господь Бесконечности, ты пришел к нам в конечной форме. Сейчас мы можем коснуться тебя, почувствовать тебя и стать подобными тебе. Бесконечно твое величие, вечна твоя доброта.
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Три категории учеников 

Однажды духовный Учитель медитировал со своими учениками и несколькими искателями. Прошло около двадцати минут, и Учитель обвел взглядом присутствующих и спросил:

— Хочет ли кто-нибудь задать мне духовный вопрос?

Один ученик поднял руку и попросил:

— Учитель, пожалуйста, расскажи что-нибудь о духовном развитии своих учеников.

— Дитя мое, — ответил Учитель, — все, что я могу сказать, — я нежно люблю всех своих духовных детей, независимо от их духовного уровня.

— Пожалуйста, расскажи нам больше, — упрашивали ученики. — Можешь ли ты рассказать нам больше о различных уровнях развития?

Учитель сделал паузу.

— Я расскажу вам одну историю, — сказал он. — Жили однажды три куклы. Одна была сделана из сахара, другая — из ткани, а третья — из обожженного камня. Случилось так, что все они попали в море. Когда в море вошла кукла, сделанная из сахара, она полностью растворилась. Вторая кукла вошла в море и вышла насквозь промокшей. Затем в море храбро вошла третья кукла. И, выйдя, она только отряхнулась, на ней не осталось и капли воды.

У меня тоже есть три типа учеников, дети мои. Когда ученики первого типа входят в море невежества, они полностью растворяются в нем. Когда в море невежества входят ученики второго типа, они могут выбраться. Но невежество остается в них, оно заполняет все их сознание. Ученики третьего типа храбро входят в невежество и сражаются с ним. Они не только одерживают победу над невежеством, но и принимают вызов преобразовать его в свет-мудрость.

Я очень надеюсь, что когда-нибудь все мои ученики будут относиться к третьей категории — категории храбрых солдат Всевышнего, которые входят в море невежества как воины, сражаются с невежеством, одерживают победу и, в конце концов, преобразуют море невежества в свет мудрости.

Ученики поклонились Учителю и сказали:

— Ты вдохновил и просветлил нас. С этого момента мы будем прилагать все усилия, чтобы стать отважными солдатами твоей миссии, воинами Всевышнего, сражающимися с силами невежества и окончательно преобразующими их.
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Присутствие Вишну в твоем прогрессе 

Однажды Нарада, великий преданный Вишну, рассердился на своего Господа. «Кому нужен Вишну? — сказал он самому себе, если он действительно в моем сердце, то зачем мне поклоняться ему? Разве недостаточно того, что он в моем сердце? А если это не так, если его нет в моем сердце и нет нигде на земле, если он вообще не существует, то зачем тогда ему поклоняться? В любом случае, я не нуждаюсь в Вишну. Находится ли он в моем сердце или в этом творении, а может его нигде не найти или его вовсе не существует, — я не нуждаюсь в нем».

В таких раздумьях Нарада провел несколько дней. Однако он чувствовал себя несчастным. Что-то убивало его внутренне. С одной стороны, он стал очень надменным и гордым, он понял, что может жить без Вишну. А с другой стороны, его сердце-устремление плакало и умирало без присутствия Вишну и Света Вишну.

Наконец он отправился за советом к Господу Шиве.

— Ты глупец, — сказал ему Господь Шива, — разве можно жить без Вишну?

— Я согласен, Шива, — нельзя. Поэтому я и пришел к тебе. Когда-то Вишну был для меня всем. Но сейчас я больше не интересую его, поэтому я тоже перестал интересоваться им. Но, на самом деле, он необходим мне. Увы, сейчас я не чувствую его присутствия в своем сердце, его нет в моем сознании, его нет в моем зове-устремлении.

— Мне жаль тебя, — сказал Шива. — Сейчас тебе нужно развивать преданность. В духовной жизни нет ничего столь же важного и значительного, как преданность. Если ты станешь развивать и усиливать свою преданность, ты обязательно будешь чувствовать присутствие Вишну в своем сердце как прежде.

— Как же мне развивать преданность? — спросил Нарада.

— Общайся с теми, кто потерпел неудачу в жизни, с теми, кто полон печали и чувствуют, что они не могут существовать и секунды без Вишну и с теми, кто чувствуют, что без Бога они беспомощны, а с Богом воплощают все и обладают всем.

— Увы, — вздохнул Нарада, — было время, когда все приходили ко мне, чтобы усилить свою преданность, потому что я был самой преданностью моему Господу Вишну. И это мой удел? Теперь я должен идти к другим людям и общаться с ними, чтобы усилить свою преданность. Какая ирония судьбы!

— Чтобы совершать прогресс, — сказал Шива, — нужно сознательно и постоянно устремляться. А ты был доволен тем, что имел. Ты не заботился о дальнейшем прогрессе. В духовном мире, если не совершать прогресса постоянно, невежество обязательно стянет вниз, здесь нет места для отдыха. Каждое мгновение ты идешь либо вперед, либо вспять.

Если ты сознателен и последователен в молитве и медитации, ты будешь постоянно прогрессировать и обязательно почувствуешь присутствие Вишну. Итак, прогрессируй каждый день, каждый час, каждую минуту. Тогда ты непременно почувствуешь присутствие Вишну в себе и свое присутствие в Вишну. Ты будешь не просто чувствовать его, он будет твоим Господом Сострадания, Господом Просветления и Господом Исполнения.

— Мой Господь, я сделаю это, — сказал Нарада.

— Ты сможешь, — заверил его Шива.
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Три типа едоков 

Однажды духовный Учитель играл на флейте, а его ученики ели. Он получал радость, наблюдая за тем, как они едят. Спустя некоторое время он спросил, не хотят ли они услышать одну историю.

— Конечно, конечно, — обрадовались ученики.

— Мой рассказ будет коротким, — начал Учитель. — Есть три типа едоков. Первые едят жадно, какова бы ни была пища на вкус. Они чувствуют, что, поскольку Бог дал им тело, они должен есть. Они считают, что чем больше едят, тем больше радуют Бога, поскольку тело — это творение Бога. Поэтому они едят все, что получают.

Вторые едят все, что им дают, и в любых количествах. Если еда хорошая, они счастливы. Если еда плохая, они принимают ее, зная, что каждый день есть очень вкусно невозможно. Они понимают, что обычные люди, которые готовят каждый день, не могут готовить превосходно всегда. Вместе с тем, пища не бывает совсем плохой. Поэтому их удовлетворяет любая пища.

Третие говорят Богу: «О Бог, сегодня благодаря Твоей Милости у нас есть пища. Возможно, завтра у нас ее не будет, но это тоже будет Твоей Милостью. Что бы с нами ни происходило, мы чувствуем, что это переживание, которое даешь нам Ты. Поэтому, если Ты дашь нам пищу, — прекрасно, если нет, — тоже хорошо, и мы будем чувствовать, что Ты хочешь дать нам особое переживание. Мы будем в равной степени довольны Твоим особым божественным распределением. Мы чувствуем, что если Ты даешь, Ты делаешь это ради нашего прогресса, если не даешь, — это опять же ради нашего прогресса. Наша воля — это Твоя Воля. Мы не хотим иметь собственной воли».

Первым едокам Господь говорит: «Моя Вечность позаботится о вас».

Вторым едокам Он говорит: «Моя Божественность довольна вами».

Третьим Он говорит: «Моя жизнь-единство гордится вами. Ваше единство с Моим Величием и Моей Добротой будут всегда радовать Меня. Ваше устремление — величественно, а ваше посвящение — добродетельно. Ваше осознание Моей высочайшей Высоты и глубочайшей Глубины близко и неизбежно».
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Настойчивость, терпение и самоотдача имеют первостепенное значение 

Две куропатки, муж и жена, собирались в путешествие. Перед дорогой жена снесла яйца на берегу моря, и муж обратился к морю:

— Мы отправляемся в морское путешествие. Тебе следует позаботиться о наших яйцах. Если по возвращении их не будет, мы вычерпаем тебя!

Море согласилось присмотреть за яйцами и спрятало их. Спустя несколько дней куропатки вернулись, но не могли найти своих яиц. Они стали кричать на море. Море хотело отдать им яйца, но тоже не могло найти их. Птицы прокляли море и стали вычерпывать его. Муж и жена набирали по капле воды в клюв и относили в поле.

— Мы осушим тебя, — сказали они морю.

— Что вы делаете? — спросили несколько маленьких птичек, увидев это.

— Мы наказываем море, — ответили куропатки. — Море поступило очень плохо, оно не сдержало своего обещания присмотреть за нашими яйцами.

Маленькие птички решили, что это благородное дело и присоединились к куропаткам. А позже к ним присоединились и большие птицы, они проявили сочувствие и благородство и тоже вычерпывали воду, капля за каплей. Так продолжалось дни и недели.

Однажды их увидел Гаруда — птица, на которой летает Господь Вишну. Он спросил у них:

— Что вы делаете?

— Разве ты не видишь? Мы вычерпываем море, — ответили птицы.

— Вот глупцы! — удивился Гаруда. — Сколько же на это понадобится времени?! Вы никогда не сможете сделать этого. Море очень большое, оно бесконечное.

— Нет, — возразили птицы, — у нас есть настойчивость и решимость завершить начатое.

Гаруда был очень удивлен. Он подумал: «Буду к ним сострадателен. Попрошу Господа Вишну помочь им. Они обязательно найдут свои яйца, если Вишну поможет им. Если с яйцами все в порядке, он сможет вернуть их родителям. Но если яйца разбиты, он ничего не сможет сделать для куропаток».

Гаруда отправился к Вишну.

— Вишну, я никогда не видел таких глупцов. Если ты действительно заботишься о неразумных созданиях, прояви к ним свою благосклонность. И Гаруда рассказал ему обо всем, что увидел.

— Нет, они не глупцы, — сказал Вишну. — Они демонстрируют дух терпения и настойчивости. Именно так, капля за каплей, люди должны пытаться осушить море невежества. Это именно то, что следует делать искателям. Море невежества безбрежно. Если искренние искатели хотят осушить море невежества и заменить его светом знания, тогда они должны делать это точно так же, капля за каплей. Я очень доволен этими куропатками. Я прикажу морю вернуть яйца.

— Море хотело вернуть яйца, — сказал Гаруда, — но оно не знает, где они, и думает, что все яйца разбиты.

— Я использую Свою оккультную силу, чтобы показать морю, где находятся яйца, — сказал Вишну.

Он применил свою оккультную силу, и море сразу же нашло яйца и вернуло их куропаткам.

— Настойчивость, терпение и самоотдача — вот самые важные качества для исполнения своей божественной миссии, — сказал Вишну птицам.
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Послание Будды 

Жил когда-то великий царь по имени Биндусар. Он мудро правил своей страной. Когда он умер, на престол взошел его старший сын Ашока. Братья Ашоки были красивы и сильны. Ашока же не отличался красотой, и его братья постоянно смеялись над ним.

Когда Ашока стал царем, он решил отомстить. И, взойдя на трон, он казнил своих братьев одного за другим. Затем он расправился с теми родственниками, которые плохо отзывались о нем. Он уничтожил всех, кто плохо отзывался о нем. Ашока мечтал быть правителем огромного государства, поэтому он завоевал местность, которая называлась Калинга, разрушив при этом множество буддийских храмов и убив многих последователей Будды.

Однажды, находясь в своем крепостном замке, он услышал жалобный плач. Родственники тысяч людей, убитых им, проклинали его, оплакивая своих близких. Ашока почувствовал к ним жалость. Вдруг он услышал голос человека, поющего: «Buddham saranam gacchami. — Я нахожу приют в Господе Будде».

Снова и снова он слышал голос, повторяющий одни и те же слова. Это принесло ему облегчение. Он подумал о Сострадании Будды и почувствовал, что в его жизни что-то меняется, но не мог понять, что происходит.

Ашока вышел из дворца. Недалеко от замка он увидел одного из величайших последователей Будды, Упагупту, который пел мантру. Ашока подошел к нему и сказал:

— Прости меня. Я услышал, что кто-то воспевает имя Будды. Я хочу получить инициацию. Я хочу стать последователем Господа Будды.

— Это я пел мантру, — сказал Упагупта. Царь был глубоко тронут. Упагупта инициировал его, и Ашока стал учеником Упагупты.

Получив инициацию, Ашока обрел приют в Господе Будде — в Сострадании Будды и в Свете Будды. Его больше не интересовали царство и трон. Со временем он стал странствующим монахом. Он ходил по свету в одежде цвета охры, прославляя Будду и строя буддийские храмы. Он открывал бесплатные больницы для бедных и безвозмездно раздавал вещи бедным и нуждающимся. Он стал воплощением сострадания. Даже его собственная дочь отправилась на Цейлон, чтобы нести Свет Будды. Везде, где бывал Ашока, — даже в горных пещерах, — всюду им было начертано послание Будды:

«Ahingsha parama dharma. — Ненасилие — величайшая добродетель».
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Жертва Бабура 

Первый могольский император Бабур был прекрасным поэтом, отличным охотником и мудрым человеком. Ему часто приходилось воевать с врагами, чтобы защитить свое государство, но у него была хорошая армия, и он всегда побеждал.

У Бабура был сын, которого звали Хумаюн, что означает «удачливый». К сожалению, в жизни Бабура и Хумаюна было достаточно несчастий.

Когда Хумаюну было шестнадцать лет, его отец захотел завоевать страну, которой правил Ибрагим Лоди.

— Отец, — сказал сын, — ты знаешь, что наша армия — ничто в сравнении с армией Ибрагима Лоди. Как же ты осмеливаешься воевать с ним?

— Нет, сын мой, — ответил отец, — мы победим их. Они превосходят нас по количеству, но у нас есть качество и способность.

— Отец, я всегда буду повиноваться твоей воле. В путь!

И отец и сын были великими героями, и со своим небольшим войском они отправились сразиться с армией Ибрагима Лоди. Ко всеобщему удивлению, они разбили врага. Люди встречали победителей с радостью, потому что прежний царь всячески притеснял их. Одному из местных правителей принадлежал Кохинор — самый ценный бриллиант Индии (позже британское правительство отобрало этот бриллиант у индусов). Правитель подарил Кохинор сыну Бабура, Хумаюну, за храбрость. Хумаюн принес его отцу и сказал:

— Это тебе, отец.

— Нет, сын мой, его заслуживаешь ты, — возразил Бабур. — Он был подарен тебе и должен остаться у тебя. Я очень горжусь тобой. Ты храбро сражался, поэтому бриллиант подарили тебе. Храни его. Я буду счастлив, если ты оставишь его у себя.

Отец и сын были очень добры друг к другу. Они вернулись домой. Но, увы, через несколько часов Хумаюн заболел. День ото дня его состояние становилось все хуже и хуже. Множество лекарей пытались лечить его, но безуспешно. Все они говорили, что дни Хумаюна сочтены. Многие люди молились Аллаху о выздоровлении Хумаюна, но все было напрасно.

Тогда к Бабуру пришел один святой и сказал:

— Твой сын выздоровеет, только если ты принесешь великую жертву, если ты пожертвуешь самым ценным.

— Но какую жертву мне принести? — спросил Бабур.

— Отдай Кохинор. Это твое самое ценное сокровище, — ответил святой.

— Кохинор принадлежит моему сыну, — возразил Бабур. — Какая же это будет жертва? Я должен принести в жертву то, чем обладаю сам. У меня столько сокровищ и богатств, я управляю огромной империей. Но Кохинор не принадлежит мне, поэтому я не могу пожертвовать им. Но даже если бы Кохинор принадлежал мне, отдав его, я не совершил бы настоящей жертвы. Даже если бы я отдал все свое богатство, власть, империю, не думаю, что это было бы самой большой жертвой, на которую я способен. Моя жизнь — вот самое ценное. Я готов отдать свою жизнь.

И затем он три раза обошел вокруг своего сына, вознося молитву Аллаху: «Самое ценное, что у меня есть, — это моя собственная жизнь. Святой сказал, что я должен пожертвовать самым ценным, поэтому возьми мою жизнь вместо жизни моего сына. Вот моя единственная, искренняя молитва».

К его удивлению, после того, как он трижды обошел ложе своего сына, тот поднялся. Он был совершенно здоров. Но сам Бабур тут же смертельно заболел.

Хумаюн заплакал и обратился к Аллаху: «Мой отец скоро умрет. Но я буду вечно ценить его любовь ко мне и его безоговорочную веру в Твое Сострадание».

Аллах услышал молитву отца, и через три месяца Бабур умер. Такой может быть любовь отца к своему сыну.
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Идеальный муж Сатьявамы 

Когда Сатьявама стала достаточно взрослой для замужества, ее родители решили найти для нее супруга. Сатьявама же сказала им:

— Я выйду замуж только за того, кто всегда будет слушаться меня. Если я велю ему сесть, он должен сесть, велю встать — должен встать, велю есть, он должен есть, велю бежать — должен побежать. Только за такого человека я выйду замуж.

— Кому же нужна такая жена? — пытались образумить ее родители.

— Нет, — настаивала Сатьявама, — если вы не найдете мне такого супруга, я не выйду замуж совсем.

— Мы хотим, чтобы ты вышла замуж, — уговаривали ее родители. — Ты уже взрослая. Теперь, когда ты выросла, что подумают о нас люди? Если в родительском доме живет незамужняя девушка, в этом нет ничего хорошего.

— Я с вами согласна, — сказала Сатьявама. — Я готова выйти замуж, но мой муж должен быть всецело в моем подчинении.

Что оставалось делать родителям? Они искали для нее супруга повсюду. Многие красивые и умные юноши были готовы жениться на их дочери. Но когда родители говорили им:

— Есть только одно «но». Вы должны быть готовы исполнить ее просьбы и всегда слушаться ее.

— Мне придется слушаться приказов жены? — удивлялись те. — Какой позор! Это мужу следует руководить женой!

Все были недовольны родителями. Некоторые смеялись над ними, другие оскорбляли.

— Зачем вы приходите с таким предложением? — спрашивали их люди.

Родители были беспомощны. Они не могли найти никого, кто бы согласился на их предложение.

Вскоре слухи об этом дошли до Кришны. «Я именно тот, кто ей нужен», — решил он. Он отправился к ним домой и сказал:

— Сатьявама, ты ищешь супруга. Я готов.

У Кришны уже было несколько жен, но он сказал родителям:

— Если она хочет мужа, который будет во всем слушаться ее, я готов им стать. Если она захочет мне приказывать, я готов быть ее абсолютным рабом.

Сатьявама была так счастлива, что ее мужем будет сам Кришна! Она говорила, что выйдет замуж за любого, кто согласится на это предложение. И вот, именно Кришна захотел стать ее мужем. Все благоговели перед ним. И хотя у него уже были другие жены и дети, он женился на Сатьяваме.

Как только они поженились, Сатьявама стала отдавать Кришне распоряжения:

— Сделай это, сделай то!

Что бы она ни попросила его сделать, он все исполнял. Но улыбка Кришны покорила ее. Каждый раз, когда он улыбался, она забывала давать ему новые поручения.

— О Кришна, что же мне делать? — говорила она. — Как только я вижу твое лицо, как только я вижу твою улыбку, я чувствую, что это я должна повиноваться тебе. Ты — сама любовь и радость. Разве я получаю радость оттого, что приказываю тебе? Только глядя на твое лицо, я получаю удовлетворение.

— Я знал, что так и будет, — сказал Кришна.

Кришна и Сатьявама были счастливы вместе.
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Уход от жизни — не решение 

Жил когда-то в Индии духовный Учитель. Все его ученики восхищались им, особенно его безграничной мудростью. Однажды Учитель вел с ними беседу о принятии жизни. Все были глубоко тронуты. Только одна ученица не была довольна. Она поднялась и сказала:

— Учитель, ты знаешь, что с тех пор, как я приняла твой духовный путь, я всегда всей душой преклонялась перед тобой. Конечно, исходя из своих способностей. Но сегодня я просто не могу согласиться с тобой.

Ты знаешь, что Бог проклял меня двумя сыновьями. Кстати и некстати они требуют от меня того и этого и мешают мне молиться и медитировать. Я чувствую себя несчастной. Если бы я не была замужем, как мои духовные сестры, я бы прогрессировала очень быстро. Я уверена, что уход от жизни — самый легкий способ совершать прогресс чрезвычайно быстро. От жизни следует отказаться с самого начала.

— Мое дитя, не будь глупой, — сказал Учитель. — С бесконечным состраданием говорю тебе: на земле есть много женщин, которые были когда-то замужем, а потом их мужья и родные покинули их один за другим. Сейчас ничто на земле не связывает их, однако, духовная жизнь не для них. Что они делают? Они заводят кошку, или собаку, или другое домашнее животное. Некоторые из них очень бедны, они обеспечивают себя необходимым с большим трудом. Тем не менее, они покупают молоко для своих кошек. Они ухитряются кормить своих собак, проявляя к ним огромную любовь и заботу.

Если кошка уходит из дома и ест где-то в другом месте, они ищут ее и, отыскав ее у соседей, обвиняют их в том, что те заманивают животное к себе едой. Они безжалостно бранят соседей, а соседи оскорбляют их: «Да кому нужна ваша кошка?» Часто дело доходит до драки. Соседям вовсе не нужна эта кошка, однако хозяйка считает, что кошку заманили, поэтому она не ест дома. Итак, их споры никогда не заканчиваются, у деревенских ссор нет ни отца ни матери, ни начала ни конца.

Твой ребенок — твоя плоть и кровь, разве он не гораздо важнее кошки? Ты уйдешь от своих сыновей, но если ты не преодолеешь привязанности, ты будешь чувствовать потребность заменить их кошками, собаками или другими домашними животными. Лучше жить с людьми, поскольку люди более развиты, чем животные. В общении с более развитым существом бесконечно больше смысла и пользы.

Лучше всего — видеть в своих детях Бога. Если ты будешь видеть в них Бога и своего Учителя, ты будешь относиться к ним иначе. Ты не будешь чувствовать себя несчастной, ты будешь проявлять к ним больше нежности, любви и заботы. И тогда у тебя будет больше покоя ума.

Старайся видеть в своих сыновьях меня. Тогда все твои проблемы решатся. Уход от жизни — не решение. Если сегодня ты откажешься от чего-нибудь, завтра ты обязательно будешь привязана к чему-нибудь другому. Просто прими все так, как есть, и, раз это необходимо, — просветли сыновей своим внутренним светом. Это правильное решение, духовное решение.
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Играй роль дочери Бога 

Как-то раз, когда духовный Учитель был в окружении своих учеников, к нему подошла пожилая ученица.

— Учитель, — сказала она, — сейчас я не посвящаю всю свою жизнь тебе. Но, уверяю тебя, пройдет время, и я стану полностью преданной тебе. Я буду устремляться бесконечно больше, чем сейчас.

— Как же ты достигнешь этого? — спросил Учитель.

— Сейчас мои сыновья учатся, но когда они закончат обучение, я буду свободна. Один станет врачом, второй — юристом, а третий — гимнастом. Тогда ты увидишь, как я буду предана тебе. Это лишь вопрос времени.

— Бог мой! — воскликнул Учитель. — Сначала твоим детям нужно получить образование. Потом, когда они начнут работать, ты скажешь: «Сейчас они образованы, они хорошо устроены в жизни. Теперь я помогу им найти подходящих жен. Они должны жениться, иначе они не смогут вести порядочную жизнь. Лучше всего, если они женятся!»

Поженив их, ты скажешь: «Жениться недостаточно. У них должны быть дети!» Когда у тебя появятся внуки, ты будешь очень рада. Но тогда ты скажешь, что твой долг — воспитать их так же, как ты воспитала своих сыновей. Внуки подрастут и пойдут в школу, некоторые из них будут слушать тебя, другие — нет. Каждый день ты будешь в мире беспокойства и волнения. И так пройдет твоя жизнь.

— Нет, Учитель, — возразила женщина. — Даже если сказанное тобой верно, увидишь, придет время, мои внуки вырастут, и я буду готова.

— Да, — сказал Учитель, — в свои девяносто лет ты будешь готова к духовной жизни.

— Нет, я приму духовность в этой жизни, — твердила женщина.

— Когда будешь одной ногой в могиле, — заметил Учитель.

— Долг есть долг, — сказала женщина. — Это мои сыновья. Бог привел их в мою семью.

— Да, ты исполняешь свой долг, — согласился Учитель. — Но, с другой стороны, ты должна знать, что тот же Бог привел тебя ко мне. Твои дети хотят, чтобы ты перестала опекать их. Ты уже сыграла роль матери. Сейчас тебе следует играть роль искателя.

— Мне очень трудно согласиться с тем, что ты говоришь, — сказала женщина.

— Посмотри на море, — продолжал Учитель. — Если, придя к морю, ты станешь ждать, когда исчезнут волны, произойдет ли это когда-нибудь? Волны будут на море всегда. Если ты хочешь плавать, тебе нужно зайти в море. То же самое и в духовной жизни. Ты должна смело встречать все препятствия. Твои сыновья постоянно мешают тебе медитировать. Но если ты действительно хочешь увидеть Бога, нужно встретиться с этим препятствием лицом к лицу и преодолеть его. Нужно принять эту ситуацию и быть очень смелой. И ради Бога, не создавай новых проблем, думая о работе своих сыновей, их карьере, женитьбе и детях. Поступая так, ты только привлекаешь больше волн-препятствий в свою жизнь. Если ты мудра, ты не будешь этого делать.

Как мать, ты сыграла свою роль. Сейчас ты должна играть новую роль — роль дочери Бога, моей духовной дочери. Думай только о Боге. Бог позаботится о твоих сыновьях. Только Он может заботиться о Своем творении — ни ты, ни я, ни кто-то другой.

— Твои слова в высшей степени просветляющие, — сказала ученица. — Но мои способности очень ограниченны.

— Твои способности ограниченны, но мое Сострадание безгранично, — ответил Учитель. — Поэтому можешь оставаться со своими ограниченными способностями. Я же останусь со Своей Способностью-Состраданием Вечности.
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Три матери 

Пожилая женщина воспитывала своих внуков и часто рассказывала им разные истории. Внукам они нравились, и однажды она решила поделиться с ними прекрасной историей.

«Мы, люди, — начала она, — называем мамой ту, которая подарила нам жизнь. Мы называем «матерью» и корову, потому что она связана с космическими богами. А еще мы говорим «Мать-Земля». Итак, есть три матери. Эти три матери помогают нам на каждом шагу жизни. Какое-то время после рождения мы питаемся молоком своей матери. Потом мы начинаем пить коровье молоко, а позже — есть овощи, которые дает нам Мать-Земля. Мать-Земля дает нам пищу, и мы едим ее. Мы ценим, восхищаемся и любим этих трех матерей, но мы должны относиться к ним и обращаться с ними по-разному. Их нельзя уравнивать. Человеческая мать не может есть ту же пищу, что и Мать-Земля. Земная почва нуждается в коровьем навозе и удобрениях. Корова не может питаться человеческим молоком и жить в доме. А человеческая мать не может есть траву и жить в сарае.

Каждая из этих трех матерей радует нас по-своему. Но ни одна из них не может радовать нас каждое мгновение так, как нам хочется. Даже отец не может радовать вас постоянно так, как вы хотите. Ему многое нужно сделать. Он должен ходить на работу, общаться со своими друзьями, у него очень много дел. Итак, не ожидайте одного и того же от всех и не ожидайте, что все будут радовать вас так, как вы этого хотите. И не думайте, что сможете изменить предназначенные людям роли. Нельзя сделать так, чтобы люди поменялись ролями. Каждому нужно исполнять долг по-своему. А вы должны принимать то, что человек может предложить вам, и не требовать того, чего хочется вам.

Ваша мать — ваш друг, корова — ваш друг и Земля — ваш друг. Но вы не можете просить этих трех друзей одновременно помогать вам во всем и не можете просить их поменяться ролями. Когда мама дает вам что-то, радуйтесь и чувствуйте, что только это удовлетворит вас. А когда корова дает вам молоко или Мать-Земля дает вам свои плоды, вы тоже должны быть довольны этим. Принимайте то, что вам предлагают, и не ждите, что все земные существа будут вместе угождать вам так, как вы хотите. Будьте счастливы, принимая то, что вам дают, и этим делайте счастливыми других».

9 января 1979

У каждого своя роль 

Однажды великий духовный Учитель попросил своих близких учеников собраться у него для медитации.

— Сегодня у меня к вам особенная просьба, — сказал он сидящим перед ним ученикам. — Я надеюсь, что каждый из вас выполнит мою просьбу. Бог совершил серьезную ошибку, и я хочу, чтобы все вы помогли мне исправить ее.

Некоторые склонили головы, озадаченные, другие даже засмеялись.

— Я серьезно, — строго сказал Учитель. — Пожалуйста, те, кто смеются, воспринимайте меня серьезно. Что касается остальных, я говорю это не для того, чтобы смутить вас. Вы увидите, — это по-настоящему просветляюще.

Вы знаете, что в творении Бога есть животные, которые едят только мясо: тигры, львы, медведи и другие. С другой стороны, в творении Бога есть также коровы, буйволы, козы, которые питаются только травой и листьями. Почему одни едят только мясо, а другие — только траву? Пусть и те и другие едят и мясо и траву. Или пусть будет наоборот: пусть тигр, лев и медведь едят траву, а корова, буйвол и коза — мясо. Так мы сможем удовлетворить их, они получат то, что им нужно.

Некоторые ученики снова засмеялись, другие были в полном недоумении.

— В этом нет ничего смешного, — продолжал Учитель, — и нет ничего непонятного. Теперь, ради Бога, помогите мне.

— Какая помощь тебе нужна? — спросили ученики. — Мы не понимаем.

— Вы не понимаете? Неужели то, что я говорю, так сложно? В семье один брат может быть больным, а другой — здоровым и сильным. Мать не станет давать им одну и ту же пищу. Тому, кто болен, мать даст одну пищу, а сильному и крепкому — другую.

Обычно мы едим простую пищу, но когда нас навещают родственники или друзья, мы готовим особые блюда. Богатые люди едят изысканную и более питательную пищу, а бедные довольствуются простой едой. Когда ко мне приходит богатый человек, я стараюсь предложить ему изысканную пищу, потому что он привык к ней. Но вы не нуждаетесь в такой пище, поскольку приняли духовную жизнь, строгую жизнь. Некоторые из вас расстраиваются из-за того, что я не предлагаю вам такой же пищи, как и богатым людям. Но Бог не коммунист. Он чувствует, что то, в чем вы нуждаетесь, — лучшее для вас, а то, в чем я нуждаюсь, — лучшее для меня. У нас разные потребности. Это не означает, что ваши или мои потребности хуже или лучше. Они просто разные.

Так что, Бог хочет радовать всех по-разному. Если Бог будет делать для всех одно и то же, тогда все станут поступать неправильно. Каждый должен играть свою роль и исполнять Волю Бога так, как этого хочет Бог. Некоторые из вас недовольны мной, потому что одним я даю изысканную пищу, а другим — обычную. Одним я дарю улыбку, а другим — нет. Вы всегда критикуете меня, удивляясь, почему я не поступаю со всеми одинаково. Но нельзя предлагать всем одно и то же, если действительно заботишься о прогрессе человечества. Даже в одной семье каждый должен питаться по-своему. Естественно, что маленький ребенок должен получать одну пищу, а взрослый — другую. Ребенок не может есть то, что ест взрослый человек, а взрослый, в свою очередь, не может есть пищу ребенка.

Каждая душа эволюционирует, начиная с жизни камня. Из сознания камня она переходит в животный мир, а затем — в человеческий. Многие из вас были когда-то тиграми, львами, медведями или коровами, буйволами и козами, и мы ели разную пищу; каждый питался в соответствии со своей природой. Есть люди, которые едят пищу-невежество, а есть те, которые едят пищу-знание. Есть два типа людей: те, кому необходимо устремление, и те, кому необходимо желание. Любящие устремление и любящие желание не могут быть вместе. Они должны жить порознь, подобно животным, которым нужна разная пища. Именно так все создания Бога сосуществуют вместе, и благодаря этому творение Бога совершенно. Бог хочет получать радость от разных людей по-разному, и каждый в бесконечном творении Бога радует Его по-особому, как хочет этого Бог.

В этот момент два ученика вышли вперед и склонились перед Учителем со словами:

— Ты прочитал наши мысли. Этим утром мы критиковали тебя, потому что ты предлагаешь богатым людям изысканную пищу, а бедным — простую. Мы чувствовали, что к одним ты пристрастен, а другие тебе безразличны. Теперь же мы видим, что это не пристрастие и не безразличие. Ты не предвзят к богатым или к бедным. То, что ты делаешь, — поступаешь с каждым исходя из его потребностей. Теперь мы понимаем это. Пожалуйста, прости нас.

— Я уже простил вас, — сказал Учитель. — Поэтому я и нашел время, чтобы просветлить вас. Если бы я не простил вас, я бы не тратил своего времени. И я говорил это при всех, чтобы другие не совершили такой же прискорбной ошибки.

Живите в море моей любви. Тогда и только тогда не будет путаницы и непонимания, только тогда не будет проблем. И если вы будете радовать меня так, как этого хочу я, ничто не сможет отделить вас от моей любви, моего единства и моего удовлетворения вами.

12 января 1979

Приди и спаси меня, брат! 

Однажды, находясь во дворце, император Хумаюн услышал какой-то шум.

— Что случилось? — спросил он своих охранников.

— Из Читтора прибыл гонец, — ответил один из них. — Царица Кармавати из Читтора прислала гонца.

— Как странно! — воскликнул император. — Пусть войдет. Интересно, что хочет сказать индусская царица императору-мусульманину.

Открыв письмо, император обнаружил в конверте особую нить. Традиционно сестры дарят с любовью такого рода священную нить своим братьям раз в году на праздник Ракхи. Когда сестра дарит брату ракхи бандан, она просит брата защитить ее честь и спасти ее, если с ней что-то должно произойти в грядущем году.

Послание гласило: «Император Хумаюн, эту священную нить я дарю своему названному брату. Твоя сестра просит помочь освободить Читтор от султана Бахадур Шаха из Гуджарата».

«Кармавати! Кармавати — царица Раджпута, индийская рани, а я мусульманин, — сказал Хумаюн. — Она называет меня братом? Если я ее брат, это значит, что индусы и мусульмане — одна семья. Они не будут враждовать вечно, а когда-нибудь станут жить как одна семья. Это самый счастливый день моей жизни».

Хумаюн тотчас поспешил со своей армией в Читтор. Но на подступах к крепости он получил ужасное известие, что Кармавати покончила жизнь самоубийством. Когда ее муж был убит на поле боя, она написала Хумаюну и ждала его помощи. Но когда султан Бахадур Шах попытался захватить ее, она предпочла броситься в костер, нежели сдаться ему.

Хумаюн был потрясен. Он чувствовал себя несчастным, потому что не смог прибыть вовремя и спасти ее. «Я отомщу за нее. Рани Кармавати назвала меня своим братом. Индусская царица назвала Могольского императора братом. Клянусь, брат не успокоится, пока не отомстит за смерть своей сестры. Это мое обещание».

Как только султан Бахадур Шах услышал, что в Читтор пришла армия Хумаюна, он спасся бегством и скрылся. Но Хумаюн дал и себе, и подданным царицы торжественную клятву: «Бахадур Шах, неважно, где бы ты ни скрывался во всем творении Аллаха, я отыщу тебя и убью. Так я сдержу свое обещание Кармавати. Моя индусская сестра, ты теперь в другом мире, но я сдержу свое обещание. Я буду достоин твоей веры в меня».
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Спасение Акбара 

Хумаюн обещал своему отцу, когда тот был на смертном одре, что будет всегда добр к своим братьям. Когда Хумаюн взошел на престол, его братья проявили алчность. Движимые желанием свергнуть Хумаюна, они предавали его много-много раз, однако Хумаюн прощал их снова и снова.

Когда единственный сын Хумаюна, Акбар, был младенцем, один из братьев Хумаюна, Камран, совершил покушение на жизнь наследника престола. Пустившись на хитрость, он коварно зарядил пушку, чтобы убить ребенка. Но когда няня Акбара увидела это, она заслонила ребенка своим телом. Она спасла жизнь ребенка, пожертвовав собой.

В будущем Акбару было суждено стать величайшим Могольским императором. При его дворе многие высокие посты занимали индусы, даже сам он женился на индусской принцессе. Он был человеком, который объединил индусов и мусульман. Акбар управлял страной в духе истины и сострадания. Во всех отношениях он был величайшим из всех Могольских императоров.

Все считали, что Хумаюн должен казнить Камрана за покушение на жизнь Акбара, но Хумаюн сказал:

— Я прощал своих братьев Камрана и Хиндала много раз. Я должен простить Камрана и сейчас.

— Нет, на этот раз ты должен прислушаться к нашей просьбе, — настаивали подданные. — Мы абсолютно преданы тебе, мы любим тебя и восхищаемся тобой. Твой долг — послушаться нас.

В конце концов император согласился.

— Хорошо, чего же вы хотите? — спросил он.

— Лиши его зрения, чтобы он не мог больше причинить нам вреда, — ответили подданные.

— Я готов отправить его в ссылку, но мне будет нелегко лишить его зрения, — сказал Хумаюн.

Но они продолжали настаивать:

— Нет, если ты сошлешь его, он может бежать, собрать армию и напасть на тебя. Следовательно, лучший выход — лишить его зрения.

И Хумаюн, в конце концов, исполнил требование своих подданных.
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Храбрость носильщика воды 

Могольский император Хумаюн вел ожесточенную битву с врагами. Вражеская армия была очень могущественной и по численности превосходила армию Хумаюна. Кроме того, коварные братья Хумаюна Камран и Хиндал предали императора. Стремясь прийти к власти и свергнуть его с престола, они объединили свои силы с вражескими. Когда армия Хумаюна отступала, лошадь императора поскользнулась и упала в реку. Лошадь утонула, а тяжело раненного Хумаюна понесло бурным течением реки.

Его заметил носильщик воды — простой человек из низшей касты по имени Низам.

— Жизнь императора в опасности! — закричал он. — Все его подданные восхищаются им и любят его как справедливого и великого императора. Если он утонет, мы потеряем единственную надежду на лучшую и более светлую жизнь. Я вижу, он ранен, он не справится сам.

Носильщик воды смело бросился в реку. Он протянул императору надутый кожаный мешок. Они оба держались за мешок, и носильщик воды помогал раненному императору, пока они не доплыли до берега.

Император был очень тронут.

— Ты спас мне жизнь, — сказал он Низаму. — Сейчас я бессилен, но обещаю тебе, когда я вернусь в Агру и снова сяду на трон, я дам тебе свой трон на один день. Это мое торжественное обещание. Ты должен верить мне. Ты не просто носильщик воды. Ты — спаситель Могольского императора Хумаюна.

Низам был потрясен. Он упал в ноги императору:

— О нет, я не думал ни о какой награде. Моя награда — это твоя жизнь.

Но Хумаюн возразил:

— Ты, носильщик воды из низкой касты, продемонстрировал столько верности и любви к своему императору, в то время как мои собственные братья предали меня. Я всегда буду добр к ним и всегда буду прощать их, потому что я обещал это своему отцу Бабуру, когда он был на смертном одре. Но из всех моих подданных ты — единственный, кто достоин такой чести, — получить мой трон на один день. Ты заслуживаешь не только мой трон, но и мою вечную благодарность. Все мои подданные должны гордиться и восхищаться твоей героической храбростью.

Император сдержал свое обещание, и Низам получил трон на один день.
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Рождение Акбара 

Могольский император Хумаюн сражался со своими врагами в соседнем царстве. Битва была в разгаре, Хумаюн шел в наступление. Вдруг он увидел своего верного дворцового гонца, который пытался пробиться к нему, но солдаты не пускали его. Хумаюн приказал пропустить гонца.

Хумаюн принял гонца в уединенном месте. Тот поклонился императору и сказал:

— О великий император Хумаюн, императрица Хамидабегум родила сына.

Хумаюн был так счастлив и взволнован. На все поле битвы он закричал:

— Хвала Аллаху! Мы назовем его Акбар!

— Увы, такова моя судьба, — сказал он гонцу. — У меня родился сын, а я все еще сражаюсь, и до победы далеко. Сейчас мне нечего предложить тебе, о гонец, за то, что ты принес мне счастливую весть. Все, что у меня есть, — немного мускуса в этой маленькой коробочке. Это все, что я могу подарить тебе. Но, уверяю тебя, однажды слава моего сына распространится по всему миру так же, как аромат мускуса наполняет воздух здесь. Подобно благовонию, слава моего сына однажды распространится по всему миру.

Когда Хумаюн смог наконец вернуться в свой дворец и увидел сына, он был очень тронут и взволнован. Он сказал сыну:

— Мой отец дал мне имя Хумаюн, что означает «удачливый». Он был прав. Я действительно удачлив, потому что в тебе, мой сын, я вижу счастье всего мира. Я ясно вижу, что ты будешь самым великим Могольским императором. Я вижу это и чувствую это.

— Я снова покидаю тебя и сына, — обратился он к жене, — я должен идти сражаться с врагами. Я воин. Я сражаюсь с внешними врагами, так же как религиозные, духовные люди сражаются с внутренними врагами: с гневом, гордостью и так далее. У меня нет времени сражаться с внутренними врагами, мне более чем достаточно внешних врагов. Но наш сын Акбар будет бороться и с внутренними врагами. Он будет внутренне велик и внешне добродетелен.
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Смерть Хумаюна 

Великий Могольский император Хумаюн возвращался с великой победой. Его подданные были исполнены счастья и радости. Все люди его царства вышли на улицы, чтобы приветствовать императора по дороге ко дворцу. Все горели желанием коснуться его стоп и выразить ему почтение.

Когда император прибыл во дворец, он обратился к своей армии:

— Мы победили, но только благодаря Милости Аллаха. Иначе бы мы не смогли победить. Сейчас я отправлюсь в мечеть, чтобы предложить Аллаху благодарность.

В мечети Хумаюн с благодарностью в сердце вознес одухотворенную молитву:

— О Аллах, Ты всегда был добр ко мне. Даже мои братья, не говоря уже о друзьях и родственниках, обманывали и предавали меня много раз. Но я обещал своему отцу, когда он был на смертном одре, что буду добр к ним. Поэтому я прощал их каждый раз. Я сам совершил много ошибок в этой жизни, и, о Аллах, Ты прощал меня так же, как я прощал своих братьев и родственников. Ты всегда учил меня, что ответ — прощение, а не месть. Только прощение приносит удовлетворение. О Аллах, прими мою жизнь-благодарность и мое сердце-благодарность за эту великую победу.

Произнеся несколько молитв благодарности, Хумаюн стал на колени, поклонился со сложенными руками и снова начал очень одухотворенно молиться. Внезапно он потерял сознание и упал на пол. Все бросились к нему.

— Это моя последняя молитва, — произнес Хумаюн. — Аллах, скоро я буду с Тобой. Мой отец умер молясь Тебе. Я умирал, а он молился о том, чтобы Ты взял его жизнь вместо моей. Ты услышал его молитву. Он умер вместо меня, а я исцелился.

Сейчас я умираю молясь тебе. Мой отец умер, когда молился о моей жизни. Я умираю молясь о своем царстве, о своем народе и о своем сыне. Я знаю, что существует только один путь достижения победы, и этот путь — молитва. Без молитвы нет успеха и нет славы. Нет молитвы — нет удовлетворения! Аллах, о Аллах, пусть Слава Твоя воспевается во всех человеческих сердцах во всем Твоем творении!

Я оставляю своего сына здесь, на земле, на Твое попечение. Сохрани и защити его. Даруй ему мировую славу. Моя последняя молитва — это не молитва великого императора Хумаюна, это молитва душевного мусульманского искателя, которому нужен только Аллах, чтобы обрести вечный покой и вечное удовлетворение. Удовлетворение — вот в чем я всегда нуждался и буду нуждаться вечно.

Аллах, сейчас Ты даровал мне это удовлетворение, но не через победу на поле битвы, а позволив Мне произносить Твое сострадательное имя. Твое имя — Покой. Удовлетворение пребывает и всегда будет пребывать в покое. Покой — это удовлетворение, единственное удовлетворение.
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Борьба — для храбрых 

Однажды к духовному Учителю подошел новый ученик и сказал:

— О Учитель, Учитель, мне кажется, что, прежде чем я принял духовную жизнь, я был вполне счастлив.

— Дитя мое, тогда зачем же ты принял духовную жизнь? — спросил Учитель.

— Я принял духовную жизнь, поскольку думал, что буду еще счастливее, бесконечно счастливее, — ответил ученик.

— Тогда что с тобой?

— Дело в том, что теперь у меня каждый день какие-то проблемы. Сегодня в моей семье кто-то болен, завтра какая-то новая беда приходит в мою семью, а послезавтра происходит что-то еще. Я так обеспокоен. Прежде у меня вовсе не было неуверенности, зависти и тому подобного. Теперь же все это вошло в мою жизнь.

— Сын мой, прежде ты просто не осознавал своих проблем. Теперь ты осознаешь их. Это хорошо. Ты совершил прогресс.

— Но как мне избавиться от этих проблем, Учитель?

— Ты можешь сделать это молясь и медитируя.

— Но, Учитель, я повсюду сталкиваюсь с разъяренным тигром. Тигр воплощает такие разрушительные качества. Раньше я не видел никакого тигра. А теперь в самом себе я вижу также и змеиные качества. Я замечаю в себе всевозможные животные качества. А прежде у меня их не было.

— Они были у тебя и раньше, только они не проявлялись. Сейчас они выходят на передний план, поэтому ты должен быть счастлив, — сказал Учитель.

— Учитель, как же я могу быть счастлив? Мне кажется, что Бог изо всех сил испытывает меня.

— Нет, сын мой, Бог не делает этого. Тебе может казаться, что Бог проверяет тебя, но Он лишь ободряет, чтобы ты стал сильнее. Даже если Бог и экзаменует тебя, ты должен чувствовать, что стоит сдать Его экзамен, поскольку ты не будешь счастлив, не сдав его. Поэтому, если есть экзамены, радуйся возможности сдать их. А если экзаменов нет, считай, что это тоже необходимое переживание.

— О Учитель, что же мне делать с собой? Похоже, что проблемы в моей духовной жизни никогда не закончатся.

— Ты сможешь решить свои проблемы только будучи в духовной жизни. Если проблемы приходят к тебе, тем лучше. Когда они перед тобой, ты можешь их устранить. Если же они всегда будут оставаться в тебе скрытыми, ты никогда не сможешь их решить! Но если они появляются прямо перед тобой, ты можешь увидеть их, повернуться к ним лицом и сразиться. Так что, ты должен быть счастлив и благодарен Богу за то, что проблемы перед тобой, а не внутри. Когда они снаружи, их бесконечно легче победить. Поэтому будь счастлив, будь счастлив. Борись! Забег для быстрых, а борьба для храбрых. Погружайся глубоко внутрь, чтобы бежать быстрее всех, и смотри вокруг, будь самым храбрым.
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Учитель, оставайся в своей лодке-реальности! 

Как-то раз духовный Учитель отвечал на вопросы своих учеников. Вдруг он остановился и сказал своему стенографисту:

— Я совершенно ясно вижу, что эта моя беседа и ответы на вопросы будут как Катамрита Шри Рамакришны, проповедь Шри Рамакришны.

Все ученики молчали. Но два или три внутренне рассмеялись, поскольку считали, что Рамакришна был намного выше их Учителя.

Учитель тут же обернулся к этим незадачливым ученикам и сказал:

— Вы глупцы! Если вы думаете, что Шри Рамакришна намного превосходит меня, тогда зачем вы приняли мой путь? Идите и следуйте пути Шри Рамакришны. Если вы думаете, что только потому, что он не в физическом теле, вы должны довольствоваться бесконечно худшим Учителем, таким как я, тогда, должен сказать, что вы прискорбно ошибаетесь. Рамакришна, несомненно, все еще жив, он бессмертен. Так что идите, следуйте его пути и поклоняйтесь ему.

Ученики, имевшие безоговорочную веру в своего Учителя, чувствовавшие, что их Учитель — лучший, встали и сказали этим незадачливым ученикам:

— Уходите. Мы не хотим, чтобы вы оставались с нами. Если вы чувствуете, что наш Учитель ниже Шри Рамакришны, тогда идите и становитесь учениками Шри Рамакришны.

— Я знаю, почему вы думаете, что Шри Рамакришна выше, — продолжил Учитель. — Он очень часто входил в транс. Я же не делаю этого. Но неужели вы думаете, что у меня нет способности входить в транс? У меня есть такая способность. Несколько дней назад я демонстрировал вам ее. Но дело в том, что, когда я в трансе, я более отчетливо вижу ваш низший витал и эмоциональные проблемы, всевозможные проблемы. А кто хочет это видеть? Когда же я в простом, обычном сознании, я не обращаю внимания на ваши эмоциональные и другие проблемы. Входя в транс, я вижу их очень явно, и тогда нахожу очень болезненным иметь таких учеников, как вы. Поэтому я намеренно не хочу входить в транс. Но, уверяю вас, для меня это не составляет труда.

Некоторые из учеников сказали:

— О Учитель, мы знали это, мы знали. Мы не хотим, чтобы ты был в трансе. Когда ты в трансе, мы в полной растерянности. Мы погружаемся в собственный транс, который не что иное, как сон. Ты говоришь, что в трансе ты отчетливее осознаешь то, что происходит в наших жизнях. Мы же думаем, что в это время можем расслабиться и погрузиться в свой мир, потому что ты не видишь происходящего. Теперь мы знаем, что это не так.

— О Учитель, прости нас, прости нас, — взмолились незадачливые ученики. — Мы никогда не будем тебя ни с кем сравнивать. Мы всегда будем считать тебя самым лучшим и высшим.

— Именно таким должно быть ваше отношение, — сказал Учитель. — Даже если ваш Учитель не так высок, как кто-то другой, но вы приняли его, вы должны всегда считать его высшим. Вы принимаете духовного Учителя потому, что считаете его абсолютно высшим и лучшим. Если вы не чувствуете этого, если ваша вера ограниченна, если у вас нет безоговорочной, стопроцентной веры, тогда бесполезно принимать этого Учителя, поскольку каждую секунду ваш ум будет думать о ком-то другом. Вы будете рассуждать: «Возможно, если бы у меня был другой Учитель, я бы совершал лучший прогресс. Если бы мне повезло, я бы получил того Учителя». Нет, нет! Если вы принимаете Учителя, вы должны принимать его полностью и быть преданы ему. В противном случае, не ожидайте, что сможете получить от этого Учителя что-то великое или хорошее, не говоря уже о своем полном преобразовании и полном просветлении.

Все ученики поклонились Учителю и сказали:

— Учитель, мы не хотим, чтобы ты пребывал в трансе, мы хотим, чтобы ты был в обычном сознании. Конечно, между твоей жизнью-трансом и твоим обычным сознанием нет различия. Но когда ты с нами, когда беседуешь с нами на человеческом уровне, когда шутишь и рассказываешь нам всякие прекрасные истории, отвечаешь на наши духовные вопросы, ты даешь нам почувствовать, что ты — один из нас и живешь ради нас. Когда ты общаешься с нами и шутишь, мы действительно чувствуем себя в твоей лодке. Мы хотим быть в твоей лодке, а не наоборот. Мы не хотим, чтобы ты был в нашей лодке, где неизменно присутствуют страх, беспокойство, волнение, сомнение, неуверенность и нечистота. Нет, мы хотим быть в твоей лодке. И хотим все время быть в твоей лодке-реальности, а не в твоей лодке-трансе. Когда ты находишься в своей лодке-трансе, мы в полной растерянности, поскольку не знаем, что ты делаешь. Нам может казаться, что ты поступаешь, как чужой, и, сознательно или неосознанно, мы можем пренебрегать тобой. Нам может казаться, что ты не заботишься о нас и тебя можно обмануть. Все это ни в коей мере не помогает нам. Поэтому оставайся с нами на человеческом уровне. Если ты с нами на человеческом уровне, проявляя к нам свое безграничное сострадание и любовь, мы будем чувствовать себя благословленными. Нам кажется, мы сможем достичь своей высшей высоты только так.

— Вы правы, вы правы, — произнес Учитель. — Поскольку я веду себя как человек, вы можете говорить и общаться со мной. Но если я буду все время оставаться в божественном сознании, в трансе, никто не сможет понять меня и подойти ко мне, никто не сможет ставить перед собой более высоких целей. Чувство неизвестности и страх будут постоянно терзать вас.

Но я с вами и ради вас, я с вами и среди вас. Я один из вас, поэтому вы можете бежать со мной, подниматься со мной и относиться ко мне, как к своему товарищу и другу. Это для вас самый легкий и самый эффективный способ достичь своего высшего, которое в действительности является моей настоящей высотой.

13 января 1979

Дай только одно обещание 

Один богатый человек поклялся, что никогда не пригласит в свой дом знатоков санскрита, ученых и искателей. Дело было в том, что его лучший друг, тоже очень состоятельный человек, пригласил однажды на встречу нескольких ученых и искателей, однако никто не пришел. Друг был очень расстроен.

Богатый человек отправился к своему духовному Учителю и сказал:

— Мне нет дела до знаний ученых и гордыни искателей. Обещаю, что никогда не приглашу в свой дом ученых и искателей.

— Разве ты поступаешь правильно? — произнес Учитель. — Нехорошо давать подобные обещания.

— Почему? — спросил богач.

— Если ты исполнишь это обещание, в тебя войдет гордыня, — ответил Учитель. — Если ты не сдержишь его, ты будешь опечален и обеспокоен. Кто знает, возможно, когда-нибудь ты захочешь пригласить ученых и искателей в свой дом, и тогда на смену твоей гордыне придут печаль и подавленность. А депрессия разрушительна. С другой стороны, если ты не пригласишь их, ты будешь очень горд, поскольку сдержал свое обещание, но гордыня тоже разрушительна. В любом случае ты будешь в проигрыше. Поэтому лучше не давать обещаний.

Люди говорят, что хорошо давать обещания — только так проявляются внутренние способности человека. Но я хочу сказать, хорошо дать только одно обещание: обещание победить невежество и осознать Бога в этой жизни. Это единственное обещание, которое стоит давать, все же другие обещания опасны и разрушительны.

— Но, Учитель, посмотри, что случилось с моим лучшим другом, когда он пригласил искателей и ученых в свой дом, как он был оскорблен! Если те люди — искренние искатели, тогда почему они не пришли, чтобы доставить радость моему другу? И если они — настоящие ученые, у них должно быть больше смирения.

— Откуда тебе знать, почему они не пришли? — спросил Учитель. — Возможно, они подумали, что богатый человек пригласил их только для того, чтобы еще больше прославиться. Они могли подумать: «Его не интересуют знания или устремление, он пригласил нас, только чтобы порисоваться. Почему мы должны тешить его тщеславие?» Или же они могли подумать, что он пригласил их, чтобы наградить. И тогда они решили: «Мы не нуждаемся в наградах. Мы хотим пребывать только в молитве и медитации». Искатели могли рассуждать так.

Если ученые не пришли из-за своей гордыни и тщеславия, они совершили ошибку. Но если искатели не пришли, чувствуя, что слава — это искушение, и они не хотят, чтобы их прославляли, тогда они поступили правильно. Но поступили они правильно или нет — это их дело. Твое дело пригласить их, если это приносит твоему сердцу радость. Но если, приглашая их, твой витал хочет славы, тогда ты совершаешь ошибку. И если ты хочешь пригласить их, считая, что они ниже тебя, и ты хочешь проявить к ним благосклонность и прославить их, это тоже ошибка.

Этот мир полон непонимания. Лучше всего не давать никаких обещаний. Просто старайся видеть ситуацию. У тебя не должно быть твердо установленных правил. Когда возникает необходимость, поступай спонтанно, но не возводи это в закон. Жди внутреннего приказа.

— Учитель, Учитель, теперь я вижу, что ты прав. Я буду всегда ожидать внутреннего приказа, — сказал богатый человек. — А какой сейчас внутренний приказ?

— Для тебя внутренний приказ в том, что тебе следует победить свою гордыню. Если в сокровенных тайниках своего сердца ты желаешь пригласить людей, тогда сделай это. Если они придут, — хорошо, но если они не захотят прийти, не говори ничего. Но не зарекайся, что не будешь приглашать ученых и искателей из-за того, что кто-то из них унизил твоего друга. У тебя есть человеческое знание, но существует также и высшее знание. Высшее знание — это единство, единство с Волей Бога. Если у тебя есть единство с Волей Бога, тогда придут они к тебе или ты пойдешь к ним, — неважно. Важно только исполнить Волю Бога. Если все исполняют Волю Бога, не имеет значения, где находятся они, а где ты, — каждый из вас будет радовать и исполнять друг друга.

Так что, я советую тебе не давать обещаний. Исполнение обещания рождает гордыню, а неисполнение обещания вызывает ненужное разочарование и печаль. Сдержи только одно обещание — обещание достичь осознания Бога. А затем внеси поправки и в это обещание.

— Как же я могу внести поправки в это обещание? Я так сильно нуждаюсь в этом обещании. Единственное, чего я хочу, — осознать Бога. Никаких других обещаний я не стану давать, Учитель.

— Это тоже нужно обещать по-особому, — сказал Учитель. — Ты хочешь осознать Бога, но от Бога зависит, хочет ли Он, чтобы ты осознал Его в этой инкарнации или в какой-то другой. Поэтому, когда ты даешь такое обещание, добавь: «Такова моя воля. Но если Ты хочешь другого, тогда, пожалуйста, исполни Себя во мне и через меня так, как этого желаешь Ты Сам». Самое лучшее обещание таково: «Я буду исполнять моего Возлюбленного Всевышнего так, как этого желает Он Сам, и только об этом я буду молиться Ему». Это обещание — единственное обещание, которым каждое мгновение должны дорожить все искатели.
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Часть 3 

Ответ — безмолвие 

Однажды Рамачандра попросил своего Гуру Вашиштху:

— Господь, пожалуйста, расскажи мне что-нибудь о Боге.

— Бог? Он само Величие. Медитируй об этом, сын мой.

Рамачандра медитировал о Величии Бога несколько минут.

— Я так рад, что ты увидел и почувствовал Величие Бога, — сказал Вашиштха.

— Господь, пожалуйста, расскажи мне о Боге что-то еще, — попросил Рамачандра.

— Бог — это сама Добродетель. Медитируй о Добродетели Бога.

Рамачандра медитировал несколько минут о Добродетели Бога.

— Превосходно! — воскликнул Вашиштха. — Я так рад, что ты видел и чувствовал Добродетель Бога.

И снова Рамачандра попросил своего Учителя рассказать ему что-нибудь о Боге.

— Бог — это сама Доброта, само Сострадание, сама Забота. Медитируй об этом.

Рамачандра медитировал о Доброте Бога, о Его Сострадании и Заботе несколько минут.

— Превосходно, превосходно, сын мой, — похвалил его Вашиштха.

— Господь, пожалуйста, расскажи мне о Боге больше, — продолжал спрашивать Рамачандра.

— Бог — это сама Справедливость. Медитируй об этом, — предложил Гуру.

Рамачандра медитировал о Справедливости Бога и Вашиштха воскликнул:

— Изумительно! Ты увидел и почувствовал Справедливость Бога.

— Господь, я желаю услышать о Боге еще.

— Бог — это сама Сила. Медитируй об этом, сын мой.

Рамачандра медитировал о Силе Бога и Вашиштха остался доволен.

— Я знал, я знал, что пройдет совсем немного времени, и ты увидишь и почувствуешь Силу Бога.

— Мой Господь, я все же желаю услышать о Боге что-то еще!

Вашиштха погрузился в молчание.

— Почему ты молчишь, мой Господь? — спросил Рамачандра. Вашиштха продолжал молчать.

— Господь, почему ты молчишь? Я хотел бы услышать от тебя о Боге еще что-нибудь.

Вашиштха по-прежнему продолжал молчать.

— Почему ты не хочешь учить меня, мой Господь? — спросил Рамачандра. — Если ты не станешь учить меня, как же я смогу узнать еще о Боге? Что касается Бога, я хочу научиться всему.

Ответом снова было молчание!

— Обидел ли я тебя чем-нибудь? — спросил Рамачандра. — Я знаю, что не обижал тебя намеренно. И если я обидел тебя неосознанно, пожалуйста, прости меня. Я всего лишь хочу, чтобы ты дал мне больше знаний о Боге.

Но Вашиштха только молчал.

— Господь, Господь, если ты не дашь мне знаний о Боге, тогда я совершенно точно останусь в невежестве. Если это твоя воля, если это Воля Бога, тогда я тоже должен молчать.

Вашиштха благословил Рамачандру и сказал:

— Сын мой, ты получил ответ. Когда все земные вопросы заданы и когда даны все ответы, тогда жизнь-вопрос и жизнь-звук заканчиваются. В это время начинается настоящая жизнь-ответ и настоящая жизнь-безмолвие. Так что, безмолвие — это ответ. Безмолвие — это несравненный Бог. Безмолвие объединяет многих и делает многих единым. Ты и я, нас двое. Мы играем роль Наставника и подопечного, Учителя и ученика. Но ты выучил о Боге все, что я знал, поэтому я остаюсь безмолвным. Безмолвие — это совершенное единство, а единство — Бог-совершенство.

Рамачандра коснулся стоп Вашиштхи и сказал:

— Безмолвие, безмолвие Вечности — это твое имя, мой Господь, а мое имя — это благодарность, благодарность Бесконечности. В безмолвии и благодарности мы навечно останемся неделимо едины.
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Когда аргументы заканчиваются, просветление восходит 

Однажды великий духовный Учитель Кавир попросил своего сына Камала:

— Камал, пожалуйста, принеси мне несколько цветов и немного молока для ритуала поклонения.

— Отец, — ответил Камал, — зачем тебе цветы, и зачем молоко? Цветы осквернены.

— Что, цветы осквернены? — не поверил Кавир своим ушам.

— Да, цветы осквернены, потому что на них сидели пчелы и пили их мед. Поэтому они осквернены.

— Ну, а молоко?

— Молоко тоже осквернено, — ответил Камал, — потому что, прежде чем мы взяли молоко, его уже пил теленок.

— Сын, — рассердился Кавир, — и это то, чему ты научился во время своих занятий? Ты придираешься к просьбам отца и споришь.

— Нет, отец. Я не спорю, я только привожу тебе простые факты. Ты попросил у меня цветов и молока. А я говорю тебе, что ты должен дать Богу что-то абсолютно чистое. Я пойду и принесу цветы, на которые садились пчелы и принесу молока, которое пили телята. Но если ты действительно хочешь порадовать Бога, ты должен дать Ему что-то абсолютно чистое.

— Стоп! Прекрати, прекрати свою философию. О Бог, Ты проклял меня таким сыном-спорщиком. Он не знает, кто я. Весь мир поклоняется мне, а мой собственный сын предлагает мне свою гордую мудрость.

— Нет, отец, я не предлагаю тебе своей мудрости. Я только привожу простые факты.

— Прекрати дерзить, — сказал Кавир. — Когда Бог создает что-то в этом мире, все не могут есть этого одновременно. В Видении Бога кто-то должен есть первым, а кто-то вторым. Но это не означает, что прикоснувшийся к пище первым, загрязняет ее для других. Цветка касается пчела, и молоко пьет теленок, который дороже всех корове-матери. Не думаешь ли ты, что из-за этого я не могу взять цветы и молоко для поклонения? Нет, Бог создал цветок прежде, чем пришло время пчеле собрать пыльцу. И вначале молоко пил теленок, а потом пришло мое время взять это молоко.

Это как два человека, идущие к одной цели. Я увидел Цель, вечную Цель намного раньше тебя и уже достиг ее, а ты все еще стремишься к ней. Но это не значит, что ты можешь сказать: «Что толку идти к Цели, если кто-то уже видел и коснулся ее?» Нет! Если в духовном мире кто-то использует что-то первым, это не означает, что этого нельзя коснуться или использовать другому человеку. Ты идешь по тому же пути, что и я, и к той же цели, что и я. Тот же цветок, который понравился пчеле, может понравиться и понравится тем, кто увидит его позже. И молоко, которое нравится маленькому теленку, понравится и другим. Поэтому, сын мой, никогда не спорь со мной.

— Отец, я больше никогда, никогда не буду спорить с тобой. Сегодня ты просветлил меня. Ни один учитель никогда не учил меня этому, и никто не сможет учить меня так, как ты. Ты мой отец. Ты попросил меня пойти к другим учителям, и я пошел. Но сейчас я вижу, что обладатель истинного знания не кто иной, как ты. Поэтому я прошу тебя принять меня, наставлять и сформировать меня как своего родного, очень близкого. В физическом мире я уже близок тебе. В духовном мире я также хочу быть твоим родным сыном, очень дорогим, очень близким.

— Сын, — сказал Кавир, — я согласен. На самом деле, я уже дал тебе то, о чем ты молишь. Когда смолкает шум споров, доносится голос просветления.

— Отец, я хочу кое-что добавить. Когда нисходит СветСострадание, тьма веков немедленно рассеивается.

— Сын, я также хочу кое-что добавить. Свет-Сострадание нисходит, только когда сердце готово принимать Свет Свыше, из Запредельного, из Вечного Источника.
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Победи своих врагов 

Однажды молодой человек пришел повидаться со своим духовным Учителем. Он был расстроен и обеспокоен.

— Учитель, Учитель, я готов совсем оставить духовность, — сказал он.

— Почему, почему? — спросил Учитель.

— Потому что я просто бесполезен. Я постоянная жертва небожественных мыслей, дьявольских мыслей и эмоциональных проблем низшего витала. Сколько это еще может продолжаться? Я был просто счастлив перед началом духовной жизни. У меня не было таких витальных проблем. Но сейчас это пытка, настоящая пытка. Позволь мне сначала преодолеть эти небожественные мысли и силы, а затем вернуться в духовную жизнь. Сейчас она не для меня.

Учитель ничего не сказал. Он лишь подарил ученику открытую улыбку.

— Учитель, я обещаю тебе, — продолжал ученик, — что действительно буду молиться и медитировать и когда-нибудь преодолею все свои проблемы.

Учитель снова улыбнулся.

— Учитель, почему ты улыбаешься? Разве ты считаешь, что я не прав?

— Нет, сын мой. Я улыбаюсь, потому что ты нуждаешься в моей настоящей мудрости.

— Учитель, это именно то, для чего я пришел к тебе. Но я чувствую: чтобы ты ни сказал, мне это не поможет. После твоих духовных бесед и медитаций, я каждый день наполнен твоей мудростью, твоей любовью, твоей добротой. И, тем не менее, я не вижу возможности преодолеть низшие витальные проблемы и дурные мысли.

— Сын мой, — сказал Учитель, — когда у тебя лихорадка, когда у тебя расстройство желудка, когда у тебя все не в порядке, как ты можешь отказываться от лекарства?! Ты же не говоришь: «Я приму лекарство потом. Пусть сначала пройдет лихорадка, боль в желудке и все прочее, от чего я страдаю. Когда они покинут меня, я начну лечиться». Когда ты от чего-то страдаешь, ты принимаешь то, что лечит тебя. Если тебя укусила змея, ты немедленно принимаешь противоядие. Только так ты можешь излечиться. Сейчас ты страдаешь. Если ты не примешь лекарство, которым является молитва и медитация, как же ты излечишься? Уйдет ли болезнь сама? Если на тебя напал враг, он будет с тобой, пока ты не победишь его. Поэтому ты должен лечиться. Молитва и медитация — это лекарство.

— Учитель, то, что ты говоришь, — верно. Но я пытался так долго! Сейчас я устал бороться. У меня нет ни энтузиазма, ни силы воли. Я чувствую, что, если я сдамся этим силам, однажды они проявят ко мне сострадание. А когда они почувствуют, что я бесполезен и проявят ко мне сострадание, они оставят меня. И тогда я сразу же побегу вперед и снова стану молиться и медитировать.

— О нет! Эти враги вечные. Они никогда не позволяют своим жертвам следовать собственным путем. Прекрасно зная, что ты на их милости, они на некоторое время могут расслабиться, и ты подумаешь, что они не следят за тобой. Но когда они увидят, что ты пытаешься покинуть их тюремную камеру, они тут же станут более строги с тобой. Они будут держать тебя под еще более пристальным надзором и строгим контролем.

Так что, победи этих врагов любой ценой. Только тогда ты будешь спасен. Никогда не думай, что твои враги подарят тебе свободу. Чтобы обрести свободу, ты должен победить их.

Ученик коснулся стоп Учителя со словами:

— Я знаю, Учитель, мое оружие — это твое Сострадание, твое Сострадание — это мой щит, твое Сострадание — венец моей победы, которую я помещу к твоим божественным стопам. С этого момента я буду радовать тебя так, как ты хочешь, только тебя.
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Имей веру в Вишну 

Однажды великий преданный Вишну отправился на конную прогулку. Он наслаждался дорогой. Вскоре ему пришлось проезжать мимо прачечной. Там только что постирали одежду и вывесили ее сушиться. К сожалению, лошадь зацепила и сбросила на землю только что выстиранную одежду. Увидев это, хозяин рассердился, побежал за преданным и стащил его с лошади.

— О Вишну, Вишну, спаси меня, спаси меня! — стал кричать преданный.

В это время на Небесах супруга Вишну массировала мужу ноги. Неожиданно Вишну вскочил и собрался выйти.

— Куда ты? Куда же ты? — вскрикнула жена. — Разве я сделала тебе больно?

— Не беспокойся, я скоро вернусь, — ответил Вишну. Он отворил дверь и, сделав несколько шагов, вернулся.

— Что случилось? — спросила его жена. — Ты выбежал, а за дверью никого. Что с тобой?

— Разве ты не понимаешь, что происходит? — ответил Вишну. — На земле за моим величайшим преданным погнался хозяин прачечной. Вначале, испугавшись за свою жизнь, он стал удирать и молиться мне о защите. Но как только я поспешил ему на помощь, он неожиданно решил, что у него самого достаточно силы, чтобы постоять за себя, и перестал молиться мне. Он пригрозил хозяину и испугал его. Хозяин почувствовал, что мой преданный намного сильнее его, и не стал преследовать его. Мой преданный сел на лошадь и продолжил свое утреннее путешествие, наслаждаясь красотой природы.

— Раз уж он звал тебя, ему не следовало менять решения. Он мог пострадать, — сказала жена.

— Человеку нужно иметь веру либо в меня, либо в самого себя. Если у него есть вера в меня, тогда он всегда в безопасности. Но если он верит в себя, иногда на передний план выходит эго. Если у искателя очень интенсивное устремление и если он способен установить со мной единство, тогда вера в меня и вера в себя — это одно и то же. Но если он не установил единство с моей Волей и моим Сознанием, тогда его вера в себя — просто демонстрация эго. Таких искателей однажды непременно ждет падение в духовной жизни, в этом нет сомнения.
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Духовность для тех, кто осторожен 

Одна красивая женщина была очень духовно развита. Ее муж тоже был духовным человеком. Они часто приглашали в свой дом искателей Истины для духовных бесед, молитв и медитаций. Они были очень щедры, и после таких встреч жена обычно готовила для всех ужин.

Однажды муж уехал из города по делам на несколько месяцев. Искатели, которые прежде приходили в их дом, попросили ее продолжать встречи. Но она сказала: «О нет! Моему мужу не понравилось бы это. Я могу приглашать вас, только когда он здесь».

Однако настоящей причиной было не это. Ее муж и раньше уезжал из города, но она продолжала встречаться с искателями. Но на этот раз в его отсутствие она очень сблизилась с одним из слуг и, в конце концов, влюбилась в него. И поскольку ее очень интересовал слуга, она не чувствовала необходимости в духовности.

Однажды мимо ее дома проходил духовный Учитель. Он выглядел очень печальным. Увидев его, женщина спросила:

— Чем вы так расстроены?

— Я очень расстроен. С самого детства я носил с собой особую игрушку, — ответил Учитель. — Игрушка была моим другом, моим единственным другом. Если я был занят чем-то очень личным и сокровенным, я позволял присутствовать только этой игрушке. Никто другой не знал, чем я занят. Игрушка была моим спутником, и всегда страдала, если я поступал плохо. Но сейчас, я сделал что-то настолько плохое, что игрушка от стыда упала и разбила себе голову.

Женщина была полна сочувствия:

— Пожалуйста, позвольте мне купить вам новую игрушку, и вы сможете забыть о старой, — сказала она.

— Нет, как же я могу забыть ее? Как я могу принять другую игрушку? Эта игрушка представляет мое внутреннее существо. Это неотъемлемая часть моей природы, моего характера, моей жизни. Если я возьму новую только потому, что у старой разбита голова, новая будет нести другое сознание.

Женщина все поняла. Она была замужем за хорошим и духовным человеком, а сейчас променяла его на слугу. Она плакала и плакала у ног Учителя.

— О, прости меня, прости меня.

— Я прощу тебя за то, что ты сделала. Даже твой муж простит тебя, он сразу же простит тебя, потому что его любовь к тебе безгранична. Но твоя душа — единственная реальность внутри тебя — или никогда не сможет простить тебя, или простит очень не скоро. Она может покинуть тебя и не выходить на передний план всю эту инкарнацию.

Если человек принимает духовную жизнь и становится настоящим искателем, и при этом падает и начинает витальную и эмоциональную жизнь, позволяя себе немыслимые вещи, тогда наказание будет невыносимым. Он вынужден будет вести несчастную, ужасную жизнь, без прощения.

Так что, будь осторожна, прежде чем принимать духовную жизнь, и, однажды приняв духовную жизнь, будь осторожной все время. Если ты оступишься, ты не будешь нужна ни жизни-тьме, ни мудрости-свету. Если ты не устремляешься, ты не будешь нужна жизни-устремлению, не будешь также нужна и жизни-желанию, потому что она будет чувствовать, что не может полностью доверять тебе. Она скажет: «Этот человек снова может вернуться к жизни-устремлению». И жизнь-устремление не будет доверять тебе. Она скажет: «О, она покинула меня, чтобы вернуться к жизни-желанию».

Так ты и останешься между жизнью-устремлением и жизнью-желанием. Ты не будешь получать радости от жизни желания, потому что уже пообещала жизни-устремлению, что будешь ее вечным другом. А раз ты предала жизнь-желание и пошла за более высокой жизнью, жизнь-желание будет только мучить тебя. Поэтому будь осторожна! Духовность для тех, кто всегда осторожен с тем, что он говорит, делает и чем становится.
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Чандра Гупта и лев 

Жил однажды царь по имени Шамудра Гупта, и у него было двое сыновей, Рама Гупта и Чандра Гупта. Все любили младшего сына Чандру Гупту за его смелость, вежливость и скромность. Чандра Гупта обладал всеми божественными добродетелями, в то время как старший сын Рама Гупта был очень высокомерным и небожественным во всех отношениях. Даже отец больше любил младшего сына. Все члены царской семьи и весь двор благоволили Чандре Гупте, кроме одного очень плохого министра. Этот министр был негодяем чистейшей воды и любил Раму Гупту за все его небожественные качества.

У обоих принцев было много друзей среди сыновей министров и других высоких особ. Однажды Чандра Гупта пришел к отцу и сказал:

— Отец, можно нам пойти поиграть к реке?

— Почему же нет, сын мой. Идите и наслаждайтесь.

Оба брата и восемь или девять друзей отправились играть к реке. Неожиданно выскочил разъяренный лев, и все в испуге разбежались. Остался только Чандра Гупта. Он стал сражаться со львом и, в конце концов, убил его. Все были восхищены Чандрой Гуптой.

Но в его брата проникла зависть и он сказал:

— О, он просто убил льва. Это может сделать любой.

— Любой? — засмеялись друзья. — Тогда почему же ты убежал, как трус?

— Я убежал только потому, что убежали все. Они увлекли меня за собой и не позволили мне остаться.

— Ты лжец, — закричали все. — Твой брат не убежал. Он бросил вызов силе льва и убил его.

Рама Гупта разозлился:

— Я ненавижу своего брата! Все любят его и восхищаются им. Это несправедливо. Я тоже сын царя, принц царства, но никто не ценит меня.

— Ты трус, как и мы, — отвечали они, — поэтому мы и не ценим тебя. Но твой брат померялся силой с диким зверем и вышел победителем. Ему, в самом деле, однажды суждено стать царем.

— Что? Я старший брат. Это мое царство. Это я должен наследовать трон, — кричал Рама Гупта. Но все продолжали спорить с ним.

Становилось поздно, а дети все не возвращались во дворец. Царь стал беспокоиться, и отправил посыльного посмотреть, все ли в порядке. Посыльный пришел к реке и сказал принцам:

— Ваш отец очень беспокоится. Вам уже пора возвращаться во дворец.

— Мы празднуем победу над этим львом, — ответили дети.

Когда царь услышал их историю, он не мог поверить своим ушам. Он сам пошел к реке со всей своей свитой.

— Чандра Гупта, это ты убил его? — спросил он. — Я не могу в это поверить! Мне много раз снилось, как силен и велик ты будешь, и теперь это становится явью.

Все радовались тому, что Чандра Гупта убил льва, но злой министр был полон сарказма.

— Наконец-то наш Чандра Гупта совершил нечто великое, — сказал он.

— Замолчи, министр, — возмутились все. — Как ты смеешь насмехаться над ним? Чандра Гупта совершил великий подвиг, почти чудо. Он великий герой семьи.

Министр испугался, что его уволят:

— Извините. Я сказал не подумав. На самом деле я хотел сказать, что мы должны наградить его.

— Какую же награду я могу предложить ему? — спросил царь. — Что бы я не дал, этого будет недостаточно. С одной стороны, я горжусь им. С другой стороны, я чувствую, что он получит награду за свою добродетельную жизнь, когда наступит день принять ему заботу о царстве.

— Что? — воскликнул Рама Гупта. — Как же так? Ведь я старший брат. Трон предназначен мне.

— Нет сомнения, Рама Гупта, ты будешь царем после моей смерти. Но я чувствую, что однажды как-то сложится, что суждено будет править Чандре Гупте.

— Отец, — кричал Рама Гупта. — Ты всегда хорошо отзываешься только о Чандре Гупте. В твоих глазах я никто, лишь песчинка.

— Не будь глупцом. Ты тоже мой сын. Просто будь благодарен, что твой брат спас тебе жизнь.

— Я ненавижу его! — кричал Рама Гупта. — Я могу позаботиться о себе сам.

— Я здесь царь, — твердо сказал отец. — Успокойся и возвращайся домой. Иначе, я выгоню тебя из моего царства.

Рама Гупта испугался и вернулся во дворец. Поскольку старший брат чувствовал себя таким несчастным, Чандра Гупта сказал ему:

— О брат, я убил льва, но ты же мой брат, поэтому ты можешь считать, что это ты убил льва.

— Ты глупец! — рассердился Рама Гупта. — Ты убил зверя, а я буду говорить, что это сделал я?

— Но какая разница? — спросил Чандра Гупта. — Мы же члены одной семьи. Наши родители, наши родственники, даже подданные нашего отца одни и те же. Когда ты совершаешь что-то великое и хорошее, я чувствую, что это сделал я.

— Что же такого великого я совершил? — спросил Рама Гупта .

— Ты станешь великим, — утешал его Чандра Гупта. — И я всегда буду считать твои поступки своими собственными.

Хотя сегодня я убил льва, пожалуйста, чувствуй, что это сделал ты. И однажды, когда ты совершишь что-то значительное, я тоже буду считать твое достижение своим собственным.
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Рама Гупта в плену 

Когда царь Шамудра Гупта умер, он оставил двух сыновей Раму Гупту и Чандру Гупту. Рама Гупта, как старший, должен был стать царем. Но из-за его небожественных качеств все отзывались о нем плохо. А некоторые говорили, что старый царь на самом деле хотел оставить наследником Чандру Гупту. Подданные тоже хотели, чтобы трон занял Чандра Гупта, но по закону царем должен был стать Рама Гупта.

При царском дворе был один злой министр. Рама Гупта доверился этому злому министру на тайной встрече и сказал: «Я как можно скорее должен стать царем, пока еще не поздно. Иначе, я боюсь, что трон каким-то образом захватит мой брат».

— Нет сомнений, — ответил министр, — ты станешь царем, но почему бы нам не подождать несколько дней. Люди все еще оплакивают смерть твоего отца.

В глубине сердца министр был очень рад, что Рама Гупта очень торопится захватить трон. «Чем быстрее, тем лучше для него», — думал он. Но внешне он не хотел проявлять непочтительности к царю.

Несколько дней спустя Рама Гупта пришел к министру и дал ему большую сумму денег в качестве взятки.

— Мне нужны деньги, и я заодно с тобой, — сказал министр. — Я не люблю Чандру Гупту. Все так восхищаются им, а на моего сына никто не обращает даже внимания. Когда я думаю о том, как к тебе относятся, я вспоминаю о собственном сыне. Я помогу тебе стать царем.

Министр позвал священника и приказал ему провести церемонию коронации Рамы Гупты. Чандра Гупта не чувствовал сожаления, поскольку был младшим братом и не собирался становиться царем. Он был искренне счастлив, что царем станет его брат, и принимал участие в церемонии, доставляя всем радость.

Спустя несколько лет Рама Гупта женился на очень красивой девушке по имени Друба Деви. У нее была близкая подруга, которую звали Мадави. Мадави постоянно говорила царице о том, как велик Чандра Гупта, в отличие от ее мужа. Друба Деви все время слышала рассказы о добродетелях Чандры Гупты и небожественных качествах своего мужа.

Однажды Друба Деви сказал мужу:

— Я так много слышала о величии твоего младшего брата. Это правда?

Рама Гупта был взбешен.

— Все это ты слышала от этой Мадави. Я убью ее! Ты не должна верить этой глупой женщине. То, что она говорит, — неправда. Это я велик, я самый великий. Поэтому я и стал царем. Я выгоню Чандру Гупту из своего царства.

— Нет, не делай этого. Я никогда не буду вспоминать о нем. И даже если ты хочешь изгнать его из царства, действительно ли ты думаешь, что сможешь сделать это? Все царство любит его и гордится им. Вот увидишь, ты не сможешь выгнать его.

Когда Мадави услышала об этом, она сказала царице:

— Без Чандры Гупты не было бы и царства! У Рамы Гупты только царское имя. А сила и могущество царства приходят от Чандры Гупты.

Рама Гупта был взбешен, когда узнал о сказанном Мадави.

— Я хочу немного отдохнуть, — сказал он. — Я устал спорить с этими негодяями. Они живут в моем царстве, едят мою пищу и при этом дурно отзываются обо мне. Мне не нужны такие подданные. Я уезжаю на время. О царица, если ты хочешь поехать со мной и насладиться отдыхом, я жду тебя. На всякий случай мы возьмем с собой охрану.

Так, с маленьким отрядом, царь и царица отправились на короткий отдых, путешествуя по разным местам. Увы, однажды они проезжали рядом с границей царства царя Шаки. Солдаты Шаки подумали, что соседи пришли с войной. Поскольку они знали те места очень хорошо, они застали врасплох солдат Рамы Гупты. Они заманили их на территорию Шаки, и, как только те пересекли границу, армия Шаки атаковала их. Люди Рамы Гупты сдались, а царь и царица попали в плен.
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Затруднительное положение царицы 

Царь Рама Гупта и царица Друба Деви отправились на отдых в сопровождении немногочисленной охраны и были взяты в плен армией царя Шаки. Царь Шака направил пленному царю предложение:

«Я позволю вернуться тебе в твое царство, если только ты отдашь мне жену и позволишь ей выйти за меня замуж. Друба Деви принадлежит мне по закону, потому что первоначально именно я собирался на ней жениться».

— Друба Деви, это правда? — удивился Рама Гупта.

— Да, это правда, — подтвердила жена. — Мой отец согласился на мой брак с царем Шакой, но через одиннадцать часов отец передумал. Шака такой плохой человек, он небожественен во всем. Я была так прекрасна, так хороша и божественна, что мой отец решил не выдавать меня замуж за него.

— В самом деле. Ты так прекрасна, что я никогда не расстанусь с тобой. Я буду драться с Шакой.

Когда Шака услышал об этом, он долго смеялся.

— Ты уже побежден, — сказал он Раме Гупте. — Как же ты будешь со мной драться? Ты практически мертв. Как ты будешь драться, если ты наполовину мертв? Ты можешь посмотреть на свою жену последний раз. Я возьму ее силой и женюсь на ней. Но еще несколько дней я позволю тебе и твоей жене оставаться со своей побежденной армией. А я буду наслаждаться тем, как с вами обращаются в тюрьме.

Узнав все это, Рама Гупта сказал:

— О царица, если я не отдам тебя царю Шаке, я потеряю все свое царство. С другой стороны, отдав тебя, я буду чувствовать себя несчастным. Но если быть очень, очень откровенным, я хочу остаться царем. Поэтому мне придется отдать тебя этому животному. Когда ты выйдешь замуж, я буду печалиться, буду скучать, но я хочу вернуться в свое царство.

Царица была поражена:

— Я знала это, я знала, — воскликнула она. — Какой ты негодяй! Твой брат никогда бы не поступил так.

— Не вмешивай сюда Чандру Гупту, — рассердился Рама Гупта. — Почему же он не приходит нам на помощь, если он такой великий герой?

— Он даже ничего не знает о том, что с нами случилось. О, если бы я могла сообщить ему!

— Как же ты отправишь сообщение? Наша охрана в плену, многие убиты.

В это время Чандра Гупта недоумевал, почему его брат все еще не вернулся: «Он оставил дворец только на несколько дней, а прошло уже две недели. Что его задерживает?»

Чандра Гупта решил отправиться на поиски брата и царицы. Он попросил нескольких друзей и солдат из армии брата сопровождать его. Очень скоро Чандра Гупта услышал, что брат пленен царем Шакой, и решил искать возможность увидеться с ним. Когда солдаты Шаки увидели Чандру Гупту, они стали громко смеяться: «У него всего несколько человек. Пусть они придут и посмотрят как мы обращаемся с царственными особами».

Когда Чандра Гупта пришел, Друба Деви заплакала: «Твой брат отдает меня царю Шаке, чтобы он мог вернуться и править своим царством».

— Как ты можешь так поступить?! — поразился Чандра Гупта. — Вспомни, как велик был твой отец! Ради своего царства ты бросаешь такую добросердечную и прекрасную женщину?

— Достаточно твоей мудрости! — сказал Рама Гупта. — Мне нужны имя и слава. Будучи царем, я получу бесконечно больше, нежели оставаясь с женой.

Друба Деви была так потрясена, что потеряла сознание.

— Сестра, — сказал ей Чандра Гупта, — я не позволю своему брату отдать тебя. Я буду сражаться и верну тебя.

Со своим очень маленьким отрядом он вступил в бой с солдатами царя Шаки и победил. Затем он двинулся на царя Шаку и убил его. Когда все закончилось, Чандра Гупта вернулся, чтобы забрать брата и его жену домой.
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Смерть царя 

Убив злого царя Шаку, Чандра Гупта вернулся домой в сопровождении своего брата, царя Рамы Гупты, и царицы Друбы Деви, которые были в плену несколько недель. Все были восхищены героизмом Чандра Гупты. В то же время, все осуждали и проклинали царя, за то, что он согласился отдать собственную жену ради того, чтобы вернуть свое царство. Все были полны ненависти к небожественному царю.

Царь чувствовал себя несчастным оттого, что все восхищены его братом. «Что же делать? И почему это случилось со мной?»

Его злой министр прочел мысли царя: «О царь, ты глупо выставляешь на показ свое малодушие».

— Я все-таки пока царь, — возразил Рама Гупта. — И, тем не менее, никто не выражает мне своего почтения.

— Чего ты ожидаешь от своих подданных? — спросил министр. — Все они любят свою царицу и восхищаются ею, и они негодуют, что ты хотел отдать ее.

Это очень разозлило Раму Гупту:

— Даже мою жену почитают больше, чем меня. Что за судьба!

Этот разговор случайно подслушал друг небожественного министра. Он очень завидовал Чандре Гупте, и у него созрела коварная мысль.

— О царь, — сказал он. — Я признаюсь, что подслушал твои слова. Я полностью на твоей стороне. Но, должен сказать тебе, ты не будешь счастлив до тех пор, пока твой брат остается на земле.

— В самом деле, боюсь, что ты прав, — сказал царь. — Я должен выслать его из царства.

— Как только он соберет армию, он вернется и бросит тебе вызов. Но, царь, — продолжал друг, — если твой брат будет мертв, все забудут о нем. Тогда вся слава этого царства будет полностью твоей.

— Мне нужна слава, имя и почести, — согласился царь. — Но, увы, мой брат будет жить на земле еще много лет.

— Мы можем изменить его судьбу и нашу судьбу, — сказал министр. — Что если бедный Чандра Гупта будет таинственным образом убит во сне?

— Превосходная идея, — сказал Рама Гупта.

— Сегодня! — сказал друг министра. — Ты должен убить его сегодня ночью, еще до наступления следующего дня твоей славы, имени и почестей.

— Мы будем помогать тебе править царством без него, — сказал министр. — Несметным будет наше богатство и великим могущество!

Той же ночью Чандра Гупта проснулся от громкого звука. «Кто здесь?» — спросил он и увидел приближающуюся к нему из темноты фигуру с мечом в руке, готовую ударить его.

— Негодяй, — закричал Чандра Гупта. — В такой час ты пришел, чтобы убить меня!

Оттолкнув нападавшего, он выхватил меч и ударил им противника. Когда Чандра Гупта зажег свет, он увидел, что он убил собственного брата.

— Что я наделал? Прости меня, прости меня. Я не знал, что это был ты. Если бы я видел, что это ты, если бы я знал, что это ты, я позволил бы тебе убить меня и положить конец твоим страданиям. Тебе следовало попросить меня покинуть царство. Я был бы рад уехать. Я не нуждаюсь ни в имени, ни в славе. Я счастлив тем, что имею, и тем, чем являюсь.

Чандра Гупта ничего не смог сделать, чтобы спасти брата, который умер на его руках.

— Что я наделал, что я наделал? — застонал Чандра Гупта. — Я не знал, что это был мой брат. Мой отец был так велик и добр, и, увы, такова судьба его сыновей и его царства!

Сокрушенный, с разбитым сердцем Чандра Гупта сжимал руками свою голову.
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Мечта отца становится реальностью 

После смерти Рамы Гупты его брат, Чандра Гупта стал царем. Все царство пришло на церемонию коронации. Все плакали от радости и облегчения, поскольку знали, что получили справедливого и доброго царя и их земля будет теперь процветать с его правлением. Солдаты дали клятву верности новому царю, считая за честь служить такому храброму и героическому правителю.

Спустя несколько дней торжеств к новому царю пришла вдова Рамы Гупты, Друба Деви.

— Прошу тебя, женись на мне, — попросила она.

Чандра Гупта был поражен.

— Друба Деви, твое сердце и душа навечно принадлежат моему дорогому брату. К сожалению, я забрал его жизнь, когда ударил нападавшего, не зная, кто он. Я не могу забрать у него и его царицу. Я всегда буду любить свое царство, так же как и добрую и прекрасную царицу Рамы Гупты.

— Нет, Чандра Гупта, — сказала Друба Деви. — Ты спас меня от ужасного царя Шаки. Ты дал мне новую жизнь. Именно ты заслуживаешь моей любви и преданности.

— Но как же я могу жениться на жене собственного брата?

Друба Деви припала к ногам царя:

— Пожалуйста, я всегда восхищалась твоей добротой и любовью к людям. Я всегда преклонялась перед твоей доблестью и героизмом. Ты спас своего брата, когда он уже почти утратил царство, и именно ты спас мою репутацию и мою честь.

— Не продолжай. Мое чувство преданности брату никогда не позволит мне принять твое предложение. Что станут думать обо мне мои поданные?

— Где же была преданность твоего брата, когда он готов был отдать меня царю Шаке? Он совсем не ценил меня, — заплакала Друба Деви. — Только ты ценил меня и боролся за мою свободу и честь.

Чандра Гупта молчал.

— Я никоим образом не пытаюсь использовать тебя или твое новое положение, — продолжала царица. — Я всегда ценила тебя за твои божественные качества. Я хочу быть такой же божественной и духовной, как и ты. Божественная любовь — единственная реальность. Ты должен жениться на мне.

— Друба Деви, мое сердце глубоко тронуто твоими словами. Ты снова будешь царицей.

В этот момент ворвался небожественный министр, который всегда настраивал Раму Гупту против брата:

— Ты исполнил волю своего отца. Твой отец хотел, чтобы ты стал царем, но я был против этого. Из-за слабости к нему я хотел, чтобы царем был Рама Гупта. Он напоминал мне моего собственного сына. Прости меня.

— Мой отец был не только великим и добрым, — сказал Чандра Гупта, — но он также был самим прощением. Я хочу стать похожим на отца. Одному Богу известно, унаследовал ли я что-то от его величия и добродетели. Но я всегда молил Бога, чтобы он дал мне силу прощения, и Он дал это мне. Поэтому я прощаю тебя.

Я также молю Бога, чтобы Он простил мне смерть брата, потому что я сделал это ненамеренно. Если бы я знал, кто на меня напал, я бы позволил ему убить меня. Я всегда старался сделать его счастливым. Его счастье было моим счастьем.

Бог дал мне способность, и я всегда хочу пользоваться ею для добрых, божественных дел. Увы, эта способность принесла мне так много бед. Мой собственный брат хотел убить меня. О Бог, способность — это благо, но с другой стороны, способность — это большая проблема.

— Ты будешь править царством мирно и славно, — сказал министр. — Сознаюсь, я подслушал твой разговор с Друбой Деви. Она любит тебя, и ты заслуживаешь ее. Ты должен жениться на ней. Это то, чего хотят подданные. Все они надеются, что она снова будет царицей.

— Их желания исполнятся, министр, а ты получишь мое прощение.

— Наконец, воля твоего отца исполнена, — сказала Друба Деви. — Его мечта стала реальностью, теперь твое величие и доброта будут править страной.

14 января 1979

Экзамен Будепа Муккерджи 

Однажды в колледже проходил экзамен. Самым лучшим студентом класса был Будеп Муккерджи. Будеп был глубоко поглощен работой, когда неожиданно ручка выскользнула из его руки и упала на пол. Его профессор-англичанин, стоявший рядом, поднял ручку и вернул ее студенту. Будеп Муккерджи взял ее у учителя и, ничего не сказав, продолжил писать.

Профессор был несколько удивлен.

— Почему ты не сказал «спасибо»? — спросил он.

Будеп Муккерджи молчал.

— Почему ты не отвечаешь? — спросил профессор. — Разве вы, индусы, не вежливы?

Студент продолжал молчать.

— Это то, чему я учил тебя эти годы? — допытывался профессор. — Кажется, ты плохо себя чувствуешь, или, может, сложный вопрос приковал все твое внимание. Ты всегда был уважительным.

— Нет, со мной все в порядке, — ответил студент. — Я совершенно здоров и вопросы совсем не трудные. Это правда, что я был глубоко погружен в ответы на вопросы. Но я не отвечал вам не поэтому. Сэр, вы всегда учили нас исполнять свой долг. Когда бы мы не получили благоприятную возможность помочь или служить кому-то, мы должны делать это, не задавая вопросов. Сегодня, когда моя ручка выскользнула из рук и упала на пол, вы получили благоприятную возможность помочь мне и служить мне. Почему же я должен вас благодарить? Если вы ожидаете моей благодарности, тогда это не настоящая самоотдача. Я считаю, что надо помогать нуждающемуся ничего не ожидая. Это то, чему вы учили нас, и я всего лишь слушаюсь вас. Я не сделал ничего плохого. Когда мне требовалось, вы помогли мне, и, естественно, я помогу вам, если вы будете нуждаться в помощи.

К этому времени гнев профессора сменился радостью и благодарностью.

— Я так горжусь тобой, — сказал он студенту. — Ты совершенно прав. Когда мы нуждаемся, другие должны приходить на помощь, не ожидая за это никакой награды. Если кому-то нужна поддержка, мы должны немедленно прийти на помощь. И, если мы ожидаем «спасибо» или благодарности, — это заблуждение. Наш долг — всегда помогать другим и, в случае необходимости, даже пожертвовать ради других своей жизнью.

Будеп Муккерджи со временем стал очень, очень великим ученым. Он был великим сыном Матери Бенгалии и сделал очень много для интеллектуального и социального развития нации.
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Песня Тагора 

Жил когда-то талантливый маленький мальчик Рабиндранат Тагор. Он был красивым и, в то же время, очень умным ребенком. Его талант проявился еще в юные годы. Отец Рабиндраната был богатым и респектабельным человеком, он владел огромными угодьями и у него было много слуг. Мальчик почти все свое время проводил со слугами. Он был самым младшим, и вся семья обожала его.

Как-то раз он пел песню, которую сам сочинил. В песне пелось, что «Глаза не могут видеть Тебя, хотя Ты внутри глаз. Сердце не может познать Тебя, хотя Ты внутри сердца». Он пел исключительно душевно, и мелодия была очень красивой.

В это время его отец находился в соседней комнате. Он услышал пение сына и был глубоко тронут. Он попросил слугу позвать мальчика.

— Не мог бы ты спеть эту песню еще раз для меня? — попросил он своего младшего сына.

Мальчику не часто выпадала возможность приходить к отцу, поскольку тот был таким важным и всегда был очень занят. Поэтому, хотя быть приглашенным к отцу считалось великой честью, мальчик все же побаивался и стеснялся его.

— Не стесняйся, — сказал ему отец. — Ведь я твой отец. Просто спой мне свою песню, дитя мое.

Мальчик стал петь, и отец был так глубоко тронут, что вошел в транс. Вернувшись в обычное сознание, он открыл свой письменный стол и выписал мальчику чек на 500 рупий. В те дни 500 рупий для ребенка — это было по-настоящему большой суммой.

— В прошлом Могольские императоры одаривали талантливых людей разными дарами, — сказал отец, вручая чек своему сыну. — Могольских императоров больше нет, но у тебя такой замечательный талант, что ты по праву заслуживаешь такой царской чести.

Это привело сына в восторг. Он побежал и показал чек слугам. Слуги взяли его на руки и стали поздравлять. Они были очень горды тем, что их маленький герой стал таким великим поэтом.

Тагор в самом деле стал величайшим поэтом Индии и получил Нобелевскую Премию. Он сочинил около 1 800 песен, многие из которых поют по всей Индии, включая государственный гимн «Джана Гана». Рабиндранат Тагор был поистине плодотворным гением, исключительным во всех областях искусства. В более поздние годы своей жизни он занялся живописью. Как поэт, певец и драматург он заслужил уважение и любовь не только в Индии, но и во всем мире.

Он остается в авангарде поэтов благодаря своим стихам, песням, пьесам и рассказам. Тагор Индии навсегда останется уникальным. В 1961 году в день его рождения весь мир отмечал его столетие.
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Путешествие на поезде 

Жил однажды по-настоящему великий человек, родом из очень богатой семьи. Он был выдающимся искателем, искателем высшего порядка, и он был для всей Бенгалии воплощением самой Истины. Люди восхищались им, любили и преклонялись перед ним, считая его святым.

Однажды он взял с собой младшего сына в поездку по железной дороге от Калькутты до Бомбея. Он купил один билет за полную стоимость для себя и один билет за половину стоимости для сына, которому было одиннадцать лет.

Спустя некоторое время в купе вошел контролер и попросил их показать билеты. Увидев билет мальчика за половину стоимости, он остановился в нерешительности, поскольку мальчик был очень высоким для своего возраста и выглядел намного старше своих одиннадцати лет. Но контролер ничего не сказал. Он только отметил их билеты и вышел.

Через два часа вошел другой контролер. Он тоже оказался в трудном положении, и тоже подумал, что мальчик старше двенадцати лет, таким взрослым и смышленым тот выглядел. Но и этот контролер ничего не сказал.

Через некоторое время эти два контролера привели начальника станции и начальник станции попросил пассажира показать билеты. Начальник был невежественен. Он не знал, что отец мальчика был известен за свое величие и добродетель.

К этому моменту отец уже был достаточно рассержен. Эти контролеры беспокоили его столько раз!

— Все в порядке, видите билеты? — сказал он сердито.

Начальник станции сказал:

— И этот мальчик младше двенадцати? Сколько ему лет?

— Одиннадцать, — ответил мужчина.

— Нет, вы обманываете, — настаивал начальник станции.

Человек, которому поклонялась, как воплощению Истины вся Бенгалия, сказал себе: «Что ты будешь делать с этими невежественными людьми? С ними бесполезно спорить». Поэтому он заплатил разницу в стоимости билета начальнику станции со словами: «Возьмите!»

Начальник станции дал ему полный билет для сына и сдачу. Когда начальник станции протянул великому человеку несколько рупий сдачи, тот рассердился и бросил деньги, и они рассыпались по полу.

Тогда начальник станции почувствовал себя сильно смущенным. «Что за сцену я устроил из-за одного билета для мальчика и высокомерного старика», — сказал он себе.

На этот шум сбежались посмотреть люди. Тот, кого они увидели, был великим мудрецом и святым Бенгалии Девандранатом Тагором, отцом Рабиндраната Тагора. А мальчиком был сам Рабиндранат Тагор.
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Ишвар Чандра Видьяшагар 

Жил однажды по-настоящему великий человек, который был воплощением знания. Он был блестящим профессором английского языка в колледже. Его глаза были полны света, и едва ли не во всем он был идеальным человеком. Но, к сожалению, он был не очень привлекателен физически. Он был очень маленького роста, и в сравнении со всем телом его голова была непропорционально большой.

Однажды очень авторитетный англичанин захотел встретиться с этим бенгальским ученым и пригласил его. Войдя в офис англичанина ученый-бенгалец был шокирован. Англичанин держал ноги на столе, много курил и говорил с ученым довольно неуважительно.

Индус, который был главой частного Санскритского колледжа, не мог поверить своим глазам. Он удивлялся: «Как англичане могут вести себя так безобразно? Им не знакома вежливость. Они не знают правил хорошего тона».

Когда их встреча закончилась, он вернулся домой рассерженым и раздраженным. «Однажды я отплачу этому англичанину той же монетой», — сказал он. Несколько месяцев спустя тому же англичанину понадобилась помощь профессора санскрита. Поэтому он пришел в офис профессора и постучал в дверь. «Разрешите войти?» — спросил англичанин. Но профессор не отвечал. Он только попросил слугу принести ему индийскую хуку (курительную трубку).

Слуга приготовил хуку и принес ее профессору. Профессор положил ноги в сандалиях на стол (он никогда не носил туфлей) и закурил хуку. Затем он попросил слугу пригласить англичанина.

Англичанин был жутко рассержен. Ворвавшись, он закричал: «Я англичанин и я занимаю очень высокий пост. А вы демонстрируете мне такое неуважение! Что с вами?»

— Со мной все в порядке, — ответил профессор. — Я просто хороший ученик. Я всегда учился всему у своих учителей. Однажды вы научили меня так себя вести, и я должен был продемонстрировать все то, чему я у вас научился. Если бы я не показал, чему у вас научился, вы бы были недовольны мной.

Англичанин был поражен и, в то же время, просветлен комментариями ученого. Этот ученый был океаном сострадания, океаном знания, перед которым преклонялась вся Бенгалия. Его звали Ишвар Чандра Видьяшагар.
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Садовник 

Жил великий политический лидер, который был очень, очень простым. По его внешности никто бы не сказал, что он великий лидер. Только хорошо знавшие его люди из его окружения и те, кто имели с ним дело в мире политики, знали, кем он был. Его внешность была непредставительной: он был невысокого роста, и ничто в нем не говорило, что он знаменитый человек, пользующийся уважением окружающих. Он всегда носил очень простую одежду и был самой простотой и искренностью.

Однажды этот человек сажал деревья саду, делая все своими руками. Он был одет в очень простую одежду садовника. Несколько мужчин подошли к нему и спросили:

— Можешь ли ты позвать хозяина?

— Да, могу, — ответил он. — Подождите, я схожу за ним.

Он вернулся в дом, вымыл руки, одел пенджаби и доти, вышел и предстал перед ними.

— Как, опять ты?! Разве ты не сказал хозяину, что мы здесь? Мы хотели видеть хозяина, а не тебя.

На этот раз садовник стал несколько серьезнее. Он сказал:

— Ну, хорошо, хозяин перед вами. Я хозяин.

— Вы премьер-министр Индии?

— Да, я.

Некоторые склонились перед ним, другие были поражены, третьи — растеряны.

— О, мы думали, что вы всего лишь садовник.

— Я так рад, — сказал премьер-министр, — что вы не узнали во мне премьер-министра Индии, поскольку хочу, чтобы мир знал меня по моим делам, а не по моей внешности. Я бы хотел всегда оставаться простым и скромным.

Его звали Лал Бахадур Шастри. Он был вторым, после Неру, премьер-министром Индии. Он был воплощением простоты и воплощением великодушия сердца. У Лала Бахадура Шастри не было ни одного врага. Все люди восхищались им, и даже оппозиционная партия ценила благородство его сердца и его жизнь простоты и чистоты.
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Благословение ачарьи Прафулы Чандры Рэя 

Жил некогда замечательный ученый, который был также великим патриотом. Все обожали его. Он был неженатым и жил очень простой, строгой и духовной жизнью. У него была длинная борода и усы, и он был очень худым.

Он считал, что хорошо образованные молодые люди не должны занимать место простого клерка или иметь другую низкоквалифицированную работу. Он чувствовал, что, если они хорошо образованы, они должны быть не просто прислугой, а чего-то достичь в своей жизни. Он пришел к пониманию, что деньги дают благоприятную возможность свершить довольно много дел.

«Деньги, используемые должным образом, — это благословение, но деньги, используемые неверно, — проклятие, — говорил он всегда. — Если у кого-то есть деньги и он использует их правильно, у него будет достойная жизнь. И, ведя достойную жизнь, он может быть духовно устремлен. Но если человек все время страдает от голода и бедности, как он может сделать что-то великое и хорошее?»

Он всегда советовал всем, особенно бенгальцам, заниматься коммерцией, зарабатывать деньги и затем тратить деньги на что-то великое и хорошее для человечества.

Поскольку он был великим, молодые люди, завершив образование, приходили к нему, чтобы получить его рекомендацию для работы клерком. Но вместо рекомендации он со всей своей любовью и заботой давал им дружеский подзатыльник. «Уходи, — говорил он. — Я не стану давать тебе рекомендацию быть чьим-то служащим или ассистентом. Я не хочу этого! Я хочу, чтобы ты занялся коммерцией, правильно использовал деньги и вел достойную жизнь. Только тогда у тебя будет благоприятная возможность поступать правильно. Но, если ты будешь использовать деньги не по назначению, ты погубишь свою жизнь».

Однажды, когда этот великий ученый был уже в преклонном возрасте, к нему обратился молодой человек с просьбой поддержать его назначение на должность клерка. Как обычно, со всей своей любовью и состраданием великий ученый дал молодому человеку дружеский подзатыльник.

— Ты заслуживаешь этого! Я всегда советую людям заниматься бизнесом.

— Да, я хотел бы заняться бизнесом, но у меня нет денег.

— Ты хочешь заняться бизнесом? Сколько тебе нужно? Я дам тебе, — сказал ученый.

— Мне нужно десять тысяч рупий.

— Тебе нужно десять тысяч рупий? Абсурд! Тебе не нужно столько. Я дам тебе три тысячи рупий. Вам кажется, что вложив большую сумму денег, вы сможете делать деньги.

Это не верно! Вы вкладываете не деньги, а свою силу воли.

Я дам тебе три тысячи рупий. Ты не должен возвращать мне этих денег, только обещай мне, что займешься бизнесом. Если ты займешься бизнесом, я буду очень счастлив. Начни с этих денег, и говорю тебе, у тебя получится. Со всем моим благословением я даю тебе эти деньги.

Молодой человек поклонился ему и сказал:

— Я принимаю эти деньги как твое благословение.

— Да, это мое благословение. Но ты должен стараться, чтобы преуспеть. И, даже если у тебя ничего не получится, я буду счастлив и горд только потому, что ты старался.

Этим человеком был очень известный ученый-пионер П. Ч. Рэй. Он получил звание доктора философии в Эдинбургском университете и преподавал химию. У него было много учеников, которые стали всемирно известными химиками.

Когда его спрашивали, сколько у него детей, он показывал список из семидесяти трех своих самых дорогих и ярких студентов. Такой была его любовь и посвящение тем, кто принял его как учителя-отца.

15 января 1979

Брамин и старуха 

Однажды высокопоставленный брамин пришел к Ганге для омовения. В этот день он собирался идти в суд, но опаздывал. Так что, на этот раз он не мог долго купаться в Ганге. Быстро окунувшись, он уже собрался идти, как неожиданно услышал чей-то голос:

— Извини, не мог бы ты уделить мне немного времени?

Это была пожилая женщина.

— Конечно, — ответил брамин.

— Мой домашний священник не смог прийти сегодня, и некому провести нашу домашнюю пуджу, — пожаловалась женщина. — Молитву нельзя проводить без брамина. А ты брамин, поэтому не окажешь ли мне любезность? Не сможешь ли ты прийти и провести пуджу? Нашему домашнему божеству не понравится, если сегодня не будет поклонения. Да и я никогда не ем без поклонения домашнему божеству. Пожалуйста, пойдем.

— Хорошо, — ответил брамин, — я пойду.

И он пошел за женщиной к ней в дом.

Он был прекрасно образованным, великим ученым. Он знал санскрит и святые писания намного лучше, чем брамин, который обычно проводил ее пуджи. Он выполнил все. Это заняло у него около часа. После окончания пуджи женщина сказала ему:

— Я хочу вознаградить тебя. Мне бы хотелось дать тебе что-нибудь за пуджу. Я заплачу тебе и хочу, чтобы ты взял еще несколько кокосов и бананов.

— Нет, я не могу ничего взять, — ответил брамин.

— Пожалуйста, ты должен взять, — настаивала женщина. — Ты оказал мне такую услугу, пожалуйста, прими от меня деньги и фрукты с пуджи.

— Нет, я не могу сделать этого, — сказал брамин. — Я рад, что смог помочь тебе, но взять платы не могу.

И с этими словами он поспешил покинуть дом. Он был большим ученым, мудрецом и высокопоставленным судьей Верховного суда Калькутты. Звали его Шри Гурудас Банерджи. Женщина не знала, кто он, но сам Банерджи знал, кто он. И, хотя он занимал такой высокий пост, он, тем не менее, относился к своим обязанностям, как к долгу.
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Читта Ранджан Даш 

Жил однажды великий нициональный лидер, сердце которого было больше самого большого. Он был исключительно удачлив в юриспруденции, и как государственный деятель также был довольно преуспевающим. Его настоящим именем была доброта, любовь и сострадание. Он всегда помогал бедным и несчастным значительно больше, чем они ожидали. Например, чаевые, которые он давал полицейским, в десять раз превосходили те, которые они обычно получали от других.

— Работа полицейского очень трудная, — говорил он. — Мы не платим им должным образом только потому, что они носят доти и индийскую одежду. Но за ту же работу, выполненную англичанином, одетым в шорты, мы платим намного больше.

Однажды его сотрудник, работавший в Конгрессе, пришел к нему в слезах.

— Почему ты плачешь? — спросил великий человек.

— Я живу в твоем доме, но, поскольку я принадлежу к низшей касте, все сторонятся меня. Я ем там, где едят собаки и куры. Там так грязно и отвратительно. Один из твоих слуг принес мне еду, и подал мне ее как собаке или курице. Пожалуйста, сделай что-нибудь для меня.

Из-за низкого происхождения ему не положено было сидеть с остальными членами семьи. Тем не менее великий человек очень расстроился. Он сказал своей жене: «Хорошо, мы не можем позволить ему есть с нами, но почему мы, по крайней мере, не можем выделить ему достойного места для еды? Почему он должен есть вместе с собаками и курами? Неужели у него не может быть лучшего места?»

— Да, мы должны дать ему более подходящее место, — ответила жена.

Жена распорядилась, чтобы его кормили в другом месте. Но спустя несколько дней слуга по забывчивости принес ему поесть на прежнее место. Сотрудник опять пришел к великому человеку со слезами: «Мне снова принесли еду на прежнее место только потому, что я принадлежу низшей касте. Я остаюсь с тобой из-за твоей любви и привязанности ко мне. Иначе, я бы не остался. Меня угнетает такое обращение. Где бы твои повара не встретили меня, они сторонятся. Они демонстрируют мне свое огромное презрение и буквально ненавидят меня. Разве я не человек?»

Великий лидер был настолько огорчен, что заплакал. Он позвал жену и сказал ей: «С этого момента этот молодой человек будет есть не только в моем доме, но и в одной комнате со мной. Он должен есть в моей комнате, где бы я не находился. Даже если я не смогу присутствовать на обеде, он должен есть в моей комнате. Я возвожу это в ранг закона».

Этим великим человеком был Читта Ранджан Даш. Он был всеми любимый защитник Матери Бенгалии. Это он освободил Шри Ауробиндо из тюрьмы. Когда он умер, Тагор сказал: «Ты пришел в мир с бессмертным сердцем, и ты оставил его здесь до своего возвращения».

15 января 1979

Шанкарачарья становится санньясином 

Жил однажды великий знаток санскрита, который также был непревзойденным философом. Когда он был совсем молод, он сказал матери:

— Мать, я не люблю этот мир. Этот мир нехороший. Здесь повсюду лишь ограничения и иллюзии. Я хочу оставить этот мир. Я хочу принять санньясу, отречение.

— Сын мой, как же ты можешь принять санньясу? — залилась слезами мать. — Ты ведь знаешь, что все творение принадлежит Богу. Как же ты можешь уйти из творения Бога? Нет, нет, ты не можешь принять санньясу. Ты должен остаться со мной. Без тебя я не могу жить на земле. Вся моя жизнь будет жалкой и невыносимой. Твое отсутствие разобьет мое сердце. Я не могу позволить тебе принять санньясу.

Молодой человек молчал. Он не мог принять санньясу без разрешения матери. Согласно священным писаниям, он должен был получить разрешение одного из родителей или наставника. Только тогда санньяса могла принести плоды. Поэтому он стал ожидать разрешения матери преданно, душевно и беспомощно.

Однажды он отправился к реке искупаться, и там его схватил крокодил. Он принялся кричать, и мать, услышав, прибежала к нему.

— Если ты хочешь оставаться в невежестве, — заговорил крокодил, — тогда я тебя съем, но если ты хочешь покинуть невежество, я отпущу тебя.

— Мать, пришло время исполнить мою просьбу, — сказал сын. — Если ты не исполнишь моей воли, крокодил растерзает меня.

— Я дам тебе разрешение принять санньясу, если ты чувствуешь, что крокодил освободит тебя, — ответила мать.

Крокодил тут же отпустил его, и сын подошел к матери и сказал: «Теперь ты должна исполнить свое обещание!»

— Я исполню свое обещание, но мое сердце будет разбито, когда ты покинешь меня. Потерять тебя — для меня означает потерять все.

— Мать, ты не теряешь меня. Когда бы ты не захотела, только подумай обо мне и медитируй обо мне, и я приду к тебе. Конечно, человек принявший санньясу не видит своей семьи по десять-двенадцать лет. Но, что касается меня, когда бы ты не захотела, я приду. Но я не буду принимать мирской жизни и не женюсь. Я буду следовать только санньясе.

Мать благословила сына и сказала: «Иди, иди! Ты хочешь радовать Бога. По-своему или так, как хочет Бог, — я не знаю. Но ты хочешь радовать Бога — это я знаю точно. Поэтому я буду счастлива, зная, что ты следуешь за Богом. Ты чувствуешь, что должен познать Его по-особому. Я не хочу стоять на твоем пути, я даю тебе свое разрешение. Но твое отсутствие будет убивать меня. Сейчас иди. Иди и будь доволен, для меня ты самый близкий, и я тебе дороже всех. В твоем удовлетворении я тоже буду удовлетворена».

Сын склонился к стопам матери в последний раз и принял ее благословение. Затем он покинул дом.

Этим молодым человеком был не кто иной, как Шанкарачарья, несравненный философ Индии, который ввел индусскую философию Адвайты: «Единый, не имеющий равных».
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Нетаджи Шубаш Чандра Бош и главарь хулиганов 

Жил однажды великий патриот, который покорил сердца всех индусов, особенно в Бенгалии. Он был известен всем как лидер величайших лидеров. Во время учебы в колледже он был блестящим студентом. Он с огромной любовью и трепетом относился к духовным и религиозным людям. Он помогал бедным, больным и нуждающимся всем, чем только мог.

Когда он был еще совсем молод, в Калькутте вспыхнула эпидемия холеры и все богатые люди покинули город. Бедным совсем не оказывалась медицинская помощь, поэтому он часто отправлялся в самый бедный квартал города и лечил там больных.

В этой части города было много хулиганов. Они угрожали ему и говорили: «Не приходи сюда и не беспокой нас. Ты нам не нужен. Ты из богатой семьи, ты хорошо образован, а мы бедны и невежественны. Оставь нас в покое».

Несмотря на то, что хулиганы не хотели, чтобы он приходил помогать бедным, он игнорировал их. «Делайте все, что хотите, — отвечал он. — Если вы хотите убить меня, убейте. Я пришел в этот мир, чтобы помогать бедным и больным. Я буду продолжать приносить деньги и еду и буду стараться помогать им столько, сколько смогу».

Однажды единственный сын главаря хулиганов заболел холерой. Молодой человек пришел в его дом и стал заботиться о его сыне, кормить и лечить его. Главарь был глубоко тронут этим!

— Я предупреждал тебя, чтобы ты не приходил в наш район, а ты, несмотря на это, пришел, чтобы помочь моему сыну. Ты такой храбрый, — сказал он.

— Дело не в храбрости, — ответил молодой человек. — Если я вижу, что кто-то страдает, я чувствую, что мой долг — помочь ему. Каждый должен помогать своему брату, когда тот нуждается.

Главарь поклонился молодому человеку и сказал:

— Ты не простой человек, ты воплощение Божественности.

Этот непревзойденный лидер и патриот был не кто иной, как Нетаджи Шубаш Чандра Бош. Одно лишь упоминание его имени вызывает божественное чувство в сознании Индии!
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Часть 4 

Довольно ума 

Жил когда-то великий ученый, которого звали доктор Сатьендранат Бош. Его имя в научном мире было поистине бессмертным не только в Индии, но и за ее пределами. Некоторые люди великие, но не добрые. Доктор Бош был и великим и добрым. У него было сердце ребенка. Он очень любил детей и играл с ними в разные игры. Одна игра, которая ему особенно нравилась, называлась карам. Он был хорошим игроком и, хотя и считался выдающимся ученым, он наслаждался игрой с детьми и те, в свою очередь, принимали его как своего героя.

Однажды он очень увлеченно играл в карам с несколькими ребятами. К ним подошел мужчина и, остановившись, некоторое время наблюдал за игрой.

— Чем могу быть полезен? — спросил его ученый.

— Я был бы очень благодарен, если бы вы согласились председательствовать на собрании, которое состоится завтра в нашей школе, — ответил мужчина.

— Нет, я не могу, — очень вежливо ответил ученый. — Мне очень жаль. Вам лучше найти кого-то другого.

— Но вы нам очень нужны, — настаивал посетитель. — Никто другой заменить вас не может. Для нас было бы большой честью, если бы вы председательствовали на нашем собрании.

— Я не смогу прийти завтра в это время, — повторил ученый исключительно вежливо, — потому что договорился играть здесь с друзьями. Ничто не доставляет мне больше радости, чем играть с детьми. Я председательствовал на сотнях собраний, и они не принесли мне никакой радости. Я хочу радости, вы хотите радости, все хотят радости. Карам для меня намного важнее, чем возможность председательствовать на собрании, потому что я знаю, что туда придут интеллектуальные и спорящие люди и принесут туда свои рассуждающие умы. Я сыт рассуждающими умами. Я хочу только сердца, искреннего и чистого сердца. Я чувствую такое сердце здесь, проводя время с моими маленькими друзьями.

Я обещал им, что приду играть с ними завтра, и именно это собираюсь сделать. Я хочу оставаться в сердце. Я играл в уме, а теперь играю в своем сердце. Удовлетворение здесь, только здесь. Покой здесь, только здесь.

18 января 1979

Океан доброты 

Некоторые люди богаты, но не дают денег другим. Но есть и такие богатые люди, которые дают деньги бедным и нуждающимся.

Каджи Мохаммад Махаршин был выдающимся и очень образованным человеком. В то же время, его сердце постоянно заботилось о бедных, нищих и нуждающихся. Он был замечательным, просто замечательным. И, тем не менее, одного величия было ему недостаточно. Он стал живым воплощением доброты. Каждый вечер он выходил на улицы помогать бедствующим.

Однажды зимним вечером он увидел на улице нищую женщину с ребенком. У них не было ни еды, ни одежды. Им негде было укрыться от проливного дождя, и они горько плакали. Он очень опечалился и спросил, ели ли они что-нибудь. Они ответили: «Нет, отец. Мы ничего не ели последние три дня».

Это очень опечалило его, и он предложил им денег. «Я даю вам денег, — сказал он. — Но сегодня, в этот час, вам будет трудно найти еду, даже имея деньги. Воспользуйтесь ими завтра. А сейчас, я принесу вам немного поесть».

Он вышел под дождь и прошел около двух миль, чтобы купить продуктов в магазине. Затем он отнес еду матери.

Подобное происходило с этим добрым человеком постоянно. Он открыл свое сердце нуждам бедных и помогал им безоговорочно. Каждый вечер он ходил улицами города, чтобы найти бедных людей, которым он мог бы дать денег и оказать другую посильную помощь. Всю свою жизнь он упорно работал, и днем у него не было времени. Но вечером он выполнял особую работу, которая была служением человечеству. Бедные люди Индии видели в нем океан доброты. Великодушие его сердца тронуло всю Бенгалию.
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Раджа Раммохан Рэй — освободитель женщин 

Однажды мужчина средних лет увидел группу людей, бегущих за молодой и красивой девушкой. Люди били в индийские барабаны и продолжали гнаться за девушкой. Она убегала изо всех сил.

Этот человек был одним из пионеров современной эпохи. Выдающийся филантроп и ученый, он основательно изучил западную философию и знал много языков. Как ученый он был разносторонен и глубок, его достижения были многочисленны и удивительны. С юного возраста он посвятил свою жизнь возрождению истинных ценностей индийской цивилизации и ликвидации препятствий, стоящие на пути ее внутреннего и внешнего прогресса. Поэтому, когда этот человек, великая душа, увидел убегающую девушку, он спросил:

— Что случилось? Что случилось? Почему она убегает, и зачем вы гонитесь за ней?

Некоторые остановились, чтобы ответить ему: «Ее муж умер. Как ты знаешь, когда умирает муж, по обычаю, вдова входит в погребальный костер. Эта женщина боится смерти, но, если она не сожжет себя, то, согласно обычаям, это будет большим грехом. Жена должна пожертвовать своей жизнью, но она не хочет этого. Поэтому, мы должны заставить ее. Мы бежим, чтобы поймать ее и бросить в погребальный костер.

— Зачем, зачем, зачем? — закричал мужчина.

— Только ради ее же блага, — отвечали они, — святые писания говорят, что если жена умирает ради мужа, ее неземная красота умножается.

— Забудьте об этом святом писании. Если она не любила мужа, зачем ей умирать? Если она не была привязана к мужу, и хочет жить на земле и делать добро человечеству, или чувствует, что ее собственная жизнь ей дороже, тогда жертвовать своей жизнью — в самом деле плохо для нее.

— В данном случае это не вопрос чувств, это закон, — настаивали мужчины. — Она должна сделать это.

Но этот человек, который был воплощением духа свободы, сказал им:

— Стойте, я не позволю вам.

— Кто ты такой? Не думаешь ли ты, что сможешь остановить нас?

— Хорошо, возьмите девушку, — ответил человек. — Я очень сожалею, что я не в силах остановить вас. Однако однажды я добьюсь своего. Однажды я прекращу дьявольский обычай сати. Если жена должна умереть за мужа, тогда почему муж не должен жертвовать своей жизнью, когда умирает жена? Почему не поступают одинаково? Я должен прекратить этот варварский и унизительный обычай. Я должен принять помощь британского правительства и положить этому конец. Это не просто глупость, это бесконечно хуже. Это преступление против души! Если женщина не хочет умирать вместе с мужем, если она не хочет жертвовать своей драгоценной жизнью, тогда почему она должна делать это? Каждый ответственен перед Богом за свои действия, за свою жизнь и смерть, поэтому я не думаю, что это благоразумно — заставлять кого-то силой. Я прекращу это, я прекращу это.

Он обратился к британскому правительству и, поскольку был хорошо известен в британских кругах и высоко ценим за свои качества, правительство приняло его точку зрения. Они также сочли этот обычай абсурдным. Поэтому они приняли закон о запрещении сати.

Многие люди протестовали против отмены этого закона. Они думали, что если не будут придерживаться сати, Бог будет недоволен этим. Но с другой стороны, были миллионы людей, которые думали, что этот человек поступил правильно. Даже если женщина действительно любит своего мужа, она не обязана сжигать себя. Если ее единство с мужем очень крепкое, она может молиться Богу позволить ей последовать за мужем в мир иной. И если ее молитва душевная, Бог определенно услышит эту молитву. Но если жена не любила мужа или ненавидила его, тогда глупо сжигать себя только потому, что это индийский обычай.

Этого великого отца возрождения Индии звали Раджа Раммохан Рэй. Он был великим философом, великим деятелем, великим служащим, великим патриотом, великим мечтателем и великим исполнителем своей мечты.
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Санньясин в А мерике 

Великий герой и санньясин Индии приехал в Америку, чтобы проповедовать философию Веданты и предложить народу Америки послание Индии. После его обращения ко Всемирному Парламенту Религий, который состоялся в Чикаго в 1893 году, он за один вечер стал знаменитым.

Как у великого духовного лица, у него было много друзей и поклонников. Однажды несколько друзей пришли к нему домой, чтобы поговорить об индийской философии и духовности. Они были довольны его ответами. Когда все разошлись, время перевалило далеко за полночь.

После того, как все ушли, Свами подумал об Индии, своей бедной Индии, особенно о Матери Бенгалии. «Я собираюсь лечь спать, — подумал он. — Но сегодня тысячи людей, не имеющие крова, пораженные бедностью, будут вынуждены ночевать на улицах. Здесь у меня есть теплая и удобная постель. Но ведь когда-то я был санньясином. Я бродил по улицам без еды, не имея ничего. И даже теперь, я все еще санньясин. До сих пор, время от времени, у меня нет еды или одежды. Я живу в условиях постоянной нужды.

Бог благословляет меня богатыми и великодушными друзьями, которые позволяют мне жить в своих домах. Они предоставили мне эти прекрасные апартаменты. В самом деле, я живу в большой роскоши. Через несколько минут я лягу спать в удобную постель, а множество моих братьев и сестер в Бенгалии будет спать на улице.

Когда я думаю о них, мое сердце обливается кровью. Я не выполнил своей задачи. Я должен помочь моим бедным индийским братьям. Я должен спасти их, я должен просветить их, пробудить их сознание. Так много необходимо сделать! Увы, чем я занимаюсь здесь? Мне нужен отдых, но я не буду спать на кровати, я буду спать на полу».

Он снял тюрбан и провел ночь на полу, положив под голову свой большой тюрбан. Ранним утром, когда владелец квартиры, его друг, пришел, чтобы пригласить его к завтраку, он увидел, что этот великий индийский святой, великий индийский герой лежит на полу.

— Что случилось?! — спросил он.

— Сотни и тысячи моих братьев и сестер проводят ночи на улицах. Как, зная об этом, я могу спать в удобной постели? Я не могу, не могу до тех пор, пока не сделаю что-то для них. Мой долг — служить Богу в бедных и нуждающихся. Жизнь комфорта не для меня. Для меня — жизнь самоотверженного служения, жизнь посвященного, преданного служения. Служение — это моя цель, служение — это мое совершенство жизни.

Этим великим индийским санньясином был Свами Вивекананда. Он был санньясином-пионером, который приехал на Запад с древним индийским посланием Веданты. Его имя вдохновляло миллионы американцев вести лучшую жизнь, более возвышенную и просветленную жизнь, вести в известном смысле жизнь Бога. Свами Вивекананда был несравненным сыном-учеником Шри Рамакришны.
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Цитадель силы 

Было время, когда Бенгалию захлестнула волна преступности. Разбойники чувствовали такую безнаказанность, что перед тем как ограбить какой-нибудь дом, они заранее предупреждали жителей дома о своем приходе и на самом деле приходили. Они издевались над женщинами, забирали все деньги, какие могли найти, и ломали все, что попадало им под руку. В результате многие богатые люди покинули город, а оставшиеся жили в постоянном страхе.

Однажды преступники сказали одной семье, что они собираются ограбить их дом. Девушки, живущие в этом доме, были перепуганы до смерти. Некоторые из них тут же решили покинуть дом, другие не знали, что и предпринять. Наконец, жильцы решили, что они оставят дом и позволят грабителям забрать все, что те захотят. Но в этот момент мальчик из их семьи, которому было всего двенадцать лет, сказал:

— Нет! Я не уйду. Вы можете уходить, но уверяю вас, грабители ничего не возьмут.

Его дядя был удивлен до глубины души.

— Ах, значит ты величайший герой! — воскликнул он. — Если ты останешься здесь, они убьют тебя!

— Меня не убьют, — ответил мальчик. — Но вы уходите. У меня есть старшие друзья, которые прекрасно дерутся на палках. Они дадут отпор грабителям.

— Не будь глупцом, — сказал дядя.

— Нет, дядя, — стал просить мальчик. — Дай мне шанс. Меня никто не тронет и я уверяю тебя, что грабители ничего не возьмут.

— Хорошо, дитя мое, — ответил дядя. — Поступай, как знаешь.

Тогда мальчик позвал своих друзей, которые владели искусством самообороны и знали, как драться на палках. Грабителей встретил отчаянный отпор защитников дома. Многие люди серьезно пострадали во время схватки, но никто не погиб. В конце концов, грабители были полностью разбиты. Все это произошло благодаря огромной внутренней силе, которой обладал маленький мальчик.

Позже, этот доблестный маленький мальчик стал литературным императором Бенгалии. Его имя — Банким Чандра Чаттерджи. Замечательная доблесть, патриотический пыл, пророческое видение и поток вдохновения этого человека пробудили великий континент Индии. Именно он написал национальный гимн «Банде Матарам».

Банким Чандра заслуживает нашего искреннего восхищения. Ребенком он очень быстро одолел бенгальский алфавит, а став взрослым, раскрыл свой истинный гений великого патриота и великого любящего Матери Индии и любящего человечество.
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Единственное лекарство Банкима Чандры 

После того, как Банкиму Чандре Чаттерджи исполнилось пятьдесят, его здоровье начало ухудшаться. Оставалось еще много книг, которые он хотел написать, но, увы, слабое здоровье затрудняло осуществление его планов. Члены семьи стали тревожиться, что он не принимает лекарств, которые прописал доктор.

Однажды доктор сказал ему:

— Что я могу сделать? Вы не принимаете лекарств. Вы не хотите жить? Если вы не станете принимать лекарств, если вы умрете, многим людям будет не хватать вас. Вы великий человек, герой и лидер Бенгалии, как же они останутся на земле без вас? Вы отец нации, и если вы их покинете, многие будут чувствовать, что остались без отца. Конечно, у вас слабое тело, но в этом теле Индия видит воплотившийся источник поразительных возможностей.

— Кто вам сказал, что я не принимаю лекарств? — спросил Банким Чандра.

— Тогда где ваше лекарство? Покажите мне его, — потребовал доктор.

Тогда Банким Чандра взял со стола Бхагават-Гиту, самое священное писание Индии, и показал его доктору.

— Вот мое лекарство, мое единственное лекарство, — сказал он. — Ваше лекарство может лечить только мое тело, а это лекарство вылечит мое тело, витал, ум, сердце и душу. Это лекарство сделает меня бессмертным, никакое другое лекарство не способно на это. Поэтому я должен принимать только это лекарство.

Доктор не нашел, что ответить.

18 января 1979

Шри Рамакришна и Банким Чандра 

Шри Рамакришна и Банким Чандра очень любили друг друга. Они встречались несколько раз. Имя «Банким» имеет два значения. Оно означает «освещенную сторону луны», а его второе значение — «маленький изгиб». Шри Рамакришне нравилось пошутить над ним, и Банким Чандра также шутил. Однажды Шри Рамакришна спросил Банкима:

— Банким! Что это тебя так изогнуло?

— Ах, Такур, разве ты не знаешь, что меня изогнуло? Пинок английского ботинка! — отвечал Банким.

Рамакришна смеялся и смеялся, и все вокруг также смеялись. В те дни англичане ужасно мучили индусов, а Банким Чандра был великим любящим Индии. Он постоянно протестовал против английского правления и писал много патриотических рассказов. Его рассказы были очень вдохновляющими, пробуждающими, просветляющими и исполняющими. Он был несравненным писателем и человеком неукротимой воли. Все литераторы Бенгалии преклонялись перед ним с преданностью сердца и благодарностью жизни.

Его песня «Банде Матарам» была мантрическим огнемзаклинанием Матери Индии. Она была боевым кличем борцов за свободу. Тысячи людей жертвовали своими жизнями, исполняя эту песню. Для них она была не просто звуком, а живой силой, не словами, а горящим устремлением, более того — видением откровения. Тысячи и тысячи людей черпали вдохновение из этого источника патриотизма. Многих людей заключали в тюрьму только потому, что пели эту песню, но каждый из них был счастлив и весел. Это была не обычная песня, а мантра мантр, которая вдохновляла людей бороться против англичан.
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Нет чувства собственного достоинства — нет и прогресса 

Банким Чандра был всегда справедлив и всегда имел чувство собственного достоинства. Он говорил: «Если нет справедливости — мир рушится, а если нет чувства собственного достоинства — никто не совершает прогресса».

Дикое высокомерие британцев никогда не пугало Банкима Чандру. Когда он работал заместителем государственного чиновника, его начальником был англичанин по имени Монро. Монро всегда требовал к себе непомерного уважения не только в офисе, но и повсюду, даже на улице. Но Банким говорил ему, что тот может быть начальником только в офисе, но в другом месте он начальником быть не может.

— Я буду относиться к вам почтительно и называть своим начальником здесь, в офисе. Но если я встречу вас в другом месте, тогда вы для меня обычный человек. Я не могу проявлять к вам большого уважения, поскольку знаю, кто вы и кто я. Кроме того, я знаю себе цену. Я ценю внутреннюю силу и внутренние ценности. И в этом я намного превосхожу вас.

Но высокомерный начальник не принимал этого. Однажды Банкиму Чандре довелось встретить Монро в саду Эдема в Калькутте. Он вообще не проявил к нему никакого уважения, он даже не поздоровался с ним. На следующий день Монро пришел в офис и стал кричать на Банкима Чандру и ругать его.

В ответ Банким Чандра сказал: «Я предупреждал вас. Здесь, в офисе, я буду относиться к вам почтительно. Здесь вы мой начальник. Но на улице, в саду, у меня нет с вами, англичанами, ничего общего».

Тогда Монро не на шутку рассердился.

— В таком случае, я перевожу вас, — закричал он.

— Так даже лучше, — спокойно ответил Банким. — Вы не любите меня, я не люблю вас. Вы не нуждаетесь во мне, а я не нуждаюсь в вас. Вы будете довольны, переведя меня, и я буду доволен, если буду подальше от вас.

Британский начальник не нашел что ответить, однако Банкима Чандру никуда не перевел.
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Два гениальных друга 

Сатьен Бош выделялся еще будучи ребенком. Однажды он получил по математике 110 из 100. Ученики смеялись, смеялись даже некоторые родители: «Как же можно получить 110 из 100?» — спрашивали они.

Но учитель Боша объяснял свое решение так: «На экзамене этот мальчик решил математическую задачу разными способами. Я его учитель, но я смог решить только одним способом. А он решил ее тремя способами. Если он не заслуживает 110 из 100, то кто заслуживает? Я его учитель, но я учусь у него».

В то время Сатьену было всего лишь одиннадцать лет. Когда он вырос и поступил в университет, он был просто счастлив учиться у таких учителей, как Джагатша Чандра Бош и Прафула Чандра Рэй — двух очень известных индийских ученых. Д. Ч. Бош учил его физике. Прафула Рэй — химии.

Гуру Сатьена был Эйнштейн. Однажды, во время учебы в университете Дакки, он написал статью по физике, которую отправил Эйнштейну. Эйнштейн так заинтересовался статьей, что перевел ее на немецкий. Университет Калькутты и другие университеты были так рады слышать об этом, что направили Сатьена в различные школы, чтобы он мог получить больше научных знаний. Позже он стал работать с Эйнштейном и другими немецкими учеными.

Когда освободилось место профессора по научной работе в Калькуттском университете, друзья Сатьена советовали ему подать заявление на это место.

Но Сатьен отказался, говоря: «Я не профессор, и я не заканчивал докторантуры. Мне никогда не дадут этой должности».

— Но тебе не нужна такая квалификация, — настаивали друзья. — Твои знания и так глубже, чем у большинства ученых.

Но Сатьен все еще колебался: «Нет, я не могу просить об этом».

Тогда его друзья сказали: «Хорошо, попроси Эйнштейна. Если ты попросишь его, вот увидишь, Эйнштейн замолвит о тебе слово, и ты непременно получишь эту должность».

— Разве я могу так использовать его любовь и привязанность? — ответил Сатьен. — Он высоко ценит и любит меня. А я стану пользоваться его отношением ко мне в своих интересах? Нет! Я не могу так поступить!

Друзья убеждали его все настойчивее: «Иди и проси, иди и проси. Это поможет тебе, и это также поможет нашей родине».

В конце концов, с огромными колебаниями, Сатьен отправился к Эйнштейну и объяснил ему ситуацию, добавив: «На этом настояли мои друзья. И это очень смущает меня. А теперь, что вы на это скажете?»

Эйнштейн тут же взял ручку и написал: «Может ли кто другой быть равным Сатьену Бошу? Он заслуживает эту должность. Пожалуйста, дайте ему эту должность, если это возможно».

Когда университетские власти увидели письмо Эйнштейна, они были так глубоко тронуты, что тут же назначили Сатьена на эту должность. Затем Сатьен написал еще одну статью по физике и опять отправил ее Эйнштейну. Эйнштейн снова очень высоко оценил ее и также перевел на немецкий. Сатьен написал третью статью, которую посвятил Эйнштейну. Он хотел передать ее лично и уже собирался посетить его, но Эйнштейн неожиданно умер. Смерть Эйнштейна была тяжелым ударом для Сатьена.

Ученый мир помнит эту бессмертную дружбу. Эйнштейн развил то, что когда-то впервые описал Сатьен. Позднее это стало известно как «Статистика Боша-Эйнштейна».
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Сатьен Бош решает задачу 

Однажды великий ученый и известный лектор Нильс Бор прибыл с лекциями в университет Калькутты. Профессор Сатьен Бош председательствовал на лекции и перед ее началом блестяще выступил. Затем, к глубокому удивлению студентов, Сатьен Бош вернулся на свое место, прикрыл глаза и, казалось, крепко уснул.

Лекция Нильса Бора была блестящей, и все находили ее очень интересной и просветляющей. К сожалению, в какой-то момент лектор не смог объяснить один момент. Снова и снова он пытался решить эту задачу, переписывая все на доске несколько раз, но никак не мог решить ее. Наконец, Бор остановился и обратился к Бошу: «Я буду очень благодарен, если профессор Бош поможет мне».

Профессор Бош все еще держал глаза закрытыми и студенты подумали, что профессор спит, поэтому они стали посмеиваться.

— Почему вы смеетесь? — спросил их Бор.

Многие студенты колебались, но один молодой человек сказал:

— Мы смеемся, потому что нам показалось, что профессор Бош все время спал.

Услышав это, профессор Бош открыл глаза и сказал студентам:

— Пожалуй, вы правы. Так в чем проблема, господин лектор?

Нильс Бор рассказал ему в чем дело и попросил помочь. Выяснив суть задачи, профессор Бош сказал: «А! Разве это задача?» В одну минуту он решил ее ко всеобщему изумлению. Затем он сел, прикрыл глаза и сказал: «Да, похоже, я сейчас опять засну».

Студент, который подозревал профессора Боша в том, что он спал, сказал: «Простите меня, профессор, видимо, ваш мир сна более просветленный, чем наш мир мудрости!»

Профессор Бош держал глаза закрытыми до самого конца лекции.
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Сатьен Бош хочет подать в отставку 

Студенты Университета Калькутты горячо любили знаменитого ученого и профессора Сатьена Боша. В Сатьене Боше находили не только мудрость ума, но и любовь и нежность сердца. Бош любил не только детей, он любил и животных, особенно кошек. На склоне жизни он проводил много времени, играя с кошками. Студенты и друзья еще больше любили его за это необычное хобби. Они восторгались тем, что такой великий и знаменитый ученый так любит кошек!

Однажды его студенты хотели отложить экзамен. Они думали, что им легко удастся уговорить профессора, потому что он так добр и привязан к ним. Но Бош сказал им:

— Нет. Назовите мне хотя бы одну уважительную причину.

— У нас нет уважительных причин, — признались студенты, — просто мы не смогли хорошо подготовиться к этому экзамену.

— Это не серьезная причина, — сказал Бош. — У вас достаточно времени. Может быть, есть какая-то особенная проблема?

— Мы просто теряем время зря и сейчас нам его не хватает, у нас нет другой проблемы, — сказали студенты.

Бош оставался непоколебимым в своем решении:

— Прошу прощения. Я не перенесу экзамен. Как может такой знаменитый университет поступать подобным образом? Это невозможно.

Некоторые студенты рассердились и заявили:

— Вы должны дать нам больше времени, иначе, мы устроим голодовку.

— Хорошо, — сказал наконец Бош, — есть единственный выход, который устроит меня. Я не могу отложить экзамен. Я просто уйду в отставку.

Услышав это, студенты очень встревожились.

— Мы так любим вас, — взмолились они. — Мы никогда не позволим вам уйти. Мы будем учиться в отведенное время, и, если не получим хороших отметок, мы будем знать, что заслуживаем этого. Но мы не сможем вынести вашей отставки. Нам нужна ваша любовь, нам нужны ваши благословения.

Так Бош преподнес своим студентам урок убежденности, решимости и необходимости более искренне и серьезно относиться к учебе.
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Сатьен Бош и бенгальский тигр 

Ашутош Муккерджи был великим, величайшим сыном Индии, преданным сыном Бенгалии. За героизм Ашутоша прозвали «бенгальским тигром», он совершил много храбрых и отважных подвигов ради Матери Индии. Будучи главой университета Калькутты, он жертвовал всем ради того, чтобы калькуттский университет был лучшим университетом Индии.

Однажды, он захотел включить один вопрос в заключительный экзамен трехгодичного курса. Чтобы угодить ему, профессора включили этот вопрос, но ни один студент не смог ответить на него правильно.

После трех лет Ашутош взялся самостоятельно посмотреть экзаменационный лист. Затем он пригласил профессоров в свой кабинет и сказал: «Почему никто не смог ответить на этот вопрос? Или вы плохо учите студентов?»

Все профессора молчали, они или не могли или не осмеливались ответить на вопрос ректора. Тогда встал Сатьен Бош и сказал: «Что мы можем поделать? Проблема в самом этом вопросе. Как могут наши студенты на него ответить, если неправилен сам вопрос?»

Затем Сатьен Бош показал Ашутошу, что было неверным в задаче. Остальные профессора были смущены и испуганы, что Ашутош Муккерджи рассердится на Боша. Напротив, ректор с восхищением стал благодарить его: «О, я так рад, что вы обнаружили ошибку. Мне нужны храбрые люди. Меня необходимо поправлять. Только тогда университет Калькутты сможет оставаться в авангарде лучших индийских университетов. Вы такой великий, и, в то же время, вы очень хороший. Благослови вас Бог, вы действительно великий сын нашей Матери Бенгалии».
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Сатьен Бош и биограф 

Однажды к Сатьену Бошу пришел молодой человек и сказал:

— Пожалуйста, пожалуйста, разрешите мне написать вашу биографию!

— Мою биографию? — спросил Бош. — Нет, я не великий человек и никогда не буду великим человеком. Так что, ответ: нет, нет и нет!

— Но это только подтверждает ваше величие, — настаивал молодой человек. — Тот, кто истинно велик, никогда не заявляет об этом всему миру. Его жизнь велика, но его добродетельность скрывает величие. Что касается вас, ваша добродетель намного превосходит ваше величие. Но мы хотим, чтобы ваше величие также было по достоинству оценено, ведь если люди не будут восхищаться теми, кто по-настоящему велик, как же они смогут стать великими сами? Ваша доброта далеко превосходит наше понимание, и мы дорожим вашей добротой в глубине своих сердец-благодарности.

— Стоп, стоп, — вскричал Бош. — Как я могу присоединиться к вашим непомерным похвалам масштаба Гималаев? Ради Бога, или, в конце концов, ради меня, не тратьте своего драгоценного времени, описывая мою биографию. Сделайте что-то по-настоящему полезное для себя, а также для Матери Индии. Иначе вы зря потратите свое время. Кроме того, я не заслуживаю подобной награды.

— Но как можно судить о собственном величии в глазах и сердцах своих сограждан? — прервал его молодой человек. — Индия любит вас, Бенгалия любит вас. Это будет великой помощью не только для Индии, но и для всего мира, если ваши великие и добрые дела навсегда останутся в вашей биографии.

Но Бош только тряс головой:

— Я не настолько велик и не настолько хорош, чтобы иметь биографа. Пожалуйста, не тратьте своего драгоценного времени, мой мальчик. Сделайте что-нибудь другое, что принесет славу Матери Индии.

Молодой человек был глубоко тронут:

— Ваши слова вдохновили и просветлили меня, и я буду стараться идти вашими стопами и служить Матери Индии так, чтобы быть достойным вашей жизни. Но я все еще храню надежду, что однажды вы измените свое решение и позволите мне написать вашу биографию, чтобы другие могли получить несравненное вдохновение и устремление на примере вашей жизни и работы.
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Зависеть только от Воли Бога 

Жил однажды великий духовный Учитель, который всегда говорил своим ученикам: «Всегда будьте зависимы от Воли Бога, всегда полностью доверяйтесь Воле Бога. Пусть Воля Бога будет исполнена». Это было его девизом.

Однажды ночью ложась спать, он увидел возле кровати змею. Он подумал: «Если я позову своих учеников, они придут и немедленно убьют ее. С другой стороны, если я ничего не сделаю, она может убить меня. Поскольку я этого не хочу, лучше всего передать это дело в Руки Бога. Если пришло мое время, тогда, естественно, змея убьет меня. Если мое время не наступило, она покинет меня по собственной воле».

На следующий день к Учителю пришел ученик и, обнаружив змею, был просто потрясен.

— Учитель, похоже, что змея оставалась у твоей кровати всю ночь, — сказал он.

— Да, она была здесь всю ночь, — ответил Учитель.

— Почему же ты не позвал нас? — спросил он.

— Стоит ли мне полагаться на вашу беспомощность, — ответил Учитель, — или довериться Воле Всемогущего, моего Возлюбленного Всевышнего? Я полагаюсь на Возлюбленного Всевышнего, и Он хотел, чтобы я остался на земле. Поэтому змея не ужалила меня.

— Но что же она делает здесь сейчас? — спросил ученик.

— Позови остальных. Пусть все ученики посмотрят на змею. Змея остается здесь, чтобы показать людям, что, когда кто-то верит в Бога, Бог заботится об этом человеке. Я обладаю совершенной верой в руководство Бога, поэтому змея не ужалила меня. Через эту змею Бог дает вам урок. Имейте совершенную веру в Учителя, имейте совершенную веру в Бога. Тогда никакое невежество не коснется вас. С одной стороны, змея символизирует невежество. С другой стороны, она несет послание Всевышнего. Если человек доверяет Воле Всевышнего, он знает: все, что случается, — к лучшему.
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Замени желание устремлением 

Однажды к Учителю пришел ученик и сказал:

— Учитель, мой ум отвратителен, отвратителен, отвратителен. Я больше не могу. Он сама низость, зависть, лицемерие и низшие витальные помыслы.

— Сын мой, почему ты так плохо отзываешься о своем уме? Ум не плохой, это всего лишь желания входят в ум и возбуждают его. Не ум мучает тебя, это ты мучаешь ум. Приходят желания и хотят играть с умом или ударяют ум, чтобы извлечь из него звук. Поэтому ум начинает защищаться и пытается убить тебя. Змея обычно спокойна, но, если ты ударишь ее, она, естественно, ужалит или убьет тебя. Змея очень редко нападает первой. Так что, не упрекай ум. Считай виновным желание, которое поражает твой ум.

— Как же мне избавиться от желания?

— Желание нужно заменить, и это возможно только через устремление. Опустоши сосуд от желания и наполни его устремлением, как выливают из сосуда грязную воду и наполняют его чистой водой.

— Как же мне сделать это, Учитель?

— Ты можешь сделать это, только наблюдая, что происходит с теми, кто не опустошил свой сосуд-желание. Они невыносимо страдают, сверх своего воображения. А тот, кто опустошил свой внутренний сосуд от желания-невежества и наполнил его устремлением-мудростью, не только обретает счастье, но также делает счастливым своего Возлюбленного Всевышнего. Исполнен не только он сам, но в нем и через него исполнен Сам Бог.

Так что, не обвиняй ум. Обвиняй желание, которое приходит, чтобы мучить твой ум. На самом деле, обвинять желание — тоже неправильно. Человек должен привнести в свою систему нечто такое, что будет неторопливо, постепенно и безошибочно удалять жизнь-желание и заменять его собственной реальностью. И это устремление. Замени желание устремлением. Тогда ты будешь иметь сердце просветления и жизнь совершенства.
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Жизнь действия 

Однажды молодой человек пришел к своему Учителю с проблемой. Он должен был принять решение, но не был уверен как поступить и все время менял свое мнение.

— Что мне делать, Учитель? — спросил он.

— В один момент ты хочешь поступить так, в следующий момент ты уже не хочешь делать этого. Но я скажу тебе, что поступая так или иначе, ты не приближаешься к разрешению проблемы. Если ты говоришь, что не собираешься что-то делать, ты создаешь для себя проблемы; а если ты говоришь, что будешь делать это, ты опять создаешь проблемы, — сказал Учитель.

— Тогда как же мне быть? Делать мне что-то или нет?

— Когда ты делаешь что-то, чувствуй, что это делает через тебя Бог. Если же ты решил не делать этого, то чувствуй, что именно Бог не делает этого. Всегда чувствуй, что когда ты идешь вперед, в тебе и через тебя шагает Бог, а когда ты идешь вспять, Он тоже идет вспять.

— Но, Учитель, — сказал ученик, — иногда, когда я что-то делаю, я чувствую, что вместо движения вперед и вверх, я иду назад и вниз. А поскольку я не знаю, как поступить правильно, я вообще ничего не делаю.

— Почувствуй себя пилой плотника. Когда она движется вперед, она режет, а когда она возвращается к начальной точке, она режет снова. В духовной жизни то же самое: когда ты движешься вверх, чувствуй, что ты поднимаешься, чтобы осознать Бога, а когда ты спускаешься, чувствуй, что ты спускаешься, чтобы проявить Бога. Чувствуй, что каждый момент стоишь перед деревом. Когда ты взбираешься на дерево, считай, что ты поднимаешься к осознанию, а когда спускаешься, считай, что собираешься проявить осознание. Поэтому, поднимаясь или спускаясь, ты всегда действуешь.

Но ты должен знать, есть ли Воля Бога, чтобы ты поднимался или спускался. И даже если ты не знаешь Воли Бога, лучше действовать, чем не действовать, потому что действие бесконечно лучше бездействия. Если ты действуешь, ты будешь получать способность к большему действию. Если сегодня ты сделал что-то плохое, тогда завтра или послезавтра у тебя будет способность поступить правильно. Но если ты ничего не делаешь, боясь совершить ошибку, то ты ничего не захочешь делать ни завтра, ни послезавтра и утратишь силу действовать.

Кроме того, если не знаешь, как поступить правильно, то на втором месте по эффективности лучше опереться на свое вдохновение и устремление, и поступать так, как считаешь нужным. Если ты поступаешь неправильно, Бог посочувствует тебе, и проявит Свое Сострадание, потому что ты старался, хотя и не знал, как правильно. И только потому, что ты пытался поступить правильно, согласно собственному пониманию, Бог даст тебе больше возможностей и больше способностей постоянно поступать правильно.

Поэтому, сын мой, всегда действуй! Жизнь действия бесконечно лучше, чем жизнь бездействия. Может быть, ты пойдешь неправильной дорогой, но если ты вовсе не хочешь идти, что может сделать Бог? Мой опыт советует быть похожим на пилу, двигаясь вперед и назад. Иди вперед, чтобы осознать и возвращайся, чтобы проявить. Взбирайся на дерево, срывай плоды и приноси их вниз, чтобы поделиться ими с друзьями-искателями. Именно так нужно поступать, чтобы радовать Бога, как Он хочет этого Сам.
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Благосклонность царя 

Однажды правитель царства пришел к своему духовному Учителю и сказал:

— Учитель, ты безоговорочно помогаешь мне в духовной жизни. Могу ли я сделать что-нибудь для тебя?

— Я все получаю от Бога, — ответил Учитель.

— Что ты можешь дать мне? Я ни в чем не нуждаюсь.

— Пожалуйста, пожалуйста, — настаивал царь, — я буду очень благодарен, если смогу чем-то порадовать тебя. Я буду счастлив, если смогу немного послужить тебе или если ты попросишь меня сделать что-нибудь.

— Я буду действительно счастлив и благодарен, если ты сможешь отогнать мух, которые так часто беспокоят меня.

— И ты просишь об этом меня? — спросил царь. — Это же так просто!

— Тогда попробуй, попробуй, — сказал Учитель.

И царь стал отгонять мух. О Бог, он прогонял их, но они каждый раз возвращались. И этому злу не было конца.

Тогда в царя вошла гордыня. «Я царь, — подумал он, — я так обязан Учителю, потому что он дал мне некоторый внутренний покой, который так трудно получить от кого бы то ни было. Я хотел ему чем-то отплатить. Я думал, он попросит у меня денег или обширных земельных владений, поскольку я такой добрый и богатый царь. Сейчас мне по-настоящему стыдно, потому что я не могу оказать Учителю даже такую услугу. Это такое простое дело, а я не могу справиться».

— О царь, твое сердце хотело порадовать меня, но твой ум не хочет этого. Твое сердце думает, что, радуя меня, ты совершишь прогресс. Но у ума своя гордость. Твой ум думает, что, радуя меня, ты делаешь мне большое одолжение. Поэтому я хотел, чтобы ты испытал такое переживание — переживание не унижения, но смирения. Я хочу от тебя смирения. Вот почему я попросил тебя об этом.

Духовный Учитель ни в чем не нуждается от учеников. Он всецело зависит от Сострадания Бога. Но, с другой стороны, Сострадание Бога может работать в его учениках и через них. Всевышний всегда будет исполнять его земные и материальные потребности через его учеников.

Что касается меня, мне тоже ничего не было нужно. Но поскольку ты хотел помочь мне, я дал тебе легчайшую работу — отогнать мух. Если ты не можешь выполнить даже такой легчайшей работы, как же ты сможешь выполнить самую трудную работу: удовлетворить Бога так, как Он хочет этого Сам? Так что, оставь свою гордость, оставь чувство униженности. Чувствуй только, что в духовной жизни в высшей степени необходимо смирение. Из всех достоинств самое важное — выразить Богу благодарность за то, что имеешь, и за то, чем являешься.

Поэтому, если ты хочешь кому-то помочь, чувствуй, что твое предложение на самом деле является не помощью, а возможностью служить Возлюбленному Всевышнему в другом человеке и через него. А если ты пойдешь на шаг дальше такого понимания, ты почувствуешь, что это Всевышний исполняет Себя в тебе и через тебя. Делай то, что просит делать тебя Всевышний, но не пытайся помочь человечеству по-своему. Старайся лишь служить Всевышнему в человечестве. Только так ты будешь радовать Всевышнего, как Он хочет этого Сам.

18 января 1979

Всевышняя жертва Ганди Бури 

Во времена британского правления в Индии жила исключительно патриотичная женщина. Она была преданной поклонницей выдающегося индийского лидера Махатмы Ганди. Само его имя было для нее морем вдохновения. Несмотря на то, что ей было семьдесят три года, она вела большую патриотическую работу, которая зажигала в людях надежду, что англичане покинут их страну. Поскольку она была поклонницей Махатмы Ганди, люди звали ее Ганди Бури. «Бури» означает «пожилая женщина».

В 1942 году Махатма Ганди был арестован, и вся Индия пришла в ярость. По всей стране прокатились демонстрации протеста. Люди выкрикивали лозунг «Вон из Индии», который был протестом Махатмы Ганди британскому правительству. На следующий день после ареста Махатмы, Ганди Бури приняла участие в марше к полицейскому участку. Люди, участвовавшие в марше, хотели спустить британский флаг Соединённого Королевства над полицейским участком и поднять вместо него флаг Индии.

Полиция преградила путь демонстрантам и предупредила их, что если они не остановятся, по ним будет открыт огонь.

Все остановились, кроме Ганди Бури. Она выхватила флаг Индии из рук молодого парня, участвовавшего в марше, и побежала к зданию полицейского участка. Сначала полицейские только смеялись над ней.

— Стой, стой! — кричали они. — Ни шагу дальше! Уходите отсюда, леди, мы не хотим убивать вас.

Но Ганди Бури закричала им в ответ:

— Убейте меня. Я не боюсь. Я хочу освободить мою Мать Индию.

Она побежала к лестнице, которая вела на крышу полицейского участка. Еще прежде, чем она поднялась на первую ступеньку, полицейский выстрелил в нее. Она продолжала держать флаг в правой руке и повторять: «Банде Матарам, Банде Матарам, Банде Матарам: Мать, я преклоняюсь пред Тобой». С этими словами она и умерла.

Эта пожилая женщина была столь отважной, что отдала свою жизнь за свою любимую страну. В демонстрации участвовали молодые парни, выкрикивавшие возгласы протеста против британцев, но когда пришло время пожертвовать своими жизнями, они растерялись. Но Ганди Бури отдала свою жизнь с преданностью и гордостью. С этого дня многие люди, участвовавшие с ней в марше, полностью посвятили свои жизни свободе Индии.
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Огонь свободы разгорается повсюду 

За свободу Индии умирали тысячи и тысячи людей. Они так сильно желали свободы, что их собственные жизни ничего не значили для них, абсолютно ничего. В 1928 году патриоты провели в Лахоре большую демонстрацию, возглавляемую Лалом Ладжпат Рэйем, старым патриотом, которым восторгалась вся Индия.

Полиция напала на демонстрантов, и Лал Ладжпат Рэй был убит. Вся нация была чрезвычайно возмущена, и все хотели убить человека, виновного в его смерти. Они узнали, что им был офицер британской полиции Скотт.

Кто-то организовал покушение на жизнь Скотта. К сожалению, по ошибке был убит другой офицер полиции, Сандерс. В результате многие патриоты были арестованы, потому что британцы не знали, кто был истинным виновником.

В 1929 году был арестован один из великих патриотов Джатин Даш. Его глубоко затронула смерть такого великого лидера, как Лал Ладжпат Рэй, поэтому он дал клятву не есть до тех пор, пока британцы не попросят прощения. «Что-то нужно делать, — сказал он. — Я буду голодать до смерти, если они не извинятся. Они должны извиниться!»

Вначале британцы смеялись над Джатином Дашом, но затем они испугались, что если он умрет, индийские патриоты рассердятся еще больше. Поэтому они старались заставить его принять пищу многими способами. Сначала они были добры и уважительны, затем они стали грубы, угрожая ему и пытаясь заставить его есть силой.

— Я не буду есть! — продолжал говорить он.

Через 63 дня он умер. Члены его семьи и друзья-патриоты были погружены в море слез. Они были глубоко опечалены уходом такого величайшего героя. После этого они стали бесконечно решительнее бороться с британским правлением в Индии.

Члены семьи Джатина Даша получили телеграмму из Ирландии. Ее отправила семья Теренса Макса Свини — молодого человека, который погиб, сражаясь за свободу Ирландии. Его жена отправила телеграмму родителям Джатина Даша со словами: «Мы, члены семьи Макса Свини, глубоко опечалены вашей утратой. В то же время, мы чрезвычайно гордимся смертью вашего сына. Вы непременно обретете независимость».

Где только не горел огонь свободы! Он горел повсюду. Где Калькутта и где Ирландия? Это письмо демонстрирует песню-единство, которая звучала над миром там, где была необходима свобода. Свобода в высшей степени необходима. Каждая страна должна быть независимой. Только тогда люди и народы в целом могут совершать скорейший прогресс.
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Только чтобы порадовать тебя, мать 

Раджа Раммохан Рей имел непоколебимую веру в свою силу воли. Все приветствовали его как всевышнего героя. Он всегда пользовался своими героическими качествами божественно, и они никогда не подводили его.

Однажды, когда он был еще ребенком, в его жизни произошло нечто весьма значительное. Его семья, которая была очень, очень богата, участвовала в Дурга-пудже. Индийская Дурга-пуджа — это самое вдохновляющее время, когда преданные очень одухотворенно поклоняются Матери Дурге.

В это время Раммохан увидел человека, лепившего для поклонения фигуру Дурги из соломы и глины, и он стал помогать ему. Спустя несколько дней статуя была выставлена в храме для поклонения всевышнему божеству, Матери Дурге. Все склонились, но этот мальчик не склонился. Священник не поверил собственным глазам:

— Почему ты не поклонился, мой мальчик? — спросил он.

— Почему я должен кланяться идолу, сделанному из соломы и глины? — ответил Раммохан.

Это было просто богохульством! Отец мальчика был так рассержен: «Какой же у меня сын! Он атеист!» Мать Раммохана была испугана, что в семье может произойти серьезная беда из-за того, что мальчик не поклонился идолу. Она подбежала к сыну, умоляя его: «Ради Бога, поклонись! Иначе с нами случится что-то плохое».

Но Раммохан только сказал: «Я знаю, что этот идол сделан из соломы, глины и грязи. Я не буду склоняться перед грязью и глиной».

Тогда беспомощная мать в слезах обратилась к сыну:

— Если ты не поклонишься статуе, тогда я останусь здесь и буду плакать день и ночь.

— Мама, я могу стерпеть все, но вынести твоих слез я не могу. Если ты умоляешь меня, я поклонюсь статуе Дурги. Но помни, я кланяюсь твоему божеству, потому что ты видишь что-то в этом идоле. Я сделаю это, только чтобы порадовать тебя, а не с надеждой получить что-то от него. Я кланяюсь, только чтобы порадовать тебя.

Раммохан одухотворенно поклонился Матери Дурге, и его семья покинула храм чрезвычайно взволнованная словами мальчика.
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Часть 5 

Как Рам Мохан сохранил свое достоинство 

Генерал-губернатором Индии был англичанин лорд Бентинк. Он был очень строгим человеком, и люди испытывали смертельный страх при одном упоминании его имени.

В то время за раджой Рам Мохан Роем закрепилась слава мудреца и великого патриота. Кроме того, он был лингвистом и знал много языков.

Однажды генерал-губернатор послал к Раму Мохану гонца с письмом, в котором говорилось: «Генерал-губернатор велит тебе немедленно явиться к нему».

Рам Мохан сказал посыльному:

— Да, я знаю, что он генерал-губернатор всей страны, но это еще не значит, что я должен исполнить его волю и сию же минуту явиться к нему.

Гонец оторопел:

— Как мне понимать твои слова?

— Что ж, я приду, раз меня зовут, но я приду тогда, когда это будет удобно мне, — ответил Рам Мохан.

— Поверить не могу! — воскликнул гонец. — Мой рассудок отказывается это понимать. Вы, индусы, у наших ног, и, тем не менее, ты ведешь себя так гордо и высокомерно. Ну и задаст же тебе наш лорд Бентинк!

— Я готов к этому, — ответил Рам Мохан. — Я знаю, какое наказание меня ждет, но я также знаю, как мне следует вести себя с британским правителем.

Когда лорду Бентинку передали его слова, тот пришел в ярость. Но он сдержался, сказав себе: «Чего я достигну своим гневом? Мне нужна помощь раджи Рам Мохан Ройя, мне следует вести себя мудро. В данной ситуации я вынужден просить его милости, поэтому мне нужно быть осторожным».

И он написал Рам Мохану полное любезностей письмо: «Я готов принять Вас в любое удобное для Вас время. Пожалуйста, сообщите, когда Вы сможете прийти, чтобы я выслал за Вами машину. Это большая честь для меня. Я буду чрезвычайно счастлив принять Вас».

Гонец доставил второе письмо. На этот раз, как только Рам Мохан прочитал письмо, он сказал: «Я готов увидеться с генерал-губернатором».

Когда Рам Мохан пришел к Бентинку, он сказал: «Пусть у меня смуглая кожа, но у меня есть чувство собственного достоинства. Вы велели мне явиться к вам немедленно. Но я не последовал вашему приказу, потому что моя гордость и мое достоинство были ущемлены. Вы можете считать нас, индусов, людьми второго сорта, но вы не имеете права обращаться с нами подобным образом. Однако, когда вы прислали мне приглашение, я почувствовал расположение к вам».

Генерал-губернатор пожал Рам Мохану руку и сказал:

— Сохранять чувство собственного достоинства абсолютно необходимо. Простите, я был не прав, поступая с вами так бесцеремонно.

— Ваше великодушие глубоко тронуло меня, — ответил Рам Мохан.

Где бы Рам Мохан ни появлялся, на него везде были обращены восхищенные взоры, он всегда брал на себя роль лидера. Великий Тагор так сказал о Рам Мохане: «Он — посланник Индии».

Действительно, Рам Мохан был посланником, распространявшим любовь, мудрость и послание единства Индии по всему миру.
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Сурья Сен из Читтагонга 

Сурья Сен был великим патриотом, великим революционером и великим мучеником. Человеческое воображение не в силах представить, сколько времени он посвятил работе по освобождению Индии. Население Читтагонга обожало этого великого героя. Одно его имя доставляло им огромное вдохновение, ободрение, невероятную радость и глубокое чувство исполненности. Его называли «Мастер-да». «Мастер» означает «учитель», «да» — «старший брат». Все считали его своим старшим братом, даже люди старшего поколения обращались к нему не иначе как «Мастер-да».

По профессии он был учителем, и на него была возложена задача осуществить реформу колониальных школ, преобразовав их в национальные индийские школы. Он сам преподавал в одной из национальных школ и покорил сердца своих учеников любовью и заботой.

Он не был богатым, не был хорош собой, не имел какого-то особого таланта, но его внутренняя сила была несокрушимой. Его глаза излучали внутренний свет. Его внутреннее существо не оставляло никого равнодушным. «Банде Матарам» («Мать-Индия, я преклоняюсь пред тобой») была его единственной мантрой.

18 февраля 1930 года революционеры Читтагонга во главе с Сурья Сеном проникли в оружейный склад англичан и завладели большим количеством винтовок и боеприпасов. Читтагонг был ввергнут в водоворот революции. Прежде англичане подвергали чудовищным пыткам всех повстанцев, которые попадали в их руки. Но после ограбления склада оружия британское правительство решило поймать самого Сурья Сена и этим положить конец всем проблемам. За его поимку было объявлено вознаграждение в 10 000 рупий. Кто бы ни доставил Сурья Сена британскому правительству живым или мертвым, получил бы 10 000 рупий.

Но разве кто-то мог совершить это? Все горячо любили и почитали Сурья Сена. Но, к сожалению, творение Бога далеко от совершенства. Один из его родственников, которому не давала покоя слава великого героя, опустился до подлости и предательства. Этого человека звали Нетра Сен.

Сурья Сен был вынужден постоянно перемещаться с места на место. То он нанимался в разнорабочие, то работал фермером или дояром, священником, подмастерьем. И таким образом ему удавалось скрываться от преследования.

Что двигало Нетра Сеном — жажда денег, зависть или и то и другое, — но он донес английскому губернатору, что Сурья Сен укрылся в его доме. Так величайший герой Индии был схвачен полицией. Что касается Нетра Сена, то он не увидел обещанного вознаграждения, поскольку отправился к Богу прежде, чем смог получить свои 10 000 рупий.

И вот как это случилось. Жена Нетра Сена была сторонницей Сурья Сена. Поступок мужа привел ее в ужас, она была просто раздавлена предательством Нетра Сена. Она не верила своим глазам, она не хотела верить своим ушам.

Однажды вечером, когда она кормила мужа ужином, в дом вошел соратник Сурья Сена. В его руках был индийский нож — дал. В присутствии жены он одним ударом отрубил голову Нетра Сену. Затем он осторожно, стараясь остаться незамеченным, скрылся.

Когда полиция, проводя расследование, стала допрашивать жену Нетра Сена, кто убил ее мужа, она сказала: «Я видела этого человека своими глазами, но мое сердце не велит мне называть его имя. Извините, мне больно, оттого что я была женой такого небожественного человека, предателя Нетра Сена. Мой муж предал величайшего героя Читтагонга. Мой муж предал величайшего сына Матери Индии. Своим поступком он опозорил Индию. Поэтому я не могу выдать человека, который лишил моего мужа жизни. Он поступил правильно. Делайте со мной все что угодно. Накажите меня, убейте меня, но я никогда не назову имени человека, убившего моего мужа. Нашего Мастера-да повесят, я знаю это, но его имя всегда будет синонимом бессмертного зова Индии о свободе. Все любят и боготворят его. Я тоже люблю и обожаю его, он — ярчайшее солнце на небосклоне Читтагонга. «Сурья» значит «солнце», он действительно наше солнце».

12 января 1934 года, до восхода солнца, солнце Читтагонга, солнце Индии казнили через повешение. Перед смертью этот великий патриот Индии повторил мантру своего сердца в последний раз: «Банде Матарам — Мать-Индия, я преклоняюсь перед Тобой».
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Кудирам 

В 1905 году лорд Керзон разделил Бенгалию на две части. Ведущие политики Бенгалии были категорически против, но с ними никто не считался. В Бенгалии поднялось восстание. Политики и патриоты Матери Индии боролись против англичан. Но англичане не знали пощады: стоило им услышать от кого-то «Банде Матарам», они тут же хватали этого человека. Для борцов за независимость Индии «Банде матарам» стало лозунгом, мантрой. «Банде Матарам» было дыханием их жизни. Распевая «Банде Матарам», тысячи людей обрекли себя на смерть.

Самым жестоким из англичан был судья Кингсфорд. Он беспощадно пытал революционеров, все его поступки были чудовищными. Поэтому повстанцы решили его убить.

Совершить возмездие вызвались два молодых пламенных революционера Прафулла Чаки и Кудирам. Они были настоящим богатством Матери Бенгалии, преданные и искренние. Их ценили и уважали руководители революционного движения, ими восхищались соратники. Итак, они решились учинить расправу над Кингсфордом.

Каждый вечер Кингсфорд выезжал на прогулку в кабриолете. В тот вечер молодые люди спрятались возле дома Кингсфорда и, когда его коляска поравнялась с ними, бросили туда бомбу. К сожалению, в тот день Кингсфорда в коляске не было. Вместо него погибли его подруга миссис Кеннеди и ее дочь.

Прафуллу Чаки тут же схватили, Кудираму каким-то чудом удалось скрыться. Но английскому правительству не суждено было покарать Прафуллу Чаки, этот великий герой покончил жизнь самоубийством. Через несколько дней на вокзале был задержан и Кудирам.

В таких случаях английское правительство поступало всегда одинаково. 11 августа 1908 года Кудирама казнили через повешение. Перед смертью он пропел несколько строк песни, вложив в них всю силу своего сердца: «Мать, прощай! Я скоро вернусь. Прощай, Мать! Позволь мне уйти ненадолго, чтобы вернуться вновь». Он пропел эти строки несколько раз. После этого его казнили.

И действительно, Кудирам вернулся к Матери Бенгалии. Он приходил в других телах, под другими именами, но каждый раз с новой решимостью, новой отвагой и новым сердцем высочайшей самоотдачи, рожденной на Небесах.
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Нарендранат в детстве 

Мирское имя Свами Вивекананды было Нарендранат, а друзья и родные называли его Биле. В детстве он очень любил озорничать, что вовсе не умаляло его божественности. Однако родители порой были озадачены поведением сына, особенно волновалась его мать.

Часто она говорила: «Господь Шива, я молилась о сыне, похожем на тебя. Но вместо того чтобы самому войти в мою жизнь, ты послал мне духа. Мой Биле — настоящий духпроказник, он все время что-то ломает, с ним столько хлопот. Сколько же мне терпеть эти нескончаемые выходки Биле?»

Но его мать не могла не замечать и всех хороших качеств Биле, поэтому внутренне она была довольна им, несмотря на то, что внешне то и дело жаловалась людям: «Мой ребенок — такой озорник».

Когда Вивекананде было всего пять лет, он обнаружил в гостиной несколько курительных трубок, которые в Индии называют хуками. Одна трубка предназначалась для браминов, вторая — для кшатриев, третья трубка — для мусульман. Он по очереди закурил все трубки и к своему величайшему изумлению обнаружил, что все они были одинаковы на вкус.

За этим занятием его застал отец.

— Что ты делаешь, Биле? — вскричал отец.

— Папа, — ответил Вивекананда, — я просто изучаю трубки. Мне казалось, что трубка браминов лучше трубки кшатриев, ведь брамины — такие великие. Я также думал, что если мусульмане такие отважные и пылкие, то и мусульманская трубка будет иметь особый вкус. Но все трубки одинаковые! Отец, они же ничем не отличаются друг от друга.

Родители Вивекананды были просто в шоке:

— Как, ты начал курить в столь раннем возрасте? И как такое смеет говорить мальчишка!

— Сын, — сказала мать, — ты слишком разбаловался. Ты становишься слишком дерзким. Поди-ка сюда.

Она отвела ребенка в его комнату наверху и заперла там. Через пару часов к матери прибежала взволнованная служанка:

— Биле выбрасывает свою одежду из окна. Все, что у него есть, он выбрасывает в окно! Внизу собрались нищие, которые подбирают все, что падает. А Биле так счастлив!

Мать кинулась наверх и стала бранить сына:

— Что это с тобой, Биле? Ты выбрасываешь такую дорогую одежду?

— Мы так богаты, мама, — ответил Вивекананда. — Мы всегда можем купить все, что нам захочется. А эти люди бедные, и у них совсем ничего нет. Кто же поможет им, если не мы? Мы живем в достатке, даже в роскоши. Поэтому мое сердце хочет отдать им эти вещи. Им они нужнее, чем мне.

Сердце матери наполнилось радостью и восторгом. Она обняла сына, из ее глаз потекли слезы восторга. Его сердце было таким сочувствующим, таким большим и самоотверженным. У него было столько единства с бедными и Всевышним Кормчим в каждом.
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Свами Вивекананда курит с неприкасаемым 

Свами Вивекананда любил курить. В годы странствий по Индии он часто курил трубку.

Однажды вечером Вивекананда шел деревенской улицей на Севере Индии и увидел старика, покуривающего индийскую хуку. У Вивекананды появилось сильное желание закурить, и он попросил старика угостить его трубкой.

Старик ответил:

— О Свами, я мусорщик, я — неприкасаемый. Разве я могу разделить с тобой трубку? Как же ты будешь курить хуку неприкасаемого? Мне радостно смотреть на тебя, ты так хорош собой, так устремлен. Мне повезло встретить тебя. Но я из семьи неприкасаемых.

Вивекананду расстроило, что старик оказался неприкасаемым.

— Извини, извини. Увы, я не смогу покурить, — сказал он и продолжил свой путь.

Но через несколько минут Вивекананде стало не по себе. «Что же я делаю? — подумал он. — Разве Такур не учил меня видеть Шиву в каждом человеке? Каждый человек воплощает Бога. Именно этой истине я научился у своего духовного Учителя Шри Рамакришны. Я оставил все земное, я санньясин. Благодаря своему отречению, я един со всем миром. И хотя я отказался от всего, у меня все еще остается чувство дискриминации. Этот — сапожник, тот — мусорщик, этот — брамин, а тот — шудра. Высшая каста, низшая каста! Как может мое сердце так разделять людей?! Все они — дети Бога. Как я могу наделять их более высоким или более низким положением?

Вивекананда бегом вернулся к старику и сказал:

— Пожалуйста, пожалуйста, дай мне свою хуку. Каждый человек — это Сам Бог.

Старик протянул Свами Вивекананде трубку со смешанным чувством опаски и радости. Покурив вдоволь, Вивекананда обратился к старику:

— Я счастлив, божественно и всевышне счастлив по двум причинам. Я покурил и тем самым удовлетворил свое человеческое желание. Но и мое божественное желание исполнено, поскольку я смог понять свое внутреннее видение вселенского единства. Мой Всевышний Господь пребывает во всем. И сегодня я смог проявить это видение, покурив здесь твою трубку возле твоего дома.

Бог — для всех. Он не только для меня, Он — для каждого. Моя единственная цель — видеть Его в каждом человеке, радовать Его безо всяких условий. Я останусь вечно благодарен тебе, ибо через тебя мой Господь преподал мне всевышний урок: мы все едины, мы все равны, все мы — дети нашего Возлюбленного Господа Всевышнего.
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Видьяшагар — океан сострадания 

Видьяшагар был не только океаном знания, но и океаном сострадания. Некоторые даже молились по утрам Богу о том, чтобы стать такими же, как Видьяшагар. Все любили его и восхищались им.

Видьяшагар был одним из тех, кто своим служением смог значительно поднять сознание бенгальцев. Он помог бенгальцам намного больше, чем можно себе представить. Он вел активную общественную деятельность и боролся за право женщин получать образование, а также за то, чтобы вдовы имели право выходить замуж повторно. Он помогал бедным и неимущим не только бескорыстно, но и безоговорочно.

Однажды он отправился в отдаленный уголок страны, где большинство населения было малограмотным. Он сидел на вокзале, наблюдая за поездами. Вскоре подошел поезд и из него вышло несколько пассажиров.

Станция была совсем маленькой, на ней служило лишь несколько кули (носильщиков), и часто пассажирам приходилось нести свой багаж самим. Но вот, один молодой человек вдруг принялся звать: «Кули, кули, кули!» У него был всего лишь небольшой чемодан, но он звал носильщика. Правда, никто не спешил подойти.

Тогда Видьяшагар встал и направился к молодому человеку: «Я могу понести твой чемодан». Молодой человек не знал, что перед ним был сам Видьяшагар, который всегда одевался очень скромно. Возможно, он никогда и не слышал о Видьяшагаре. Одному Богу было это известно. Как бы там ни было, сам Видьяшагар, будучи человеком очень скромным и смиренным, взял чемодан, выдав себя за кули, и последовал за молодым человеком.

Юноша направлялся к родителям своей жены, это должна была быть их первая встреча после свадьбы. Родители вышли из дому, чтобы встретить зятя. Но, хотя они и были очень рады зятю, они были буквально потрясены, увидев Видьяшагара, несущего его чемодан.

Они упали в ноги к Видьяшагару и взмолились:

— Зачем ты это делаешь? Зачем ты это делаешь? Бог покарает нас. Ты самый великий человек в Бенгалии, никто не сравнится с тобой в любви, сострадании и мудрости. И ты несешь чемодан нашего зятя?! А он, такой бестолковый, не знал, кто ты. И даже сейчас он совсем не раскаивается!

Все члены семьи были обескуражены и молили о прощении зятя, до которого постепенно доходило, что он, сам того не ведая, натворил.

Тогда Видьяшагар обратился к нему:

— Бенгалия — отсталая страна из-за таких, как ты. Ты никогда не станешь выполнять свой долг. Твой чемодан крошечный и совсем легкий, а ты не в состоянии нести его самостоятельно. Тебе подавай кули. Да, я бы понял, если бы твоя ноша была тяжелой, но если ты можешь нести ее сам, — этого я понять не могу. Я отчаянно пытаюсь воодушевить людей быть активными, динамичными, самостоятельными. Но ты и такие, как ты, не желаете исполнять свой долг, не желаете делать даже того, что совсем не трудно. Из-за тебя и таких, как ты, Мать Бенгалия сегодня намного ниже остального мира. Все вы позорите свою страну.

Видьяшагар продолжал бранить молодого человека, а вся семья радостно внимала:

— Мы заслужили, поделом нам. Но, в то же время, мы так рады и благодарны, что ты пришел в наш дом. Если бы не этот досадный случай, ты бы никогда не пришел в наш дом.

Видьяшагар ответил:

— Нет, вы не правы. Я прихожу в каждый дом. Вы, люди, сделали меня великим и добрым. Но я хочу, чтобы великими и добродетельными были все. Только тогда мои бенгальские сестры и братья смогут совершать прогресс. Если вы не будете самостоятельными, активными и динамичными, вы никогда не сможете стать хорошими инструментами Бога и не сможете совершать великих дел для Матери Бенгалии.

Тут молодой человек тоже распростерся у стоп Видьяшагара и сказал:

— Видьяшагар, ты не только океан знания, ты еще и океан сострадания. Прости меня. С этой минуты я стану другим человеком.

Видьяшагар благословил его, сказав:

— Мне нужны молодые люди, такие, как ты, которые будут усердно работать и отдадут свое сердце и душу ради того, чтобы поднять уровень Матери Бенгалии. Прими мои безграничные благословения.
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Любовь есть любовь 

У мусульманского шаха была очень красивая дочь. К счастью или к несчастью, она очень полюбила царя-индуса. Он был неженат, и дочь шаха хотела выйти за него замуж. Но мусульманский шах заявил:

— Этому не бывать! Я не позволю тебе выйти замуж за индуса.

Дочь возмущалась и негодовала изо всех сил:

— Нет, ты должен разрешить нам пожениться. Любовь есть любовь. Я восхищаюсь им и люблю его. Он будет моим мужем.

Что оставалось делать мусульманскому шаху? Счастье его дочери было для него важнее всего на свете. Тогда он послал гонца к царю-индусу, чтобы узнать о его чувствах. Как выяснилось, царь тоже любил дочь мусульманского шаха. «Если она любит меня, а я люблю ее, то я не вижу никаких преград для нашего брака», — ответил он.

Скрепя сердце мусульманский шах дал согласие на брак, родители же царя-индуса приветствовали этот союз. Вскоре они поженились. «Сын, — сказали они, — мы будем рады всему, что сделает тебя счастливым». Они были пожилой четой и возвели сына на царский трон, и теперь, поддержав его брак с иноверкой, еще раз выразили ему свою глубочайшую любовь.

С годами шах стал безумно завидовать зятю. Все дорожили и восхищались мужеством, мудростью и милосердием молодого царя. Даже подданные шаха высоко ценили царяиндуса. Этого шах не мог вынести. Он решил завоевать царство зятя, захватить столицу царства, а самого царя бросить в темницу.

Армия шаха внезапно атаковала дворец индусского царя. Его люди оказывали мощное сопротивление, но через несколько дней оборона была подавлена, а царь захвачен в плен. Шах привез пленного царя к себе во дворец и сказал ему:

— Ты останешься здесь, на чужбине. Я отпущу тебя только при одном условии: если ты вернешь мне мою дочь и скажешь, что она больше тебе не жена.

Царь-индус ответил:

— Я люблю твою дочь, а она любит меня. Наша любовь безмерна. Если я поступлю так, как ты хочешь, что она подумает обо мне?

Шах на это сказал:

— Если ты не расторгнешь брак с моей дочерью, я убью тебя.

Что оставалось делать царю? Он был беспомощен.

Жена царя пришла в ярость, когда узнала, что ее собственный отец вероломно напал на ее мужа. Она надела доспехи мужа и стала сражаться с армией шаха. Некоторые солдаты шаха смеялись над этой слабой женщиной, несмотря на ее готовность сражаться с ними. Часть солдат сбежала с поля боя, поскольку любили ее и боялись, что, обороняясь, могут ранить ее. Лишь очень немногие сохраняли преданность шаху. Они сказали царице: «Если ты приблизишься, мы убьем тебя».

В это время к царице подбежал гонец с посланием от мужа. Когда царица прочла письмо, она не поверила своим глазам: «Если я не откажусь от тебя, твой отец убъет меня. Поэтому я расторгаю наш брак, ты можешь возвращаться к своему отцу, а я вернусь в свое царство. Мирно править царством — это все, что мне нужно».

Жена царя вскричала: «И это сердце индуса? Я полюбила сердце индуса, я вышла за него замуж против воли своего отца. Я принесла ему в жертву все, что имела. И теперь он бросает меня. А я сражаюсь за то, чтобы освободить его! Я горячо люблю своего мужа, но он любит свое царство больше, чем меня. Оно дороже ему, чем моя жизнь, которой я готова пожертвовать ради него».

Она выхватила кинжал и со словами: «Ты получишь свое царство, но я не вернусь к отцу», — лишила себя жизни.

Через несколько дней индусский царь возвратился в свое царство. Первое время он оплакивал потерю жены, но потом правление царством увлекло царя, и он стал забывать ее.

Мусульманский шах обезумел от горя и осознания того, что он совершил. Вместо того, чтобы вернуть свою дочь, он потерял ее навсегда. Его жена была в бешенстве:

— Это из-за тебя мы потеряли нашу любимую дочь! Ты заслуживаешь смерти. Она любила своего мужа, он любил ее. Разве любовь не важнее, бесконечно важнее твоей религии? Если любишь человека, то какая разница, кто он — мусульманин или индус. Тогда нет ни ислама, ни индуизма — есть только единство. Из-за твоей глупости я лишилась дочери. На твоем месте я бы покончила с жизнью.

— Довольно проповедей! — ответил шах. — Если я умру, страдать будешь ты. Ты потеряла дочь, и теперь ты хочешь остаться еще и без мужа? Тебе будет не под силу вынести такое страдание!

— Ты ошибаешься, — ответила царица, — я смогу выдержать это, потому что люблю справедливость. По твоей вине у меня нет больше дочери. Если ты умрешь, это будет справедливо.

— Может быть, ты и любишь справедливость, но у меня тоже есть чувство справедливости в отношении моих подданных. Если я умру, они лишатся отца. Я уже совершил одну роковую ошибку. Но если я останусь на земле, я смогу сделать много хорошего для своих подданных. Мне нельзя умирать.

— Ну что ж, оставайся в живых! — вскричала царица. — Я тоже останусь на земле, но мое сердце разбито. Только знай: весь мир будет презирать тебя, и больше всех ненавидеть тебя буду я. Я не уйду из жизни не потому, что нужна кому-то, а потому что буду хранить память о моей дорогой, любимой дочери. Я не знаю, что случится после моей смерти и куда я отправлюсь. А на земле я смогу совершать раскаяние. Мое раскаяние — это мое утешение, мое раскаяние — это мое просветление. Ради этого я буду жить, а ты можешь оставаться, чтобы вести свою презренную жизнь!

22 января 1979

Трагедия Дашаратхи 

Жил однажды великий царь, которого звали Дашаратха. Он был отцом великого Рамачандры, одного из индийских Аватаров. Царь в совершенстве владел искусством стрельбы из лука, и его учитель Баргава был чрезвычайно доволен его достижениями. Но у Баргавы оставался последний секрет, которого он не открыл своему ученику. Это был особый способ стрельбы, при котором даже не нужно было видеть цель. В цель можно было попасть, выстрелив на слух. Но Баргава не хотел учить Дашаратху этому искусству, потому что тот был кшатрием. И хотя кшатрии очень пылкие, смелые и решительные, у них есть одна слабость — им не хватает дисциплины и они часто становятся жертвами беспокойства. Поэтому Баргава и не хотел делиться с Дашаратхой этим искусством.

Но Дашаратха все просил и просил учителя показать этот способ стрельбы. Он клялся, что никогда не злоупотребит им.

В конце концов Баргава согласился: «Хорошо, я научу тебя, раз ты так просишь. Но я опасаюсь, что ты навлечешь этим большую беду не только на себя и свою семью. Твоей жертвой может стать и кто-то невиновный. И все же, сын мой, я не могу отказать тебе». Так Баргава передал сокровенное знание и умение своему любимому ученику Дашаратхе.

Дашаратха был вне себя от восторга. Наконец-то он в полной мере овладел искусством стрельбы из лука.

Прошло несколько лет. Однажды Дашаратха решил пойти в чащу и испробовать тайное умение, которому его научил Баргава. Он захотел проверить, в самом ли деле ему удастся попасть в зверя, даже не видя его.

Он отправился в лес. Уже стемнело, когда он услышал звук, очень похожий на рев слона. Дашаратха тут же натянул тетиву лука и выпустил стрелу. И — о ужас! — он услышал человеческий голос: «Мама, мама, я умираю».

Дашаратха побежал к месту, откуда доносился голос, и что же он увидел? Он увидел маленького, девятилетнего мальчика, которого родители послали принести воды из пруда. Его отец, великий святой, был слепым. Мать не чаяла души в единственном сыне. Родители были пожилыми, поэтому мальчику приходилось помогать им во всем, несмотря на то что он был совсем юным. В тот вечер им захотелось пить, и они послали сына за водой. И тут его настигла стрела Дашаратхи.

Когда Дашаратха увидел, что он натворил, он пришел в отчаяние: «Гуру Баргава, ты был прав, ты был прав! Я не гожусь для этого священного, священного знания, для этих исключительных способностей!»

Мальчик взглянул на царя и сказал: «Я умираю. Ничего страшного. Я только хочу попросить тебя об одном одолжении. Не мог бы ты отнести этот кувшин с водой моим родителям? Они хотят пить и не дождутся, когда я принесу им воды. Пожалуйста, исполни мою последнюю волю и не печалься обо мне. Это моя судьба. Только отнеси воду родителям. Они очень хотят пить». Маленький мальчик — его звали Шинду — взглянул на небо и умер.

Дашаратха разрыдался. С тяжелым сердцем он медленно побрел к дому родителей Шинду. Одной рукой он прижимал к себе тело мальчика, а другой рукой нес полный до краев кувшин с водой.

Когда отец Шинду услышал шаги, он воскликнул:

— Шинду, Шинду, мой мальчик, это ты? Мы ждем тебя. Почему ты так долго? Мы с мамой так хотим пить, и ты принес нам воды, чтобы утолить нашу жажду. Наше любимое, единственное дитя! Пожалуйста, старайся не задерживаться. Мы так нуждаемся в тебе каждое мгновение.

Дашаратха больше не мог слышать это:

— Святой человек, перед тобой я, презренный Дашаратха. Прости меня, прости. Твоего дорогого и единственного сына больше нет. Я принес его, но — увы, — он мертв! Пусть я царь, но теперь я полностью в твоих руках. Делай с моей жизнью, что хочешь.

Родители мальчика не верили своим ушам. Мать, увидев бездыханное тело сына на руках Дашаратхи, упала в обморок, за ней потерял сознание и отец. Через час, когда они пришли в себя, они сказали:

— О царь, сделай милость, подготовь теперь погребальный костер. Наша последняя просьба к тебе такова: как только зажжется костер, мы хотим присоединиться к нашему сыну. Как только он разгорится, мы возложим на него тело сына, а потом сами шагнем в костер. В великом смятении царь взмолился:

— Нет, нет, нет! Вы не сделаете этого. Одна душа уже ушла. На моей совести уже одна потерянная человеческая жизнь. И я должен буду нести вину еще за две? О нет, только не это! Пожалуйста, простите меня. Я — царь, и я сделаю все, что в моих ограниченных человеческих силах, только чтобы утешить вас, но этого я сделать не могу.

В один голос родители мальчика сказали:

— Нет, царь, мы не можем остаться. Не пытайся отговорить нас. Сын был нам дороже всего на свете. Без него наша жизнь лишена смысла. Поэтому дай нам последовать за ним.

— Да, но какое я понесу наказание? — спросил Дашаратха.

— Наказание? Как мы можем винить тебя? Это наша судьба. Мы прощаем тебя так же, как наш сын простил тебя, — ответила мать.

Ее муж, святой человек, возразил:

— Постой! Наш сын простил его, ты можешь простить его, но я не могу. И хотя я всю жизнь занимался Йогой и вел духовную жизнь бесконечно дольше, чем это делал мой сын и ты, я не могу простить его. Просто не могу! Дашаратха, ты виноват в смерти нашего сына, и я вынужден проклясть тебя. Однажды ты тоже потеряешь своего сына. Твоя глупая привязанность к одной из твоих жен вынудит тебя сослать своего сына в лес, и из-за твоего немыслимого поведения он, твой самый любимый старший сын, погибнет.

В то время у Дашаратхи не было сына. Услышав проклятье, он взмолился: «Боже, не посылай мне сына, не посылай мне сына. Я не хочу иметь сына. Я не хочу иметь сына. Лучше не иметь сына и не оплакивать сына, чем изгнать его в лес и пережить его смерть. Но я не представляю, как он может умереть. Как это может произойти?! Которая из моих жен может быть настолько злой, чтобы заставить меня отправить моего сына в лес? Это невозможно! Но проклятье святого может возыметь силу. Господь, молю Тебя, либо дай мне сына, который мог бы избежать проклятья, либо не посылай мне сына вовсе. Я не смогу наслаждаться жизнью после того, как потеряю сына. Господь Всевышний, прости меня за мой проступок. Молю тебя, пусть проклятие не сбудется».

Но как можно избежать проклятия святого? Настало время, и вторая жена Дашаратхи, Кайкейи, заставила царя сослать его самого любимого сына в лес, как и было предсказано. Дашаратха не смог вынести известия о смерти сына и умер, оплакивая потерю.
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Поражение Бритрасура 

Один Бог знает, когда это произошло. Как известно, боги все время сражаются с асурами за место на Небесах. То асуры занимают Небеса, то космические боги берут верх.

Но почему это происходит? Боги теряют Небеса, когда неправильно распоряжаются своей свободой и предаются удовольствиям. Тогда асуры, или небожественные силы, вытесняют их. Но потом асуры злоупотребляют своими возможностями, становясь чрезвычайно злобными, и тогда космические боги изгоняют их с Небес. Глупо ожидать другого поведения от асуров, но когда космические боги предаются жизни небожественных удовольствий и вынуждены уступать Небеса, — это действительно прискорбно.

Но всякий раз, когда космические боги покидают Небеса, они отчаянно взывают о том, чтобы снова туда вернуться. Они неистово молятся и медитируют и, в конце концов, вновь обретают силу. Тогда они изгоняют с Небес асуров, которые к тому времени из-за своей небожественной жизни растрачивают всю свою силу. Затем асуры молятся и медитируют, набираясь силы и энергии, а боги слабеют, предаваясь жизни удовольствий. В результате асуры побеждают богов и выгоняют их с Небес. Так продолжается с незапамятных времен.

Тысячи лет назад жил очень могущественный асур по имени Бритрасур, который был царем асуров. Ему удалось свергнуть богов с Небес, и после этого он стал очень жестоко править Небесами. Постепенно его подданные опустились до абсолютно небожественного поведения и жестокости.

Жену царя асуров охватило очень сильное желание получить супругу Индры Сачи в служанки. Индра был царем космических богов, но Бритрасур выгнал его с Небес, как и всех остальных богов.

«Это прекрасная мысль, — сказал Бритрасур жене. — Я пошлю своих воинов схватить Сачи. Она будет твоей служанкой. Твое счастье — мое счастье».

Когда об этом узнал Индра, он был вне себя от гнева: «Какое оскорбление! Моя жена, царица, будет прислуживать жене Бритрасура?! Да, он взял надо мной верх, и пока он превосходит меня в силе. Это правда, что он сильнее любого космического бога. Но как он осмелился даже подумать о том, чтобы забрать мою жену? Такого оскорбления я не потерплю».

И Индра пошел к Брахме, Творцу, и сказал:

— Брахма, спаси меня, спаси меня. Только посмотри на дерзость этого Бритрасура! Он хочет забрать мою жену и сделать ее рабыней своей жены.

— Индра, — ответил Брахма, — когда тебя мучает болезнь, нужно принять лекарство. Все вы наслаждались жизнью, которая не вмещалась ни в какие рамки. Теперь ты расплачиваешься за это.

— Да, это так, — согласился Индра. — Но, Господь Брахма, сколько еще этим асурам издеваться над нами? И какая дерзость — из всех выбрать именно мою жену! Как я могу это стерпеть!

— Страдая, ты начинаешь понимать страдания других, — ответил Брахма. — Я не говорю, что Бритрасуру позволено отнять у тебя жену. Вовсе нет. Я хочу лишь сказать, что тебе не следует больше входить в мир неуемных низменных удовольствий и пребывать там. Ты, Индра, можешь вернуться на Небеса только в том случае, если тебя благословит великий святой.

— Но кто же это сделает? Кто может совершить это благодеяние? — спросил Индра.

— Есть такой человек, — сказал Брахма. — Дадичи, сын Чьябана, сможет сделать это. Дадичи, великий сын Чьябана, пожалует тебе этот дар. Пусть жена и твои друзья пойдут и укроются в доме Дадичи и Чьябана.

Индра с женой и со всей своей армией отправился к дому Дадичи и рассказал ему все, что произошло. Дадичи заверил Индру: «Не волнуйся, я сделаю все необходимое».

Узнав, что Индра с женой и армией нашел приют в доме Дадичи, Бритрасур направил туда своих воинов. Им было велено захватить в плен жену Индры, а в случае необходимости — и самого Индру. Но взять в плен жену Индры оказалось не так просто. Убедившись, что это сложная задача, Бритрасур, предводитель и царь асуров, решил захватить ее сам.

Дадичи уже поджидал его. «Посмотрим, — сказал он Бритрасуру, — удастся ли тебе забрать жену Индры отсюда. Посмотрим, сможешь ли ты состязаться с моей оккультной и духовной силой. Давай померяемся силами и узнаем, кто кого. Но предупреждаю, Бритрасур, если ты не оставишь это презренное и низкое намерение, мой третий глаз испепелит и тебя, и твоих друзей, и твою армию раз и навсегда».

Бритрасур молчал, но его жена сказала:

— О нет! Я здесь для того, чтобы увести Сачи. Она будет массировать мои стопы, она будет моей рабыней, абсолютной рабыней. Такой замечательной рабыни у меня еще никогда не было.

Тогда Дадичи с улыбкой на лице спокойно ответил:

— Хорошо, сейчас я пойду искупаться в озере, а потом вернусь. Но если ты осмелишься похитить жену Индры в мое отсутствие, я тут же уничтожу тебя. Вон то озеро. Я вернусь и сделаю все, что сказал.

Дадичи удалился. Прошел час, два, прошел день, другой. А Дадичи все не возвращался с озера. Дни сменили недели, а Дадичи все не возвращался. Наконец Индра вместе со своей армией отправился на озеро, чтобы посмотреть, что же произошло. Не найдя Дадичи на берегу, Индра нырнул, решив, что Дадичи лишил себя жизни. Так и оказалось. Пребывая в трансе, Дадичи остановил дыхание своей жизни. Индра поднял тело Дадичи со дна озера. И даже его мертвое тело было полно силы и излучало силу.

Увидев тело Дадичи, Бритрасур в ужасе бежал. Поначалу Индра преследовал его, но затем вмешался сам Брахма и велел Индре извлечь из тела Дадичи определенную кость и сделать из нее особую булаву, которая впоследствии стала называться Ваджрой. Когда булава была готова, она сама взлетела в небо и с силой опустилась на голову Бритрасура, тут же уничтожив его.

Итак, космические боги снова вернулись на Небеса, а жена Индры, Сачи Деви, была спасена. Индра, Сачи Деви и все их солдаты с вечной благодарностью своих сердец преклонились перед Брахмой-Творцом.
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Арджуна вдохновляет Экалавью 

Молодые Пандавы и молодые Кауравы учились искусству стрельбы из лука у Дроначарьи. Дроначарья был отменным стрелком, и все восхищались не только его мастерством, но и его высокой духовностью. С исключительной любовью и заботой он учил юных Пандавов и Кауравов, воспитывая в них характер, мужество и силу.

И вот настало время, когда его ученикам нужно было держать экзамен. В действительности, это была скорее демонстрация искусства, где все могли показать свое мастерство.

Победителем был признан третий из Пандавов — Арджуна. Всех поразили его несравненные меткость и ловкость. Посмотреть турнир пришел старик со своим сыном. Сын был так поражен мастерством Арджуны, что воскликнул:

— Отец, я хочу достичь таких же вершин, что и Арджуна. Я так восхищен им.

— Экалавья, сын мой, — ответил на это отец, — твое желание не относится к разряду несбыточных. Если ты будешь упорно упражняться в стрельбе, ты тоже станешь хорошим лучником.

— Но как же я могу упражняться? Ведь вначале мне необходимо научиться стрелять из лука, — засомневался сын.

— Хорошо, ты будешь брать уроки.

— Но кто будет учить меня? Я бы хотел, чтобы моим наставником был Дроначарья.

— Нет, сын. Это невозможно. Мы не принадлежим к высшей касте. Это невозможно.

Но сын не унимался:

— Какая разница, к какой касте ты относишься — к низшей или высшей. Я вижу, что он очень добрый человек.

— Да, он действительно добрый человек, — ответил отец. — Но он никогда не станет обучать людей низшей касты. Он обучает только браминов и кшатриев. Мы — шудры, поэтому он не станет тебя учить.

Это очень опечалило молодого человека. По дороге домой он сказал отцу:

— Нет, я все равно попрошу Дроначарью. Кто знает, возможно, он и согласится. Ступай домой, отец, а я пойду к нему.

— Хорошо, иди, если решил. Я буду ждать тебя здесь.

После ухода сына отец подумал:

— Как был восхищен мой дорогой Экалавья мастерством несравненного Арджуны! В нем столько решимости и устремления. Я уверен, — какой бы ответ мой сын ни получил от Дроначарьи, — он станет великим лучником. А когда это произойдет — лишь вопрос времени.
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Тебя научит Бог 

Вдохновленный непревзойденным искусством Арджуны на царских состязаниях лучников, Экалавья обратился к учителю Арджуны, Дроначарье:

— Господин, почтенный господин, пожалуйста, будьте моим наставником в стрельбе из лука. Я хочу стать таким же лучником, как Арджуна. Я так восхищен его умением. Пожалуйста, возьмите меня в ученики.

— Хорошо, — согласился Дроначарья. — Я научу тебя. Но прежде расскажи мне о себе.

— Меня зовут Экалавья, а мой отец— главный смотритель.

Дроначарья обеспокоился:

— О, ты из низшего общества?! Мне жаль, прости, но я не смогу учить тебя.

Молодой человек попробовал возразить:

— Высшая каста, низшая! Ты ученый человек, ты — мудрец, а говоришь такие вещи. Да, я родился в семье низшей касты, но если я буду совершать хорошие и великие дела, разве я не искуплю своего низкого происхождения?

— Ты рассуждаешь, как настоящий философ. И, поверь, я восхищен. В том, что ты родился в семье низшей касты, нет твоей вины. Если у тебя есть устремление и решимость, ты непременно добьешься успеха.

— Я это и имел в виду. Ничего тут не поделаешь, таков уж мой удел — принадлежать к низшей касте. Но если я со своим устремлением и решимостью совершу великий поступок, разве мир не оценит этого? Разве это не порадует Бога?

— Да, ты прав. Я согласен с твоей философией. Но, увы, я не смогу исполнить твоего желания. Я не могу обучать тебя. Но попытайся научиться самостоятельно! С таким устремлением сердца и несгибаемой волей, как у тебя, следует попытаться! И когда-нибудь ты достигнешь успеха, мой мальчик, уверяю тебя. Если я возьмусь учить тебя, то брамины и мои друзья осудят меня и изгонят из высшего общества. Я уже стар, и я не хочу идти против общества. Поэтому, пойми меня правильно, я согласен с твоей философией, но я не могу выполнить твоей просьбы. Ты можешь считать меня трусом, но так устроено общество, у него свои законы. Я не оправдываю их, но я не хочу сейчас вдаваться в объяснение, почему брамины и кшатрии не могут общаться с людьми низшей касты. Это очень долгая история, и она не доставит тебе радости. Поэтому ступай, твое устремление и решимость помогут тебе добиться цели.

Опечаленный, молодой человек побрел домой. Ожидавшему его отцу он сказал:

— Ты был прав, отец. Этот почтенный старик отказался учить меня. Касты, касты, касты! Отец, почему ты родился в семье низшей касты?

— Что я мог поделать? В этот мир меня привели родители, равно как я привел в этот мир тебя. Я не знал, что приму рождение в семье из низшей касты. Но если мы любим Бога, тогда Бог всегда будет радовать и исполнять нас. Поэтому, если ты хочешь освоить искусство стрельбы из лука, молись Богу. Тогда Сам Господь будет твоим наставником.

— Да, отец, ты прав, я верю, что Бог непременно обучит меня благодаря моей преданности Дроначарье.
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Экалавья поклоняется Дроне 

Юный Экалавья решил стать великим лучником. И хотя Дроначарья в силу кастовых различий не мог учить его, Экалавья не изменил своего решения.

Он сказал отцу:

— Буду молиться Богу. Я буду молиться Богу день и ночь. У Дроны доброе сердце, но его ум не был добр ко мне. Его сердце сочувствовало мне, а ум боялся, что скажет общество, если он возьмет в ученики шудру. Но я хочу учиться только у него. Поэтому я решил вылепить из глины статую Дроны и поклоняться ей как своему единственному учителю. Я буду получать вдохновение от статуи, и так я смогу учиться.

— Какая прекрасная мысль! — сказал отец. — Если тебе удастся сохранить такую веру в своего учителя, сын мой, у тебя непременно все получится.

Юноша вылепил статую, которая выглядела в точности как Дрона, и постоянно молился Дроне, получая от него вдохновение через статую. Таким образом, он не только приобрел навыки стрельбы из лука, но и достиг вершин этого искусства. Он даже мог заставить собаку прекратить лаять, выпустив стрелу, которая застревала у нее в пасти. Таким искусством не владел даже Арджуна.

Однажды Экалавья медитировал в лесу, но лай собаки не давал ему сконцентрироваться. Он выпустил несколько стрел в собачью пасть, собака замолчала и убежала.

В это время Арджуна со своими братьями находились неподалеку в лесу. Сначала никто не обратил внимания на пробегавшую мимо собаку. Но потом Арждуна увидел стрелы, торчащие из пасти собаки, и еще больше изумился, заметив, что пасть не поранена. Он воскликнул: «Кто этот великий лучник?» И, поглощенный любопытством, пошел за собакой. Собака привела его к медитировавшему Экалавье.

Арджуна подошел к Экалавье и, указывая на собаку, спросил:

— Кто это сделал?

— Я, — ответил Экалавья.

— Ты? Откуда у тебя такая способность? Кто научил тебя этому?

— Мой Гуру.

— И кто же твой Гуру?

— Мой Гуру — Дрона.

— Дрона твой Гуру по стрельбе из лука?! Он же мой Гуру! — воскликнул Арджуна.

— Да, твой. Но и мой тоже.

— Когда же он научил тебя? Ведь он все время с нами.

— Да нет же, вот он! Посмотри, я вылепил его статую и поклоняюсь ему в образе статуи. Именно он дал мне вдохновение и способность достичь всего.

— Благодарю тебя. Я очень-очень рад и очень горжусь тобой, — поспешно сказал Арджуна.

И хотя Арджуна расстроился, что Экалавья превзошел его в мастерстве, он был очень тронут преданностью и верой молодого человека в Дроначарью.
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Ради любимого ученика учитель сделает все 

Арджуна очень опечалился, когда узнал, что какой-то неприкасаемый по имени Экалавья более искусен в стрельбе из лука, чем он. В гневе он бросился домой, пришел прямо к Дроначарье и заявил:

— Ты обманул меня!

— Успокойся, сын мой, — ответил Дроначарья. — Почему ты кричишь?

— Ты обманул меня! Я только что встретил человека, который владеет луком гораздо лучше меня. Ты всегда говорил, что я лучший лучник. Ты обманывал и дурачил меня!

— Нет, Арджуна, я никогда не обманывал и не дурачил тебя, — заверил его Дроначарья.

— Нет, обманывал. В лесу живет молодой человек, его зовут Экалавья. Он вылепил твою статую и поклоняется ей. Статуя наделила его уникальными способностями. Своими стрелами он может заставить замолчать лающую собаку, а я не могу. И это еще не все! Он пускает стрелу в пасть собаки, не раня ее. Вот это мастерство! У меня нет такой способности. Ты говорил, что нет никого, кто бы превзошел меня. Что же мне теперь делать? О, как же я несчастен!

— Пойдем со мной, сын мой, — сказал Дрона.

И он отвел Арджуну в лес, где жил Экалавья. Дрона подошел к Экалавье и спросил:

— У тебя такие способности в стрельбе из лука! Кто научил тебя? Арджуна сказал мне, что ты даже можешь заставить замолчать собаку.

— Да, — ответил Экалавья. — Я всей душой медитировал о тебе, а собака очень мне мешала. Я рассердился и наказал ее, чтобы она больше не лаяла. Но, по правде сказать, я не думал, что ее пасть не будет кровоточить. Меня тоже удивило, что крови не было. Дроначарья, я смог сделать это благодаря твоей милости. Это полностью твоя заслуга.

— Я так горжусь тобой, мой мальчик, — ответил Дрона. — Но раз ты считаешь, что это я сделал тебя таким превосходным лучником, не откажи мне в священной плате. Ты же знаешь, что когда ты учишься, учитель отдает тебе, своему ученику, все. Поэтому по традиции ученик должен отблагодарить учителя.

— Да, конечно, я готов. Я дам тебе все, что ты попросишь. Я так тебе благодарен, так благодарен, — ответил Экалавья.

— Ты уверен, что дашь мне все, о чем бы я ни попросил?

— Да, я сделаю это без тени сомнения и каких-либо условий.

— Тогда, сын мой, отдай мне большой палец своей правой руки, — сказал Дроначарья.

— Большой палец! — воскликнул Экалавья. — Но если я отдам тебе свой большой палец, я никогда не смогу стрелять из лука? Нет, я должен сдержать свое обещание. Возьми мой палец, если тебе так угодно. Я так тебе благодарен. Ты дал мне способность стать превосходным лучником, и я буду счастлив, что тоже исполнил твое желание. Поэтому, пожалуйста, возьми мой палец.

С этими словами он отрубил большой палец и отдал его Дроначарье. Затем он сказал:

— Как лучник, я мог бы прославиться на весь мир. Все бы знали меня. Но теперь я буду известен как твой преданный. Для меня быть преданным бесконечно важнее и плодотворней, чем быть лучником.

Арджуна переживал, что все это случилось по его вине, и он сказал Экалавье:

— Пожалуйста, прости меня. Это я во всем виноват, я виноват.

Но тут Дрона прервал его:

— Нет, в этом нет твоей вины. Я хочу сказать тебе кое что, я хочу сказать это вам обоим. Арджуна, сын мой, сегодня я хотел показать тебе, что ты всегда был моим самым любимым учеником. Ты мне дороже моей собственной души. Чтобы доказать миру, что я могу сделать все для своего любимого ученика, я превратил тебя в непревзойденного лучника. Но во внутреннем мире Экалавья навечно останется бессмертным благодаря своей высочайшей жертве. Ни один человек не способен на такую жертву.
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Просветляющее терпение 

Жили однажды две сестры, Кадру и Бинате. Обе они были женами мудреца Кашьяпы. Сестры очень любили друг друга. Кашьяпа почти все время пребывал в медитации, а они вели его хозяйство. Они были покладистыми, и Кашьяпа был очень доволен своими женами.

Однажды Кашьяпа удалился из дома на несколько дней для особой медитации. Пока он отсутствовал, между сестрами зашел спор, какого цвета слон Индры, Айравати. Бинате говорила, что он белый, а Кадру утверждала, что он — черного цвета. Обе женщины были так убеждены в своей правоте, что договорились: проигравшая спор, станет рабыней другой. К такому соглашению они пришли.

У Кадру было три сына, и она спросила их о слоне:

— Вы видели слона Индры несколько раз. Скажите, какого он цвета.

— Мама, он белый, совсем белый, как луна.

— Боже, что я натворила? — воскликнула Кадру. — Теперь я должна стать рабыней своей сестры. Спасите меня, спасите!

— Как же нам спасти тебя? — ответили дети. — Зачем ты затеяла этот спор? Мы будем очень несчастны, если ты станешь служанкой матери Бинате. Нам очень жаль, но ведь мы ничем не можем тебе помочь.

— Нет, можете. Сделайте мне одолжение. Завтра утром, когда слон Индры придет на озеро, вы с друзьями облачитесь во все черное и возьмите с собой куски черной ткани. Когда слон подойдет поближе, закройте его черной тканью. А мы с Бинате придем посмотреть, и я скажу ей: «Посмотри, он в самом деле черный». — Издали он таким и будет казаться.

Рано утром, когда еще не рассвело, слон пришел к озеру. Бинате увидела, что слон был черного цвета.

— Да, он черный, — зарыдала она. — Я проиграла!

— Теперь, — сказала Кадру, — ты будешь моей рабыней, моей служанкой до конца своих дней.

Через несколько дней возвратился Кашьяпа. Он обнаружил, что Бинате стала рабыней Кадру, и чувствовала себя печальной и несчастной. Он спросил ее, как это могло произойти.

Когда Кашьяпа услышал историю, он сказал:

— Бинате, сыновья Кадру обманули тебя. На самом деле, слон белый.

Бинате не поверила своим ушам.

— Мне так больно слышать, что моя дорогая сестра Кадру с сыновьями так обманули меня, — сказала она. — Теперь слишком поздно. Я дала обещание быть ее рабыней, и я должна держать его.

— Бинате, тебе следовало быть более терпеливой, — сказал ей Кашьяпа, — и дождаться, пока слон подойдет поближе. Тогда бы ты раскрыла их обман и не обрекла себя на пожизненное рабство.

— Что же мне делать? — спросила Бинате.

— Жди своего часа, — утешал ее Кашьяпа. Хотя это и несправедливо, наберись терпения. Когда-нибудь у тебя тоже будет сын, или двое сыновей, и твои дети либо отомстят за тебя, либо сделают то, что просветлит Кадру и ее сыновей, и в нашу семью снова вернется счастье.

Через три или четыре года Бинате была благословлена ребенком, но он родился недоношенным. Это очень огорчило Бинате:

— И это результат моего терпения? Почему мой ребенок родился недоношенным? Он должен был спасти меня от рабства. Теперь я вижу, что этого не произойдет.

В гневе она ударила ребенка, и тот получил тяжелое увечье.

Бинате заплакала:

— Что я натворила? Как я только могла сделать это?

И снова Кашьяпа утешил ее:

— Тебе следует иметь больше веры в мое пророчество. Однажды оно исполнится. Имей терпение — жди того, что произойдет. Твои сыновья вызволят тебя из рабства.

— Я не хочу больше иметь детей, — ответила она. — Пусть я навсегда останусь рабыней сестры.

Когда сын Бинате подрос, он сказал: «Мама, я понимаю, что ты ударила меня потому, что сильно горевала. Не казни себя больше из-за этого и не печалься, что стала рабой своей сестры. Сначала вы росли вместе, потом обе вышли замуж за одного мудреца. Вы были счастливы, а сейчас твоя жизнь — сплошное страдание и несчастье. Но настанет время, и ты освободишься от этого бремени».

Через два года у Бинате родился еще один сын, Арун, который был необыкновенно духовным. Бинате была счастлива иметь такого ребенка. Кашьяпа предсказал, что именно он поможет ей.

И в самом деле, одаренность ребенка пугала и мучила Кадру и ее сыновей. Они ужасно завидовали ему. Арун повзрослел, и свет, который его сводные братья видели в нем, заставил их вести божественную жизнь.

Однажды Бинате сказала сыну:

— Арун, я знаю, ты можешь заставить мою сестру расторгнуть условия нашего спора и снять с меня обещание. Но я не хочу этого. Направь лучше свою силу на исцеление своего старшего брата. Я готова всю жизнь жить в рабстве.

— Нет, я готов оставаться калекой, — сказал старший брат Аруну. — Освободи маму. Ты должен спасти не меня, а мать.

— Мама, — заверил ее Арун, — тебе нет надобности оставаться рабыней. Сводные братья стали вести божественную жизнь. Кадру скоро тоже будет готова получить просветление.

Очень скоро Кадру сняла с сестры обязательство, и они снова сблизились. Братья тоже подружились, а старший сын Бинате вскоре излечился от недуга.

Кашьяпа сказал:

— Бинате, благодаря твоему терпению один из твоих сыновей освободил тебя, как я и предсказал. Он изменил Кадру и ее сыновей, они получили просветление. Вы утратили чувство единства из-за спора о слоне. Но прошлое — пыль. Давайте же снова наслаждаться счастьем в доме-единстве.

В это время около дома Кашьяпы появился слон Индры, и обе жены Кашьяпы припали к стопам мудреца:

— О Кашьяпа, о великий святой, теперь мы видим, что это ты просветлил наше невежество. Ты показал нам, что просветление можно обрести через терпение и что в сердце творения Бога всегда живет единство.
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Богиня Ганга спускается на землю 

Самый величественный из обрядов жертвоприношений — это ашвамедха, жертвоприношение коня. Совершая ашвамедху, хозяин коня одухотворенно медитирует и читает перед конем несколько мантр. Затем он отпускает его бродить в поле. Если кто-то хочет завладеть конем, хозяин должен защитить животное и не позволить забрать его. Только так жертвоприношение будет иметь силу.

Однажды великий царь Шагар собирался совершить этот обряд в сотый раз. Царь Шагар совершал ашвамедху уже девяносто девять раз, это должен быть сотый обряд. Лишь один Индра, царь богов, совершал ашвамедху сто раз, и теперь, когда Индра узнал о намерении Шагара, зависть лишила его покоя.

Индра задумал расстроить жертвоприношение и похитил коня. Шагар послал армию во главе со своим сыном поймать вора. Индра боялся, что его схватят, поэтому он привязал коня возле медитирующего мудреца, а сам удалился в низшие миры. Спустя некоторое время солдаты Шагара нашли животное и решили, что его увел мудрец.

— Этот мудрец поступил очень неразумно, привязав коня так близко от себя, — сказали они. — Теперь мы знаем, кто вор.

И они принялись безжалостно избивать мудреца. Но мудрец неожиданно открыл свой третий глаз и в одно мгновение убил сына Шагара и всю его шеститысячную армию.

Обеспокоенный тем, что от сына и его армии нет вестей, Шагар послал внука узнать, в чем дело. Внук пустился на поиски коня и нашел его привязанным возле медитирующего мудреца. Тот рассказал ему о случившемся.

— Пожалуйста, верни коня, — попросил мальчик.

— Нет, — ответил мудрец. — Скажи своему деду-царю, что я не потерплю подобного. Его солдаты избили меня, приняв за вора.

— О мудрец, что же теперь будет? Погибло столько хороших людей.

— Они воскреснут, — ответил мудрец. — Но только в том случае, если река Ганга сойдет с Небес и окропит их тела. А для этого, вы должны молиться и медитировать на протяжении многих лет.

Внук передал эту печальную новость царю. Царь Шагар без раздумий решил молиться и медитировать, чтобы умилостивить богиню Гангу. Он стал интенсивно молиться и медитировать, но через несколько лет он умер.

Затем стал медитировать его внук Ангшуман, но через несколько лет он тоже умер. Сын Ангшумана, Дилип, тоже стал молиться и медитировать, но и он вскоре умер. Наконец, сын Дилипа, Багират, вложил в молитву и медитацию всю свою решимость, и, наконец, богиня Ганга вняла его молитве.

Она предстала перед юношей и сказала: «До тебя мне молился отец твоего отца, и его дед тоже молился мне. Все их молитвы вместе взятые и твоя молитва тронули мое сердце, поэтому я собираюсь спуститься к вам. Но если я со своей немыслимой скоростью спущусь на землю, я уничтожу ваш мир. Кто-то духовно великий, должен сдержать напор моей скорости и силы. Это может быть только Шива».

Багират стал взывать к Шиве: «Когда Ганга всей своей мощью низвергнется на землю, чтобы спасти армию моей семьи, прошу тебя, сдержи ее воды. Только у тебя хватит сил совершить этот подвиг».

Шиву очень тронула молитва Багирата, и он согласился: «Хорошо, я перекрою путь ее водам своими спутанными волосами».

И когда богиня Ганга обрушилась на землю, Шива удержал ее своими спутанными волосами. Но его волосы были настолько густыми, что воды Ганги вовсе не могли пролиться на землю и окропить мертвецов.

Тогда Шива удалил один волос, чтобы на землю полился поток. Поток был бы намного сильнее, если бы Шива совсем не вмешался, да и теперь был достаточно мощным. Этот поток воды стал лить неподалеку от хижины мудреца Джану, и вскоре стал заливать ее.

Джану рассердился и принялся пить воду, полившуюся с Небес. Он выпил всю воду, и на тела воинов опять не упало ни капли. Багират попросил Джану освободить воду. Джану открыл рот, потекла река, и как только вода соприкоснулась с телами солдат, те ожили. Они остались в том же возрасте, в каком погибли.

Вот почему у Ганги есть еще два имени — Джанаби и Багирати.
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Будущее начинается в настоящем 

У одного очень богатого человека был раб. Однажды он спас единственного сына богача, который чуть не утонул. Хозяин был очень благодарен своему рабу и сделал его свободным. Кроме того, он щедро вознаградил его и подарил большую парусную лодку.

На подаренные деньги бывший раб нанял гребцов и пустился в плавание через океан.

Но налетела буря, парусник пошел ко дну, и все утонули. Только бывшему рабу удалось спастись. Доплыв до острова, он увидел толпу, приветствующую его:

— Царь, прибыл царь!

— Почему вы называете меня своим царем? — спросил он. — Все, что у меня есть, это набедренная повязка, остальное я потерял.

— В этом году ты будешь нашим царем, — сказали островитяне. — Каждый год у нас новый царь. В этом году царем будешь ты.

— Я не понимаю…

— Мы выбираем нового царя каждый год, настала твоя очередь.

— Почему вы так добры ко мне? — удивился он и подумал: «Должно быть, Бог по Своей бесконечной Щедрости делает мне этот подарок взамен утонувшего парусника».

Затем он обратился к толпе:

— Скажите мне одно. Я должен править всего один год?

— Да, — был ответ.

— А что будет потом?

— Потом мы прогоним тебя с острова.

— И куда же мне тогда идти?

— Мы знаем только, что царь должен править один год.

Затем он должен покинуть царство.

Бывший раб приказал привести к нему самого мудрого человека на острове. Когда мудреца привели, царь спросил:

— Правда ли это, что царь может править только один год, а потом он покидает остров? Только Богу известно, что с ним будет потом. Можешь ли ты дать мне дельный совет, как мне через год снова не оказаться нищим?

— Да, — ответил мудрец. — Пока ты царь, постарайся построить себе еще одно царство на близлежащем острове. Пошли туда людей, пусть они возведут там дома, проложат дороги и разобьют сады. Сделай это в течение года. Когда у тебя будет второе царство, тебе не о чем будет беспокоиться. Через год ты сможешь отправиться туда.

— Почему же мои предшественники не сделали этого? — поинтересовался царь.

— Я говорил им, — объяснил мудрец, — но они не прислушались к моим советам. Они откладывали, говоря: «Через несколько недель мы займемся этим». Потом, за два месяца до истечения срока правления, я снова напоминал им, но они не думали о будущем.

— Я обязательно послушаюсь тебя, — сказал царь. — Я пошлю людей подыскать место, где будет построено новое царство.

— Ты и вправду сделаешь это или пойдешь по стопам своих предшественников?

— Нет, — ответил царь. — Я не желаю себе подобной судьбы. Я дам людям задание прямо сегодня.

Мы всегда должны думать о будущем. Всегда следует помнить, что будущее вырастает из настоящего. Если между сегодняшним и завтрашним днями — пропасть, если мы не заботимся о будущем, всегда происходит что-то непоправимое.

В тот же день царь направил людей строить новое царство, а через год он отправился туда править.
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Поэт и царь 

Жил однажды царь, который ценил поэтов и ученых людей своего царства. Он осыпал их подарками и устраивал турниры, на которых раздавал награды.

В царстве жил поэт, который был беден не только во внешней жизни, но и в поэзии. Когда все поэты ходили во дворец читать царю свои хвалебные и льстивые оды, этот поэт не делал этого, то ли оттого, что не хотел, то ли оттого, что не умел.

Это очень огорчало его жену. Она то и дело твердила: «Ты должен пойти к царю. Сколько можно жить в нищете? У нас дети, и мы не справляемся с расходами. Ты должен пойти во дворец!»

Поэт не хотел злить свою жену, которая была вспыльчивой, и боялся, что она сотворит что-то ужасное. Поэтому он отправился к царю и сказал:

— Я посвятил тебе прекрасное стихотворение.

— Хорошо, — ответил царь, —оставь его мне и приходи завтра.

— Завтра? — удивился поэт. — Разве ты не прочтешь его сегодня?

— Нет, приходи завтра, — ответил царь.

На следующий день поэт пришел во дворец в то время, когда царь раздавал беднякам милостыню. Множество людей стояли в очереди за подарками, и каждый подходил и получал что-то от царя. Затем царь стал подзывать к себе поэтов, но имя этого поэта так и не прозвучало. Поэт был растерян и не знал, что же ему делать?

Наконец царь обратился к бедному поэту:

— Я раздал всю милостыню сегодня. Это все. Сегодня был прекрасный день, но на сегодня встречи закончены. Ты можешь пойти домой и поесть.

— А когда же мне прийти снова? — спросил поэт.

— Зачем тебе приходить? — удивился царь. — Разве у тебя не сохранилась копия стихотворения, которое ты оставил мне? Когда у меня есть время, я читаю стихи. Я уже прочел твое стихотворение. Тебе нет необходимости приходить снова.

— Боже, Боже, я так беден.

— Я знаю, что ты беден. В своем стихотворении ты сказал несколько приятных слов обо мне. Я тоже хочу сказать тебе кое-что приятное: иди домой, прими омовение и поешь.

Поэт взмолился:

— О великодушный и богатый господин, я пришел к тебе не за тем, чтобы ты оценил мои стихи. Я пришел совсем за другим.

— Поэт, — ответил царь, — твое стихотворение прекрасно, размер превосходен. Это во всех смыслах хорошее стихотворение. Твое стихотворение обо мне совершенно. У тебя большой талант, но ты не должен тратить его на восхваление людей. Ты должен писать о Боге, Творце, Всемогущем. Ты наделен божественным даром, и должен использовать его во славу Бога. Я не заслуживаю такой лести. Если ты искренен, я не заслуживаю этих слов. Если это только лесть, я не нуждаюсь в ней. Только Бог заслуживает подобных восхвалений. Он заслуживает бесконечно больших восхвалений. У тебя есть дар, поэтому пиши о Боге, пиши о самом Всевышнем Поэте. Если ты будешь писать о Нем, твои способности только приумножатся, и ты будешь писать несравнимо лучше. С этими словами царь выбросил стихотворение, которое поэт посвятил ему.

А бедный поэт подумал: «Увы, увы, что же я скажу своей жене? Я пришел, чтобы угодить ей, я пришел к царю, чтобы сделать ее богатой. А царь не дал мне ни рупии. О Бог, как же мне не везет. Тот, кто обречен на невезение, встречает его повсюду, потому что невезение хорошо знает, как преследовать человеческую судьбу».
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Золотой лебедь 

По словам Будды, эта история имела место в одной из его предыдущих инкарнаций. В то время он был простым человеком и жил с женой и тремя дочерьми. Он всегда был добр с людьми, и семья очень любила его. Но, к сожалению, он умер, не успев выдать дочерей замуж. Это сильно огорчало его. Из мира душ он наблюдал за происходящим на земле и видел, что его семья очень бедствует.

Поэтому он вернулся к семье в форме прекрасного золотого лебедя и сказал жене: «Я пришел к тебе в этом облике. Раз в месяц я буду прилетать к вам и оставлять одно из своих золотых перьев. Продавайте его, и этого будет хватать на все ваши расходы».

Так он каждый месяц прилетал и оставлял золотое перо.

Жена была очень счастлива, и дочери тоже очень радовались каждой встрече с отцом. Лебедь был с ними всего несколько минут, а потом улетал.

Однажды жене пришла в голову идея:

— Кто знает, возможно, он не всегда будет прилетать к нам каждый месяц. Он может передумать и вообще не станет навещать нас, он может состариться и умереть. В следующий раз я поймаю его и задушу. Так я получу все золотые перья. Дочери были в шоке:

— Мама, как ты можешь так поступить?

Но жена сказала:

— Хорошо, не стану я его душить. Но я ощиплю все его перья. Не беда, если он потом не сможет взлететь. Вы позаботитесь о своем отце.

Дочери стали умолять мать: «Пожалуйста, не делай этого, мы так любим отца. Он так добр к нам. Он мог бы оставаться в мире души, но он предпочел приходить к нам в образе лебедя, чтобы помогать нам. Он так любит нас».

Но мать не послушалась их. И когда лебедь снова прилетел, она схватила его за шею и выщипала все перья одно за другим. Лебедь плакал и кричал от боли:

— Что ты делаешь? Ведь я был так добр к тебе.

Когда она закончила, несчастная птица больше не могла взлететь. И вдруг все золотые перья превратились в обыкновенные белые перья, на них не осталось и следа золота.

Алчная жена ужасно расстроилась, а дочерей охватило горе. Тогда жена бросилась к шкатулке, в которой она хранила все золотые перья. Она знала, что перьев должно хватить на шесть месяцев. Но когда она открыла шкатулку, оказалось, что и они превратились в обычные белые перья.

Дочери выхаживали лебедя с большой любовью и заботой. Мать ничего не могла поделать, она ненавидела свою судьбу. «Вот к чему привела моя жадность», — говорила она себе.

— Взгляни, что ты натворила! — укоряли ее дочери. — Даже если бы отец не прилетал к нам полгода или год, мы могли бы прожить на вырученные деньги от тех перьев, которые ты не успела продать. А теперь у отца вообще нет золотых перьев.

— Такова ваша судьба, и моя судьба, — сказал отец.

Медленно, постепенно у лебедя отрастали новые перья, но эти перья были белоснежными. Поэтому у жены больше не возникало желания ощипать их.

Наконец лебедь смог снова летать. Дети радовались, что отец, наконец, может обрести свободу. Теперь их отец будет счастлив.

— Он сможет делать все, что захочет, — говорили они.

Мать чувствовала себя несчастной, но не потому, что лебедь улетел, а от собственной глупости. У нее никогда больше не будет золотых перьев — она снова будет бедной.
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Царь Амар и неисповедимые пути Господа 

Жил царь по имени Амар. Однажды он сказал своему командующему:

— Возьми десять тысяч солдат и напади на царя Джагена, схвати его и приведи ко мне.

— Разреши задать тебе один вопрос? — обратился командующий к царю.

— Нет, у меня нет времени, — ответил царь. — Ступай же! Все любят Джагена и восхищаются им. Одно его имя вызывает у меня раздражение. Я не стану убивать его, но я буду держать его в заключении всю жизнь. Он будет пожизненно заточен в моем дворце.

Командующего расстроил приказ царя, но он не мог ослушаться его. С десятитысячной армией он двинулся в другое царство. Семь дней они вели битву с солдатами Джагена и, наконец, одержали победу. Но когда командующий уже собирался доставить царя Джагена к Амару, к нему неожиданно подошла царица. Она положила руку на плечо командующего и сказала:

— Сын мой.

Она произнесла это с такой нежностью и любовью, что сердце командующего растаяло.

— Чего вы хотите? — спросил он.

— Сын мой, пожалуйста, окажи мне услугу, — продолжала царица. — Освободи своего отца. Отвези его к своему царю, но не в цепях. Ты такой доблестный герой. Ты одержал над нами победу. Теперь мы сдаемся на твою милость. Но, пожалуйста, обращайся с нами достойно, отведи нас во дворец царя Амара, мы капитулируем. Сын мой, я не хочу, чтобы твой отец отправился к царю Амару в цепях.

Обращение «сын мой» тронуло сердце командующего.

— Вы назвали меня сыном. Разве сын может поступить так со своей матерью? Я оставляю вашего мужа, своего отца, здесь, я не стану брать его в плен. И будь что будет.

Командующий вернулся к царю Амару без пленного Джагена. Тот пришел в ярость:

— Где он? Где царь Джаген? Как ты посмел приехать без него? Мне доложили, что ты одержал победу на поле брани.

— Да, мы победили, — ответил командующий. — Но я не смог взять царя в плен, потому что царица назвала меня сыном. В ее голосе было столько нежности и искренней любви. Мое сердце не позволило привезти сюда ее мужа, который теперь мне названый отец.

Царь Амар стал потешаться над командующим:

— А, понимаю. У тебя теперь новый отец и новая мать. Хорошо, пусть твои родители теперь позаботятся о тебе. Я заключу тебя на семь дней в тюрьму, а на восьмой казню. Посмотрим, сможет ли мать, покорившая твое сердце, спасти тебя.

— Если мать не спасет меня, не беда, — ответил командующий. — Она любит меня, а я люблю ее.

Один из солдат, очень любивший командующего, опечалился и разозлился. Он опечалился, что его командующего должны казнить, а разозлился, потому что из-за царицы командующий не взял в плен царя Джагена. Поэтому солдат отправился во дворец Джагена и сказал царице:

— Посмотри, что ты сделала. Моего командующего через неделю повесят, потому что он не взял в плен твоего мужа.

— Я только попросила, чтобы с моего мужа сняли цепи, — сказала царица. — Я сказала, что мы будем покорно ждать решения царя Амара. Но ваш командир отпустил нас. Мы вечно благодарны ему и будем молиться Богу о его спасении.

— Вы будете молиться? — спросил солдат.

— Да, мы будем молиться, ты можешь верить мне, — ответила царица.

— Да, я верю тебе, — сказал солдат.

Он вернулся в свое царство, но ничего не сказал своему командующему.

Царица очень опечалилась: «По моей вине командующий лишится жизни. Любовь так прекрасна, но любовь может создавать проблемы. Из-за сыновней любви ко мне командующий не взял в плен моего супруга. Мне нужно что-то предпринять для его спасения».

Царица отправилась во дворец другого царя, с которым они были дружны. Этот царь был могущественнее царя Амара. Супруга Джагена обратилась к своей подруге-царице:

— Сестра, помоги мне! Я отчаянно нуждаюсь в твоей помощи! Спаси мою жизнь!

Другая царица ответила:

— Я сделаю все для тебя.

— Я хочу, чтобы ты спасла моего сына.

— Твоего сына? Но что с ним случилось?

— У меня есть приемный сын. Это командующий армии царя Амара, который и напал на наше царство и захватил в плен моего мужа. Он собирался доставить его к царю Амару, он оказался очень добр ко мне. Я попросила командующего лишь снять с царя цепи и заверила, что мы подчинимся Амару. Но когда я нежно назвала его сыном, он был так добр, что не только снял цепи с моего мужа, но полностью освободил его. Теперь царь Амар в гневе и хочет убить командующего. Его повесят через несколько дней. Пожалуйста, помоги мне, я очень хочу спасти его.

— Не волнуйся, — успокоила ее вторая царица. — Я помогу. Твой сын будет спасен. Царь Амар влюблен в нашу дочь, но нам с мужем он совершенно не нравится, поэтому мы отказали ему в браке с нашей дочерью. Дочь тоже любит его, но она не хотела ослушаться нас, ведь мы очень любим ее. Но теперь мы сможем освободить командующего в обмен на согласие выдать за него дочь.

Мы совсем не боимся царя Амара, поскольку знаем, что мы намного сильнее его. Поэтому он и не напал на нас, когда мы не отдали ему дочь. Теперь он получит нашу дочь в жены, но с условием, что освободит командующего. Если командующий захочет остаться на службе у царя Амара, это его дело. Но Амар должен освободить его.

По просьбе царицы царь отправил послание царю Амару:

«Мы готовы отдать тебе нашу дочь в жены, но при условии, что ты освободишь своего командующего».

Когда царь Амар прочел письмо, он так обрадовался, что бросился в тюрьму, где был заключен командующий и собственноручно выпустил его со словами: «Наконец-то моя мечта исполнится. Теперь я могу отпустить тебя, это ничто в сравнении с тем, что я получу. Иди куда хочешь. Если хочешь, ступай к царице, своей названой матери, и возглавь ее армию. Если хочешь, можешь остаться со мной. Женившись на принцессе, я получу все, что мне нужно. Она так прекрасна и внешне и внутренне. Я не решался напасть на ее отца, зная, что не могу сравниться с ним ни в храбрости, ни в силе. Но теперь он добровольно отдает мне свою дочь, и я так благодарен ему. Я также благодарен тебе. Сокровенное желание моего сердца исполнилось благодаря неисповедимым путям Господа».
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Царь Фатул 

Жил однажды благочестивый царь Фатул, который правил своим царством с величайшей заботой и состраданием. Само его имя вдохновляло придворных. У него почти не было врагов, все были его друзьями.

Но, увы, был человек, который не выносил царя, и им был его младший брат, которого звали Кабу. Кабу ужасно завидовал, что Фатул правит. «Все восхищаются царем, — думал Кабу, — а до меня никому нет дела. Если бы я стал царем, я бы правил царством мудрее, более божественно и бережно, чем мой брат. Ах, только бы у меня появился шанс!»

Однако подданные царя Фатула считали Кабу никчемным. Они говорили Кабу: «Твой брат позволяет тебе жить во дворце. Скажи ему за это спасибо. Мы никогда не признаем тебя своим царем. Вас нельзя даже сравнить».

Это злило Кабу, и он чувствовал себя несчастным. Но что он мог поделать? Даже если бы он сверг своего брата, народ бы не допустил, чтобы он стал их царем. Поэтому он решил, что самый лучший способ взойти на престол — убить брата.

Царь Фатул догадывался, какие чувства кипели в Кабу. Он пожалел брата и сказал ему однажды: «Не убивай меня, Kaбу, это будет позором для царской семьи. Брат мой, я усердно старался служить своему народу, но сейчас с меня достаточно имени и славы. Если ты хочешь править царством, правь. Но только правь мудро. Я уступаю трон тебе и удаляюсь в лес молиться и медитировать. Всю свою оставшуюся жизнь я посвящу Богу».

Младший брат был так тронут, он припал к стопам старшего брата:

— Я приложу все усилия. Я всегда хотел взойти на трон. Обещаю, что не стану эксплуатировать своих подданных. Они очень дороги мне. Это огромная жертва с твоей стороны, и я глубоко благодарен тебе.

Когда царь покинул дворец, все в царстве горевали и плакали. Трудно даже представить себе, как переживали его преданные. До опушки леса царя провожали тысячи людей, и возвращались с тяжелым сердцем.

Когда Кабу стал править, ему не давала покоя одна мысль — что будет, когда сын Фатула, Гокул, повзрослеет. Он рассуждал: «Сейчас Гокул мал, но пройдет всего несколько лет, и он захочет оспорить мое право на трон, и тогда народ будет на его стороне». Поэтому Кабу приказал сослать Гокула и его мать в ссылку.

Как бы Кабу ни хотел завоевать симпатии народа, ему этого не удавалось. Когда он совершал что-то хорошее, люди принимали это за обман и искали скрытые мотивы. За любым хорошим поступком им виделась неискренность или тайный умысел. Никто не слушался Кабу, все только ненавидели его. Это расстраивало и злило Кабу.

Так продолжалось несколько лет, но царю Кабу так и не удалось добиться расположения народа. В конце концов он заявил: «Довольно, если народ не любит меня, зачем мне править царством? Мне не нужны такие подданные. Я могу жить сам по себе и быть счастливым».

Он подумал о своем старшем брате: «Мой брат был счастлив, когда был царем. Но теперь он бесконечно счастливее. Он молится и медитирует в лесу, питаясь плодами и орехами. Он так счастлив в лесу. Я всегда хотел счастья, это было моим единственным желанием. Я думал, что обрету счастье, став царем, но теперь понял, что, оставаясь царем, я никогда не буду счастливым».

Кабу отправился в лес, чтобы уговорить брата снова занять трон. Но Фатул отказался вернуться: «Я получаю здесь истинную радость. Раньше моя радость не была полной. Я все время боялся, что другие цари нападут на мое царство, или министр станет строить козни, или же подданные восстанут против меня. Я был раздираем всевозможными страхами, волнениями и беспокойствами. Но теперь я обрел покой и радость, и эту радость никто не может у меня отнять. Я не вернусь в царство».

Кабу долго умолял Фатула вернуться: «Пожалуйста, я всеми способами пытался быть хорошим правителем, но подданные не верят в мою искренность».

«Это происходит потому, — ответил Фатул, — что начало твоего путешествия не было божественным. Все любили и почитали меня. Ты же был единственным, кто таил зависть. Бог привел меня в этот мир на несколько лет раньше, чем тебя. Поэтому я стал царем. Отец любил нас одинаково. Как ты думаешь, что он чувствовал на том свете, когда тебя так обуревала зависть, что я был вынужден оставить трон?»

Несколько министров, пришедших с Кабу, стали упрашивать:

— Царь Кабу, возвращайся во дворец. Кто-то же должен быть царем.

— Нет, я не вернусь, — ответил младший брат. — Я тоже буду молиться и медитировать.

Министры стали смеяться, услышав это заявление. Кабу рассвирепел:

— Вы мои подданные и смеете смеяться надо мной?! Вы думаете, что я не способен молиться и медитировать, как мой брат?

— Конечно, способен, — ответили министры. — Но эта способность у тебя еще недостаточно проявлена. Возможно, через несколько инкарнаций так и будет.

Это сильно задело Кабу.

— Я не выйду из леса, — сказал он. — Я останусь здесь и буду молиться и медитировать вместе со своим братом.

— Я не возражаю, — вмешался Фатул, — но для этого тебе требуется больше чистоты.

— Что ты имеешь в виду, брат?

— Чистота — объяснил Фатул, — это искреннее и одухотворенное расширение сердца. Если твое сердце не расширится, ты не сможешь наслаждаться радостью, как я. Мое сердце расширилось, и я стал единым со всеми подданными. Мое сердце расширилось, и я уступил трон тебе. Поэтому я был, есть и буду счастлив. Я получаю радость благодаря своему сердцу чистоты.

— Я ничего не знаю о чистоте и не хочу ничего знать, — ответил Кабу. — Но я знаю, что если ты будешь моим проводником, моей Полярной звездой, я буду счастлив. Если ты будешь вести меня, я непременно обрету счастье и покой. Поэтому я остаюсь здесь, я не вернусь в царство. Оно принадлежало тебе, и тебе я возвращаю его.

Фатул отказался от царства. Кабу продолжал настаивать, и тут один из министров сказал:

— Если оба брата останутся в лесу, кто будет править? Вы оба поступаете несправедливо по отношению к своим подданным. Кто-то из вас должен вернуться — это ваш долг. Если Фатул, став санньясином, не хочет возвращаться, то пусть вернется Кабу. Он так жаждал власти и славы, и отказаться от них навсегда — это поспешное решение.

— Если я чего-то хочу, я добиваюсь этого. Так что я остаюсь с братом, служение ему будет моей величайшей радостью, — ответил Кабу.

Другой министр очень почтенного возраста сказал:

— Все будут счастливы, и ты, и твой старший брат, и я, если мы поступим следующим образом. У тебя есть дочь, у твоего брата есть сын. Ты первым делом отправил сына и жену своего брата в ссылку. Как низко ты поступил после того, как твой брат отказался ради тебя от трона! Тебе следовало оставить его сына и жену во дворце, окружив их любовью и заботой. Где было твое чувство долга?

— Пожалуйста, не напоминай мне о прошлом, — ответил Кабу. — Я раскаиваюсь за все свои ошибки. Скажи, что нужно сделать. Я сделаю все для своего племянника. Я освобождаю его немедленно. Прости меня, из страха я поступил низко и небожественно. Я думал, что, когда мальчик вырастет, люди пойдут за ним, а меня свергнут с престола. Поэтому я выслал его. Но теперь мне не нужно царство. Мне нужно высшее царство, божественно чистое, божественно просветляющее царство.

— Тогда твоя дочь должна выйти замуж за сына твоего брата, — сказал пожилой министр. — Пусть они правят царством. Они очень достойные люди, которые вернут царству его прежнюю славу. Твой брат счастлив, потому что он стал санньясином и отрекся от всего земного. Бог — его единственный Друг. С этого момента ты тоже обретешь счастье, ибо твоим проводником, твоим компасом станет твой старший брат. Ты станешь счастливым, потому что начнешь духовную жизнь, которая является истинной жизнью. Все мы будем счастливы, если на трон взойдут хороший царь и хорошая царица. Твоя дочь и сын твоего брата — прекрасная пара, мы будем служить им верой и правдой. Мы будем счастливы, очень счастливы, если они будут вести и направлять нас.

— Мы так и сделаем, — заверил министров Кабу. — Ты, министр, займешься приготовлениями к свадьбе. Я не вернусь. Я остаюсь здесь, рядом с братом до конца своих дней. Освободи моего племянника и попроси у него прощения от моего имени. Жени его на моей дочери, и пусть они мирно правят царством. Пусть все наслаждаются покоем. Покой — это удовлетворение, а удовлетворение — это все.

24 января 1979

Часть 6 

Царь Яяти отправляется на Небеса 

Жил когда-то добрый царь по имени Яяти. Он правил царством долгое время, а затем передал правление своему сыну Пуру и удалился в лес. Там он долгое время предавался аскезам. После смерти он вознесся на высшие Небеса.

Когда он прибыл на Небеса, Господь Индра спросил его:

— Как ты попал сюда?

— Я больше других предавался аскезам, — ответил царь Яяти. — Благодаря тому, что я практиковал аскетизм, я здесь.

Господь Индра рассердился:

— Ты преисполнен гордыни, я не потерплю этого. Только мне с моей неограниченной силой подобает быть столь гордым.

Царь был поражен поведением Индры. Он не мог поверить своим ушам.

— Ты должен вернуться на землю, — продолжал Индра. — Я не позволю тебе остаться здесь, на Небесах.

Бедный Яяти был уже готов последовать приказу Индры и вернуться на землю, как вдруг неожиданно появился его внук Аштака. Его сопровождали двое друзей, Васуман и Шиви. Аштака сказал своему деду:

— Пожалуйста, останься с нами на высших Небесах. Я дам тебе приют. Здесь, возможно, не так прекрасно, как ты заслуживаешь, но, пожалуйста, прими скромное предложение наших сердец.

Васуман и Шиви присоединились к его приглашению:

— Мы бы почли за честь дать тебе приют здесь, о Яяти. Останься.

Услышав это, Индра воспылал гневом:

— Какое вы имеете право предлагать этому бессовестному гордецу остаться здесь? Небеса полностью мои, здесь все принадлежит мне. Я запрещаю вам давать ему приют на моих Небесах.

— Пожалуйста, Индра, — стали просить три друга, — мы умоляем тебя позволить Яяти остаться с нами.

— Ах, так, — закричал Индра, — раз вы посмели ослушаться меня, то вы, все четверо, отправитесь на землю!

— О нет! — воскликнули трое друзей.

Но Индра заставил их вернуться на землю вместе с царем Яяти. Вернувшись на землю, они стали очень одухотворенно молиться и медитировать. Спустя несколько лет Яяти уже опять мог отправиться на Небеса. Сила медитации наделила Яяти способностью покинуть тело и вернуться на Небеса.

Но Аштака, Васуман и Шиви еще не обладали такой способностью, поэтому Яяти сказал им:

— У меня есть сила отправиться на Небеса, но я не оставлю вас. Вы трое были очень добры ко мне там, на Небесах, поэтому я подожду вас.

— Нет, ты должен идти, — тут же ответили три друга. — Когда придет наше время, и мы обретем такую же способность и будем просветлены так же, как ты, тогда и мы вознесемся на Небеса.

— Нет, я не могу так поступить, — ответил Яяти. — Я останусь здесь и буду ждать вас.

Царь ждал до тех пор, пока, наконец, трое друзей тоже получили способность отправиться на Небеса.

На этот раз Индра снова спросил Яяти:

— Как ты попал сюда?

Яяти мудро ответил:

— О, я немного практиковал аскетизм, но мне удавалось это лишь благодаря твоей Милости. И даже то, что я стал аскетом, было знаком твоей Милости.

Индра был чрезвычайно доволен ответом Яяти.

— Мне по душе твое смирение, Яяти. Теперь ты можешь оставаться на Небесах сколько пожелаешь. Ты можешь оставаться, поскольку ты постиг настоящий смысл смирения.
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Почему в Англии светит солнце 

Однажды в индийскую деревню прибыл английский офицер. Этой деревне повезло – в ней было несколько хорошо образованных людей, некоторые из них владели английским языком. В тот день, когда офицер находился у деревенского старосты, два человека пришли к старосте с жалобой друг на друга. Первый сказал:

— Сэр, у этого человека я купил участок земли, чтобы выращивать на нем рис. Однажды, вскапывая землю, я нашел несколько золотых монет.

— Так в чем же проблема? — спросил староста.

— Я прошу его взять эти золотые монеты, — продолжал человек, — поскольку они не принадлежат мне. Я купил только землю, я не покупал этих монет.

— Сэр, как же я могу взять эти деньги? — сказал второй человек. — Когда я продал ему землю, все, что было в земле, стало его. Монеты по праву принадлежат ему, поэтому я не могу взять их. Это будет нечестно.

Первый человек опять продолжал настаивать:

— Если я возьму монеты, сэр, то это будет нечестно с моей стороны, ведь я не платил за них.

Так они продолжали спорить в присутствии старосты. Наконец староста сказал:

— Вашим аргументам не будет конца.

— Тогда можешь ли ты рассудить нас? — спросили оба человека.

— Да, могу, — ответил староста. — У тебя есть сын? — обратился он к первому человеку.

— Да, — ответил тот.

— А у тебя есть дочь? — спросил староста у второго.

— Да.

— Тогда, — объявил староста, — все очень просто. Я отдаю эти золотые монеты для твоей дочери. Твоя дочь и его сын поженятся, и дочь в качестве приданого принесет эти монеты в дом мужа. И они заживут очень счастливо.

Оба горячо поблагодарили старосту:

— Твоя мудрость спасла нас. Мы непременно послушаемся твоего совета.

Англичанин наблюдал за всей этой сценой. Когда двое споривших ушли, он сказал старосте:

— Я просто поражен, что на земле существуют такие люди, тем более здесь, в Индии? Почему в Индии такие святые люди?

— Здесь люди искренние, — ответил староста. — Они не могут поступать по-другому. Подобное благородство и искренность для них естественны. А если бы это произошло в Англии, как бы вы поступили на моем месте?

— Я бы дал каждому хороший подзатыльник и забрал монеты, сказав, что они принадлежат правительству.

Староста немного помолчал, затем спросил англичанина:

— А солнце в Англии светит?

— Конечно.

— А луна у вас есть?

— Конечно, — ответил англичанин.

— И звезды есть?

— Конечно.

— А дождь и вода?

— Разумеется.

— И у вас есть животные и птицы?

— Ну, конечно же!

Староста вскочил на ноги:

— Ах, наконец-то я понял! Бог дал Англии солнце, луну, звезды и воду, но они предназначены не англичанам, а невинным птицам и животным, которые там живут. А вам, англичанам, Бог никогда бы не дал солнце, луну, звезды и воду.

Офицер все понял.
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Три куклы императора 

Жил однажды царь, у которого был очень мудрый министр. Все восхищались мудростью этого министра.

Царь был близок с императором. Однажды император подарил царю три куклы и сказал:

— Я буду очень счастлив, если твой министр или кто-то другой скажет мне, какая кукла самая лучшая, какая второго, а какая — третьего класса.

Царь от души поблагодарил императора:

— О император, я так благодарен тебе за твой подарок. Я всегда ценил нашу дружбу и с радостью попрошу моих придворных и подданных оценить этих кукол.

На следующий день царь пригласил всех своих блистающих умом друзей и придворных осмотреть кукол. Все рассматривали кукол, некоторые брали их в руки и изучали со всех сторон. Затем они заключили: «О царь, извини, но все три куклы кажутся нам абсолютно одинаковыми. Либо все они первого класса, либо второго, либо третьего — трудно сказать какого. Но к какому бы классу они ни относились, — это один и тот же класс. Это все, что мы можем сказать».

— Меня не устраивает такой ответ, — сказал царь.

Затем он обратился к мудрому министру:

— Почему ты молчишь? Ты самый мудрый из нас. Почему ты ничего не сказал об этих куклах?

— Что же я могу знать о куклах? — ответил министр.

— Пожалуйста, — попросил царь, — ты должен помочь мне. Если и ты не сможешь дать правильного ответа, что тогда император скажет о моем царстве? Он будет думать, что у нас нет умных людей.

— Позвольте мне взять кукол домой и рассмотреть их, — согласился в конце концов министр.

— Возьми, — сказал царь. — Можешь держать их у себя несколько дней, пока не найдешь ответа. Иначе я не знаю, что мне делать.

Министр забрал кукол с собой. Рассматривая их дома, он заметил, что, хотя все куклы казались одинаковыми, они все же имели небольшие различия. У одной куклы было одно отверстие в ухе. У другой было по отверстию в обоих ушах, а у третьей одно отверстие было в ухе и одно во рту.

— Я нашел ответ!— воскликнул министр. — Кукла первого класса — та, у которой одно отверстие в ухе. Эта кукла участливо слушает одним ухом, а затем хранит услышанное в себе. Ничто не заставит ее выдать тайну. Эта кукла олицетворяет очень хороших людей. Когда такие люди слышат что-то, они никому не передают услышанного. Этот мир и без того несовершенен, поэтому они не хотят распространять сплетни.

Вторая кукла также хранит молчание, но что бы она ни услышала одним ухом, это тут же вылетает через другое. В ней ничто не задерживается. Все, что она слышит, — как хорошие и одухотворенные новости, так и небожественные, — влетает в одно ухо и вылетает в другое. Такие люди безразличны к тому, что творится в мире.

У третьей куклы одно отверстие в ухе и одно во рту. Как только она слышит что-то, ее нечестивый рот сразу же сообщает об этом всему миру.

Итак, первая кукла хранит молчание, поскольку знает, что мир полон порока, и не хочет усиливать невежество мира. Вторая кукла ко всему безразлична. Что бы она ни услышала, это влетает в одно ухо и вылетает в другое. А третья кукла немедленно рассказывает всему миру обо всем услышанном. Такой ответ и должен дать царь своему другу императору.

На следующий день министр сообщил свой ответ царю, и ответ был передан императору. Император сказал: «Министр абсолютно прав. Сейчас я вижу, что у царя действительно есть умные подданные». Царь щедро наградил министра за его божественную мудрость.
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Смерть министров 

В Индии было одно царство, в котором все министры были очень плохими и безнравственными до мозга костей. Они убивали царей одного за другим, так что каждый новый царь правил только в течение года, а то и меньше. Министры были очень коварными и безжалостными. Они получали огромное наслаждение убивая царей.

Однажды на трон взошел новый царь по имени Лара. Он считал, что теперь, когда он стал царем, его дни сочтены. «Что я могу предпринять, чтобы избежать этой участи? — спрашивал он себя. — Как я могу бороться с министрами, если они так могущественны и безжалостны? Не лучше ли смириться с судьбой?»

Все подданные очень любили царя Лару и были очень несчастны, зная, что его ждет та же участь, что и всех его предшественников. Жена царя, Джаянати, узнала, что министры замышляют убить ее мужа. Она хотела спасти его и горько плакала, поскольку не знала, что делать.

Однажды она сказала мужу:

— Ступай жить в лес. Мы с сыном можем остаться во дворце. Министры не станут убивать нас, мы не нужны им.

Твоя жизнь мне дороже, чем царство. Пожалуйста, иди в лес и живи там с миром. Только так ты сможешь спастись.

— Нет, я не могу так поступить, — возразил царь Лара. — Если я уйду, я возьму с собой тебя и нашего ребенка. Я должен заботиться о вас. Без вас я никуда не пойду.

Но царица настаивала, и царь в конце концов согласился:

— Хорошо, если ты настаиваешь, я уйду в лес. Но я переживаю за вас.

— Не беспокойся, — сказала царица. — Министры знают, что без тебя мы беспомощны. Они не тронут нас, когда ты покинешь царство. Какой от нас прок? Министры ничего нам не сделают.

Царь Лара удалился в лес. Теперь он не был соперником для министров. Но, увы, они стали мучить царицу. Они бросили ее в темницу и морили голодом. В конце концов они решили убить ее.

Несмотря на все это, царица хранила молчание. Даже когда она была на волоске от смерти, она не проронила ни слова.

Но в государстве были люди, которые очень любили царскую чету. Они сильно разозлились на министров. «Пришел конец нашему терпению. Мы уничтожим министров», — сказали они.

Они пошли в лес и рассказали все царю. Они попросили его вернуться, чтобы сражаться с министрами.

Хотя подданные и были верны царю, военные, к сожалению, находились в подчинении министров. Царь сказал: «Бесполезно сражаться с целой армией. Я ничего не смогу сделать. Моей жене и сыну неоткуда ждать помощи. Сейчас я могу только плакать и сокрушаться о моей царице. И я отлично знаю, что после того, как они убьют ее, они убьют и меня. Поэтому я отдаю свою судьбу на Волю Бога».

Как только царь произнес: «На Волю Бога», что-то произошло. Неожиданно солдаты почувствовали, что, слушаясь министров, они поступают небожественно. И тогда солдаты пустились на хитрость. Их командир сказал министрам:

— Мы должны убить всех подданных, которые все еще хранят добрую память о царе и царице.

— Хорошая идея, — согласились министры.

— Тогда позвольте нам пойти и уничтожить их! — закричали солдаты. — Мы должны разрушить все близлежащие деревни!

Но, встретившись с людьми, преданными царю и царице, солдаты сказали им:

— Мы на вашей стороне. Мы тоже преданы царю и царице. Мы будем слушаться вас и сделаем все, что вы скажете.

Все подданные сказали: «Надо убить министров!» И министры были убиты. С тех пор царь, царица и их подданные жили мирно и счастливо.
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Как деньги портят людей 

Жили однажды два друга. Они очень дорожили своей дружбой и любили друг друга. Один из них решил отправиться в паломничество. Его звали Ракхал. Ракхал был весьма состоятельным человеком. Он взял с собой в путешествие небольшую часть своих денег, рассудив так: «Зачем брать с собой все деньги? Лучше я оставлю их у своего друга Рибху. А когда я вернусь, я заберу их обратно».

Ракхал положил 10 000 рупий в небольшую коробку и отправился к другу. Рибху медитировал под деревом рядом со своим домом.

— Пожалуйста, сделай мне одно одолжение, — обратился к нему Ракхал.

— Конечно, мы ведь близкие друзья, — ответил Рибху. — Я сделаю для тебя все, о чем ты просишь.

— Здесь мои деньги, — произнес Ракхал. — Пожалуйста, сохрани их для меня. Завтра я отправляюсь в Бенарес и другие святые места. По возвращении я заберу свои деньги.

— Конечно! Я сохраню их, — сказал Рибху, взял бумагу и написал расписку. — Вот тебе расписка.

— Что за оскорбление! Мы ведь друзья! — воскликнул Ракхал. — Если я не могу доверять тебе, то кому же еще я смогу доверять во всем этом Божьем мире? Я доверяю тебе как самому себе. Пусть мои деньги хранятся у тебя.

— Я очень рад, что ты так доверяешь мне, — сердечно поблагодарил его Рибху.

— А я рад, что у меня есть такой близкий друг.

Оба были очень счастливы. Рибху пригласил Ракхала на ужин.

— Ты отправляешься завтра в дорогу, — сказал он. — Счастливого тебе и безопасного пути. Я буду рад вскоре снова увидеться с тобой и надеюсь услышать твои рассказы обо всех святых местах. Они очень помогут мне в духовной жизни.

Итак, Рибху взял на хранение деньги Ракхала до его возвращения.

Спустя два месяца Ракхал вернулся из паломничества. Он пришел к Рибху, и тот был очень вежлив и гостеприимен. Они немного побеседовали, а потом Ракхал сказал:

— Я хотел бы забрать свои деньги.

— Какие деньги? — спросил Рибху.

Ракхал не мог поверить своим ушам.

— Накануне отъезда я дал тебе на хранение деньги.

— Не ври мне, — ответил Рибху.

— Разве ты не помнишь? Ты тогда медитировал под деревом.

— Тогда покажи мне расписку, — потребовал друг.

— Я не брал никаких расписок. Ты хотел дать ее мне, но я сказал, что это будет оскорблением нашей дружбы, ведь мы были близки друг другу. Но теперь я вижу, что это не так.

— Нет, — ответил Рибху, — все это ложь. Ты не давал мне никаких денег. Ты только поужинал в моем доме и затем ушел.

— Хорошо. Я иду к деревенскому старосте.

Он отправился к деревенскому старосте, который был еще и судьей, и сообщил ему о случившемся. Староста вызвал Рибху, и оба друга предстали перед ним в зале суда.

Староста спросил Рибху:

— Ты брал у него деньги на хранение до его возвращения?

— Нет, — ответил Рибху. — Он лжет. Мы близкие друзья. Если бы он дал мне деньги, то я, конечно, был бы рад вернуть их ему. Наверное, он потерял их во время путешествия. Мы были лучшими друзьями, но с тех пор, как он вернулся, он ведет себя как ненормальный.

Тут Ракхал не выдержал и заплакал:

— И это называется дружбой! У меня больше никогда не будет друзей, после того, как мой лучший друг предал меня.

— Ты уверен, что давал ему деньги? — спросил староста Ракхала.

— Я дал ему деньги, — сказал Ракхал. — Я бы никогда не стал винить его, ведь он был моим лучшим другом.

— Есть ли у вас свидетели? — спросил староста.

— Нет. Это было вечером, и вокруг никого не было.

— Даже дети не играли возле дерева? — спросил судья.

— Нет.

— Тогда что я могу поделать? — произнес староста.

— Ты должен верить мне, — твердил Ракхал.

— Как же мне верить тебе? Это всего лишь твои обвинения. Попроси дерево прийти ко мне и рассказать все, что произошло тогда между вами.

— Как же дерево может прийти? — спросил в недоумении Ракхал.

— Может. Пойди и попроси дерево прийти сюда, — настаивал судья. — Дерево обязательно придет. Все деревья послушны мне, поскольку я божественно справедлив и нежно люблю все творение Бога. Дерево несомненно придет.

Ракхал думал, что судья насмехается над ним. «О Бог, я потерял своего друга, я потерял свои деньги. Что же мне теперь делать? — спрашивал он себя. — Даже судья смеется надо мной». В подавленном состоянии он отправился домой.

Тем временем прошло пять минут, десять минут, полчаса, два часа. Судья начал терять терпение. Он предполагал, что Ракхалу потребуется не больше пятнадцати минут, чтобы сходить к дереву. Поэтому судья собирался уже отправить кого-то за Ракхалом.

— Ракхал должен принести мне ответ этого дерева, — объяснил староста. — Мне необходимо знать, что скажет дерево.

Тогда Рибху произнес:

— Я знаю, где дерево. Оно довольно далеко. Я думаю, что он даже не пошел туда, потому что путь неблизкий.

— Ты знаешь, где находится дерево? — спросил судья. — Но ты не знаешь, куда делись деньги? Если он не давал тебе денег под этим деревом, тогда откуда тебе известно, где находится это дерево?

— Это-то я знаю, — сказал Рибху.

— Это говорит о том, что он все-таки давал тебе деньги, — произнес староста. — Деньги портят людей. Ты получил 10 000 рупий, и они совершенно испортили тебя. Ты должен вернуть их хозяину. Ты не выйдешь из зала суда до тех пор, пока не вернешь деньги.

— У меня нет с собой денег. Они дома.

Судья отправил Рибху за деньгами в сопровождении двух охранников. Когда Рибху вернулся, судья сказал:

— За то, что ты солгал, за то, что оклеветал честного человека, и за то, что ты отнял у меня драгоценное время, я оштрафую тебя на 200 рупий.

— О Бог, я же возвращаю деньги. Почему я должен еще что-то платить? Это мне полагается вознаграждение за то, что я сохранил деньги моего друга, — возразил Рибху.

— Нет, — сказал староста. — Лгать и обманывать лучшего друга — это ужасное преступление. Ты должен заплатить 200 рупий.

— Хорошо. Но могу ли я хотя бы рассчитывать снова на дружбу и расположение Ракхала?

— Это возможно. Но ты настолько подлый, что я посоветую ему не дружить с таким человеком.

Спустя некоторое время вернулся Ракхал, и староста отдал ему деньги. Ракхал хотел тут же вручить половину денег другу.

— Он хранил мои деньги. Наконец-то он сказал правду, и я хочу дать ему часть денег.

— Я прибег к хитрости и заставил его признаться, поэтому он и вернул тебе деньги, — сказал староста.

— Тогда я отдам часть денег тебе.

— Я не возьму никакой награды. Я служу людям бескорыстно, — ответил староста. — Я достаточно богат, и мне не нужно работать. Так что, не предлагай мне денег. Все, что я хочу, — это справедливости в моей деревне. Теперь оба отправляйтесь домой. А тебе, Ракхал, я хочу дать один совет: никогда не води дружбы с теми, кто обманывает и предает друзей.

22 января 1979

Лесоруб и парикмахер 

Жили когда-то лесоруб и парикмахер. Однажды парикмахер пришел к лесорубу и сказал:

— Я хочу купить у тебя дров.

Дрова лесоруба лежали на спине у его осла.

— Прекрасно, — обрадовался лесоруб. — Сколько тебе нужно?

— Все, что у тебя есть, — ответил парикмахер. Лесоруб отдал ему дрова и сказал:

— А теперь, пожалуйста, заплати мне.

— Нет, — ответил парикмахер. — Сначала ты должен отдать мне все дрова, иначе я не заплачу тебе.

— Я не могу отдать тебе этот последний кусок дерева. Он всегда привязан к спине осла и служит основанием для новой связки дров.

— Ты должен отдать мне все дрова, — настаивал парикмахер.

— Не могу, — снова ответил лесоруб. — Этот кусок всегда остается на осле.

— Тогда я не стану платить тебе, — заявил парикмахер. — Я же договаривался за все дрова. Поскольку ты не отдал мне всех дров и я потерял из-за тебя столько времени, я заберу часть дров бесплатно.

Лесоруб попытался остановить его, но парикмахер был так силен, что лесорубу ничего не оставалось, как позволить ему забрать дрова.

— Этот парикмахер такой жулик! — закричал лесоруб. Недолго думая он пошел к деревенскому старосте и пожаловался ему на парикмахера.

Староста сказал:

— Отплати ему той же монетой. Тогда все станет на свои места.

Через несколько недель лесоруб пришел в парикмахерскую и сказал:

— О, я так рад видеть тебя снова. Мы давно не виделись. Со мной пришел мой друг. Сначала ты подстриги и побрей меня, а потом я приведу своего друга.

Парикмахер был очень рад, что к нему пришли сразу два клиента.

— Прекрасно, — ответил он и взялся за работу. Когда он закончил, лесоруб сказал:

— Превосходно! Сейчас я схожу за своим другом. Когда ты побреешь его, я заплачу за нас обоих.

Лесоруб вышел и завел в парикмахерскую своего осла.

— Я заплачу только тогда, когда ты побреешь моего друга.

— Ты мошенник! — закричал парикмахер. — Как я буду брить этого осла?

— Пожалуйста, — упрашивал его лесоруб. — Посмотри, какая у него борода, а усы просто ужасны! Если ты не побреешь его, я не заплачу за свою стрижку и бритье. Это же мой друг, лучший друг. Ты видел его несколько недель назад. У меня нет более близкого друга на земле, чем этот осел. Он мой единственный друг.

Парикмахер пришел в бешенство:

— Ты должен заплатить!

Лесоруб спокойно ответил:

— Когда ты покупал у меня дрова, ты хотел взять их все, а я не мог отдать всю связку, поэтому ты забрал часть дров, но не заплатил мне. Сейчас я зашел к тебе, чтобы подстричься и побриться, и предупредил тебя, что у меня есть друг, которому тоже необходимо побриться. Теперь ты отказываешься брить моего друга, так почему я должен платить тебе, парикмахер?

Лесоруб забрал своего осла и ушел. Парикмахер был так зол, что немедленно поспешил к старосте. Староста помнил жалобу лесоруба и поэтому просто сказал: «Зуб за зуб».
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Сон, ты открыл мне глаза, но разбил мое сердце! 

Жил хороший и добрый царь. Все любили его. У царя был сын, которого тоже любили все подданные. Однажды царю приснилось, что его сын убит в бою. Поэтому он решил: «Никогда не позволю сыну воевать. Пусть остается во дворце. Поскольку он уже достиг совершеннолетия, я найду для него самую красивую девушку в царстве, пусть женится».

Итак, царь нашел самую красивую девушку и попросил ее стать женой принца. Девушка была так счастлива и горда, что ей сделали такое предложение, что с радостью согласилась. Молодые жили во дворце и были очень счастливы. И вот однажды к царю прибежал взволнованный гонец и доложил:

— О царь, наша деревня на грани уничтожения. Дикий вепрь повадился совершать набеги. Все до смерти перепуганы. Мы не можем работать, мы не можем есть, мы ничего не можем делать. Он такой свирепый, сметает все на своем пути.

Пожалуйста, отправь своего сына. Пусть он убьет вепря.

— О нет, я не могу отправить сына. Я попрошу командующего армией. Пусть он справится со зверем.

Тот сразу согласился, но принц возразил:

— Нет, отец, мне стыдно за себя. Все думают, что от меня нет никакого толку. Все подданные видят, что я не сражаюсь, а все время провожу с женой. Я хочу доказать им, что умею владеть луком и мне не составит труда убить вепря.

— Нет, я видел сон, в котором ты был убит в сражении. Я не могу отпустить тебя.

— Это всего лишь твое воображение. Меня не убили. И, кроме того, это вовсе не сражение. Это всего лишь дикий кабан. Я справлюсь с ним.

Но царь не соглашался.

— Отец, если ты не позволишь мне, тогда я навсегда покину дворец.

— О нет, сын, только не это, — встревожился царь. — Будь по-твоему, ступай и убей этого зверя.

Принц уже готов был уйти, но царь остановил его:

— Подожди минуту. У нас ведь гостит твой друг, сын моего хорошего друга, царя. Я буду рад, если этот принц пойдет с тобой.

— Мне не нужна ничья помощь. Все знают, что он герой, но в этот раз мне хочется доказать, что я тоже великий воин.

— Вы должны пойти вместе, поскольку вы друзья, — настаивал царь.

— Хорошо. Он пойдет со мной, — ответил принц. — Пусть увидет, на что я способен. У меня никогда не было возможности продемонстрировать свои способности.

— Да, да, сын. Покажи ему, на что ты способен.

Итак, второй принц отправился с ним. Когда они увидели вепря, принц прицелился, выпустил стрелу и сразил кабана наповал. Принц подбежал к зверю, радуясь, что убил его.

Его друг, наблюдавший за всем этим издалека, был очень рад успеху принца. Но вдруг он заметил, что вепрь шевелится. «О мой Бог, значит, зверь все еще жив. В любой момент он может вскочить и заколоть моего друга. Все равно все уже знают, что убил зверя принц. Если я выстрелю, все подумают, что я только дурачусь, стреляя в мертвого вепря». И вот он выстрелил, но, о ужас! — стрела попала в его друга и убила его. Принц был потрясен. «Что я наделал?! Я же всегда был хорошим стрелком!» — кричал он.

Многие люди были свидетелями этой сцены. Они-то и доставили мертвого принца и его друга во дворец. Царь не смог сдержать рыданий:

— Я хотел избежать этого, но не смог. Я знал, что мой сын будет убит. Такова его судьба. Пусть сосед идет с миром. Я буду оплакивать потерю моего мальчика. Что толку наказывать сына моего дорогого друга? Он также дорог мне. Это я велел ему сопровождать моего сына, зная, что сын не такой уж хороший воин и плохой стрелок.

Для принца соорудили погребальный костер. Отец, мать, друзья и родственники, — все горевали и плакали. Это было очень печальное зрелище. За несколько часов царица, некогда прекрасная, превратилась в старуху. Она не находила себе места от горя. Все жители царства пребывали в горе и скорби.

Но как только огонь разгорелся, второй принц неожиданно прыгнул в погребальный костер и сгорел заживо.

— Что я скажу его отцу? — причитал царь.

— А что скажет царь? Его сын убил нашего сына, — ответила царица.

— Но это я послал сына моего друга вместе со своим сыном на вепря.

Царь некоторое время молчал. Затем он произнес:

— Мой сон, мой сон. Всегда верьте снам. Я говорил своему сыну: «Что бы ты ни видел во сне, верь этому». Сон предупреждал меня, но я не придал этому должного значения. Вот почему сегодня я потерял своего единственного сына и сына своего друга, которого тоже очень любил. Сон призывал меня быть осторожным, но мой сын не верил ему, а я не проявил настойчивости. О сон, ты открыл мне глаза, но разбил мое сердце!
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Бог хотел сохранить тебе жизнь 

В одном индийском городе построили большой храм. Внутри храма стояло несколько статуй, предназначенных для пуджи, и у каждого входа стояла статуя Господа Шивы. Эти статуи были сделаны из золота и украшены бриллиантами. Поэтому к каждой двери храма было приставлено по три стражника.

Однажды знаменитый лучник из другого города проходил со своим сыном мимо храма. Один из стражников строго сказал им:

— Всякому, кто проходит здесь, подобает кланяться статуе Господа Шивы.

— О, прошу прощения, — ответил лучник, — я не знал об этом, — и поклонился статуе.

Но его сын не стал кланяться.

— Кто такой Шива, в конце концов? — спросил он.

— Он один из космических богов, он очень сильный, очень добрый, очень великий и очень хороший, — сказал отец. — Поэтому, пожалуйста, поклонись ему.

— Если вы хотите стоять рядом со статуей, то поклонитесь ей, — продолжал страж. — А нет, ступайте своей дорогой.

Но мальчик ответил:

— Нет, я не хочу уходить отсюда, и я не хочу кланяться вашему Господу Шиве.

Тогда стража арестовала отца и сына и привела их к главному священнослужителю. Священник провел их в храм. Когда отец и сын увидели прекрасные статуи и великолепное убранство храма, они были поражены.

Главный священник сказал:

— Вы отказались поклониться Господу Шиве, за это вы должны понести наказание. Но мы дадим вам еще один шанс. И хоть это мальчик не соизволил почтить статую Шивы поклоном, отец тоже виноват, поскольку не учил ребенка духовным истинам с малых лет.

А сейчас ты пройдешь через испытание. Мы положим кокосовый орех на голову твоего сына. Поскольку ты — прославленный лучник, одним выстрелом ты должен будешь сбить кокос с его головы. Если у тебя это получится, мы освободим тебя и твоего сына. Если нет, мы посадим вас в тюрьму на несколько месяцев.

— Я не настолько глуп, — возмутился отец. — Если я промахнусь, то попаду сыну в глаз или нос. И хотя мне не занимать ловкости, я не хочу рисковать жизнью сына. Он для меня дороже самого дорогого.

— Отец, не беспокойся. Я знаю твои способности. Я знаю, что у тебя все получится, — успокаивал его сын.

— Если ты не сделаешь этого, — продолжал священник, — мы не отпустим вас домой.

В конце концов скрепя сердце отец согласился. Обуреваемый страхом и гневом, он прицелился и выпустил стрелу. Как только он выстрелил, мальчик вскрикнул от радости. Но отец, решив, что тот вскричал от боли, упал в обморок. Сын подбежал к нему:

— Отец, у тебя все получилось! Ты попал! Почему ты потерял сознание?

Когда отец пришел в себя, священник сказал:

— Теперь мы разрешаем вам уйти. Хорошо, что ты такой искусный стрелок, тебе удалось спасти сыну жизнь.

— Да, — сказал отец, — и я так рад, что твоя жизнь тоже спасена.

— Моя жизнь? — удивился священник.

— Да, — ответил лучник, — если бы я ранил или убил своего сына, если бы мой выстрел оказался неточен, я бы выпустил оставшиеся в моем колчане стрелы в тебя. Видишь, Бог хотел сохранить жизнь не только моему сыну, но и тебе тоже.
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Внешнее благословение Кришны — его внутренняя благодарность 

Жил когда-то один ужасный царь, которого звали Кангса. Трудно себе представить худшего и более небожественного человека, чем Кангса. Он был воплощением самой злой силы. Он зверски убил множество людей. Одно его имя вселяло в подданных невообразимый страх.

Однажды Кангса позвал своего министра.

— Все восхищаются Кришной, — сказал он. — Мы должны немедленно убить Кришну и его брата Балараму.

— Как же мы сможем убить их? — спросил министр.

— Нам удастся, только если заманить их обоих сюда. Иначе мы не сможем убить их, — сказал Кангса.

— Но под каким предлогом мы их вызовем?

— Мы скажем, что хотим оказать им почести за их величие и доброту, — продолжал Кангса, — и мы попросим дядю Кришны, Акруру, доставить их во дворец.

В это время Акрура был во дворце и случайно подслушал этот разговор. И, когда Кангса велел ему пригласить Кришну и Балараму во дворец, Акрура согласился: «Конечно, я приглашу Кришну и Балараму прийти к тебе». Но, прибыв к Кришне, он сказал:

— Я здесь, чтобы пригласить тебя и твоего брата Балараму во дворец, но обязан предупредить тебя, Кришна, что, как только вы войдете, Кангса и его министр схватят и убьют вас. Я знаю, своей духовной силой ты без труда можешь уничтожить этого человека. Ты — воплощение Господа. Но мое сердце велело мне предупредить тебя об их замысле. Если ты будешь готов, тебе будет проще. Я так рад, что могу служить тебе.

Кришна был доволен поступком Акруры.

— Мы так благодарны тебе за преданность и честность. Ты пришел пригласить нас, мы принимаем приглашение. Мы с Баларамой будем готовы. Как тебе известно, он великий воин, ему нет равных в искусстве владения булавой. Это он научил старшего сына Дхритараштры, Дурьодхану, сражаться на булавах.

Итак, Кришна и Баларама были осведомлены о намерении Кангсы напасть на них и были готовы к этому. Прибыв в царский дворец, они убили Кангсу, само воплощение зла.
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Великий мудрец Агастья 

Матерью Агастьи была Урваши, прекраснейшая нимфа, а отцом — космический бог Варуна. Сам Агастья был низкого роста, почти карлик, и его кожа была очень смуглой. Прежде чем стать великим мудрецом, он достиг совершенства в волшебстве и колдовстве.

Однажды в Гималаях собралось множество великих мудрецов и провидцев. Поскольку каждый обладал безграничной мудростью, все вместе они оказались очень тяжелыми. Тяжелыми были не их физические тела, а их мудрость. Когда столько мудрецов собралось вместе, земля стала опускаться.

Поскольку мудрость Агастьи была самой тяжелой, мудрецы решили, что ему следует оставить Гималаи и отправиться на юг. Безгранично мудрый Агастья согласился и пошел на юг.

По дороге он зачерпнул немного воды из Ганги и вылил ее в реку Кавери, находящуюся на юге. Он привел с собой нескольких сыновей и дочерей провидцев, а также сильных юношей. Он взял с собой все, что могло бы пригодиться для создания хорошей цивилизации.

Все высоко ценили Агастью: и мудрецы — за то, что он внял их просьбе, и люди, которых он привел с собой, и жители юга. Он стал настоящим объектом поклонения. Благодаря своему знанию, мудрости и советам он стал мудрейшим из мудрецов юга.

Агастья очень хорошо известен на юге Индии. Именно он заложил фундамент науки и литературы в этой части Индии и ввел тамильскую грамматику. Кроме того, Агастья был искусен в астрологии, магии, волшебстве и многом другом.
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Агастья и горы Виндхья 

Однажды горы Виндхья стали причиной серьезных проблем для космических богов. С каждым днем они поднимались все выше и выше и почти достигли высоты Гималаев. Они становились настолько громадными, что могли преградить путь Солнцу. Но космические боги ничего не могли поделать, потому что горы не привыкли никому подчиняться. Они росли все выше и выше, и боги были очень обеспокоены этим.

Горы Виндхья поклонялись Агастье, он был их Гуру. Поэтому космические боги умоляли Агастью сделать что-нибудь, чтобы горы перестали расти.

И вот однажды Агастья предстал перед Виндхья. Как только горы увидели его, они склонились перед ним в восхищении и благоговении. Агастья сказал горам:

— Я очень доволен вами.

— Мы так рады, что ты пришел, — ответили горы. — Пожалуйста, скажи, что мы можем сделать для тебя. Мы исполним все, о чем бы ты ни попросил.

— Мне ничего от вас не надо, — ответил Агастья. — Я высоко ценю ваше почитание, любовь и преданность. Но если вы хотите порадовать меня, оставайтесь склоненными.

Сейчас я ухожу в паломничество. Пока я не вернусь к вам, пожалуйста, оставайтесь в таком положении. Я глубоко ценю вашу преданность и любовь ко мне.

Агастья ушел в паломничество и больше не вернулся. С тех пор горная цепь Виндхья остается склоненной.
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Агастья проглатывает океан 

Между космическими богами и демонами часто случались войны.

Однажды, после битвы с богами, демоны спрятались в глубине океана. В то время демоны были чрезвычайно могущественными, так что им не составило труда спрятаться в океанских глубинах. Как ни старались космические боги, они не могли найти даже следов демонов.

Великий мудрец Агастья увидел, что произошло, и рассердился на океан:

— Почему ты разрешил демонам войти в себя и почему ты позволяешь им оставаться в своих глубинах?

Агастья так рассердился, что пришел на берег и стал поглощать океанские воды.

Космические боги умоляли его остановиться:

— Нет, нет, не делай этого! Если ты выпьешь всю воду, на земле наступит засуха, и все творение Бога будет уничтожено. Пожалуйста, верни океану воду.

— Если вы хотите этого, я верну всю воду, — согласился Агастья. — Я хотел наказать демонов, и наказать океан за то, что он помог им. Но вы мудры, и то, о чем вы просите меня, правильно. Я не хочу, чтобы творение Бога было уничтожено. Поэтому я возвращаю воду. С этими словами он извергнул всю воду обратно.
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Сын Агастьи 

Однажды у Агастьи было видение: его предки оказались подвешеными за пятки над глубокой пропастью. Они молили Агастью о помощи и говорили, что их может спасти только его сын. Но у Агастьи не было сына. Он даже не был женат.

Агастья рассудил: «Я должен помочь, но для начала мне нужно жениться. Я не хочу брать в жены первую встречную. Я женюсь только на самой прекрасной девушке во всем мире. Я буду подмечать самые прекрасные, самые духовные и самые исполняющие качества во всем, что увижу, — в птицах, зверях, цветах — во всем. Тогда я буду знать, какие качества должна иметь моя жена».

Так он искал девушку и наконец нашел. Ее звали Лопамудра. Она была дочерью царя Бидарбхи. Хотя царю Бидарбхе и не хотелось отдавать дочь за Агастью, потому что тот был некрасивым, но он боялся силы Агастьи и поэтому уступил.

Девушка была полна витальных желаний, и вскоре у них появился сын. Сын стал великим во всех отношениях, и он, в конце концов, освободил предков Агастьи. Агастья был очень доволен, что ему удалось спасти своих предков с помощью сына.
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Демон Илвала 

Агастья жил в лесной хижине. Лес просто кишел демонами, или, как их еще называли, ракшасами. Эти ракшасы держали в страхе всех в округе, но они даже не осмеливались нападать на Агастью, потому что он был очень могущественным.

Одного ракшаса по имени Илвала боялись больше всех. У Илвалы был младший брат Ватапи, который умел превращаться в барана. Не знавшие этого люди приносили его в жертву. Убив барана, они готовили его мясо и угощали им родственников и гостей. Когда мясо было съедено, Илвала призывал брата своей оккультной силой. Услышав зов, Ватапи вырывался из желудков людей, и так все они погибали. Затем Ватапи снова превращался в барана. Так продолжалось несколько лет. Погибло много людей, но никто ничего не мог с этим поделать.

Однажды братья попытались проделать этот трюк и с Агастьей. Агастья съел барана, но когда Илвала позвал Ватапи, Агастья только рассмеялся.

— Где же сейчас твой брат, Илвала? — спросил он, покатываясь со смеху. — Я уже переварил его. Ты опоздал. Я очень хорошо переварил его, и от него ничего не осталось. А ты будешь моим рабом до конца своей жизни. А если будешь сопротивляться, я уничтожу тебя с помощью своей оккультной силы.

— О мудрец, не убивай меня, — взмолился Илвала. — Я буду твоим рабом навеки. Я сделаю для тебя все возможное и невозможное. Только не убивай меня. Я знаю, ты легко можешь убить меня. Но я у твоих стоп и прошу твоего покровительства. Прояви сострадание, хоть я и не заслуживаю его. Я уверен, ты пощадишь меня, потому что ты не только самый могущественный, но и самый великодушный мудрец. Прости меня.

— Я прощаю тебя. Будь моим рабом и постарайся с этого момента стать духовным и божественным.
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Баларама и яблочный сад 

Кришна был довольно смуглым, а его брат Баларама — светлолицым. В некоторых пуранах есть мнение, что Баларама был воплощением Господа Вишну, тогда как другие полагают, что он был инкарнацией космического змея Шеши. Третьи же считают его инкарнацией Лакшманы — младшего брата Шри Рамачандры.

Баларама и Кришна всегда любили приключения. В детстве они были очень привязаны друг к другу. Кришна любил озорные шалости. У Баларамы не было таких склонностей, однако ему нравились забавные проделки Кришны.

Однажды, когда они были подростками, они шли мимо фруктового сада и увидели много яблок. Естественно, как все мальчишки, они сорвали и съели несколько яблок.

Хозяином этого сада был демон Денука. Денука преклонялся перед Кангсой, воплощением злой силы, который в то время правил царством. Денука ненавидел Кришну и Балараму. Он обладал способностью принимать форму осла, что он тут же сделал и стал сильно пинать мальчиков. Но, не обращая на это особого внимания, Баларама и Кришна продолжали вволю есть яблоки.

Когда они насытились, Баларама сказал: «Мы поели твоих яблок и стали сильными. Теперь мы готовы драться с тобой». Он схватил осла за копыта и принялся крутить его над головой. Когда осел испустил дух, Баларама забросил его тушу на пальму. Многие демоны пришли посмотреть, что случилось с Денукой, они также попытались вступить в схватку с Баларамой и Кришной. Но увы, все было тщетно. Их постигла та же участь, и вскоре пальма была увешана целой гирляндой ослиных туш.

Дети часто проказничают. И если старшие наказывают их строже, чем они того заслуживают, вот что происходит. Дети обладают силой, а старшие из-за недостатка мудрости страдают, чего по праву заслуживают. Но если бы они прощали детей, когда те озорничают, или просветляли их, тогда бы не было всех несчастий и неприятностей, которые дети умеют создавать для взрослых.
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Баларама побеждает Праламбу 

Однажды Кришна и Баларама принимали участие в одном атлетическом состязании, на которое съехалось много народу. Кангса, воплощение враждебной силы, послал асура Праламбу одержать победу над Кришной и Баларамой. Кангса сказал Праламбе:

— Пожалуйста, нанеси поражение этим братьям. Если ты сможешь победить их, я с радостью дам тебе все, что пожелаешь. Ненавижу, когда они побеждают! Ты должен нанести им поражение.

— Не беспокойся, мой Господь. Я сокрушу их, даю тебе слово чести.

— Для меня нет большей радости, — произнес Кангса. — Если ты победишь их, ты просто осчастливишь меня. Это тебе под силу, я уверен в тебе.

— Я могу, и сделаю, — пообещал демон Праламба.

Начались состязания, все демонстрировали свою удаль. Было объявлено, что побежденный в каждом виде состязания должен будет нести победителя на своих плечах. Праламба намеренно проиграл, чтобы получить возможность нести на своей спине Балараму. Когда Баларама взобрался ему на спину, демон неожиданно увеличился в размерах, стал просто огромным и пустился прочь, унося с собой Балараму.

— Что ты делаешь? Что ты делаешь? — закричал потрясенный Кришна. Он уже готов был сразиться с Праламбой, и все же попросил Балараму: «Брат, брат, прояви свою бессмертную природу. Почему ты позволяешь унести себя? Если ты не прислушаешься к моей просьбе, я должен буду сразиться с этим демоном и убить его».

Баларама смеялся и смеялся:

— Кришна, брат мой, ты знаешь, кто я. Почему ты беспокоишься? Пусть он несет меня сколько хочет.

— Нет, — закричал Кришна. — Я не хочу, чтобы он уносил тебя! Пожалуйста, прояви свою силу и убей этого демона. Иначе это сделаю я.

Баларама от души рассмеялся. Он призвал свою божественную силу и, став бесконечно более могущественным, чем демон, задушил Праламбу.

Баларама был воплощением силы и неукротимой храбрости. Когда требовала необходимость, он действовал. Но он никогда не пользовался своей силой не по назначению!
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Река Ямуна 

У Баларамы было много хороших качеств: доброта, сострадание, нежность, любовь, великодушие и другие. Но наряду с этим у него было и плохое пристрастие — он чрезмерно любил вино. В состоянии опьянения он не вполне осознавал, что происходит вокруг.

Однажды, выпив вина, он попросил реку Ямуну прийти к нему, чтобы он смог искупаться. Ямуна только рассмеялась:

— Посмотрите на дерзость этого смертного. Как он осмеливается звать меня? Я не пойду.

Баларама ждал, ждал, затем он рассердился и сказал:

— Ямуна, ты не идешь ко мне? Тогда я сурово накажу тебя.

Он опустил свое излюбленное оружие — плуг — в реку и вычерпал всю воду.

Ямуна была поражена. Она никогда не думала, что человек способен на такое. Она стала умолять о прощении.

— Я никогда, никогда не ослушаюсь тебя. Я всегда буду повиноваться твоим приказам. Пожалуйста, верни мне мою воду.

Баларама вернул реке воду. Тогда Ямуна сказала:

— Баларама, ты не только могуч, но и сострадателен. Если бы ты не простил меня, я бы навсегда осталась пустой, совсем пустой. Я восхищаюсь твоей силой и преклоняюсь перед твоим великодушием.
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Сын Кришны в плену 

Вечным безнравственным врагам Кришны — Кауравам — удалось однажды захватить в плен его сына Шамбу.

Кришна послал своих представителей освободить Шамбу, но те вернулись со словами: «Кауравы отказались вести переговоры. Они не отпустят Шамбу».

Баларама, брат Кришны, негодовал, что они осмелились заключить в тюрьму его племянника. Он отправился во дворец Кауравов, Ашанападу, подложил свой плуг под крепостную стену дворца и сказал Дурьодхане, главе Кауравов:

— Если ты сейчас же не освободишь Шамбу, я разрушу ваш дворец!

Дурьодхана знал силу Баларамы и тут же отпустил Шамбу.

— Мы знаем, ты сама сила. В то же время, ты — само прощение. Мы совершили непростительное преступление. Мы сознаемся в этом и освобождаем сына Кришны. Прости нас, Баларама.

— Впредь не поступайте так безрассудно, — ответил Баларама. — Ваша сила — не что иное, как веселье вашей глупости. Кому вы бросаете вызов? Кришне? Он — Сам Господь! Вы бросаете вызов мне, обладателю безмерной силы? О смертные, остерегайтесь злить моего брата Кришну и меня, ибо смерть немедленно придет и пожмет вам руки. Будьте осторожны!
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Дивида 

Жил когда-то великий человек по имени Дивида. Одно время он был добр к Балараме. Но увы, трудно всегда оставаться добрым, хорошим и приятным человеком, и постепенно он превратился в надменного тирана. Он совершил очень много небожественного, и от его высокомерия и жестокости страдали люди.

Он опустился настолько, что решился украсть плуг Баларамы. Дивида пробрался в дом Баларамы под покровом ночи и похитил плуг.

Когда Баларама обнаружил пропажу, он вызвал Дивиду на смертный бой и в несколько секунд отрубил вору голову. Затем он сказал друзьям Дивиды:

— Никогда, никогда не смейте брать мое любимое оружие, плуг. В нем — дыхание моей жизни. Если вы станете строить мне козни, вы подружитесь с невежеством. Я не хочу, чтобы вы дружили с невежеством. Если вы сблизитесь с невежеством, недалек тот час, когда смерть тоже придет подружиться с вами. Так что, будьте мудрыми. Не пытайтесь обманывать ни моего брата Кришну, ни меня. Остерегайтесь дурачить людей, иначе, рано или поздно, вы понесете немыслимое наказание.
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Свадьба Баларамы 

B то далекое время в обществе было вполне приемлемым и вполне обычным иметь нескольких жен. У Шри Кришны было много жен. Но его брат Баларама был женат только раз. Он женился на самой прекрасной девушке по имени Ревати.

Райвата, отец Ревати, вначале не хотел выдавать свою прекрасную дочь за Балараму, потому что тот был маленького роста, а невеста была очень высокой. Он также считал, что выдавать свою дочь замуж за Балараму — ниже его достоинства.

Но Брахма знал, что Баларама горячо любит Ревати. Поэтому Брахма сказал Райвате: «Если ты не уступишь Балараме, когда он попросит руки твоей дочери, тебе не миновать смерти. Поэтому будь мудрым. Я прошу об этом не потому, что он так силен, а потому, что он очень добросердечен. Он не только великий и сильный, но также добрый и порядочный. Он будет хорошим мужем для твоей дочери».

По совету Брахмы Райвата пошел к Балараме и попросил его жениться на своей дочери. Баларама улыбнулся и дал свое согласие со словами: «Ты исполнил желание моего сердца».

В день свадьбы Баларама был поражен ростом своей невесты. Он сказал Ревати: «Что люди подумают, если я женюсь на тебе? Ты такая высокая! Позволь мне укоротить тебя. Уверяю тебя, это не больно. С помощью своего божественного плуга я укорочу тебя, но это тебе не повредит».

Так он укоротил свою жену, и она стала с ним одного роста.
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Часть 7 

Сыновья Баларамы 

Жена Баларамы, Ревати, родила ему двух сыновей — Нишату и Ульмуку. Но как и муж, Ревати любила вино. Они пили вместе, но никогда не теряли чувств.

Однажды Ревати спросила мужа:

— Ты любишь меня больше, чем вино?

— Да, я люблю тебя больше, чем вино, — ответил Баларама. — Иначе я бы не женился на тебе и продолжал получать удовольствие от вина, моей первой жены. Ты — моя вторая жена.

— О, нет. Если ты был уже женат на своем вине, я возвращаюсь к своим родителям. Я не желаю оставаться с тобой.

— Что значит к своим родителям? Разве я для тебя не всё?

— Конечно, ты для меня — всё, — ответила Ревати.

— Живи со своими родителями здесь. Я никогда не обижу тебя. Ты — моя единственная жена, моя первая, последняя и единственная жена.

— Мой господин, давай будем мудрыми. Мы не должны допустить, чтобы наши дети тоже пристрастились к вину.

— Это превосходная идея. Мы не разрешим им пить. Когда они вырастут, они смогут решать сами. А пока они должны учиться и набираться мудрости. Им следует тренироваться, чтобы стать сильными. Пусть они молятся и медитируют. Они должны стать сильными не только телом, но также умом и духом. Наши дети будут сильны во всем, — сказал Баларама.

— Да, мой господин, я уверена, твои желания будут исполнены. То, что ты сейчас предвидишь, приходит из твоего третьего глаза, поэтому я полностью верю в сказанное тобой.

— Наши дети вырастут хорошими, они будут доставлять нам радость, — сказал Баларама. — И это будет твоей заслугой, потому что именно ты сделаешь для них все возможное. Благодаря тебе они станут великими и добрыми. Я знаю, что я из себя представляю. Я всегда поглощен своим собственным миром, поэтому уверен, что я для них — почти ничто. Зато ты сделаешь для них все. И за это я буду вечно благодарен тебе.

— Нет, мой господин, — ответила Ревати. — Это твои внутренние благословения и твое внутреннее руководство всегда будут хранить нас троих.

29 января 1979

Акампана — герой 

Царь Равана был воплощением самой могущественной демонической силы. Главнокомандующим его армии был его дядя по имени Акампана. Родители, Шумали и Кетумали, очень гордились тем, что их сын возглавлял войско такого великого царя, как Равана.

В лесу Дандакаранья Рама убил тысячи ракшасов (демонов). Когда Акампана сообщил это печальное известие Раване, царь пришел в ярость. Он принялся гневно бранить и оскорблять своего главнокомандующего.

— От тебя никакого толку! — кричал он. — Твои солдаты не умеют сражаться!

Акампана сказал:

— Но что я мог сделать? Рама так силен, так невероятно силен.

— Силен, силен! От тебя никакого проку, мой главнокомандующий, ты абсолютно никчемен!

— Мой господин, — сказал Акампана, — ты хочешь, чтобы мы взяли для тебя жену Рамачандры, Ситу. Но мы не сможем взять ее силой в сражении. Ты должен пойти на хитрость и похитить Ситу. В честном бою мы никогда, никогда не сможем завоевать ее.

Равана снова взорвался от гнева:

— Мы не захватим ее потому, что у тебя нет силы: ни физической, ни витальной, ни ментальной, ни силы души!

— Сила души? Что это? Я слышу от тебя слово «душа» впервые. Что такое душа?

— Забудь об этом, — сказал Равана. — Тебе необходима лишь физическая сила. Физическая сила — вот все, что тебе нужно!

— К сожалению, физическая сила нам не поможет, — сказал Акампана. — Мы сможем захватить Ситу только хитростью.

Так и получилось: прибегнув к хитрости, Равана все же похитил Ситу у Рамы. Но во время битвы между Раваной и Хануманом, величайшим преданным Рамы, Хануман бросил в Акампану огромное дерево и убил его. Мать Раваны, которая была сестрой Акампаны, горестно оплакивала утрату своего дорогого брата.

Равана сказал ей: «Моя дорогая мать, твой брат был великим героем. Быть великим героем бесконечно важнее, чем оставаться живым. Акампана был смертным, но его доблесть, его сила, его способности — бессмертны. Разве его смерть так важна? Смерть приходит ко всякому, но он сражался как настоящий герой. Поэтому Акампана останется бессмертным, особенно в моей жизни».

3 февраля 1979

Нахуша возвращается на землю 

Однажды Индра, царь космических богов, совершил нечто очень-очень небожественное. По этой причине он был вынужден некоторое время жить в морской пучине, а его трон на Небесах был передан очень благочестивому царю по имени Нахуша.

Нахуша был не только исключительно благочестивым, но и очень добросердечным. Когда он взошел на престол и стал царем Небес, все были довольны. Но увы, через несколько месяцев какие-то небожественные силы вошли в него, и он захотел завладеть женой Индры, Сачи. А тем временем бедный Индра находился на дне моря.

Когда Сачи услышала об этом, она опечалилась и рассердилась. Как она может стать женой Нахуши? И она отправилась за советом к Брихаспати, который был Гуру космических богов.

— Не беспокойся, — ответил Брихаспати. — Просто скажи царю Нахуше, что он сможет взять тебя в жены, только если приедет к тебе на колеснице запряженной семью мудрецами.

Когда Нахуше сообщили об этом, тот обрадовался: «Это же так просто, так просто!» Он позвал семерых мудрецов, среди которых был и великий мудрец Агастья, чтобы они доставили его к жене Индры, Сачи. Однако в дороге царь Нахуша нечаянно коснулся Агастьи ногой. Агастья рассердился:

— Как ты смеешь касаться моей головы своими ногами?

— Прости меня, прости меня, — взмолился Нахуша. — Это получилось нечаянно!

— Случайно или намеренно, но ты сделал это. Твоя небрежность непростительна. Я проклинаю тебя! Ты превратишься в змею!

Царь Нахуша плакал и молил мудрецов о пощаде, но все было тщетно. Агастья сказал:

— Нет, я не могу отменить свое проклятие. Ты должен отправиться на землю в обличье змеи и больше никогда не сможешь вернуться на Небеса.

Так вместо того, чтобы ехать к Сачи, Нахуша был вынужден отправиться вниз, на землю. После того, как он пробыл на земле много лет, Агастья сказал: «Теперь я могу изменить свое проклятие, о Нахуша. Ты так отчаянно взываешь и плачешь. Однажды тебя благословит Юдхиштхира, самый благочестивый человек на земле. С его помощью ты сумеешь вернуть свой человеческий облик и вернуться на Небеса».

А тем временем Сачи была так счастлива, что ей не нужно идти к царю Нахуше.

3 февраля 1979

О том, как возникла игра в кости 

Хорошо известно, что игра в кости очень азартная и недостойная. Люди просто теряют рассудок и становятся бесчувственными. Пристрастившиеся к этой игре, полностью теряют над собой контроль.

Но игрой в кости увлекались даже самые благочестивые, великодушные и добросердечные люди, такие, как Юдхиштхира. Столько царей теряли свои царства и становились последними нищими, но так и не могли оставить игру.

Кто же ее придумал? Это был не кто иной, как сам Господь Шива. Он и его супруга Парвати любили играть в кости. Шива обучил игре свою жену, потому что ей хотелось во всем походить на мужа. Она играла очень хорошо, и супруги наслаждались игрой вместе.

Но в отличие от людей, во время игры в кости сознание Шивы никогда не опускалось. Парвати также удавалось оставаться в своем высшем сознании. Их забавлял сам процесс игры. Но для обычных людей кости всегда были опасной игрой, в которой обязательно были победитель и проигравший. Обычного слабовольного человека увлечение игрой приводило к краху. Цари проигрывали свои царства, а иногда, чтобы сдержать свое слово, даже своих жен, которые были им дороже всего на свете.

Но Шива и Парвати ничего не проигрывали. Игра в кости доставляла им невинную радость. Поэтому важно не во что играют, а кто играет. Для обычного человека подобное увлечение заканчивается полным крахом.

3 февраля 1979

Гаутама создает новый глаз 

Жил великий мудрец и философ по имени Гаутама. Гаутама сумел победить в себе многое, но ему никак не удавалось укротить собственную гордыню. Тем не менее, его считали великим мудрецом и философом.

Однажды мудрец Вьяса с презрением отозвался о книге по логике, которую написал Гаутама. Он сказал, что от книги мало толку.

Услышав это, Гаутама очень сильно рассердился и сказал, что больше никогда не удостоит Вьясу взглядом.

Вьяса понял, что совершил прискорбную ошибку, поэтому стал умолять Гаутаму простить его.

— Я не хотел этого. Это была шутка. Я ведь не считаю тебя никчемным. Я восхищаюсь и горжусь тобой.

На это Гаутама ответил:

— Критикуя мою книгу, ты критикуешь меня. Как можно отделить мою книгу, мое творение, от меня?

— Я понял, понял, — сказал Вьяса. — Пожалуйста, прости меня, прости меня.

Гаутама согласился простить его, но он должен был оставаться верным своему слову:

— Если я буду смотреть на тебя обычными глазами, тогда я нарушу свою клятву. В священных книгах сказано, что нарушить клятву — великий грех. Я обещал, что никогда не удостою тебя взглядом. Как я могу нарушить свой обет? Сделаю вот что: я буду смотреть на тебя стопами. Я создам новый глаз на ноге, и этим глазом смогу видеть тебя.

— Не имеет значения, где находится твой глаз, если ты будешь видеть меня, я буду очень счастлив.

Так Гаутама создал новый глаз,и поместил его на правую стопу и этим глазом смотрел на мудреца Вьясу. Вьяса был очень счастлив, что Гаутама простил его.

Прошло время, обет утратил свою силу, и Гаутама убрал глаз с ноги и стал смотреть на Вьясу обычными глазами.

3 февраля 1979

Смерть Акшоя 

У могущественного демона Раваны и его жены Мандодари было несколько сыновей. Акшой был самым сильным, и родители очень гордились им.

Однажды Шри Рамачандра послал Ханумана, своего самого дорогого преданного, на поиски Ситы. Хануман с величайшим трудом разыскал Ситу. На обратном пути он уничтожил Ашоквану — прекрасный сад, где любили отдыхать Равана и его люди. Хануман просто стер сад с лица земли.

Узнав об этом, Равана отправил пятерых полководцев и своего сына Акшоя расправиться с Хануманом. Но Хануман убил их всех. Жена Раваны Мандодари была вне себя. Она набросилась на мужа с упреками:

— Из-за тебя я потеряла сына! Он был мне дороже всех на свете. Зачем ты послал его? Разве недостаточно было тех пяти полководцев?

— Нет, недостаточно, — отвечал Равана. — И вот тому доказательство — они тоже погибли.

— Ты должен был послать только их! Их смерть оставила всех безучастными. Но из-за тебя погиб мой сын. Я ненавижу тебя! Никогда больше не смей посылать детей на поле брани. Солдаты твоей армии получают жалованье, ты платишь полководцам и командирам. Вот они и должны отрабатывать свой хлеб. Для них существует либо победа, либо поражение. Или они забирают жизни у своих врагов, или враги забирают их жизни. Пусть они играют с жизнью и смертью. А я хочу, чтобы мои дети оставались со мной. Пусть они будут героями, но при мне.

— Как они могут быть героями, если они не сражаются и не убивают? — спросил Равана.

— Можно стать великим героем, развивая силу. А для того, чтобы показать свои способности, необязательно вступать в битву. Силу можно демонстрировать, никого не убивая и не будучи убитым, — ответила Мандодари.

— О Мандодари, ты рассуждаешь, как философ.

— Если ты уверен в победе, тогда сражайся и убивай — вот моя философия. Но если ты не уверен в ней, не ходи. Ум — это тоже сила. Кто хочет лишиться жизни? Жизнь такая ценная! Если мой сын абсолютно уверен в том, что сможет убить кого-то, тогда я позволю ему идти сражаться. Но если он не уверен, тогда я не пущу его. Я потеряла сына, который был так близок моему сердцу и моей душе. Но теперь, прежде чем ты отправишь остальных сыновей на битву, спроси меня. Я сама буду решать.

— Монарх — я, а ты пытаешься повелевать моей жизнью. Но любовь слепа. Я люблю тебя, и поэтому буду слушаться тебя.

— Я не буду злоупотреблять твоей любовью. Моя любовь к тебе всегда будет давать тебе мудрость, — сказала Мандодари.

3 февраля 1979

Проклятие Бхригу 

Жил однажды великий мудрец по имени Бхригу, который был женат на прекрасной девушке. Звали ее Пулома. Перед замужеством ее красотой восхищался также ракшас, который хотел жениться на ней. Он был сильно влюблен в нее, но отец Пуломы не захотел отдавать дочь замуж за демона. Поэтому он с радостью выдал ее за Бхригу, и молодые жили счастливо.

Пулома знала о тайной любви демона, и это было ей неприятно. Он был ей безразличен.

Однажды, когда Пулома шла по улице, ракшас загляделся на ее красоту, но не узнал Пулому. Ракшас спросил стоящего рядом мудреца, кто была эта женщина, и мудрец Агни ответил, что это Пулома — жена Бхригу. Демон спросил его:

— Где я могу встретиться и поговорить с ней?

— Ты видишь ее сейчас, — ответил Агни. — Если ты хочешь поговорить с ней, иди к Бхригу и спроси, разрешит ли он тебе говорить со своей женой.

Ракшасом овладело желание, и он задумал похитить Пулому. Это ему удалось. В то время она была беременна. Как только родился ребенок, из его тела стали исходить безграничный свет и безграничная сила, которые уничтожили ракшаса.

Мудрец Бхригу был сильно рассержен на Агни:

— Почему ты сказал ракшасу, что эта женщина Пулома?

Он был так сердит, что проклял Агни:

— С этого момента, Агни, ты должен есть все в творении Бога: хорошее, плохое, божественное, небожественное — все. Я посмотрю, как твой желудок сможет перенести небожественное!

— Что же, я должен есть все!? — спросил Агни.

— Да, все. С этого момента ты ничего не сможешь отвергнуть. Все в творении Бога ты должен есть. Таково мое проклятие.

Агни был очень расстроен. Он умолял:

— Нет, нет. Я не могу сделать этого. Я не могу есть все подряд. Пожалуйста, прости меня!

— С этого момента ты должен будешь есть все, потому что совершил глупость. Ты рассказал ракшасу о моей дорогой жене. Да, наш сын убил ракшаса, но то, что ракшас прикасался к моей жене, причинило мне боль. Ты заслуживаешь это проклятие.

— Смогу ли я когда-нибудь освободиться от твоего проклятия?

— Конечно, — ответил Бхригу. — Когда придет время, ты увидишь. А пока ты должен подвергнуться страданиям.

Агни был опечален, а Бхригу счастлив. В определенном смысле, чье-то несчастье доставляет счастье другим, и наоборот.

3 февраля 1979

Всевышне господствует счастье 

В Махабхарате есть повествование о царе по имени Шетаки. Он был очень хорошим и, в то же время, великим царем и посвященно совершал религиозные обряды. Однажды к нему во дворец пришел великий мудрец Агни.

Из-за проклятия, наложенного на Агни мудрецом Бхригу, он был обречен есть все в творении Бога, как божественное, так и небожественное. В этот день во дворце царя Шетаки Агни с жадностью съел очищенное масло, а потом долго мучился от расстройства желудка. Он пытался лечиться, но никак не мог избавиться от боли. Она была невыносимой.

«Раз я и так страдаю, — подумал Агни, — я могу непрерывно есть все, что угодно. Сколько мне еще страдать от этой боли в желудке?» Так он начал поедать все на своем пути. Он зашел в прекрасный лес Индры, который назывался Кхандава, и принялся поедать все, что попадалось ему на глаза. Индра попытался было вмешаться и не допустить, чтобы Агни съел всех зверей в лесу, но Агни был так силен, что Индра не смог ничего поделать.

Так случилось, что в это время по лесу шли Кришна и Арджуна. Индра предстал перед ними и стал умолять их о помощи:

— Посмотрите, Агни уничтожает мой прекрасный лес. Он готов поглотить все живое. Пожалуйста, помогите мне. Одному мне никак не справиться. Агни слишком силен для меня!

Кришна и Арджуна согласились помочь Индре.

— Дай нам какое-нибудь оружие, — сказали они. — У нас с собой ничего нет. Мы поможем, если ты дашь нам какое-нибудь оружие.

Индра дал Кришне Сударшан Чакру, чудесный диск, которым Кришна пользовался с тех пор. Арджуне он дал известный лук Гандиву. С этим мощным оружием Индры Кришна и Арджуна выступили против Агни и победили его. Индра был очень доволен и сказал:

— Я так благодарен вам обоим. Пожалуйста, оставьте это оружие себе. Кришна, этим диском ты сможешь завоевать мир. А ты, Арджуна, сможешь завоевать мир с помощью этого лука.

И в самом деле, в Махабхарате описывается, что Арджуна пользовался своим смертоносным луком Гандивой множество раз, а Кришна убил множество небожественных существ Сударшан Чакрой.

Агни тоже был счастлив, ибо проклятие, наложенное Бхригу, утратило свою силу. Теперь он мог есть только божественную пищу.

Итак, Индра был счастлив потому, что его прекрасный лес никто больше не тревожил. Арджуна и Кришна были очень счастливы, потому что получили от Индры такое божественное оружие. И Агни был счастлив тому, что, потерпев поражение, он получил освобождение от проклятия. В жизни каждого воцарилось полное счастье.
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Проклятие Кахора 

Жил однажды великий мудрец по имени Уддалака. У него был ученик Кахор, которого он очень любил. Кахор был не только очень духовным, но и великолепно знал Веды и Упанишады.

После того, как Кахор долгое время вел духовную жизнь, Уддалака попросил его жениться на своей дочери Суджате, что Кахор с радостью и сделал. И они счастливо жили вместе.

Каждый день Кахор декламировал Веды. Он был очень сведущ в Ведах, и все восхищались его знанием. И вот однажды, когда Кахор читал Ведические гимны, кто-то сказал ему: «Ты ошибаешься. Ты не прав».

Он стал оглядываться, чтобы понять, откуда исходит этот голос, и обнаружил, что голос доносился из чрева его жены. В то время она была беременна, и человеческий голос исходил от ребенка, который находился в чреве его жены. Кахор возмутился:

— Кто осмеливается поправлять меня? Я прекрасно знаю Веды. Я — признанный авторитет! Ты, глупец, сидишь в животе моей жены и осмеливаешься поправлять меня? Раз так, я проклинаю тебя! Когда ты родишься, у тебя не будет нормального тела! Оно будет скручено в восьми местах!

Суджата была поражена. Она плакала от горя:

— Что ты наделал? Как ты мог так поступить?

— Что я наделал? Почему кто-то осмеливается поправлять меня, когда дело касается знания Вед?

— Но разве он тебе не сын? Что о нас с тобой подумают люди?

— Прости меня. Это все гнев. Я владею знанием и мудростью. У меня есть все. Но иногда небожественные силы затмевают наш рассудок. Я действительно сожалею о случившемся. Но что я могу поделать? Я уже проклял ребенка.

— О Бог, Ты дал моему мужу Ведические знания, но Ты не дал ему мудрости сердца. Из-за этого страдаем мы оба.

Вскоре родился ребенок. Как и предвещал Кахор в своем проклятии, его тело было перекручено в восьми разных местах. Его назвали Аштабакра. Когда родился Аштабакра, отца не было дома. Суджата была очень опечалена и горько плакала.

Много лет Аштабакра не виделся с проклявшим его отцом, поскольку Кахор отправился в другое царство состязаться в знании Вед с другим мудрецом с намереньем стать богатым. Но Кахор проиграл и вынужден был остаться в том царстве.
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Аштабакра освобождает отца 

Кахор, ученик великого мудреца Уддалаки, был женат на дочери своего учителя, Суджате. Кахор был признанным знатоком Вед и Упанишад. Все восхищались его великими познаниями.

Когда Суджата была беременна, Кахор отправился к царю Джанаке, чтобы продемонстрировать свое знание Вед. Он надеялся, что царь высоко оценит его и щедро наградит.

При дворе Джанаки жил другой великий мудрец и ученый, которого звали Банди. Когда прибыл Кахор, Джанака сказал:

— Если ты сможешь победить моего придворного мудреца в споре, я дам тебе денег и земли. Но имей в виду: тот, кто проиграет в этом споре, будет посажен в воду на долгие годы. Вы согласны?

— Да, я согласен, — сказал Банди.

А Кахор только рассмеялся:

— Я легко смогу победить Банди. Начнем же состязание.

Каждый хотел показать свое превосходство — они без конца цитировали Веды и Упанишады. Но потом стало ясно, что Кахор уступает в знаниях, и его бросили в реку на много лет.

Тем временем у Кахора родился ребенок. Его назвали Аштабакра. Как и отец, он изучал Веды и Упанишады и стал большим знатоком. Он начал изучать Веды и Упанишады еще до рождения, пребывая в утробе матери. Тогда же Аштабакра и заметил пробелы в отцовском знании Вед и поправил его, находясь в утробе матери. Разозленный тем, что его критикуют, Кахор проклял своего сына, и Аштабакра родился с телом, скрученным в восьми местах. И все же сын простил отца: «Мой отец поступил правильно. Я сам виноват. Зачем я критиковал его?»

Однажды Аштабакра сказал Суджате:

— Мать, я вырос. Пожалуйста, позволь мне пойти и вступить в поединок с мудрецом Банди. Я одержу над ним победу и освобожу отца.

— Твой отец тоже хвастался и говорил, что победит Банди. Но он проиграл, и поэтому он не с нами, а сидит в воде. Мы не можем с ним видеться. Мы не можем пойти к нему, а он не может прийти к нам. Поэтому, сын мой, не стоит хвастаться. Давай жить тихо и мирно, как раньше. Посмотрим, что сделает Бог, чтобы отец к нам вернулся. Господь непременно возвратит нам твоего отца.

— О нет, мать, я не стану слушаться тебя. Я пойду во дворец царя Джанаки и одержу победу над Банди.

Аштабакра отправился во дворец Джанаки и, как однажды сделал его отец, вызвал мудреца и философа Банди на интеллектуальный поединок. Банди принял вызов. Но на этот раз было решено, что если Аштабакра победит Банди, то Кахор будет освобожден, а побежденного Банди не станут бросать в реку. Аштабакра же в случае победы прослывет великим ученым и мудрецом.

Они спорили несколько дней, и, в конце концов, Банди проиграл. Тогда Аштабакра зашел в реку и освободил своего отца. В тот момент, когда Кахор вышел из воды, тело Аштабакры стало нормальным. Все увечья исчезли. Счастье отца изменило тело его сына.

Все были счастливы. Аштабакра вернулся с отцом домой, и они зажили счастливо вместе. Царь Джанака тоже радовался за них. Даже Банди был счастлив, потому что нашелся тот, кто превосходил его в знании.

Банди был великим ученым и мудрецом, к тому же он был очень искренен. В нем не было ни капли зависти. Банди говорил: «Если кто-то действительно превосходит меня, это нисколько меня не опечалит, я буду только счастлив». Поэтому, несмотря на поражение, Банди был вполне счастлив. Он просто решил детальнее изучать шастры и другие священные писания и больше времени посвящать своему духовному развитию. Все герои этой истории плавали в море восторга.
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Испытание Аштабакры 

Жил один великий мудрец по имени Баданья. Аштабакра, великий ученый и знаток Вед, захотел жениться на дочери Баданьи, Шупрабе. Аштабакра был очарован ее красотой. Но Баданья был против этого брака.

В конце концов он сказал Аштабакре: «Иди в Гималаи. Там ты найдешь очень старую женщину, которая проводит все свое время в молитве и медитации. Если ты понравишься ей, я позволю тебе жениться на моей дочери».

Аштабакра отправился в Гималаи и нашел там старуху, которая молилась и медитировала. Он стал ее гостем. Она наблюдала за ним: насколько он хороший, добрый, духовный и тому подобное. Она хотела проверить его умение владеть собой и подвергла его искушению. Несмотря на свой преклонный возраст, с помощью духовной силы она приняла образ молодой и очень привлекательной женщины. Но Аштабакра не обратил на нее никакого внимания. Он продолжал молиться и медитировать рядом с ней, все время думая о Шупрабе, своей будущей жене.

Аштабакра и пожилая отшельница были очень добры друг к другу. Через некоторое время она сказала: «Тебе пора возвращаться к отцу Шупрабы, Баданье. Я скажу ему, что ты верен Шупрабе. Твоя искренность тронула меня. Ты заслуживаешь ее. Иди».

Когда он пришел к Баданье, тот сказал:

— Я очень доволен твоей любовью к моей дочери. Твое искреннее чувство, твоя верность порадовали меня. Я отдаю тебе Шупрабу.

Все были переполнены безграничной радостью. Аштабакра вернулся домой вместе с Шупрабой.
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Ахалья — воплощение красоты 

У Брахмы, Бога-Творца, была дочь, Ахалья, которую он создал своей мыслью. Никто не мог сравниться с ее красотой. Ее красота была совершенной.

Однажды Брахма привел ее к великому мудрецу Гаутаме, попросив его взять над ней опеку и научить духовной дисциплине и посвящению. Гаутама был очень доволен своей ученицей, а она была чрезвычайно довольна учителем.

Спустя некоторое время Брахма пришел к Гаутаме, чтобы забрать свою дочь. Гаутама сказал:

— Я был очень счастлив обучать твою дочь.

— Я чрезвычайно благодарен тебе, — ответил Брахма.

А через несколько месяцев Брахма снова посетил Гаутаму и сказал:

— Ты должен жениться на моей дочери, потому что ты очень добр к ней, и она восхищается тобой и обожает тебя. Я буду гордиться таким зятем, как ты. Пожалуйста, возьми ее в жены.

— Если ты хочешь этого, о Господь Брахма, тогда я более чем готов взять в жены твою дочь. Прежде она была моей духовной дочерью. Теперь же, если она хочет, чтобы я был ее мужем, я более чем готов. Она не только исключительно прекрасна, но и очень хорошая и добросердечная. Я буду очень рад взять ее в жены.

Гаутама и Ахалья поженились и были очень счастливы. Однажды Ахалья сказала Гаутаме:

— Когда я вернулась домой, мой отец высоко отзывался о тебе. Он увидел мои хорошие качества и не мог поверить своим глазам, что я стала такой духовной.

— Я был рад обучать тебя. У меня было много учеников, но ни один из них не усваивал все так быстро, как ты. Ты во всем превосходила своих духовных братьев и сестер. Поэтому я так горжусь тобой. Но теперь настало твое время учить других.

— Как я могу учить других? Я ведь совсем недавно училась у тебя!

— Будет много новичков. Ты будешь учить их, и, получив основные знания у тебя, они будут приходить за более глубоким духовным знанием ко мне.

Ахалья преданно ответила:

— Я согласна, мой господин. Радовать тебя по-твоему — в этом моя жизнь.
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Ахалья в немилости 

Великий мудрец и философ Гаутама и его жена Ахалья жили вместе очень мирно, очень счастливо и очень плодотворно. Но увы, Индра, царь космических богов, стал ужасно им завидовать.

«Ахалья — самая прекрасная женщина, — рассуждал он. — Я должен был стать ее избранником. Как Гаутама смел жениться на ней? Нет, я больше не намерен терпеть этого! Я должен что-то предпринять. Я должен наказать их обоих. Я, царь богов, заслуживаю ее, а не этот глупый Гаутама».

И вот однажды он принял облик Гаутамы и пришел к Ахалье в то время, когда ее муж купался в реке. Он предстал перед ней в абсолютно витальном и эмоциональном сознании. Ахалья поняла, что перед ней был не ее настоящий муж, и сказала:

— Я знаю, — это ты, Индра. Ты пришел ко мне, приняв образ моего мужа. Ты не мой муж Гаутама, но я все же люблю тебя. Я очень люблю тебя. Ты такой милый, такой красивый и сильный. Я очень люблю тебя.

— В действительности, я желал тебя задолго до твоего брака, — сказал Индра. — Я носил твой образ внутри своего сердца и глубоко почитал тебя. Я люблю тебя всей душой. Одно твое имя, твоя красота заставляют трепетать мое сердце. Мы предназначены друг для друга, в этом нет сомнения.

— Похоже, ты прав, — ответила Ахалья.

В этот момент вошел Гаутама. Как только Гаутама увидел их обоих, он открыл свой третий глаз разрушения. «Я желаю наказать тебя, Индра. Как ты посмел влюбиться в мою жену? Я проклинаю тебя! Своим третьим глазом я делаю тебя бессильным».

— Прости меня, прости меня, — попросил Индра.

— Нет тебе прощения, нет прощения. Ты возмутительный, несносный!

Ахалье он сказал:

— Это немыслимо! Невероятно! Ты — моя лучшая ученица! Я женился на тебе по требованию твоего отца. Ты превосходила в духовности всех. И посмотри, что ты сделала с собой? Влюбиться в такого негодяя, как Индра! Я проклинаю и тебя. Ты будешь жить здесь невидимой для людей. Ты будешь питаться только ветром. У тебя никогда не будет нормальной пищи. Ты будешь лежать здесь голодная, едва живая, и никто не позаботится о тебе. Все будут презирать тебя за твою измену.

Ты была самой прекрасной женщиной, но теперь многие будут красивее тебя. С этого момента я забираю свою силу благословения, ты будешь позором, все будут ненавидеть тебя. Но я скажу, что через много-много лет здесь будет проходить Шри Рамачандра и увидит твое тело. Он простит тебя. Когда это произойдет, ты избавишься от своего греха и вновь обретешь свою духовность и красоту. А пока мое проклятие и твоя жизнь будут идти вместе. Я дал тебе свое устремление, свое осознание, свою оккультную силу — все! А ты была неверна мне! Ты несносное создание!

Так, в приступе гнева, Гаутама проклял Индру и Ахалью. Индра принял собственное обличье, и проклятие лишило его всей мужской силы, а Ахалья утратила физическую красоту, высохла и смешалась с пылью, лежащей у дворца Гаутамы.
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Освобождение Ахальи 

Когда Шри Рамачандра проходил мимо дворца древнего мудреца и философа Гаутамы, он услышал плач, исходящий из-под земли. Посмотрев вниз, он увидел в пыли под ногами жалкое тело женщины. Как только он помог ей подняться, ее тело стало живым. Она упала к его стопам и заплакала.

— О Рама!

— Что случилось? — спросил Рама. — Пожалуйста, скажи мне, чем я могу тебе помочь?

— Я Ахалья. Я была женой мудреца Гаутамы. Гаутама наложил на меня проклятие, и мое тело лежало здесь сотни лет. Индра соблазнил меня, и я была неверна своему мужу. Я была вынуждена лежать здесь, питаясь одним лишь ветром, и лишилась всей своей красоты.

— Что я могу сделать для тебя?

— Ты уже все сделал, мой господин. Ты коснулся меня. Теперь я чиста. Ты спас меня. Скажи мне, пожалуйста, что я могу сделать для тебя?

— Что ты можешь сделать для меня? Ты свободна от своего греха. Это доставляет мне наибольшую радость. С этого момента живи в своей красоте. Будь всегда верной. Веди жизнь чистоты, какой ты и жила до замужества. Пожалуйста, возвращайся домой и снова стань чистой, стань духовной, вновь обрети то, что когда-то имела.

Физическая красота должна быть отражением внутренней красоты. Предназначение внешней красоты не в том, чтобы привлекать других людей. Физическая красота должна только вдохновлять людей подружиться со своей собственной внутренней красотой, которая является самим светом. Физическая красота не должна быть помехой. Физическая красота не должна господствовать над другими людьми. Ей следует дополнять красоту внутреннюю и быть истинным выражением внутренней красоты, которая отражает Божественность и Бессмертие внутри нас. Внутренняя красота и внешняя красота должны идти вместе, исполняя друг друга. Внутренняя красота — это самоотдача. Предназначение внешней красоты — распространять Свет.

Ахалья склонилась к стопам Рамы и предложила ему свое сердце благодарности. Рама благословил ее со словами:

— Я принимаю твое сердце-благодарность. Прими мою благословляющую радость и гордость.
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Ашвасена пытается отомстить за своего отца 

Жил когда-то человек-змея по имени Такшака. Агни умолял Арджуну и Кришну уничтожить лес Кандаву, где жил Такшака. По его просьбе они уничтожили в лесу все живое.

Такшака и его жена были убиты, но их сыну Ашвасену, который был в то время еще ребенком, удалось спастись. Когда Арджуна и Кришна стали уничтожать лес, Индра, охранявший его, создал сильный порыв ветра, который заставил Арджуну замереть на несколько секунд. В эти мгновения Индра и помог Ашвасене скрыться.

Ашвасена вырос. Во время битвы на Курукшетре, когда Карна, великий герой Кауравов, сражался против Арджуны, Ашвасена вошел в стрелу Карны в виде змеи. Однако Карна не заметил этого. Но Кришна увидел, что нацеленная на Арджуну стрела несет в себе большую опасность. Когда Карна выстрелил, Кришна вдавил колесницу Арджуны на один фут в землю. Стрела попала в золотую корону Арджуны, повредив ее, но сам Арджуна не пострадал.

Змей Ашвасена пришел к Карне и сказал:

— Это я вошел в твою стрелу, чтобы убить Арджуну. Пожалуйста, используй меня еще раз.

— Использовать одну и ту же стрелу против Арджуны еще раз? Нет. Это ниже моего достоинства, — ответил Карна. — Я не буду делать этого.

— Если ты не хочешь воспользоваться моей помощью в своей стреле, тогда позволь мне пойти и самому убить Арджуну, — умолял Ашвасена.

Ашвасена ушел, чтобы убить Арджуну, но вместо этого он был убит сам, потому что Арджуна был несравнимо более искусным лучником.

Вот что сделал Всеведущий Кришна. Если бы Кришны не было в колеснице, стрела Карны попала бы в голову Арджуны. Господь всегда заботится о тех, кто дорог Ему.
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Шангья выходит замуж за бога Солнца 

Великий мудрец Вишвакарма попросил свою дочь Шангью выйти замуж за Солнце, Сурью. Она была очень счастлива. Но увы, вскоре после свадьбы она стала до смерти бояться своего мужа. Он излучал свет и мощь. Его сияние и сила мучили ее, и она не могла подойти к нему близко.

Поэтому она создала женщину, свою точную копию, и назвала ее Чайя. Она оставила Чайю с Сурьей, а сама вернулась в дом родителей. Отец был чрезвычайно огорчен ее поступком. Он сказал:

— Как ты могла так поступить? Как ты могла обмануть своего мужа? Он такой добрый, хороший, такой великий.

— Но, отец, что же мне делать? Он слишком сильный. Его жар просто убивает меня. Когда он подходит ко мне, я умираю от его чрезмерного жара.

— Ты должна гордиться им, — ответил на это Вишвакарма. Тебе следует попросить его сдерживать свой жар, чтобы он не доставлял тебе страданий. Твой муж такой могущественный. Тебе следует вернуться. Я не хочу, чтобы ты оставалась со мной. После замужества покидать своего мужа и возвращаться к родителям — это нелепо. А теперь ты должна уйти.

Шангья ушла от своего отца, но к Сурье не вернулась. Она приняла облик лошади и странствовала по миру.

Тем временем Сурья стал повсюду искать свою жену. Он знал, что Чайя не была его настоящей женой, поэтому он и искал Шангью. Наконец он узнал, что его жена превратилась в лошадь и странствует по свету. Сурья тоже обернулся конем и отыскал ее.

— Прости меня за то, что мой жар так мучил тебя, — сказал он Шангье. — Я снова приму человеческий облик. Ты, пожалуйста, тоже прими человеческий облик. Прошу тебя, возвращайся домой. Мы будем счастливы вместе. Я не буду мучить тебя своим жаром. Ради тебя я уменьшу свой жар и свою силу. Когда-то ты была так прекрасна, так добра ко мне. Я хочу, чтобы ты была счастлива. Давай вернемся домой.

Вместе с Сурьей Шангья вернулась домой. Сурья сдержал свое слово и уменьшил свой жар и свою силу, и они жили вместе мирно и счастливо.
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Ашвини и Ребант 

У бога солнца, Сурьи, и его жены Шангьи родились два сына-близнеца. Их назвали Ашвини и Ребант, но все называли их обоих одним именем Ашвиникумар. Братья были очень хороши собой и похожи друг на друга как две капли воды. Они стали превосходными лекарями, и не было такой болезни, которую они не могли излечить. Они были известны как небесные целители. Говорили, что они были не обычными людьми, а самими Индрой и Варуной. Говорили также, что один брат был Землей, а другой — Небесами. Как их только не называли: и днем и ночью, и солнцем и луной.

Три раза в день они спускались с Небес на землю посмотреть, что там происходит. Проносясь над землей на своих сияющих белых колесницах, скрытые от взора людей, они проливали свою любовь, заботу и сострадание.

Земные врачи не всегда могут помочь пациентам, медицина оказывается бессильной. Но иногда, услышав стенания родных и близких умирающего, братья втайне спускались на землю и спасали обреченного, когда обычные врачи уже опускали руки. Никто не мог понять, что произошло. Но люди радовались чуду, которое спасло жизнь их близких.
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Алакшми выходит замуж 

Космическая богиня Лакшми была очень божественной, но ее старшая сестра Алакшми, напротив, очень небожественной. Когда океан перевернулся и вся его вода вытекла, со дна появилась небожественная Алакшми с гирляндой из крови. Кровь была не только на ее одежде, но и сама она была вся в крови.

Никто не решался взять в жены эту страшную, внушающую омерзение женщину, — ни космические боги, ни демоны, ни асуры. Это ее очень обижало и злило. Она все время изводила себя вопросом: «Кто же женится на мне?»

Великий мудрец Духша, преданно практиковавший аскетизм, сказал: «Я всегда делаю то, чего не могут другие. Если никто не хочет взять Алакшми в жены, то это сделаю я. Но я поступлю так не из любви к ней, а потому, что она никому больше не нужна. Если потребуется, я готов полюбить ее. Но для начала нужно жениться».

Так Духша взял в жены Алакшми, и та была просто счастлива.

Алакшми одевалась в грязное тряпье и надевала на себя украшения из железа. Вся семья страдала от ее выходок — она приносила лишь беды и несчастья. Она измазала все свое тело сандаловой глиной, замешанной на ракушках и гальке, а из рук никогда не выпускала метлу. Она была воплощением уродства и злобы. Ее лицо внушало отвращение. Глаза и все ее тело были воплощением краха.

«Что ж, первое испытание я прошел, — сказал себе Духша. — Я женился на ней, чего не смог сделать никто другой. Но я не хочу продолжать испытания. Я не хочу заставлять себя полюбить ее. Не хочу».

Он прожил с ней еще несколько лет, а потом взмолился: «О Бог, спаси меня. Плыть против течения — не всегда хорошо. Никогда не стоит делать что-либо в пику остальным, только чтобы добиться признания и уважения. Если другие поступают правильно, я тоже должен поступать правильно. Я поступил в высшей степени неверно, женившись на этой небожественной женщине. Я должен избавиться от нее и вернуться к духовной дисциплине. Лишь тогда я смогу наслаждаться божественностью в ее чистом виде».

Итак, Духша выгнал Алакшми из своего дома. Но она прокляла его:

— Ты умрешь.

— Хорошо. Но если мне суждено умереть, я погибну от руки кого-то другого, но не от твоей. Я готов к смерти, но не от твоих рук. Я обладаю духовной, оккультной и йогической силой. Посмотрим, кто захочет сразиться со мной. Во всяком случае, тебе это не под силу.

— Да, я не могу уничтожить тебя. Но настанет день, когда тебя убьют.

— Хотел бы я посмотреть на этого смельчака. А пока оставь меня, я хочу насладиться радостью. Когда ты покинешь меня, я преисполнюсь радости.

Так Алакшми пришлось уйти от своего мужа.
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Ашватхвама и диск Кришны 

Дроначарья обучал Пандавов и Кауравов искусству стрельбы из лука. В те дни Дроначарья был несравненным лучником. У Дроначарьи был сын Ашватхвама. Его назвали Ашватхвамой потому, что, едва родившись, он стал ржать, как лошадь, а «Ашва» означает лошадь. Дроначарья сильно любил своего сына. Ашватхвама учился стрельбе из лука у своего отца и стал великим героем.

Мать Ашватхвамы была сестрой другого великого лучника, Крипачарьи. Крипачарья обучал Ашватхваму стрельбе из лука так же, как Пандавов и Кауравов. Именно Крипачарья передал Пандавов и Кауравов на обучение Дроначарье. Все они были близкими родственниками.

Ашватхвама познал множество секретов искусства владения луком и вскоре достиг высочайшего мастерства.

Пандавы ушли в лес из-за того, что Арджуна и Юдхиштхира проиграли Дурьодхане и Кауравам в кости. Ашватхвама знал, что Кришна любил Пандавов, особенно Арджуну. Поэтому он подумал: «Самое время пойти к Кришне и получить что-нибудь от него». Он пришел к Кришне и сказал:

— Я отдам тебе свое самое сильное оружие — Брахмаширу. С его помощью можно убить любого. Не дашь ли ты мне взамен диск Сударшан? Не хочешь ли поменяться со мной? Я буду тебе благодарен.

— Чудесно! — произнес Кришна. — Я готов поменяться. Пожалуйста, возьми.

Ашватхвама попытался взять Сударшан Чакру, но не смог даже поднять ее.

— Молодой человек, ты не можешь даже поднять мое оружие. Как же ты будешь пользоваться им?

Ашватхвама был смущен и пристыжен. Кришна улыбнулся и сказал ему:

— Будь удовлетворен тем, что имеешь, и борись с другими с помощью своего оружия. Мое оружие слишком тяжелое для тебя.
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Вероломство Ашватхвамы 

В битве на Курукшетре Ашватхвама и его отец Дроначарья приняли сторону Кауравов. Когда Пандавы убили Дроначарью, Ашватхвама был взбешен. Он был охвачен горем и гневом и хотел немедленно убить всех Пандавов. Он умолял Дурьодхану дать ему шанс убить Пандавов, став командующим армией Кауравов. Дурьодхана дал ему такую возможность.

Между противниками было соглашение о том, что ночью они не сражаются. Но Ашватхвама, его дядя Крипачарья и еще несколько человек проникли ночью в шатер, где спали Пандавы, и Ашватхвама убил пятерых сыновей Драупади.

То, что они совершили, было немыслимо. По соглашению, они не должны были сражаться ночью, но, все же, Ашватхвама и его солдаты прокрались в лагерь, как трусы, и убили пятерых невинных людей.

Ашватхвама вернулся в лагерь Кауравов и стал хвастаться. Крипачарья и солдаты, которые сопровождали их, тоже хвастались. Они говорили: «Важно не то, как мы убили их, а то, что мы убили их. Кого интересует, использовали мы божественные средства или небожественные? Нашей целью было убить. Они наши враги, и, хотя мы обещали, что не будем воевать ночью, кому нужны правила и обещания на войне? Наше главное обещание — убить врагов. Так что мы исполнили свое главное обещание. Кому нужно обещание, что мы будем воевать только днем?»

Все, кто входил в шатер Кауравов, танцевали от радости празднуя победу.
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Часть 8 

Ашватхвама лишается своей короны 

Во время битвы на Курукшетре между Пандавами и Кауравами было соглашение, что сражения будут вестись только в светлое время суток. Но однажды Кауравы нарушили этот договор. Ашватхвама, желая отомстить за смерть своего отца, Дроначарьи, проник ночью в шатер Пандавов и убил пятерых сыновей Драупади.

Когда Драупади узнала, что ее сыновья убиты, ее горю не было предела. Она сказала Бхиме: «Бхима, до тех пор, пока ты не убьешь Ашватхваму и не принесешь мне его корону, клянусь, я не притронусь к еде. Если ты не сделаешь этого, я умру от голода. Я не сдвинусь с этого места, пока ты не исполнишь моего приказа».

Бхима пустился на поиски Ашватхвамы, вслед за ним поспешили Юдхиштхира и Арджуна. Они узнали, что Ашватхвама скрывается среди медитирующих мудрецов где-то на берегу Ганги. Ашватхвама в самом деле облачился в одеяния мудреца и сел рядом с Вьясой.

Бхиме, Арджуне и Юдхиштхире стоило больших усилий разыскать его. Когда Ашватхвама увидел их, он приготовил стрелу, таящую в себе невероятную опасность, — Брахмаширу. Такая же стрела была и у Арджуны. Оба были готовы сразиться этим опасным оружием. Великие мудрецы Нарада и Вьяса, поддерживаемые многими другими, попытались остановить поединок:

— Остановитесь! Опомнитесь! Спрячьте свои смертоносные стрелы, они могут погубить тысячи людей! Имейте сострадание к невинным людям!

— Я готов отступить, — сказал Арджуна. — Я не хочу убивать невинных людей.

— И я не стану вступать в бой, — тоже согласился Ашватхвама.

Арджуна, будучи духовным человеком, смог опустить свой лук. Он уже много лет вел духовную жизнь и был добродетелен. Но Ашватхвама не сдержал обещания, он выпустил стрелу и убил внука Арджуны. Все вокруг зарыдали. Но Шри Кришна лишь улыбнулся и своей йогической силой вернул ребенку жизнь.

Бхима, помня просьбу Драупади, обратился к Ашватхваме со словами:

— Ты проиграл. Когда Арджуна опустил свой лук, он победил тебя. Теперь ты в нашей власти. Отдай нам свою корону. Иначе мы расправимся с тобой здесь и сейчас.

Что оставалось делать бедному Ашватхваме? Он снял корону и отдал ее Бхиме. И Бхима отнес корону Драупади.

Горе Драупади немного утихло. Лишение Ашватхвамы короны означало, что его гордость и слава были растоптаны. Она надела корону на голову Юдхиштхиры со словами:

— Ты заслужил ее. Ты глава рода Пандавов. Если ты будешь носить эту корону, ты доставишь мне радость. Я буду знать, что мы одержали победу и Ашватхвама сдался.

— Если это сделает тебя счастливой, я буду носить ее, — ответил ей Юдхиштхира. — Но мне нелегко будет носить корону, зная, что ее прежний владелец — отъявленный негодяй, который вероломно напал на нас ночью и убил наших детей.

— Ты прав, — согласилась Драупади. — Она не нужна нам. Гордость Ашватхвамы и так растоптана. Давай избавимся от его короны.
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Восприимчивость Ашвини 

Ашвини — это название звезды, похожей на голову лошади. «Ашва» на санскрите означает «лошадь». Таково происхождение имени этой звезды.

У Месяца двадцать семь жен, и Ашвини — одна из них. Она очень близка Месяцу, и это та звезда, которая первой становится видимой на небе возле Месяца. Некоторые звезды ужасно завидовали Ашвини. Им не давала покоя ее красота и то, что Месяц так любит ее.

Однажды Месяц обратился ко всем своим женам:

— Я благоволю к Ашвини по двум причинам. Во-первых, она вошла в мою жизнь намного раньше вас. Во-вторых, красота Ашвини трогает меня больше всего. Вы все красивы по-своему, но красота Ашвини дарит мне наибольшую радость. Вот почему Ашвини мне ближе всех.

— Мой Господь, — обратилась Ашвини к Месяцу. — В том, что я прекрасна собой и близка тебе, нет моей заслуги. И пришла я к тебе первой не потому, что заслуживала этого. Твое сострадание позволило мне приблизиться к тебе. Это ты вливаешь в меня свою красоту, а все думают, что я красива сама по себе. Но если ты заберешь у меня свою красоту, уродливей звезды не найдешь. Твое сострадание ни с чем не сравнимо. И так будет всегда.

Месяц ответил:

— Ты права, мое сострадание не сравнится ни с чем, и, кроме того, оно безоговорочно. Как бы я хотел, чтобы и остальные мои жены были такими же восприимчивыми, как ты. Тогда я буду очень счастлив. Иначе, какая польза от моей безмерной и безусловной любви-красоты? Другие, подобно тебе, тоже должны получать ее. Восприимчивость исключительно важна. Без восприимчивости не сдвинуться с места.
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Арундати 

Арундати, жена мудреца Вашиштхи, была необыкновенно умной и духовной. Она была очень предана своему мужу, и его милостью развила в себе духовную и оккультную силу.

В Махабхарате говорится, что жена, преисполненная такой добродетели и преданности мужу, как Арундати, после смерти отправится на Небеса и удостоится там восхвалений и почестей.

Если посмотреть на небо, можно увидеть звезду по имени Арундати. Она разливает прекрасный свет рядом с другой звездой — Вашиштхой. Говорят, если человек не видит Арундати, то его жизни суждено быть очень короткой. Те, кто не способны видеть звезду Арундати, поистине несчастны. Как они могут достичь чего-то, если обречены на ранний уход из жизни?

В Индии накануне свадьбы деревенский священник показывает невесте звезду Арундати для того, чтобы она стала такой же прекрасной, умной и духовной. Арундати — идеал и молодых девушек, и замужних женщин. Для всех них Арундати является воплощением женского устремления, осознания, красоты и преданности мужу, а также бесконечной духовной и оккультной силы.
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Ариштанеми 

Во времена Махабхараты жил великий мудрец по имени Ариштанеми. У мудреца был замечательный сын, который славился своим знанием Ведических текстов. Отец очень гордился сыном.

Однажды мальчик играл в лесу. В это же время в тех местах охотился на оленя принц. Увы, случайным выстрелом он попал в мальчика и убил его.

Когда принц обнаружил, что он убил сына Ариштанеми, он был вне себя от горя. Он пошел к Ариштанеми молить его о прощении. Он долго искал хижину святого, а когда нашел, кинулся к отцу ребенка:

— Прости меня, прости!

— Что ты сделал, чтобы мне нужно было прощать тебя?

— Сын, твой сын!

— Мой сын? Тебе нужен мой сын?

— Ариштанеми, твоего сына больше нет.

— Кто сказал, что его нет? Он у себя в комнате.

— Ты уверен, что он дома?

— Конечно.

— Как же так... — промолвил принц в полной растерянности.

— Что так?

— Значит, я убил не твоего сына, а другого ребенка.

— Ты хочешь посмотреть на моего сына?

— Да, конечно!

— Мальчик мой, иди сюда! — позвал Ариштанеми, и ребенок вышел из своей комнаты.

— Да, это тот самый мальчик, которого я сегодня убил! Как он может быть живым и невредимым, когда я оставил его мертвым в лесу?!

Ариштанеми только улыбнулся и сказал:

— Принц, почему же мой сын должен умереть? Ты принял его за оленя и по ошибке выпустил в него стрелу. Ты решил, что убил его. Но душа моего сына пришла ко мне и попросила оживить его. Для меня это также просто, как выпить воды. Я обладаю духовной и оккультной силой. Как только его душа пришла, я тут же оживил его.

— А как же рана? Он истекал кровью.

— Это тоже пустяки. Ты не вынул стрелу, но я сделал это своей оккультной силой.

— О, прости меня! Я даже не извлек стрелу!

— Я легко извлек стрелу, а от раны не осталось и следа.

— Как же так... — изумился принц.

— Как только я оживил сына, он сразу же побежал домой. Он добрался сюда гораздо раньше тебя.

— Как же это возможно? — удивлялся принц.

— Тебе нужно вести духовную жизнь. Сила Бога намного превосходит силу человека. Ты можешь убить человека, а Бог может вдохнуть в него новую жизнь. Но если Бог пожелает, чтобы человек умер, ничто не сможет удержать его в живых. Моя воля неотделима от Воли Бога. Бог хотел, чтобы мой сын оставался на земле, поэтому я смог оживить его. Но если бы Бог захотел, чтобы мой сын принял смерть от твоей стрелы, я бы беспрекословно принял свою судьбу. Когда у тебя будет полное единство с Волей Бога, ты сам сможешь творить чудеса. Но тогда подобные вещи уже не будут чудесами. Они будут совершенно естественны. Воля Бога — это единственная естественная реальность во всем творении Бога.

— Ты простил меня. А твой сын, сможет ли он когда-нибудь простить меня?

— О чем ты говоришь? Я так тебе благодарен, — сказал мальчик.

— Благодарен? Но ведь я ранил тебя.

— Я благодарен потому, что я всегда хотел, чтобы люди знали о духовной силе моего отца. Сегодня ты был инструментом, который позволил моему отцу продемонстрировать свою духовную силу. Ты — принц, тебя знают все. Ты возвратишься во дворец и поведаешь обо всем царю. И тогда весь мир узнает о моем отце, о его огромной духовной и оккультной силе. Ты, сам того не подозревая, оказал мне услугу. Поэтому я очень благодарен тебе.

— О Бог, — ответил принц, — все-таки на земле еще есть хорошие люди. Я мерил всех по себе и считал, что хорошие люди перевелись. Но теперь я вижу, что есть другая категория людей, таких, как вы, и нам следует стремиться походить на вас. Вы всегда выбираете прощение. Вы всегда выбираете единство. Вы прощаете человечество, ибо едины с Волей Бога. А поскольку вы целиком и полностью принимаете Волю Бога, Бог делает все в вас и через вас по-Своему. Как бы я хотел принять духовность, но, увы, моя жизнь полна желаний.

— Я очень доволен тобой, — сказал Ариштанеми принцу. — Но всему свое время. Когда настанет твой час, ты погрузишься в духовность. И тогда я смогу оказать тебе большую помощь. Однажды ты станешь таким же сильным духовно, как ты силен сейчас физически. Час твоего духовного величия однажды пробьет, просто жди! Будь терпелив, и я помогу тебе. Ты даже представить себе не можешь, какую помощь я тебе смогу предложить. И моя помощь тебе тоже будет исполнением Воли моего Возлюбленного Всевышнего. В избранный Им час я исполню Его так, как Он этого хочет.

Если ты един с Волей Бога, нет ничего невозможного. Бог — Всеведущий, Всемогущий и Вездесущий. Но Он не желает довольствоваться только этим. Он хочет, чтобы все, кто по-настоящему любят только Его, тоже обладали этими качествами. Поэтому люби Бога, поклоняйся Богу и исполни Его, ибо Он — это все. Старайся радовать Его так, как Он этого хочет, не гонись за собственной исполненностью. И тогда, какой бы ни была твоя воля, она автоматически станет Волей Бога.

Мы взываем о том, чтобы исполнить Бога так, как Он хочет. Но настанет день, когда, чего бы мы ни пожелали, все это мгновенно станет Волей Бога, ибо наша воля будет неотделима от Воли Бога. Это произойдет благодаря нашему постоянному единству с Волей Бога. Капля всегда знает, чего хочет Источник, а Источник всегда знает желания капли. Постоянно радуя Источник, капля обретает способность всегда осознавать Волю Источника. Но даже если капля сделает что-то спонтанно, не осознавая Воли Бога, она все равно будет исполнять Волю Источника.
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Внутреннее пламя брамина 

Однажды один могущественный демон по имени Дангша похитил жену великого мудреца Бхригу. Когда мудрец узнал об этом, он наслал на демона проклятье и превратил его в насекомое. «Ты больше не будешь демоном, отныне ты будешь внушающим ужас насекомым», — сказал Бхригу.

Так демон превратился в злое ядовитое насекомое, которое прозвали Аларка. Его укусы доставляли людям страшные, страшные мучения.

Тем временем великий воин Парашурам обучал своего ученика Карну искусству стрельбы. После урока Парашурам отдыхал на траве. Карна положил голову учителя себе на колени и сказал:

— Я хочу, чтобы тебе было удобно. Ты так добр ко мне. Для меня большая честь держать твою голову у себя на коленях.

Парашурам уже спокойно дремал на коленях у Карны, как вдруг появился Аларка и очень сильно ужалил Карну. Из бедра Карны хлынула кровь, но он, не желая потревожить покой учителя, не закричал и мужественно переносил нестерпимую боль.

Когда Парашурам проснулся, он увидел кровоточащую рану.

— Мой мальчик, что случилось? — воскликнул он.

— Учитель, пока ты спал, меня укусило какое-то насекомое. Но это пустяки, не стоит даже обращать внимания. Я так счастлив, что ты смог поспать. Ты всегда добр ко мне, и служить тебе — для меня большая радость. Ты обучаешь меня, чтобы я стал великим воином, я очень признателен тебе за это. Этот маленький укус нисколько не беспокоит меня.

— Карна, в тебе столько доброты и божественности. Я уничтожу насекомое, причинившее тебе страдание.

И Парашурам в мгновение ока убил Аларку. Затем он обратился к ученику:

— Я благодарен тебе за твою доброту, но и зол, за то, что ты обманул меня.

— Я?! В чем же я обманул тебя?

— Ты не брамин, Карна. Ты пришел сюда как брамин, чтобы учиться у меня. Но если бы ты был настоящим брамином, ты бы не стерпел этого. Внутреннее пламя брамина не позволяет ему мириться с несправедливостью. Брамин никогда не нанесет удара первым, но если он почувствует несправедливость, он не потерпит ее. Укус насекомого был чудовищной несправедливостью, однако ты стерпел ее. Кшатрий может сносить многое. Хотя они и великие воины, тем не менее, у них психология рабов. И если нужно, они готовы терпеть что угодно, как это произошло с тобой сегодня. С этого момента ты не можешь быть моим учеником. Ты должен покинуть мой дом.

И все же, Карна стал великим воином и сыграл важную роль в событиях, описанных в Махабхарате.
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Как Вьяса избавился от депрессии 

Вьяса был великим мудрецом, который написал Махабхарату. Однажды он впал в ужасную депрессию. Он терзал себя мыслями: «Что со мной будет дальше? У меня депрессия, депрессия, депрессия. Я прочел Веды и я авторитет в знании Вед. Все приходят ко мне за знаниями. А я, величайший из всех мудрецов, не могу совладать с депрессией. Что же мне делать? Я написал Махабхарату, и ее истории утешают людей, когда они в депрессии. А теперь я сам стал жертвой депрессии».

В этот момент перед ним появился другой великий мудрец, Нарада, который повсюду славил Вишну. Нарада был великим искателем, величайшим музыкантом и величайшим преданным. Но случалось, что и он поступал очень небожественно. Он завидовал счастливым людям и создавал для них всевозможные проблемы. По этой причине люди называли его смутьяном.

Когда появился Нарада, Вьяса взмолился:

— О Нарада, спаси, спаси меня! У меня неприятности!

— Неприятности? Все говорят, что это я приношу неприятности. Я могу только добавить тебе проблем. Как же мне помочь тебе?

— Нарада, пожалуйста, скажи, как мне обрести покой ума. У меня такая депрессия сегодня.

— У тебя депрессия? Ты принес утешение тысячам людей? Кто же в это поверит?

— Ты должен мне верить! Ты должен спасти меня!

— Но ты всегда называл меня смутьяном!

— Да, но у Вишну нет никого ближе тебя. А Вишну может утешить любого. Не мог бы ты попросить Вишну утешить меня?

— Я не могу просить об этом Вишну. Он будет смеяться надо мной, если я скажу, что из всех людей в утешении нуждаешься именно ты. Он считает тебя самым мудрым человеком на земле. Он ни за что не поверит, что ты стал жертвой депрессии.

— Но я так страдаю. Пожалуйста, скажи Вишну. Он излечит меня.

— Я могу сказать Вишну, но в этом нет необходимости. Я и сам могу дать тебе совет, как исцелиться.

— Так скажи, пожалуйста. Я верю в тебя.

— Ты написал Махабхарату. Ты знаешь все, что пишется в Ведах. Но разве ты поступаешь правильно?

— Что же я сделал неправильного?!

— Разве ты написал книгу, которая посвящена только Господу Кришне?

— Нет.

— Так начни ее писать! Напиши Бхагаватам, которая бы от начала до конца славила Кришну. И тогда депрессия оставит тебя. Твоя душа хочет, чтобы ты написал новую книгу только о Кришне.

— Да, я принимаюсь за дело, — сказал Вьяса.

И как только он взялся за перо, его депрессия превратилась в восторг, восторг, восторг.
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Похищение бриллианта Шьямантаки 

У Кришны было много жен. Одну из них звали Сатьявама. Ее отец владел необычным бриллиантом Шьямантакой. Когда кто-то касался его, тут же появлялись россыпи золотых монет. Благодаря этому бриллианту семья Сатьявамы не знала нужды, поэтому отец Сатьявамы берег его как зеницу ока.

Один жадный человек по имени Шатдана ужасно завидовал отцу Сатьявамы. Он убил его и похитил бриллиант. Когда Сатьявама узнала об этом, она горько плакала и попросила Кришну убить Шатдану и забрать у него бриллиант.

— Я непременно исполню твою просьбу, — сказал Кришна. — Как же Шатдана мог так поступить?!

Кришна отправился на поиски Шатданы, пытавшегося скрыться от него. Вдруг совершенно неожиданно Кришна нашел бриллиант. Когда его дядя Акрура медитировал, кто-то бросил бриллиант ему на колени. Когда Кришна обнаружил бриллиант у Акруры на коленях, тот по-прежнему находился в глубокой медитации.

— Как он попал к тебе? — спросил Кришна.

— Не знаю, мои глаза были закрыты, — ответил Акрура. — Но ты же знаешь, что я не мог украсть его. Кто-то положил мне его на колени и убежал.

— Ты хочешь оставить его себе?

— Нет, нет! Он не нужен мне. Возьми, ты же искал его. Он принадлежит отцу Сатьявамы. А ты и Сатьявама — одно целое, поэтому, пожалуйста, возьми его.

— Однажды ты предупредил о готовящемся против меня заговоре. Ты пришел и сказал, что Кангса хочет убить меня. Этим ты доказал, что ты мой друг. И вот снова ты делаешь для меня нечто важное. Когда к тебе попал бриллиант, ты мог бы легко спрятать его. Но ты победил свою алчность, поэтому я очень горжусь тобой. Ты был на стороне Бога с самого начала. За то, что ты дважды оказал мне помощь, я вознагражу тебя.

— Пожалуйста, — сказал Акрура, — мне не нужно никакой награды. Достаточно того, что в этой своей инкарнации я два раза имел возможность служить тебе. Я так тебе благодарен за это. Кришна, это ты делаешь все через меня. Иначе я бы не смог подслушать заговор Кангсы об убийстве. И этот бриллиант оказался у меня тоже по твоей милости. Ты искал его, а кто-то положил мне его на колени, и вот я снова смог служить тебе.

Акрура низко склонился перед Кришной и продолжил:

— Это ты дал мне устремление побороть алчность. Ты сделал это внутренне. Я совершаю что-то во внешнем мире, и мир приписывает заслугу мне. Но я знаю, что ты не нуждаешься ни в моей помощи, ни в этом бриллианте. Ты вдохновляешь меня помогать тебе. И я так тебе благодарен за эти две возможности. Я всегда буду дорожить ими.

— У меня есть друзья, есть поклонники, есть те, кого я считаю близкими, — ответил Кришна. — Но люди, подобные тебе, — это те, о ком я взываю. Ты доказал, что по-настоящему предан мне. Мое внешнее благословение — это моя внутренняя благодарность, а моя внутренняя благодарность — единственное удовлетворение моей души.

— Кришна, мой Кришна, ты прав, ты абсолютно прав.
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Сатурн побеждает Индру 

Однажды Индра и Сатурн (Шани) поспорили, кто из них могущественнее. Индра утверждал, что он самый могущественный.

— Нет, я, — говорил Сатурн. — Докажи, что ты превосходишь меня.

— Нет, — настаивал Индра. — Доказывать свое превосходство — ниже моего достоинства. Все и так знают, что я царь космических богов. Разве по этой причине я не выше тебя, глупец?

— Говори что хочешь, — не соглашался Сатурн, — но я считаю, что я выше.

— И в каком же отношении?

— Я могу сделать все, что захочу, — сказал Сатурн.

На это Индра только расхохотался.

— Завтра я захвачу тебя в плен. Посмотрим, удастся ли тебе спастись, — заявил Сатурн.

— Хорошо, завтра ты увидишь, на что я способен, — ответил Индра.

На следующий день Индра спрятался в лесу.

— Посмотрим, как Сатурн сможет найти меня здесь.

Весь день он скрывался в лесу, а на следующий день отправился к Сатурну и сказал:

— Видишь, Сатурн, ты так и не сдержал своего слова. Как же ты можешь быть выше меня?

— А разве это не так? — возразил Сатурн. — Ты испугался меня, поэтому прятался целый день. Иначе ты бы сам пришел ко мне. Разве это не доказывает то, что я более велик и более могущественен, чем ты?

Смущенный Индра был вынужден признать свое поражение.
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Мудрость жены богача 

Один богатый человек был очень жестоким и жадным. Но его жена была очень доброй и мягкой. Со всеми она была приветлива и доброжелательна. Никто не любил богача, но все очень хорошо относились к его жене. Она говорила: «Такого плохого мужа дал мне Бог. Что же мне делать? Его никто не любит, поэтому хотя бы я должна любить его. Ктото же должен его любить». Она была очень добра и нежна с мужем, служа ему день и ночь.

Однажды в их деревне разразился голод, и многие жители обращались к ним за помощью. Жена богача всем давала денег, и окружала заботой и состраданием каждого пришедшего к ней. Ее скупого мужа не очень беспокоила щедрость жены: «Хорошо, что мне ничего не приходится давать собственноручно, против остального я не возражаю. Пусть делает что хочет». Жена была ему очень признательна за это.

Люди, которым она давала деньги, говорили: «Мы берем только взаймы. Мы обязательно вернем долг».

Но она отвечала им: «Нет, нет. Не нужно возвращать деньги. Я даю их вам безвозмездно».

Но люди уверяли, что вернут долги, когда закончится голод.

«Хорошо, — говорила жена богача. — Если вы так настаиваете, верните долг в тот день, когда умрет мой муж».

Многие были просто поражены таким ее условием. А некоторые считали, что в день похорон у нее будет много расходов, этим и объясняется ее просьба.

Один из сыновей услышал разговор матери с бедняками. Он очень любил обоих родителей, поэтому слова матери глубоко потрясли и огорчили его. Он пошел к отцу и сказал:

— Мама просит людей вернуть долги, когда ты умрешь.

Богач не поверил своим ушам:

— Как она может так говорить? Она всегда раздаривает деньги. Почему же сейчас она просит вернуть деньги, да еще именно в тот день, когда я умру?

Он выбрал момент и спросил у жены:

— Скажи мне, как ты можешь просить об этом людей?

— Разве ты не понимаешь? — ответила жена. — Ты же знаешь, что люди недолюбливают тебя. Некоторые даже ненавидят тебя и желают тебе скорейшей смерти. Но многие заняли у меня денег. А люди так устроены, что не любят отдавать долги. Хотя они и говорят, что взяли взаймы, на самом деле, они не хотят возвращать деньги. Поэтому отныне они больше не будут желать твоей смерти, а, наоборот, станут молить Бога о том, чтобы ты жил подольше. Тогда им не придется расплачиваться со мной. Я хочу, чтобы твоя жизнь была долгой. Кто знает, может быть, когда-нибудь ты тоже станешь щедрым, сочувствующим и добрым.

Я перехитрила всех. Я хочу, чтобы каждый день люди молились Богу о твоем здравии. Если раньше они молились о твоей смерти, то теперь они будут молиться о том, чтобы ты оставался в живых. Это делает меня счастливой. Мне не нужны деньги. Я только хочу, чтобы ты жил очень долго.

Богач был чрезвычайно тронут мудростью своей жены. Их сын тоже был очень доволен поступком матери.
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Особый дар Викши 

Жил однажды царь по имени Викша. Он был злым и жестоким, и его никто не любил. Он хотел победить всех. Его мечты были такими: «Есть множество способов иметь верх над людьми: силой оружия, обманом и тому подобным. Что же касается меня, то я бы хотел побеждать по-другому. Я буду поражать одним прикосновением. Стоит мне только коснуться головы ненавистного мне человека, как он тут же умрет. Как же мне этого достичь? Хотя я такой небожественный, у меня есть сильная вера в Бога. Я знаю, что из всех космических богов легче всего угодить Шиве. Ему-то я и стану молиться».

Он молился много-много лет, и однажды ему явился Шива и сказал:

— Ты все взываешь, взываешь и взываешь. Скажи, чего ты хочешь? Я дам тебе все, что ни пожелаешь.

— Да, у меня есть одно желание. Но ты не сможешь исполнить его.

— Не смогу? Тогда зачем же ты молишься?

— Да, я молюсь тебе, но уже и не вспомню, когда же я начал.

— Много-много лет назад.

— Как?! Я молился много лет? Подумать только, я и не заметил. Я пребывал в трансе. И вот ты явился! Я так рад и благодарен. Господь Шива, сделай же так, чтобы я мог убивать человека одним прикосновением к его голове. Я желаю иметь способность превращать человека в горстку пепла одним прикосновением.

— Хорошо, хорошо. Я так доволен твоими молитвами, что наделяю тебя этим даром. Чьей бы головы ты ни коснулся, этот человек мгновенно умрет.

— О, я так тебе благодарен, так благодарен! Могу ли я проверить этот дар ... на тебе? Я хочу убедиться, что ты не обманул меня.

— Что?! Ты хочешь испытать это на мне?

— Да! Как же еще я смогу убедиться в том, что ты говоришь мне правду.

Шива бросился бежать.

— О Бог, что я натворил!

Он побежал к Вишну, а Викша следовал за ним по пятам. Третьим глазом Вишну увидел все, что произошло между ними, и окликнул царя:

— Куда ты бежишь, куда? Великий царь, зачем ты преследуешь Шиву? Что он сделал? Если ты прикажешь ему, он сам придет к тебе. Ты — царь. Тебе не пристало гоняться за ним. Это мы должны бегать за тобой. Ты не должен бегать за нами.

Эти слова очень польстили царю Викше, и он ответил Вишну:

— Взгляни на этого лжеца! Я много лет молился Шиве. Он явился мне, чтобы наделить меня особым даром, однако он не хочет, чтобы я испытал этот дар.

— О каком даре ты говоришь? — спросил Вишну.

— Я просил наделить меня силой сжигать людей в пепел одним прикосновением к голове. Он дал мне такую силу. Но когда я захотел коснуться его головы, он бросился бежать.

— Проверить эту способность легко. Просто коснись собственной головы, и ты увидишь, обманул он тебя или нет.

— Но если я коснусь своей головы, я же превращусь в пепел!

— Этого не произойдет. Как только ты почувствуешь, что загораешься, просто убери руки. Так ты убедишься во всем сам.

— Ты прав. Так я и сделаю.

Но как только царь Викша коснулся своей головы, он тут же сгорел.

— Ты спас меня, Вишну, — сказал Шива.

— Ты тоже выручал меня много раз. Мы с тобой неразлучные друзья. Мы всегда едины. Если один из нас в опасности, другой всегда спешит на помощь.
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Внешняя красота и внутреннее уродство 

Однажды великий мудрец Эурба был на прогулке со своей дочерью Кундалой. Кундала была очень красива. Их увидел другой мудрец по имени Дурваша. Он очень искренне вел аскетический образ жизни, но имел весьма горячий нрав. Он то и дело осыпал людей упреками и проклятьями, и все знали о его характере.

Когда Дурваша увидел Кундалу, он тут же влюбился в нее.

— Скажи, кто она, — спросил он Эурбу.

— Она моя дочь.

— Твоя дочь?

— Да.

— Она замужем?

— Нет. Не замужем.

— Она такая красивая.

— Да, она прекрасна. Но это только физическая красота. Внутренне она просто безобразна и отвратительна. Она все время ругается и ссорится с домашними. Она просто воплощение зависти.

— Не хочу даже слышать о ее плохих внутренних качествах. Я восхищен ее физической красотой. Пожалуйста, пожалуйста, пожалуйста, отдай мне ее в жены.

— Нет, я не доверю ее тебе. Как только ты увидишь, какая она вредная и завистливая, ты просто выбросишь ее на улицу. И хотя моя дочь такая небожественная, я не желаю ей такой судьбы. Я не хочу, чтобы она страдала.

— Обещаю тебе, что бы она ни сделала, я не прибегну к оккультной силе. Я не причиню ей вреда потому, что так восхищен ее красотой.

— Ты уверен, что в порыве гнева не погубишь ее? — спросил Эурба.

— Нет, нет и нет. Клянусь тебе. Я дам ей все и постараюсь только радовать ее. Если она захочет, чтобы я перестал молиться и медитировать, я готов на это ради нее. Я готов отдать ей все. Если она пожелает, я готов даже отказаться медитировать о Господе Кришне, который для меня дороже самого дорогого. Теперь она станет смыслом моей жизни, она станет для меня всем.

— Я не могу в это поверить, — сказал Эурба.

— Прошу тебя. Любовь слепа. Я больше жизни люблю эту девушку. Она так хороша собой. Отдай мне ее в жены.

Наконец Эурба согласился, и вскоре Дурваша и Кундала поженились. Дурваша совершенно позабыл духовность и оставил все духовные упражнения. Завороженный физической красотой жены, он не отходил от нее ни на шаг. А Кундала то и дело ругала и отчитывала своего мужа за каждую мелочь. Она бранилась, даже когда его было абсолютно не в чем упрекнуть. Наконец Дурваша сказал ей:

— Я отдал тебе все — мою молитву, медитацию, моего Кришну, моего Возлюбленного Господа. Я отказался ради тебя от всего. А тебе всегда все не так.

— Кто просил тебя оставлять Кришну и духовность? Ты глупец, никто не пошел бы за тебя замуж, а я согласилась.

— И на тебе никто никогда не женился бы! Прав был твой отец. Ты так безобразна внутренне. Я знал, что ты собой представляешь, но я все равно взял тебя в жены.

— Кто просил тебя жениться на мне?

— Моя любовь к твоей физической красоте.

— Физической красоте? Посмотри, что ты натворил! Ты разрушил мою физическую красоту. Ты обещал потакать мне во всем, как только женишься. Разве ты держишь слово? Я прошу тебя о многом, а толку? Ты до сих пор не сделал меня очень богатой.

— Но как я могу сделать тебя богатой?

— У тебя же есть духовная и оккультная сила. Вот и сделай меня богатой. Я хочу прекрасный дворец со множеством слуг. Пока я не получу его, я буду продолжать ругать и оскорблять тебя.

— Довольно! Прекрати! Я не могу больше терпеть этого. Я уничтожу тебя своим третьим глазом.

Как только Дурваша открыл свой третий глаз, перед ним предстал Эурба и сказал:

— Мальчик мой, я же предупреждал тебя, что моя дочь такая небожественная. Но ты настоял на том, чтобы я отдал ее тебе в жены, и я согласился на ваш брак. Но прошу, не губи ее. Верни ее мне. Я привел ее в этот мир, и я буду нести эту тяжелую ношу до конца своей жизни. Я не желаю ее смерти.

— Эурба, — ответил Дурваша, — или ты заберешь ее, или я уничтожу ее.

Эурба тут же забрал дочь со словами:

— Бог дал мне тебя, моя дочь. Видно, Бог желает, чтобы я обручился с терпением. Отныне моим именем будет только терпение. До конца своей жизни я буду проявлять к тебе бесконечное сострадание и бесконечное прощение. Что мне еще остается делать? Если Богу было угодно дать мне тебя, я буду нести это бремя всю жизнь.
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Всевышняя любовь Кришны 

Кангса был воплощением силы зла. Он был злым до мозга костей. Он издевался в своем царстве над всеми без исключения. Он считал своим злейшим врагом Господа Кришну. Кангса хотел убить Господа Кришну еще прежде, чем Кришна вырос и стал сражаться против него. Он хотел убить Кришну, еще когда тот был младенцем.

У Кангсы был друг и почитатель, такой же злой и жестокий, как он сам. Однажды этот друг пришел к Кангсе и сказал:

— Кришна — твой заклятый враг. Я хочу убить его, чтобы доставить тебе радость.

— Если это тебе удастся, ты сделаешь меня самым счастливым человеком в мире.

— Да, я сделаю это.

Друг Кангсы отправился во Вриндаван, где Кришна играл с гопи. Гопи были очень счастливы, что с ними играл их Возлюбленный Кришна. Когда же во Вриндаване появилась злая сила, гопи были до смерти напуганы ужасным видом этого человека. Кришна какое-то время хранил молчание.

Небожественное существо сказало Кришне:

— Ты молчишь потому, что поступаешь неправильно. Предаваться утехам — небожественно и безнравственно. Все думают, что ты такой духовный и божественный, а ты на самом деле развлекаешься с этими гопи.

Кришна не отвечал ему.

— Да, именно потому, что ты сознаешь свою неправоту, ты не говоришь со мной.

— Поступать правильно — значит проявлять сострадание и прощение, — произнес Кришна. — Я всегда утешал и слушал вас. Я всегда поступал правильно. Но на этот раз я должен отказаться от своего аспекта Сострадания и проявить свой разрушительный аспект — Свет Справедливости.

В одно мгновение на глазах у гопи Кришна уничтожил небожественную силу. А потом обратился к гопи:

— Мир не поймет моей любви к вам. Но мне это безразлично. Я всегда буду дорожить вашими преданными сердцами. Оставайтесь преданными мне, и я позабочусь о вас. Здесь, на земле, и там, на Небесах, я вечно буду проявлять о вас заботу, мои преданные друзья.

Животная любовь, человеческая любовь, любовь божественная и любовь всевышняя. Животная любовь не знает, что такое человеческая любовь. Человеческая любовь не имеет понятия о божественной любви. Божественная любовь не ведает, что такое всевышняя любовь. Животная любовь — это крайнее разрушение. Человеческая любовь заканчивается разочарованием. Божественная любовь ведет к просветлению. А всевышняя любовь — это абсолютное просветление, абсолютное совершенство и абсолютное удовлетворение.

Эту всевышнюю любовь я питаю к вам, мои земные друзья. Если вы примете мою всевышнюю любовь так, как хочу я, вы станете мне очень близкими.

Гопи душевно улыбнулись, вложив в улыбки всю благодарность своих сердец.

6 февраля 1979

Баларама прощает Бхиму 

Баларама, брат Шри Кришны, был великим воином. У него было три вида оружия — булава, дубина и плуг. Но его самым любимым оружием был плуг.

Баларама научил сражаться булавой Бхиму из семейства Пандавов и Дурьодхану из семейства Кауравов. Во время великой битвы между Пандавами и Кауравами Баларама сохранял нейтралитет. Но однажды Бхима в поединке с Дурьодханой воспользовался нечестным приемом, и это глубоко уязвило чувство справедливости Баларамы. Он тут же схватил свою дубину и хотел наказать Бхиму.

Но Шри Кришна удержал его: «Ты прав, на этот раз Бхима поступил нечестно. Но, брат, много-много раз, когда он был невиновен, Дурьодхана проявлял крайнюю враждебность по отношению к нему и его братьям. Ты знаешь, что Дурьодхана с детства плохо обходился с Бхимой. Поэтому, прости Бхиме этот проступок. Он поступил так всего один раз, а Дурьодхана обращался с ним бесчестно так часто».

И Баларама простил Бхиму.
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После Курукшетры 

В сражении на Курукшетре погибло бесчисленное множество людей. В этой великой и невообразимой битве погибли родные и близкие Кришны. После Курукшетры даже сам Шри Кришна оставил тело.

Когда пришло время умирать Балараме, он сел под деревом и уснул. Вскоре его душа в форме космического змея Шеши, чьей инкарнацией был Баларама, вышла через его рот и лишь рассмеялась, глядя на бездыханное тело Баларамы. Там его и нашли, на камне под деревом.

Бедный Арджуна, с ним больше не было его дорогого Баларамы и того, кто ему был дороже всех на свете, — его дорогого Кришны. Ему осталось хоронить их и многих, многих других. Его сердце было разбито, но, увы, такова жизнь. Счастье неизменно сменяется печалью. Это неоспоримый факт.

8 февраля 1979

Проклятия рода людского не затрагивают Господа Шиву 

Упоминание о величайшем мудреце Бхригу можно встретить во многих индийских легендах и мифах. Однажды между Шивой и Дакшей, тестем Бхригу, произошла ужасная ссора. Бхригу встал на сторону Дакши и совершил обряд жертвоприношения для Дакши. Шива ужасно разозлился на Бхригу и сказал: «Как ты посмел принять сторону Дакши!»

— Это мое дело, на чьей стороне мне быть, — ответил Бхригу.

Тогда Шива схватил Бхригу за бороду и это было очень болезненным для бедного Бхригу.

Бхригу был женат на одной из дочерей Дакши. Ее звали Кьяти. Кьяти была очень предана своему мужу и во всем старалась угодить ему. Бхригу очень гордился женой.

Ее очень разозлило, что Шива так обошелся с ее мужем, и она прокляла Шиву, пожелав, чтобы тот стал уродом. Но Господь Шива выше человеческих проклятий. Если бы он позволил, проклятие бы возымело силу. Но этого не произошло, и несравненная красота Шивы осталась нетронутой.

8 февраля 1979

Величайший из богов 

Однажды мудрецы захотели узнать, кто из трех великих богов — Брахма, Вишну или Шива — самый великий. Они долго спорили, но так ничего и не решив, поручили Бхригу разрешить спор. Бхригу отправился во дворец Шивы, но его не пустили, потому что в тот момент Шива вел важную беседу со своей супругой. Бхригу рассердился:

— Шива, ты всегда так себя ведешь. Сама твоя природа — неуважительность. Ты ни к кому не относишься с почтением. Я проклинаю тебя. Ни одна живая душа никогда не полюбит тебя, не говоря уже о том, чтобы поклоняться тебе. Ты слишком плохой.

Затем Бхригу направился к Брахме. Но в тот момент Брахма слушал беседу ученых мужей, которые восхищались Брахмой и превозносили его способности. Он был так поглощен чувством собственной значимости, что не заметил Бхригу. Бхригу это разозлило, и он сказал:

— Брахма, я никогда не мог подумать, что ты такой небожественный. Тебе нет дела до гостей. А ведь гость — это не кто иной, как Сам Бог. Я проклинаю тебя. Теперь никто не станет искать спасения в тебе. Ты такой небожественный. К тебе будут приходить только плохие люди, самоуверенные и рационально мыслящие люди. Искренние же искатели никогда к тебе не придут.

Последним Бхригу посетил Вишну. Вишну крепко спал, и, хотя слышал шаги Бхригу, продолжал наслаждаться сном, не обращая на гостя никакого внимания. Бхригу подумал: «Этот — худший из них!» — и что есть силы ударил Вишну ногой. Но Вишну это вовсе не рассердило. Напротив, он извинился за то, что был не готов принять мудреца. Он сказал:

— О мудрец, извини, извини. Я прошу твоего прощения. Ты наверное сильно ударился, когда бил меня. Прости меня, я очень раскаиваюсь, искренне раскаиваюсь. Надеюсь, ты не повредил ногу. Я так горжусь, что меня ударил святой человек. Ты в самом деле святой, и я заслуживаю твоего пинка.

— Ты воистину добродетельный и смиренный, — ответил Бхригу. — За твое смирение тебе будут поклоняться не только все люди, но и космические боги. Ты великий, самый великий, величайший. Нет сомнения, ты превосходишь Шиву и Брахму.

8 февраля 1979

Как Бхригу составлял гороскопы 

Бхригу славился своим умением составлять гороскопы. В чтении таинств человеческих судеб ему не было равных. Он составил астрологические карты, отражающие гороскоп для всех родившихся и еще не родившихся. Предсказания Бхригу всегда были безукоризненными. И именно Бхригу научил людей пользоваться огнем.

Одного индийского мальчика удивляли и забавляли рассказы о чудесных астрологических предсказаниях мудреца. Но он сомневался в способностях Бхригу. А его старший брат всерьез занимался астрологией и хорошо в ней разбирался. «Ты не веришь Бхригу, — сказал он. — Ты думаешь, что его способ составления гороскопов — обман. Но ты заблуждаешься, мой дорогой брат. Давай я составлю твой гороскоп по методу Бхригу».

Через несколько дней мальчик получил свой гороскоп и прочел толкование. В нем говорилось, что в возрасте одиннадцати лет он придет в духовную общину великого духовного Учителя, а спустя двадцать лет и сам будет предлагать свой свет миру.

В то время мальчик жил в Бенгалии. И когда пришел час, старшие члены семьи отвезли его в ашрам на юге Индии, и он жил там двадцать лет. А потом он сам стал духовным Учителем и начал предлагать свой свет миру. Так астрологическое предсказание по методу Бхригу оказалось верным.

Еще мальчику очень запомнилось разъяснение Бхригу, почему у его дяди по материнской линии не было детей. Согласно трактата Бхригу, в своей прошлой инкарнации его дядя был прекрасным охотником. Однажды во время охоты он подстрелил беременную олениху, и та прокляла его: «Мне было бы все равно, если бы ты убил меня одну. Но я ношу дитя, а ты погубил его. Поэтому я проклинаю тебя. В твоей следующей инкарнации у тебя не будет детей. Ты увидишь, какую боль это может причинить».

Увы, проклятие сбылось, и у дяди этого мальчика не было детей.

8 февраля 1979

Рождение Бишмы 

Жил великий царь по имени Сантану. Его отца звали Пратип, а мать — Сунанда. Старший брат царя, Девапи, был санньясином, его не прельщали ни земная слава, ни имя. Ничто не волновало его. Он покинул дворец, и когда старый царь Пратип умер, на трон взошел Сантану.

У Сантану был замечательный дар. Стоило ему коснуться человека, как этот человек, каким бы старым и немощным он ни был, в мгновение ока становился сильным и здоровым юношей. Сантану успешно делал это много раз.

Сантану был не только хорош собой. Он отличался набожностью, правдивостью, трудолюбием и динамизмом. Он увлекался охотой и был отменным охотником. Особенно он любил охотиться на оленей.

Однажды на берегу Ганги он увидел прекрасную девушку и был очарован ее красотой:

— Прошу, скажи, кто ты. Нет, не говори. Мне необязательно знать. Просто выходи за меня замуж. Я — царь, и хочу взять тебя в жены. Я дам тебе все, чего ни пожелаешь.

Гангадеви, так звали эту красивую девушку, ответила:

— Уверен ли ты, что сможешь никогда не перечить мне?

— Да, я смогу и я исполню тебя. Твоя красота пленила мое сердце.

— Хорошо, я выйду за тебя замуж. Но только при одном условии.

— Я согласен на любые условия.

— Что бы я ни делала, ты не станешь у меня на пути. Что бы я ни сказала, ты не будешь мне перечить.

— Никогда, обещаю! Я никогда не упрекну тебя. Только стань моей женой. Я готов подчиняться тебе. Ты — воплощенная красота.

Они поженились и были счастливы. Увы, когда у них родился первый ребенок, царица бросила его в Гангу. Та же участь постигла и шестерых других младенцев, она бросала в Гангу ребенка, как только он рождался.

Царь знал, что стоит ему возмутиться, и царица уйдет — таково было ее условие. Его любовь к ней не знала границ. Он боялся навсегда потерять жену и поэтому хранил молчание. Но когда родился восьмой ребенок, царь обезумел от отчаянья. Он сказал жене:

— Как ты можешь поступать так бесчеловечно? Как может мать так поступить со своим ребенком? Мать должна любить своих детей и дорожить ими. А ты так жестока, так небожественна. Мне не нужна такая жена.

В ответ царица только улыбнулась:

— Вот как! Ты не сдержал своего обещания. Я ухожу от тебя и забираю с собой сына. Когда он вырастет, обещаю, что приведу его к тебе. А пока я буду заботиться о нем. Только мать может ухаживать за маленьким ребенком. Но когда он вырастет, я приведу его к тебе.

Она сдержала свое обещание. Этим восьмым ребенком был Бишма, несравненный герой Махабхараты.

8 февраля 1979

Богатые, откройте свои глаза и сердца 

Несколько молодых людей, состоявших в подпольной организации, каждый день ходили по домам и собирали пожертвования. Полученные средства использовались на то, чтобы вдохновить деревенских жителей бороться против британского правительства. Все собранные вещи они складывали в большой мешок, а вечером отдавали его своему лидеру.

Однажды к ним присоединился хромой мальчик. Сначала из-за хромоты они не хотели брать его с собой. В своих песнях они обращались к Кришне: «О Кришна, ты встал на сторону Пандавов, и Кауравы проиграли битву. Британцы — это те же Кауравы. Пожалуйста, прими нашу сторону. Только с твоей помощью мы сможем избавиться от британского ига». Они распевали эти строки, бродя по улицам, и поскольку хромой мальчик очень душевно пел, ему разрешили остаться.

Однажды они обошли многие дома и на исходе дня собирались отдать мешок с пожертвованиями своему лидеру, не проверяя собранного. Но хромой мальчик сказал:

— Я только хочу посмотреть, сколько мы собрали.

Все стали насмехаться над ним:

— Ты такой жадный! Мы никогда не проверяем, сколько нам удалось собрать. Мы просто отдаем мешок лидеру, не заглядывая в него.

Но лидер сказал:

— Он просит нас, к тому же этот мальчик хромой. Почему бы нам не открыть мешок?

Но юноши продолжали высмеивать мальчика:

— Полюбуйтесь на его искреннюю любовь к родине!

Они стали вынимать вещи из мешка, а хромой мальчик, в свою очередь, выложил все содержимое своей сумки и сказал:

— А мне и смотреть не нужно. Я все это видел.

Ребята увидели, что мальчик отдал всю собственную милостыню, которую он получил за два или три дня.

— Смотрите, — сказал им лидер, — он отдал все, что имел, и все, чем является. Мы ходим от двери к двери, но порой люди просто ничего не дают. Они страдают от гнета англичан, но даже богатые почти ничего не дают. Если бы все индусы имели такое же сердце, как у этого нищего мальчика, Индия давно была бы свободна.

Лидер подошел к хромому мальчику и обнял его:

— Ты открыл нам глаза.

— Твое сердце и твои глаза уже открыты, — ответил мальчик. — Теперь нам нужно ходить от дома к дому и открывать глаза и сердца богатых.

14 февраля 1979

Кто прав — Тагор или Ганди? 

Двое бессмертных — Тагор и Ганди. Они были очень близкими друзьями, они высоко ценили и любили друг друга. Тагор называл Ганди Махатмой, что значит «великая душа», а Ганди называл Тагора «Гурудеб», то есть духовный Учитель, хозяин внутреннего света и мудрости.

Однажды они говорили о чем-то на людях, и постепенно беседа стала накаляться. Кто-то встал на сторону Тагора, кто-то поддерживал Ганди. Известный художник Нандолал Бош тоже стал свидетелем спора, и люди спросили его, чью точку зрения он разделяет.

— Прошу меня извинить, — ответил художник. — Но даже не просите меня занять чью-либо сторону.

Но люди настаивали, — все желали знать его мнение:

— Ты должен принять сторону одного из них: либо Ганди, либо Тагора.

— Я не могу занять чью-либо сторону, — ответил снова Нандолал Бош.

— Как это понимать? У тебя что, нет своего мнения?

Наконец Нандолал Бош сказал:

— Я — художник, и если вы спросите меня, какой цвет мне нравится больше, я скажу, что все цвета одинаково хороши, они все прекрасны. Что касается спора, я восхищаюсь обоими, поэтому для меня они оба правы. Я не буду становиться на чью-либо сторону. И Тагор, и Ганди в равной степени правы.

14 февраля 1979

Часть 9 

Ганди сдает свой экзамен 

Ганди никогда не лгал. Однажды их класс посетил инспектор и провел диктант на правильность написания слов. Третье слово было «чайник». Друзья Ганди знали, как правильно пишется это слово, но Ганди, к сожалению, не знал.

Инспектор стал подходить к ученикам и проверять их тетради. Классный учитель увидел, что Ганди написал слово неправильно, поэтому незаметно толкнул его, чтобы привлечь его внимание. Глазами он указал Ганди посмотреть у когонибудь из соседей, как пишется это слово. Но Ганди не хотел ни у кого списывать.

Инспектор подошел к Ганди и сказал:

— Этот мальчик допустил ошибку. Он не знает, как пишется слово «чайник». Он пропустил букву.

Инспектор не рассердился, но его опечалило, что Ганди не знал, как правильно пишется слово. Наконец инспектор ушел.

Учитель очень рассердился на Ганди.

— Я же показал тебе, чтобы ты посмотрел в тетрадь когонибудь из учеников, а ты не послушался, — сказал он. — Ты опозорил наш класс.

— Может быть, я и опозорил класс, но я не мог солгать, — ответил Ганди.

Ганди чувствовал себя виноватым, что допустил ошибку и вызвал недовольство учителя, но его успокаивало то, что он остался честным.

Учитель не нашел, что ответить.

14 февраля 1979

Непревзойденная искренность Ганди 

Одному из друзей Ганди потребовались деньги, и он попросил Ганди помочь ему. Вначале Ганди ответил, что денег у него нет, но потом уступил.

— Хорошо, — сказал он. — Я посмотрю, что я могу сделать.

Ганди украл у своего брата кусочек золота и продал его. Затем он дал эти деньги другу. Но после этого он почувствовал себя несчастным из-за кражи.

Он привык всегда обо всем рассказывать своему отцу. У него не было секретов от отца. Хотя его отец был болен и лежал в постели, Ганди написал ему записку: «Я украл кусочек золота и глубоко раскаиваюсь в этом. Пожалуйста, прости меня».

Прочитав записку, отец поднялся с постели. Ганди испугался, что сейчас его накажут. Но в глазах отца были слезы. Ганди подумал, что отца опечалило то, что его сын украл у своего собственного брата, и это сделало Ганди еще более несчастным. Наконец, отец порвал записку и из его глаз полились слезы.

— Отец, я больше никогда ничего не украду, — заверил его Ганди. — Это первый и последний раз. Пожалуйста, не плачь.

Отец был так тронут, что все плакал и плакал.

— Сын, я плачу не потому, что ты украл, а потому что ты искренен, — ответил отец. — Ты всегда такой честный. Я никогда не встречал никого искреннее тебя. Я так горжусь твоей искренностью и правдивостью.

14 февраля 1979

Ганди и козье мясо 

Ганди было тринадцать лет, когда он женился на девушке того же возраста. Они сильно любили друг друга. Когда Ганди было около восемнадцати, он захотел поехать в Европу, чтобы продолжить образование в колледже. К тому времени его отец умер, и Ганди опекала мать. Родственники Ганди тоже хотели, чтобы он поехал в Европу, и настаивали, чтобы мать отпустила сына. Но она очень беспокоилась. Она говорила: «Нет, нет. Если я отпущу его в Европу, он пропадет. Сейчас он очень близок мне. А там он начнет пить, есть мясо и общаться с женщинами».

Ганди обещал матери, что он не будет пить, есть мясо или общаться с женщинами, и сдержал свое обещание. Получив образование юриста, он вернулся домой и узнал, что его мать умерла.

У Ганди был друг мусульманин, который постоянно пытался уговорить его попробовать мясо.

— Нет, — отвечал ему Ганди, — Индусы не едят мяса, тем более моя каста. Мои предки никогда не ели мяса.

— Если ты не будешь есть мясо, — настаивал друг, — ты останешься слабым. Ты должен есть мясо, если хочешь быть физически сильным.

Ганди очень хотел стать физически сильным.

— Ты уверен, что это сделает меня физически сильным? — спрашивал он.

— Да, — отвечал друг.

Поскольку Ганди был очень слабым, однажды вечером он попробовал козьего мяса. Той же ночью он увидел во сне, как коза плачет внутри его желудка. Коза была очень несчастной.

Ганди закричал: «Я не буду больше есть мяса! Я видел, как коза плачет внутри меня». И он навсегда прекратил есть мясо.

Но он любил пить козье молоко. «Я буду пить козье молоко, — сказал он, — но никогда не буду есть козье мясо».

14 февраля 1979

Арбуз императора 

Жил великий мусульманский император, который был очень добрым. Он безоговорочно исполнял желания своих подданных. Однажды, когда император шел по улице, он увидел нищего, поющего песню. В песне были такие слова: «Даже если Аллах ничего не даст нам, не беда, наш император даст нам все».

Нищий не знал, что сам император рядом, потому что тот был одет в обычную одежду. Император сказал ему:

— Приходи завтра ко мне во дворец.

— Во дворец? — спросил нищий.

— Да, — ответил император. — Я император. Приходи ко мне во дворец.

Нищий был взволнован и, в то же время, немного испуган, но на следующий день он пришел во дворец.

— Вчера ты пел песню, — сказал император. — Мне она понравилась. Я даю тебе арбуз в качестве награды.

Внешне человек поблагодарил его, но внутренне подумал: «Я думал, что он сделает меня очень богатым. Но он дал мне всего лишь арбуз. Хорошо, придется принять эту награду, раз он дает ее мне».

По дороге домой кто-то попросил нищего продать арбуз. Нищий подумал: «Лучше всего избавиться от этого арбуза. Зачем тащить такой тяжелый груз?»

И он тут же очень дешево продал его. На эти деньги он купил себе несколько булочек и съел их. О Бог! Спустя несколько дней он шел по улице и кого же он увидел? Императора! «Ну, как, — спросил император, — теперь ты счастлив?»

— Нет, — признался нищий. — Ты был так добр ко мне и пригласил меня во дворец. Но, вместо того чтобы дать что-то стоящее, ты дал мне всего лишь арбуз. Я почувствовал, что я упустил свой шанс.

— Какой ты глупец! — удивился император. Нужно было разрезать арбуз. Внутри него я спрятал несколько золотых монет. Я отрезал кусок и, спрятав внутри золотые монеты, приложил его обратно.

Услышав это, нищий начал бить себя по лбу:

— И эти золотые монеты нашел человек, которому я продал арбуз! Я даже не знаю, кто он.

— Ты заслужил такую судьбу, — сказал император. — Когда я увидел тебя в первый раз, ты так льстил мне. Невозможно, чтобы я был более добросердечным к людям, чем Сам Аллах. Из Своего Сострадания Он дал мне немного богатства и немного доброты. Тем не менее, ты льстил мне, говоря, что я более сострадателен, чем Бог! Разве это возможно? Из-за своей немыслимой лести ты заслуживаешь этого наказания. Как человек может иметь больше сострадания, чем Сам Аллах?

Будь искренним. Только тогда ты получишь все. Если ты пообещаешь мне, что будешь искренним, я дам тебе немного денег. Я дам тебе десять золотых монет, но с этого момента будь искренен. Мир не нуждается в лести. Он нуждается в искренности. Если ты искренне молишься Богу, Бог даст тебе все.

20 февраля 1979

Ты намного превзошел меня 

Однажды маленький мальчик пришел к великому человеку и поклонился ему со сложенными руками. Великий человек спросил:

— Мальчик мой, как тебя зовут?

Когда мальчик сказал ему свое имя, великий человек разозлился.

— Мое имя? Как ты осмелился взять мое имя?

— Я не знаю, — ответил мальчик. — Родители дали мне это имя.

— Родители? Как они посмели дать тебе это имя?

— Я не знаю, — продолжал маленький мальчик, — но мой дедушка сказал однажды, что я стану таким же великим, как и ты. Вот почему они дали мне это имя.

— Как ты смеешь говорить мне это? И как твой дед посмел сказать тебе такое? — рассердился великий человек.

— Я не знаю. Просто мои родители и мой дедушка сказали мне, что я стану таким же великим, как ты. Вот почему они и прислали меня к тебе.

— Ты пришел ко мне за состраданием и защитой, или ты пришел, чтобы благословить меня? — спросил великий человек.

— Я пришел не с тем, чтобы благословить тебя. Я касаюсь твоих стоп. Это мне необходимо твое благословение.

— Какое же благословение тебе нужно? Немного сладостей, пирожных или несколько рупий? Чего ты хочешь?

— Нет, я пришел не для того, чтобы что-то получить, я пришел только за твоим благословением. Я хотел бы, чтобы ты лишь коснулся моей головы и сказал, что благословляешь меня.

— Почему я должен касаться твоей головы руками? Ты можешь коснуться своей головой моих ног.

Маленький мальчик коснулся головой ног великого человека. Во время разговора человек сидел на стуле, но в этот момент он встал и поднял ребенка себе на плечи со словами: «Мальчик мой, ты намного превзошел меня. Тебе не нужно превосходить меня в будущем, ты уже превзошел меня своим терпением. Я стал великим, но я не преодолел гнева и гордыни. Ты преодолел и гнев, и гордыню еще в юном возрасте. Ты заслуживаешь этого имени больше, чем я, поэтому я дам тебе немного денег в качестве моего благословения».

Человек дал мальчику пятьсот рупий, и тот вернулся домой к своей семье.

20 февраля 1979

Ашрам Ганди 

После возвращения из Африки в Индию, Махатма Ганди по просьбе своих близких друзей открыл ашрам, где стали жить члены его семьи и несколько друзей. Они жили очень простой, благочестивой жизнью, молились и медитировали.

Ашрам поддерживали финансово несколько богатых коммерсантов, которые часто посещали ашрам по разным поводам. Дела шли хорошо, и все были рады существованию такого ашрама.

Однажды Ганди получил письмо от одного школьного учителя. «Я был бы очень благодарен, если бы вы позволили мне с женой и ребенком жить в вашем ашраме, — писал учитель. — Я буду делать все, что вы скажете». В конце письма учитель добавлял: «Я долго не решался написать, но должен быть искренним с вами, — я неприкасаемый».

Когда Ганди прочитал это, он схватился руками за голову. «О Бог, я люблю неприкасаемых, они ведь дети Бога. Но моя семья будет недовольна. Как я могу пригласить такого человека в свой ашрам? С другой стороны, как я могу отказать ему? Он написал такое душевное письмо. Мое сердце разрывается».

Ганди рассказал членам своей семьи о сути дела, и они оказались очень добры к учителю.

— Если ты хочешь, чтобы этот человек жил с нами, пригласи его, — сказали они.

Но Ганди все еще колебался.

— Коммерсанты, которые поддерживают ашрам, очень фанатичны. Они очень беспокоятся о своей репутации в обществе.

Но потом он решил: «Нет, я все равно позволю этому учителю жить и работать в ашраме».

Неприкасаемый приехал жить в ашрам. Но как только коммерсанты узнали об этом, они перестали давать Ганди деньги.

— Ты разрушаешь общество, — сказали они. — Ты из хорошей семьи, из хорошей касты. Как ты можешь так поступать? Мы не будем поддерживать такое безобразие.

— Хорошо, не давайте нам денег, — ответил им Ганди. — Но если кто-либо искренне и всей душой захочет служить ашраму, я позволю ему это делать. Неприкасаемые тоже дети Бога.

Скоро Ганди оказался в финансовом затруднении. Однажды, проходя по улице, он увидел коммерсанта в экипаже. Коммерсант остановился и сказал Ганди:

— Я один из тех, кто поддерживал ваш ашрам. Но с тех пор, как вы позволили поселиться неприкасаемому, я не мог помогать вам, поскольку боялся, что мои товарищи осудят меня. Но мое сердце с вами, и я хочу давать вам деньги тайно. Пожалуйста, обещайте мне, что об этом никто не узнает.

Ганди пообещал.

— Приходите сюда завтра, и я дам вам пожертвование, — сказал коммерсант.

Ганди поверил коммерсанту и на следующий день пришел на то же место. Коммерсант дал ему крупную сумму денег для ашрама. Ганди даже не знал имени этого человека, потому что раньше ему помогало много коммерсантов, и он не знал всех лично. Ганди спросил у торговца, как его зовут, но тот не захотел назвать свое имя.

— Пожалуйста, не настаивайте, — попросил коммерсант. — Я не могу назвать вам свое имя. Ваше дело благородно, и я полностью с вами. Но мне приходится жить в обществе, поэтому мое имя должно остаться в тайне. Вы поступаете правильно, и я поддерживаю ваше дело. Но вам не нужно знать мое имя.

С этого дня судьба Ганди изменилась.

20 февраля 1979

Ты доказала, что достойна быть моей женой 

Ганди собирался возвращаться в Индию из южной Африки. Многие друзья и адвокаты пришли попрощаться с ним и его семьей. Семья получила много ценных подарков, поэтому жена Ганди и его сыновья были очень рады.

Ганди всегда отказывался от подарков.

— Зачем они дают мне все эти вещи? — сказал он. — Они только связывают меня, а я хочу быть свободным. Я хочу избавиться от большинства из этих вещей; я действительно хочу избавиться от всего, что мне не нужно.

— Нам нужны некоторые вещи. — сказали жена и дети. — Пожалуйста, не отдавай всего.

Ганди увидел, что кто-то подарил его жене очень дорогое и очень красивое украшение.

— Я не могу принять этого, — сказал он ей.

— Это украшение подарили мне, а не тебе, — ответила жена.

— Они знают тебя благодаря мне, — продолжал Ганди, — иначе они не подарили бы тебе этого.

— Почему я появилась в твоей жизни? На земле так много людей, но именно я была избрана твоей женой. Этот спор никогда не закончится. Я не желаю возвращать это украшение.

Дети приняли сторону отца.

— Ты же получила это украшение благодаря отцу. Ты должна расстаться с ним.

— Я не хочу отдавать его, — рассердилась жена.

— Завтра я возьму это дорогое украшение и продам его, — сказал Ганди, — а деньги положу в банк. Эти деньги будут для тех, кто любит свою страну и служит стране. Они возьмут эти деньги из банка и потратят их на освобождение нашей страны.

— Это прекрасная идея, отец! — снова согласились с ним дети. — Давай так и сделаем!

— Вы глупы! — сказала жена. — Вы принимаете сторону отца, но это украшение мне необходимо для вас, для ваших жен. Ваш отец отдал все. Что вы собираетесь принести в свои семьи?

— Мы не думаем об этом сейчас, — рассмеялись дети. — Еще слишком рано.

— Хорошо, — согласилась в конце концов жена Ганди, — мне тоже не нужно это украшение. Поскольку ваш отец отказался от всего, мне тоже не нужно этого.

— Ты доказала, что достойна быть моей женой, — сказал Ганди.

20 февраля 1979

Твои сострадательные слова разрешили мои проблемы 

Жил очень хороший, добрый и справедливый царь. Все восхищались им и любили его. Однажды, когда царь, завершив свою дневную работу, собирался встать с трона, к нему подошла пожилая женщина.

— Я хочу сказать тебе кое-что, царь, — сказала она.

— Я устал. Пожалуйста, приходи завтра.

— Нет, ты должен выслушать меня сегодня.

— Я устал, — снова сказал царь. — Ну, хорошо, говори.

— Если ты не выслушаешь меня сегодня, если ты не уделишь мне пятнадцать минут не прерываясь, я буду молить Бога дать нам другого царя. Я думала, ты очень добросердечный царь, но поскольку я вижу обратное, я буду молить Бога, чтобы заменить тебя.

Все засмеялись, но царь сказал:

— Не смейтесь над ней. Я собираюсь выслушать ее. Но не потому что испугался ее недовольства или проклятия. Из Своего бесконечного Сострадания Бог сделал меня царем. Завтра Он легко может заменить меня, но не по ее требованию, а потому что я веду себя небожественно. Он поступит со мной как захочет. Если я действительно сострадателен, я найду пятнадцать минут, чтобы выслушать ее, неважно, насколько я устал и измучен. Не потому, что я могу потерять трон, а из сострадания. Как много неважного я сделал сегодня! Кто знает, возможно, у этой бедной женщины серьезная проблема. И именно поэтому она пришла ко мне. Я знаю, как я страдаю, когда у меня есть проблема. Дайте мне послушать ее и понять, смогу ли я помочь ей чем-нибудь.

— О царь, — сказала старуха, — твои сострадательные слова рассеяли все мои беспокойства и тревоги. Ты действительно велик. Ты самый великий из всех царей во всем творении Бога. Твои сострадательные слова в безмолвии разрешили все мои проблемы.
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Ты тоже можешь быть свободным 

Однажды мальчик двенадцати лет играл под деревом. Вдруг он увидел полицейского с револьвером, гнавшегося за молодым человеком. Молодой человек бежал очень быстро. Полицейский был старше убегавшего, и не мог догнать его. Он остановился и спросил мальчика:

— Не поможешь ли мне?! Если ты побежишь со мной, я отблагодарю тебя и дам денег.

— Зачем ты гонишься за ним? — спросил мальчик.

— Потому что власти распорядились арестовать его, — отвечал полицейский.

— За что?

— Он принадлежит к обществу, которое хочет свергнуть британское правление.

— А ты разве не индус? — спросил мальчик.

— Да, я индус, — ответил полицейский.

— Тогда зачем ты делаешь это? И тебе не стыдно за свое поведение? Молодой человек хочет освободить свою страну. Мне всего двенадцать лет, но я и то знаю, как хорошо быть свободным.

— Мальчишка, ты будешь учить меня, что такое свобода?! Я могу застрелить тебя, убить тебя.

— Посмотрим, как ты выстрелишь в меня.

Полицейский сказал:

— Я согласен с тобой. Но я должен содержать свою семью, детей. Ты думаешь, мне нравится моя работа? Я должен арестовать его, чтобы получить хорошее вознаграждение. Тогда мои дети смогут жить в комфорте. Да что комфорт, даже для того, чтобы дать им обычное образование, мне нужны деньги. Я тоже не люблю британское правительство. Я ненавижу его, просто ненавижу.

— Если ты действительно не любишь британское правительство и хочешь работать в другом месте, ты не должен работать на британское правительство, — сказал мальчик.

— А кто же позаботится обо мне? Кто позаботится о моей семье?

— Бог, — ответил мальчик.

— О, ты философ! — засмеялся полицейский. — Бог заботится о каждом.

В это время подошел отец мальчика. Он искал сына, который ушел играть один.

— Пойдем домой, мой мальчик, — сказал он. — Пора обедать.

— Отец, полицейский смеется над моими словами, что Бог позаботится о нем. Он не хочет работать на британское правительство, но продолжает из-за жены и детей. Я сказал, что если он бросит эту работу, Бог позаботится о нем. Он гнался за парнем, который участвует в освобождении страны, и просил меня помочь арестовать этого человека.

— Через тебя говорит Бог, — сказал отец. — Я готов взять его на работу в свой офис, если он действительно искренний.

— Я буду рад работать у вас, — ответил полицейский.

— В моем офисе очень много дел. Я обещаю тебе высокое жалование. Я хочу доказать тебе, что мой сын был прав когда сказал: «Бог заботится о нас, если мы действительно поступаем правильно». Освободить нас от британского правления — это абсолютно правильно. Не помогать им ни в чем — правильно. Бог говорил устами моего сына, а теперь Бог снова говорит через меня. Приходи и работай со мной.
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Выбор царя 

Было время, когда в Индии цари награждали поэтов. Однажды множество поэтов собралось на поэтический конкурс. Царь выбирал лучшего поэта. В конце концов, он выбрал двух поэтов, написавших очень хорошие стихи: юношу и пожилого человека.

«Пришло время, — объявил царь, — сделать окончательный выбор между двумя поэтами. Стихи обоих столь хороши, что мне трудно сказать, какой из них лучший. Пожалуйста, — обратился царь к юноше, — прочитай еще раз свои стихи».

Молодой человек прочитал свои духовные стихи очень душевно. Устремление этих стихов глубоко тронуло всех. «Я очень доволен», — сказал царь, и вручил молодому человеку свое собственное ожерелье. Молодой поэт был взволнован, и все дарили ему громкие аплодисменты.

Когда вышел читать стихи старик, некоторые заулыбались, другие открыто стали посмеиваться. «Прекратите! — сказал царь. — Я тоже пожилой человек, почти такого же возраста. Нечего смеяться над ним из-за его возраста».

Пожилой человек прочитал свои стихи. Они были о смерти Дашаратры — отца Рамачандры — вдали от его сына. «О, это очень трогательная история, — сказал царь, заплакав. — Она так прекрасна. Я дарю тебе свое золотое кольцо. Даже сейчас я не могу сделать выбор. Стихи юноши очень духовны и полны посвящения, как и твои стихи о смерти отца Шри Рамачандры».

Многие придворные заявили, что стихи молодого человека лучше, чем стихи старого поэта, но царь сказал: «Вы предвзяты, потому что все вы молоды. Однажды все вы состаритесь. Я, может быть, не выгляжу старым, но я почти того же возраста, что и этот поэт. Я хочу сказать вам, не смейтесь над стариками. Придет и ваше время. Всегда будьте хорошими и добрыми людьми. Вы видите, я в самом деле затрудняюсь сделать выбор. Для меня оба равны. Оба в высшей степени велики. Я не могу сделать выбора, но я так счастлив, что могу оценить их заслуги. Они заслужили мое уважение и восхищение в добавление к скромным маленьким подаркам, которые я дал им».

2 февраля 1979

Родина на первом месте 

Эта история о великом политическом лидере по имени Валлаб Бхаи Пател. Он был правой рукой Ганди, и все восхищались им. У него была огромная сила воли, он был известен в Индии как железный человек. Он ободрил и вдохновил бороться против британского правления миллионы людей.

Однажды он выступал с речью о свободе Индии. Он говорил о том, как Индии прогнать англичан и обрести свободу.

Во время речи к Валлабу Бхаи Пателу подошел почтальон и вручил ему телеграмму. Из телеграммы Пател узнал о внезапной смерти своей жены. Но Валлаб Бхаи Пател ничего не сказал. Он продолжал читать лекцию час, или дольше, а затем с глубочайшим спокойствием ответил на все вопросы.

Когда лекция закончилась, слезы хлынули из его глаз.

Все стали спрашивать его: «Что случилось? В чем дело?»

Он показал телеграмму.

— Как же вы смогли так спокойно отвечать на вопросы и закончить такую вдохновляющую лекцию?

Великий политический лидер отвечал: «На первом месте долг. На первом месте моя Родина. Жена дорога мне, но моя Родина бесконечно дороже. Поэтому, вначале я исполнил свой долг перед Родиной. Это бесконечно важнее, чем думать о своей жене. Я исполнял свой первый и самый главный долг. Сейчас я исполняю следующий долг: я оплакиваю свою жену».

20 февраля 1979

Мудрая крестьянка 

Жила очень старая крестьянка, которую все уважали и ценили. Она была наделена глубокой мудростью, и многие люди даже из других деревень приходили к ней за советом. Крестьянка была очень бедной, но она не хотела брать деньги у людей.

Однажды шел сильный дождь. В ее доме находилось около десяти гостей. Она почувствовала, что если гости и еще ее дети и внуки будут оставаться в ее маленькой комнате, им будет очень душно. Поэтому она попросила своих близких выйти на улицу. «Я умоляю вас выйти на улицу под дождь», — сказала она.

Они послушались ее и вышли из дома, где тут же насквозь промокли.

Затем она увидела, что места в ее доме, в котором была только одна комната, недостаточно, чтобы накрыть стол для гостей. Она сказала им: «Не будете ли вы так любезны попробовать мое угощение стоя».

После того, как гости были накормлены, она сказала: «Я должна быть едина со всеми. Я была едина с вами, потому что вы мои гости. Гости — как боги. Я должна уважать и почитать вас. Членов своей семьи я попросила выйти на улицу. Сейчас я пойду кормить их. Я должна быть едина с каждым. Так хочет Бог, чтобы я чувствовала единство с каждым человеком на земле. Вы достойны одного обращения, а они — другого обращения. Их страдания — мои страдания. Я не хотела, чтобы вы выходили на улицу, потому что вы бы тоже страдали. Поэтому я вынуждена была так поступить со своей семьей».

Все были глубоко тронуты словами пожилой женщины и восхищены ее замечательной мудростью.

20 февраля 1979

Просветление принца 

Жил однажды очень красивый принц. Все восхищались его красотой, и сам он чрезвычайно гордился собственной красотой. Однажды, проходя по улице, он увидел нищего монаха, несущего череп. Принц спросил:

— Что ты делаешь? Зачем тебе этот отвратительный череп!

— Отвратительный? — сказал нищий. — Я не видел в своей жизни ничего прекраснее, чем этот череп. Поэтому я ношу его с собой и не расстаюсь с ним двадцать четыре часа в сутки.

— Разве он красивый? — засмеялся принц. — Он такой безобразный!

— Нет, — ответил нищий, — он прекрасен. Я хочу лишь узнать, чей это череп — царя или принца. Я пытаюсь выяснить, но если не найду ответа — не страшно.

— А разве я, по-твоему, не прекрасен? — спросил принц.

— Ты прекрасен? — рассмеялся нищий. — Ты — ничто в сравнении с этим черепом.

— Как ты можешь говорить такое? Я принц!

— Если хочешь знать правду, я сказал тебе правду, — ответил религиозный человек. — Но если ты хочешь услышать лесть, то я скажу тебе, что ты красивее, чем этот череп.

— Ты хочешь сказать, что все льстят мне? — спросил принц.

— Нет, я просто хочу сказать, что этот череп бесконечно прекраснее, чем любая часть твоего тела.

Принц был совершенно сбит с толку: «Почему?»

— Красоту мы видим внутренним сердцем, — объяснил нищий. — Ты видишь красоту в чем-то одном, а я вижу красоту в другом. Это наше внутреннее развитие определяет, что именно мы находим прекрасным. Благодаря своей практике Йоги, благодаря своему духовному опыту я ясно вижу, что этот череп принадлежал человеку, который практиковал духовность. Для меня духовная практика — это прекрасно. Ты не развиваешься духовно, поэтому согласно моему внутреннему пониманию ты безобразен. Практиковать духовность — это прекрасно, а не практиковать — безобразно.

Принц был унижен и просветлен.

20 февраля 1979

Бог позаботится о нас 

Один очень духовный человек питал исключительный интерес к чтению. Он читал с жадностью. У него была жена и два сына. Поскольку постоянной работы не находилось, содержать семью было трудно. Ему принадлежал всего лишь маленький участок земли, который сыновья заливали водой и выращивали рис. Это и было основным источником их доходов.

Духовный искатель часто покупал книги. Его жена была очень недовольна этим. Она говорила ему: «Ты покупаешь книги, а мы не можем даже нормально питаться».

Однажды он купил книгу за двадцать рупий. Жена рассердилась. «Теперь у нас два дня не будет пищи!»

— Нет, — ответил муж, — о нас позаботится Бог. Поскольку Он дал нам рот, Он даст нам и пищу.

— Это все твоя духовность, — очень скептично заметила жена. — Ты что прочтешь, то и говоришь.

Через несколько дней искателю пришло заказное письмо. Открыв его, он обнаружил, что кто-то отправил ему сорок рупий. Письмо гласило: «Здесь сорок рупий. Прошлой ночью я видел сон. Я не знаю, кто вы, но во сне ко мне пришло сияющее существо и велело мне отправить вам сорок рупий. Сияющее существо дало мне ваше имя, адрес и сказало, что вы очень ему близки. Поскольку вы так духовны, оно хотело, чтобы я отправил деньги немедленно. Я отправил их заказным письмом на случай, если мой сон не верен».

— Видите, мой отец оказался прав, — обрадовался сын.

— Твой отец прав? — спросила жена. — Это мое беспокойство благополучно все разрешило.

— В конечном счете, что-то должно было произойти, и благополучно все разрешить, — сказал муж. — Это может быть твое беспокойство, или мои молитвы, или Сострадание Бога, или удача моих детей. Но я чувствую и знаю Кто делает это и Кто тот Единственный, способный делать это, — мой Возлюбленный Господь.

20 февраля 1979

Безусловный дар 

Был очень, очень холодный зимний день. Духовный Учитель наслаждался утренней прогулкой. Один из его учеников подошел и подарил ему дорогую и красивую шаль. Учитель продолжал прогулку в медитативном настроении и встретил бедного пожилого мужчину. Старик тоже был в медитативном настроении, поэтому Учитель сказал ему: «Могу ли я поговорить с вами?»

— Да, конечно, — ответил духовный человек. — Вы духовный Учитель. У вас есть полное право говорить со мной. Как бы я хотел стать таким же великим, как вы.

— Да, я духовный Учитель, но, кроме этого, у меня немного больше силы денег, чем у вас, поэтому я хотел бы дать вам эту шаль.

— Мне нужен только Бог, — сказал старый человек.

— Да, но Бог говорит через меня. Если у вас будет эта шаль, вам будет теплее и вы сможете лучше медитировать.

— Разве? — спросил мужчина.

— Да, если бы вы не страдали так от холода, вы бы медитировали лучше. Я закончил свою медитацию и ухожу домой. Пожалуйста, возьмите эту шаль.

В конце концов, этот бедный человек принял шаль и поблагодарил духовного Учителя. Он продолжал молиться и медитировать.

Когда Учитель вернулся домой, ученик спросил:

— Где же шаль? Я дал тебе такую дорогую и красивую шаль!

— Постой, — ответил Учитель. — Ты дал ее мне, чтобы я носил ее ради тебя, или дал мне ее в собственность?

— Я дал ее тебе, чтобы он была твоей, — ответил ученик.

— Тогда, если ты дал мне что-то в подарок, почему же ты спрашиваешь меня об этом?

— Я спрашиваю об этом не для себя, а для тебя, чтобы в следующий раз ты снова мог им пользоваться.

— Ты дал мне ее, чтобы порадовать меня или порадовать себя? Если ты сделал это, чтобы порадовать себя, то у меня тоже есть деньги. Я попрошу кого-нибудь купить еще более дорогую и красивую шаль и отдам ее тебе. Но если ты сделал это, чтобы порадовать меня, ради меня, тогда молчи.

— Я дал ее, чтобы порадовать тебя, Учитель.

Учитель благословил ученика со словами: «Что бы ты не давал Учителю, ты не можешь просить Учителя распорядиться этим по-твоему. Он всегда будет распоряжаться по-своему. И это правильно».

20 февраля 1979

Ганди стирает 

В одно время Ганди работал адвокатом в Южной Африке. Он старался быть экономным, потому что там все стоило дорого. Поскольку прачка запросила очень высокую плату, Ганди решил стирать свою одежду сам. Он прочитал несколько инструкций о том, как правильно стирать, гладить и тому подобном.

Однажды, постирав свою одежду, он слишком сильно накрахмалил галстук и не отжал его хорошо. Когда он пришел в суд, друзья нашли его костюм несколько забавным и стали смеяться.

— Что с тобой? — спрашивали они. — Почему с твоего галстука капает крахмал?

Ганди сказал: «Я развеселил вас. Я подарил вам радость. Это не простая задача — дарить людям радость. Сейчас я учусь стирать. Я хочу сэкономить, ведь прачка просит очень высокую плату. Скоро я научусь, но сейчас я дарю вам радость, поэтому я очень счастлив. Это трудно — дарить радость другим, но у меня получается. Так что, я горжусь собой».

20 февраля 1979

Самостоятельность Ганди 

Однажды Ганди пришел к английскому парикмахеру стричься. Но парикмахер сказал ему: «Ты черный, я не хочу стричь тебя! Убирайся».

Ганди расстроился, но, как всегда, простил. Он сказал: «Он прав. Если он подстрижет меня, кто знает, что случится. Мы все время боремся с британцами. Они чувствуют, что мы ниже. Возможно, босс уволит его, если он подстрижет меня. К тому же, наши парикмахеры тоже не стригут людей более низких каст. Британцы думают, что мы ниже. Поэтому-то этот британский парикмахер и не подстриг меня. Что поделаешь! Не идти же мне к другому парикмахеру за еще большим унижением».

Поэтому Ганди подстригся сам. Он стал перед зеркалом и начал с передней части. Она вышла неплохо, но вот сзади получилось не очень.

На следующий день, когда Ганди пришел в суд, все стали смеяться.

— Почему ты не пошел к парикмахеру? — спрашивали они.

— Один парикмахер унизил меня. Он абсолютно прав. Почему он должен стричь меня? Хорошо, посмейтесь надо мной. Однажды я научусь стричься и стирать. Я хочу быть самостоятельным. Когда я буду самостоятельным, я буду действительно счастлив. Сейчас вы счастливы, потому что смеетесь надо мной, и я счастлив, что способен доставить вам радость. Но придет день, когда вы будете гордиться мной. Я научусь стричься самостоятельно. Я хочу быть самостоятельным во всем. Сегодня моя неспособность делает счастливыми вас. Когда-нибудь вас сделает счастливыми моя способность.

20 февраля 1979

Жадность наказуема 

Один искатель, живший в ашраме, заболел лепрой. С такой болезнью никому в ашраме жить не позволялось, поэтому управляющий попросил его покинуть ашрам. Его жене и детям разрешили остаться, но ему сказали, что он должен уехать. Бедняга, что он мог поделать?

Он купил билет и сел в поезд, который повез его домой. В купе, где он сидел, было несколько пассажиров и стоял огромный, плотно закрытый чемодан.

Все пассажиры вышли из поезда на своих остановках, но чемодан никто не взял. Искатель остался в купе один с чемоданом. И тогда ему пришла в голову блестящая идея. «Поскольку этот груз никому не нужен, возьму его домой. Может быть, там внутри есть что-то ценное».

Чемодан был очень тяжелый, поэтому ему пришлось взять такси, чтобы привезти чемодан домой. Дома никого не было, потому что его жена и дети были в ашраме. Он был очень возбужден любопытством и взломал замки. Когда он открыл ящик, он чуть не упал в обморок. Внутри было тело человека, разрубленное на четыре или пять частей. Это было тяжелое зрелище. Что же ему было теперь делать с этим телом? Как он мог захоронить или кремировать его? Он боялся просить кого-нибудь о помощи, чтобы его не арестовали.

Он решил попросить кого-то из родственников, но родственники испугались до смерти, и отказались помочь ему. «Воровать чужие вещи — это то, чему тебя научили в ашраме? Теперь ты наказан», — сказали они и отказались помочь ему.

Он снова закрыл чемодан и нанял двух сильных мужчин выбросить его в ближайшую реку. Но они захотели узнать, что находится внутри. Он сказал им: «Только мусор, который я не хочу хранить. Это все принадлежало моей жене. Я хочу избавиться от этого, потому что она такая злая». Затем он придумал историю о том, как была плоха его жена.

Мужчины уже готовы были выбросить чемодан в реку, когда, о Бог, мимо проходил полицейский. Мужчины рассказали ему ту же историю о жене, но полицейский оказался любопытным, а возможно, захотел забрать из чемодана вещи. Поэтому он приказал им открыть чемодан. В результате человек, живший в ашраме, был арестован и помещен в тюрьму. Даже сегодня он все еще не освобожден. Он несет наказание за свою жадность!

Эта история поучительна. Если вы жадны, вы понесете наказание. И если вы неосторожны, вы также понесете наказание.

12 мая 1979

Часть 10 

Глупая мудрость брамина 

Говорят, не все глупцы настоящие, некоторые только притворяются глупцами. И с другой стороны, не все мудрые настоящие мудрецы, некоторые только притворяются.

Жили однажды очень бедный брамин и его жена. Брамин был ленивым и глупым, и жена постоянно ругала его. Однажды она выгнала его из дома. «Ты такой глупый, — сказала она. — Я могу простить тебе лень, но не твою глупость». Он ушел из дому и лишь спустя шесть месяцев вернулся.

В тот день жена готовила особые пирожные. Муж не вошел в дом сразу, а стал прислушиваться и довольно легко вычислил, сколько пирожных она сделала.

Затем он громко крикнул: «Ты дома?» В Индии мужья не называют своих жен по имени. Таков индийский обычай. Жена вышла и была очень рада видеть мужа. «Теперь ты больше не будешь называть меня глупцом, — сказал он. — Я развил силу интуиции. Я легко могу сказать, сколько пирожных ты сделала».

— Сколько же? — спросила жена.

— Двадцать одно, — ответил он.

Жена была поражена. Как он мог узнать, если не входил в дом? Она была очень счастлива и горда, что ее муж стал таким мудрым и полным интуитивного знания. «Теперь ты можешь узнать все, — сказала она, — давай пойдем и расскажем всем в деревне, что ты можешь разрешить проблемы любого из них».

— Конечно, — согласился муж.

Много людей стало приходить к бедному брамину, но он каждый раз говорил им: «Не сегодня, не сегодня. Сегодня Всевышнее Божество не довольно мной, потому что я повел себя неправильно. Поговорим в другой раз». К тому времени жена уже поняла, что муж обманом заставил ее поверить в свою силу интуиции, и сама научила его говорить эту фразу жителям деревни.

Однажды пришел человек, который был очень опечален пропажей осла. Услышав просьбу человека, жена брамина посоветовала мужу: «Не обещай, что будешь говорить с ним сегодня». Затем от имени мужа она сказала: «Сегодня Божество не довольно им. Пожалуйста, не беспокой его. Но если ты придешь завтра, он сумеет помочь. Я чувствую, завтра Божество будет довольно им». Человек был так рад, что возможно завтра брамин как-то поможет ему.

Той ночью, около полуночи, муж спал, а жена нет. Она услышала ослиный крик и пошла на звук. Она была очень хитрой. Она нашла осла и привязала его к одному из столбов возле дома. Когда на следующее утро человек пришел повидать брамина, он обнаружил осла. Это был его потерявшийся осел. Он был так доволен и счастлив, что дал семье денег.

Слава о брамине распространилась за пределы деревни. В конце концов, об этом случае узнал сам царь. У царицы недавно пропало золотое ожерелье, и оба они были очень этим расстроены. Они вызвали во дворец бедного брамина. Жена пришла с ним поскольку знала, что муж не догадается, как найти ожерелье. Муж дрожал от страха, что царь и царица казнят его, если он не найдет украшение. Жена сказала царю:

— Он дрожит не потому, что не может сказать, где находится ожерелье, а потому что ты столь велик, не потому что он не способен, а потому, что мы столь незначительны.

— Вы должны найти украшение, — сказал царь. — Я не знаю, было ли оно украдено или потерялось.

— Пожалуйста, дай мне несколько дней, отвечал брамин, — это серьезная проблема.

— Ищи столько, сколько захочешь, — сказал царь, — но я должен получить его! Если ты вернешь его, я награжу тебя.

Брамин и его жена вернулись домой, и брамин стал взывать к богине Джагадхамбе: «Спаси меня, спаси меня, спаси меня! Я не знаю, кто взял ожерелье. Царь плохой. Пожалуй, он убьет меня. Разве ты не добра? Пожалуйста, спаси меня!» Ночью он взывал безмолвно, днем он взывал громко вслух.

Так случилось, что на следующий день одна из царских служанок, которую звали также как и богиню Джагадхамбу, проходила мимо. Она услышала чье-то причитание о том, что он будет казнен: «Богиня Джагадхамба, почему ты так не добра? Куда ты дела ожерелье? Ты должна спасти меня. Спаси меня!»

Служанка почувствовала жалость, поскольку была виновной. Это она украла ожерелье. Она сказала себе: «Я украла его, и из-за меня этого человека повесят. Он плачет так жалобно». Она пришла и сказала брамину и его жене, что украла ожерелье. «Если ты скажешь царю, царь убьет меня, — сказала она. — Ты должен сделать что-то, чтобы царь не казнил ни тебя, ни меня».

Жена была очень умна. «Раз ты спасла нас, — сказала она, — мы теперь спасем тебя. Принеси ожерелье».

Служанка принесла из дому украшение.

— Мы спасем тебя, — сказала жена. — Не беспокойся, мы не выдадим тебя.

— О, они ни за что не станут подозревать меня, — сказала служанка. — Они так любят меня.

Жена положила украшение в коробку, которая могла держаться на воде, и отправилась к царю. «Мужу лучше всего концентрироваться ночью. Он лучше концентрируется в темноте. Сегодня вечером он придет во дворец, сконцентрируется на ожерелье и узнает, где оно», — сказала она.

Царь был очень доволен.

— Делайте все, что хотите, только найдите ожерелье», — согласился он.

Той же ночью супруги отправились во дворец. Все огни были уже погашены, и они пустили коробку с украшением в маленький пруд рядом со дворцом. Затем они пришли к царю и сказали: «Сейчас мы будем медитировать и после этого сможем сказать, где находится украшение». Они медитировали некоторое время, и видение снизошло на них. На этот раз их видение было таким ясным, а за день до этого видения совсем не было.

— Пожалуйста, пошли кого-нибудь вон к тому пруду, — сказал брамин. — Там плавает на воде маленькая коробочка, и ожерелье определенно находится внутри. Моя интуиция сегодня работает.

Охранник царя нашел коробочку, и, действительно, внутри оказалось ожерелье.

Затем царь спросил:

— Кто же украл его? Как оно оказалось в коробке?

— Ты получил ожерелье, — сказал брамин. — Моя интуиция говорит только об этом. Ты хотел знать, где оно и мы нашли его. Мы выполнили твое требование. Сейчас тебе решать, наградить нас или нет.

— Почему же мне не наградить вас? Вы нашли вещь, которая была потеряна. Она так дорога мне, просто бесценна.

Так царь дал брамину и его жене целое состояние и с этим богатством они вернулись в свою деревню. Но если бы такое случилось еще раз, пожалуй, их не спасла бы даже сама богиня Джагадхамба, а служанка Джагадхамба, пожалуй, осталась все же недовольна случившимся!

Крестьянин и заминдар 

Однажды четыре крестьянина — пустых болтуна — беседовали между собой. Мимо проходил парень. Один из крестьян спросил:

— Куда ты идешь?

— Не приставай, — ответил молодой человек. — Я иду в дом заминдара, самого богатого человека деревни. У меня к нему важное дело.

— Не очень-то задирай нос, — сказал один из болтунов. — Я вхож в дом заминдара, и могу поесть вместе с ним в любое время, когда захочу.

— К чему шутить? — рассердился молодой человек. — Разве такие как ты ходят в дом заминдара? Ты для него никто.

— Нет. Я могу пойти, когда захочу.

— Если ты сможешь пообедать с заминдаром, я дам тебе двух прекрасных волов. А если ты не сможешь пообедать с ним, тогда будешь пахать мое поле своими волами шесть месяцев.

Крестьянин согласился.

— Ну что ж, посмотрим, кто победит, — сказал молодой человек, продолжая свой путь.

Крестьянин выбрал короткий путь и пришел в дом заминдара намного раньше молодого человека. Он знал дорогу очень хорошо, потому что жил по соседству с заминдаром, а молодой человек был из другой деревни. Крестьянин вошел и поклонился заминдару.

— Что ты здесь делаешь? — спросил заминдар.

— Я хочу просить тебя кое о чем особенном, — ответил крестьянин, — и знаю, что ты простишь меня.

— О чем же?

— Я нашел слиток золота размером с яйцо. Ты очень искренний и честный. Пожалуйста, скажи мне, сколько он стоит. Я не могу доверять никому другому, только тебе, потому что ты заминдар.

— О, я так рад за тебя. Сначала присядь, и позволь мне приказать принести обед. Ты принес такие хорошие новости. Я так рад и счастлив, что ты нашел слиток золота. Теперь ты также богат, как и я. Ты не должен больше беспокоиться, ты не должен больше попрошайничать и работать. Но прежде всего, поешь. А потом я скажу тебе точную стоимость золота.

Слуги тут же накрыли на стол, и оба принялись за еду. В этот момент вошел молодой человек и увидел крестьянина с заминдаром.

Когда обед закончился, заминдар сказал крестьянину:

— Теперь покажи мне свое золото.

— Я не говорил, что пришел показать его тебе, — ответил крестьянин, — я хотел только узнать цену. Ты предложил мне поесть с тобой, я и поел. Ты же не просил меня показать золото. Я пришел только, чтобы узнать цену.

Заминдар разозлился. «Убирайся отсюда! — закричал он. — Убирайся вон!»

Крестьянин вышел и стал ждать, когда выйдет молодой человек. Молодой человек проиграл.

Так крестьянин поел в доме заминдара и к тому же получил двух волов.

Кто приносит несчастье 

Однажды рано утром Акбар встретил одного из своих подданных. А позже, в тот же день, произошла неприятность. За завтраком император проглотил прядь волос, которая оказалась в его пище. Он сказал, что это произошло, потому что он видел того человека, и захотел наказать его. Некоторые из придворных императора подтвердили, что именно этот человек принес несчастье. «Тогда его нужно казнить», — сказал Акбар.

Несчастного должны были казнить на следующий день. Он знал, что министр императорского двора Бирбал знает о его участи, поэтому он обратился к нему и стал умолять о помиловании. Но министр ответил:

— Император хочет убить тебя. Как я могу спасти тебя? Это невозможно!

— Но ты должен спасти меня. Ты должен спасти меня, — умолял человек.

— Но как? — сказал придворный министр. — Я не могу помешать исполнению императорского указа.

Затем министр неожиданно наклонился и что-то шепнул ему на ухо.

На следующий день настало время казни этого подданного. Акбар спросил его:

— Ты готов?

— О Акбар, величайший из Могольских императоров, — ответил человек, — ты утверждаешь, что тебя постигла печальная участь, потому что ты встретил меня. Но разве я не могу сказать, что меня постигла еще более печальная участь, потому что я встретил тебя? Если бы я не встретил тебя, мне бы не пришлось сейчас смотреть в лицо смерти.

Возможно, я и принес тебе несчастье, но ты принес мне гораздо большее несчастье. Ты останешься здесь, на земле, а я должен умереть. Поэтому, ответь мне, кто кому принес большее несчастье?

— Твоя взяла, — сказал император и отпустил человека.

Молитвы в Рамадан 

Очень бедный мусульманин торговал ослами, обезьянами и собаками. Однажды он возвращался с деревенского рынка, не продав ни одного осла, обезьяны или собаки. Спустилась темнота и настала ночь. Был месяц, который мусульмане называют «Рамадан». В этом месяце мусульмане постятся днем, а едят только ночью. В особый день этого месяца звезды становятся очень благосклонными, и мусульмане чувствуют, что любое желание будет исполнено.

Один из ослов знал об этом, и он сказал: «Сколько мне еще играть роль осла? О Аллах, о Бог, сделай меня императором мира». Затем осел обратился к одной из обезьян: «Твои молитвы будут исполнены, потому что сегодня очень благоприятный день. Я помолился. А теперь помолись и ты».

Обезьяна сказала: «Я молюсь, чтобы стать самым сильным человеком на земле». Обезьяна тоже верила, что ее молитва будет исполнена.

Затем одна из собак сказала: «А я молюсь, чтобы стать главнокомандующим мира».

После этого все они обратились к мусульманину: «Мы помолились. Вот увидишь, наши желания будут исполнены!»

Бедный человек сказал: «Да, мне тоже стоит помолиться». И он тут же стал молиться Аллаху: «О Бог, о Бог, о Бог, это моя единственная молитва. Прежде, чем Ты исполнишь их молитвы, сделай меня слепым. Я не хочу, чтобы мной правили осел, обезьяна и собака. Пожалуйста, исполни первой мою молитву. Если мне и суждено находиться в их власти, позволь мне ослепнуть, чтобы, по крайней мере, не видеть их».

Тришанку 

Жил однажды очень красивый царь по имени Тришанку. Его преследовало сильное желание попасть на Небеса в физическом теле, поэтому он отправился к своему Учителю Вашиштхе и рассказал ему об этом желании. Тришанку умолял Вашиштху сделать для него особую гору, с которой он смог бы подняться на Небеса.

— Ты глупец, — ответил ему Вашиштха. — Этого не может сделать никто. В физическом теле ты не сможешь достичь Небес. Это невозможно. Оставь это желание. Это вершина глупости.

Тришанку опечалился и почувствовал сожаление. Он оставил свое царство и отправился искать другого Учителя, который бы исполнил его желание. Наконец он пришел к сыновьям Вашиштхи.

— Ваш отец не помог мне, — сказал он им, — но я уверен, у вас больше духовной силы. Вы практикуете строгую духовную дисциплину, в то время как ваш отец уже стар и больше не практикует духовности. Я не критикую вашего отца, но, пожалуйста, пожалуйста, помогите мне. Пожалуйста, даруйте мне этот дар: попасть на Небеса в физическом теле.

Сыновья Вашиштхи рассердились на Тришанку.

— Если отец отказал тебе, мы никогда не исполним этого желания! Это невозможно! Сказанное отцом должно исполняться сыновьями. Мы не будем помогать тебе, ты глупец. А теперь позволь нам спокойно медитировать.

После этого один из сыновей Вашиштхи проклял Тришанку. Он обезобразил лицо царя и лишил его царской стати.

Теперь Тришанку стал еще несчастнее прежнего. Его Гуру не помог ему. А сыновья Гуру не только не помогли, но были грубы и жестоки с ним. Так он шел, пока не пришел к дому мудреца Вишвамитры. Он рассказал Вишвамитре свою печальную историю и попросил его помочь.

Поскольку Вишвамитра и Вашиштха враждовали друг с другом, Вишвамитра, услышав историю Тришанку, решил помочь ему.

— Я помогу тебе, — сказал он. — Я соберу всю свою духовную и оккультную силу, чтобы дать тебе возможность попасть на Небеса в физическом теле. Но я не стану тратить свою силу, чтобы вернуть твою внешность.

Так Вишвамитра собрал всю свою силу и отправил Тришанку на Небеса в физическом теле. Но когда Тришанку очутился на Небесах, некоторые космические боги, особенно Индра, стали ужасно завидовать ему. «Как ты, смертный, оказался здесь в физическом теле? — сказали они. — Как ты посмел нарушить космический закон?» И они изгнали его с Небес.

Изгнанному Тришанку потребовалось некоторое время для падения на землю. Оказавшись между Небесами и землей, он стал кричать:

— Вишвамитра, ты доставил меня на Небеса, но боги изгнали меня. Помоги мне.

— Подожди, подожди! — сказал Вишвамитра. — Я иду к тебе на помощь!

И своей оккультной силой Вишвамитра приостановил Тришанку между Небесами и землей. Вишвамитра рассердился на космических богов: «Я использовал всю свою оккультную силу, чтобы доставить его на Небеса, а вы, космические боги, завидуете ему. Я буду бороться с Индрой и всеми космическими богами. Я буду медитировать, чтобы обрести больше оккультной и духовной силы и бороться против вас».

Вишвамитра медитировал много, много лет, а затем собрал всю свою оккультную и духовную силу и сказал: «Хорошо, если Брахма сотворил вселенную, я тоже могу создать вселенную». И он создал другой мир со звездами, солнцем и планетами лишь для того, чтобы там жил Тришанку.

Как только Вишвамитра создал для Тришанку новый мир, космические боги снова стали завидовать. «Зачем ты создал для него другой мир? — сказали они мудрецу. — У него не должно быть своего мира. Уничтожь тот мир, и мы позволим ему остаться на Небесах».

— Даже если вы позволите ему спокойно пребывать на Небесах, я буду надежно охранять свой мир. Сейчас вы обещаете, что позволите ему оставаться на Небесах, но я знаю, что как только я уничтожу свой мир, вы снова выгоните его. Тогда я опять буду вынужден медитировать много лет, чтобы собрать оккультную и духовную силу и помочь ему.

— Хорошо, мы согласны, пусть остается в твоем мире, или в нашем мире. Но у нас есть всего одно требование: пока он в твоем мире, пусть висит в воздухе головой вниз и ногами к Небесам.

— О, ему все равно. Пусть его ноги отныне будут наверху, а его голова внизу.

Так бедный Тришанку и остался висеть вниз головой, наслаждаясь новым творением Вишвамитры.

Комментарий:

В наши дни можно попасть на луну и другие планеты, не пользуясь оккультной или духовной силой. Сила современной науки доставляет космонавтов в любое место и возвращает их обратно. Мир Тришанку — это не мир, куда может отправиться душа, а витальная область недалеко от луны. Мы можем полететь на луну и вернуться, используя силу научных знаний. Но бедный Тришанку перенесся туда оккультной силой и все еще висит там вниз головой.

Эта история очень поучительная. Мы так ценим космических богов, так восхищаемся ими и поклоняемся им. Но когда они видят, что смертный обрел бессмертие, или получил огромную оккультную, духовную или какую-то другую силу, они вначале не позволяют человеку превзойти их. Но, если смертный все же действительно превосходит их, несмотря на их усилия, они неохотно позволяют ему пользоваться своим достижением.

Это похоже на воздушного змея. Вначале человек держит летающего змея на веревке, и змей летает так, как хочет человек. Он не позволяет змею лететь дальше, чем позволяет веревка. Змей — его собственность, змей в его власти. Но когда веревка рвется и змей улетает, хозяин вначале расстроен, что змей вырвался из-под его контроля. Но затем он получает огромную радость, наблюдая, как его змей летит высоко в Запредельное, и ценит способности змея.

Так и космические боги пытаются удерживать людей в своем подчинении. Но когда смертный человек превосходит их, космические боги пытаются оспаривать это. Вначале они создают препятствия людям, которые находятся под ними, чтобы те не смогли превзойти их. Но затем, подобно земным родителям, которые видят, что их дети далеко превзошли их, они становятся счастливыми и гордыми. Как и в обычном мире, так и в духовном мире, посредственность, зависть и ненадежность приходят к концу, если кто-то видит, что другой действительно превосходит его. Когда это случается с космическими богами, вместо того чтобы завидовать человеку, боги говорят: «О, я видел его, я помогал ему. Именно с моей помощью он смог стать таким великим».

Я буду почитать тебя только левой рукой 

Жил в Индии довольно богатый купец по имени Чанд. У него было шесть кораблей, на которых он торговал. У него было также шестеро сыновей, работавших вместе с ним.

Чанд был великим преданным Господа Шивы. Каждый день он очень преданно и одухотворенно молился Господу Шиве. Спустя много лет Шива стал чрезвычайно доволен им и дал ему особый дар, дар бессмертия на земле. Не стоит и говорить, Чанд был просветлен таким даром.

Однажды жена Чанда отправилась к Ганге искупаться. На обратном пути она встретила толпу людей, веселившихся на особом празднике в доме соседей. Войдя в дом, она увидела небольшую статую Манаши, божества-змеи. Все люди преданно поклонялись этому божеству. Когда жена Чанда спросила, почему они так любят это божество, мать семейства ответила, что, поклоняясь Манаши, они стали очень богаты. Статуя вышла из реки Гангур, и оба ее сына стали богатыми, поклоняясь богине, которую представляет эта статуя.

Жена Чанда знала, что ее муж не был так богат, как два этих брата, поэтому она стала просить дать ей такую же статую. Через несколько дней они сделали для нее точно такую же статую. Она была очень рада получить образ божества и сразу отнесла статую домой и стала поклоняться богине Манаши, чтобы ее муж стал таким же богатым, как и соседи. Но когда Чанд увидел, что она делает, вместо того чтобы обрадоваться, он рассердился.

— Я молюсь Господу Шиве годы и годы! Он был так добр ко мне, что даровал мне бессмертие. Как я могу поклоняться кому-то другому? Я не нуждаюсь в этом.

Затем он толкнул статую Манаши, и та упала и разбилась на кусочки. Жена была потрясена, и все шестеро сыновей были несчастны и напуганы тем, что их отец столь непочтителен к богине.

Богиня Манаши сильно рассердилась и прокляла Чанда. Ее проклятие состояло в том, чтобы забрать всех его детей и все его имущество и снова сделать его обычным смертным. Так она хотела смирить и заставить его склониться перед ней и поклоняться ей. Однажды Манаши приняла человеческую форму прекрасной женщины. Увидев эту женщину, Чанд почувствовал желание. И, когда земное искушение овладело им, Манаши сумела забрать тот дар, который Чанд получил от Господа Шивы. Он снова стал смертным и легко мог быть убит богиней или любым человеком.

Со временем проклятие Манаши стало исполняться. Однажды, когда Чанд отправился в далекий город, три его корабля потерпели крушение. Три сына Чанда, плывшие на этих кораблях, утонули вместе с другими членами экипажа. Это была первая серьезная беда. Несколько месяцев спустя, он отправился с оставшимися сыновьями в очередное плавание. В это время налетел ураган. В ужасном шторме затонули три оставшихся корабля Чанда, погибли три его сына, и все его богатство было утрачено.

Сам Чанд едва не утонул, но богиня Манаши, которая наблюдала за всем этим, подумала: «Если он сейчас погибнет, моя цель не будет достигнута. Я хочу, чтобы он поклонялся мне. Если он умрет, он не сможет поклоняться. Я должна оставить его в живых. Но как это сделать?» Тогда она явила перед ним цветущий цветок лотоса.

Когда Чанд коснулся лотоса, он тут же подумал о богине Манаши, потому что Лотос — еще одно имя Манаши. Но Чанд был слишком рассержен на Манаши, чтобы принять от нее какую-то помощь. Он подумал: «Манаши — причина всех моих страданий. Я не могу принять помощь от лотоса». Но через лотос богиня смогла дать ему силы, и с величайшим трудом он достиг берега и выбрался из воды.

Три дня Чанд ничего не ел. Он так ослаб, что еле передвигался. На исходе третьего дня он пришел к дому своего друга, и тот накормил его. Услышав историю Чанда, он сказал: «Пойди на компромисс. Помолись этой богине. Тогда она не будет больше заставлять тебя страдать».

— Нет, я не стану этого делать, — ответил Чанд.

Спустя несколько месяцев он пешком вернулся домой. Дома он увидел, что его жена нянчит маленького ребенка. Это был его ребенок, седьмой сын.

— Это значит, что проклятие кончилось. Иначе у меня не было бы этого ребенка!

Чанд дал ребенку имя Лакшминдар, что означает «благословленный богиней процветания».

Прошли годы, и Лакшминдар достиг зрелого возраста. Чанд нашел ему в жены очень красивую девушку. Ее звали Бехула. Чанд снова стал очень счастливым со своей маленькой семьей.

Однажды ранним утром все вдруг услышали крики и плачь Бехулы. Чанд и его жена прибежали к ней и увидели, что их единственный сын мертв. Спустя столько лет богиня-змея превратилась в змею и убила их последнего сына.

По индийской традиции, если кто-то умирает от укуса змеи, его нельзя кремировать. Тело должно быть предано воде или пущено по воде на плоту или в маленькой лодке. И лодка уносит тело куда захочет. Бехула была так предана Лакшминдару, что сказала: «Я не брошу его в реку. Он умер, это правда, но я не могу покинуть его. Мне не нужны ни мои родители, ни свекор, ни свекровь. Мне нужен только мой любимый муж». Бехула вошла в лодку с мертвым телом Лакшминдара и поплыла в неизвестном направлении. Бехула постоянно молилась Господу Шиве. Она говорила: «Господь Шива, мой свекор поклоняется тебе преданно долгие годы. Не можешь ли ты сделать что-нибудь для его сына? Неужели это его судьба?»

Господь Шива услышал ее одухотворенную молитву и вышел из своего глубокого транса. Он приказал богине Манаши вернуть Чанду его сыновей и все его богатство. Остальные космические боги присоединились к его требованию. Но богиня взмолилась Господу Шиве вначале исполнить ее желание. Она хотела, чтобы Чанд поклонился ей хотя бы один раз. Только тогда, сказала она, вернется все его богатство, его корабли и все его дети.

«Всего один раз? — спросил Господь Шива. — Хорошо, я исполню твое желание». Затем Господь Шива сказал Бехуле: «Иди и упроси своего свекра поклониться Манаши один раз», и вернул лодку, на которой она плыла, к их дому.

Бехула подошла к Чанду и сказала: «Ты невыносимо горд. Вот почему все это и произошло. Ты не хотел поклоняться богине-змее, ты хотел поклоняться только Господу Шиве. Не можешь ли ты поклониться ей всего один раз? Этим ты вернешь своих любимых сыновей, свои корабли, свое богатство — все. Не можешь ли ты поклониться ей лишь раз?»

— Нет, я никогда не сдамся, — ответил Чанд.

— Разве ты не любишь своих сыновей? Разве ты никогда не любил своих близких, детей, жену?

— Да, я люблю своих близких. Я люблю всех своих сыновей.

— Тогда где же твоя любовь?

— Она все еще со мной, но сейчас во мне борются любовь и гордость.

— Твоя гордость победила. Твоя гордость тебе дороже, чем члены твоей семьи. Иначе, ты давно бы смирился перед богиней и поклонился ей, чтобы спасти своих сыновей.

В конце концов, Чанд согласился. «Ты права, — сказал он. — Сейчас пусть победит моя любовь. Пусть любовь победит. Но пусть сначала вернутся мои дети, мои корабли, мое богатство. Тогда я поклонюсь Манаши».

Бехула была чрезвычайно счастлива. Она сказала Господу Шиве, а тот передал все Манаши. Богиня согласилась вернуть все Чанду.

Теперь Чанд был вынужден поклониться ей, но его гордость все еще была сильна. Он сказал себе: «Я поклоняюсь Господу Шиве, касаясь земли правой рукой, поэтому, преклоняясь богине, я никогда не стану касаться земли правой рукой. Это будет настоящим унижением для Господа Шивы, я никогда этого не сделаю. Я коснусь левой рукой. Я обещал, что поклонюсь ей однажды, но не говорил, что буду делать это правой рукой».

Манаши рассердилась, потому что по индийской традиции всегда преклоняются, касаясь земли или стоп правой рукой или обеими руками. Но Чанд поклонился ей, коснувшись только левой рукой. В Индии искатели очень скрупулезны в соблюдении правил поклонения и делают это правой, а не левой рукой. Когда искатель кладет на алтарь цветок или ставит свечу, когда наносит священные знаки на лоб, он всегда должен делать это правой рукой. Всего священного можно касаться только правой рукой. Манаши сказала: «Ты обещал, что преклонишься передо мной. Разумеется, ты должен был сделать это правой рукой, а не левой. Необходимо делать это обеими руками, но, по крайней мере, ты должен был это сделать правой рукой».

Но Чанд уже вернул всех своих сыновей и все свои владения, и Господь Шива еще раз защитил его. Поэтому он преклонился Манаши, коснувшись земли только левой рукой. Господь Шива вновь даровал бессмертие не только Чанду, но и его невестке Бехуле.

Даже сейчас говорят, что если вы хотите почитать богиню Манаши, вы должны делать это левой рукой, тогда как других богов и богинь нужно почитать обеими руками или правой рукой.

Сердце-единство отца 

Один пожилой джентльмен по имени Рамеш вышел ранним зимним утром подышать свежим воздухом. Было очень холодно. Увидев Рамеша, его друг Гокул спросил:

— Рамеш, что ты делаешь? Почему на тебе нет зимней одежды? Ты одет по-весеннему. Ты же замерзнешь! С твоей стороны это глупо!

Рамеш поблагодарил Гокула за заботу и сказал: «Да, ты прав, ты прав. Пойду домой».

Он вернулся домой и сказал своему сыну-коммерсанту, который накопил огромное богатство:

— Сын, я вышел утром на улицу, а мой друг Гокул спрашивает меня, почему я, как глупец, оделся зимой повесеннему.

— Он прав, отец. Позволь мне принести тебе теплое зимнее пальто.

— Постой, — сказал Рамеш. — Ты знаешь, тысячи людей, которые живут в нашем районе, так бедны, что не могут позволить себе носить зимнее пальто и ботинки. Мое сердце не позволит мне носить зимнюю одежду и обувь, пока я не увижу их также тепло одетыми.

— Отец, я знаю, что у тебя большое сердце. Поскольку я твой сын, я буду исполнять твои желания.

Рамеш благословил своего сына со словами: «Я очень горжусь тобой».

Сын ушел и через несколько часов доставил домой зимнюю одежду и обувь для 25 000 человек.

— Отец, — сказал он Рамешу, — я думаю, что здесь хватит, но если ты скажешь, я привезу еще.

— Сын, поскольку я брамин, ты теперь должен пригласить всех бедных браминов.

— Почему только браминов? — спросил сын.

— Ты прав, не стоит делать различий. Но они должны прийти первыми.

Тысячи людей, принадлежащих различным кастам, стали приходить — всего около 25 000 человек. Они были рады и очень благодарны за такой неожиданный подарок.

Рамеш благословил сына из глубины своего сердца за то, что тот исполнил его желание, а сын сказал ему: «Я очень горжусь, что у меня такой отец, такой добрый к бедным». Так отец и сын взаимно оценили друг друга. Когда все закончилось, сын сказал отцу: «А теперь, после того, как я исполнил твое желание, отец, возьми и ты зимнюю одежду и обувь».

— Мой глупый сын, разве я не оделся в зимнюю одежду и обувь через этих 25 000 человек? Зачем мне еще один комплект? Разве они не представляют меня, а я не представляю их? Мне не нужна зимняя одежда или обувь. Их счастье — это мое счастье. В их комфорте — мой комфорт. Уверяю тебя, я не заболею, потому что мое сердце-единство будет согревать мое тело.

У сына потекли слезы благодарности и гордости за то, что он благословлен таким божественным отцом.

Лаосен совершает невозможное 

Царь Карнасен был великим героем. Много лет он со своими сыновьями побеждал всех своих врагов на поле брани, но пришло время, и более могущественный противник победил его самого. Карнасен потерял жену, сыновей-героев и всех своих близких. Его самого тоже должны были убить, но победитель пощадил его.

— Ты уже стар, я не хочу убивать тебя, — сказал он Карнасену. — Я убил твою жену, твоих сыновей и всех твоих родственников. Я уничтожил твою армию. Ступай с миром куда хочешь.

Карнасен очень горевал. Поскольку у него никого не осталось, он отправился в соседнее царство и попросил там убежища. Царя соседнего государства звали Гаур, и он приютил Карнасена, оказав ему подобающее гостеприимство. Он предложил Карнасену провести остаток дней у него во дворце.

— Если ты захочешь жениться, я прикажу одной из моих невесток выйти за тебя замуж, — как-то раз сказал Гаур Карнасену.

— Я уже стар, — ответил Карнасен. — Зачем мне в таком возрасте опять заводить семью?

— Это сделает тебя счастливым, — возразил ему Гаур. — Хорошо, когда рядом есть близкий тебе человек.

Наконец, Карнасен согласился и женился на Ранджабати. В то время брата Ранджабати, которого звали Крипан, не было в стране. Когда он вернулся и узнал, что сестра вышла замуж без его ведома, к тому же, за человека, который теперь был нищим, он разозлился. К тому же Крипан стал завидовать, потому что Гаур любил Карнасена и проявлял к нему свое расположение. Крипан надеялся стать самым близким царю человеком, но теперь он видел, что царь приблизил к себе Карнасена. Он не мог оскорбить царя, но захотел наказать его любимца.

Карнасен и его жена жили вместе уже несколько лет, но, к сожалению, у Ранджабати не было детей. Однажды Крипан при всех бросил ей в лицо:

— Ты бесполезная женщина. Ты бесплодное поле!

Бедная Ранджабати очень опечалилась. Она молилась богу солнца подарить ей ребенка. Наконец бог солнца внял ее мольбам, и она родила сына. Карнасен назвал его Лаосеном.

Лаосен был прекрасным ребенком. Еще в раннем детстве он обладал большой физической силой, а когда вырос, стал великим борцом. Он мог победить одновременно трех или четырех противников. Лаосен ходил даже на китов и тигров. Крипан, его дядя по материнской линии, снова стал завидовать. Сначала он завидовал Карнасену, потому что царь Гаур уделял ему так много внимания. Теперь он завидовал силе его сына.

Крипан несколько раз пытался избавиться от Лаосена. Однажды он нанял бандитов, чтобы они убили Лаосена. В другой раз он пригласил своего шурина и племянника к себе на ужин в их честь, и выпустил им навстречу двух бешеных слонов, чтобы те затоптали его гостей. Он всячески пытался испортить им жизнь и навлечь на них страдания.

Однажды Крипан так разозлился, что сказал царю:

— Я покину царство, если ты не прогонишь Лаосена!

— Почему я должен его прогонять? — удивился царь. — Да и как я могу это сделать? Он непобедим. Я счастлив, что Лаосен мой родственник. Если кто-то нападет на нас, он сможет победить любого врага.

— Ты думаешь, что он способен победить кого угодно? — спросил Крипан.

— Он непобедим, никто не сможет одолеть его, никто, — ответил царь.

— А может ли он совершить невозможное? — продолжал Крипан.

— На земле нет ничего, чего бы не смог совершить Лаосен, — сказал царь.

— Хорошо, я поверю тебе, если он заставит солнце взойти на западе, — сказал Крипан.

— Я уверен, он сможет сделать даже это, — сгоряча сказал царь.

Крипан пришел в восторг, услышав эти слова. Он знал, что уж солнце Лаосен не заставит взойти на западе.

Узнав об этом, Лаосен пришел к царю. Царь очень любил отца Лаосена и очень гордился самим Лаосеном. Но теперь он обеспокоился. Он считал, что Лаосен может все, потому что верил в юношу. Но здесь он ничем не мог ему помочь, потому что заставить солнце взойти на западе было невозможно.

— Не беспокойся, — сказал Лаосен царю. — Если ты дал слово, я выполню твое обещание.

И он стал молиться богу солнца, как делала много лет назад его мать. Вскоре бог солнца пришел к нему и сказал:

— Продолжай молиться. Я посмотрю, можно ли сделать то, о чем ты просишь. Просто молись, молись, молись.

И Лаосен продолжал молиться. Тем временем, его дядя Крипан был просто счастлив. Он был уверен, что солнце никогда не взойдет на западе.

— Лаосен не сможет сдержать твое обещание, поэтому ты должен исполнить мое желание. Ты должен заставить Лаосена покинуть царство.

— Дадим ему еще немного времени, — ответил царь. — Ведь он пообещал, что все сделает.

Лаосен молился и молился. Одна из его служанок сказала ему:

— Не беспокойся. Когда-нибудь солнце проявит к тебе свою благосклонность.

— Я молюсь уже долго, — ответил Лаосен. — Я боюсь, оно никогда не подарит мне такой милости.

— Отруби себе голову, — посоветовала ему служанка. — Тогда солнце станет благосклонным к тебе.

— Если я отрублю себе голову, я умру, и если к тому времени солнце не взойдет на западе, то я уже ничего не смогу сделать, — сказал Лаосен. — Но если бог солнца согласится исполнить мое желание, тогда я готов умереть.

— Нет, отдай ему свою жизнь немедленно, — возразила служанка. — Тогда солнце окажет тебе милость.

Тогда Лаосен выхватил меч и отрубил себе голову. В тот же момент бог солнца явился перед ним. Он вернул Лаосена к жизни и сказал:

— Теперь я по-настоящему доволен тобой. Я исполню твое желание. Завтра мир увидит меня, поднимающимся на западе. Иди и скажи об этом царю и своему отцу.

Лаосена захлестнула волна радости. Он побежал к царю и отцу, чтобы рассказать им обо всем. И тот и другой, как всегда, поверили Лаосену, и царь сказал Крипану:

— Завтра утром ты увидишь, что Лаосен действительно совершил невозможное.

— Завтра утром? Вы сами назначили время. Но если завтра солнце не взойдет на западе, ты должен будешь изгнать его из царства.

— Хорошо, — ответил царь. — Но солнце взойдет.

Крипан был первым, кто не верил в это, поэтому на следующее утро он поднялся раньше всех. К его глубокому изумлению, солнце взошло на западе. А затем бог солнца во всем своем великолепии появился перед теми, кто собрался, чтобы увидеть восход.

— Ты причинил так много страданий Карнасену и его сыну, — сказал бог солнца Крипану. — Лаосен мой преданный, а ты столько лет мучил его. Ты заслуживаешь наказания. С этого момента и до конца своих дней ты будешь страдать от проказы.

Это было самое ужасное наказание, какое только можно представить.

— Но как ты смог это сделать, как тебе удалось взойти на западе? — спросил царь у бога солнца.

— Разве есть что-то, чего бы я не сделал ради своих преданных? — ответил бог солнца. — Если бы кто-то оскорбил меня, сказав: «Солнце, ты всегда должно всходить на востоке. Всем известно, что ты не можешь появиться на западе, у тебя нет такой силы!» Я бы немедленно согласился с ним. Я бы сказал: «Ты прав, я не могу этого сделать!» Но мой преданный для меня дороже жизни. Когда ему бросают вызов, я принимаю вызов вместе с ним. Крипан мог бы бросить вызов мне лично, но тогда я бы не стал нарушать космический закон. Но он бросил вызов моему истинному преданному. И Лаосен был готов пожертвовать своей жизнью, чтобы выполнить свое обещание.

Вы можете победить меня, но не моего преданного. Истинный преданный всегда способен совершить невозможное. Сам Всевышний может не захотеть что-то исполнить. Ему нет надобности демонстрировать всему миру, что для Него нет ничего невозможного. Но Бог хочет показать всем, что есть человек, который может все, и этот человек — Его истинный преданный. Так что, не бросайте вызов преданному. Вы всегда проиграете.

Единство, полное сочувствия 

Отец и сын шли по дороге, наслаждаясь утренней прохладой. Они шли уже довольно долго, как вдруг отец остановился.

— Стой, сын! — сказал отец.

— Что случилось? — удивился сын.

— Да, ничего особенного. Просто давай свернем с этой дороги.

— Почему? — спросил сын.

— Видишь того пожилого человека, который направляется в нашу сторону?

— Да, конечно.

— Это мой друг. Он занял у меня деньги и не может вернуть долг. Каждый раз, встречая меня, он говорит, что займет у кого-нибудь денег и отдаст мне. Это тянется уже достаточно долго, и я не хочу больше смущать его.

— Но, отец, если ты не хочешь смущать его, то почему бы тебе не сказать, что ты подарил ему эти деньги и он не должен их возвращать?

— Я так и сделал. Но когда я сказал, что это мой подарок и он может не возвращать долг, он просто рассердился. «Я не нищий, — стал кричать он. — Я твой друг. Когда я был в нужде, ты дал мне денег, и я верну их тебе, как только смогу. Я хочу остаться твоим другом, я не хочу становиться нищим». А теперь я не хочу смущать ни его, ни себя. Давай пойдем другой дорогой.

— Отец, ты так добр. Я очень горжусь тобой. Обычно должник старается избегать встречи с тем, у кого он занял деньги. Обычно смущен тот, кто взял в долг, а не тот, кто дал. А ты хочешь уберечь от смущения его. Я очень горжусь тобой и благодарен тебе, отец. Чему я научился у тебя, так это полному сочувствия единству.

Чистота — бескорыстное единство с Богом 

Жил однажды набожный юноша из мусульманской семьи по имени Нагамуддин. Он учился днем и ночью. Его отец умер, будучи совсем молодым, и Нагамуддин должен был содержать свою бедную мать. Он повсюду искал работу, но безуспешно.

Однажды он пришел к мусульманскому священнику и стал умолять его дать любую работу, хотя он был бы очень рад стать священником.

— Я дам тебе работу, но я не могу сделать тебя священником, потому что ты намного превзойдешь меня, да и любого священника на земле. Ты не представляешь себе, насколько ты велик. Однажды все узнают о тебе. Даже император Дели придет к тебе, чтобы оказать тебе честь.

Жгучее желание осознать Бога поглощало Нагамуддина. Он повсюду искал своего Гуру. Наконец он пришел к очень духовному человеку по имени Фаридуддин и сказал ему: «Пожалуйста, стань моим Гуру. Я устал искать Гуру».

Фаридуддин принял Нагамуддина как своего преданного ученика, и Нагамуддин стал учиться готовить, чтобы служить Учителю. Он наслаждался глубокой любовью Учителя. Но Учитель и ученик были очень, очень бедны. Иногда по нескольку дней они оставались без пищи. Они проводили много времени в молитвах и медитации и совсем игнорировали потребности тела.

Однажды Нагамуддину дали немного муки, чтобы он испек хлеб. У Нагамуддина не было денег, и он знал, что у Учителя тоже нет денег, чтобы купить необходимый компонент для хлеба — соль. Поэтому он отправился на деревенский рынок и одолжил немного соли в магазине. Продавец с радостью дал ему соли, поскольку знал, что Нагамуддин духовный человек, и его Учитель очень велик.

Нагамуддин принес соль и испек для Учителя вкусный хлеб. Но когда он предложил Фаридуддину несколько кусочков хлеба, случилось непредвиденное. Обычно, когда он давал что-то Учителю, тот радостно брал и благословлял Нагамуддина за принесенную пищу. Но в этот день Фаридуддин сказал: «Я не стану есть твою пищу. В ней ужасная нечистота».

Ни Учитель, ни ученик не ели три дня, но из-за того, что пища была нечистой, Учитель не стал есть. Нагамуддин опечалился. Он не мог понять этого.

«Я знаю, — сказал Учитель, — что ты занял соль у продавца, чтобы испечь этот хлеб. Это действительно недостойный поступок. Никогда ничего не занимай. Если ты одалживаешь, твое сознание снижается, и ты становишься нечистым. Тот человек, который дал тебе соль, гордится этим, поэтому он нечист. А ты, занимая что-то, становишься жертвой волнения и беспокойства. Волнение и беспокойство — тоже своего рода нечистота. Если в твоей системе нет абсолютной чистоты, нет чистоты в каждой клетке твоего тела, тогда ты не сможешь осознать Бога. Так что, больше ничего не занимай — ни денег, ни материальных вещей. Волнения и беспокойства будут нападать на тебя, и твоя чистота покинет тебя.

Если у тебя есть чистота, тогда у тебя есть все. Есть два способа обрести чистоту. Первый — это видеть Бога в каждом, сознательно и постоянно. Второй — представлять Бога и сознательно повторять Его Имя так много раз, как только возможно. Сын мой, если у тебя есть чистота, тогда тебе не нужно идти к Богу. Бог Сам даст тебе видение Своей бесконечной Божественности. Бог будет отражаться в тебе. Ты будешь точной копией Бога.

Чистота приближает Час Бога. Чистота воплощает Силу Бога. Если у тебя есть чистота, тогда не существует ничего, чего ты не смог бы достичь. Чистота — это предвестник совершенства Вечности, бескорыстного единства с Богом».

Я хочу быть честным 

Ученый, который был знатоком санскрита, преподавал в колледже. Однажды директор школы сказал ему:

— У меня хорошая новость: вы получили повышение.

— Неужели? — спросил ученый. — Я не заслуживаю повышения!

— Но нам нужен учитель для старших классов, — отвечал директор.

— О, я легко могу решить эту проблему. Мой учитель сейчас без работы. Именно он заслуживает этой должности. Он знает санскрит лучше меня. Позвольте мне пойти к нему и сказать, что у вас есть для него должность. Он преподает очень хорошо. Уверяю вас, вы будете довольны им.

— О нет, мы не можем взять вашего учителя на преподавание в старших классах, мы же совсем не знаем его. Он может принять ваши классы, а вы преподавайте в старших классах.

— Это абсурд. Я не могу допустить этого. Мой учитель знает намного больше меня.

— Вы служили этому колледжу много лет, и мы знаем ваши способности. Как мы можем предложить эту должность вашему учителю, не зная его способностей?

— Вы верите мне, а я верю в своего учителя. Я знаю его способности.

— Если вы не примите этого предложения, вы навсегда останетесь на своей старой должности.

— Вы пытаетесь прельстить меня, но я не поддамся на этот соблазн, — отвечал ученый. — За то, что вы пытались прельстить меня, вы заслуживаете наказания. Или вы принимаете моего учителя, или я покидаю эту школу.

На следующий день ученый не пришел в школу. Директор был глубоко тронут любовью профессора к своему учителю. С одной стороны, он был беспомощен, а с другой стороны, был горд тем, что в его колледже преподавал человек такой самоотдачи. Поэтому директор попросил ученого привести своего учителя.

Когда они оба предстали перед ним, директор сказал ученому:

— Я никогда не видел, и, пожалуй, никогда не увижу человека, такого как вы.

— Нет, вы увидите многих, многих, которые намного превзойдут меня. Но я хочу сказать вам, что Бог справедлив ко мне только тогда, когда я честен в жизни, — ни секундой раньше. Поэтому я всегда стараюсь быть честным.

Затем директор предложил должность учителю ученого, а ученый продолжил преподавание в своих классах.

Новый вид армии 

Шестнадцатилетний юноша унаследовал трон после смерти своего отца. Соседний царь, который враждовал с их царством, послал молодому царю письмо: «Ты всего лишь маленький мальчик. Сдавайся мне, иначе я приду, захвачу твой трон и убью тебя».

Старейшие министры посоветовали молодому царю быть очень осторожным. Они сказали, что этот царь, его враг, очень силен, поэтому нужно быть очень осторожным.

Но молодой царь сказал: «Нет, я не стану слушать вас. Я пошлю своих солдат, но они будут отличаться от обычных солдат. Эти солдаты будут набраны из дворников и мусорщиков».

Шестнадцатилетний царь собрал дворников и выдал им оружие. Они не умели им пользоваться, солдаты царя лишь показали им как его держать. Тем не менее, эти новые солдаты стали наступать на врага с криками и воплями, что они убьют всех на своем пути. Когда вражеские солдаты увидели современное оружие у этих ужасно выглядевших солдат, они сдались без сопротивления.

Молодой царь взял в плен вражеского царя и приказал ему просить прощения. Старый царь немедленно попросил прощения, и мальчик вернул ему пленных солдат.

Поражение мусульманского правителя Патана 

Шестнадцатилетний царь захотел покорить Читтагонг. Он чувствовал, что Читтагонг — это прекрасное место, а мусульманский правитель Патан недобрый. Молодой царь знал, что солдаты этого правителя чрезвычайно сильны. Поэтому он сказал: «Придется применить хитрость».

Он попросил своего человека пойти к солдатам Патана и спросить их, почему они сражаются за мусульманского правителя, несмотря на то, что Патан такой плохой. Если они сражаются только ради денег, тогда молодой царь будет платить им больше. Пусть они покинут мусульманского царя и перейдут к нему.

Вражеские солдаты сказали: «Если ты можешь дать нам большее жалование, мы немедленно покинем царя Патана». Так молодой царь, дав им большее жалование, забрал их к себе. Затем он объявил войну правителю Читтагонга и легко победил. Он стал правителем Читтагонга и долгое время правил Читтагонгом очень справедливо и сострадательно.

Чайтанья побеждает мусульманских солдат 

Шри Чайтанья был величайшим духовным Учителем Индии. Однажды один мусульманский лидер стал его противником. Вначале этот лидер очень хорошо относился к Чайтанье и его последователям. «Эти индусы — великие поклонники Вишну, — говорил он. — В том, что они делают, нет ничего плохого. Это их вера. Почему мы должны идти против их веры?»

Но поклонники и последователи лидера сказали: «Им нельзя позволять танцевать и петь на улицах. Они нарушают наш покой. Позволь нам направить в город наших солдат. В следующий раз, когда преданные начнут петь и танцевать на улице, наши солдаты изобьют их, и они прекратят».

После долгих убеждений мусульманский лидер в конце концов согласился. Но когда солдаты отправились остановить Чайтанью и его последователей, они увидели, что вместе с ним поют и танцуют тысячи людей. Солдаты были крайне растеряны.

Затем, глядя на Чайтанью, солдаты так опьянели, что через полчаса они тоже начали танцевать. Когда мусульманский лидер пришел и увидел, что его солдаты так легко обратились и танцуют вместе со своими противниками, он припал к стопам Чайтаньи и стал умолять его о прощении.

— Я не хотел мучить тебя, — оправдывался он, — но мои последователи подстрекали меня. Сейчас моя армия увидела в тебе и твоих подданных что-то божественное, и мои люди присоединились к тебе.

— Каждый, кто верит в Бога и любит Бога, обрел для себя истинную религию, — ответил Чайтанья.

Шиваджи 

Жил великий царь и великий герой которого звали Шиваджи. Он был из Махараштры, и поэтому его еще называли царем Маратха. Однажды он отправил приглашение Тукаре, великому искателю, который стал святым. Шиваджи много слышал о святом и восхищался им.

Но Тукара отклонил приглашение. В ответ он написал: «О царь, ты пригласил меня во дворец, но я не вижу в этом никакой необходимости. Ты одаришь меня подарками, но мне от тебя ничего не нужно. Если я хочу есть, — деревья дают мне плоды. Если мне нужна одежда, — на улице много брошенной, старой одежды, которую я могу носить. Если мне нужен кров, — кругом множество пещер, где я могу найти приют. Что еще мне нужно на земле? Я не могу принять твоего предложения, и мне ничего не нужно от тебя».

Шиваджи понял свою ошибку и сам пришел в дом Тукары. Он пришел босиком в знак уважения к святому. Величайший индийский поэт Тагор написал о Шиваджи прекрасное, одухотворенное и значительное стихотворение. Оно считается одним из величайших достижений Тагора.

Бабур и пещера 

Первого императора моголов звали Бабур. Он не был таким великим, как Акбар, который стал величайшим из всех императоров моголов, но, тем не менее, он был великим императором. Поскольку он был первым в династии, он был вынужден постоянно воевать ради установления границ своего царства.

Однажды с группой друзей и поклонников он отправился навестить родственников. В дороге начался проливной дождь. Дождь лил как из ведра, и поблизости не было никакого укрытия. Неожиданно они обнаружили крошечную пещеру и приближенные стали упрашивать императора укрыться в ней, в то время как сами они собирались остаться снаружи. Они были готовы мокнуть под дождем.

Но император сказал: «Как я могу так поступить? Вы мои близкие друзья и поклонники. Этого укрытия недостаточно для всех нас. Если его не достаточно для всех нас, мне не нужно это укрытие. Я более чем счастлив оставаться с вами снаружи».

Бабур не зашел в пещеру. Дождь лил долгое время, и они прибыли только на следующий день. Таково было любящее единство Бабура с друзьями и поклонниками.

Единственное желание Сулеймана 

Могольский император Шах Джахан возвел знаменитый Тадж Махал в память о своей любимой жене Мумтаз. У Шах Джахана было четыре сына. Когда он заболел, второй сын императора Аурангзеб убил своего старшего брата Дару, пленил двух младших братьев, захватил трон и объявил, что будет править царством. Сын Дары, Сулейман, отправился к Шри Нага за покровительством. Но вместо того, чтобы дать Сулейману приют, царь Шри Нага, арестовал его и отправил к Аурангзебу, который жил в своей столице Дели.

Когда Аурангзеб увидел своего племянника, он на мгновение ощутил сожаление, что Сулейман находится в таком ужасном положении. Он спросил своего племянника о том, чего тот хочет. Если Сулейман хочет жить, он не станет убивать его. Но Сулейман сказал: «Если ты хочешь исполнить мое единственное желание, тогда убей меня немедленно. Ты убил моего отца. И теперь я не хочу оставаться на земле».

— О чем ты говоришь? — спросил Аурангзеб. — Я не буду убивать тебя. Я отпущу тебя и разрешу идти, куда ты захочешь.

— Я не нуждаюсь в такой милости. Я хочу только одного: убей меня здесь и сейчас.

Таково было единство Сулеймана с отцом. Аурангзеб, конечно, не убил его.

Можешь ли ты сказать мне, где нет Бога? 

Нанак был основателем сикхизма. Он был замечательным, замечательным Гуру. В детстве Нанак уделял очень мало внимания развлечениям. В отличие от друзей, его совсем не интересовали игры. Нанак всегда думал о Боге и медитировал о Боге. Он искал общения только с духовными людьми. В школе он плохо учился, потому что все время находился в своем мире.

Поскольку он плохо учился, его отец, коммерсант, сказал: «Ему лучше всего заняться коммерцией». И он открыл магазин для своего сына.

О Бог! Нанак не был похож на других коммерсантов. Он раздавал деньги духовным людям, садху. Отец понял, что скоро обанкротится, если сын будет продолжать работать в магазине.

— Каким-то образом этот парень должен думать о мирских заботах, — сказал отец. — Если он будет все время оставаться в духовном мире, он совсем пропадет, и наша семья будет опозорена.

Поэтому он попросил сына жениться, несмотря на то, что тот был еще очень молод. Нанак послушался.

Но история повторилась. Нанак все время молился и медитировал. Когда выпадала возможность, он шел на встречи с религиозными, духовными странниками. Его жена плакала и плакала о своем муже. Но что она могла поделать? Случай был безнадежным. Наконец однажды, безо всякой видимой причины, жена умерла. Нанак был вполне счастлив. Он сказал: «Теперь я могу стать странствующим монахом и отправиться, куда захочу». Так он стал монахом и начал странствовать, молиться и медитировать. Он посещал индусские храмы, мусульманские мечети и христианские церкви. Он ходил всюду, где мог найти место для медитации.

Однажды Нанак решил совершить паломничество в Мекку — самое священное для мусульман место. В дороге он прилег отдохнуть прямо на землю ногами к мечети. Увидев это, священник сказал Нанаку: «Посмотрите на эту непочтительность! Как ты смеешь лежать ногами прямо к мечети. Что ты делаешь?»

Нанак ответил: «Прости меня, я очень устал, просто обессилел. Пожалуйста, будь благосклонен ко мне. Не мог бы ты повернуть мои ноги туда, где нет Бога?»

Священник все понял. «Ты научил меня, что Бог повсюду. Я говорю людям, что Аллах повсюду, во всем и что весь мир — Его творение. Но сегодня ты показал мне, что неважно, куда смотрит лицо, Бог здесь. Ты преподал мне самый значительный урок».

Кремация или похороны? 

Обычно ученики одного духовного Учителя не похожи на учеников других Учителей, особенно, когда следуют различными путями или религиями. Но и мусульмане, и индусы сильно походили на Нанака, хотя он был сикхом и имел собственный путь. Все отзывались о нем очень высоко. Что важно: у него было много учеников и поклонников как среди индусов, так и среди мусульман и последователей других религий.

Когда Гуру Нанак умер, между его учениками-индусами и учениками-мусульманами возник ужасный спор. Индусы говорили, что он должен быть кремирован, а мусульмане говорили, что он должен быть похоронен. Что было делать? Две стороны были готовы драться над мертвым телом.

По индийской традиции мертвое тело должно быть завернуто в кусок ткани. Кто-то приподнял ткань, и вдруг все увидели, что тело исчезло! На его месте были сотни прекрасных, благоухающих цветов. Так, половину цветов взяли индусы, а половину — мусульмане.

Верите вы или нет, это абсолютно правдивая история. Настоящие духовные Учители способны творить такие чудеса. Эта история говорит нам, что после ухода души вы можете хоронить тело так, как хотите. Если вы принадлежите к индуизму, вы будете следовать индусской системе кремации. Если вы принадлежите к мусульманской религии, вы будете следовать мусульманской системе похорон. Но если вы за пределами религий, тогда вы можете делать, что захотите. Когда жизненное путешествие некоторых духовных Учителей подходит к концу, они входят в реку или океан и больше не возвращаются. Некоторые покидают тело через сахашрару, венечную чакру. Некоторые сжигают себя, они используют свою духовную силу, чтобы призвать свыше пылающее пламя и это пламя полностью сжигает их. Это наиболее показательная история.

Сыну Гуру необходимо поклоняться так же, как и самому Гуру 

Преемник Нанака был хорошим духовным Учителем, хотя он и не был таким же великим, как Нанак. Преемник этого Учителя тоже был очень хорошим. Все они были хорошими Учителями.

У первого преемника Нанака было двое сыновей. Они думали, что когда их отец оставит тело, один из них станет новым Учителем. Но отец хорошо знал, что оба сына не были духовны, поэтому он не назначил ни одного из них своим преемником. Перед смертью, собираясь покинуть физическое, он выбрал в качестве Гуру одного из своих учеников. Сыновьям это очень не понравилось, и они разозлились и на отца, и на его преемника. Они очень завидовали новому Учителю и всегда плохо отзывались о нем. Они всячески пытались ранить его.

Новый Учитель был воплощением сострадания. Он говорил, что сыновьям Гуру все должны поклоняться так же, как и самому Гуру, поскольку это было принято в индусской системе. Говорят, что сына Гуру следует почитать так же, как и отца. Но на деле вышло, что отец был осознавшей Бога душой, а сыновья — ослами.

Однажды Учитель-преемник читал чудесную лекцию. Ученики окружили его, сосредоточенно слушая. Затем Учитель и ученики медитировали некоторое время очень искренне. О Бог! Неожиданно младший сын предыдущего Учителя подошел к новому Учителю и стал безжалостно бить его, и столкнул Учителя с трона.

Ученики были шокированы и бросились защищать Учителя. Они хотели убить сына предыдущего Учителя прямо на месте. Но Учитель сказал: «Если вы мои настоящие ученики, не трогайте его. Я не позволяю вам даже прикасаться к нему!» Так все они должны были доказать, что они преданные ученики своего Учителя.

Затем Учитель сказал: «Он сын моего Учителя. Следовательно, я должен обращаться с ним как со своим собственным сыном. Такова наша традиция. Бог позаботится о нем, поэтому я прошу вас не мстить ему. Если он сделает мне что-то плохое, я буду молчать. Пусть он сделает это и второй, и третий раз — я буду молчать. Но если преступник поступит небожественно более трех раз, тогда Бог Сам особо позаботится об этом. Если человека постоянно обижают или с ним плохо обращаются, тогда Бог Сам позаботится об обидчике. Каким-либо образом Бог обязательно накажет его.

Уверяю вас, я простил этого парня. Он сын моего Учителя. Но если он совершит подобное еще несколько раз, тогда Сам Бог накажет его. Он совершил много небожественных поступков. Это не первый случай. Вскоре он начнет пожинать плоды своего дурного поведения. Он будет строго наказан в ближайшем будущем».

Пророчества Учителя оказались верными. Этот негодяй совершил небожественный поступок по отношению к человеку, который наказал обидчика столь безжалостно, что тот был прикован к постели несколько месяцев. И даже тогда духовный Учитель сказал: «Я действительно сожалею об этом. Хотя Сам Бог наказал его, и он заслуживал такого наказания, я сожалею о том, что сын моего Учителя должен быть столь тяжело наказан».

Посмотрите на веру и любовь этого Учителя к своему Учителю! Сын предыдущего Учителя был, мягко говоря, небожественен, но Учитель всегда был готов простить его только потому, что тот был сыном его Учителя.

