О демонах во Вриндаване

Когда Господь Кришна появился во Вриндаване, там появилось множество демонов. В Шримад-Бхагаватам 

говорится о двадцать одном демоне, но в действительности Кришна убил их намного больше. Почти каждый 

день Кришна убивал демонов. В Шримад-Бхагаватам Шрила Прабхупада говорил, что каждый день Кришна 

находил и убивал демонов. Кришна выходил, чтобы пасти коров. И когда наступал полдень, сразу перед 

обедом, появлялся какой-нибудь демон, и Кришна убивал его. Это было знаком для всех мальчиков, что 

настала пора обедать. После обеда они продолжали пасти коров. Примерно около пяти часов вечера 

появлялся еще один демон. Завязывалась жестокая битва, и Кришна убивал и этого демона. И затем все 

пастушки знали, что пришло идти домой. Шрила Прабхупада объясняет, что если бы этого не происходило, 

то они никогда бы не возвращались домой. Они никогда бы не остановились, чтобы отдохнуть - настолько 

было экстатично просто играть с Кришной. Демоны приходили каждый день, приходило много демонов. Но 

в Шримад-Бхагаватам описаны главные демоны. Шрила Бхактивинода Тхакур говорит, что все эти демоны 

представляют собой различные виды анартх. Это различные анартхи, с которыми встречаются преданные. 

Все эти демоны представляют анартхи. Анартхи - это препятствия в развитии нашего Сознания Кришны. 

Это препятствия для нашего возвращения обратно во Вриндаван. Бхактивинода Тхакур говорит  о том, что 

если мы поймем этих демонов, то всем нашим анартхам настанет конец. Мы освободимся от анартх и 

станем достойными возвращения обратно к Господу. Итак, это очень интересная тема. Проходя по списку 

этих демонов, можно увидеть полный список анартх. И, возможно, к концу этого курса мы разовьем 

некоторую способность различать этих демонов, то есть анартхи. Это интересно, поскольку описывает 

множество разделов нашей философии. Также мы получим возможность слушать о развлечениях Кришны 

во Вриндаване.

Сначала поговорим об анартхах в общем. Вишванатха Чакраварти Тхакур в <Мадхурья-кадамбини> 

описывает четыре категории анартх. Одна из категорий анартх - те, что происходят вследствие нашей 

прошлой неблагочестивой деятельности. Вторая категория - это анартхи, вызванные прошлой 

благочестивой деятельностью. Первые анартхи, вызванные предыдущей неблагочестивой деятельностью - 

это то, что исходит из склонности к греховной деятельности, склонности нарушать регулирующие 

принципы. Второе - это анартхи, вызванные предыдущим благочестием. Вследствие нашей прошлой 

благочестивой деятельности можно привязаться к гуне благости. Находиться в гуне благости 

благоприятствует развитию сознания Кришны, однако иногда пребывание в гуне благости может стать 

препятствием. Например, вы живете в центре большого города, и атмосфера в нем может быть достаточно 

не радующей. Но возможно, вам сказал это делать духовный учитель или авторитеты - находиться в храме в 

этом городе, распространять книги. Но вам может показаться, что жить в городе - это слишком шумно и 

проблематично. Кто-то может подумать, что ради развития моего сознания Кришны мне лучше отправиться 

куда-нибудь в ашрам в отдаленную деревню, в спокойное место, повторять Харе Кришна коровам и жить 

очень спокойно. Это хорошо. Но если ваш гуру сказал вам жить в городе и проповедовать, вы должны 

делать это. Тогда ваша привязанность к гуне благости может быть одним из видов препятствий. Я знаю одну 

преданную, которая до того, как стала преданной, очень долго был вегетарианцем. Это одна из категорий 

вегетарианцев. Они не принимают никаких молочных продуктов. Очень аскетичная категория 

вегетарианцев. И одна женщина была таким вегетарианцем десять или двенадцать лет до того, как 

присоединилась к движению сознания Кришны. Присоединившись к преданным, она слышала, что они 

также вегетарианцы. И она думала: <О, это очень хорошо. Пойду-ка я встречусь с людьми из Харе Кришна.> 

Она пришла на воскресную программу. Все проходило замечательно до того момента, как начался 

воскресный пир. На воскресном пире было много сливок, сметаны, разных роскошных блюд. Увидев 

воскресный пир, она была изумлена. Она подумала: <Эти люди вегетарианцы, и это хорошо. Но нельзя же 

быть такими вегетарианцами>. Она ушла из храма и не возвращалась больше шести месяцев. Конечно, она 

вернулась, присоединилась к движению, получила инициацию, стала хорошей преданной. Она уже оставила 

тело во Вриндаване. На этом примере видно, что пребывание в гуне благости также может стать 

препятствием.

Третья категория - это анартхи, которые возникают из-за ошибок, которые мы делаем, исполняя преданное 

служение. Не то что мы с вами пытаемся делать что-то неправильно, но, возможно, из-за невежества мы 

делаем что-то не совсем правильно. Например, преданный может быть достаточно хорошим 

распространителем книг. Каждую неделю зачитывают баллы по распространению книг, и преданный может 

привязаться к тому, чтобы слышать сове имя, как другие хлопают его по плечу, прославляют, оценивают его 

заслуги. Не то, что он хочет, чтобы его прославляли, просто он на тонком уровне привязывается к этому. Но, 

предположим, на одной неделе забыли зачитать результаты, и в эту неделю он разочаровался: почему меня 

не упомянули в списке? Или же просто случайно преданный сделал что-то неправильно.

И четвертая, последняя категория - анартхи, вызванные оскорблениями. Это называется нама-апарадхи, 

десять оскорблений святого имени. Это, в действительности, не включает в себя сева-апарадхи. В шестой 

главе <Нектара преданности> перечислены 64 сева-апарадхи. Итак, какова первая из шестидесяти четырех 

сева-апарадх? Первая апарадха - это входить в храм в обуви, и другая - предлагать поклоны неправильным 

образом. Иногда, например, преданный заходит и говорит просто: <Хари!> Или заходит, падает и потом 

сразу подскакивает. Прабхупада называл это падать, как мячик, отскакивающими поклонами. Так или иначе, 

есть 64 сева-апарадхи. Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что обычно это не вызывает серьезных 

реакций. Поэтому их не причисляют к категории анартх, до тех пор, конечно, пока человек совершает их 

неосознанно. Однако если человек совершает их осознанно, они становятся нама-апарадхами, частью 

седьмого оскорбления: совершать греховную деятельность в надежде на очищающую силу святого имени. 

Можно войти в храм и подумать: <У меня нет времени, чтобы предложить поклоны>. Если мы понимаем, 

что это неправильно, но поступаем так, то это становится седьмым оскорблением. Это очень серьезное 

оскорбление. Эти четыре категории включают в себя основные виды анартх. И в каждой из этих категорий 

есть множество разновидностей.

Путана

Все демоны, которых Кришна убил во Вриндаване, представляют собой анартхи. Итак, Путана - это первый 

демон, которого убил Кришна. Анартха, которая представлена Путаной - ложный гуру. И она 

представляется в двух формах. Первая категория лжегуру - это те, кто представляет ложную философию и 

обманывает людей. И второй вид лжегуру - это наш ум. Это более опасный вид лжегуру. Преданные из 

Санкт-Петербурга поставили спектакль об этом. В этом спектакле приняло участие три человека. Один - это 

я, второй - это мой ум и третий - разум. Когда я думаю, что же делать, мой разум говорит: <Воспевай Харе 

Кришна>. Но мой ум говорит: <Зачем ты будешь повторять Харе Кришна? Ты все время повторяешь Харе 

Кришна. По-моему, это слишком много. Просто расслабься немного. Зачем ты следуешь всем этим 

регулирующим принципам? Ты что, хочешь подавить все свои естественные стремления? Это принесет тебе 

вред. Ты что, не знаешь, что Кришна говорит в Бхагавад-гите?. Кришна говорит, что можно добиться с 

помощью подавления? Ты что, не знаешь Бхагавад-гиту?> Это тяжелая вещь - мой ум.

Что касается других лжегуру, то для преданных обычно их легко распознать. Например, как Саибаба. Он 

является истинным ачарьей из категории лжегуру. На самом деле он очень большой обманщик. Был один 

наш прихожанин в Индии, который был магом. Его имя было Писисакар. Он был очень известен и 

проделывал логические трюки. Однажды он решил встретиться с Саибабой. Он пришел, а Саибаба не знал, 

кем он являлся. Саибаба решил как-то удивить его магическими вещами. Например, одна из вещей, которую 

может делать Саибаба - из руки у него появляются различные предметы. Это одна из восьми мистических 

сиддх. И он спросил у этого человека: <Ты хочешь расагулу?> Он сказал: <Да>. И Писа-сака сказал Саибабе: 

<А ты хочешь бурфи?> Саибаба немного смутился, он не знал, что ему ответить. Писисака сделал так, и там 

было бурфи. Саибаба сказал: <Ну хорошо, а ладду ты хочешь?> И он создал ладду. А Писисакар сказал: <А 

хочешь сандеш>? И там появился сандеш. Тогда Саибаба позвал своих телохранителей и силой они этого 

Писисакару скрутили и вышвырнули. Но перед этим они заткнули ему рот. Он успел сказать Саибабе: 

<Разница между тобой и мной такова, что я занимаюсь магией и говорю людям открыто, что занимаюсь 

магией, но ты занимаешься магией, но говоришь людям, что ты Бог>.

Есть одна очень известная история о Писисакаре. Это было во время Британского правления в Индии. Он 

устроил магическое представление для всего правительства в Индии. Оно началось в четыре часа вечера, все 

члены правительства Индии были там, начиная с премьер-министра. Прошло четыре часа, но Писисакар не 

появился, четыре пятнадцать, четыре тридцать, все смотрели на часы, гневались. Наконец в пять часов 

Писисакар появился. И никто не аплодировал. Все сидели расстроенные, посматривали на часы. Он спросил: 

<А что не так?> Кто-то сказал: <Ты все правительство Индии заставил ждать целый час. Кем ты вообще себя 

считаешь, на что ты пригоден?> Но Писисакар сказал: <Но ведь я обещал вам появиться здесь в четыре часа, 

не правда ли?> И этот человек сказал: <Да, но уже пять часов>. И Писисакар ответил: <А почему вы 

смотрите на эти неправильные часы?> Они посмотрели на часы, и там было одно время - четыре часа. 

Такова мистическая сила. Некоторые люди обладают ей.

Так или иначе, Саибабу и людей, которым он нравится, мы не принимаем слишком серьезно. Но вот ум - 

это очень опасно. Поэтому обычно, когда речь заходит о Путане, мы думаем об уме. Когда Путана 

приблизилась, чтобы убить Кришну, она приняла очень привлекательную форму. Обычно она выглядела 

ужасно. Примерно ее тело было двадцать километров высотой, и она выглядела очень уродливо. Шрила 

Прабхупада в <Источнике вечного наслаждения> говорит, что она была известна как ведьма кхечари. 

Кхечари - это ведьма, которая обладает способностью летать на ветви дерева. У кхечари, есть некоторые 

особенности. Они стремятся убивать маленьких детей. Это то, как Путана поддерживала себя: она убивала 

маленьких детей и выпивала их кровь. Она была ужасной личностью. Шрила Прабхупада говорит в 

<Источнике вечного наслаждения>: <До сих пор остались некоторые кхечари в Индии>. Будьте осторожны в 

поездках в Индию.

Так или иначе, однажды один из наших преданных находился вне нашей территории в Майапуре. Майапур 

- это очень мистическое место. И примерно в полночь он возвращался в храм. Неожиданно он заметил 

очень странно выглядящую женщину. У нее в руке был шест примерно три-четыре метра длиной. И 

неожиданно преданный обнаружил, что он не способен больше двигаться. И затем женщина села на эту 

палку. Он также обнаружил, что сидит на этой палке. Неожиданно они оторвались от земли и полетели 

высоко в небе. Недавно он читал об этой кхечари. И он думал: <Все, это конец>. Они летели, летели и, в 

конце концов, приземлились где-то. И неожиданно он обнаружил себя в окружении двадцати или тридцати 

подобных женщин. Теперь он подумал: <Ну все, теперь уже на самом деле пропал>. Затем они сказали: <Мы 

принесли тебя сюда, потому что хотим послушать киртан>. Он спел для них киртан, и позднее они отнесли 

его обратно. Есть много историй о мистических людях в Индии.

Путана была великим мистиком. Она превратилась в красивую молодую девушку, в точности выглядящую 

как богиня удачи. И не просто она была очень прекрасна. Она также выглядела, как обладающая очень 

утонченными манерами. Очень саттвичная. И Путана прошла мимо гопи. Они никогда до этого ее не 

видели. Но она выглядела так замечательно, что им даже в голову не пришло спросить ее о том, кто она и 

куда идет в доме. Они думали: <Такая чистая личность, пусть она проходит, мы не будем ее задерживать>. 

Она прошла прямо в комнату Нанды Махараджа, туда, где был Кришна. В те временам муж и жена не спали 

в одной комнате. Все женщины и мужчины жили в раздельных помещениях. Просто представьте себе 

женщину, в дом которой заходит какая-то странная незнакомка и проходит прямо в комнату мужа. Нужно 

ожидать, что нормальная хозяйка будет шокирована, поражена этим. Но мама Яшода вовсе не была 

удивлена.

Если мы углубимся в то, насколько строгим было ведическое общество, то тогда это будет выглядеть даже 

более поразительным. К примеру, когда Хануману поручили найти и похитить Ситу, он спросил Лакшмана, 

мог бы он описать ему, как выглядит Сита. И Лакшман, который был братом Рамы, сказал: <Я не знаю как 

она выглядит.> Хануман подумал: <Странно. Это ведь жена твоего брата, ты знал ее на протяжении 

нескольких лет. Пожалуйста, скажи мне, как она выглядит, я попытаюсь обнаружить ее>. Лакшман ответил: 

<Нет, я не знаю, как она выглядит>. Хануман подумал: <Видимо, он шутит надо мной>. Он спросил: <Как 

это ты не знаешь, как она выглядит?> И Лакшман ответил: <Я никогда не поднимал взгляда выше ее стоп>. 

Очень строгий стандарт. И тут какая-то незнакомая женщина проходит прямо в дом, в комнаты Нанды 

Махараджа.

Так или иначе, она вошла туда и предложила молоко из своей груди Кришне. В действительности в те дни 

это не было столь необычным. Женщина, которая являлась другом семьи или родственником, приходила и 

предлагала молоко из своей груди ребенку. Это было обычным видом взаимоотношений. Но сейчас часто 

женщины не дают грудного молока даже своим собственным детям. Заливают молоко в бутылку и 

запихивают бутылку в рот ребенку. Но в соответствии с ведической системой ребенка нужно было кормить 

молоком из груди до 6-7 лет. Тети и другие женщины, подруги семьи также иногда кормили их. Так или 

иначе, она предложила грудное молоко Кришне. Но на ее грудь был нанесен яд. И Кришна сосал из ее груди 

и высосал весь яд, затем высосал ее жизнь. Таков был конец Путаны.

И что случилось с Путаной. Она была большой демоницей. Что обычно происходит с демонами? Когда они 

умирают, обычно демоны отправляются в ад. Что случилось с Путаной, когда она умерла? Она стала няней 

Кришны на Голоке Вриндаване. То есть, это материнские взаимоотношения. Поскольку мать только одна, 

мама Яшода, но есть много старших женщин, подруг мамы Яшоды. Они как няни. Они считаются почти как 

матери, они причисляются к ватсалья-расе. Мы можем подумать, как возможно для личности, такой, как 

Путана, обрести такую милость? Очень интересная история стоит за этим. В предыдущей жизни Путана 

была сестрой Бали Махараджа. Бали Махарадж, о нем описано в восьмой песне Шримад-Бхагаватам, он 

украл вселенную у Индры. Индра и его мать молились Кришне: <Пожалуйста, снизойди и отними 

вселенную у Бали Махараджа, верни ее обратно Индре>. И Кришна низошел как Господь Ваманадева. 

Ваманадева был красивый маленький брахмачари, пятилетний маленький мальчик. Он выглядел очень 

невинным и очень сладким. Очень святой маленький мальчик. Когда сестра Бали Махараджа, ее звали 

Ратнамала, увидела этого маленького мальчика, Господа Ваману, она подумала: <Этот маленький мальчик 

так прекрасен. Я бы хотела иметь его своим сыном>. Затем игра продолжалась. Господь Ваманадева 

попросил три шага земли. Затем Он увеличил Свое тело. Двумя шагами Он покрыл всю вселенную. Не 

осталось ничего для третьего шага. Он сказал Бали Махараджу: <Ты обманщик. Ты обещал мне дать три 

шага земли, но дал только два. Ты негодяй>. Когда Ратнамали увидела эти события, она очень разгневалась. 

Она была демоном. Она подумала: <Возможно, я обрету этого мальчика своим сыном. Но если это случится, 

я убью его>. В следующей жизни она родилась как Путана и пришла, чтобы убить Кришну.

Так или иначе, в ее уме были какие-то материнские чувства из предыдущей жизни, незначительные. По 

большей степени она думала: <Я убью этого мальчика>. Но Кришна так милостив, что не обратил внимания 

на ее демоническое сознание. Он видел только эти крошечные чувства, материнские чувства и отправил ее 

обратно на Голока Вриндавану. Поразительно. Представьте только, как Кришна помогает искренним 

преданным.

У Путаны было два брата: Бакасура и Агхасура. Когда Кришна убил Агхасуру, Агхасура также вернулся 

обратно к Господу, на Вайкунтху, и достиг сарупйа-мукти, то есть получил ту же форму, что и Господь 

Нараяна. Какова же была квалификация Агхасуры? У Путаны, по крайней мере, были крошечные 

материнские чувства, но у Агхасуры не было никаких хороших качеств. Как же он попал в духовный мир? 

Потому что он был братом Путаны. Это единственная квалификация. Взгляните, как милостив Кришна! В 

седьмой песни Шримад-Бхагаватам, когда Господь Нрисимхадев убил Хираньякашипу, Прахлада Махарадж 

молился Господу: <Спаси моего отца>. Господь Нрисимхадев ответил: <Не переживай, он уже освобожден, 

поскольку ты его уже освободил>. В действительности, двадцать два поколения прошлых родственников 

получают освобождение. Также двадцать одно поколение родственников, которые еще не родились, 

получают освобождение. В случае Агхасуры, мы видим, их не было. 

Лучшее, что мы можем сделать для братьев, сестер, родителей - продвинуться в Сознании Кришны. Если 

мы станем чистыми преданными, они все спасутся. Так или иначе, наш ум подобен Путане. В 

действительности, наш ум хуже, чем демон. Наш ум иногда нам говорит: <Не правда ли, представитель 

противоположного пола выглядит не плохо? Я бы хотел понаслаждаться с этой личностью>. Иногда он 

говорит нам: <Ты что, не помнишь, что делал раньше, все, чем раньше наслаждался: современная музыка, 

рок-ин-ролл, наркотики, так много вещей>. Таков наш ум. Или иногда мы обнаруживаем, что не можем 

уживаться с каким-то преданным. Мы даже считаем какого-то преданного своим врагом, развиваем 

неприязнь к преданным. Иногда такое случается. Но если  подойдете к этому преданному и спросите: 

<Должен ли я заниматься незаконным сексом?>, - этот преданный скажет: <Нет, тебе не стоит этого делать>. 

Он не скажет: <Да, ты можешь заниматься незаконным сексом, или еще чем-то>. Но ум может говорить нам 

такое. Трудность в том, что мы остаемся в обществе нашего ума очень продолжительное время. Мы думаем, 

что мой ум - мой друг. И ум говорит нам это: <Я говорю тебе такие хорошие советы, я такой хороший друг 

тебе. Мы должны жить вместе, быть всегда вместе, в точности как Путана. О, какой замечательный ум - мы 

думаем. Но, в действительности, ум стремится убить нас. По меньшей мере, убить наше Сознание Кришны. 

А мы можем думать: <Мой дорогой любимый ум>.

Шрила Прабхупада рассказывал историю о джине в бутылке. Сидел джин в бутылке. Царь и его министр 

выпустили его оттуда. Джин заревел: <Займите меня чем-нибудь или я убью вас!> Они сказали джину: 

<Помой дворец>. Они думали, что это займет у него много дней. Он вернулся через пять минут: <Займите 

меня или я убью вас!> Они ответили: <Помой все царство>. Они думали, это годы займет у него. Он 

вернулся через десять минут: <Займите меня, иначе я убью вас!> - <Обойди всех жителей страны и исполни 

все их желания>. Они думали, что это уж точно невозможно. Но он вернулся через пятнадцать минут: 

<Займите меня или я убью вас>. Они уже не знали, что делать. Министр подумал: <Похоже, что уже пришло 

время смерти. Моя мама говорила, что когда придет смерть, чтоб я повторял Харе Кришна мантру>. Он стал 

повторять Харе Кришна Харе Кришна Кришна Кришна Харе Харе Харе Рама Харе Рама Рама Рама Харе 

Харе и, на его удивление, джин стал повторять за ним. Джин подумал, что это важно. Министр тогда сказал: 

<А ну-ка, давай, повторяй за мной. Когда закончишь мантру, тогда еще раз повторяй. Вновь и вновь делай 

это. Если нам будет что-то нужно, мы тебя позовем>. Так джин повторял 24 часа в сутки: Харе Кришна Харе 

Кришна Кришна Кришна Харе Харе / Харе Рама Харе Рама Рама Рама Харе Харе и стал чистым преданным.

Джин подобен уму. Он может делать множество вещей, но если не присматривать за ним, он убьет нас. По 

крайней мере, убьет наше Сознание Кришны. Поэтому урок, который нужно извлечь из этого, мы должны 

сохранять наш ум в сознании Кришны, начиная с повторения Харе Кришна. Тогда демоничный ум станет 

преданным. В действительности глупо слушать ум. Если вы будете слушать свой ум, тогда он станет вашим 

главным врагом. Если вы хотите знать, кто же на самом деле ваш враг, - то это не преданные. Враг - это 

даже не карми, который пытается остановить наше сознание Кришны. Если вы захотите увидеть вашего 

злейшего врага, тогда что вы должны делать? Нужно посмотреть в зеркало. Там вы встретите его лицом к 

лицу. Нужно быть очень внимательным с собой. Шрила Бхактисиддханта Сарасвати рекомендовал утром, 

когда мы просыпаемся, бить ум сто раз палкой, а вечером, когда ложимся спать, бить ум сто раз ботинком. В 

действительности, это не значит, что нужно бить себя по голове. Но это означает, что внутри нужно ругать 

свой ум. Нужно сказать ему: <Ты - глупейший ум! Прекрати свои глупости! Помолчи! Или повторяй Харе 

Кришна, или помалкивай!> Если мы строги с умом, тогда он станет нашим другом. Но, если мы не строги с 

ним, если мы думаем: <Мой дорогой ум, мой старый друг, я должен обращаться с тобой очень нежно. Делай, 

пожалуйста, что пожелаешь. Я не хочу, чтобы ты чувствовал разочарование>, - тогда мы можем встретиться 

со многими трудностями.

Итак, Путана представляет собой наш ум. Так же, как Кришна убил Путану, нам следует убить демоничную 

природу ума благодаря нашей практике в сознании Кришны. Тогда мы попадем на Голока Вриндавану. 

Шрила Бхактисиддханта Сарасвати написал следующее заключение о Путане. Он сравнивает Путану с 

мирскими так называемыми религиями. Так называемые религиозные течения пытаются привлечь к себе 

обычных людей. Эти материалистичные люди в действительности не заинтересованы в предании себя 

Кришне. Они лишь стремятся улучшить свое материальное положение. В христианстве есть поговорка: 

<Господь, дай нам наш хлеб насущный>. У Бога находится большая пекарня на небесах, и если мы Его 

будем хорошо просить, то тогда мы получим бесплатный хлеб, за который не нужно будет платить. Так 

люди молятся о материальных вещах. Дайте мне новую БМВ, ну, может быть, не новую, но, по крайней 

мере, хоть из секонд-хенда. Если Бог находится на моей стороне, тогда Он обеспечит меня всем 

материальным. Мы не принимаем подобные вещи серьезно. 

В действительности они практикуют религиях для достижения собственной популярности, они развивают 

материализм. Это как раз то, против чего мы боремся. Но мы можем видеть что, развивая атеизм и 

материализм, они в большинстве случаев действуют против сознания Кришны. Они считают сознание 

Кришны чем-то очень плохим. Это потому, что они действуют как Путана. Они в действительности не 

религиозны. Они действуют на благо обманщиков-демонов. А главный из демонов - это Камса. Камса 

представляет собой материалистичное сознание. Это Камса посылал всех демонов, чтобы убить Кришну. 

Таково материалистичное сознание. Отсюда берутся все анартхи.

Итак, мы видим, что современные религиозные течения пропагандируют вещи, которые в действительности 

являются не религиозными. Например, они пропагандируют мясоедение. Им не нравится вегетарианство. В 

Южной Африке мы встретились с одной очень интересной вещью во время проповеди в большом 

университете в Кейптауне. Наша проповедь там достигла больших успехов. В этом университете нам 

позволили организовать собственный клуб, общество, и общество Харе Кришна стало там очень 

популярным. И многие молодые люди из других религий приходили в клуб Харе Кришна и становились 

вегетарианцами. Сотни. И иудеи пришли в беспокойство. И они попросили написать что-то против 

вегетарианства. И корреспондент написал статью, в которой говорилось, что быть вегетарианцем - это 

очень опасно. Он писал: <Есть мясо - это естественно. Мы должны есть мясо. Это подобно дыханию. Мы 

должны делать это. Как это возможно - отказаться от этого? Это очень пагубно - подавлять естественные 

потребности. Попытки подавить естественные потребности приведут к тому, что в будущем они проявятся в 

еще более сильной степени>. Он сказал: <Это очень опасно - подавлять тенденцию есть мясо. Поскольку 

если вы подавляете ее, то тогда это накапливается, растет внутри вас. Через какое-то время это стремление 

переполнит вас и вылезет наружу. И вы станете каннибалами>.

Таковы действия Путаны, когда нет сознания Бога. Это то, что делается под именем религии. Это все 

действия, которые совершает ложный гуру. 

Вопрос. Как различить, когда нам говорит ум, а когда наша интуиция?

Ответ. Иногда интуиция подсказывает нам неимоверные вещи. Поэтому нам не следует слишком 

погружаться в эти мистические переживания. Но есть, по крайней мере, одно мистическое предсказание, в 

которое мы должны верить: мы будем повторять 16 кругов Харе Кришна маха-мантры без оскорблений и 

следовать регулирующим принципам. Так мы предсказываем, что вернемся на Голока Вриндавану. Один 

преданный спрашивал у Шрилы Прабхупады: <Вы сказали, что если просто следовать регулирующим 

принципам и повторять Харе Кришна, то можно вернуться обратно к Господу в этой жизни? Но как это 

возможно, ведь, на самом деле, это не так легко? Это выглядит чересчур легким. Как это возможно?> 

Прабхупада сказал: <Ты считаешь, что я обманываю тебя?> Без сомнения, это была правда. Нужно принять 

слова Шрилы Прабхупады.

Вопрос. Скажите, пожалуйста, так все-таки, кто нам дал этот ум, который нас так терзает?

Ответ. Мы взяли его сами. Это просто отражение наших глупых желаний. Мы не можем его дать кому-то, 

мы должны винить себя за то, что мы уже взяли его. Если бы у нас были чистые желания, чистый ум, тогда 

мы были бы счастливы, и все было бы замечательно. Шрила Прабхупада говорил: <В Сатья-югу демоны и 

преданные жили на разных планетах. В Трета-югу жили на одной планете, но в разных городах. В Двапара-

югу жили в одном городе, но в разных домах. Но в Кали-югу демоны и преданные живут в одном теле>. Я 

не говорю вам, что вы все демоны. В действительности все вы замечательные преданные. Но иногда мы 

можем видеть, человек рождается у непреданного, он борется с материальными желаниями. Но иногда он 

может нарушить регулирующие принципы, вследствие демонического влияния. 

Вопрос не слышно. 

Ответ. Критерием может быть третье оскорбление. Прабхупада говорил нам не просто повторять 16 кругов. 

Он говорил повторять 16 кругов без оскорблений. Это не так легко. По крайней мере, вы честны, а это 

близко к качествам брахмана. Что же первое нужно делать, чтобы избежать оскорбления? Если воспевание 

очень внимательное, и вы слышите каждый звук мантры, тогда не останется пространства в уме, чтобы 

блуждать и не будет места для оскорблений. Первое, что нужно делать при воспевании, - это убедиться, что 

вы очень внимательны. Из невнимательности вырастают все остальные оскорбления. Если вы 

невнимательны, вы не сможете избежать совершения оскорблений. 

Вопрос не слышно.

Ответ. де вы это прочитали? У Кришны есть друзья-попугаи. У Радхарани есть также ее личные попугаи. 

Они соревнуются между собой. Попугаи Кришны говорят: <Кришна - величайший! Как замечательно Он 

играет на флейте!> Это попугаи Кришны. А попугаи Радхарани говорят: <Радхарани - величайшая! Она 

крадет флейту у Кришны и чудесно играет на ней в экстазе>. Так попугаи прославляют Радху и Кришну. 

Ватсасура.

Ватсасура был пятым демоном. Он представляет анартхи взаимодействия с детьми, касающиеся обучения и 

взращивания детей. Это интересно для тех, кто является родителями. Эти игры проходили, когда Кришне 

было три года. Кришна только достиг трехлетнего возраста, только что завершилась Дамодара-лила. 

Дамодара-лила произошла в день Дували, во время Картики. Это примерно через два дня после Говардхана-

пуджи. И затем на второе аштами Кришна решил позаботиться о коровах. Кришне было три года. Очень 

маленький мальчик. Но Он решил: <Я хочу пасти коров. Такова наша семейная традиция. И Я буду делать 

это>. Мама Яшода сказала: <Тебе ведь только три годика. Ты очень маленький, а коровы большие. Как Ты 

будешь их пасти?> Кришна сказал: <Я хочу пасти коров. Но если не коров, то, по крайней мере, телят>. 

Мама Яшода в действительности не хотела, чтобы Кришна делал это, поскольку до этого Кришна находился 

с ней двадцать четыре часа в сутки. А если Он отправится пасти коров, то она не сможет Его видеть весь 

день. Мама Яшода думала: <Я не смогу вынести все это>. Как говорит Господь Чайтанья: <Даже если Я не 

буду видеть Кришну долю секунды это будет для Меня подобно многим годам>. Прабхупада говорит 

двенадцать лет и более.

Мама Яшода заволновалась: <Как я буду жить, не видя Кришны?> До этого момента все игры Кришны 

проходили в ватсалья-расе. Во всех  этих играх Кришны был в обществе мамы Яшоды, Нанды Махараджа и 

старших пастухов. Все старшие пастухи играли с Кришной целый день. А Кришна, конечно, был достаточно 

шаловлив. Кришна любил пошалить. Иногда маме Яшоде было трудно уследить за Кришной. И она 

придумывала разные хитрости, чтобы следить за Кришной. В один день Кришна особо расшалился. И мама 

Яшода придумала особую вещь. Она сказала Кришне: <Если ты не будешь хорошим мальчиком, тогда Тебя 

украдут. Хао-хао придет и заберет Тебя>. Кришна сказал: <Что? Я никогда не слышал О Хао>. А мама 

Яшода сказала: <Он очень большой. У него длинные зубы. И маленькие глазки. Длинные волосы. И он 

очень любит есть шаловливых детей>. Кришна стал очень хорошим мальчиком. На полчаса. Затем Он забыл 

о Хао и стал снова баловаться. Мама Яшода предупредила Его: <Не забывай о Хао. У него длинные уши и 

большие когти. И он любит есть балованных детей>. Кришна стал очень хорошим мальчиком. На 

пятнадцать минут. И так это продолжалось вновь и вновь. И неожиданно Кришна прибежал обратно. - 

<Мама, Хао идет>! Мама Яшода очень обеспокоилась. Она подумала: <Я перепугала своего ребенка. Нет. 

Такого существа, Хао, я придумала его. Но Кришна настолько запуган, Он боится это Хао>. Она сказала 

Кришне: <Я очень извиняюсь, не переживай, не бегай. Нет такого существа - Хао>. - <Нет-нет, - кричал 

Кришна, - там Хао, он идет>. Мама Яшода говорила: <Да не существует этого Хао. Не переживай>. - <Нет, 

есть Хао. Он там, за углом>. И неожиданно из-за угла вышел Хао. Мама Яшода не могла поверить своим 

глазам. И что она сделала? - <Кришна, спаси!> И что случилось с Хао? Возможно, Кришна убил его, а 

может, он стал преданным, мы не знаем, что с ним произошло. Так или иначе, мама Яшода сидела там и 

была в смущении. - <Я, похоже, создала этого Хао. Это полная фантазия. И неожиданно этот Хао пришел>. 

Она думала: <Не понимаю, что здесь происходит?> А Кришна в очень воинственном настроении сказал: 

<Если Моя мама говорит, что есть Хао, то тогда он будет. Все, что Моя мама говорит - правда. Раньше ты 

видела Хао?> - <Нет>. - <Смотри>.

Такие игры происходили между мамой Яшодой и Кришной. Когда Кришна отправлялся спать, Он не 

засыпал, пока мама не рассказывала Ему длинную историю. И какие же истории она Ему рассказывала? Она 

рассказывала истории о разных аватарах. Однажды она рассказала о Господе Нрисимхадеве. Она рассказала: 

<Жил-был маленький мальчик, преданный Прахлад.> Кришна сказал: <Да?> Мама Яшода сказала: <Но его 

отец был великим демоном>, Кришна сказал: <Да!?> - <И этот отец пытался убить его!>  - <Да?!!> - <Но 

Кришна или Господь Вишну низошел и убил его. Он разорвал его своими когтями>. Кришна захлопал: 

<Расскажи Мне это снова!> Однажды мама Яшода рассказывала Кришне о Господе Раме: <Жил-был 

великий царь по имени Рама. У Него была замечательная жена, Сита. Но их изгнали в лес. И демон по имени 

Равана пришел и похитил Ситу>. Кришна вскочил в постели и начал кричать: <Лакшман, принеси Мой лук!> 

Мама Яшода поразилась: <Кто это, мой маленький сын?>

Примерно в этом возрасте Кришна стал красть масло. Он проникал в дома других людей, крал масло и 

убегал. И однажды одна женщина поймала Его и сказала Кришне: <Ты очень балованный. Я сейчас поведу 

Тебя к Твоей маме и сейчас Тебе придется трудно>. Она схватила Кришну за ручку, Кришна пытался 

вырваться и убежать. И она тащила Его за собой всю дорогу. И когда она тащила Его по дороге, Кришна 

превратился в сына этой женщины. Она тащила его, он не видела, что произошло. Они добрались до дома 

мамы Яшоды и постучали в дверь. Мама Яшода вышла. Женщина сказала: <Взгляни, я, наконец, поймала 

твоего сына, крадущего масло. Я притащила его и хочу увидеть, как ты будешь Его ругать>. Мама Яшода 

смотрела на мальчика и на женщину и сказала: <Мне кажется, произошла какая-то ошибка. Женщина 

обернулась и увидела, что это ее собственный сын. Она полностью смутилась, извинилась перед матерью 

Яшодой и пошла обратно, держа своего сына за руку. И когда они так шли, Кришна опять превратился в 

Кришну и начал дергать за руку женщину. Она посмотрела и узнала Его. Кришна сказал ей: <Я 

предупреждаю тебя: лучше не делай это снова. Если ты сделаешь это, Я превращусь в твоего мужа. И тогда 

ты будешь на самом деле выглядеть очень глупо>. Есть множество таких историй. Игры Кришны 

прекрасны.

Итак, когда Он достиг трехлетнего возраста, Он сказал: <Я буду пасти коров, и буду делать это всегда>. 

Маме Яшоде, конечно, не понравилась такая идея, но Нанда Махарадж решил, что, наверное, это правильно. 

Пусть Кришна позаботится о маленьких телятах. Это традиционная жизнь в нашей семье. Они согласились. 

И на Гопаштами Кришна взял телят. И видя, что Он живет жизнью пастухов, они все устроили большой 

праздник того, что Кришна в первый раз взял телят. Разные люди приходили и давали Кришне подарки. 

Кришне подарили Его первую флейту, дали посох, чтобы пасти коров, веревку, чтобы ловить коров и вести 

куда-то, если это необходимо. Все эти вещи дали Ему, и также рожок. Мама Яшода подарила особый 

подарок Кришне. Она нашла хорошие маленькие тапочки, маленькие индийские тапочки с острым, 

загнутым вверх носом, украшенные различными цветами, сияющие. Мама Яшода сказала: <Ты будешь 

ходить по лесам и полям. Там много всевозможных колючек и всего остального. Надевай эти тапочки, они 

будут защищать Твои стопы>. И также она подарила зонтик, красивый разноцветный зонтик, со слугой, 

который бы носил этот зонтик и сказала Кришне: <Мы не хотим, чтобы Ты получил солнечный удар>. 

Кришна сказал: <Мама, нет. Я не буду это брать>. Мама Яшода рассердилась: <Ты должен это взять>. 

Кришна сказал: <Я возьму это только если ты организуешь, чтобы на каждую корову одели по четыре 

ботинка и чтобы был слуга с зонтиком у каждой коровы>. У мамы Яшоды было девятьсот тысяч коров. Три 

миллиона шестьсот тысяч ботиночек потребовалось бы. Мама Яшода сказала: <Но мы не можем это сделать, 

они же животные, им не нужна обувь>. Кришна сказал: <Нет, Я не буду брать ничего. Корова - также Моя 

мать. Сын не может иметь что-то лучшее, чем имеет его мать>.

Такова истинная защита коров. Традиционно в Индии коровы живут прямо в доме. В Индии дома большие, 

и туда включено место для коров. И вечером люди часто спят вместе с коровами. Есть много изображений, 

когда Кришна входит во дворец Нанды Махараджа с коровой. Они использовали коров как своих любимцев, 

а сейчас люди говорят: <Собака - это лучший друг человека>. Собаки очень замечательны. Они облаивают 

вас. Вы можете невинно идти по улице, а они начинают вас облаивать вообще без всякой причины. Вы, 

возможно, друг, который идет в гости, а собака лает на вас. Вы слышали когда-нибудь, что коровы лают на 

вас? Они, конечно, иногда говорят <Му-у>. Так или иначе, корова замечательна, а собаки лижут людей в 

лицо. Сначала они лижут свое собственное тело во всех различных местах, мы не будем упоминать, в каких, 

а затем лижут вас по лицу. А люди настолько глупы, они думают: <О, как хорошо. Моя собачка любит 

меня>.

Тогда Кришна сказал очень хороший стих. Это называется сутра. Сутра - это очень сжатое, короткое 

утверждение, но с глубоким смыслом. И это означает: тот, кто защищает дхарму, попадает под защиту той 

же самой дхармы, то есть, это самодостаточный процесс. Вы поддерживаете дхарму, и дхарма поддерживает 

вас. И Кришна сказал: <Коровы - это наша дхарма. Как Я могу найти что-то лучшее, чем корова? Это 

невозможно>. Он отверг, Он не хотел брать эти сандалии. Потом Кришна вышел. Мама Яшода приготовила 

пищу и дала Кришне корзинку. Кришна сказал: <До свиданья, мама>, - и пошел с мальчиками-пастушками. 

Когда Он отошел на десять-пятнадцать метров, мама Яшода побежала за Ним: <Подожди, Кришна, минутку! 

Дай-ка я проверю Твою одежду. Правильно ли надето на Тебе дхоти, правильно ли сидит тюрбан?> 

Родители делают это. Кришна очень покорно стоял, пока мама Яшода переворачивала все. Он сказал: 

<Мама, Я пойду>. Мама Яшода сказала: <Ну, хорошо. Иди>. Итак, Он отошел еще на десять-пятнадцать 

метров, и мама Яшода закричала: <Кришна, подожди, одна минута! Дай-ка я посмотрю все Твои атрибуты>. 

Кришна стоял, а мама Яшода поправляла все сережки, браслеты, ожерелья. <Мама, могу Я идти уже?> Так 

или иначе, он пошел. Прошло еще несколько секунд. <Одна минута! Ты взял с Собой хорошие фрукты?> 

<Да, мама>. И Он опять пошел. - <Кришна, одна минута. Есть еще замечательные сладости для Тебя>. - 

<Есть, да?> Через какое-то время Кришна сказал: <Мама, теперь действительно пора идти>. - <Да-да, я 

предполагаю, Ты должен идти. Я пойду с Тобой, я приготовлю обед прямо там>. Тогда вмешался Господь 

Баларама, Он сказал: <Мама, ты слишком уже стара. Ты не сможешь ходить с Нами. Мы просто бегаем за 

коровами, играем>. Маме Яшоде пришлось пойти обратно.

Они вошли в лес и стали играть. И вот пришел демон. Его звали Ватсасура. Он был великим демоном, и он 

принял форму теленка. Он пробрался между телятами и коровами. Кришна же был знаком с каждой из 

коров и каждую Он знал по имени. Кришна звал: <Джавали> и Джавали отвечала: Му-у. По очереди Он 

назвал одно имя за другим, и телята отвечали: Му-у. Санатана Госвами говорил: <Это одна из форм 

санкиртаны>. Джива Госвами описывает этих коров. Все они освобожденные души, низошедшие в 

материальный мир с Голоки Вриндаваны для того, чтобы дать милость обусловленным душам.


В конце концов Кришна увидел, что там есть один незнакомый маленький теленок.

- <Я никогда раньше не видел этого теленка>, - подумал Он. Кришна действовал внешне с любовью по 

отношению к этому теленку: подошел, погладил его по голове, сказал приятные слова. Но неожиданно Он 

схватил его за задние ноги, поднял и начал вращать вокруг. И из-за сильного вращения Ватсасура ставил 

тело. Кришна раскрутил и забросил его мертвое тело. И все мальчики-пастушки захлопали в ладоши и 

обрадовались.

Ватсасура представляет собой анартхи, касающиеся детей. Это чудесно - родиться детьми преданных. Но 

привести детей в сознание Кришны не так-то легко.

Допустим, нет тенденции обучать их должным образом. Родители не склонны дисциплинировать детей. 

Есть одно хорошее утверждение Шрилы Бхактисиддханты. Он рассказал все о том, как учить детей, что не 

нужно делать, что нужно делать. Он говорил: <Многие люди пытаются дисциплинировать детей с той 

идеей, что когда дети вырастут, чтобы они были сильными. И когда они становятся сильными, то тогда они 

чудесно будут удовлетворять свои сильные чувства, поскольку их чувства станут очень сильными>. Что 

скажем мы, если увидим маленькую девочку, курящую сигарет? В большинстве стран детям запрещается 

курить до достижения определенного возраста. И родители, и учителя в школе ловят их за этим занятием, и 

это приносит детям различные трудности. Но многие все равно курят сигареты. И дети портятся с раннего 

возраста. Но это можно изменить до тех пор, пока не поздно. Идея, которая скрывается за этой дисциплиной 

- спасти детей, чтобы они не сгорели в молодости. Если ребенок принимает наркотики или сигареты, когда 

он маленький, то в двадцать пять лет ему придет конец.

Шрила Бхактисиддханта говорил: <Единственный способ, как вы можете обучить ребенка - это помочь ему 

стать сознающим Кришну. Если во всех его играх и обучении Кришна находится в центре, и ребенок 

привлекается Кришной, тогда дети будут свободны от дурных привычек>. И когда ребенок достаточно 

взрослый, чтобы идти в школу, его должен обучить квалифицированный преданный, а не материалистичные 

учителя. Поскольку все они Ватсасуры, они хотят убить маленького Кришну. Итак, когда ребенок родился, 

прежде всего, пришла Путана. Поскольку когда ребенок рождается, обычно проводят какие-то церемонии 

по случаю рождения. Итак, сначала Путана захватывает ребенка. И когда ребенок немного подрос, то 

Путана передает его Ватсасуре. Ватсасура - это так называемые учителя, которые обучают ребенка 

обычным материалистичным вещам. Ребенок должен быть обучен чистыми преданными, и 

предпочтительно, чтобы это делали не сами родители. Так как родителям тяжело контролировать своих 

детей. Дети пользуются помощью родителей.

Кроме того, очень важно быть обученными родителям. Нужно развить дух отречения. Тогда дети будут 

хорошо обучаться, чтобы стать хорошими преданными. Это несколько небольших идей об этом занятии. 

Итак, если ребенок растет, удерживая Кришну в центре и обучается квалифицированными преданными, он 

также сможет стать чистым преданным. Это не трудно. 

Вопрос. Матаджи говорит, что она учит английскому и спрашивает, является ли она Ватсасурой?

Ответ. Вы преданная. Поэтому у Вас есть право учить детей. Если Вы будете пытаться обучать детей, это 

очень хорошо. Было бы замечательно, если бы кто-то, как Вы, организовали большую гурукулу для детей. У 

вас есть гурукула на Украине? Это то, о чем должны знать все родители: если вы отправляете детей в 

кармическую школу - это не слишком хорошо. Гораздо лучше иметь хорошую школу в сознании Кришны. 

И это также хорошо для сознающих Кришну учителей. Если вы сможете что-то подобное организовать, это 

было бы очень хорошо. Я предполагаю, вы не очень счастливы от современной образовательной системы. 

Это действует с обеих сторон. Это хорошо для детей, хорошо для преданных-учителей. Так или иначе, 

проверьте себя, чтобы не быть Ватсасурой, не учите их теории эволюции.

-
Ваше Святейшество, у меня подрастает сын, и я интересуюсь его образованием. Я слышал, что было бы 

не плохо, что если бы он выучился, получил какую-то специальность и использовал ее в сознании 

Кришны.

-
Нужно выбирать лучшее из худшего. Сделать просто лучшее из того, что возможно. Но в интересах 

детей и преданных-родителей организовать в сознании Кришны школу. Не ждите, пока кто-то другой 

сделает это за вас. Вы можете попытаться сами что-то организовать. Не оставляйте детей вообще без 

образования - это гораздо хуже, чем дать им хоть какое-то образование.

- Можно ли применять к детям физические методы воздействия и как правильно это делать?

- Прабхупада не оправдывал использование физического воздействия на детей. Если мы принуждаем к 

чему-то физическим методом - это означает, что мы уже потерпели поражение. Мы не можем обучать 

ребенка таким образом, чтобы он чувствовал вдохновение. Поэтому мы чувствуем, что вынуждены 

заставлять его. Если мы принуждаем ребенка или принуждаем вообще кого-то, то, как только он 

освободится от вашего контроля, он прекратит делать то, что вы ожидаете от него. Например, некоторые 

родители заставляют ребенка повторять джапу. - <Если не будешь повторять, то я побью тебя! Или не буду 

кормить тебя до тех пор, пока ты не прочитаешь все свои круги>. Пока ребенок маленький и зависим от вас, 

ребенок будет делать то, что вы говорите. Но как только он немного подрастет и станет независимым от 

родителей - немедленно прекратит. Секрет обучения заключается в том, как вдохновлять детей, чтобы они 

интересовались Кришной. Итак, даже если они независимы, они все же будут продолжать хотеть быть 

сознающими Кришну. Это требует некоторого разума, некоторого воображения. Очень важно действовать 

именно так. Иногда преданные думают, что во время распространения книг они должны обманывать, чтобы 

распространять книги, они должны обманывать: эти книги научат вас играть в гольф. Или: эти книги научат 

вас летать. Я слышал, как один преданный говорил нечто подобное. Эта книга, - это был <Шри 

Ишопанишад>, - научит вас, как летать. Он указал в небо: видите там этого человека? Он последний, кто 

купил книгу. Человек вглядывался в небо. Прабхупад не слишком оценивал эти обманные способы. 

Прабхупада говорил: <Кришна столь замечателен. Он всепривлекающ. Неважно, кем вы являетесь. 

Наверняка в Кришне найдется что-то, что привлекает вас к Нему. Если вам нравится красота - Кришна 

самый красивый. Но если вам нравится бездельничать - то тогда Кришна - смерть. А если вам нравится 

умиротворение - Кришна полностью умиротворен. Если вам нравится насилие - в Кришне больше всего 

насилия. Он самый великий и самый мельчайший. Мы должны узнать о Кришне. Тогда мы сможем 

представлять Кришну в разных аспектах, сумеем найти пути, чтобы привлечь любого человека к Кришне. 

Это успешные родители означает, что они умеют правильно представлять Кришну детям, чтобы им 

нравился Кришна, чтобы они любили Кришну, чтобы они хотели слушать больше о Кришне, чтобы у них 

развилась естественная привязанность к Нему и позднее, когда им исполнится двадцать, они будут хотеть 

стать сознающими Кришну. Не то, что ты должен сделать это, в противном случае встретишься с 

неприятностями. Это действует не долго.

Бакасура и Дхенукасура

Мы поговорим о Бакасуре и Дхенукасуре. Бакасура появился на сцене, когда Кришне было около пяти лет. 

Он также один из братьев Путаны. В это время Кришна все еще продолжал пасти телят. Позднее, когда 

Кришна встретил Дхенукасуру, тогда Он уже начал пасти коров. Примерно до шести лет Кришна продолжал 

пасти телят. Эти события произошли в Нирвасану. Кришна убил Бакасуру в месте, расположенном недалеко 

от Варшаны. В это день Кришна, мальчики-пастушки и телята испытывали сильную жажду и они подошли к 

озеру. Оно существует и поныне, и некоторые потомки Бакасуры все еще есть там.

Бакасура принял форму гигантской цапли. Бакасура представляет двуличие, лицемерие, выборочное 

поведение на основе обмана, обман с невинным видом. Когда кто-то представляет из себя одно, но, в 

действительности, стремится к чему-то другому - такое вот лицемерие. 

Кришна, мальчики-пастушки и телята подошли к этому озеру, чтобы напиться воды. Когда они пили воду, 

на одном берегу озера они увидели странное создание. Было тяжело определить, кем оно является. Можно 

было подумать, что это гигантская цапля. Но в то же самое время было видно, что что-то не так с этой 

цаплей. В Шримад-Бхагаватам описывается: <Это существо выглядело как гигантская горная вершина, в 

которую ударила молния и опрокинула эту гору>. Это существо выглядело сильно разбитым. Мы объясним, 

почему оно так выглядело. В этот  самый момент оно атаковало Кришну. Оно схватило Кришну своим 

клювом и попыталось проглотить Его. У Бакасуры было очень длинное горло. Он постепенно заглатывал 

Кришну все глубже в свое горло. Но вскоре Бакасура  ощутил, что тело Кришны стало невыносимо. 

Возникло две неприятности. Он вдруг ощутил, что Кришна чрезвычайно горячий, как пылающее пламя.

Это произошло, поскольку Кришна является источником брахмаджьоти. Брахмадждьоти является 

источником солнечного сияния. Небо, которое находится над нами, - это сияние брахмаджьоти, но оно 

покрыто материей. Тем не менее, это брахмаджьоти. Без сомнения, брахмаджьоти - это сияние тела 

Кришны. Тело Кришны голубоватого цвета. Поэтому брахмаджьоти голубоватое и поэтому небо 

голубоватое. Вы знали об этом? Шрила Прабхупада говорит об этом в нескольких местах. Небо голубое, 

поскольку оно является отраженным сиянием брахмаджьоти. Но, конечно, оно не в точности воспроизводит 

цвет тела Кришны. Но что-то подобное.

Так или иначе, брахмаджьоти помимо всего еще очень горячее. И Бакасура ощутил, что Кришна очень 

горячий и выплюнул Кришну наружу. Была еще одна причина, по которой он выплюнул его. Вкус тела 

Кришны был для него отвратителен. В действительности, тело Кришны очень сладкое. Тело у Кришны 

прекрасно и источает прекрасный аромат. Его тело не источает тот аромат, который исходит от наших тел. 

Наше тело через несколько часов лучше помыть, в особенности, если был большой киртан. Но даже, если 

сидеть и ничего не делать, тело начинает пахнуть немного неприятно. Но тело Кришны источает такой 

удивительный аромат. 

Это было одной из серьезных проблем для игр Кришны: где бы Кришна не находился, когда Он уходил из 

этого места, запах Его тела оставался там. Спустя десять или даже пятнадцать минут можно было ощутить 

прекрасный аромат. Иногда, когда Кришна встречался со Шримати Радхарани, им мешали, и Кришне нужно 

было быстро убежать, чтобы люди не увидели Его. Но они могли узнать о Его присутствии по запаху. И это 

создавало проблему. Однажды Кришна встретился с Радхарани возле Ямуны. Это было в то время, когда 

Радхарани уже вышла замуж. Сестра мужа Радхарани пришла на это место. Мать мужа Радхарани звали 

Джатилой, а сестру мужа звали Кутилой. Радха и Кришна встретились возле Ямуны, и Кутила, прячась, 

пыталась приблизиться, чтобы поймать их. Однако одна гопи действовала как охранница. Она быстро 

побежала и стала кричать: <Кутила идет!> Кришна немедленно растворился. Кутила не смогла увидеть 

Кришну, поскольку Он исчез, но она могла ощутить запах тела Кришны. Она сказала: <Я узнала: Хари был 

здесь. Я могу ощутить запах Его тела>. Радхарани была очень умной. Хари - это одно из имен Кришны, но 

также оно может указывать на льва. Итак, Радхарани использовала слово Хари  в смысле - лев. Она сказала: 

<Спасибо тебе Кутила, что ты предупреждаешь нас, что лев приближается. Ты очень милостива>. Кутила 

ничего не могла поделать с этим. Она вернулась обратно домой, но Кришна переоделся в Абхиманью. Он 

шел мимо нее. Кутила неожиданно увидела, что она встретила своего брата Абхиманью. Она рассказала 

Ему, как она почти поймала Кришну. Кришна, переодетый в Абхиманью, ответил ей: <О, ты сделала 

замечательное дело. Мы должны поймать этого мошенника. Я пойду в Матхуру и скажу царю Камсе. А ты 

иди немедленно домой. Я слышал, что Кришна переоделся в Меня и собирается сегодня прийти и посетить 

наш дворец>. Так Он попытался схитрить и опять встретиться с Радхарани. Кришна добавил: <Я слышал, 

что он придет в наш дом в то время, когда обычно я возвращаюсь домой. Ты и моя мать должны собрать 

весь коровий навоз и сделать из него большую кучу, привязать ее на крыше над входной дверью. Когда этот 

мошенник войдет, сбросьте на него эту большую кучу>. Затем Он сказал ей: <Ты скажи ему, что вы знаете, 

кто он такой. Скажи ему, что ты знаешь, что он - Кришна. Без сомнения, он будет пытаться опровергать это. 

Я предполагаю, что он будет говорить, что он - это Я. Тогда ты, на самом деле, можешь понять, что он - 

мошенник. Тогда бросай на него еще кучи навоза>.

Итак, Джатила и Кутила залезли на крышу. В обычное время Абхиманью пришел, как обычно, домой. Он 

как раз собирался открыть дверь, и вдруг он был весь залит навозом. Он рухнул на землю. Он лежал на 

земле и кричал: <Что происходит?> Он смотрел наверх. Сестра прыгнула на землю и стала кричать: <Мы 

знаем кто ты! Ты - Кришна! Мошенник!> Абхиманью подумал: <Что!? Какое сумасшествие!> и закричал:

- Я - не Кришна, я - Абхиманью! 

- Мы знаем, что ты будешь так говорить!

И они бросали в него еще и еще кучи навоза и опрокидывали его на землю. Тогда подумал Абхиманью: 

<Они сошли с ума. На них напали духи. Нужно пойти в Матхуру, чтобы позвать того, кто их выгоняет>. 

Абхиманью ушел в Матхуру. Десять минут спустя пришел Кришна, переодетый в Абхиманью, и, увидев все 

кучи навоза. Он сказал маме и сестре: <Замечательно сделано! А теперь я пойду в комнату Радхарани и буду 

защищать Ее>:

Так или иначе, это происходит. Однажды Кришна перелез через стену того дома, где жила Шримати 
Радхарани. Он забрался на стену, и чтобы слезть, ему нужно было пролезть через ветви деревьев. Он почти 

уже слез, но появилась Джатила и услышала шум на дереве, ощутила запах тела Кришны. Она позвала: <Кто 

там? Это ты, Кришна?> Кришна ответил: <Ку-ку>. Джатила сказала: <Не притворяйся кукушкой. Ты 

пахнешь, как Кришна. Ты - Кришна!> Кришна не мог пошевелиться. Как только Он шевелился, дерево 

начинало издавать звуки, и Джатила подходила к нему с палкой: <Кто там?> И Кришна продолжал: <Ку-ку, 

ку-ку, ку-ку>. Он просидел там всю ночь.

В действительности, тело Кришны издает удивительно сладкий аромат, и вкус Его тела также очень сладок. 

Иногда мы можем видеть изображение маленького ребенка Кришны, который лежит на большом листе и 

плывет по реке. Кришна сосет большой палец Своей ноги. Один преданный, увидев, что Кришна сосет 

подобным образом Свой палец, спросил Кришну: <Кришна, зачем Ты сосешь Свой палец?> Кришна 

ответил: <Мои преданные говорят, что Мои лотосные стопы очень сладкие. Я хочу попробовать эту 

сладость Сам. Поэтому Я сосу большой палец на ноге. И Я обнаружил, что это правда, Мои стопы очень 

сладкие>. Так Кришна продолжал сосать Свой палец.

Преданные могут по достоинству оценить этот вкус и запах Кришны, но непреданным этот запах кажется 

отвратительным. Мы можем обнаружить это во время воспевания. На возвышенном уровне воспевания 

преданные обнаруживают, что вкус имени Кришны всепоглощающь. Рупа Госвами говорил: <Когда я 

повторяю Харе Кришна, этот вкус настолько сладок, что я желаю иметь миллионы языков. Как я могу 

насладиться этим вкусом, когда у меня всего лишь один язык? Когда я слышу имя Кришна, я желаю иметь 

миллионы ушей, чтобы наслаждаться этим сладким звуком. Как могу я оценить это полностью лишь двумя 

ушами?> 

Но тем, кто являются демонами, не нравится слушать имя Кришны. Иногда мы выходим на харинаму и 

видим, как люди проходят мимо не останавливаясь. Отвращение выражается на их лицах. Шрила 

Прабхупада говорил: <Когда люди делают это, вы должны подбежать к ним, вытащить пальцы из их ушей и 

громко петь прямо в ухо>.

Все зависит от того, насколько вы продвинуты. Если вы не слишком продвинуты, вас не очень привлекает 

воспевание. Но по мере продвижения ваши ощущения будут все лучше и лучше, пока вы не привяжетесь к 

воспеванию. В 10-й главе Бхагавад-гиты Кришна говорит: <Мои преданные всегда думают обо Мне, они 

всегда посвящают свою жизнь и служение Мне и черпают огромное счастье и блаженство, просвещая друг 

друга и говоря обо Мне>. Очень продвинутые преданные, если они не воспевают, они чувствуют, что они не 

способны жить. Они чувствуют себя рыбой, выброшенной из воды. Предположительно, мы не находимся на 

таком возвышенном уровне.

Бакасура не был продвинут. Он не мог переносить Кришну и выплюнул Его. После этого он попытался 

клюнуть Кришну и убить Его. Но Кришна поймал верхнюю и нижнюю часть кончика его клюва и, широко 

раскрыв его клюв, разорвав пополам всю его голову. Он сделал так, что у Бакасуры стало две головы. 

Бхактисиддханта Сарасвати Тхакур дает интересный комментарий: <Бакасура представляет собой двуличие. 

Иногда, когда человек лицемерит, его называют двуличным. Бакасура показался перед всеми с двумя 

ликами. Это было очень наглядно. Казалось, что Бакасура пытается медитировать, но, в действительности, 

он медитировал на рыбу. Таким образом Кришна убил его.

Мы упомянули о том, что Бакасура выглядел подобно горному пику, который был опрокинут от удара 

молнии. Есть интересная история об этом. Когда Бакасура шел во Вриндаван, полубоги узнали, что он хочет 

убить Кришну. Они попытались атаковать его, и завязалась битва. Первым атаковал Бакасуру Индра. Он 

метнул молнию и опрокинул Бакасуру на землю. Но тот встал. Затем пришел Господь Брахма с оружием в 

виде трости. Он подошел и ударил Бакасуру по голове. И Бакасура упал, потеряв сознание примерно на час. 

Но затем он опять очнулся. Тогда Господь Шива атаковал его своим трезубцем и отсек ему одно из крыльев, 

но Бакасура поднялся и продолжил свой путь. Тогда Ваю атаковал его потоками ветра, но Бакасура, 

используя оставшееся крыло, улетел. Тогда приблизился Ямарадж, используя свою яма-данду (жезл 

Ямараджа), он ударил Бакасуру по голове. Но жезл сломался, а Бакасура продолжал свой путь. Тогда Сурья, 

бог Солнца, атаковал его сотнями огненных стрел, но Бакасура не умер. Тогда Кувера приблизился к нему, 

атаковал его своим оружием и отсек ему другое крыло, но Бакасура не умер. Тогда Сома приблизился и 

атаковал его своим ледяным оружием. Бакасура так замерз, что у него началась лихорадка. Затем 

приблизился Агни и своим огненным оружием сжег ему все перья, но Бакасура не умирал. Приблизился 

Варуна. Используя свои знаменитые веревки, он таскал его вперед и назад и очень жестоко обращался с 

ним. Но Бакасура не умер. Затем приблизилась Бхадракали. Ударив его своей палицей, она вскрыла ему 

череп. Он испытывал сильную лихорадку и был в состоянии комы. Но все же Бакасура поднялся и 

продолжил свой путь. Затем Картикея, полубог войны, напал на него. Он выпустил в него свое оружие 

шакти и отсек ему одну из ног. Тогда Бакасура начал вертеться и разбросал всех полубогов прочь. Таков 

был Бакасура: у него не было крыльев, перьев, одной ноги. На самом деле, он был очень ужасным демоном. 

Когда он добрался до нужного места, он выглядел как горный пик, опрокинутый молнией.

Он представляет двуличие. Двуличие или непочтительность - это очень опасная анартха. Преданные всегда 

должны быть очень честны. Прабхупада говорил, что если человек брахман, тогда если даже его враг 

спросит его о чем-то (даже если ответ причинит ему большие трудности), он скажет правду. В Майапуре 

есть один преданный, Субакт Свами. Он присоединился к нашему движению в Лондоне, хотя сам он из 

Калькуты. Он встретился с Прабхупадой в Лондоне. Прабхупада также был из Калькуты.  Прабхупада 

спросил его: <Из какой ты части Калькутты?> Оказалось, что он был с улицы, которая находилась напротив 

плохого района Калькутты. Но несколько улиц в сторону был уже хороший район. Субакт Свами 

переместил себя на несколько улиц в сторону хорошего района. Когда он назвал улицу, Шрила Прабхупада 

сказал: <О да, я знаю это место. Очень хорошее место!> Этим вечером Прабхупада давал лекцию. Среди 

лекции он сказал: <Вы никогда не должны лгать духовному учителю>. Субакт размышлял: <Может, он обо 

мне говорит?> Тогда Шрила Прабхупада посмотрел прямо на него: <Даже никакого оттенка лжи не должно 

быть. Мы никогда не должны пытаться обмануть Кришну. Если вы попытаетесь обмануть Кришну, то он 

обманет вас>. Бхактивинода Тхакур говорит, как мы можем обрести святое имя. Мы должны купить святое 

имя своей верой. Если у нас есть хотя бы что-то, во что мы верим, хотя бы немножко веры, мы можем 

купить святое имя до уровня бхаджана-крийи. Если у нас есть хотя бы 20 центов веры, то мы сможем 

купить святого имени до уровня ништхи. Если у нас есть серебряная монета, тогда мы сможем купить 

святого имени до уровня бхавы. А если у нас есть золотая монета, то есть чистая совершенная вера, тогда 

мы сможем купить святое имя до уровня премы. Но если у нас есть притворная вера, если вы попытаетесь 

купить святое имя за фальшивую веру, то тогда вы приобретете фальшивое святое имя. Можно его 

воспевать, воспевать, воспевать, но ничего не будет происходить. Фальшивое святое имя означает: <Дай-ка 
я буду повторять Харе Кришна, чтобы получить больше денег, или куплю себе новое <BMW>. А если я буду 

еще лучше повторять Харе Кришна, тогда я куплю себе нового мужа или жену, лучшую или лучшего>. Это 

фальшивая вера, то есть вера, основанная на оскорблении. Если наша вера фальшивая или ложная, тогда мы 

можем повторять много жизней напролет, и ничто не произойдет.

Был один преданный на Гаваях по имени Сиддха Сварупа. Он - один из лжегуру. Он однажды пришел к 

Шриле Прабхупаде с некоторыми своими друзьями и сказал: <Шрила Прабхупада, мы будем делать то, что 

вы захотите, но мы не будем следовать GBC. Мы будем следовать вам, сделаем все, что вы скажете, но не 

будем следовать GBC>. Шрила Прабхупада сказал: <О, так вы сделаете все, что я скажу? Хорошо, тогда 

следуйте GBC>. Они были сбиты с толку, они не хотели этого делать. Несколько дней спустя Прабхупада 

шел по пляжу на Гаваях. И один преданный упомянул, что Сиддха Сварупа и его группа людей не хотят 

делать то, что говорил Прабхупада, но продолжают воспевать Харе Кришна. Он спросил: <Могут ли они 

вернуться обратно к Богу? Поскольку это третье оскорбление святого имени - пренебрегать указаниями 

духовного учителя>. Прабхупада сказал: <Да, они могут вернуться обратно к Господу, но после четырехсот 

жизней, если они будут продолжать так воспевать>. Если мы воспеваем правильно, мы можем вернуться в 

духовный мир в этой жизни. Но если мы пытаемся обманывать Сознание Кришны, тогда Кришна обманет 

нас. В любом случае, мы должны быть очень честными, чтобы прогрессировать.

Есть одно утверждение в Ведах: эта планета, Земля, способна выдержать любого, но она не может 

выдержать веса лжеца. Просто попытайтесь помнить об этом. Итак, вместо того, чтобы быть двуличным, мы 

должны быть очень просты и искренни. Шрила Прабхупада говорил, что пример этого - Прахлада 

Махараджа. Прахладе было пять лет. Он был очень простым и искренним, и полностью сознавал Бога. Он 

мог видеть Кришну повсюду, и он считал, что все остальные могут также видеть Кришну повсюду. Он 

думал: <Это обычные вещи>. Он не считал себя особым человеком, который может видеть Бога. Однажды 

Хираньякашипу спросил: <Где этот твой Бог?> И Прахлада ему очень прямо ответил: <Он повсюду>. Он 

был удивлен: <Почему это мой папа спрашивает меня об этом? Он что, не видит что ли, что Он повсюду? 

Что-то с ним не так>. Прахлада был настолько невинным. Его отец пытался убить его, но Кришна защищал 

его. Прахлада не мог даже оценить то, что происходит. Некоторые преданные подходили и говорили 

Прахладу: <Твой папа обращается с тобой очень дурно>. Прахлад говорил: <Нет-нет. Все нормально. Он 

просто играет со мной. Он мой папа>. Он был очень честным, простым и прямодушным. Если мы будем 

такими же, Кришна защитит нас.

Теперь мы поговорим о Дхенукасуре. Он очень особый демон. Он олицетворяет гуну невежества. Гуна 

невежества включает в себя множество анартх. Было два демона, которых убил Господь Баларама. Один - 

это Дхенукасура, представляющий гуну невежества. И второй - это Праламбасура, представляющий гуну 

страсти. Это серьезные анартхи. Они включают в себя множество других анартх. Чтобы избавиться от этих 

анартх, требуется особая милость.

Эта игра происходила, когда Кришна и Баларама только исполнилось шесть лет, и Они начали пасти коров. 

В тот день, когда Они впервые вышли пасти коров, Они проходили мимо Талавана. Из леса Талавана 

исходил чудесный аромат спелых фруктов. Мальчики-пастушки попросили Кришну и Балараму: <Мы 

хотели бы поесть этих фруктов. Не могли бы Вы достать их для нас?> Можно подумать, что мальчики-

пастушки погрузились в чувственное наслаждение, хотели попробовать чудесных фруктов, но, в 

действительности, это не так. Они - чистые преданные. Они просто хотели предложить эти фрукты Кришне 

и Балараме. Но они знали, что если они скажут Кришне и Балараме: <Нам нужны эти фрукты, чтобы 

предложить их Вам>, то Кришна и Баларама ответят: <Нет никакой необходимости. Мы обойдемся. У Нас 

есть завтрак в корзинке>. Прабхупада говорил: <У меня нет беспокойств, но, тем не менее, об одной вещи я 

беспокоюсь: что там находится в корзинке у Кришны?> Так или иначе, мальчики-пастушки вместо того, 

чтобы сказать: <Мы хотим предложить это Тебе>, сказали: <Мы хотим это для себя>. Они знали, что в этом 

случае Кришна и Баларама начнут немедленно действовать. И Господь Баларама начал действовать. Он 

вошел в лес, подошел дерево, начал трясти его, чтобы упали спелые фрукты. Он тряс это дерево столь 

сильно, что вся планета затряслась.

Дхенукасура находился неподалеку. Он принимал полуденный отдых. Он был очень завистливой 

личностью. Он был завистливой частью гуны невежества. Есть различные умонастроения, которые ведут в 

различные гуны. Например, существуют разные виды юмора, такие как сарказм. Сарказм - это юмор в гуне 

невежества. Дхенукасура имел тело осла. Ослы известны своим невежеством. Он был очень завистлив. Он 

не ел сам никаких фруктов в лесу. Он просто смотрел на то, как фрукты в лесу созревали, падали на землю и 

сгнивали. А когда кто-то приходил, чтобы взять фрукты, он убивал его. Очень завистлив.

Итак, Дхенукасура в форме осла принимал полуденный отдых. Неожиданно все началось трястись, и 

раздался ужасный шум. И он понял: <Какой-то мошенник забрался в мой лес. Я должен убить его>. Он 

бросился к тому месту, где был Господь Баларама, издавая ослиные звуки. Представ перед Ним, он ударил 

Господа Балараму задними копытами. Шримад-Бхагаватам описывает эти события сжато, но в других 

ведических писаниях они приводятся более детально. В соответствии с Гарга-самхитой, Господь Баларама 

поймал его за ноги и забросил на двенадцать километров вверх. Он приземлился точно на голову и потерял 

сознание на час. Затем он поднялся и побежал обратно. Однако он подумал: <Этот белокожий пастушок уж 

очень силен. Дай-ка я атакую маленьких пастушков>. Он бросился к другим пастушкам, но он не учел, что 

другие пастушки тоже были очень сильные. Они не были обычными маленькими мальчиками. Сначала он 

бросился на Шридама, но тот не стал бежать от него. Он взял свою палку и ударил по голове Дхенукасуру. 

Он опрокинулся на землю. Дхенукасура был ошеломлен. Он не мог поверить. Затем подошел Субала и 

начал бить его в лицо. Потом подбежал Кришна и веревкой начал стегать Дхенукасуру. Демон не мог 

понять, что происходит. Затем Арджуна и еще один мальчик подошли, подняли тело Дхенукасуры и 

бросили об землю. Вишала и Вришабха пришли. Они бежали очень быстро и ударили его по голове. Они 

запрыгнули на Дхенукасуру и начали душить его. Девапрастха подбежал и начал хлопать его по лицу. 

Дхенукасура был полностью ошеломлен. Там был один крошечный пастушок, которого звали Варутапа. Он 

тоже хотел побежать туда. Но он был маленьким мальчиком и не знал, что делать. У него был мячик. Он 

побежал к Дхенукасуре и бросил в него своим мячиком. Дхенукасура потерял сознание. Затем он очнулся, 

поднялся и подумал: <Что же делать? Есть еще один пастушок, на которого я еще не нападал>. Кто же это 

был? Итак, он бросился к Кришне. Кришна поднял его и подбросил на десять километров. Он приземлился 

на холм Говардхан, упал на голову и потерял сознание на час. Затем он вскочил и бросился бежать обратно. 

Он поднял Кришну и взлетел в небо больше, чем на миллион километров, и тут Кришна дал ему по голове. 

Дхенукасура падал с высоты миллион километров и приземлился на свою голову. Но затем он вновь 

поднялся. Затем Дхенукасура сделал поразительную вещь: он поднял холм Говардхан и бросил его в 

Кришну. Кришна поймал холм и бросил его обратно в Дхенукасуру. И Дхенукасура бросил его обратно в 

Кришну, а Кришна поставил этот холм на место. Дхенукасура подумал: <Что же мне делать? Я знаю, я вновь 

нападу на этого белокожего мальчика>. Он побежал прямо на Господа Балараму, главного из них. Господь 

Баларама поймал его за задние копыта Своей рукой, раскрутил, и Дхенукасура в этот момент умер. Он 

залетел на вершину дерева и повалил их.

Затем произошло поразительное событие - когда Дхенукасура покинул тело, прекрасная трансцендентная 

личность вышла из него, с прекрасной гирляндой из лесных цветов, и предложила свои поклоны Балараме и 

Кришне. Затем с Голока Вриндаваны снизошла колесница. Она была длиной двенадцать километров. На ней 

находилось сто тысяч обитателей с Голоки Вриндаваны. У нее была тысяча колес, и ее тянули десять тысяч 

лошадей. Она передвигалась быстрее скорости ума. Дхенукасура обошел вокруг Кришны и Баларамы и в 

своей чистой форме взошел на колесницу и отправился обратно на Голоку Вриндавану.

Дхенукасура олицетворяет гунй невежества. Это очень большая анартха. Многие другие анартхи включены 

в категорию невежества. Шрила Бхактивинода Тхакур говорил об опасности этого. Чтобы избавиться от 

этой глубокой и обширной анартхи, человеку нужно прилагать личные усилия. В случае многих других 

анартх, если просто продолжать практику преданного служения, эти анартхи могут быть очищены. 

Бхактивинода Тхакур говорит: <Когда преданный практикует действия с энтузиазмом, он избавится от этих 

осквернений. Только по милости Господа Баларамы это может быть отброшено далеко прочь. Дхенукасура 

вызывает полное невежество нашей истинной деятельности и глупые заблуждения о природе святого имени. 

Он лишает человека понимания в отношении того, кому он должен поклоняться. Это осквернение надо 

выбросить подальше, приложив большие усилия со своей стороны. Метод, с помощью которого мы 

очищаемся, очень глубок и таинственен. И нужно учиться применять его. Учиться непосредственно от 

духовного учителя. В этой связи можно заметить, что Господь Баларама - изначальный духовный учитель. 

Чтобы избавиться от этого невежества, нужно получить особую милость Господа Баларамы. Господь 

Баларама - изначальный духовный учитель, а те, кто следуют за Ним, истинные духовные учителя - 

обретают духовное шакти от Него. Когда преданные принимают прибежище у своих духовных учителей, 

тогда они могут получить это особое шакти. Так человек может превзойти влияние Дхенукасуры.

Конечно, когда мы говорим о невежестве, мы можем подумать, что выбраться из невежества не так-то уж и 

трудно. Просто можно читать много книг Прабхупады, читать Бхагавад-гиту, Шримад-Бхагаватам. С одной 

стороны, это правда, но это не просто вопрос чтения. Можно заметить, что многие преданные, когда читают, 

их клонит ко сну. В начале творения была богиня, которая отвечала за сон. Ее звали Нидра деви. Она 

пожаловалась Маха-Вишну: <Я пытаюсь служить Тебе, погружая всех в сон. Но я обнаружила, что в 

отношении к Твоим преданным это очень трудно осуществить. Твои преданные всегда бдительны и 

постоянно заняты слушанием и прославлением Тебя. Я хочу служить Тебе, направляя свое служение по 

отношению к ним>. Тогда Маха-Вишну дал ей благословение: <Когда бы Мои преданные ни слушали 

воспевание обо Мне, если они будут делать это невнимательно, тогда ты можешь влиять на них своим 

служением>. Итак, мы обнаруживаем, что она успешна в этом. Часто, когда мы даем лекцию, осматривая 

аудиторию, мы можем увидеть хотя бы одного человека, которого клонит в сон. Но если мы немножечко 

привяжемся к Кришне, тогда если мы даже будем чувствовать сонливость, мы пробудим себя. В противном 

случае, если мы не слишком привязаны к Кришне, тогда как только начнется лекция - время пришло 

отдохнуть. Шрила Прабхупада однажды сказал, что чтение Шримад-Бхагаватам - это очень хорошее 

лекарство от сомнений. Мы видим, что это так. Мы пытаемся развить настоящую привязанность к 

слушанию о Кришне. Если мы, в действительности, будем погружены в слушание каждой лекции по 

Шримад-Бхагаватам, то, как только мы откроем книгу Шрилы Прабхупады, мы сразу же начнем ее 

внимательно читать. Тогда очень быстро мы сможем выйти из-под влияния невежества.

Есть много людей, которые знают достаточно хорошо ведические писания. Но получили ли они из этого 

знания трансцендентное очищение и благо - это другой вопрос. Есть много ученых. В Англии есть один 

знаменитый ученый, который известен как профессор Зейна. В наше время, он уже оставил тело, но когда он 

был жив, Бхагавад-гиту он был самым знающим в мире ученым. Он знал наизусть всю Бхагавад-гиту, и знал 

настолько хорошо, что мог цитировать ее наоборот. Однако он не был преданным. Однажды наши 

преданные пришли на лекцию, которую он давал в университете. В конце лекции профессор Зейна спросил: 

<Есть ли какие-то вопросы?> Один из наших преданных начал задавать трудные вопросы. Профессор Зейна 

начал чувствовать себя не в своей тарелке. Неожиданно он очень быстро закончил программу. Преданный 

бежал за ним и говорил: <У меня есть еще вопросы!> Профессор Зейна ответил: <Подойди ко мне попозже. 

Мне надо идти>. Когда преданные пытались найти, где он живет, его не было в своей комнате. Они нашли 

одного из его коллег, который им сказал: <Я думаю, он там внизу, вон в той комнате>. Преданные пошли 

туда и обнаружили, что эта комната была баром. В ней находился профессор Зейна. Профессор Зейна не был 

счастлив, встретив преданных. Он сказал: <Вы просто идите. Я не интересуюсь этим>. Смысл в том, что 

человек может читать эти книги, но воистину выбраться из невежества, воистину достичь трансцендентного 

уровня - это другой вопрос.

Как же мы можем развить подобное сознание? Это можно сделать, лишь погрузившись в трансцендентную 

миссию. Если мы посмотрим Шримад-Бхагаватам, то во 2-й главе мы можем заметить следующие слова: <О 

дваждырожденные мудрецы, служа тем преданным, которые полностью свободны от всей зависти, можно 

совершить величайшее служение. Благодаря этому служению человек может развить стремление слушать 

послание Васудевы>. Таков ответ Кришны. Чем больше мы предаемся Кришне, чем больше мы развиваем 

умонастроение служения, чем больше мы служим преданным, Кришна, находящийся в сердце, дарует нам 

привязанность к Себе. Он не просто дает нам это, Он также дает знание. В Шримад-Бхагаватам есть 

хороший стих: 

васудеве бхагавати   бхакти-йогах прайоджитах

джанайати ашу вайрагйам   джнанам ча йад ахаитукам  

Шукадева Госвами говорит: <Благодаря служению Васудеве, Кришне, в сердце развивается беспричинное 

отречение и знание>. 

В этом секрет. Это не просто вопрос чтения многих книг, надо также развить умонастроение служения. В 

особенности, мы должны стремиться служить преданным. В Бхакти-Сандарбхе Джива Госвами говорит: 

<Служение преданным - это самый эффективный метод развития любви к Богу. Это один из очень важных 

аспектов Сознания Кришны. Если мы учимся правильно служить преданным, мы обнаруживаем, что наша 

привязанность к Сознанию Кришны будет все больше и больше увеличиваться. В особенности, у нас 

пробудится привязанность к слушанию о Кришне. И когда вы привязаны, когда вы любите слушать о 

Кришне, когда это становится необходимой потребностью, тогда вы сможете собрать всех вместе: 

<Расскажите мне о Кришне! Расскажите мне что-нибудь о Кришне! Быстрее!> Вы будете чувствовать 

потребность в этом. Это указывает на то, что вы прогрессируете. Бхактивинода Тхакур говорил: <Когда же 

придет этот долгожданный день, в который мои апарадхи уменьшатся, а привязанность усилится? Когда же 

наступит этот день?> Наступление его можно ускорить тем, что мы больше и больше будем погружены в 

служение преданным.

В Чайтанйа-Чаритамрите есть одна замечательная история о дяде Рагхунатхи даса Госвами, которого звали 

Калидас. Калидас был великим преданным. В Чайтанйа-Чаритамрите рассказано как он обрел высочайшую 

милость Господа Чайтаньи. Он получил больше милости, чем любой другой преданный. Поскольку он был 

так привязан к преданным, он принял обет, что он попробует остатки пищи каждого вайшнава в Бенгалии. 

Он хотел получить от каждого остатки пищи, получить пыль с лотосных стоп и воду, которой омывали их 

лотосные стопы. В то время было много вайшнавов. Он принял на себя этот обет и начал исполнять его. Это 

принесло высочайшее благо.

Однажды, когда Шрила Прабхупада взял одну из первых групп своих учеников в Индию, они пришли на 

пир к одному человеку. Шрила Прабхупада ел с преданными. Когда он закончил принимать прасад, его 

маха-прасад раздали преданным. Одному преданному достался от Прабхупады гулабджамун. Преданный 

смотрел на этот гулабджамун, думая: <Вот это милость Шрилы Прабхупады!> Но пришел другой 

преданный, выхватил гулабджамун и засунул его себе в рот. С ним было покончено. Этот преданный был 

изумлен. Он пошел к Шриле Прабхупаде жаловаться: <Мне достался кусочек остатка вашей пищи, а этот 

преданный украл его. Это очень плохо!> Шрила Прабхупада сказал: <О, он очень разумен!>. Особая 

милость в служении преданным - принятие остатков пищи от них. Господь Чайтанья говорил: <Кто Я 

такой? Я просто слуга слуги слуги слуги гопи, которые служат Кришне. Шрила Прабхупада говорил: <Чаще 

всего надо говорить слово дас. Чем чаще мы это говорим, тем больше мы продвигаемся>.

В отношении Калидаса в Чаитанйа-чаритамрите описан один случай. Он хотел получить остатки пищи у 

низкорожденного вайшнава. Один вайшнав был из семьи шудр, и чтобы получить остатки его пищи, 

Калидас посетил его и дал ему в подарок манго. Он дал плоды манго этому преданному. Затем попросил: 

<Можно взять у вас пыль с лотосных стоп?> Этого преданного звали Джаду Тхакур. Он сказал: <Возможно, 

это было бы хорошо, но есть одна проблема: у меня нет лотосных стоп>. Калидас начал возражать ему: <В 

писаниях говорится, что мы должны стремиться получить пыль с лотосных стоп преданных>. Джаду Тхакур 

ответил: <Да, я слышал об этом. Но в данном случае есть проблема - нет преданных. Поэтому пойди, найди 

какого-то преданного и возьми пыль у него со стоп. Это замечательно!> Калидас решил, что пора уходить. 

Джаду Тхакур провожал его до ворот, а затем вернулся обратно в дом. Дорожка была усыпана песком. Как 

только Джаду Тхакур вернулся в дом, Калидас начал кататься на этой дорожке, чтобы получить отпечатки 

пыли со стоп Джаду Тхакура. После этого Джаду Тхакур съел манго и выбросил косточки и шкурки в 

мусорную яму. Как только он зашел в дом, Калидас покатился к тому месту, нырнул в эту кучу мусора, 

выбрал оттуда косточки и шкурки и съел их. Таковы были его обычные действия. Позже он пошел в 

Джаганнатха Пури и встретился с Господом Чайтаньей. Поскольку он был так привязан к преданным, 

Господь Чайтанья даровал ему особую милость. Перед тем, как войти в храм Господа Джаганнатхи, Он 

омывал Свои стопы. Господь Чайтанья держал стопы над канавой, и кто-то лил воду на стопы. Многие 

преданные пытались получить эту воду. Но Господь Чайтанья никому не позволил. Есть одна история. В то 

время, как Господь Чайтанья чистил храм Гундича, он чистил алтарь. Он мыл верхнюю часть алтаря, а Его 

стопы стояли на нижней части. Он стал кричать преданным: <Несите воду! Несите воду!> Преданные уже 

вымыли весь алтарь. Затем они вымыли то место, где были отпечатки стоп Господа Чайтаньи. Они лили 

воду на алтарь. Один преданный подпрыгнул и стал собирать воду, которая стекала. Господь Чайтанья 

заметил это и вышвырнул его наружу. Он сказал: <Уходи отсюда!> Это был преданный из Бенгалии. Когда 

Господь Чайтанья встретился с Сварупой Дамодарой, который был лидером преданных из Бенгалии, Он 

начал жаловаться ему: <Ты видел, что делают твои бенгальские вайшнавы?> Так или иначе, Калидас 

добрался до Джаганнатха Пури. Господь Чайтанья приближался к храму. Он омывал стопы внизу на 

ступеньках возле храма. Калидас приблизился к Господу Чайтанье, подставил свои руки прямо под стопы 

Господа Чайтаньи, взял полные ладони воды и выпил. Второй раз подставил свои ладони и выпил еще всю 

воду. Третий раз подставил свои ладони и выпил вновь воду. Четвертый раз подставил. Но тогда Господь 

Чайтанья, который видел все это, сказал: <Хватит, Калидас. С тебя достаточно>. Так Калидас получил 

милость от Господа Чайтаньи, которую никто и никогда не получал.

Итак, если мы хотим получить особую милость в сознании Кришны, тогда мы также должны применить эту 

практику, пытаясь развить это умонастроение и практикуя служение преданным. Тогда Кришна, 

пребывающий в сердце, ответит взаимностью. Главное, как Он ответит нам, - Он даст нам вкус к слушанию 

о Нем. Это вкус не так-то легко получить. Есть одна замечательная история о Шриле Бхактисиддханте. К 

нему подошел один ученый-хинду и задал один очень сложный вопрос. А Шрила Бхактисиддханта ответил: 

<Прямо сейчас я занят. Почему бы тебе не пойти и не спросить вон у того мальчика?> Это не был в прямом 

смысле мальчик. Ему было 18-19 лет. В соответствии с ведической культурой, мужчина считается 

мальчиком или подросток женского пола считается девочкой до 40 лет. Поэтому Шрила Прабхупада 

называл своих учеников мальчиками и девочками. Большинство собравшихся здесь - это мальчики и 

девочки. Итак, Шрила Бхактисиддханта сказал: <Почему бы тебе не пойти и не спросить у того мальчика?> 

Он был новым бхактой. Этот знаменитый ученый посмотрел и подумал: <Это же обычный деревенский 

подросток, а у меня очень серьезные, запутанные научные вопросы>. Так или иначе, он согласился и пошел 

спрашивать у этого юноши: <Я обращался к твоему духовному учителю с вопросами. Он попросил, чтобы я 
обратился с ними к тебе>. И тот ответил: <Да, это было бы хорошо, но сейчас я занят. Мы чистим 

параферналии для арати. Когда закончим, мы будем готовы ответить на любые ваши вопросы. Почему бы 

вам не присесть и не помочь нам? Тогда мы быстрее закончим>. Знаменитый ученый подумал: <Это даже 

еще более удивительно. Сначала я должен спрашивать маленького мальчика, а теперь я должен еще 

работать для него. Что же будет дальше?> Но он был хинду. Он подумал: <О, хорошо. Я немного послужу>. 

Он сидел и очищал лампу для гхи и другие параферналии. Когда он почистил, произошла одна очень 

удивительная вещь: все ответы на его вопросы начали всплывать в его уме. Он не мог поверить в это. Когда 

он закончил, юноша сказал: <Так какие у вас вопросы?> Этот человек сказал: <К моему удивлению, я нашел 

все ответы на свои вопросы, когда чистил эти параферналии>. Затем он пошел опять к Шриле 

Бхактисиддханте. Шрила Бхактисиддханта сказал: <Теперь я освободился, и вы можете задавать вопросы>. 

Но тот сказал: <Знаете, когда я чистил параферналии, все ответы на мои вопросы спонтанно всплыли в моем 

уме>. И тогда Шрила Бхактисиддханта процитировал этот стих (Шримад-Бхагаватам 1.2.7.): <Когда вы 

совершаете преданное служение, вам даруется беспричинное знание и отречение>. 

Конечно, когда в этом стихе употребляется слово <беспричинное> - это не значит, что абсолютно нет 

никакой причины, что ответ приходит из ниоткуда. Это указывает на то, что нет материальной причины. Но 

без сомнения, определенная причина есть. Причина - Кришна, пребывающий в сердце. Мы должны 

пытаться развить умонастроение нижайшего слуги. Это особенность сознания Кришны. Когда, например, 

мы видим Божества. Обычный человек он думает: <Вот здесь стоят какие-то статуи>. Но если челочек 

смотрит на Божества, а перед этим он целый день совершал преданное служение, Божества выглядят для 

него так прекрасно! 

Чудесное зрелище - созерцать Божества. Если у вас есть чистая преданность, чистое умонастроение 

бескорыстного служения, то Божества могут говорить с вами. Великие преданные могут видеть игры Гаура-

Нитай, проходящие на алтаре. Есть много историй об этом. Был один великий преданный, которого звали 

Вамшидас Бабаджи. Он жил в те времена, когда жил Бхактивинода Тхакур. У него были Божества Гаура-

Нитай и Божество Гопал (это Божество Кришны, который ползет на четвереньках и в руке держит кусочек 

ладу). Он все время разговаривал с Божествами. Однажды он сидел у себя и смотрел на Божества, а рядом 

стоял еще один преданный. Вамшидас Бабаджи повернулся к нему: <Ты слышал, что Господь Гауранга 

сказал мне?> Преданный сказал: <Нет>. Тот продолжил: <Гауранга сказал мне: <Ты, Вамшидас, слишком 

состарился, чтобы ходить и просить в пожертвование пищу. Ты оставайся, сиди дома. А Я буду ходить и 

просить для  тебя>. Этот Гауранга пытается служить мне>. Потом он сидел несколько минут, обдумывая это. 

Неожиданно он вскочил на ноги, схватил палку и начал махать ею перед Господом Гаурангой: <Если Ты 

будешь пытаться служить мне, я переломаю Тебе ноги!> Конечно, мы не на таком возвышенном уровне. 

Есть множество историй о подобных вещах. 

Вопрос. Кто из демонов, которых убил Кришна, кроме Путаны, отправился на Голока Вриндавану? 

Ответ. Обратно на Голока Вриндавану вернулись только Путана и Дхенукасура и, возможно, пара других. 

Мы поговорим об этом немного позже.

Калия

Следующий демон - Калии. Калия - величайший демон. В прошлой жизни он был преданным. Его звали 

Дхенашира. Он жил в ашраме где-то в Гималаях. Пришел к нему один преданный, который хотел 

остановиться в его ашраме. Но он не был очень добр по отношению к преданным. Он ответил: <Иди лучше 

куда-нибудь в другое место. Тогда этот преданный проклял его стать змеей. Калия родился в числе первого 

поколения змей этой вселенной. Другими словами, в то время, когда явился Кришна, он уже был очень стар. 

Калия жил в Ямуне. Он жил там множество юг. Он жил в озере, которое было шириной примерно 12 

километров, и источал свой яд в воду. Яд был так силен, что в жаркое время дня вода в озере нагревалась 

так, что начинала кипеть. От воды все время исходили испарения. Любая птица, пролетавшая над озером, 

погибала и падала в воду. Примерно на 12-13 километров вокруг озера не было никаких деревьев или 

растительности. Все это из-за яда, источаемого Калией, погибало.

Однажды Кришна и мальчики-пастушки привели коров на берег Ямуны. Все они одновременно пили воду, 

за исключением Кришны, и все упали замертво. Только Кришна не пил воду, а Баларама не присутствовал 

там. Баларамы там не было, поскольку это было в день Его рождения. Эта игра произошла в день рождения 

Господа Баларамы, также как и игра Брахма-вимокха-лила. Обе эти игры произошли в день явления Господа 

Баларамы. Кришна окинул взглядом мальчиков-пастушков и телят, и все они вернулись к жизни.

Кришна решил: <Я должен отплатить этому демону Калии>. Кришна забрался на ствол дерева, которое 

росло там. Это особое дерево, единственное, которое не умирало. Кришна подошел к этому дереву, забрался 

на него и собрался прыгать в воду. Знаете, что Он сделал перед тем, как прыгать туда? Он сделал две вещи: 

прежде всего, Он туго затянул Свой пояс и Он сделал этот смешной звук, хлопок подмышками. Затем 

Кришна прыгнул в озеро. Когда Кришна бросился, это вызвало огромную волну. Почему возникла эта 

гигантская волна, ведь Кришна был просто маленьким мальчиком? Он был примерно такого же размера, как 

Радхарани, но это вызвало гигантскую волну, подобную цунами. Причина в том, что Кришна - не обычный 

маленький мальчик. Кришна - это изначальный источник всего. То есть одновременно в одно озеро рухнуло 

сразу все. Это вызвало огромный всплеск. Калия в это время находился на другой стороне. Неожиданно он 

услышал этот всплеск. Он посмотрел вокруг и подумал: <Что происходит?> Неожиданно эта волна ударила 

его прямо в лицо, и он понял: <Какой-то мошенник нырнул в мое озеро!> Конечно, он услышал этот 

всплеск. Мы можем обратить внимание, что у Калии не было никаких ушей. Как же он услышал этот 

всплеск? Он слышал через свои глаза. Он известен как чакшу-шраван - тот, кто слышит посредством своих 

глаз.

Кришна поплыл по озеру, а Калия выплыл с противоположной стороны. Они встретились не на середине, а 

где-то недалеко от того места, где Кришна прыгнул. Калия схватил Кришну своими кольцами, и внешне 

казалось, что Кришна был парализован. Он не мог пошевелиться. Наши ачарьи описывают разные причины 

этого. Большинство из них говорит, что Кришна притворялся парализованным. Он играл эту роль еще в 

течение двух часов, просто чтобы усилить чувства преданных к Нему. Преданные были вынуждены два часа 

созерцать Кришну в таком положении. Чувство разлуки и заботы о Кришне усиливалось все больше и 

больше. Однако Санатана Госвами говорит: <В соответствии с моим пониманием, Калия укусил Господа. 

Следует понять это так, как будто он с любовью поцеловал Господа. То, что он сжал Господа очень жестко 

своими кольцами, следует понимать как его нежные объятия Господа. Поэтому говорится, что когда он 

схватил Кришну с чувством гнева, это обозначает, как будто там был гнев. Но, в действительности, он делал 

это с чистой любовью, поэтому Кришна явил ему великую милость. Кришна, казалось, был без движения, 

парализован. Это произошло, поскольку Он был без движения от экстаза, поскольку Его обняли с великой 

любовью>. Так или иначе, большинство ачарий не описывают это таким образом. Но я хотел упомянуть об 

этом, поскольку это очень интересное описание.

Все обитатели Вриндавана бросились бежать к этому месту. Причем они бросились бежать безошибочно 

именно к тому месту, где происходили эти события. Как же они смогли найти это место? Как же они смогли 

найти его? Они последовали по отпечаткам стоп Кришны. Можно возразить: ведь Кришна проходил, ведя за 

Собой сотни тысяч коров. Можно понять, что коровы ставили свои копыта на отпечатки Его стоп, и там не 

осталось отпечатков Его стоп. Но Санатана Госвами объяснял: <Где и когда бы Кришна не проходил во 

Вриндаване, все время, все годы, пока Он оставался там, все жители Вриндавана могли созерцать отпечатки 

Его лотосных стоп там, даже животные. Они созерцали их как величайшее достояние, как украшение этой 

земли. Итак, бриджабаси пришли на это место, на берег Ямуны. Они увидели Кришну в объятиях Калии. 

Они начали плакать и дрожать.

Был только один, кто не переживал. Это Господь Баларама. Однако про Себя Он подумал: <Это не слишком-

то хорошо! Зачем Он играет с Калией? Он же не играет со Мной в моей форме Ананта-Шеши. Почему Он 

взялся играть с этой обычной змеей? Это не слишком-то хорошо>. Затем Он обратил внимание, как все 

обитатели Вриндавана были переполнены скорбью и переживаниями. Он хотел сказать им: <Не 

переживайте, все нормально. Это просто Кришна играет. Он - Бог! Как эта обычная змея может схватить 

Его?!> Он хотел сказать это обитателям Вриндавана, но не сказал. Из почтения к ним, Он не хотел нарушать 

их любовный экстаз. Но Он попытался вдохновить их, иногда улыбаясь им, иногда смеясь. Но иногда Он 

также выражал сильную тревогу, просто под влиянием общества бриджабаси. 

Обитатели Вриндавана все больше и больше тревожились. Они уже были готовы броситься в реку, чтобы 

находиться рядом с Кришной. Но Господь Баларама, когда Он видел, что кто-то бежит броситься в реку, 

бежал наперерез и останавливал его. Затем кто-то на противоположной стороне решал опять броситься в 

реку, и Он кричал ему: <Нет! Нет! Пожалуйста, не делай этого!> И затем на другой стороне кто-то тоже 

пытался это сделать, и Он просто взглядом говорил ему: <Пожалуйста, не делай этого>. Но, по мере 

увеличения экстаза, Баларама уже не был способен уследить, когда бриджабаси бросаются с той и с этой 

стороны. Он бегал в ту сторону, в эту сторону, вперед и назад, пытаясь остановить их, но Он обнаружил, что 

уже не способен делать это.

Тогда Он позвал Кришну. Детально это описано Санатаной Госвами: <Баларама воззвал: <Они проливают 

слезы в реку. Они неудержимо стремятся войти в воды реки. Как могу Я удержать их? Я не способен больше 

продолжать удерживать их. Я не способен больше на это. О Кришна! Кришна! Эти преданные не являются 

Твоими спутниками с Вайкунтхи. Они не являются Твоими спутниками-обезьянами с Айодхи. Они не 

являются Ядавами из Двараки. Это жители Враджи. Ты для них - единственный источник жизни. Сейчас 

они погибнут. Господь, Я не в состоянии спасти их! Они уже почти лишились жизни. О милостивый 

Кришна, единственный друг обитателей Враджа, пожалуйста, останови эту игру! Или Твое мягкое сердце 

будет переполнено печалью>.

Жители Вриндавана находились в вечно духовных телах, они не могли умереть. Даже если бы они захотели, 

они бы не смогли умереть. Но это в действительности происходило: они умирали. Эта игра очень важна. Это 

одна из двух игр во Вриндаване, в которых проявлены первоначально глубокие чувства разлуки. Одна из 

этих игр - это игра с Калией. И другая игра - это когда Кришна покидал Вриндаван. В обоих случаях уже 

существующие чувства любви обитателей Вриндавана, усиливаются все больше, и больше, и больше. И 

тогда Кришна высвободился из объятий Калии. Затем Он начал танцевать на головах Калии. Здесь Санатана 

Госвами объясняет, что Кришна позвал в этот момент гопи. И они устроили огромный танец раса на головах 

змеи Калии. Кришна растаптывал головы Калии.

В конечном итоге, Калия осознал, что происходит, и решился предаться Кришне. Однако потребовалось 

достаточно времени, чтобы он подошел к этому решению. В этот момент он не был способен говорить. Он 

был растоптан лотосными стопами Кришны, но в своем уме он молился: <О мой Господь, я принадлежу 

Тебе!> Поскольку он уже был полностью смиренным, Кришна пролил милость на него и спас его жизнь. 

Мадхвачарья замечательно комментирует это проявление смирения Калии: <Тот, кто мыслит с 

преданностью, тот, кто думает: <Любое наказание, которое Господь дает мне, в действительности, является 

милостью по отношению ко мне>. Думая так, преданный прогрессирует. Но те, кто продолжает завидовать 

Господу, во время того, как Господь наказывает его. Это умонастроение является причиной, по которой они 

теряют свое продвижение. Мы можем заметить из этого, что Калия очень удачлив. Кришна танцевал на его 

головах. Господь Брахма, Господь Шива, богиня процветания и все мы хотели бы получить хотя бы одну 

пылинку с лотосных стоп Кришны. Для нас даже достаточно будет даже одной пылинки. Мы бы считали 

свою жизнь полностью успешной. Но Калия достиг того, что Кришна танцевал на его головах долгое время.

Калия представляет собой очень интересную и опасную анартху. Он представляет собой тенденцию 

завидовать преданным и критиковать их. Это сравнивается с ядом. Иногда, когда преданный критикует 

другого преданного, и это достигает ваших ушей и проникает в ваше сердце, это отравляет ваше сердце. Это 

может вызвать то, что умонастроение по отношению к этому преданному у вас также изменится. Привычка 

критиковать других является очень опасной анартхой. Иногда мы можем подумать, что преданных иногда 

следует покритиковать. Мы можем думать: <Ведь этот преданный сделал на самом деле что-то неправильно. 

Если я скажу об этом какому-то другому преданному, я просто расскажу правду. Что тут неправильного?> 

Но, в действительности, это все не так. Эти недостатки иногда случаются среди преданных. В 

действительности, они не являются недостатками, как таковыми. Конечно, иногда преданные действительно 

погружаются в майю и нуждаются в том, чтобы им проповедовали. Но если какой-то преданный делает 

какую-то незначительную вещь, по видимости неправильную, нам вовсе не следует воспринимать это 

серьезно. Прабхупада говорил: <Иногда Кришна делал что-то неправильно>. 

Однажды Кришна доил корову. Мимо проходила Радхарани. Кришна был так смущен красотой Радхарани, 

что начал доить быка. Но нам не следует думать, что это неправильно. Иногда, когда Радхарани проходила 

рядом, а Кришна доил корову, Он направлял вымя коровы и брызгал из него молоком на Радхарани. Иногда 

гопи критиковали друг друга. Замечательные примеры этому приводятся в <Нектаре преданности>. 

Радхарани говорит одной гопи, которой Кришна украсил только что лицо точками гопи. Радхарани 

взглянула в лицо этой гопи и сказала: <Что-то ты не очень красива сегодня. Я вижу, что Кришна чудесно 

украсил твое лицо. Его рисунок, который Он сделал, чудесен. Но когда Он делал это, Он приблизился очень 

близко к тебе. Поэтому, раз Он в совершенстве это сделал, ты не выглядишь очень красивой>. Нам не 

следует думать, что что-то не так в этом. В действительности, Радхарани думала, что эта гопи не смогла 

полностью удовлетворить Кришну. Поскольку если бы Кришна был бы полностью удовлетворен ее 

красотой, Он не был бы способен с полной концентрацией украшать ее лицо, эти точки были бы 

расплывшимися по всему ее лицу. Или, например, когда гопи мчались, чтобы встретиться с Кришной, то 

они надевали разные виды одежды не на те части своего тела. Это Прабхупада сравнивал с тем, как 

маленькая девочка пытается украсить и одеть себя так же, как ее мама. Но мы не считаем это недостатком.

Прабхупада говорил, что если мы чувствуем, что видим недостаток в преданном, мы можем понять, что мы 

недостаточно трансцендентны. Мы должны помнить, что преданные всегда трансцендентны, и нам не 

нужно быть сбитым с толку. Не нужно начинать критиковать других и отравлять сердца преданных. Эти 

ядовитые беседы всегда очень опасны.

В своей прошлой жизни Калия был преданным, но, к несчастью, он совершил вайшнава-апарадху. Поэтому 

он был проклят стать змеем. Однако поскольку в прошлой жизни он был преданным, в нем присутствовали 

качества, которые в должной степени оценил Кришна. Большинство других демонов были готовы скорее 

оставить тело, чем предаться Кришне. Калия за миг до того, как он оставил тело, он осознал, что надо 

предаться. Мы упоминали о том, насколько жестоко он был избит. Настолько, что он уже был не способен 

произнести даже слово. Но, по крайней мере, в своем уме он мог думать: <Я принадлежу Тебе. Я 

принадлежу Тебе>. Так в его уме родилось умонастроение предания себя Кришне. Поэтому Кришна принял 

его как Своего слугу.

Был еще один фактор, который благоприятствовал этому. Этот фактор состоял в том, что его жены были 

преданными, несмотря на то, что они понимали, что Калия, в действительности, не был преданным. По 

крайней мере, до этого момента он не был преданным. Но хотя он не был преданным, а они были, все же 

они оставались со своим непреданным мужем. Когда Он попал в эту ситуацию, тогда Нагапатни, жены 

Калии, начали молиться Кришне: <Мы знали о том, что наш муж делал много глупостей, но все же он наш 

муж. Мы почитаем его по многим причинам. Пожалуйста, будь милостив к нему>. Сочетание этих двух 
факторов очень важно: его предыдущая практика преданного служения и молитвы и чувства, которые 

исходили со стороны его жен-преданных. В результате этого Кришна решил пролить на него милость. 

Кришна не убил его. Он принял его в качестве Своего преданного.

Однако есть один очень интересный момент. Даже несмотря на то, что Калия жил во Вриндаване много юг, 

когда Кришна принял его как Своего преданного, Кришна больше не позволил ему оставаться во 

Вриндаване. Он выслал его оттуда на острова Фиджи. В действительности, на островах Фиджи 

рассказывают много историй о Калии. Шрила Прабхупада даже в нашем ИСККОНовском храме установил 

Божество Калия-Кришна. Мы слышали, что Индрадьюмна Махарадж посещает это место. И он собирается 

отыскать там Калию, так же,  как он когда-то путешествовал по Амазонке. Интересно то, что Кришна 

принял Калию как Своего преданного несмотря на ужасное оскорбление, которое совершил Калия, - он 

пытался отравить пастушков и коров, что является ужасной демонической деятельностью. Когда Калия 

предался, Кришна принял его. Но Кришна не хотел позволять ему оставаться во Вриндаване.

Шрила Бхактисиддханта Сарасвати пишет, что Калия представляет собой анартху, в результате которой 

отравляются сердца преданных. Он пишет: <Так или иначе, преданные могут развить привычки такого рода, 

плохо отзываться о других преданных>. Мы называем это сплетнями - праджалпой: <О, какие там 

последние новости? Я слышала, что она сделала вот это. О, правда?> Некоторые люди считают все эти 

слухи нектаром. От одного преданного это переходит к другому. Каждый преданный сравнивается при этом 

с большим плотом. Но некоторые преданные подобны прогнившим плотам. Сок исходит из них. И он не 

такой уж и сладкий. Так или иначе, Шрила Бхактисиддханта говорит: <Некоторые преданные могут развить 

эти привычки: распространять слухи, говорить всякие выдумки и критиковать других преданных. Они 

становятся подобны Калии. В случае с Калией Кришна принял его как Своего преданного, но не позволил 

ему оставаться во Вриндаване>. Спустя некоторое время преданные устают оттого, что рядом с ними 

находятся такие личности. Этим личностям можно позволить практиковать сознание Кришны, но им не 

позволено оставаться в обществе преданных. Мы выказываем почтение всем преданным, но некоторым 

преданным мы оказываем почтение на расстоянии. Мы не стремимся близко общаться вместе с ними. Это 

очень опасно - развить в себе подобное настроение. Следует быть очень внимательным, чтобы не 

заражаться этой привычкой, поскольку мы будем совершать оскорбления. Мы можем разрушить в себе все 

свое Сознание Кришны. Тогда нас могут отвергнуть преданные. Есть один знаменитый пример подобной 

личности в играх Господа Чайтаньи. В действительности, он был духовным братом духовного учителя 
Господа Чайтаньи. Он был старшим преданным, пожилым человеком, примерно 70-80 лет. Также он был 

санньяси. Поэтому он занимал достаточно влиятельное положение среди преданных. Но, к несчастью, он 

развил это ядовитое умонастроение. Что же в действительности произошло? Когда его духовный учитель 

оставлял тело, Рамачандра Пури оскорбил его. В то время у него уже было в какой-то степени критичное 

умонастроение. В противоположность этому, духовный учитель Господа Чайтаньи Ишвара Пури обладал 

замечательным отношением к преданному служению. Ишвара Пури, когда его духовный учитель оставлял 

тело, очень заботливо служил Мадхавендре Пури. Он присматривал за ним и омывал его. Своими 

собственными руками он очищал стул и мочу Мадхавендры Пури. Он всегда воспевал Харе Кришна в очень 

просветленном и радостном умонастроении. Мадхавендра Пури оценил это настолько, что в результате его 

благословения Ишвара Пури позднее стал духовным учителем Господа Чайтаньи. Можно извлечь огромное 

благо из того, что преданные удовлетворены нами. И это не простые благословения. Это значит, что 

преданные удовлетворены нашим служением. Ишвара Пури получил такой замечательный результат! 

Однако положение Рамачандра Пури было другим. Когда Мадхавендра Пури уходил, он скорбел, вознося 

одну очень знаменитую молитву: <О, мой Господь! О, Повелитель Матхуры! Когда же я вновь увижу Тебя? 

Я брожу тут и там, пытаясь найти прибежище Твоих лотосных стоп. Но это очень тяжело для 

обусловленной души, такой как я. Поэтому что мне делать в таком положении?> В действительности, 

изначально эта молитва была произнесена Шримати Радхарани. Она считается величайшей среди всех 

молитв. Мадхавендра Пури постоянно повторял ее перед своим уходом. Рамачандра Пури подумал: <Мне 

тоже хочется послужить моему духовному учителю. Я послужу ему, дав полезный совет>. Он подошел к 

Мадхавендре Пури и сказал: <Почему ты скорбишь подобным образом? Почему бы тебе не сосредоточить 

свой ум на Брахмане?> Мадхавендра Пури не оценил этого, сказав: <Убирайся отсюда! Если я буду видеть 

тебя в момент своей смерти, то тогда я не знаю, куда я отправлюсь в своей следующей жизни!> Итак, 

Ишвара Пури благодаря тому, что удовлетворил своего духовного учителя, стал гуру Господа Чайтаньи. Но 

Рамачандра Пури оскорбил Мадхавендру Пури. Поэтому у него развилось это сознание, и он укрепился в 

привычке критиковать других. В результате его сознание Кришны разрушилось. Он оскорбил даже Господа 

Чайтанью. И он считал себя старшим преданным: <Я должен пытаться помогать молодым преданным. 

Поэтому я буду помогать им, указывая на все недостатки, которые они имеют>. За его умонастроением 

критики были определенные оскорбления: стремление оправдать себя. 

Когда он пришел в Джаганнатха Пури, он следил за всеми преданными. Его любимой шуткой было то, что 

он приглашал преданных к себе принять прасадам. Он кормил их Джаганнатха-прасадом. Преданные ели - 

ели до тех пор, пока не чувствовали, что они уже больше не могут есть. Они тогда говорили Рамачандре 

Пури: <Мы думаем, что этого достаточно>. А Рамачандра Пури отвечал: <Нет. Вы не можете отказаться от 

Джаганнатха-маха-прасада. Вы должны почитать его. Вы должны есть это>. Преданные думали: <Хорошо>, 

пытаюсь есть еще>. В конце концов, они добирались до той точки, когда уже не были способны ничего 

съесть. Тогда Рамачандра Пури начинал их критиковать: <Глядите на них! Я слышал об этих последователях 

Чайтаньи. Я наслышан о том, что они едят слишком много. А теперь я имею честь видеть это своими 

собственными глазами>. Такова была его обычная программа. В конечном итоге он попытался обнаружить 

недостатки в Господе Чайтанье. Он посещал Его каждый день, примерно во время обеда, посматривая: 

сколько там ест Господь Чайтанья. Но он не мог обнаружить ничего, за что бы можно было раскритиковать 

Господа Чайтанью. В конечном итоге, он подумал, что кое-что ему удалось найти. В дальней стороне 

комнаты Господа Чайтаньи он увидел несколько муравьев. Рамачандра Пури подумал: <Ага, взгляните-ка! 

Муравьи всегда привязаны к сладостям. Этот санньяси, конечно же, ест сладости, пока никто не видит>. В 

Индии муравьи находятся повсюду. Это была просто его выдумка. В результате Господь Чайтанья сократил 

наполовину свое обычное количество пищи. Через пару недель Он достаточно сильно похудел. После этого 

пришел Рамачандра Пури и опять начал критиковать Господа: <Зачем Ты искусственно отрекаешься? Это не 

подобает преданным!> Ничего нельзя было поделать с Рамачандрой Пури. Где бы он ни находился, он 

всегда мог найти пути, чтобы критиковать вас. Мы не должны становиться подобными ему. В 

действительности, Рамачандру Пури можно найти в Кришна-лиле. Он всегда критиковал Кришну. В 

Кришна-лиле Рамачандра Пури был Джатилой. Джатила всегда думала: <Кришна - мошенник! Я даже не 

желаю видеть Его! Я не хочу ничего о Нем слышать>. В действительности, это своеобразная разновидность 

игр. Но нам не следует думать, что мы также можем участвовать в подобных играх.

Очень опасно критиковать преданных или подшучивать над ними. Иногда кто-то говорит нам: <А вот 

посмотри-ка на этого преданного. Он стал в последнее время слишком растерянным>. Нам не следует 

критиковать преданных, поскольку развитие нашего сознания Кришны может быть затруднено. Мы можем 

утратить милость Господа и преданных. В конечном итоге, мы можем даже утратить наше Сознание 

Кришны. Был один человек, которого звали Чапала Гопала. Он попытался пошутить над Шривасом 

Тхакуром. Он принес и подложил все параферналии для поклонения Дурге под дверь Шриваса Тхакура. На 

следующее утро преданные пришли навестить Шриваса Тхакура. Конечно, они понимали, Шривас Тхакур 

никогда не будет делать подобных вещей. Там под дверью было вино и мясо. Увидев это, они подумали: 

<Что за негодяй подложил все это сюда?> Но когда Шривас Тхакур вышел из двери и увидел все это, как же 

он поступил? Он вышел, и, увидев эти атрибуты, сказал преданным: <Взгляните! Теперь вы можете понять, 

что за личностью я являюсь>. Или мы могли видеть, также в отношении Господа Чайтаньи, Рамачандра 

Пури совершенно незаслуженно критиковал Его. Но Господь Чайтанья не оправдывался, не говорил: <Здесь 

не было сладостей. Я, в действительности, следую правильному стандарту>. Он смиренно принял критику. 

Отсюда мы можем научиться, как нам следует поступать. Если кто-то скажет нам: <Ты делаешь глупости>, 

то тогда не нужно говорить: <Я не делал этих глупостей. Я - хороший преданный>. Нам следует вести себя 

очень смиренно.

Шрила Бхактисиддханта проводил проповеднический тур по Индии и однажды ночью к нему подошел один 

человек. Он был, на самом деле, мошенником. Он задавал весьма каверзные вопросы. На следующий день 

Шрила Бхактисиддханта проводил программу в следующем городе. Тот же самый человек пришел на 

программу и снова стал задавать множество каверзных вопросов. На следующий день они переехали в 

другой город и вечером проводили программу, и снова тот же самый человек был там. Это продолжалось 

примерно три недели. Он следовал за Шрилой Бхактисиддхантой по всей Индии, и каждый вечер задавал 

каверзные вопросы, делал критичные замечания. Однажды вечером этот человек не присутствовал. 

Преданные подумали: <О, как замечательно!> Прошло несколько вечеров, но этот человек не появлялся. 

Затем, в какой-то день, преданные узнали, что он умер. Они подумали: <Фантастика! Какой мошенник! Уж 

он-то заслуживал этого!> Придя к Шриле Бхактисиддханте, они рассказали ему это, как будто рассказывали 

о празднике. Но они увидели, что Шрила Бхактисиддханта не проявил счастья. Шрила Бхактисиддханта 

начал плакать. Они пришли в замешательство: <Что-то тут не так! Этот человек был таким демоном. Как 

хорошо, что он теперь мертв!> А Шрила Бхактисиддханта ответил: <Нет! Он был моим другом. Он пытался 

помочь мне. Он пытался помочь мне улучшить себя>. Мы должны быть очень внимательны, чтобы не 

становиться ядовитыми личностями. Но также следует быть очень внимательными, чтобы не пить этот яд. 

Мы должны быть очень внимательными, если кто-то направляет свой яд в нашу сторону. Это очень 

щепетильная тема.

Шанкхачуда

Мы продолжим и опишем еще один уровень демонов. Мы опишем еще несколько демонов, которые явились 

в конце игр Кришны во Вриндаване. Мы опишем демона, который был четвертым из завершающих 

демонов. Его имя - Шанкхачуда. Он ранее был полубогом, спутником Куверы, хранителя сокровищ 

полубогов. Шанкхачуда следил за этими сокровищами. Но среди сокровищ был один драгоценный камень в 

форме раковины. Это был невероятно драгоценный камень. Шанкхачуда украл его и поместил себе на 

голову. Он стал известен как Шанкхачуда - тот, кто носит на своей голове драгоценный камень, который по 

форме напоминает раковину. Камса также не был обыкновенным демоном. Он не был подобен нашим 

Гитлеру или Сталину, или современным политикам. Прабхупада отзывается о политиках нашего времени, 

таких как президент Америки или России. Их лица обычно вставлены в страницах газет и журналов. 

Прабхупада говорил: <Вы никогда не должны смотреть на их изображения, поскольку они большие демоны, 

и в их изображениях содержится демоническая потенция. Если вы смотрите на их изображения, то вы 

лишаетесь всего запаса благочестия>. Камса не был обычным демоном. Он был настолько могущественен, 

что практически завоевал всю вселенную. Он покорил Индру. Он контролировал вселенную, начиная от 

Индралоки до нижних планет. Оставались только Господь Брахма, Господь Шива и Господь Вишну, 

которых он не мог покорить. Все остальные находились под контролем Камсы. Были также другие демоны - 

слуги Камсы. Они также были чрезвычайно могущественными. 

 Одним из них был Шанкхачуда. Когда он встретился с Камсой, они начали сражаться на палицах. Это 

сражение длилось двадцать восемь дней по двадцать четыре часа в сутки до тех пор, пока они не разбили 

свои палицы на куски. Затем они начали колотить друг друга. В конечном итоге, Камса хорошенько ударил 

Шанкхачуду, и этот удар подбросил его в небо более чем на 1000 километров. Когда он упал, это никак не 

повредило его. Затем он ударил Камсу, и это подбросило его в воздух на 100 000 километров. Камса взлетел, 

и упал вниз. Но это не повредило его. Это были очень могущественные демоны. Так или иначе, когда они 

увидели, что не могут победить один другого, то тогда они заключили перемирие. Перед тем, как 

Шанкхачуда пришел во Вриндаван, Нарада Муни посетил Камсу. Он сказал Камсе: <Ты посылаешь всех 

своих друзей-демонов. Но никто из них не возвращается. Я-то знаю, что с ними случается там. Ты помнишь 

о восьмом ребенке? Это Кришна. Он живет во Вриндаване>. Камса послал туда демона Кеши. Демон 

увидел, как Радха и Кришна танцуют вместе. Он вернулся и рассказал об этом Камсе: <Эта девушка 

Радхарани так обворожительна. Ты должен получить Ее в качестве своей жены>. Тогда Камса послал 

Шанкхачуду. И Шанкхачуда пытался похитить Радхарани. Это описано в <Шримад-Бхагаватам>. В 

действительности, подобное описывается в нескольких местах разных книг.

Однажды Джатила привела Радхарани в Сурья-кунду, чтобы поклоняться Богу Солнца. А Кришна хотел 

встретиться с Радхарани. Он переоделись как брахман и взял с Собой друга-брахмана Мадхумангала. Как 

только Джатила с Радхарани прибыли на это место, Джатила сказала: <Можете ли вы, брахмачари, помочь 

нам поклоняться Богу Солнца?> Мадхумангал ответил: <О да, просто дайте мне сто ладу>. Он очень любил 

ладу. Джатила узнала его <Ага! Ты - Мадхумангал, друг Кришны>. Но она не смогла догадаться, что 

Кришна также присутствовал там. Кришна переоделся брахманом и сказал Джатиле: <Не переживайте: Я 

проведу это поклонение для вас. Я знаю все лучшие мантры>. Джатила подумала: <О, это замечательно!> 

Кришна начал Сурья-пуджу, воспевая очень необычные мантры. Эти мантры были двусмысленными. С 

одной стороны их значение относилось к поклонению Богу Солнца, а с другой стороны, - это было 

прославление Шримати Радхарани. Известна одна мантра. Её значение таково: <О заслуживающий 

поклонения Бог Солнца! Я смиренно склоняюсь перед тобой. О движущееся око, которое облетает весь мир, 

пожалуйста, даруй нам богатства своего взгляда. Мы очень бедные люди. Мы приносим свои поклоны 

тебе>. Это один из видов поклонения Богу Солнца. Но у этого есть также и другое значение: <О Радха, 

которой Я поклоняюсь в уединенном месте! О девушка с беспокойными глазами! О Ты, которая беспокоит 

Мое сердце! Пожалуйста, даруй Мне богатство Своего взгляда, искоса с украдкой. О Радха, сияющая словно 

солнце! Я предлагаю Тебе Свои почтительные поклоны>. Джатила не была слишком-то разумна. Она не 

могла понять, о чем была эта молитва. Она лишь немного смогла понять из обоих смыслов. Она сказала 

Мадхумангалу: <Славная мантра! Я проводила Сурья-пуджу много дней на протяжении многих лет, и 

никогда не слышала этой мантры>. Мадхумангал просто рассмеялся: <Что ты знаешь о мантрах? Ты просто 

жена пастуха. Это особая мантра из третьей главы <Каста-Вестали> раздела Вед. Джатила сказала: <О, я 

извиняюсь>. Но ее удивило название этого раздела Вед. Об этом разделе <Каста-Вестали> она никогда 

ничего не слышала. Каста-Вестали - это имя Купидона. <Каста-Вестали шастра> - это книга Купидона о 

любовных играх. Кришна продолжал воспевать подобного рода мантры. Конечно же, Радхарани могла 

понять второе значение этих стихов. Но Джатила не пыталась думать подобным образом. Она пыталась 

уловить там смысл, который относится к поклонению Богу Солнца. В конце концов, Радхарани сказала 

Джатиле: <Это лучшая из Сурья-пудж, которую вы когда либо провели!> Джатила сказала: <О да, конечно, 

это прошло замечательно!> Тогда Мадхумангал сказал ей: <В действительности, эта Сурья-пуджа прошла 

так блистательно, что сто ладду будет не достаточно. Вы должны сделать для нас полный пир. Вы не 

переживайте о моем темнокожем друге. Он не голоден. Я съем также и Его порцию. А Он присмотрит за 

вашей дочерью>. Кришна сказал: <Да-да, нет проблем! Я возьму на Себя эту аскезу. Я не буду есть. Я 

просто посторожу твою невестку до тех пор, пока ты вернешься>.

Джатила счастливо ушла вместе с Мадхумангалом, а Радха и Кришна наслаждались вместе Своими играми. 

В это время появился Шанкхачуда. Он спрятался в рощах и подсматривал. Он уже готов был выпрыгнуть, 

чтобы схватить Радхарани, когда пришла Мукхара. Она была очень разгневана. Она сказала: <О, смотри-ка! 

Вы здесь вновь вместе. Моя внучка подобна древу желаний. А Ты, Кришна, подобен касторовому кусту>. 

Это очень неблагоприятное, дурно пахнущее растение. Кришна вынужден был убежать. Он пробегал как раз 

мимо того места, где находился Шанкхачуда. Мукхара гналась за Кришной. К несчастью, она была 

наполовину слепа. Она увидела кого-то между деревьями и решила: <Это Кришна! Я схвачу Его! Я изобью 

Его!> Но это был Шанкачуда. Она решила атаковать Шанкхачуду. Но когда она приблизилась ближе к тому 

месту, она осознала: <О, это не Кришна! Он чрезмерно большой, чтобы быть Кришной. И у него длинные 

клыки>. Она убежала оттуда. Кришна уже находился где-то там, между деревьями. Шанкхачуда выбежал 

оттуда, схватил Радхарани и стал убегать с Ней. И тут вышли Кришна и Мукхара, и сейчас уже 

умонастроение Мукхары полностью изменилось. Она прославляла теперь Кришну: <О прекрасный юноша 

Кришна! Спаси мою внучку!> Тогда Кришна погнался за Шанкхачудой. Но перед тем, как Он погнался за 

ним, чтобы впечатлить Мукхару, Он закричал громко на Шанкхачуду: <О ты, никчемный демон! Ты - 

оскорбитель Радхарани! Я очень расстроен, что Я не могу прикоснуться к тебе, поскольку, если Я 

прикоснусь к тебе даже на мгновение, ты тотчас же умрешь. Поэтому, как же Я могу коснуться тебя?> Затем 

Он погнался за Шанкхачудой. Он ударил его по голове, и голова Шанкхачуды оторвалась. Кришна взял с 

нее камень, который по форме напоминал раковину, и подарил его Радхарани. Мукхара была так счастлива 

от всего этого, что она позволила Радхарани продолжать находиться в обществе Кришны. Это описание, 

которое дает Шрила Рупа Госвами.

Шанкхачуда олицетворяет очень интересную анартху - тенденцию наслаждать чувства под видом 

преданного служения. Когда мы совершаем наше преданное служение, но при этом чувствуем: <Мне не 

помешала бы машина лучше. Как я могу служить Кришне на этой <Ладе>? Мне нужно <BMW>. Как я могу 
служить в этой старой одежде? Мне нужна очень хорошая одежда>. Когда мы получаем какую-то 

возможность проповедовать противоположному полу, о, мы немедленно готовы к этому. -<Преданные 

говорят, что не следует слишком увлекаться проповедью противоположному полу. Но я ведь просто 

проповедую. Что тут неправильного? Ведь это же проповедь?> Это доставляет нам наслаждение под видом 

преданного служения. В этом случае преданный может, на самом деле, привязаться к удовлетворению 

чувств: мне нужна комната больше, мне нужна кровать удобнее. Иначе как я могу продолжать служить 

Кришне? Это тонкие анартхи. Нужно быть внимательными с этим.

Вопрос не слышно.

Ответ. Это интересный вопрос. В действительности, Камса проник во Вриндаван. Но Пурнамасья его 

заметила. Он шествовал мимо как очень важный могущественный мужчина. Пурнамаси сказала ему: <О, ты 

хочешь быть во Вриндаване? Тогда ты должен научиться смирению>. Она превратила его в маленькую 

девочку гопи и сказала: <Твоей первейшей обязанностью является делать лепешки из коровьего навоза>. 

Пурнамаси присматривала за Камсой. Камса в теле маленькой гопи следовал по пятам за коровами. Как 

только вываливался какой-то навоз, Пурнамаси немедленно толкала ее: <О, хватай быстрее!> Камса был 

вынужден ловить навоз, который был очень горячий и очень ароматный, и лепить из него лепешку. 

Конечно, поскольку Камса был демоном, ему вовсе не нравился навоз. Пурнамаси говорила: <Вон! Хватай 

быстрее вон тот, новый!> Камса несколько мешкал постоянно, а Пурнамаси держала палку и давала ему по 

мягкому месту. Камса вынужден был мчаться и ловить навоз. В конечном итоге, Камса сбежал. И как только 

он пересек границу Вриндавана, он опять обрел тело Камсы. Можно обратить внимание, что Пурнамаси 

чрезвычайно могущественна. Камса очень могущественен, но Пурнамаси - это Йога-майа. Она - верховное 

могущественное божество. Камса ничего не мог поделать с ней.

В действительности, только по милости Пурнамаси человек может посетить Вриндаван. Есть одна история о 

Господе Шиве. Господь Шива наблюдал танец раса и подумал: <Я хотел бы принять участие в этом танце>. 

Но он не мог получить женское тело. Поэтому он начал молиться Пурнамаси. Она даровала ему тело 

женщины. Но он был очень высокой гопи, вокруг его шеи вились змеи, а на волосах находились воды Ганги. 

Он был сильной, мускулистой девушкой. Так или иначе, он присоединился к танцу раса. Все гопи стали 

смотреть на него: <Кто эта гопи?> Они окружили его: <Как тебя зовут?> Он не мог сказать, что он - Господь 

Шива. Он сказал: 

- Мое имя: Я не помню, забыла его.

- А как зовут твоих родителей?

- О, мои родители! Конечно, у меня есть родители! Только что я почему-то забыла их. Не могу никак 

припомнить их имен.

- А из какой ты деревни?

- О да, конечно же! Я отсюда, неподалеку. Но я только что забыла название деревни.

- А что змеи делают у тебя вокруг шеи? 

- О! Это очень хорошие змеи!

- А что это за вода, которая исходит из твоих волос?

- О, это просто доставляет мне прохладу.   

Поскольку Господь Шива был весь измазан пеплом с мест кремаций, они спросили:

- А что это за белая пудра на твоем лице?

- А это? Это последняя мода косметики.

Тогда гопи сказали: <Ты уж слишком что-то странная. Сейчас мы тебя поколотим>. Господь Шива не знал, 

как поступать. Он вновь начал молиться Пурнамаси, и она появилась на этом месте. Она сказала гопи: <Я 

знаю, кто эта девушка. Она очень хорошая девушка. Я знаю, она немного экстраординарна. Но она очень 

хорошая. Пожалуйста, не нужно ее бить>. Гопи сказали: <Хорошо! Мы не будем ее бить. Но мы не хотим 

позволить ей участвовать в танце раса. Она слишком уж странная. Очень странная!> Тогда Пурнамаси 

придумала следующее: <Мы можем видеть, что ты очень странно, крепко сложенная девушка. Поэтому ты 

можешь охранять танец раса. Просто иди и стой в стороне. Если какая-то неквалифицированная личность 

приблизится, останови ее!> Гопи согласились на это. Итак, это высочайшее проявление формы Господа 

Шивы. Он известен как Гопишвара Шива. Ему поклоняются во Вриндаване. Во время танца раса 

Вриндадеви является той, кто собирает билеты, а Гопишвара Шива является тем, кто пропускает на это 

место. Поэтому мы должны получить их милость, чтобы войти во Вриндаван.

Ариштасура

Есть много других демонов, которые также были убиты. Мы поговорим об Ариштасуре. Он  находился в 

теле быка. Он олицетворяет собой различные формы безбожия или ложные религиозные системы. Есть еще 

что сказать  также о Шанкхачуде. Камса узнал о том, что Кришна живет во Вриндаване, и послал Кеши и 

Ариштасуру, чтобы встретиться с Кришной. Придя во Вриндаван, они были поражены красотой Радхи и 

Кришны. Вернувшись обратно, они рекомендовали Камсе жениться на Радхарани. Итак, он послал 

Шанкхачуду, чтобы похитить Ее. Это закончилось провалом. Тогда Камса послал Ариштасуру. Обычно 

демоны находились в обычной человеческой форме и принимали какой-то облик в зависимости от 

обстоятельств. Ариштасура обычно принимал облик быка.

В действительности, Ариштасура описывается следующим. В своей предыдущей жизни он был брахманом. 

Его звали Варантату. Он был учеником Брихаспати. Однако в один прекрасный день он сидел перед своим 

гуру со стопами, направленными вперед. За это Брихаспати проклял его: <Ты сидишь так, как сидят быки, 

поэтому ты станешь быком>. Я видел Шрилу Прабхупаду в нескольких случаях. Вы слышали эту кассету, 

когда Шрила Прабхупада читает джапу? Прабхупада говорит там: <Сядь правильно!> Я был там в это время. 

Один преданный сидел покачиваясь, как сейчас. Прабхупада был очень разочарован и сказал: <Сядь 

правильно!> Этот преданный очень быстро сел правильно.

Так или иначе этот брахман после этого стал быком. Описывается, что в начале он был очень хорошим 

быком, но потом он связался с какими-то демоническими быками и стал демоном. Общение очень важно. 

Как вчера вечером мы проводили киртан. К группе присоединилась небольшая собака черно-белого цвета. 

Она была очень счастлива. Я думаю, что это преданная. В Южной Африке недавно преданные организовали 

фестиваль. Они расселись и проводили киртан. Пришла одна собака, очень похожая на ту, которая была 

недавно вечером здесь. Собака села там. Это были очень хорошие преданные. Когда киртан нарастал, собака 

поднялась на задние ноги и начала танцевать, выписывая круги. Наверное, она воспевала Харе Кришна, но 

только на своем собачьем языке. Затем киртан остановился, собака подошла прямо к преданному, который 

вел киртан и растянулась прямо перед этим преданным, положив свои лапы на его стопы. Он был очень 

удивлен, увидев, кто может стать преданным, если получит должное общение.

Также был один ученик Шьямананды Пандита, которого звали Расикананда. Это было примерно 400 лет 

назад. Он проходил по царству, которым правил один очень жестокий мусульманский правитель. Этот 

мусульманский правитель хотел вышвырнуть его из города. Он следовал за ним прямо по главной улице и 

говорил ему: <Ты не можешь оставаться здесь, уходи!>  И в этот момент на улице появился бешенный слон. 

Мусульмане шли этой дорогой, а слон вышел прямо наперерез. Расикананда остался по середине между 

ними. Этот мусульманский царь тогда обратился к Расикананде: <Ты выставляешь себя таким великим 

преданным Харе Кришна. почему бы ты не попроповедовать этому слону?> Расикананда сказал: <Хорошо, я 

сделаю это>. Он пошел прямо наперерез слону и сказал ему: <Ты в майе! Ты не это тело. Ты вечный слуга 

Кришны>. Слон был поражен. Расикананда проповедовал ему около десяти минут. Он говорил слону: <Ты 

должен предаться Кришне! Оставь свои глупости! Воспевай Харе Кришна!> И тогда этот сумасшедший 

слон приблизился к нему и предложил дандават. Затем он обошел вокруг Расикананды сто раз.  И всю 

дорогу, обходя, он предлагал дандаваты. После этого Расикананда инициировал его. Он назвал его Гопал 

дас. Гопал дас стал очень прославленным преданным. Он проповедовал всем другим слонам. Он приводил 

их с собой, чтобы те взглянули на Расикананду, когда тот посещал это место. Он ходил от двери к двери и 

просил пищу для Расикананды. Поэтому не преуменьшайте значение общения.

Ариштасура был очень большим быком. Он был настолько большим, что облака скользили по его спине. 

Однажды он решил сразиться с быком Господа Шивы, Нанди. Но Нанди испугался и спрятался в пещере. То 

есть он был очень не обычным быком. И вот он приблизился к деревне Вриндаван и начал испражняться, 

причем не благоприятным навозом, а очень дурно пахнущими испражнениями. Тогда Кришна предстал 

перед ним и бросил ему вызов: <Ты считаешь себя очень сильным, но ты низший среди всех живых 

существ!> Затем Кришна издал смешной звук, хлопнув Своей подмышкой. В результате Ариштасура очень 

разгневался. Ариштасура набросился на Кришну, как молния. Но Кришна просто выставил вперед Свою 

руку, остановил его за нос и оттолкнул обратно. Затем Он схватил его за рога и опрокинул наземь. После 

этого Ариштасура поднялся и опять бросился на Кришну. Кришна поймал его за рога и бросил наземь. 

После этого Кришна убил его ударом. Он пнул его один раз, и Ариштасура умер. Но Кришна не прекращал 

бить его. Кришна продолжал его бить опять, опять и опять, до тех пор, пока Ариштасура не превратился в 

моченую тряпку. Нельзя уже было определить, что это такое.

На этом примере мы можем увидеть, что Кришна думает о демонах. В <Бхагавад-гите> Он говорит, что Он 

уничтожает демонов. Он полностью совершенно разрушает их. Это то, что Кришна сделал с Ариштасурой. 

Он продолжал его бить без остановки. Конечно, для Ариштасуры это была великая милость. У Кришны есть 

палица, которая зовется Калмадаки. Он продолжал бить его Своей палицей. Одним взмахом ее Он может 

убить любого, но когда Кришна начинает бить ней демонов, Он бьет их вновь и вновь, до тех пор, пока 

демоны не превращаются в бесформенную массу, и их кровь не покрывает всю палицу. Когда Кришна 

убивает демонов, Он не моет Свою палицу потом. Он оставляет эту кровь на палице, чтобы потом можно 

было увидеть кровь различных демонов на палице. Им Он вспоминает: <Вот эта кровь этого демона. А вот 

эта кровь какого-то другого демона>. Кришне нравится убивать демонов. Так или иначе, Ариштасура 

полностью превратился в бесформенную массу.

Есть пять названий ложных религиозных систем. Это описание взято из <Шримад-Бхагаватам> (7.15.12)

Видхарма - так называемые религиозные принципы, которые противоречат религиозному долгу, 

обязанностям. Это несколько напоминает то, что происходило на битве при Курукшетре.

Абхасадхарма - то есть придуманные религии. Есть некоторые духовные лидеры, которые приезжают из 

Индии, как, например, миссия Рама-Кришны. Это очень знаменитая миссия в Бенгалии. Рама-Кришна 

пытался создать религию для всей вселенной. В один день он вел себя, как будто он был просто хинду. На 

следующий день он вел уже себя как христианин. А на следующий день он выставлял себя мусульманином. 

В какой-то день он вел себя как вегетарианец, а наследующий день ел коров. Иногда он ел свои собственные 

испражнения, поскольку он говорил: <Все это - Брахман>. Это называется абхасадхарма. Абхас - означает 

<отражение или тень>. В Индии движение Рама-Кришны зарабатывает много денег посредством того, что 

они выращивают и продают цыплят. В Бенгалии цыплят называют мурги. Шрила Прабхупада однажды 

придумал драму о миссии Рама-Кришны. Она называлась <Человек из миссии мурги>, то есть <Человек из 

миссии цыплят>. Был один человек, который шел по улице и встретил друга, которого не видел несколько 

недель. Друг его уже стал санньяси. Человек спрашивает своего друга: <Что с тобой случилось? Ты принял 

санньясу?> И друг отвечает: 

- Да, я присоединился к миссии мурги.

- Но как ты отказался от приема в пищу мяса? Ты ведь так любил наслаждаться мясом!

-Нет, нет, нет! В этом нет никаких трудностей, - ответил друг. - Вам  не нужно отказываться от мяса, чтобы 

стать санньяси в миссии мурги.

- Но семья! Как же ты отказался от своей семьи?!

- Нет! Нет никаких трудностей. Никому не нужно оставлять семью, чтобы стать санньяси в миссии мурги.

- А как же насчет спиртного? Ты ведь так наслаждался, попивая водку!

-О нет! Нет никаких проблем. Не нужно оставлять пристрастие к водке, чтобы стать санньяси в миссии 

мурги.

Шрила Прабхупада придумал этот спектакль, показывая, насколько глупы подобные процессы.

Упадхарма - это предрелигиозная система. Истинная цель религии - развитие любви к Богу. Некоторые 

люди не принимают это своей целью, но принимают в качестве цели какие-то моральные принципы. 

Например, в буддизме главным принципом является ахимса, то есть ненасилие. В действительности, у них 

есть лозунг <Ненасилие является высочайшим уровнем дхармы>. Они считают развитие качеств, таких как 

терпение и смирение, высочайшей целью религии. Нет какого-то смысла сосредотачивать внимание на Боге.

Чхаладхарма - это религия, основанная на жонглировании словами. Например, люди иногда пытаются 

проповедовать <Бхагавад-гиту>. Есть примерно шесть или семь сотен версий <Бхагавад-гиты>, но ни одной 

из них не удалось породить хотя бы одного преданного Кришны, до тех пор, пока Шрила Прабхупада не 

представил <Бхагавад-гиту как она есть>. Однажды один человек на Курукшетре организовал большой 

фестиваль <Бхагавад-гиты>, пригласив туда всех известнейших проповедников <Бхагавад-гиты>. Одним из 

приглашенных был Шрила Прабхупада. Он сказал Шриле Прабхупаде: <Свамиджы, есть одна просьба - во 

время своего объяснения не упоминайте имя Кришна>. Это был мошенник и мошенничество. Был один 

человек, который являлся вице-президентом Индии. Он переводил <Бхагавад-гиту>. Когда он переводил 66 

стих 18 главы, где Кришна говорил, что нужно предаться Ему, в своем комментарии он написал: <В 

действительности, не Кришна является тем, кому нужно предаться. Но это вечное нерожденное, вечное, 

пребывающее в Кришне. Это то, что мы называем жонглированием словами.В действительности, мы 

должны принимать писания такими, какими они являются. Прабхупада рассказывал одну историю о 

преданном, который был известен как Арджуна-ачарья. Этот Арджуна-ачарья читал всю <Бхагавад-гиту> 

ежедневно. Но был один стих в ней, с которым он не был согласен. Это 22 стих 9 главы. Кришна говорит: 

<Тем, кто постоянно поклоняются Мне с исключительной преданностью, погруженные в мысленное 

созерцание Моей трансцендентальной формы, Я даю то, чего им не достает, и сохраняю то, что они уже 

имеют>. Санскритский термин, который употребляется, вахами означает <я забочусь и я даю>. Арджуна-

ачарья подумал: <Это должно быть неправильно. Кришна - Верховная Личность Бога. Как же Он может 

лично заботиться и поставлять что-то? Нет, это не должно быть так. Предположительно правильно будет, 

что Кришна является причиной, по которой это происходит>. Поэтому он решил изменить это слово. Он 

вычеркнул слово вахами, вписав в это место каруми. Каруми означает <я являюсь причиной, по которой 

происходит>. Это стало выглядеть так: <Кришна является причиной, по которой преданные получают все 

то, что им не достает>. Арджуна-ачарья был очень бедным человеком. Завершив эту работу, он отправился 

просить пожертвование для своей трапезы. Его жена осталась дома. Полчаса спустя жена услышала, как 

кто-то постучал в дверь. Открыв дверь, она увидела там двух мальчиков. Один мальчик был очень темным, а 

другой был очень светлым. Между Ними на плечах у Них был жердь. На ней посередине висела корзина с 

большим количеством всевозможной пищи. Темнокожий мальчик сказал: <Мы пришли сюда, чтобы отдать 

все это вам. Мы видели, как ваш муж просит подаяние на рынке, и мы хотели принести все это вам. Вы 

можете взять все это и приготовить для него>. Естественно жена очень обрадовалась, получив все это. Она 

сказала: <Заходите, присаживайтесь, я сейчас приготовлю все это. Мы примем трапезу все вместе>. Но 

темнокожий мальчик сказал: <Нет, нет, нет. Мы не останемся здесь, поскольку скоро вернется твой супруг>. 

Жена сказала: <Да, конечно, он очень обрадуется>. Но темнокожий мальчик сказал: <Нет, я не хочу 

встречаться с твоим мужем>. Затем Он повернулся и показал Свою спину, на которой были шрамы. Он 

сказал: <Это сделал твой супруг. Я нахожу эту пищу, приношу и отдаю ее, а он нападает на Меня и ранит 

Мою спину. Поэтому Я не останусь здесь. Я лучше уйду!> Жена сказала: <Нет! Это не возможно! Как мой 

супруг мог сделать это?> Так или иначе, мальчики ушли. Чуть позднее вернулся Арджуна-ачарья. К 

несчастью, ему не пожертвовали никакой пищи. Он сказал своей жене: <Все идет к тому, что нам придется 

поститься сегодня. Затем он увидел, что она готовит большой пир. Он спросил: <Откуда ты взяла все это?> 

Жена ответила: <Ты знаешь, приходили два мальчика, темнокожий и светлокожий. Ты встретился с Ними на 

рынке. Они предложили отдать всю эту пищу, а ты ранил того темнокожего мальчика>. Арджуна-ачарья 

был в смущении. Он сказал: <Нет. Я вообще никогда не делал ничего подобного>. Так или иначе, он 

попытался прояснить, что же на самом деле случилось. Когда он обдумывал случившееся, его взгляд упал 

на страницу <Бхагавад-гиты>. Он обратил внимание на слово, которое он вычеркнул, вахами. Тут он понял, 

что <Бхагавад-гита> является непосредственно телом Кришны: <Я вычеркнул одно слово, поэтому, в 

действительности, я нанес повреждения телу Господа>. Он начал очень сокрушаться. Он осознал: <Моя 

жена - такая великая преданная. Кришна лично принес эти вещи для нее. Но я такой глупец! Я доставил 

боль Кришне>. Тогда он решил сделать одну очень хорошую вещь. Он предложил дандаваты своей жене и 

взял пыль с ее лотосных стоп. Затем он выбежал и побежал в город. Он танцевал и воспевал: <Вахами! 

Вахами! Вахами! Кришна лично приносит все необходимое для Своих преданных>. Мы можем понять из 

этого описания, что Господь является Личностью. Если мы изменяем слова писаний, если мы изменяем 

значения слов писаний, то тогда мы перечим Кришне. Это так же, как будто мы выкручиваем части Его 

тела. Такова чхаладхарма. 

Парадхарма - это принципы, которым вы не готовы следовать. Мы можем видеть это в <Бхагавад-гите>. 

Арджуна был кшатрием, но он решил действовать как брахман. Он подумал: <Я хочу стать санньяси>. Но 

мы знаем, что Кришна очень сильно проповедовал против этой идеи. Быть брахманом замечательно, но если 

вы не брахман, то тогда вам не следует имитировать действия брахмана. Поскольку тогда можно упасть. 

Поэтому мы должны внимательно избегать попыток занять положение в духовной жизни, которое мы не 

готовы занять. Если вернуться на 20-25 лет назад, многие юные брахмачари стремились принять санньясу. 

Некоторым из них Прабхупада позволил ее принять. Некоторым из них было 21-22 года. Они были молодые 

юноши, в основном, но пытались быть санньяси. К несчастью, в большинстве случаев это не сработало. 

Если, к примеру, взять сестру Шрилы Прабхупады, ее муж не был преданным. Скорее он был не лучше 

демона. Но, так или иначе, он позволял ей практиковать сознание Кришны. Иногда она начинала думать: 

<Поскольку мой муж - непреданный, может мне лучше развестись с ним?>. Но следует быть очень 

осторожными с этим. Если женщина остается вообще без мужа, возможно, это будет хуже, чем если у нее 

плохой муж. Иногда Шрила Прабхупада цитировал поговорку: <Лучше иметь слепого дядю, чем вообще 

быть без дяди>. Если ваш муж или жена не являются преданными, то подумайте тщательно, прежде чем 

развестись. Конечно, если они не являются невыносимыми демонами. Иначе лучше потерпеть. Мы должны 

быть очень внимательными с подобными вещами. 

Я хотел бы еще обратить внимание на один момент, связанный с Ариштасурой. Мы уже упоминали, что он 

был хорошим быком, но начал общаться с демоничными быками. Мы должны знать, что общение очень 

могущественно. Благодаря хорошему общению практически каждый может стать преданным. Мы видим 

различных людей во всем мире, которые становятся преданными. Несколько лет назад один наш преданных 

из Америки путешествовал, распространяя книги. Он занимался путешествующей санкиртаной. Он был из 

штата Мичиган. На фургоне его машины было написано <Мичиган>. Он поехал в другую часть Америки. 

Однажды он распространял книги в каком-то городе. Случилось так, что в этом городе как раз ограбили 

банк. Грабители ехали на машине, которая была в точности такой, какая была у преданных. Даже на 

фургоне той машины также было написано <Мичиган>. Примерно в полночь того дня преданные 

проснулись. Прямо над их головами летало примерно 3 вертолета. И примерно 20 полицейских машин и 40 

полицейских с автоматами окружило их фургон. Преданные не могли понять, что случилось. Глава 

полицейских, высотой примерно два метра и шириной примерно два метров в плечах, вышел вперед. Он 

сказал преданным: <Мы знаем, кто вы такие. Вы ограбили банк>. Преданные ответили: <Нет, это были не 

мы. Мы из Харе Кришна. Мы распространяем книги>. Человек сказал: 

- Что? Харе Кришна?

- Да-да-да. Взгляните на наши книги.

Этот огромный полицейский смотрел на книгу, потом смотрел на преданных: <Харе Кришна?> Преданные 

дали ему еще одну книгу. Он опять смотрел: <Харе Кришна?> Тогда он подошел к лидеру санкиртаны. Он 

находился примерно в шести дюймах от его лица. Полицейский тогда сказал преданным: <Вся слава Шриле 

Прабхупаде!> Он был преданным из нама-хатты.

Не преуменьшайте важность общения! Первая вещь, которую нужно помнить в нашей практике сознания 

Кришны: если мы хотим избавиться от анартх, тогда мы должны общаться с преданными. В 

действительности, мы должны общаться с чистыми преданными, тогда мы будем затронуты их влиянием. 

Возможно, у нас есть множество анартх и заблуждений, но вследствие этого чистого общения с ними наше 

сердце очистится. 

