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Автор книги — американец Чарльз Сван, которого Бабаджи нарек духовным именем Радхе Шиам (одно из имен Господа Кришны).
Ч. Сван родился в 1928 г. в Айове, США. Получив диплом историка и политолога в университете Небраски, 3 года преподавал историю и английский в пресвитерианской миссионерской школе в Тегеране. В 1957 г. закончил юридический факультет Мичиганского университета и поступил на службу в Государственный департамент США.
1 декабря 1979 г. Ч. Сван вышел на пенсию. В начале 1980 г. Ч. Сван находился в Индии, занимаясь созданием консультационной фирмы. Во Вриндаване он повстречался с Хайдакхан Баба — Бабаджи. Вскоре Ч. Сван оставил службу, продал свой дом в Вашингтоне и последующие пять лет провел в ашраме Бабаджи в предгорьях Гималаев.
В 1991 г. Ч. Сван приехал в Россию и поселился в Воронеже. Совместно с Международной ассоциацией «Мир через Культуру» он создает общину, которая будет заниматься сельским хозяйством, основываясь на идеях Бабаджи о гармонии с природой и бескорыстном служении людям.
Ч. Сван является также автором предисловия и составителем книги «Учение Бабаджи».
«Подчиняюсь Тебе, Господи. Ты мое убежище, Ты  один моя мать, мой отец, мое все, Ты один мой  Бог в мире и в священных писаниях. Слава, слава, о  король мудрецов, устраняющий боль Своих преданных!»
         Из аарати Хайдакхана

ГЛАВА 1. Мы встречаемся с Хайдакхан Баба

21 февраля 1980 г. Маргарет встретила меня в Нью-Дели. Она настояла на том, чтобы мы уже на следующее утро отправились к Бабаджи, хотя меня ожидали деловые встречи в Министерстве иностранных дел Индии. Мы взяли машину с водителем, и два с половиной часа добиралась до Вриндавана в ашрам Бабаджи.

— Мы ехали по пустынным равнинам центральной Индии, встречая на автостраде разнообразные виды транспорта, которые напоминали нам о тысячелетней истории существования человечества. Мы обгоняли автомобили, грузовики, переполненные автобусы, двухколесные повозки с впряженными лошадьми или волами, верблюдов, нагруженных слонов. По обочине дороги шли сотни людей и несли на себе все, начиная с детей и заканчивая связками дров и сосудами с водой. Это было медленное путешествие по прекрасной местности, знакомое мне по другим поездкам в страны третьего мира в течение моей только что завершившейся карьеры в Государственном департаменте в Вашингтоне.

— Единственное, что удивляло меня в этом путешествии, это поведение Маргарет. В США Маргарет была юристом и преподавала юриспруденцию. Ее неиссякаемая энергия была постоянно направлена на решение проблем тех, кто находился в сфере ее деятельности. К моему изумлению, на протяжении почти всего пути Маргарет, одетая в сари, спокойно сидела на заднем сиденье машины, повторяя мантру, перебирая пальцами бусинки своей малы и время от времени показывая мне вечные красоты пейзажа Индии. Семь недель, проведенные Маргарет в Индии с Бабаджи, заметно ее изменили.

Въехав во Вриндаван, наш водитель медленно и осторожно вел машину по многолюдным узким улочкам древнего города, местам детства великого Господа Кришны. Потоки людей, рикши, тележки, повозки, коровы и свиньи останавливались, чтобы дать возможность нашей машине продвигаться по обдуваемой ветрами узкой дороге. Наконец, наш водитель припарковал машину, и Маргарет повела меня к двери в ашрам.

Мы оставили обувь на крыльце у входа рядом с сотнями пар туфель и сандалей и вошли в ашрам Бабаджи. В храме, занимающем две трети первого этажа ашрама, было приблизительно четыреста приверженцев Бабаджи, которые сидели скрестив ноги на полу и пели под аккомпанимент фисгармонии, барабанов и колокольчиков. Мы встали в длинную очередь, чтобы подойти к Бабаджи, который сидел в позе йоги на асане. Он благословлял Своих преданных, принимал от них дары — гирлянды цветов, сладости, орехи, фрукты, и Сам раздавал подарки. У нас тоже были подарки для Бабаджи. Маргарет привезла Ему из Финляндии композицию из сердец, а я — медальон в форме сердца, стоивший мне 300 долларов в Париже и еще 100 — на таможне в Бомбее.

Через пятнадцать минут мы приблизились к Бабаджи и мне представилась возможность увидеть, как люди вставали перед Ним на колени и дотрагивались до Его ступней, вручали Ему подарок или просто приподнимались, чтобы Он, благословляя, коснулся их. Когда подошла моя очередь, я почувствовал себя неловко, вставая перед Ним на колени и касаясь лбом пола, но все же совершил пранам и посмотрел на Него. Бабаджи оказался старше, чем на фотографиях, которые я ранее видел, — ему было за тридцать. Он внимательно посмотрел мне в глаза, когда я протянул Ему коробочку с медальоном и цепочкой. Бабаджи взял мой подарок, повертел его недоуменно в руках и вернул мне. Я открыл коробочку и дал ее Бабаджи. Он небрежно взглянул на мой подарок, явно менее впечатленный этой вещью, чем я, и вручил ее Своим преданным, которые держали те вещи, которые Бабаджи не раздавал сразу же верующим в храме.

Я встал и собирался уходить, когда Бабаджи сделал мне знак, чтобы я сел справа от Него. Итак, я сел на пол скрестив ноги и в течение пяти или десяти минут наблюдал за Бабаджи. Он сидел спокойно, подняв руки для благословения. Некоторых приверженцев Он приветствовал на хинди и, благословляя, прикасался к ним. С игривой улыбкой Он бросал яблоки, апельсины и сладости в подолы женщинам и детям, сидящим прямо перед Ним. Вокруг Бабаджи постоянно была суета, и все же при этом царила атмосфера спокойствия и безмятежности. Я улыбнулся про себя и мысленно задал себе вопрос: «Это ли Бог на Земле?»

Через несколько минут ко мне подошел усатый индус, стоявший слева от Бабаджи, и сказал, что Он велел отвести меня к Свамиджи, который смог бы ответить на мои вопросы по-английски. Я удивился — неужели Бабаджи прочел мои мысли, что, как говорили, Он умел делать. Мы пробрались через толпу к отдаленному углу, где Свами Факирананд, 70-летний последователь Бабаджи, управляющий Его ашрамом в Хайдакхане, продавал литературу об этом святом на английском и хинди. Мы поговорили несколько минут о Бабаджи как о физическом воплощении священного Господа Шивы, затем Свами позвали куда-то. Я встал в углу вдали от Бабаджи и наблюдал за столь чуждой для меня сценой, к которой не могли меня подготовить даже многочисленные путешествия.

Вскоре я увидел, что Бабаджи кого-то подзывает. Человек, стоявший рядом со мной, сказал, что Бабаджи обращается ко мне, поэтому я вновь стал пробираться через толпу, ощущая, как четыре сотни пар глаз смотрят на меня. Когда я встал на колени перед Бабаджи, Он открыл коробку, достал из нее две большие конфеты и положил их мне в правую руку. Я сел у Его ног, ел конфеты и смотрел Ему в лицо. Он был полон доброты и любви, какой, казалось, мне ни у кого не приходилось видеть. Он буквально излучал любовь, подобно измеримой энергии. Вдруг Бабаджи стал приподниматься. Он наклонился вперед, положил обе руки мне на спину, встал на ноги, а затем поспешил сквозь толпу и вышел из храма. Было время обеда.

Маргарет и ее американские и европейские друзья подошли ко мне со словами, что Бабаджи оказал мне великую честь и гостеприимство и что Он благословил меня сверх меры. Я не знал, как Бабаджи обычно встречает незнакомцев, но мое сознание и мое тело долго хранили «заряд» Его благословения. Даже при том смущении, которое я испытывал, погружаясь в незнакомую мне культуру, я почувствовал, что Бабаджи призывает меня Своей волей.

В полдень мы обедали в храме, сидя на полу в характерной для ашрама позе — скрестив ноги. Перед каждым стояла тарелка из листьев. Преданные Бабаджи раскладывали из дымящихся котлов рис, чечевицу, овощи, поджаренный хлеб (чапати), сладости и подавали нам чай в железных кружках. Пищу (ее называли прасад) сначала подносили Бабаджи, и Он освящал ее. Ели мы руками. Во время обеда Бабаджи вернулся в храм, остановился около меня и спросил, как мое имя.

После прасада наступало время отдыха и хозяйственной деятельности до дневного даршана и вечерней аарати. Мы с Маргарет отправились в дом для приезжих и перед тем, как вернуться к Бабаджи, совершили омовение.

Вриндаван — это город, где Господь Кришна, великое воплощение Божественного в облике Господа Вишну, центральное действующее лицо индийского эпоса «Махабхарата», провел свое детство. В священных рукописях утверждается, что это было около 6700 лет назад, однако многие историки считают, что Господь Кришна жил во Вриндаване значительно позже. Археологические находки последних лет подтверждают скорее традиционную датировку. Независимо от точности хронологии, Вриндаван — старинный город, и его узкие, обдуваемые ветрами многолюдные улицы, хотя и покрыты в настоящее время асфальтом, больше благоприятствуют паломникам и туристам в их духовных исканиях, чем суматошные, агрессивные торговые города Индии. Вриндаван славится своими молочными продуктами. Множество уличных ларьков и магазинчиков торгуют вкусным горячим молоком и чаем с молоком, там же мы покупали молочный сахар, чтобы угощать Бабаджи. На улице у многочисленных храмов торговцы предлагали гирлянды из цветов, по рупии за каждую для подношения богам на вечерней службе. На улицах бурлила жизнь — мимо нас проносились покупатели, торговцы, бродяги, рикши, велосипеды, конные упряжки, повозки с впряженными волами, машины и коровы, свиньи и поросята. Когда наступал вечер, тысячи храмов наполняли Вриндаван звоном колоколов и гонгов и дивным запахом фимиама.

Ашрам Бабаджи был полон, и снова люди стояли в длинной очереди, чтобы с благоговением коснуться Его ног и предложить свои подарки и самих себя под звуки «Ом Намах Шивая», распеваемой на несколько голосов. Этим вечером, после аарати, когда я поднес цветы Бабаджи и встал перед Ним на колени, Он повесил цветочную гирлянду мне на шею. Возвращаясь на свое место, я остановился в плохо освещенном углу слева за спиной Бабаджи, чтобы поговорить с индусом. Я отвел глаза от своего собеседника, взглянул на Бабаджи и увидел, как Он ровно на секунду повернул голову влево, и посмотрел через плечо на меня. И сразу же, даже не успев Ему улыбнуться, я заметил, что мимо колонны над протянутыми руками трех или четырех Его преданных летит апельсин. Брошенный сбоку левой рукой, апельсин попал мне прямо в грудь, заставив меня подумать: «Кто еще, если не Бог, может сделать такой бросок?» Бабаджи засмеялся и повернулся к Своим преданным.

В течение двух дней мы с Маргарет были охвачены восторгом и радостью от пребывания с Бабаджи. Мы проводили в храме долгое время, купаясь в волнах любви, мира и радости, исходящие от Бабаджи и Его приверженцев. Мы беседовали со многими преданными из различных областей Индии, Европы и Северной Америки, слушали их рассказы о Бабаджи.

Два дня спустя мы с Маргарет отправились по делам в Дели, а затем вернулись во Вриндаван. Мы приехали поздно вечером, служба закончилась, храм был почти пуст и слабо освещен. Мы испугались, что упустили Бабаджи, который собирался уехать в Бомбей. Однако Бабаджи вышел из темноты храма и через переводчиков предложил нам с Маргарет присоединиться к Свамиджи и группе приверженцев, в основном западных, которые собирались совершить путешествие в Хайдакхан.

Всю ночь мы ехали по узкоколейке в Хайдакхан к предгорьям Гималаев. Рикши доставили нас через многолюдные торговые улицы к скромному магазинчику Трилока Сингха, торговца пшеном и овощами, верного последователя Бабаджи. Затем мы отправились на джипе к так называемому «месту запруды». Когда джип вез нас по горной дороге над рекой, я был потрясен красотой местности. Холмы были покрыты деревьями, в основном соснами. На некоторых склонах холмов крестьяне расчистили террасы, которые в сезон зеленели всходами кукурузы, пшеницы и овощей. По краям террас стояли каменные дома с красными крышами и загоны для скота. Внизу в широкой долине, покрытой камнями, спокойно текла река. С июля по сентябрь в период муссонов тихая речка превращалась в ревущего демона, и связь между долиной Хайдакхана и равниной прерывалась.

В середине 70-х гг. правительство Индии решило построить плотину рядом с устьем «реки Бабаджи» — Гаутама Гаити (это река, которая течет от ашрама Бабаджи в Хайдакхане), чтобы снабдить водой равнинные города и фермы. К месту плотины на радость фермерам проложили дорогу. Но несмотря на то, что были проведены подготовительные работы и премьер-министр Индира Ганди поддержала проект, плотина так и не была возведена. Возможно, инженеры сочли, что скала в этом месте недостаточно прочная и не сможет поддерживать плотину, а резервуары под действием муссонов быстро заполнятся глиной. Как бы там ни было, проект принес пользу — в долине появился транспорт, построили чайные, где путешественники и местные жители могли посидеть в ожидании редких рейсовых автобусов.

Наш джип остановился возле запруды, и мы вышли, чтобы пройти пешком оставшиеся три или четыре мили до устья реки к Хайдакхану. Крестьяне несли наш багаж за десять рупий (один доллар). Цену установил Бабаджи, чтобы обеспечить местным жителям постоянные доходы и лишить их возможности обманывать наивных иностранцев, которые заплатили бы столько, сколько с них спросят. По дороге нам встречались жители долины, спешившие на автобус, на нас лаяли собаки, а когда мы приближались к домам на склонах холмов, ребятишки выбегали с криками: «Бхоле Баба ки джай!» (1). Несмотря на всю странность пейзажа и окружающей обстановки, меня преследовало чувство, что я возвращаюсь домой.

Недалеко от ашрама над рекой возвышается гора, известная здесь как Кайласа. Согласно легенде, Бог Шива привел сюда Свою супругу Сати, и она купалась в устье реки, где есть небольшой остров. Вершина горы Кайласа и пещера у ее подножья ассоциируются с тысячелетним тапасом (аскезой) Господа Шивы на благо всего человечества. Теперь здесь находится оранжевая скульптура Шри Ханумана — божества (2) в образе обезьяны, явившегося на землю служить Господу Раме и Его супруге Сите. Скульптура стоит на острове, приветствуя и благословляя путешественников и паломников.

Меня смутило количество богов и священных фигур, которым я был «представлен» в культуре индуизма, и я спросил, как мне следует воспринимать Ханумана. Тогда я узнал (и многократно слышал об этом впоследствии), что несмотря на сотни определенных, легендарных богов, богинь и демонов в культуре и религии индуизма, священные книги и мыслители индуизма утверждают, что «Бог один, второго нет». Множество богов и богинь появляется в результате стремления человека облечь в форму различные аспекты единого, бесформенного Бога, персонифицировать законы, которые заставляют Вселенную функционировать в гармонии, и принципы, лежащие в основе творения, сохранения и разрушения (или очищения) Вселенной. Верующие поклоняются Богу в том образе или в тех ипостасях, которые представляются им наиболее привлекательными. И если человек истинно уверует, Божественное явится ему в тех формах, которым он поклоняется и встречи с которыми ждет. Хануман, известный своей силой, сердечной преданностью и служением Богу (в форме Рамы) — один из самых почитаемых богов Индии. Хануман является также любимым богом Бабаджи и Его приверженцев.

Наше путешествие по долине закончилось восхождением на так называемые «108 ступеней». (На самом деле ступенек от устья реки до сада при храме в ашраме несколько больше, однако это число имеет в индуизме символическое значение). Возле верхних ступеней стоит одноэтажное здание, в котором расположена контора и комната Свами Факирананда е окнами на лестницу. С другой стороны находится небольшое помещение, где ночевал и принимал посетителей Бабаджи. Снаружи к Его комнате прилегает терраса из бетона, рядом с которой растет старинное дерево пипал. Там же сделано священное углубление для костра, где Бабаджи, когда Он приезжал к Хайдакхан, руководил церемонией возжигания огня на рассвете. С террасы, затененной священным деревом, открывается вид на маленькую деревушку.

Мы с Маргарет провели десять дней в Хайдакхане, живя простой жизнью и следуя тому распорядку дня, который установил Бабаджи. Мы вставали в 4 часа утра и шли на речку купаться. В предрассветные часы вода была около 40 градусов по Фаренгейту. Затем до начала многочасовой службы аарати на рассвете у нас было около часа на медитацию и чашку горячего чая. В ашраме обычно не завтракали, считалось, что вполне достаточно принимать пищу один раз в день — в полдень. Однако Бабаджи иногда устраивал ужины и чаепития, часто угощал фруктами, орехами и сладостями, поэтому ни у кого не возникало чувства голода. Последователи Бабаджи с Запада обычно завтракали. Они покупали сыр, хлопья и молоко или пили чай в деревенской чайной. Затем все отправлялись на работу.

Шри Бабаджи учил нас, что работа, осуществляемая без личных, эгоистических побуждений, как бескорыстное служение в гармонии с Творением, — это высшая форма богослужения.

Труд также очищает верующего, трансформирует внутреннюю негативность и враждебность и открывают возможность для духовного роста. Это карма-йога. Поэтому мы работали и утром, и днем, расширяя террасу на правом берегу Гаутама Ганга, где уже были возведены четыре маленьких храма и строились еще два. Женщины и мужчины кирками и лопатами укрепляли склоны холма, возили землю на тачках или использовали лотки, которые индийские рабочие носят на голове. «Передвижение» горы с помощью этих простых инструментов кажется невозможным, но прогресс был заметен каждую неделю, даже каждый день. Терпение — это одна из добродетелей, которым учил Бабаджи.

В полдень мы заканчивали работу, купались в реке и садились обедать на бетонной террасе у кухни ашрама. После получасового отдыха мы должны были продолжать работу почти до заката солнца. Затем, приняв душ, мы шли на вечернюю аарати. После службы работавшие на кухне подавали ужин, — в основном остатки от обеденного прасада, лишь изредка что-нибудь специально приготовленное для вечера. По законам ашрама свет не должен был гореть после 10 часов вечера, но после ужина мы часто беседовали, пока усталость не брала верх.

...Маргарет появилась в моем доме в Вашингтоне в конце октября 1978 г. вскоре после скоропостижной смерти от укуса пчелы моей жены Джекки. Маргарет в это время преподавала трансцендентальную медитацию, она искала работу и жилье. В то время я сотрудничал с группой Государственного департамента, участвовавшей в переговорах о строительстве нового здания для Американского посольства в Москве. Мне нужен был человек, который присмотрел бы за моим домом, пока я путешествовал. К тому времени, когда мои поездки закончились, я пришел к выводу, что Маргарет так очаровательна и так нужна мне, что я предложил ей выйти за меня замуж. Она не сказала мне «Да», но осталась в доме. Маргарет, как Джекки и я, читала книгу Парамахансы Йогананды «Автобиография йога» и была восхищена рассказами о махаватаре Бабаджи. Узнав летом 1979 г. о том, что Бабаджи находится в Хайдакхане, Маргарет в январе 1980 г. решила отправиться вместе с Леонардом Орром и группой американцев, занимавшихся особой практикой дыхания для обновления и очищения (rebirthes), на встречу с Ним. Я помог ей организовать поездку. Маргарет собиралась совершить со мной деловое путешествие по Европе и Израилю, чтобы проверить возможности создания международной консультационной фирмы. Однако когда я приехал в Лондон, чтобы встретиться с Маргарет, которая должна была вернуться из Хайдакхана, вместо нее я обнаружил два письма. Она писала, что единственное, чего бы она желала, — это провести оставшуюся жизнь возле Бабаджи, — словом, спасибо за все. После бессонной ночи, я продлил маршрут своего следования от Тель-Авива до Нью-Дели и отправил телеграмму о необходимости деловой встречи в Министерстве иностранных дел Индии. Таким образом получилось, что я встретил Бабаджи раньше, чем предполагал мой знак зодиака Козерог.

В Нью-Дели, во Вриндаване и на протяжении десяти дней в Хайдакхане я пытался заговаривать с Маргарет о возвращении в США и о свадьбе, но она была непреклонна в своем желании остаться с Бабаджи. Меня все сильнее беспокоила необходимость продолжить разработки по созданию консультационной фирмы, и я, наконец, отправился в США. Маргарет поехала провожать меня в Нью-Дели, но возвратиться со мной в Америку не захотела.

В Вашингтоне я начал работу над сообщением для моих будущих клиентов о результатах поездки, но у меня ничего не выходило. Я безрезультатно просиживал за письменным столом целый день, затем вставал и уходил, огорченный и озабоченный. По утрам и вечерам я читал службу аарати Хайдакхана и обычно заканчивал молитвы со слезами на глазах и в смятении. Я не мог понять, что со мной происходит. Спустя десять дней слова потекли рекой, и еще через десять дней доклад был готов и разослан клиентам.

У меня оставался контракт с моей бывшей фирмой, и я сел за письменный стол, чтобы закончить проект. И снова меня ожидал подобный процесс «ничегонеделания» с последующим взрывом работоспособности.

Маргарет позвонила мне из Индии и сообщила, что Бабаджи, вернувшись в Хайдакхан, первым делом спросил: «Почему твой друг уехал без Моего разрешения?». Через несколько дней Бабаджи отправил Маргарет из ашрама (уже в третий раз за трехмесячный срок ее пребывания там) со словами: «Поезжай к себе домой». Маргарет считала, что ее дом рядом с Бабаджи, поэтому она уехала в другой ашрам.

Я был так огорчен, так неудовлетворен своими отношениями и с Маргарет, и с Бабаджи, что через шесть недель после моего возвращения из Индии вновь оказался на борту самолета по пути в Нью-Дели и Хайдакхан.

Когда я поднялся вверх по 108 ступеням, Маргарет стояла в дверях конторы Свама Факирананда и чистила ковер. Я так поспешно улетел из Вашингтона, что не успел отправить телеграмму. Маргарет чуть было не упала от удивления, но быстро пришла в себя и сказала, что Бабаджи совершает даршан у храма и что мне надо помыться перед тем, как пойти к Нему.

Шри Бабаджи сидел на Своем асане в помещении с тремя стенами. Одной стены не было, с этой стороны виднелся храм, в которой помещалась статуя Старого Хайдакхан Баба. Бабаджи разговаривал с индусом, поэтому я встал на колени, дотронулся до Его ступней и сел. Бабаджи повернулся ко мне и спросил: «Почему ты покинул ашрам без Моего разрешения?» (Впоследствии я узнал, что оставаться в ашраме и покидать его можно было лишь с разрешения Бабаджи). Я ответил, что мне нужно было заняться новой работой, и рассказал ему, как шли дела и почему я вернулся. Даршан продолжался еще несколько минут, затем Бабаджи отвел меня к лестнице, ведущей к комнате для гостей в самом большом здании ашрама. Он сказал Своим приверженцам, чтобы они приготовили комнату, и мы отнесли мой багаж наверх.

Когда я снова спустился вниз, все уже обедали. Маргарет хотела сесть в стороне от меня, но Бабаджи подошел к нам, сказал тому, кто сидел между нами, чтобы он отодвинулся, и посадил нас рядом. Он сказал мне: «Она может жить у тебя в комнате, если ты хочешь», и ушел. Маргарет испугалась и рассердилась, потому что по правилам ашрама мужчины и женщины не могли находиться ночью в одной комнате. Маргарет еще не успела мне сказать о том, что я не должен просить ее жить со мной в комнате, когда Бабаджи вернулся и сказал: «Ты можешь жениться на ней, если хочешь». Затем Он удалился в комнату и съел несколько кусочков предложенной ему пищи. Велико было возмущение Маргарет, но несмотря на это, она признала, что подчинила свою волю Его и не может не выполнить Его приказаний. Но как юрист она заметила, что в обоих высказываниях Бабаджи все же оставил право выбора за мной, и начала уверять меня, что я не должен злоупотреблять этим.

Бабаджи целую неделю играл с нами в эту игру. Мы действительно жили в одной комнате, мы вместе ели, вместе работали, вместе разговаривали с Бабаджи. Однажды в храме, когда мы встали на колени перед Бабаджи, Он взял наши правые руки в свою, сжал их вместе и, смеясь, сказал по-английски: «Вы поженились. Вы поженились», а затем быстро удалился, оставив нас размышлять в недоумении, насколько серьезен Он был. Он знал, что «бросает» людей в ситуации, чтобы проверить их и помочь им вырасти в решении проблем и осуществлении желаний, но может быть, Он действительно хотел нашей женитьбы. Поэтому мы стали спрашивать Бабаджи, был ли этот брак Его волей или это было лишь моим желанием, которое Бабаджи стремился осуществить. Когда Маргарет задала однажды Ему этот вопрос, Он ответил, что поддерживает мое желание. Когда же я спросил Его в другой раз, то получил уклончивый ответ.

Спустя несколько дней я согласился с Маргарет, что у меня нет никакого желания жениться на женщине, которая не хочет выходить замуж. Я пошел к Бабаджи, чтобы сказать Ему об этом. Я встал перед Ним на колени, дотронулся до Его ступней и поднял голову, чтобы начать говорить, а Бабаджи быстро удалился. Поскольку Он перестал упоминать о женитьбе, мы решили, что если Бабаджи еще раз спросит об этом, я скажу Ему, что свадьбы не будет.

По возвращении в Хайдакхан у меня было сильное расстройство желудка, и Шри Бабаджи посоветовал мне отдохнуть. Однажды днем через неделю после моего приезда, я задремал и проснулся от звона колоколов, которые приветствовали возвращавшихся с работы ашрамитов. Я услышал смех Бабаджи, и меня потянуло к Нему. Он сидел у стены Своей комнаты в окружении преданных. Была там и Маргарет. Я встал перед Ним на колени, и когда я поднимался, Бабаджи спросил: «Что ты хочешь Мне сказать?» Мысли мои еще дремали, мне нечего было ответить, и с моих губ слетело только: «Мы хотим исполнить Твою волю». Бабаджи ответил: «Моя воля — чтобы вы поженились». И без излишней суматохи Бабаджи поженил нас на месте — буквально связал наши руки, отправил нас в храм, чтобы мы совершили правам, приготовил кольца, и велел устроить на следующий день свадебное пиршество.

Наутро мне сделали мундан — полностью побрили голову, сбрили усы. Бабаджи иногда рекомендовал мундан для исцеления или для восхождения на новую ступень в духовном развитии (как отказ человека от привязанности к привычным ценностям). Мундан может быть символом подчинения ученика его гуру. Я думаю, что мною руководило последнее, когда я пришел к Моти Бхавагану — парикмахеру ашрама.

Во второй половине дня мы с Маргарет оказались в саду, где Бабаджи руководил вечерней работой. Он подвел нас к срубленному дереву и усадил так, чтобы мы могли смотреть на долину. Несколько дней тому назад Бабаджи дал Маргарет имя Сита Рами. Рама был первой из великих человеческих форм Божественного, а Сита была Его женой, настолько преданной Господу Раме, что до сих пор служит примером женственности для индийских девушек. Имя Сита Рами соединяет в себе мужскую и женскую энергию и соответствующие аспекты Бога.

Бабаджи спросил, есть ли у меня еще желания. Я засмеялся и сказал, что теперь, когда у меня новая жена и я совершил мундан, мне хотелось бы иметь новое имя. Не задумываясь, Бабаджи назвал меня Радхе Шиамом. Один преданный объяснил мне, что Шиам — это одно из многочисленных имен Господа Кришны, а Радхе была самой верной Его последовательницей. Итак, Бабаджи дал нам обоим могущественные имена, соединяющие в себе мужское и женское божественное начало.

После свадьбы мы провели в ашраме около недели. Бабаджи благословлял нас многократно, так что у нас просто кружилась голова. Мы чувствовали себя, словно в раю. Мы были созданы друг для друга на небесах. Боги улыбались нашему союзу, даже птицы в долине радовались нашему счастью. Бабаджи никогда не видел более совершенной пары. Мы стали думать о том, что Он серьезно относился к нашему браку.

В начале мая Бабаджи отправил нас обратно в Америку. Мы спросили, когда нам можно вернуться в Хайдакхан. Он назвал сумму (три или четыре лакши рупий или 50 000 долларов в то время), которую мы должны были прислать для возведения трех храмов на правом берегу реки. Если мы пришлем деньги, мы можем вернуться, «если пожелаем».

Когда мы покидали ашрам, Бабаджи сказал нам, что наши имена, повторяемые вместе — «Сита Рама, Радхе Шиам» составляют мантру. Спускаясь по 108 ступенькам лестницы из ашрама к устью реки, мы услышали Его последние слова: «Будьте счастливы, дети!»

По случайному совпадению или нет, все, что мы намеревались сделать в Америке, прошло хорошо. Мы очень удачно продали наш дом и менее чем через четыре месяца после отъезда из Хайдакхана уже смогли послать Бабаджи 50 000 долларов на возведение трех новых храмов. Четырьмя неделями позже мы раздали оставшиеся деньги и официально положили конец моим затянувшимся попыткам начать новое дело. В конце августа мы запросили визы, чтобы вернуться в Индию.

Наша жизнь в корне изменилась после встречи с Шри Бабаджи. Мысли стали более сосредоточенными на Божественном и на необходимости служения всему Творению. Религия и духовность оказали мгновенное практическое воздействие на нашу жизнь. Мы чувствовали, как нас притягивает к себе любовь, радость и мудрость Бабаджи и хотели вновь вернуться к Нему и Его учению. Нам нужно было многому научиться, мы хотели, чтобы Он был нашим гуру, хотели, чтобы Он взял нас в Свои ученики. Итак, в конце декабря 1980 г., когда визы были готовы, мы вернулись в Индию, чтобы вновь быть с Бабаджи, сидеть у ног Учителя, узнавать о Нем и учиться от Него.

ПРИМЕЧАНИЯ

1. «Слава Простому Отцу» — одно из многочисленных имен Бабаджи.

2. В Шива-пуране утверждается, что Хануман — воплощение Господа Шивы.

«В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово  было Бог. Оно было в начале у Бога. Все через Него  начало быть, и без Него ничто не начало быть, что  начало Быть».
        Ио., 1, 1—3

ГЛАВА 2. Прежние манифестации Бабаджи

НЕКОТОРЫЙ ДУХОВНЫЙ ОПЫТ ПО ЛИНИИ ЙОГАНАНДЫ

О прежних воплощениях Бабаджи повествуют как старинные устные предания, так и более поздние, уже опубликованные сообщения. Традиционные верования уходят вглубь веков, письменные свидетельства появляются с середины 19 в. или даже ранее, в зависимости от того, как толковать пророчества священных книг.

Миллионы людей знают имя махаватары Бабаджи благодаря книге Парамахансы Йогананды «Автобиография йога» (1), вышедшей в 1946 г. в США. Гуру гуру Йогананды Лахири Махасайя начал проповедовать о Бабаджи и знакомить с Его учением в 60-е гг. 19 века. В 1894 г. Шри Юктешвар — ученик Лахири Махасайи и гуру Йогананды по наставлению Бабаджи написал о Нем книгу.

Йогананда, передавая информацию, которую почерпнули из бесед с Бабаджи Лахири Махасайя, Шри Юктешвар и он сам, утверждает, что Бабаджи совершил обряд инициации йоги над великим учителем шиваизма Шри Шанкарой (788—820), Кабиром и затем Лахири Махасайей (2). В источниках не содержится сведений о рождении Бабаджи и Его семье (3).

Духовное общение Йогананды (Шиама Чарана Лахири) с Бабаджи началось осенью 1861 г. (4). В свои 33 года он был бухгалтером в департаменте военно-инженерных войск Британского раджи в Индии. Лахири был семейным человеком, отцом четверых детей. Однажды из штаба пришла телеграмма о переводе Лахири из города Данапура, расположенного неподалеку от Бенареса, в Раникхет (район Алмора) в горах Кумаон.

После тридцатидневного путешествия в конном экипаже Лахири прибыл на место назначения. Не будучи особенно обремененным служебными обязанностями, Лахири мог проводить много времени, скитаясь по горам. Эта местность еще с дописьменных времен славилась тем, что здесь жили и странствовали святые. Лахири загорелся желанием увидеть их. Однажды днем на горе Дронагири он услышал, как вдалеке кто-то зовет его по имени. Он пошел на голос и вскоре увидел улыбающегося молодого человека. Юноша пригласил Лахири в пещеру, в которой были шерстяные одеяла и сосуды с водой. Незнакомец спросил Лахири, помнит ли он эти вещи, и добавил по-английски, что его телеграмма явно возымела действие. Когда пораженный Лахири спросил, что все это значит, молодой человек ответил, что он имеет непосредственное отношение к телеграмме, в которой сообщалось о переводе Лахири в Раникхет. Он сам внушил эту мысль начальнику Лахири. Юноша сказал, что когда человек ощущает единство со всем человечеством, он способен воздействовать на сознание других.

Лахири все еще находился в недоумении. Тогда юноша легонько постучал Лахири по лбу, и вдруг перед ним встала его прежняя жизнь. Он узнал Бабаджи, пещеру, одеяла, сосуды с водой и вспомнил годы, которые он провел здесь во время своей последней инкарнации.

В эту ночь Шри Бабаджи осуществил над Лахири обряд инициации крийя-йоги. Для совершения ритуала Бабаджи создал великолепный дворец. Это было давнее желание Лахири, еще из его прежней жизни, а все желания должны быть исполнены перед тем, как человек поднимается на высшую духовную ступень. Когда обряд завершился, дворец исчез, но Бабаджи и сопровождавшие Его ученики, остались с Лахири на горе Дронагири. За семь последующих дней, наполненных для Лахири не известным ему прежде блаженством, он обрел освобождение.

На восьмой день Лахири пал к ногам Бабаджи и стал умолять Его позволить ему навсегда остаться с Ним в пустынных местах. Бабаджи ответил Лахири, что его обязанность — служить примером идеального йога — домохозяина в городе. Люди, обремененные семьей и службой, будут черпать свое вдохновение на примере его жизни. Бабаджи сказал, что семейный человек не лишается возможности достигать высот развития в йоге, тот, кто самоотверженно следует по духовному пути, может получить освобождение.

На следующее утро Лахири, встав на колени перед Бабаджи в ожидании благословения, услышал, что они с учителем не будут разлучены. Когда бы и куда бы Лахири ни позвал Бабаджи, Он придет к нему.

Вскоре после возвращения Лахири на службу в Раникхет пришло сообщение, что перевод произошел по ошибке и Лахири может вернуться в Данапур. На обратном пути Лахири остановился в Морадабаде, чтобы встретиться со своими друзьями. Он почувствовал духовную потребность поделиться с ними своим чудесным опытом. Друзья же отнеслись к Его рассказу с недоверием. Воодушевившись, Лахири сказал, что если он позовет своего гуру, тот появится. Сразу же его утверждение подвергли проверке. Лахири уединился в глухой комнате без окон и велел своим друзьям подождать, пока он их позовет. Он углубился в медитацию и попросил Бабаджи явиться. Комнату заполнил свет, из которого выделилась фигура Бабаджи. Он упрекнул Лахири за то, что тот вызвал Его из-за ерунды. Истина, сказал Он, существует не для праздного любопытства. Духовная истина открывается людям, которые преодолели скептицизм. Бабаджи согласился остаться, но сказал, что впредь будет являться не всякий раз, а только когда Лахири действительно будет в Нем нуждаться.

Дверь была открыта, и друзья Лахири смотрели с недоверием. Один из них засмеялся и сказал, что это случай массового гипноза, ведь очевидно, что никто не мог войти в комнату без их ведома. Бабаджи улыбнулся и позволил каждому из них дотронуться до Своего тела. Все пали к Его ногам. Бабаджи попросил, чтобы приготовили скромное угощение — халву и ласково беседовал со всеми, пока это блюдо готовили. После трапезы Бабаджи всех благословил и исчез во внезапной вспышке света.

После обряда инициации, выполненного Шри Бабаджи, Лахири Махасайя стал великим учителем и святым. Он обладал способностью исцелять больных и возвращать умерших к жизни. Известны также случаи дематериализации, одновременного появления Лахири Махасайи в двух местах и посещение в телесной форме трех учеников в отдаленных друг от друга городах в один и тот же час на второй день после смерти.

Лахири Махасайя встречал Бабаджи несколько раз. Один из этих случаев является общим местом в рассказах о всех воплощениях Шри Бабаджи. На фестивале кхумба мела в Аллахабаде Лахири был потрясен, увидев Бабаджи на коленях перед лохматым длинноволосым отшельником. Лахири спросил Бабаджи, что Он делает. Тот ответил, что моет аскету ноги, а затем будет чистить посуду на кухне. Бабаджи сказал, что развивает в Себе добродетель смирения.

Шри Юктешвар — гуру Йогананды, очевидно, был самым великим учеником Лахири Махасайи. Он тоже творил чудеса. В своей жизни он встречал Шри Бабаджи три раза. При первой встрече Шри Бабаджи начал разговор на тему, которой Он уделял особое внимание. По Его мнению, между предприимчивостью Запада и духовностью Востока нужно добиться золотой середины. Индии есть чему поучиться у Запада в области материального развития, а Восток, в свою очередь, мог бы научить Запад тем методам, которые смогли бы поставить религию на йогические основы. Бабаджи считал, что в Америке и в Европе живут потенциальные святые, которым предстоит воскреснуть (5).

Позднее Шри Бабаджи наставлял Юктешвара во время написания книги «Святая наука» (6), раскрывая единство, лежащее в основе христианских и индийских священных книг.

Самым одаренным и любимым учеником Юктешвара был Парамаханса Йогананда. Когда Йогананда был еще грудным младенцем, Бабаджи сказал, что Он пришлет Юктешвару ученика для распространения йогических знаний на Западе.

В 1920 г. Йогананде было поручено отправиться на работу в США. Он испытывал тревогу, покидая родную землю и отбывая в царство материализма на Запад. В ответ на продолжительные молитвы Йогананды Шри Бабаджи постучал к нему в дверь и подтвердил, что именно он является учеником, посланным Юктешвару для обучения йоге на Западе, и дал Ему свое благословение на путешествие.

УПОМИНАНИЯ В СВЯЩЕННЫХ КНИГАХ

Сообщения о явлениях Шри Бабаджи встречаются задолго до событий, описанных выше. Две книги священных пророчеств — одна древняя и одна современная, предсказывают появление Господа Шивы в человеческом облике во время инкарнации Господа Кришны в конце эпохи двапара юга и в начале эпохи кали-юга для помощи человечеству в трудные времена:

Первая книга — Шива-пурана появилась в том виде, в котором она существует сейчас, возможно, в четвертом или пятом веке, но ее содержание относится к более древним временам. О множестве инкарнаций Господа Шивы и Его деятельности в мире там утверждается следующее:

«В двадцать восьмом зоне двапары родится Кришна — самый выдающийся сын Васудевы.

Затем Я (Шива) с помощью йогической майи тоже появлюсь на свет с телом брахмачарина и душой йога к величайшему удивлению всего мира.

При виде мертвого тела, оставленного в земле, я войду в него и освобожу его от недугов с помощью йогической майи... Затем я войду в священную божественную пещеру Меру вместе с Тобой (Брахмой) и Вишну. О Брахма, тогда я буду известен как Лакулин.

Физическая инкарнация и священный центр сиддхов будут славиться так долго, как долго будет существовать земля» (7).

Лакулиш (это форма имени Лакулин, что означает «несущий посох») упоминается как историческое лицо в священных книгах индуизма. Согласно преданию, он жил во времена Кришны (8) в местечке под названием Каяварохан (в настоящее время это штат Гуджарат), в котором Махариши Вашвамитра в раннюю эпоху Господа Рамы создал центр религиозного воспитания. Предполагается, что Лакулиш сформулировал и пропагандировал ветвь шиваизма пашупатмат и установил двенадцать джотир-лингамов на территории Индии. Джотирлингамы и расположенные при них центры обучения просуществовали около тысячи лет. Храмы с лингамами сохранились до настоящего времени. Хайдакхан Баба часто ходил с тяжелым посохом, а гора Меру — это второе название горы Кайласа, где Господь Шива на протяжении тысячелетий осуществлял тапас. Когда в 1980 г. Бабаджи посетил Каяварохан, Его принимали и служили Ему как Лакулишу или Господу Шиве.

Современный текст Шива-пураны относится к более позднему времени, чем эра Лакулиша. В настоящее время невозможно определить, содержались ли пророчества в ранних письменных оригиналах или в устной традиции, или они появились позднее в целях восхваления секты Лакулиша пашупатмат. Независимо от того, является ли Лакулиш первым воплощением Шри Бабаджи или нет, преданные Бабаджи считают, что Он являлся в узнаваемом человеческом облике (но не ограниченный только одной формой) по крайней мере с конца двапары юги, времени Господа Кришны.

Вторая — современная книга — это божественным образом вдохновленная «Шрисадашива Чаритамрит» (9), которую опубликовал Шри Вишну Дутт Шастри в 1959 г. Первая глава этого издания повествует о том, как Шри Вишну Дутт стал свидетелем беседы древнего сказочного мудреца Нарады с богами о необходимости послать кого-либо на землю, чтобы помогать людям и поддерживать их. Все боги сошлись на мнении, что только Самба Садашива (утонченная форма Божественного в облике Шивы, который, согласно верованиям, осуществлял контакт со Вселенной с самого начала Творения) обладает необходимыми качествами. Поэтому они отправились к Богу Самба Садашиве и стали умолять Его, чтобы Он явился в мир и помог человечеству в его бедах. Бог отвечал следующим образом:

«Я очень скоро явлюсь в мир. В эпоху трета юга я приду вместе с Рамой в виде брахмачарина и очищу мир от невежества. В эпоху двапара юга я дам знания тем, кто откроет мне свое сердце. Затем Вишну войдет в меня в виде лебедя и жители Кумаона начнут называть меня Парамаханса (высший лебедь, лебедь как символ знания) и Брахмачарин» (10).

Вишну Дутт Шастри соотносит это пророчество с Бабаджи. Многие верят, что Бабаджи — воплощение бесформенного Божественного (подобно тому, как понимается слово о Евангелии от Иоанна). И в ранних, и в поздних воплощениях Бабаджи связан с предгорьями Кумаона, где одно из Его многочисленных имен — Брахмачарин Баба.

«Шрисадашива Чаритамрит» содержит также рассказы о других явлениях Шри Бабаджи. 5 и 6 главы описывают эпоху Господа Рамы. В последней главе Господь Шива, восхваляя Раму Господу Вишну, говорит: «Мое сердце всегда исполнено славой Рамы. Как инкарнация ревностного служения, Рама — это все».

В другой главе рассказывается о появлении Самбы Садашивы во Вриндаване в эпоху Господа Кришны. Там описывается даршан Самбы Садашивы младенцу Кришне и последняя служба Господа Кришны Шиве.

Шри Бабаджи в своих недавних инкарнациях упоминал несколько раз, что Он был одним из учителей Иисуса Христа, когда последний был в возрасте между 12 и 30 годами (в Новом Завете подобных сведений нет). Кроме того, спустя несколько веков, Он осуществил обряд инициации йоги над Шри Шанкарой и великим религиозным поэтом Кабиром. Бабаджи утверждал, что жил на Тибете в образе великого святого буддиста Миларепы в 11 и 12 вв. н.э.

ПОДТВЕРЖДЕННЫЙ СОН

Несколько источников свидетельствуют об инкарнации Шри Бабаджи на Тибете шестьсот лет тому назад. Свами Факирананд писал в начале 70-х гг.:

«В 1972 г. Бабаджи дал мне рисунок Своего физического воплощения давних лет. На картине Он был изображен с четырьмя руками — характерный признак божественности. В одной руке Он держал коуди (раковину), в другой тришул (трезубец), в третьей камандалу (кувшин для воды), а в четвертой чакру (символ центра души). Я почему-то не спросил Бабаджи, когда был сделан этот рисунок.

В октябре 1972 г. в моей родной деревне Дханьян (Алмора) во время Навратри состоялась церемония Шри Джагадамба яджна. На ней присутствовал Бабаджи.

На четвертый день Навратри 11 октября около 3 часов утра мне приснилось, что я нахожусь на Тибете в сопровождении группы лам. Со мной был рисунок Бабаджи, и во сне я показывал его всем присутствовавшим, спрашивая, знают ли они, когда и где он был сделан.

Затем я встретил ламу... по имени Джаукшу Лама, который рассказал мне, что именно он нарисовал эту картину около 600 лет тому назад и что место ее происхождения — Тибет. В то время Бабаджи имел божественный облик ламы и был хорошо известен как Лама Баба, а Джаукшу Лама являлся одним из Его преданных. Джаукшу Лама продолжал свой рассказ:

«Я был ревностным последователем Господа Шивы и величайшим желанием в моей жизни было получить благословенный даршан обожаемого Бога. Я постоянно обращался с этой просьбой к учителю, не ведая, что моим учителем был Сам Господь Шива.

Это случилось в середине суровой зимы. Я настаивал, чтобы мой великий учитель носил холу, поскольку было очень холодно. Но учитель ничего не надевал на себя, а только обвязывал тело тканью. Однажды Он все же позволил мне сшить для Него холу. Я был очень рад этому и специально купил отрез ткани. Начав ночью работу, я вдруг вспомнил, что забыл снять с Него мерку. Поэтому я отправился к Его хижине.

На двери висела занавеска из соломы, и я заглянул сквозь нее. То, что я увидел там, потрясло меня до глубины души. В глубокой медитации сидел Господь Шива... в одной руке Он держал раковину, а другой трезубец, в третьей камандалу, а в четвертой — чакру... Я ущипнул себя, чтобы убедиться, что не сплю, поскольку я не был уверен, вижу ли это в действительности или во сне. Затем мне пришло в голову, что мой Бог может подумать, что я за ним подглядываю, поэтому я бросился бежать к себе домой. Теперь я убедился, что мой учитель Бабаджи был самим Господом Шивой.

Ты можешь себе представить мою безмерную радость от того, что продолжительные мольбы были исполнены. Оказалось, что я жил с Господом Шивой все эти годы и даже не подозревал об этом.

На следующий день я сшил холу с четырьмя рукавами и понес ее учителю. Увидев ее, Он пришел в ярость и сказал: «Что это такое? Ты что, меня считаешь обманщиком? Или ты издеваешься надо мной?» Тогда я поведал ему о том, что видел предыдущей ночью. Он, конечно же, знал обо всем, это была лишь Его лила. Уже мягче Он продолжал: «Я должен был выполнить твое желание, поэтому я явился тебе прошлой ночью в таком облике».

Джаукшу Лама закончил свой рассказ словами: «Вот тогда я и нарисовал то, что видел».

В этом же 1972 г., когда Бабаджи был в Хайдакхане, пять или шесть лам пришли к Нему на даршан Прабху. Бабаджи объяснялся с ними на их языке, рассказывая о том, что Он был ламой на Тибете. Впервые Он упоминал об этом перед всеми. В ответ ламы приветствовали Его словами: «Лама баба ки джай» («Слава Ламе Баба»).

То, что Бабаджи был ламой на Тибете 600 лет тому назад, подтверждает святой Ганготри Баба, известный также как Свами Акханда, который по наставлению Бхагавана Хайдакхана жил в Гималаях последние пятьдесят лет, во время физического отсутствия Бхагавана Хайдакхана, покинувшего мир в 1922 г.

Когда в феврале 1973 г. Ганготри Баба пришел во Вриндаван, я имел счастье беседовать с ним. Во время нашего сатсанга (беседы на духовные темы) Баба сказал мне, что Джаукшу Лама, он сам и я являлись преданными Бхагавана Хайдакхана в образе Ламы Баба на Тибете Его учениками на протяжении нескольких жизней (11).

РАССКАЗЫ О СТАРОМ ХАЙДАКХАН БАБА

Воплощения Шри Бабаджи 19 и 20 вв. достаточно документированы, и их хорошо помнят. Опубликовано много книг (преимущественно на хинди) о той инкарнации Бабаджи, которую современные приверженцы называют «Старый Хайдакхан Баба».

Махендра Баба и Баба Хари Дас писали о том, что эта инкарнация Бабаджи началась в 1890 г. (12) в предгорьях Кумаон в безымянной деревушке восточнее Наинитала. Крестьяне на протяжении нескольких дней подряд видели яркий джоти (свет), который появлялся на ближайшей горе, оставался там некоторое время, а затем исчезал. Жители деревушки решили, что это знамение свыше и однажды перед появлением света собрались и начали исполнять бхаджаны. В этот раз из света вышел божественный юноша. Люди стали умолять Его прийти к ним в деревню. Он остановился в доме лесничего Шри Дхансингха, который, боясь, что юноша может уйти, перед уходом на работу запирал Его. Однажды во время отсутствия Дхансингха любопытные крестьяне взломали дверь и увидели, что Бабаджи исчез.
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Позднее Бабаджи появился в деревне Хайдакхан (ближе к Наиниталу) на берегу Гаутама Ганги. Он пробыл там некоторое время и часто туда возвращался после путешествий по северной Индии и Гималаям. Так возникло одно из многих Его имен — Хайдакхан Баба. В середине 90-х гг. 19 в. Он возвел небольшой ашрам в Хайдакхане. Бабаджи спроектировал и помог построить уникальный восьмиугольный храм для ашрама (13). Интересно то, что порода камней, заложенных в храме, не встречается в этой местности. Старейшины деревни Хайдакхан вспоминали рассказы своих родителей, что Бабаджи водил рабочих в горы и затем, отметив скалы, просил их извлечь камни, которые в постройке полностью меняли свою природу.

Бабаджи был хорошо известен в районе Кумаона и в Гималаях, которые Он обошел много раз, путешествуя с небольшими группами приверженцев. Совершаемые Им чудеса и Его повседневная жизнь были необычны даже для той местности, которая славилась деяниями святых. Питался Он также странным образом. Рассказывают, что Он никогда не ел блюд из крупы. Иногда по настоянию своих преданных Он ел фрукты или пил молоко. Шри Широмани Патхак из Шитлакхета в районе Алморы, где для Бабаджи был возведен ашрам сиддхов, провел со святым шесть месяцев. За это время он ни разу не видел, как Бабаджи ел или пил. Никогда не видели Его и спящим (14).

«Однажды в феврале святые, наслышанные о славе Шри Муниндры Баба (одно из имен Хайдакхан Баба), отправились посмотреть на Него. Во время разговора речь зашла о фрукте капхал. Местные жители утверждали, что эти плоды можно встретить в горах лишь в мае или июне, но ни в коем случае не зимой. Святые захотели, чтобы Бабаджи раздал им капхал как прасад. В ответ на их мысли Бабаджи удалился и принес им неизвестно откуда свежие плоды капхала на ветках и раздал прасад (15).

Бабаджи обычно каждый день совершал церемонию яджна. Когда невозможно было достать гхи, Бабаджи подливал в огонь воду. Однажды в Раникхете сын Шри Датта рассказал директору школы, который был христианином, об этой практике Бабаджи. Директор заинтересовался и пошел посмотреть, как Бабаджи исполняет обряд на крыше дома Своего преданного. Когда святой наливал воду в сосуд для хавана, огонь поднимался на высоту от восьми до десяти метров. Директор школы стал истинным приверженцем Шри Бабаджи (16).

Бабаджи прославился и тем, что подолгу мог сидеть среди полыхающих костров. Старики из Хайдакхана до сих пор рассказывают внукам, как они видели Бабаджи, сидящего в огне или собирающего дрова для разведения костров. Джиридхари Лал Мишра писал об этом следующее:

«Никто не видел другой инкарнации или другого святого, который бы имел такой полный и ясный контроль над пятью кострами, как Муниндра Бхагаван. Удивителен был Его тапас с пятью кострами, это с очевидностью доказывало, что Он являлся махаватарой Садашивы».

Шри Моти Сингх, проживший около ста лет поблизости от Девгуру, описал на своем горном диалекте тапас огня Прабху, смотреть на который он, будучи еще ребенком, ходил с матерью.

Летом Шри Бабаджи собирал дрова и сухой навоз для костров. Костры были расположены очень близко друг к другу. Он садился посередине, и огонь загорался сам от Его йогической силы. В это время на Бабаджи была лишь простыня или легкая ткань. Он сидел в бушующем пламени много дней. Когда огонь угасал, подкладывали еще дров. Участники церемонии боялись, что Его тело обуглится. Шри Моти Сингх говорил своей матери со слезами на глазах: «Мама, смотри! Йог, наверно, сгорел».

По окончании яджны тело великого йога светилось как восходящее солнце, на Него было невозможно смотреть. Когда Он вставал и поправлял на себе одежду, с ткани капала вода.

Однажды Он сидел в огне в течение 45 дней. Он вышел оттуда только благодаря тому, что Его преданные усиленно молились.

«Чудесен Бог и безгранична Его йогическая сила» (17).

* * *

Шри Джваладатт Джоши был преданным последователем Шри Бабаджи. Он имел высокое офицерское звание в службе раджи Гвалиора, который был очень набожным и ревностно служил святым.

Однажды в суде Шри Джваладатт описал божественные лилы Шри Бабаджи, и с этого дня у короля возникло страстное желание получить Его даршан. Поскольку Бабаджи не имел постоянного места жительства, Джваладаттджи сказал, что не сможет помочь королю увидеться с Бабаджи.

Однако спустя некоторое время Бабаджи неожиданно пришел в дом Джваладаттджи. Осчастливленный даршаном, Джваладаттджи сразу же сообщил об этом королю.

Король немедленно явился в дом Джваладаттджи и пригласил Бабаджи во дворец. Тронутый чувствами короля, Бабаджи принял приглашение и вечером пришел во дворец. Так, жизнь королевы и всей королевской семьи была благословлена даршаном Бабаджи.

После того, как Бабаджи покинул дворец, король спросил королеву: «Как ты думаешь, сколько лет Шри Муниндре Махарадже?» Она ответила: «Не менее 80.» Король был потрясен ее ответом, ибо ему Бабаджи явился в образе одиннадцатилетнего мальчика» (18).

* * *

Однажды летом Шри Муниндра Бхагаван (Бабаджи) находился в ашраме Кхурпатал в Наинитале. Один образованный молодой человек услышал от встречавшихся с Бабаджи людей о Его лилах. Он узнал также, что Бабаджи носит головной убор, который закрывает Его уши. Поскольку люди говорили, что у Бабаджи остались шрамы после сражения в Курукшетре, юноша предположил, что Бабаджи, возможно, был Ашваттхамой и носит головной убор, чтобы скрыть следы от ран. Молодой человек отправился в ашрам Кхурпатал, чтобы убедиться в верности своего предположения.

Как только юноша пришел в ашрам, Шри Бабаджи сказал ему, что хотел бы совершить омовение, поскольку было очень жарко. Услышав это, юноша настоял на том, чтобы участвовать в ритуальном купании. Он полагал, что Бабаджи снимет Свой головной убор и таким образом откроются следы Его ран.

Бабаджи попросил юношу принести лунгхоти и полотенце и пойти с Ним на озеро. Юноша был счастлив, полагая, что на озере у него будет достаточно времени, чтобы рассмотреть шрамы.

На озере Бабаджи попросил юношу снять с Него курту и головной убор и помочь Ему искупаться. Как ни странно, перед тем, как снять головной убор с Бабаджи, юноша совершенно забыл о своем желании посмотреть на Его раны. Раздев Бабаджи, он с великим почтением помог Ему помыться и вытер Его тело. Он вновь одел на Бабаджи лунгхоти, курту и головной убор. Тут юноша вспомнил о своем намерении и пожалел, что не смог увидеть шрамы. Шри Бабаджи сказал ему с нежностью: «Отправляясь к великой душе, человек должен идти с верой, состраданием и любовью. Если же в его сердце нет веры, он должен молиться Богу, чтобы тот рассеял его сомнения. Осознание величия святого приходит лишь Божьей благодатью. Только святой может проверять святого или тот, кому дарована милость святого, у кого простое сердце и нет эго. Если человек не знает даже самого себя, как может он проверить святого? Святой — это форма Бога и судить святого так же трудно, как Самого Бога» (19).

* * *

Йоги Джалендар Натх — преданный Бабаджи в третьем поколении, рассказывает о личном опыте своего деда, Шри Биршана Сингха Гусейна. Йогиджи слышал эту историю в детстве от своей бабушки и от своего 90-летнего дяди, который был ребенком, когда все это произошло. Эта история хорошо известна в районе, где жил Биршан Сингх.

Недалеко от деревни Барречина (Алмора) в штате Уттар-Прадеш есть местный храм Шактешвара Махадевы. Рассказывают, что он стоит на этом месте более трех тысячелетий. Шри Бабаджи часто посещал этот древний храм и использовал старый дхуни. Он останавливался в избушке с открытой стеной, где мог разговаривать с приходившими к Нему людьми.

Биршан Сингх Гусейн встретил Шри Бабаджи в этом месте в 90-х годах 19 в. Биршану Сингху было лет 60 с небольшим, он был вдовцом, дети его к тому времени уже выросли. Бабаджи сказал Биршану Сингху, чтобы он женился еще раз, и Биршан взял в жены тридцатилетнюю женщину. После свадьбы невеста заявила, что не хочет иметь ничего общего с этим стариком и отказалась покинуть отчий дом. Несколько раз Биршан Сингх приходил в дом невесты и просил ее переехать к нему, но получал категорический отказ.

Старик был величайшим приверженцем Шри Бабаджи. Он решил следовать за Ним повсюду, бескорыстно служа Ему. Оставив семью на попечение старшего сына, Биршан Сингх провел с Бабаджи несколько лет, путешествуя по Гималаям — Непалу, Тибету и Китаю, — и по северной Индии.

Через 7 лет, когда Биршану было 74 года, они с Шри Бабаджи прибыли в Халдвани. Бабаджи сказал Биршану, что ему пора обзавестись домом и детьми. Старик в ответ возразил, что он пытался несколько раз наладить отношения с женой, но она никак не соглашалась. Бабаджи велел ему попробовать вновь. Пять дней шел Биршан к своей деревне Чхани. Когда он вошел в город, друзья приветствовали его и сказали, что его жена уже давно стирает и чистит приданое, готовясь к переезду в дом мужа. Жена тепло встретила Биршана и поселилась у него в доме. Когда Биршану было 75 лет, у них родилась дочь. Отец Йогиджи родился на следующий год, а затем появился на свет еще один сын. Жена Биршана, которая тоже стала верной последовательницей Бабаджи, всегда считала, что эти дети — дар Бога.

Несмотря на то, что у Биршана была новая семья, он обычно проводил с Бабаджи много времени, служил Ему, когда тот останавливался в храме Шактешвара Махадевы, и путешествовал вместе с Ним. Однажды летом Биршан провел дома достаточное время, чтобы вспахать поле и посеять рис-падди, но он был в отъезде, когда с холмов проводили ирригационные каналы. Поля соседей были политы, а поле Биршана — нет, и урожаю риса грозила гибель. Недоброжелатели стали перешептываться: «Теперь мы посмотрим, что будут есть дети Биршана этой зимой».

Бабаджи отправился в храм Шактешвара Махадевы. Он спросил Биршана, что говорят его соседи. «Пустяки», — ответил Биршан, не желая продолжать этот разговор. Но Бабаджи настаивал, и Биршан Сингх рассказал, что, по мнению крестьян, Биршан проводит так много времени с Бабаджи, что его детям нечего будет есть зимой. Бабаджи велел Биршану не беспокоиться.

Во время беседы Биршан заметил, что набежали тучи. Вскоре начался сильный дождь. Бабаджи сказал: «Это хороший дождь». Спустя полчаса дождь кончился, и Бабаджи послал Биршана посмотреть, много ли на полях воды. Проходя по полям соседей, Биршан с удивлением заметил, что там не было никаких следов дождя, когда же он подошел к своему полю, то оказалось, что на нем воды по колено.

В этом году, урожай риса на полях Биршана был намного больше, чем обычно. Семья собрала так много зерна, что ели его более двух лет. На следующий год Биршану совсем не пришлось сеять рис.

* * *

Однажды Биршан Сингх упал с высоты и разбился. Он сломал позвоночник и потерял сознание, из его многочисленных ран текла кровь. Когда крестьяне принесли его домой, все думали, что он или уже умер, или находится при смерти. Жена начала причитать и оплакивать мужа. Всю ночь Биршан не приходил в сознание и не двигался. На следующее утро его жена, опечаленная и встревоженная, встала в три часа и пошла открывать огромную входную дверь. У дверей стоял Бабаджи. Жена Биршана зарыдала и сделала пранам. Бабаджи спросил, почему она плачет, и она ответила, что Биршан при смерти. Она провела Бабаджи к мужу.

Бабаджи велел ей успокоиться и пойти в поле за лекарственной травой. Когда она вернулась, Бабаджи сделал из травы мазь и сказал ей, чтобы она приложила лекарство к тому месту, где у Биршана сломан позвоночник. Через некоторое время после этого Бабаджи просунул руку под спину больного и приподнял бесчувственное тело в сидячее положение. Когда Биршану подложили подушки под спину, он пришел в сознание. Увидев перед собой гуру и Бога, он поднялся, встал на колени и сделал пранам Бабаджи, ничего не говоря о боли: он был полностью исцелен. Биршан стал расспрашивать, что случилось, затем послал жену в коровник за молоком для Бабаджи.

Бабаджи отказался от еды и сообщил, что пришел из Джаганатха, где собирается проводить церемонию яджна и куда Ему надо срочно возвращаться. Джаганатх находится на расстоянии приблизительно 18 км от храма Шактешвара Махадевы, не так уж близко для скорого возвращения к церемонии, которую проводят ранним утром. Жена Биршана принесла тарелку с мукой, рисом, сахаром и другими продуктами, традиционно подносимыми святым в Кумаоне. Бабаджи взял всего по щепотке, остальное положил в сумку.

Бабаджи сказал Биршану Сингху, что действительно очень спешит, но что он посетит храм для совершения утренней службы. Биршан сделал пранам, и Бабаджи быстро ушел. Когда жена Биршана прибежала с кувшином молока, Бабаджи находился на расстоянии двухсот или трехсот ярдов от нее — он пересекал поле, направляясь к храму. Она потеряла Бабаджи из вида, но услышала звуки трубы и колоколов храма. Когда она прибежала в храм, лингам был полит, но Бабаджи исчез из поля зрения.

* * *

Доктор Хем Чанд Джоши был известным лингвистом. Он умел читать и говорить на 53 языках. Он также был великим приверженцем Бабаджи. В течение всей своей жизни он собирал истории о Хайдакхан Баба и написал о Нем книгу. Эта рукопись не была опубликована при его жизни, по указанию автора, ее следовало напечатать по возвращении Бабаджи. Книга была обнаружена и опубликована вдовой доктора Джоши по наставлению Шри Бабаджи, когда Он вернулся в 1970 г. Вот рассказ из этой книги:

Отчим Шри Г. Н. Джоши в течение трех или четырех лет болел туберкулезом и в конце концов умер. Покров скорби опустился на дом и домочадцев. Душераздирающие крики поднимались к небесам. Мертвое тело вынесли во двор и поместили под лимонным деревом.

Жители деревни собрались в доме покойного, чтобы присоединиться к оплакиванию и уже собирались нести тело к месту кремации. Когда было совершено последнее ритуальное омовение тела, неожиданно появился Бабаджи.

Мать Шри Г. Н. Джоши упала к ногам Бабаджи и обратилась к Нему с мольбами:

«Господи, теперь, когда Ты явился ко мне в этот страшный час, прошу Тебя, будь милостив, даруй жизнь моему сыну. Я тревожусь за мою сноху (жену Дж. Н. Джоши). Как она перенесет эту утрату и пойдет по жизни в одиночестве? У меня еще три сына, но сердце мое оплакивает эту 24-летнюю девушку. Прошу Тебя, Господи, прошу Тебя...» Бог улыбнулся и сказал: «Не беспокойся, с твоим сыном все будет в порядке».

Все, кто находился там, тайком бросили на Него взгляд и начали роптать, явно недоумевая, как можно что-либо сделать с мертвым телом. У Бабаджи были иные мысли.

Он посерьезнел и отломив ветку от того дерева, под которым лежало мертвое тело, стал исполнять известную теперь джхару. Не прошло и одной минуты, как Он сказал причитающей матери: «Не беспокойся, похоже, тело возвращается в тело». Еще через минуту Он сказал: «Я чувствую, как возвращается пульс».

Толпа недоумевала: «Что собирается Бхагаван Хайдакхан делать? Дж. Н. Джоши мертв, как и откуда Он его вызывает»? Казалось, что все утратили способность понимать что-либо. Но это произошло бы с каждым, кто стал бы свидетелем подобных событий.

Спустя некоторое время Бабаджи попросил достать женское молоко. Вскоре Ему принесли чашку грудного молока. Он влил его маленькими порциями в рот Дж. Н. Джоши, а затем Своими руками открыл ему глаза.

Все увидели, как Дж. Н. Джоши ожил, встал и с удивлением начал оглядываться вокруг. Многим доводилось до этого слышать, что Бабаджи является инкарнацией Бога, но теперь все убедились в этом.

Бабаджи приказал внести Джошиджи в дом, но предрассудки преодолеть очень трудно. Все боялись трогать тело, так как согласно верованиям, если коснуться мертвеца, его дух — привидение может овладеть живым человеком.

Бабаджи вновь улыбнулся и сказал: «Не беспокойтесь. Этот чего плохого не будет.»

Шри Дж. Н. Джоши внесли и положили на кровать, и он медленно, но верно начал поправляться, пить молоко, принимать пищу.

Бабаджи вскоре ушел, но спустя восемь дней вернулся и сказал родственникам Джоши, чтобы они отнесли его на реку Рамгангу. Затем Бог окунулся в реку несколько раз и попросил, чтобы Шри Дж. Н. Джоши тоже окунули несколько раз. Затем Он велел, чтобы Джоши положили на живот и накрыли одеялом. Примерно через полчаса люди увидели, что из носа Джоши потекла грязная зловонная жидкость.

Бог попросил Джоши сопровождать его и о, чудо, Джоши встал и вполне свободно преодолел расстояние в две с половиной мили по горной дороге до дому.

Это случилось в 1910 или 1911 г. Джоши умер в 1950 или 1951 г., спустя 40 лет после чудесного возвращения к жизни (20).

* * *

Существует много рассказов о том, как Шри Бабаджи чудесным образом воскрешал людей. Один такой случай описан Шри Г. Л. Мишрой:

«Однажды Хайдакхан Баба направлялся со Своим приверженцем Е. Джоши в Бадринатх. По пути ученик заболел холерой. У него открылась сильнейшая рвота, началось расстройство желудка, он находился при смерти.

Бабаджи очень переживал за него и сказал: «Я покину Свое тело вместо тебя, поскольку меня никто не будет оплакивать». Приступ холеры у ученика сразу же ослаб, а у Бабаджи появились идентичные симптомы. Он сказал преданному: «Когда душа оставит Мое тело, предай безжизненную плоть огню, а пепел брось в Гангу». Вскоре душа покинула Его человеческое тело. Убитый горем ученик сделал так, как ему велел Бабаджи.

Вернувшись домой в Алмору, Джоши услышал, что Бабаджи в течение последних нескольких дней находится в доме одного приверженца. Джоши не мог этому поверить, ибо он сам совершил последние ритуалы. Тем не менее ученик поспешил к названному дому. О, чудо! Бабаджи, действительно, сидел там собственной персоной. Ученик не верил своим глазам, пока не коснулся тела Бабаджи. Эти события так потрясли Джоши, что почти шесть месяцев он был не в своем уме (21).

* * *

Шри Махендра Баба (22) провел несколько лет в поисках Бабаджи. Однажды в небольшой деревушке Шитлакхет (Алмора) он встретил старика по имени Широмани Патхак. Широмани знал Старого Хайдакхан Баба (Бабаджи исчез за двадцать пять лет до встречи Махендры Баба с Широмани) и в свое время помогал при строительстве ашрама сиддхов рядом с Шитлакхетом. Старику понравился Махендра Баба, и всю ночь они проговорили о Бабаджи. Каждый раз, когда Махендра Баба спрашивал Широмани о Бабаджи, тот начинал плакать, и Махендра Баба был вынужден дожидаться, пока старик успокоится. Наконец, Махендра услышал из уст Широмани следующую историю о Бабаджи:

«Мой дядя, умирая, сказал: «Вы только посмотрите, как Он милосерден! Усадите его! Поклонитесь ему!» Все, кто был рядом с ним в этот момент, подумали, что он бредит. На самом деле Шри Садашива, явившись дяде в Своем чудесном теле, давал ему освобождение. С этого момента Широмани почувствовал сильнейшее желание увидеть Его. Это было его самой заветной мечтой, но как он мог Его встретить? Он слышал рассказы о Его чудесных явлениях, но никогда не был благословлен видением Его в человеческом облике.

Однажды в его дом неожиданно пришли 200—250 человек с паланкинами. В прекрасном паланкине, который торжественно окружало множество богатых и уважаемых людей со сложенными в знак почтения руками, находился великий мудрец в рубашке и в головном уборе. Его улыбающееся лицо излучало любовь ко всему живому и неживому. У Широмани в это время была страшная гноящаяся рана. Услышав о том, что приехал Шри Бхагаван, он с радостью побежал к Нему. Но, поскользнувшись на деревянных ступеньках, поранил больную ногу и упал без сознания. Началась паника, но умиротворенный, счастливый Широманджи лежал, положив голову на колени милосердного Учителя в состоянии блаженства. После короткого отдыха Шри Махараджа со всеми преданными, число которых за короткий срок возросло до нескольких тысяч, отправился дальше.

У Шри Махараджи не было определенного маршрута. Куда бы Он ни направлялся, без предварительного оповещения, повсюду собирались тысячи мужчин и женщин. Услышав о Его приезде, мало кто мог усидеть дома. Находившиеся возле Него люди испытывали наслаждение, даже не разговаривая с Ним, а лишь созерцая Его прекрасные черты. К Нему приходило множество ученых, священников, служащих и раджей. В присутствии Великой души каждый мог постичь конечную цель учения и решить проблему собственного существования. Его лицо всегда выражало любовь, глаза излучали сострадание, Он был благожелателен со всеми. Его физический облик волшебным образом всех притягивал. Что касается пищи, то ел Он очень мало, пил много пахты... Когда Он раскрывал ладони, Его преданные буквально пьянели от божественного аромата. Длина волос у Него не менялась, Он никогда не спал. Широманджи провел с Ним шесть месяцев и никогда не видел Его спящим. Если Его одевали, Он не возражал, но никогда не просил нарядов и даже не носил того, что у Него было. Приверженцы дарили Ему дорогие одежды, золотые монеты и много драгоценностей, но он даже не удостаивал взглядом эти не интересующие его вещи. Иногда для того, чтобы развлечь преданных, Он, как ребенок, играл с этими вещами в течение десяти или пятнадцати минут, затем кто-нибудь забирал эти вещи, а Он не следил за тем, где они хранятся. Песок и золото были для Него равноценны. Друг и недоброжелатель, ненавистник и почитатель, святой и грешник — в Его сострадательном понимании все имели право на милосердие.

Широманджи поведал мне о Его великих, сверхъестественных деяниях, свидетелем которых он был. Я по природе человек сомневающийся, поэтому порой удивлялся этим историям, и тогда Широманджи клялся мне своей верой, самим собой, собственным сыном, утверждая, что все рассказанное им истинная правда.

Несмотря на то, что тогда мое сердце не переполняла вера, я был вынужден принять за истину эти чудесные рассказы. Я не был склонен к молитвам, повторению религиозных строф, рассуждениям на духовные темы, но все же как меня привлекал образ Бабаджи! Беседа с Широмани очень сильно на меня подействовала. Весь смысл его рассказа сводился к тому, что Шри Хайдакхан Баба был самим Ишварой, удивительной персонификацией Бога.

Широманджи видел своими глазами, как воскресали мертвые, как неграмотные обретали дар красноречия, у бездетных рождались сыновья, испытывающим финансовые затруднения помогали щедрые благодетели. Мечты преданных, которые стремились постичь черты Божественного, исполнялись, и они приобретали силу, превосходящую феномен оккультизма. Все, кто искал спасения, — не только из Индии, но и из Европы, святые с Тибета, найдя у Него приют и благородную защиту, обретали у ног Бога исполнение своих надежд. Общение и беседы с Широманджи доказывали это. Он многократно клялся, в чрезвычайном возбуждении, что его рассказ — истинная правда» (23).

В 1921 или 1922 г. Шри Бабаджи начал готовиться к окончанию Своей инкарнации. Ганготри Баба, ставшему впоследствии известным святым, было тогда около 50 лет, он в это время распростился с карьерой школьного учителя. Возвращаясь из паломничества на гору Кайласа, в городе Халдвани он встретил Сомбхари Баба. Великий йог — сиддх сообщил Ганготри Баба, что Хайдакхан Баба хочет увидеть его в своем ашраме Катхагария.

Ганготри Баба направился прямо к Бабаджи и сел у Его ног. Хайдакхан Баба сказал, что вскоре покинет материальный мир и перейдет в астральную форму для другой деятельности. Он поручил Ганготри Баба ту работу, которую Он оставлял на земле. Святой велел Ганготри Баба поселиться в горной деревеньке Ганготри, откуда впоследствии и пошло его духовное имя. Бабаджи также попросил Ганготри Баба позаботиться о лингвисте Хеме Кханде Джоши и его жене Дурге Деви. Затем Бабаджи передал Ганготри Баба малу из дерева тулси в холстяном мешочке, велел ему бережно ее хранить и пообещал: «Я возьму у тебя малу, когда приду в следующий раз» (24).

Осенью 1922 г. Хайдакхан Баба, путешествуя по Тибету, остановился в Ашкоте на границе Индии с западным Непалом и пробыл там несколько дней, гостя у местного раджи. Когда Бабаджи покидал город, сам раджа помогал нести паланкин, в котором Он находился. В двух милях от Ашкота Бабаджи отослал раджу обратно в город, а Сам продолжил путь со Своими приверженцами и несколькими слугами раджи.

Когда процессия подошла к слиянию рек Кали и Гори, Шри Бабаджи пообещал, что вернется на благо всему человечеству. Затем Он вошел в воды реки, глубокие и быстрые в этом месте, достиг середины, сел в позу йоги, превратился в свет и исчез (25).
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«Когда справедливость в мире приходит в упадок, 

Ты являешься, чтобы восстановить ее; 

О, разрушитель грехов, очисти нас от всех пороков 

Слава, слава, о король мудрецов, устраняющий боль.
Своих преданных».
Из аарати Хайдахкана

ГЛАВА 3. Пророчества о возвращении Бабаджи и подготовка к его приходу в мир: Махендра Махараджа и Вишну Дутт Мишра

МАХЕНДРА БАБА НАХОДИТ БАБАДЖИ

В период физического отсутствия Бабаджи (1922—1970 гг.) великий йог-сиддх начал рассказывать людям о Нем и пророчествовать о Его возвращении. Святой, известный впоследствии под именем Махендра Баба или Махендра Махараджа, родился 4 марта 1908 года в доме деда по материнской линии в деревне Маника близ Митхилы (Бихар). Митхила считается местом рождения Ситы. Детство и отрочество Махендры Махараджи прошли в доме деда, который был ревностным почитателем богини Дурги (1). Это была зажиточная интеллигентная семья. Махендра посещал местную школу, а дома опытные учителя преподавали ему санскрит. Он изучал и другие языки, в том числе и английский.

Дед Махендры хорошо знал санскрит, астрологию и практику богослужения. У него была отдельная комната для совершения пудж. Несколько часов в день он проводил за чтением книги «Дурга Саптшати» (70 стихотворных молитв богине Дурге) на санскрите. Юный Махендра тоже вскоре научился читать эту священную книгу.

В детстве и юности у Махендры было несколько личных переживаний, связанных с Бабаджи. Он утверждает, что видение Бабаджи и Божественной Матери — богини Дурги исцелило его в детстве от смертельной болезни. Когда Махендре исполнилось пять лет, он пошел в магазин за конфетами, и сладости ему дал Шри Бабаджи. Один индус из Бомбея, которого Махендра называл скорее другом, нежели последователем, передает следующий известный ему рассказ. Махендра, заканчивая колледж, решил отпраздновать это событие и отправился за пирожными. В кондитерской его внимание привлек высокий старик — святой. Он не дал Махендре пирожных, а выразил желание пойти с ним. Дома в течение шести дней и ночей святой обучал Махендру йогическим знаниям. Затем он ушел из дома и не вернулся. Махендра спрашивал своего гуру, откуда он (святой отвечал, что пришел из Гималайских гор), но не справлялся о его имени. Святых принято называть Баба или Махараджа, поэтому Махендре не требовалось другого имени в разговорах с учителем.

Махендра говорил приверженцам, что уже с детства он мечтал отправиться во Вриндаван, чтобы заняться медитацией (он был адептом Господа Кришны). Однажды, будучи еще мальчиком, он стал просить мать, чтобы она отпустила его во Вриндаван, где он занялся бы поисками Бога и воспеванием имени Кришны. Мать расплакалась и стала умолять его продолжить образование и лучше познать духовность.

Махендра поступил в колледж в Патне (Бихар). Он говорил своим друзьям в Бомбее, что в Патне вновь встретил своего святого учителя. Холодным декабрьским днем Махендра шел с друзьями по улице. Они увидели Махатму и, заинтересовавшись, последовали за ним. Махатма приблизился к реке, сбросил одежды, дошел вброд до острова и сел в позе йоги. Пока он сидел на острове, в окрестностях очень потеплело, юноши, наблюдавшие за святым, были вынуждены снять с себя зимние куртки. Святой крикнул им: «Не пытайтесь проверять силы йоги!», и ребята быстро убежали.

Махендра завершил официальное образование, получив в Бихарском университете Бхагалпур степень магистра философии. Его сочинения свидетельствуют об исключительной эрудированности автора, они изобилуют цитатами на санскрите и ссылками на древние священные книги. Труды Махендры Махараджи исключительно сложны для перевода. Махендра рассказывал, что после окончания учебы он в течение некоторого времени принимал участие в политическом движении Махатмы Ганди и в связи с этим посетил много городов.
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Махендра Баба

Махендра говорит, что решил покинуть родной дом в 1928 г. Однажды, совершая прогулку, он задумал отправиться в Бенарес. Махендра просто удлинил обычный маршрут по крайней мере на двести миль. Он остановился в храме Вишнаватха в Бенаресе и начал учиться. Через несколько дней его дед, узнав, где находится Махендра, послал внуку денег и сообщил, что приедет к нему. Узнав об этом, Махендра использовал деньги деда на то, чтобы добраться до Вриндавана, где он «припал к ногам Матери Радхи».

Махендра поселился в деревне Лохбан в нескольких милях от Вриндавана, неподалеку от Матхуры, где родился Кришна. Он прожил в этой местности около двадцати лет, но в этот период он много путешествовал и провел долгое время в Гуджарате, недалеко от города Амбаджи, который ассоциируется с Божественной Матерью Амбой. Он никогда более не посещал свою семью в Бихаре. В Лохбане Махендра Баба организовал традиционные сборы верующих, на которых они исполняли духовные песни, читали священные тексты и осуществляли практику джапа. Многие приходили к Махендре и были облагодетельствованы общением с ним (2). Его хорошо помнят в Лохбане. В 1984 г. крестьяне выделили землю и начали собирать средства на построение храма и небольшого ашрама в честь Махендры Махараджи и Шри Хайдакхан Баба.

Несмотря на то, что Махендра Баба приехал во Вриндаван и Лохбан, чтобы быть вместе с Кришной и Радхой, он не забыл о великом желании найти своего гуру. Он прошел через Гималаи в поисках учителя, который в свое время дал ему йогические знания. Говорят, что Махендра Баба никогда не просил еды и других подаяний, как это делает большинство странников. Ему подавали еду и одежду, даже если он не упоминал об этом. И все же Махендра часто голодал и испытывал лишения. Долгое время он проводил в медитации и в молчании. Махендра прославился своим подвижничеством. Его приверженцы, число которых постоянно росло, предлагали ему пищу и сладости, чтобы его аскеза не была столь суровой, но он редко принимал подаяние.

Годами Махендра Баба молился о том, чтобы его поиски увенчались успехом, но он продолжал оставаться в неведении, кто же был его учителем. Рассказывают, что в 1949 г. в храме Амбаджи в Датте у Махендры Баба было видение. Ему явилась богиня Дурга и велела отправиться на поиски гуру в Алмору. Скитания в Алморе описаны в первых главах книги Махендры Баба «Анупам Крипа».

В начале лета 1949 г. он отправился в Алмору и провел там несколько дней. Но поскольку он никак не мог отыскать своего гуру, он не успокоился и пошел в Коси, что на расстоянии 5—6 миль от Алморы. На следующий день он пошел в храм Сурья Деви, что в одной миле от Коси. Вечером крестьянин предложил проводить Махендру в другой храм, расположенный высоко в горах. Темной ночью они начали подниматься по узкой тропинке над рекой. По пути они не нашли места, где бы усталый и голодный Махендра мог присесть и отдохнуть. Через два часа крестьянин показал Махендре дорогу к храму и исчез в темноте, спеша к больному сыну. Махендра Баба приблизился к деревушке, но его остановил лай собак. Он стал громко воспевать имена Бога, его услышали женщины, находившиеся в храме, и послали человека к нему на помощь. Махендре предложили хлеба, но он хотел лишь одного — чтобы его проводили к храму. После полуночи они добрались до храма Шивы Боленатха в Шаструдре.

Стоило Махендре попить воды из ручья, как он забыл о голоде и жажде и уснул у входа в храм. Вскоре его разбудил взволнованный жрец: «Махараджа, скажи мне, какой еды тебе принести. Говори быстрее, Сам Господь сурово приказал мне, чтобы я накормил голодного отшельника. Посмотри, как сильно бьется у меня сердце до сих пор.»

Махендра Баба ответил, что он ничего не хочет. Было видно, что он очень устал, и жрец предложил ему отдохнуть. Лишь только Махендра Баба улегся вновь, жрец вошел в храм и споткнулся о большой мешок, в котором оказалась мука. Он испек много лепешек и досыта накормил Махендру Махараджу.

В течение одиннадцати дней Махендра Баба ходил из одного храма в другой, пока не дошел до Шитлакхета, где встретил Широмани Патхака, который после ночной беседы (3) отправил Махендру в ашрам сиддхов, в полумиле от Шитлакхета.

«Я пришел в ашрам вместе с жрецом. Даже поэт не был бы в состоянии описать красоту здешних мест. На территории ашрама находится несколько бунгало для приезжих, храм Лакшми Деви, рядом с которым струится ручей и стоит хижина отшельника. На самом высоком месте есть еще одна хижина, из которой виднеются покрытые снегом вершины Нандакота, Бадринараяна и Нилкантха. Неподалеку от хижины растут два дерева деодора, названные именами Нар и Нараяна. Жрец велел мне поселиться в этой хижине, хотя ни садху, ни паломникам не разрешалось в ней останавливаться. В хижине хранятся изображения Шри Махараджи, Его мала, книги о Дурге, Вишну, «Гита» и ритуальные предметы. Никто не имеет права прикасаться к этим вещам. Жрец Божьей милостью открыл замок на двери хижины, и мы вошли.

Я совершил пранам и поклонился картинам. Ум мой сразу же возрадовался. Что это было? Это были изображения моего Гурудева, сделавшего меня Своим учеником в пору студенчества!»

Противоречивые чувства испытывал Махендра Махараджа. Радость и боль сомнений смешались в его голове. Он подумал об отказе от пищи, но во сне ему явилась Божественная Мать и сказала: «Брат мой, я голодна». Он проснулся в слезах и предложил богине пищу и сладости, и сам вкусил от приношений. Он не мог заниматься ни джапом, ни медитацией. Три дня Махендра Махараджа пребывал в полном смятении.

«Я постоянно спрашивал себя: «К чему эта напрасная трата времени? Даже если я увижу Его, Он меня уже не помнит, я же не могу жить без Него. О, мой ум! Или забудь о Нем навсегда и займись мирскими проблемами, или могуществом душевных сил преклони голову перед ступнями Возлюбленного.

Я решил, что начиная со следующего дня буду поститься вплоть до голодной смерти, пока Шри Махараджа не разрешит мои сомнения...

Было холодно, и я поздно совершил омовение, прочитал молитвы и отрывок из священного писания и занялся джапом и медитацией. Затем я изнутри закрыл дверь на цепочку. На одной стене было маленькое окошко. Снаружи его закрывала решетка, и все же я запер и это окно. Совершив пранам Шри Махарадже, я стал готовиться ко сну, не ожидая, что Его милость так быстро сойдет на меня.

В «Шри Бхагават» я читал о Дхруве и о современных святых Нарасинге Мехте и др. Эти великие риши обрели спасение после великих испытаний своей веры. Я же был неопытным, непосвященным, у меня не было ни веры, ни любви. Я не ожидал так скоро увидеть Бога, хотя и знал, что Он не обойдет меня Своей милостью, ибо если встреча со мной не входила в Его планы, зачем Он призвал меня в Свой священный храм? Я знал, что Он облагодетельствует меня Своей добротой. Эти мысли кружились у меня в голове какое-то время, затем я заснул, поскольку в моей душе не было столь великой любви к Нему, которая удержала бы меня ото сна. Я не хотел ни есть, ни пить, у меня не было настроения выполнять ритуалы или петь священные гимны, поэтому я решил предаться сну.

Ложась спать, я рассеянно посмотрел на дверь и увидел, что там стоит Шри Бхагаван! Откуда и когда Он пришел, для меня осталось загадкой. Из-за того, что в хижине было очень тесно, а также из-за охватившего меня благоговения после внезапного Его появления, я ослаб и не мог встать с кровати. Я лишь сел и поднес слабые, грешные руки к Его святым стопам — безмолвно, ибо я лишился дара речи.

Глаза мои были устремлены на Его святые ступни, но я постарался бросить взгляд и на Его лотосоподобное тело. Какое-то время Он взирал на меня с любовью, словно принимая меня под Свою защиту. Я не замечал ничего, что происходило вокруг и ни о чем не думал, испытывая опьянение от божественного нектара Его присутствия. В этот день я осознал свое полное слияние с Ним, с Самим Господом Шивой.

Выводя меня из транса, Шри Бхагаван спросил: «Баба, что ты хочешь?». Сладость голоса Шри Бхагавана не поддается описанию. Святые Шри Валмики, Вайдьяс и другие полагали, что в таких случаях молчание — лучший ответ. В Его милосердном присутствии я обрел цельность. Он был счастлив принять под Свою надежную защиту сироту. Красота Его облика, свежесть, нежность кожи и Его доброта были недоступны не только моему зрению, но и моему сознанию. Затем, положив руки мне на голову. Он спросил: «Баба, что ты хочешь?»

Слушая эти слова и взирая на Его лотосоподобный образ и святые ноги, я подумал, что как король-отец при виде умирающего сына готов отдать все, лишь бы облегчить его участь, так и Шри Бхагаван, Самбасадашива, Бог трех миров и всего живого, даровал мне великое блаженное спасение.

Меня переполнял восторг. Явиться в таком образе Своему чаду! Осчастливить меня исполнением желаний! В блаженном состоянии, прижав руки к Его стопам, тихим голосом я промолвил: «Твоего благословения!» Глаза милосердного Бога наполнились слезами, сердце Его растаяло. Он вновь возложил руки мне на голову, произнес: «Баба, этот вход закрыли», и исчез из виду» (4).

Переполненный чувствами Махендра Махараджа долго приходил в себя. Спустя некоторое время он отпер дверь и вышел на веранду, оглядываясь в надежде вновь увидеть Господа Шиву. К Махендре Баба подошел жрец из храма, и он попросил его сходить за Широмани и принести еды. Махендра Баба был в смятении, он не знал, считать ли это явление реальным или иллюзорным.

«У меня было несколько оснований для сомнений. Во-первых, мне было свойственно сомневаться по натуре, во-вторых, Махараджа был не в топи и курте, а в набедренной повязке из яркой, привлекающей взор ткани. Я думал о милосердии и силе Шри Прабху и переполнялся радостью от Его явления. В это время пришел Широмани. Вскоре вернулся с покупками и жрец. Я спросил (Широмани), какую одежду носил Шри Бабаджи. Печальным голосом он сказал, что Бабаджи носил разные одеяния: курту и топи или рубашку и тюрбан, иногда он принимал ту одежду, что ему давали. Нередко на нем было дхоти — длинная ткань, завязанная на бедрах.

При этих словах мои сомнения рассеялись. Указывая рукой на ту сторону комнаты, откуда взирал на меня перед уходом Шри Бхагаван, я спросил [Широмани]: «На этой стене была когда-нибудь дверь?» Широмани был потрясен моим вопросом. Упав к моим ногам, он спросил: «Неужели ты вводишь меня в заблуждение? Неужели ты сам Шри Хайдакхан Вале Баба? У Него не было фиксированного образа. Всемогущий Господь облекал Себя в разнообразные формы, Он был Богом!», — сказал Широмани, и слезы потекли из его глаз.

Затем Широмани успокоился и держа меня за руку ввел в комнату. Он показал мне следы от дверной рамы на стене, как раз там, куда указал Шри Махараджа. Я не мог понять предназначения двери, поэтому я попросил Широмани объяснить мне это. Он сказал мне, что в комнате Шри Махараджи была дверь с этой стороны, но один из приверженцев замуровал ее и сделал другую для собственного удобства. Этого мне было достаточно, я получил то, чего так желал, и сердце мое поведало, что если даже мне предстоит умереть в эту минуту, Его величайшим благословением я обрел покой на этой земле.

В последующие пять-шесть дней я не хотел ничего делать. Затем у меня возникло сильное желание нести в мир благословенное сострадательное послание Господа Шивы. Только Он может спасти человечество в эту мрачную эпоху. Я подробно изучил свое сердце и пришел к выводу, что в нем не было даже тайных мыслей о том, как мне стать великим или прославиться. Бесполезно писать более об этом, поскольку с Божьего благословения подобных желаний у меня не было и нет. Мне хотелось помочь людям и особенно тем, кто верил в меня как в духовного учителя и стремился обрести спасение с моей помощью, хотя нередко и тогда, и сейчас я объяснял свою неспособность оказать им в этом содействии. Я объяснял им, что это лила Бхагавана, а я всего лишь Его посланник. Но я чувствовал, что могу донести до человечества послание Господа. Да будет так!»

Покинув ашрам сиддхов, Махендра Махараджа побывал в Хайдакхане. Это был его первый приезд, за которым последовало множество других. Он провел неделю в той самой пещере, где жил Старый Хайдакхан Баба. На третью или четвертую ночь он проснулся от грохота, который повторился несколько раз. Когда он снова уснул, шум разбудил его вновь, и он в испуге вскочил. Он удивился своему страху, ибо ему приходилось спать в дремучем лесу и в горах, и он никогда не боялся. Думая о том, что все, что пошлет ему Господь, к добру, он стал читать молитвы «не из веры или страха, а просто, чтобы скоротать время». Он впал в бессознательное состояние и Божьей милостью сочинил молитвы Шри Муниндре. Повторение этих стихов приносило ему огромную радость. Но он начал забывать их. Махендра подумал, что если бы у него были карандаш и бумага, он смог бы их записать. Затем ему пришло в голову, что если стихи вдохновлены Богом, Господь не забудет их и вновь дарует их памяти Махендры Махараджи. Если же они сочинены им самим, то забыть их не так страшно. И он спокойно уснул.

Обычно по утрам в пещеру к Махендре Махарадже приходил учитель из деревни и приносил молоко. В 8 часов утра учитель обнаружил, что святой еще спит и разбудил его со словами: «Я подумал, что ты человек ученый, возьми карандаш и бумагу на тот случай, если тебе захочется записать что-нибудь».

Махендра сел на камень возле пещеры и, вознеся краткую молитву, начал записывать те гимны, которые посетили его ночью. «Ах, в этот раз каждое слово заклинания являлось, словно озаренное светом. С великой радостью записал я дрожащими от волнения руками лучезарные слова мантры, затем, поблагодарив Бога за Его бесконечную милость и могущество, я выпил молоко».

Махендра Махараджа провел в пещере еще три или четыре дня и без усилий сочинил несколько поэтических гимнов и молитв. В одних раскрывались основные моменты учения, в других давались объяснения прекрасным, но трудным стихам на санскрите. Ему пришло в голову, что в своих молитвах с детства он не просил ни богатства, ни признания, ни любви и внимания красивых женщин, ни творческих способностей. Но вот, Божьей милостью, ему был дарован поэтический талант, который он с радостью использовал. Он решил, что этот дар был соблазном, испытанием (5), и разорвал все свои сочинения, оставив только данное ему божественной силой, и ушел из Хайдакхана.

Шри Манхерлал К. Вора из Бомбея утверждает, что после событий в ашраме сиддхов и в Хайдакхане Махендра Баба пришел к нему в дом, все еще переживая этот духовный опыт, все еще колеблясь между верой и сомнением. Вора отвел Махендру Махараджу в ашрам Раманы Махарши (6) в Тару Вана Малали вблизи от Мадраса. Там Махендру Махараджу уверили, что Хайдакхан Баба великий святой, что он реальность, и что Махендра Махараджа находится в добрых руках.

Махендра Баба написал многим друзьям и знакомым об этом духовном опыте, он стал еще усерднее распространять послание Бога, он составил аарати Хайдакхана, сочинив часть гимнов самостоятельно, а часть позаимствовав из других традиционных служб. Он посетил несколько ашрамов, созданных Старым Хайдакхан Баба, и отремонтировал разрушенные храмы. Махендра Баба объединил приверженцев Старого Хайдакхан Баба с теми, кому он сам поведал о грядущем явлении Бабаджи.

НЕКОТОРЫЕ СОБЫТИЯ, СВЯЗАННЫЕ С БАБАДЖИ

Как вы очевидно помните, Махендра Баба отправился во Вриндаван и его окрестности из-за великой преданности Господу Кришне. Однажды он совершал омовение в Ганге и думал после этого вернуться во Вриндаван.

«Читая мантру моему гуру во время купания, я молился милостивому Богу, Шри Хайдакхану:

«Прабху (Господи), Ты Ишвара, прибежище всех созданий, защитник, вечносуществующий, милосердный Бог. Господи, Твоя высшая лучезарная форма — самая совершенная форма Бога, о, неизменной Бог, во всем мирозданье нет тебе равных. Я молюсь о том, чтобы лицезреть Тебя во Вриндаване в облике Господа Кришны.»

Я произнес эту молитву и забыл ее. Нет сомнения, что Шри Прабху, Манмуниндра Шри Хайдакхан Баба и великий возлюбленный счастливый Господь Шиам из Вриндавана представляют собой одно и то же.

Однажды утром после возвращения во Вриндаван, Махендра Баба подошел к месту, ассоциирующемся с Господом Кришной. Махендра Баба вспомнил о своем желании увидеть Кришну и стал молиться. Лишь только у него оформилась эта мысль, он «увидел» рядом с деревом реку Ямуна. Под баньяновым деревом, окруженный полевыми цветами, стоял Шри Кришна в облике красивого отрока. Ласково улыбаясь, Он смотрел на Махендру Баба и играл на флейте. «Моим глазам, встретившимся с Его взором, открылось такое великое сияние, что они утратили обычные функции, и мое зрение уподобилось рыбе, плавающей в океане любви».

Через некоторое время Махендра Баба «очнулся» и вновь увидел пьесу с теми же артистами и с той же публикой, что и раньше, но под другим деревом. Его переполняла радость, и он с удивлением обнаружил, что повторяет: «Великий гуру Шри Хайдакхан Сам является Кришной! Это Шри Кришна является в облике Хадакхан Баба».

* * *

1957 год был очень знаменательным для Махендры Махараджии приверженца Шри Бабаджи. Махендра Махараджа провел долгое время в ашраме Катхгария, что в трех милях от Халдвани. Ашрам возвел Старый Хайдакхан Баба и обычно останавливался в нем на довольно продолжительное время.

24 февраля 1957 г. в воскресенье в храме ашрама было установлено мурти Бабаджи. Этому предшествовал трех- или четырехдневный фестиваль, в котором приняли участие тысячи людей, многие приехали издалека. Несмотря на то, что ни верующие, ни полиция не пытались следить за дисциплиной, беспорядков и воровства не было. Утерянные вещи — даже драгоценности были возвращены владельцам.

В субботу ночью большая толпа людей, в том числе великие мудрецы и святые, ученые мужи и философы, люди с Востока и Запада собрались на чтение «Рамаяны» и исполнение религиозных песен накануне освящения мурти. Махендра Баба, Вишну Дутт, Гиридхари Лал Мишра и портной Рам Чандра оставались в запертой комнате с мурти, занимаясь изготовлением курты для него.

Они счастливо беседовали о Шри Бабаджи. Около 11 часов, в разгар торжества, когда всех участников переполняли любовь и религиозное чувство, женщины, которые сидели и пели под баньяновым деревом, увидели божественный свет. Какое-то время они не могли понять его значение и были очень напуганы. Затем, когда свет стал передвигаться и принял человеческие очертания, люди поняли, что это явление Шри Бабаджи, о котором они молились. Узнав об этом, прибежали сотни преданных, зазвучали радостные голоса. Один приверженец ворвался в комнату, где работал Махендра Махараджа, и закричал: «Баба, Шри Хайдакхан Баба пришел!» Сразу же все бросили работу и присоединились к тем, кто наблюдал за чудесным опытом. Через несколько минут свет переместился в комнату с мурти и исчез.

«Свет был на расстоянии 10 футов от собравшихся людей. Махараджа прошел около 125 футов по прямой, на высоте двух футов над землей. Все видели в основном сияние. Описание этого света присутствует почти во всех священных книгах. Всюду, где упоминается Его имя, Он всегда является в форме света. В великой ведической книге «Гаятри Мантра» для обозначения света используется слово бхарг. В Новом Завете свет упоминается в том же смысле, что и в индийских священных книгах. В буддизме, джайнизме, исламе, практически во всех религиях говорится о божественном свете. Однако истории неизвестен другой подобный факт, когда бы божественный свет явился множеству людей во время жертвенной церемонии и так надолго.

Некоторые люди рассказывали, что они распознали в сиянии формы Старого Хайдакхан Баба в курте и в топи. Вишну Дутт Щастриджи говорил, что в свете, находившемся от него на расстоянии десяти футов, он видел формы юного Шри Бабаджи. Шри Лакшми Нараян Миттал из Гвалиора сообщил мне, что свет был столь ярким и пульсирующим, что рассмотреть в нем черты Божественного было невозможно.

В конце 1957 г. Махендра Махараджа в книге «Анупам Крипа», изложил свой духовный опыт и явление Шри Бабаджи Своим ученикам. На следующий год Махендра Баба написал сочинение «Дивья Катхамрит», которое, подобно индийским пуранам, рассказывает о спорах богов, о наставлении человечества, предсказывает возвращение Шри Бабаджи и описывает Его будущие свершения.

В 1958 г. Махендра Баба, который все больше времени проводил во Вриндаване вместе со своими приверженцами, убедил их приобрести землю во Вриндаване и возвести там ашрам. Его последователи (в овновном из Бомбея) собрали около 55 тысяч рупий, купили землю и построили там первое здание. Махендра Баба очень хотел, чтобы на этом месте возвышался мраморный храм, посвященный Бабаджи, но при его жизни это сделать не удалось. Однако в 1958 г., когда первая постройка ашрама была освящена, Махендра Баба перевез туда мурти Старого Хайдакхан Баба, которое было установлено в Катхгарии в 1957 г. И поныне мурти хранится в здании нового ашрама во Вриндаване.

УЧЕНИЕ МАХЕНДРЫ БАБА

Учение Махендры Баба о единстве Творения и гармоническом сочетании его элементов во многих положениях предвосхитило послание Шри Бабаджи. В брошюре под названием «Благословления и наставления» (7) святой пишет:

«Человеческое тело и бесконечный Брахман схожи по своей структуре. Они созданы из одних и тех же материалов. Подобие заключается не только в том, что физическое тело состоит из пяти элементов, но также и в системе нежных и причинных тел.

Если повредить какую-либо из частей тела, у человека появляется боль и, как следствие, — постоянное желание. Очевидным является и тот факт, что если выходит из строя одна часть Вселенной, это воздействует — знаем ли мы об этом или нет — на всего Брахмана, на естественный ход событий (курсив автора). Подобно тому, как наши поступки в жизни в какой-то мере являются наследственными, таким же образом, действия в необъятной Вселенной также предопределены и хорошо организованы. Как для функционирования наших тел необходима совместная работа всех органов чувств, так и на космическом уровне между всеми элементами Творения требуется гармония.»

Махендра Баба писал об индивидуальной Душе и универсальной Душе, отмечая, что их природа абсолютно идентична. Они являются воплощением того же самого Бытия, подобно тому, как стадии ограниченного развития в детстве и умудренности в старости принадлежат одному человеку. Сердечная гармония и доброта выгодны для всех. Образованный человек призван уделять гармонии должное внимание в своей деятельности. Духовные учителя должны видеть единую истину во всех религиях в бесконечном количестве религиозных практик и прививать людям чувство гармонического единства со всем миром. Лишь тогда все демонические пристрастия и злые помыслы исчезнут из общества.

Мы должны начать практику всеобщей полезности с собственных домов. Ко всем членам семьи следует относиться как к частям своего тела. Подобно тому, как собственная боль вызывает чувство беспокойства и тревогу, те же ощущения должны возникать у нас при виде радости и печали наших близких.

Прежде всего мы должны научиться служить всему человечеству. Эгоизм заставляет нас быть в отдалении от всего братства Вселенной, в действительности же мы дети одних и тех же родителей. Наши желания одинаковы, мы жители одной и той же земли, и мы поклоняемся одному и тому же Богу.
Следуя заветам Господа Шивы, Махендра Махараджа требовал от людей, чтобы они шли по пути Истины, Простоты и Любви. Махендра Баба описывал Истину следующим образом: «Все, о чем думает мозг, голос должен произносить, и органы тела должны выполнять». В «Благословлениях и наставлениях» он утверждает:

«Во всех религиях мира Истина представлена как самая высшая точка почитания по той простой причине, что в ней содержится идеальная гармония. О чем бы ни думал человек, глаза должны видеть, уши — слышать, а губы — произносить то же самое». Иными словами, в сознании, в словах и поступках каждого человека должна быть гармония.

Скромная, естественная жизнь и практика Истины развивают Простоту, которая помогает идти по верному Пути. Простота в данном контексте означает четкое осознание и отрешенность от материального мира (но не отрицание его). Жадность и похоть, порождающие злобу, враждебность, уныние и чувство разъединенности не совместимы с Простотой. Чтобы жить простой жизнью, человек должен добровольно избрать скромный образ жизни. Это вовсе не означает отказа от деятельности и богатства (которое часто приходит к тем, что живет в Истине, Простоте и Любви). Непритязательность — это тот жизненный уровень, с которым нужно соизмерять индивидуальные потребности.

Любовь — основа посвященности. Согласно священным писаниям индуизма, за физической или сексуальной любовью не стоит ничего существенного. Когда же любовь, страстное желание направлены лишь к Богу, это становится посвящением. Ма-хендра Баба учил, что сила воли поддерживает Истину, физическая сила контролирует Простоту, сила сердца контролирует любовь и посвященность. Исповедуя Истину, Простоту и Любовь, человек может осуществлять контроль над умом, телом и сердцем. Разумно используя этот контроль и повторяя имя Бога, человек может достичь Его. Этот путь ведет к счастливой, полезной, удовлетворенной жизни в материальном мире, в котором мы живем (8).

ВИШНУ ДУТТ И ГИРИДХАРИ ЛАЛ МИШРА

Братья Вишну Дутт и Гиридхари Лал Мишра были родом из современного штата Раджастхан. Их отец и дед, и отец деда были гуру раджей в штате Алвар. У Вишну Дутта тоже было это звание. Вишну Дутт — «Шастри» — ученый-санскритолог закончил Университет в Бенаресе со степенью ачарья и преподавал санскрит и хинди в средней школе в Раджгархе (штат Раджастхан). Его младший брат Гиридхари Лал был уважаемым судьей в Раджастхане.

В 1951 или 1952 году Вишну Дутту было 43 года, а Гиридхари Лалу — 37 лет. Младший брат жил и работал в Бандикуи (недалеко от Раджагарха). Махендра Баба посетил этот город, и Гиридхари Лал с ним встретился. В этот день Вишну Дутт почувствовал, что он должен быть в Бандикуи, и он участвовал в проводах Махендры Баба на железнодорожной станции. Когда поезд трогался, святой сказал, что братья скоро будут жить в одном городе, и тогда он к ним приедет. Месяц спустя Гиридхари Лала перевели из Бандикуи в Раджгарх, и Махендра Баба стал часто приезжать к братьям.

Вишну Дутт (известный как Шастриджи) обладал феноменальной памятью, он часами мог цитировать длинные отрывки из священных писаний на санскрите и хинди. Махендра Махараджа обычно просил Шастриджи читать ему духовную литературу. Однажды Махендра Баба сказал: «Ты так хорошо знаешь тексты, почему ты не можешь сам написать художественное произведение?»

На следующий день Гиридхари Лал проводил Махендру Баба в окрестности Раджгарха для совершения омовения. Когда же Шастриджи дома принимал ванну и налил первый кувшин воды, он сочинил оригинальную шлоку. Шастриджи записал ее и показал Махендре Бабе. Святой был в восторге, он сказал, что дар в 10 000 рупий не мог бы его так осчастливить. По мнению Махендры, написание шлоки и сами творческие способности — это благословение Божественной Матери.

На следующий день в школе Шастриджи в свободное время начал писать шлоки — и они потекли свободно, почти беспрепятственно. Когда он вечером показал их Махендре Махарадже, тот буквально подпрыгнул от радости, затем положил руку на голову Шастриджи для благословения. С этого времени Шастриджи стал свободно слагать гимны.

На следующий день Махендра Махараджа уехал во Вринда-ван. Сидя в автобусе, он вновь благословил Шастриджи и уверил его, что он может писать все, что пожелает. Так было положено начало первой книге Шастриджи «Садгуру Стути Кусманджали», в которую входят молитвы Бабаджи и стихи о Нем. Книга была написана за неделю на санскрите, а затем переведена на хинди. Гиридхари Лал прочел книгу и поразился, как такое прекрасное сочинение могло появиться на свет за столь короткий срок. Он настоял на том, чтобы они с Шастриджи отвезли эту книгу Махендре Махарадже во Вриндаван, куда они и отправились на следующий день. Махендра Махараджа в глубокой медитации сидел у маленького пруда. Они расположились возле него, и вскоре он открыл глаза. Махендра Баба сразу же спросил, что они привезли, и Шастриджи вручил ему рукопись. Махендра Баба настоял, чтобы Шастриджи немедленно начал читать ему книгу.

Шастриджи читал до трех часов дня, пока Махендра Баба не перебил его, извиняясь за то, что не предложил им даже чаю. Но в этот день магазины были закрыты, и ничего нельзя было придумать. «Ну, — сказал он, — читай дальше, а потом мы займемся едой». Шастриджи продолжал читать. Минут через двадцать появилась девушка с тележкой, на которой были сладости и чай. Она подошла, поставила ястия перед ними и ушла.

Прослушав тексты до конца, Махендра сказал, что Шастриджи написал прекрасные стихи на санскрите. А в ближайшем будущем Шастриджи напишет на хинди такие произведения, которые не уступят поэмам Тулсидаса, Кабира и других великих поэтов. «Это время придет, — сказал он, — но пока тебе нужно писать только на санскрите».

Через шесть недель Махендра Баба передал Шастриджи, что ему следует оставить работу в колледже и немедленно приехать во Вриндаван. Шастриджи нашел Махендру Баба в маленькой комнате в доме Шиамджи над кондитерским магазином. Махендра Баба сидел перед фотографией Старого Хайдакхан Баба. Шастриджи совершил пранам перед фотографией и сказал Махендре Баба, что прежде никогда не видел Старого Хайдакхан Баба на фотографии, но святой являлся ему во сне. В 1940 г. в храме Лакшмана в своем доме в Раджгархе Шри Лакшманджи дал Шастриджи видение Бабаджи в том же облике, в каком Он запечатлен на фотографии, и сказал Шастриджи, что Бабаджи может дать ему все.

Махендра Махараджа уверил тогда Шастриджи, что пришло время, когда он может написать стихи, способные затмить сочинения Тулсидаса, Кабира и других поэтов. Шастриджи совершил пранам Махендре Баба и спросил его, как же ему заняться творчеством. Махендра Баба ответил: «Как я могу благословить тебя на это?» Он снял гирлянду из жасмина с фотографии Бабаджи и вручил ее Шастриджи со словами: «Твоя дочь является инкарнацией Сарасвати. Вручи ей эту малу, и ока будет давать тебе основные идеи того, что ты напишешь. (В это время дочери Шастриджи было 4 года).

Когда Шастриджи вернулся домой из Вриндавана, вся семья вышла его встречать. Четырехлетняя дочь тоже выбежала к отцу. Шастриджи надел ей на шею гирлянду, как велел святой. Девочка взяла ручку из кармана Шастриджи, нашла лист бумаги и начала что-то писать. Каждый день девочка «исписывала» определенное количество страниц, и Шастриджи сочинял по объему столько же листов шлок. Если она царапала карандашом на 10 страницах, он писал 10 страниц шлок, если она писала на 25 страницах, он писал шлоки на 25 страницах. Иногда она возвращалась, чтобы добавить что-либо на бумаге, и тогда Шастриджи снова писал стихи.

Книга, которую Шастриджи начал тогда писать, называется «Шрисадашива Чаритамрит». В ней представлена хроника лил Бабаджи, спор богов и описания Его прежних воплощений. Пока Шастриджи работал над этой книгой, Махендра Махараджа посещал его один раз в 7—10 дней.

Однажды вечером Шастриджи читал Махендре Баба то, что создал за последнее время и подошел к описанию Божественной Матери. Вдруг Шастриджи увидел, что тело Махендры Махараджи приняло формы Божественной Матери, которая воспевалась в его стихах. Внезапно в красном сари с красным кум-кумом на лбу, с кольцом в носу появилась прекрасная богиня в великолепном одеянии. Шастриджи очень испугался. Видение продолжалось целых двадцать пять минут. К концу чтения Шастриджи от нервного напряжения покрылся потом. Когда Шастриджи умолк, Махендра Махараджа в привычном облике поглаживал себя по бороде и усам. Он спросил Шастриджи: «Почему ты так испугался?»

На следующий день Махендра Махараджа обогатил духовный опыт Шастриджи следующим образом. Он отвел всю семью в храм Ханумана в нескольких милях от Раджгарха, где он вместе с Шастриджи три раза пропел религиозную песню Хануману. Когда Махендра Махараджа исполнял гимн в третий раз, Шастриджи увидел, как статуя Ханумана ожила и стала увеличиваться до невероятных размеров. Шастриджи был так перепуган, что потерял сознание. Махендра Махараджа вывел Шастриджи из обморока, и они отправились к старинному храму Шивы. Здесь они искупались, и Шастриджи совершил ритуальное омовение лингама в храме.

Из-за нервных потрясений Шастриджи впал в состояние транса на целях шесть месяцев. У него не возникало никаких ощущений — он не чувствовал ни голода, ни жажды, он не посещал богослужений, потому что в храме видел только Бабаджи с сияющими глазами. Шастриджи перестал разговаривать. Его жена была очень обеспокоена этим и приглашала врачей, чтобы они его обследовали, но все уверяли, что с Шастриджи все в порядке, он просто не хочет говорить.

В течение этих шести месяцев (1954—1955 гг.) перед глазами Шастриджи разворачивалось нескончаемое представление. Он никогда не бывал в районе Халдвани, но тут вдруг «увидел», как зарождался Хайдакхан (в раннюю эпоху Творения) и как он изменялся. Он стал свидетелем образования пещеры в Хайдакхане и роста деревьев. Он видел развитие всех ашрамов Бабаджи. Он лицезрел Господа Шиву и других богов, слышал их разговоры, он видел Шиву (Бабаджи) во времена Господа Рамы и Господа Кришны. И спустя много лет, когда он посетил Хайдакхан, ашрам сиддхов, Катхгарию и другие ашрамы Бабаджи, он убедился в точности своих описаний (9).

Шастриджи воспроизводил свои видения в стихах на санскрите тем же размером, что «Рамаяна». В следующие два года Шастриджи перевел свои шлоки на хинди и добавил к ним комментарии. Эта книга из восьми глав была опубликована в 1959 г. и раджа Алвары издал несколько экземпляров на золотой бумаге.

Вторая глава «Шрисадашивы Чаритамрит» содержит описание бесед Господа Шивы с другими богами и богинями. Одна из бесед Шивы и Его шакти (по имени Джагадамба или Универсальная Мать) передается следующим образом:

«Джагадамба потребовала, чтобы Господь Шива пришел на помощь человечеству, а Шива ответил:

«Чтобы сделать тебя счастливой, Я пойду в мир под именем Садгуру Махаватара Шри Хайдакханди Баба».

Джагадамба ответила:

«Я буду Твоей первой ученицей, ибо я Твоя половина. Я приду в мир раньше Тебя и поведаю всем о Твоей славе. Я буду инструментом, с помощью которого люди войдут в Твой мир. Будучи Твоей ученицей, я хочу всегда оставаться с Тобой. Меня назовут Шри Чаранашрит Шри Парамгуру Махендра Махараджа» (10).

Господь Шива удовлетворил просьбу Джагадамбы и продолжал:

«Я прежде всего отправлюсь в Кумаон и появлюсь в пещере на горе Кайласа. Хотя Я буду странствовать по миру и стану бессмертным святым, время от времени Я буду возвращаться в пещеры Кумаона.

В этой местности растет трава хайра, Гаутама Ганга без устали течет двадцать четыре часа в сутки, рядом есть прекрасная пещера. Это место прославится как Хайдакхан Вишва Махадхам (11). Это место Я люблю. Меня узнают как Хайдакхан Баба. Люда этой области получат Мой первый даршан в форме божественного, чистого, мирного садху.

Кто бы ни пришел в эту местность, его не затронет зло кали-юги. Я дарую исполнение желаний тем, кто придет ко Мне. Я буду производить церемонию яджна, и люди всего мира смогут получить там Мой даршан. Я сам расскажу людям, как служить Господу Шиве. Я дам людям самую великую мантру «Ом Намах Шивая» и буду ходить из дома в дом, обучая людей повторять эту мантру (12).

В четвертой главе «Шрисадашивы Чаритамрит» раскрывается учение Шри Бабаджи, обращенное к святым и сиддхам, которые приходили к нему за знаниями. Одно из основных положений учения Шри Бабаджи, согласно видениям Шастриджи, заключается в необходимости повторения имен богов. Бабаджи говорил:

«Понять Универсальную душу — душу людей и Природы помогает только имя Бога. Нет разницы между Именем и Формой. Повторяя имена Бога, верующий становится самим именем — именем Бога. Его форма и звучание Его имени едины — имя есть Бог. Для достижения совершенства воспевание имен богов — лучшая духовная практика».

Сам Господь Бог обитает в сердце тех, кто повторяет Его имя. Истина, Простота и Любовь в сочетании с именами богов дают сладостную пищу, и Бог становится счастливым, Самой лучшей и самой доступной религиозной практикой (садханой) в миру является нама джап. Повторение имен, подкрепленное верой, ведет к великому счастью. Произносить имена Бога с каждым дыханием — это верный метод духовной деятельности, создающий божественную атмосферу.

«Все материальное благополучие, все пристрастия исчезнут, постоянен лишь мир Бога. Проснитесь и забудьте о своих заботах».

В этой главе цитируются следующие высказывания Шри Самбасадашивы:

«Я повторяю имена Бога, вот почему я счастлив. Только тот, кто произносит имена Бога с каждым дыханием, является настоящим карма-йогом. Без имени Бога нет знания. Вы произносите так много слов, но не упоминаете имени Бога.

Не теряйте веры. Повторение имени Бога — это не первая, а последняя ступень духовной практики.

Когда львы входят в лес, другие животные убегают. Подобным же образом исчезнут все злые мысли, когда вы будете повторять имя Бога. Произнесенные имени Бога приведет к вам хороших людей, и вы окажетесь рядом со святыми. Благословенны те немногие, которые отрекутся от мира ради имени Бога. Такой преданный всегда живет в моем сердце.»

В четвертой главе восхваляются те, кто ищет Богопознания. «Без знания карма бесполезна. Без любви и преданности карма также тщетна. Пустая карма приносит несчастье. Сочетание кармы, джапа и знания приносят счастье и простоту. Добрый характер и самоограничение необходимы для Богопознания.

В утробе вы даете обет подвижничества, но при появлении на свет вы попадаете в ловушку. Оставьте привязанности! Ваше сознание обманывает вас. Вот почему вы гонитесь за наслаждениями. Все вещи в мире, включая стремление к свободе, это обстоятельства, к которым вы питаете пристрастия. Если вы хотите божественного мира, оставьте невежественную карму».

МАХЕНДРА БАБА УХОДИТ

Когда Вишну Дутт Мишра работал над книгой «Шрисадашива Чаритамрит», его брату Гиридхари Лалу являлся Старый Хайдакхан Баба и вел с ним продолжительные беседы. Гиридхари Лал собирал о Нем истории и впоследствии опубликовал книгу «Бхагаван Шри Хайдакхан Вале Баба». Махендра Баба, Гиридхари Лал и Вишну Дутт Мишра, с духовной проницательностью анализируя свои видения, пришли к выводу, что Старый Хайдакхан Баба, Бабаджи (о котором писали Шри Йогананда и Шри Юктешвар) и последняя, тогда еще ожидаемая, инкарнация Хайдакхан Бабаджи являются воплощениями Господа Шивы и представляют собой одну и ту же сущность.

20 лет после событий, связанных с Шри Бабаджи, Махендра Баба провел в ашраме сиддхов, рассказывая о Нем, развивая чувство единства между людьми, заботясь об ашрамах, создавая службы Бабаджи как воплощению Господа Шивы и обучая людей культовой практике. Он предсказывал явление Шри Бабаджи и учил преданных, что они могут ускорить Его приход своими молитвами. Много чудес приписывается Махендре Махарадже, он же уверял, что это благословение Хайдакхан Баба, а не его свершения. Неграмотные люди по его благословению становились учеными или композиторами, Вишну Дутт Мишра стал крупным и широко известным религиозным поэтом и пророком, умершие ученики возвращались к жизни, бедные люди становились богатыми, у бездетных супругов рождались дети. И он предсказывал возвращение Шри Бабаджи в физической форме. В 1968 или 1969 г. он называл некоторым дату — 1970 г., другим он просто говорил, что Бабаджи придет в мир в скором времени.

Летом 1969 г. Махендра Махараджа приболел и решил побыть в горах, чтобы поправить здоровье. Он ушел из Вриндавана с двумя преданными и отправился в Халдвани. а затем в Алмору на 12 дней. У него не было ничего серьезного, поэтому прохладный климат восстановил его силы. Он вернулся в Халдвани и остановился в доме своего приверженца Мистрилала.

11 июня 1969 г. в Раджгархе Гиридхари Лал Мишра умер скоропостижно от инфаркта. Шастриджи написал письмо Махендре Махарадже, сообщая ему о смерти брата. Письмо шло 12 дней. Получив известие, Махендра Махараджа сказал своим приверженцам, что теперь, когда его лучший ученик покинул этот мир, ему незачем оставаться здесь. Махендра Махараджа отправил своего ученика к Вишну Дутту с соболезнованиями. Этим вечером около 8 часов Махендра Махараджа почувствовал себя очень плохо. В дом Мистрилала пригласили врачей, но они ничего не могли сделать, и в 8 часов 30 минут Махендра Махараджа простился со своим телом.

Кремировать Махендру Махараджу решили во Вриндаване. Всем ученикам отправили телеграммы. Тело Махендры Махараджи обмыли, одели, положили на куски льда и покрыли цветочными гирляндами.

Во Вриндаване грузовик с телом в сопровождении преданных проехал по улицам, чтобы все, кто знал Махендру Махараджа, смогли получить последний его даршан и оказать ему почести. Около полудня тело Махендры кремировали на берегу реки Ямуна в городе, который он любил всю жизнь. Собрались сотни скорбящих преданных. Когда развели огонь, Махендра поднял руку и дал последнее благословление друзьям и последователям.

ПРИМЕЧАНИЯ

1. События, описываемые в этой главе, подробно представлены в 1 томе сочинений Махендры Махараджи — Shri Mahendra Maharaj Smriti Granth, 1, 1983. Книга издана учениками святого в Индии на хинди.

2. Когда я в 1984 г. посетил Лохбан, мне сказали, что в результате общения с Махендрой Махараджой многие местные жители стали учителями.

3. См. главу 2.

4. Здесь и далее пересказываются фрагменты из неопубликованного анонимного перевода книги Махендры Баба "Anupam Kripa".

5. Многие учителя предупреждают своих учеников об опасности приобретения сиддхи. Эти сверхъестественные силы столь привлекательны и прекрасны, что они способны остановить духовное развитие ученика. Увлеченный открывшимися перед ним возможностями майи, ученик может даже сойти со своего пути.

6. Рамана Махарши был «реализовавшимся» святым, преданным адептом Господа Шивы.

7. Цитаты заимствуются из английского перевода книги "Blessings and Percepts", выполненного Б. Дасом (В. С. Das) и впервые опубликованного в ашраме Махендры Баба во Вриндаване.

8. Из книги V.V.S. Rao "Baba Ji".

9. Из устного сообщения Шастриджи в октябре 1984 г.

10. Одно из имен Махендры Махараджи.

11. Хайдакхан Вишва Махадхам означает «Хайдакхан — самое прекрасное место на земле».

12. «Шрисадашива Чаритамрит», глава 2.

«Слава, слава Господу Хайдакхана, принявшему инкарнацию для освобождения человечества».
                                                    Из аарати Хайдакхана.

ГЛАВА 4. Возвращение Бабаджи в Хайдакхан

РАМ СИНГХ ИЗГОТАВЛИВАЕТ МУРТИ

Рам Сингх Саммал преподавал в школе Окхалдунги с 1956—1957 учебного года. Он родился в 1937 г. в деревне Химат-пур-Лачампур в нескольких милях от Окхалдунги.

Родные Рама Сингха занимались в основном фермерством, а сам он по воскресеньям и в школьные каникулы спускался с гор в родную деревню, чтобы присматривать за фермой. Его мать была очень набожной. Она обладала даром провидения, и ее предсказания часто сбывались. Несмотря на то, что сама она не относилась всерьез к своим способностям, к ней обращались за помощью люди из всего района. В ее семье почитали известного святого Нантин Баба. С раннего детства слышал Рам Сингх о Старом Хайдакхан Баба и о чудесах, сотворенных им. Он рано загорелся желанием увидеть Бабаджи. Это желание усилилось после встречи с Махендрой Баба, который в 1955 г. посетил Окхал-дунгу по пути из Халдвани в Хайдакхан. Впоследствии святой иногда останавливался у Рама Сингха.

В 1962 г. Раму Сингху начали сниться сны о Старом Хайдакхан Баба. Однажды ночью в 2 часа 30 минут Бабаджи явился Раму Сингху во сне и произнес: «Сделай мое мурти». Бабаджи повторил эти слова, и Сингх проснулся. Днем Рам Сингх поведал матери о своем сне, и она сказала, что даршан Бабаджи — к добру, но спешить с изготовлением мурти не следует. На следующую ночь в 2 часа 30 минут Раму Сингху приснился тот же сон. В этот раз мать придала сну особое значение. И в третий раз он увидел тот же сон в то же самое время, после чего они с матерью решили, что следует изготовить мурти.

На четвертый день во время вечерней молитвы мысли Рама Сингха сконцентрировались на мурти: он совершенно не знал, с чего начать. Он углубился в медитацию и «увидел» несколько необходимых для работы инструментов. Он сделал зарисовки того, что видел, затем пошел к кузнецу и попросил его изготовить эти инструменты. В школьные каникулы Рам Сингх с несколькими учениками отправился в джунгли за священной глиной.

В ближайший праздничный день Рам Сингх взялся за работу: он слепил из глины форму, из которой намеревался вырезать мурти высотой 18—20 футов. Он обозначил руки, ступни и ноги. В то время, когда он смотрел на глину и думал, что же делать дальше, к нему пришел директор школы и сказал, что Нантин Баба находится в Халдвани и зовет к себе Рама Сингха. С чувством облегчения Рам Сингх отложил в сторону глину, покрыл ее влажной тканью, чтобы она не сохла, и быстро ушел.

Рам Сингх пробыл с Нантин Баба в Халдвани три дня, наслаждаясь могущественным воздействием святого и читая в его глазах ответы на свои духовные вопросы. Затем Нантин Баба пошел с Рамом Сингхом в его дом в Окхалдунгу и провел там девять дней.

В первые три дня Рам Сингх ничего не говорил Нантин Баба о мурти, но затем он рассказал о своих снах и показал глину. Нантин Баба одобрил работу Рама Сингха.

На девятый день Нантин Баба решил отправиться в храм Сурья Деви, который находится в джунглях в нескольких милях от Окхалдунги. К нему присоединилось еще семеро человек. Они пришли в храм днем и встретили Сурья Деви Баба — отшельника средних лет, который заботился о храме и часто подолгу жил там. Нантин Баба решил не оставаться в храме на ночь, и паломники снова отправились в путь.

Джунгли были очень густыми, поэтому вскоре уже стемнело. Нантин Баба выбрал большое раскидистое дерево и расположился под ним. Все, кроме Нантин Баба, очень боялись диких животных, которые, как известно, водятся в этом лесу, поэтому паломники сразу же развели костер. Святой отправил Рама Сингха за водой к ближайшему ручью. Все слышали поблизости звуки шагов крупного зверя, и Нантин Баба предупредил Рама Сингха об опасности. Рам Сингх испугался и решил разбудить приятеля, но Нантин Баба не велел ему беспокоить товарища. Рам Сингх собрал всю свою смелость и пошел в темные джунгли по направлению к воде и приближающемуся животному. Но не успел он пройти и несколько шагов, как Нантин Баба все же послал кого-то сопровождать его. Они вместе набрали воды и принесли ее в полной безопасности. Затем Нантин Баба приготовил китчери (блюдо из риса с овощами и специями) и накормил всех.

После ужина, когда они сидели у костра, к ним вышел тигр. Все, кроме Нантин Баба, страшно испугались. Кто-то схватил камень, но святой велел всем сохранять спокойствие. Тигр подошел к Нантин Баба, улегся перед ним, положив голову на лапы, и уставился на святого. Хищник пролежал так минут пять-шесть, затем поднялся и мирно удалился. Все, кто был с Нантин Баба, испытали чувство облегчения, когда тигр скрылся в джунглях,

На следующий день Нантин Баба отправил Рама Сингха домой, сказав ему, что самым важным делом является окончание работы над мурти Хайдакхан Баба. Дома Рам Сингх обнаружил, что глина пересохла и стала слишком твердой для лепки, поэтому он начал работать с новым куском глины.

Во время работы Рам Сингх разговаривал с Бабаджи, как если бы тот сидел с ним в комнате. В течение двадцати двух ночей ровно в 2 часа 30 минут Шри Бабаджи являлся Раму Сингху во сне, помогая ему с решением очередной проблемы в его работе. Бабаджи обычно сидел в позе йога и говорил Раму Сингху, чтобы тот наблюдал, как и где Он скрещивает ноги, позволял ему снимать размеры. Затем днем Рам Сингх записывал сон в своем дневнике и при изготовлении мурти следовал указаниям Бабаджи. Когда он работал над головой изваяния, Бабаджи во сне склонил голову к Раму Сингху, велел найти шрам в волосах и измерить его. Шрам был толщиной в пять-шесть пальцев. Таким образом, с помощью Бабаджи мурти было закончено за 22 или 23 дня.

Вскоре после завершения мурти девяностолетний крестьянин — ученик Нантин Баба пришел в дом Рама Сингха и позвал его к Нантин Баба, который находился в полумиле от них. Был жаркий полдень, и Нантин Баба отдыхал. Рам Сингх совершил пранам, взял вещи учителя, и Нантин Баба молча последовал за Рамом Сингхом к нему в дом. В доме святой спросил про мурти. Увидев изваяние, Нантин Баба сказал, что даже великий художник не смог бы сделать такое прекрасное мурти Шри Бабаджи.

И снова Нантин Баба пробыл в доме Рама Сингха девять дней. За это время Рам Сингх с помощью односельчан построил из камней и глины домик с одной комнатой и соломенной крышей. Нантин Баба поместил туда мурти, совершив необходимый ведический ритуал, и научил Рама Сингха совершать пуджу.

После церемонии Рам Сингх спросил Нантин Баба, увидит ли он когда-нибудь Бабаджи в физическом облике. Нантин Баба сказал в ответ, что все формы одинаковы. Как семя превращается в цветок, так и Бог присутствует повсюду. Затем он добавил, что Рам Сингх увидит Бабаджи.

Вскоре к Сингху стали приходить местные жители, чтобы посмотреть на мурти. Какой-то крестьянин из деревни Хайдакхан просил Рама Сингха отдать или продать ему мурти. Рам Сингх отказался расстаться с этим мурти, но согласился изготовить мурти большего размера для храма в Хайдакхане. Поэтому он сделал второе мурти из глины. Но перед тем, как мурти должны были забрать, оно треснуло и разломилось на три части. Рам Сингх был очень расстроен, он очень старался и потратил много времени на изготовление изваяния. В эту ночь Бабаджи вновь явился Раму Сингху во сне и, сурово глядя на него, спросил: «Ты что, хочешь сделать бизнес на изготовлении мурти?» Огорчение Рама Сингха исчезло вместе со сном.

Нантин Баба посоветовал Раму Сингху запирать дверь хижины и не предоставлять ее в общее пользование, а сохранять ее для своих молитв и медитаций. Спустя много лет, сказал он, люди из всей Индии и из-за рубежа будут приезжать, чтобы увидеть мурти, тогда хижина будет открыта. Он сказал Раму Сингху, что Бабаджи придет к нему в дом и что Рам Сингх увидит Его, прикоснется к Нему и будет Ему служить.

РАМ СИНГХ ВСТРЕЧАЕТ СТАРЕЙШЕГО ЧЕЛОВЕКА ВСЕЛЕННОЙ

Спустя несколько недель после завершения мурти, Рам Сингх шел по лесу и встретил красивого мальчика, которому на вид было 12 или 13 лет. Он сидел с закрытыми глазами и медитировал. Рам Сингх подошел к мальчику, тот открыл глаза и улыбнулся. Рам Сингх неожиданно для себя произнес: «Ты Абсолютное Божество в человеческом облике».

Рам Сингх говорит, что мальчик впоследствии оставался в районе Хайдакхана и в предгорьях Кумаона, но никто не помнит, чтобы его видели ранее 1961 или 1962 г. Жил мальчик один, дома у него не было. Обычно он проводил несколько дней или даже недель во дворе перед чьим-либо домом или на земле деревенской общины. Он скитался по горам, часто совершал яджну. Нередко его видели в состоянии глубокой медитации. Находясь возле него, люди испытывали блаженство.

Рам Сингх много раз проходил с мальчиком пешком по горам. Ребенка хорошо знали в этой местности. Люди вспоминают до сих пор, как видели его в предгорьях, приходил он и в Хайдакхан, в храм, который построил Старый Хайдакхан Баба.

Рам Сингх рассказывал об этом мальчике Нантин Баба. Тот отвечал, что человек, который может контролировать себя, когда он сидит, ест и спит, является Великим Воплощением, обычные люди, даже обычные святые не обладают таким контролем. Нантин Баба сказал: «Ты думаешь, он ребенок? Он самый старый «человек» во Вселенной».

Однажды в 1968 или 1969 г. мальчик пришел к банкиру и попросил его пожертвовать 100000 рупий на строительство ашрама в Хайдакхане. Конечно же, его просьба не была удовлетворена. В это время мальчика — уже юношу по своему облику часто встречали в Халдвани. Он посещал многих людей, в том числе и Шри Трилока Сингха. Однажды молодой Баба зашел в его магазин, посидел там некоторое время, затем ушел, не произнеся ни слова. В другой раз он пришел в дом Трилока Сингха, когда там совершался религиозный обряд. Он присоединился к исполнению Хануман Чалисфы — молитвенного гимна аватаре Шивы Хануману. Во второй половине 1969 г. Сурья Деви Баба — настоятель храма Сурья Деви заболел и никак не мог поправиться. Через некоторое время юноша пришел в храм Сурья Деви и в течение нескольких месяцев ухаживал за отшельником. Он готовил ему пищу, стирал одежду, поддерживал чистоту, ходил в джунгли за лечебными травами, делал из них настойки и в конце концов Сурья Деви Баба выздоровел.

Сурья Деви Баба думал, что этот юный садху путешествует в поисках гуру, поэтому он относился к нему как к ученику. Спустя несколько месяцев молодой человек сказал, что собирается отправиться в Хайдакхан. Сурья Деви Баба понимал, что это исключительный юноша, поэтому он позволил ему уйти.

Очевидно от Сурья Деви Баба юноша направился в деревню Каличора (недалеко от Катхгодама вверх по реке от Халдвани) и около трех месяцев прожил в храме, в котором часто останавливались старый Хайдакхан Баба и другие святые. Однажды туда пришли разбойники и убили жившего там садху. Крестьянин из деревни Каличора отсоветовал юному садху оставаться в храме, так как это было небезопасно, и привел его к себе домой. Садху исполнил девятидневную церемонию огня, а затем крестьянин проводил его в Хайдакхан.

БАБАДЖИ ВОЗВРАЩАЕТСЯ

Рассказывают много различных историй о том, как Бабаджи по возвращении впервые явился в Хайдакхан. Возможно, все эти истории правдивы, даже если на первый взгляд они кажутся противоречивыми. Нет сомнений, что Он мог находиться более чем в одном месте и в одной форме одновременно. Некоторые люди, да и я сам, пытались воссоздать историю Его возвращения в Хайдакхан, но путаница лишь увеличивалась.

Один непалец в течение нескольких месяцев изучал этот вопрос и пришел к заключению, что впервые Бабаджи появился на горе Кайласа, провел там несколько дней, а затем жрец местного храма привел Его в пещеру Хайдакхан.

Многие люди доверяют известной версии Чандрамани, жителя близлежащей деревни на склонах горы Сиддешвар (1). Июньской ночью примерно в 3 часа ему приснилось, что отец, умерший двадцать пять лет тому назад, пришел к нему и сказал, что Шри Хайдакхан Баба вновь явился в физическом воплощении и остановился в пещере Хайдакхан. Отец потребовал, чтобы его сын отправился получить даршан Шри Бабаджи. Чандрамани проснулся и быстро пошел по склону к пещере. Там он обнаружил старика с длинной бородой, завернутого в белое покрывало. Увидев его, старик сказал: «Дитя мое, тебе следует немедленно вернуться домой и прийти сюда через три дня». Чандрамани отправился домой, он сразу же налил воды в кувшин и вернулся в пещеру.
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Бабаджи в Хайдакхане, 1970 г

Там к своему удивлению Чандрамани обнаружил молодого человека 20—22 лет, с длинными волосами, бородой и усами. Молодой человек выпил немного молока и велел Чандрамани никому ничего не рассказывать. На второй и третий день Чандрамани вновь приходил в пещеру, но там не было ни старика, ни молодого человека. Позднее Чандрамани видел Его в облике безбородого юноши в храме, который возвел Старый Хайдакхан Баба.

Управляющий банком, доктор аюрведической медицины из Джайпура Шри Шиам Бехари Лал Гаур сообщает, что несколько сотен приверженцев Махендры Махараджи, в их числе и сам Гаур, собрались 23 июня 1970 г. в ашраме Катхгарии, чтобы отметить годовщину смерти своего учителя. Из ашрама двести учеников отправились пешком в Хайдакхан и провели там один или два дня. Ночью 25 или 26 июня многие из этих людей сидели допоздна перед храмом, медитируя и исполняя киртаны. С полуночи до 4 часов они видели джоти. На вершине горы Кайласа появился большой светящийся шар. Он задержался там на некоторое время, а затем медленно спустился по крутому склону, остановившись на мгновение у священной пещеры Хайдакхан. Отсюда свет переместился к реке по направлению к острову, на котором, согласно преданию, супруга Шивы Сати совершала омовение. От белого шара отделился шар голубого цвета и оба джоти передвигались на расстоянии метра друг от друга. Соединяясь и вновь разъединяясь, они двинулись против течения к пещере, затем опустились на дерево. Это продолжалось три или три с половиной часа на глазах у людей, сидевших возле храма. Около 4 часов утра свет исчез. Преданные в этот день уехали из ашрама. Позже Шри Бабаджи сказал доктору Гауру, что если бы они остались на день или два, они бы встретили Его в новом физическом облике.

Семидесятилетний владелец чайного магазина в деревне Хайдакхан Дхан Сингх обычно каждое утро посещал храм Хайдакхана и приносил воду для шивалингама. В конце июня лесничий из Хайдакхана пришел в магазин Дхана Сингха и сообщил ему, что у храма сидит маленький юный садху, который выглядит «великим».

На следующее утро Дхан Сингх, как обычно, отправился с водой в храм, и взял с собой чай, сахар и молоко. Он вошел в старую избушку перед храмом и приготовил молодому Баба чай. Он продолжал делать это и впоследствии, когда Бабаджи находился в ашраме. Впервые Дхан Сингх увидел Бабаджи с короткой бородой, два дня спустя Он уже был безбородым.

ПЕРВЫЕ ДНИ В ХАЙДАКХАНЕ

Сначала к Бабаджи пришли немногие. Одним из первых был Шри Динеш Пант, лесничий из Хайдакхана. Пантаджи из-за травмы в возрасте 15 лет потерял ногу. И все же он получил образование и с Божьей помощью и благодаря своей силе воли и уму он заставил Департамент леса в штате Уттар-Прадеш признать его пригодным для работы и включить его в списки служащих. В награду за упорство он получил назначение в Хайдакхан, куда никто не соглашался ехать, потому что там не было дорог, электричества и никаких удобств. Пантаджи был вынужден проходить на костылях по 8 или более миль вверх и вниз по ухабистой горной дороге через Окхалдунгу в Хайдакхан. Он встретил Шри Бабаджи в конце июня 1970 г. в старом дхуни возле храма. Бабаджи был в это время одет только в лунгхоти. У Него было несколько книг «Бхагавад Гиты», одна из книг Махендры Баба и сочинение Вишну Дутта Шастриджи «Шрисадашива Чаритамрит». Бабаджи отдал Пантаджи свой зачитанный экземпляр «Шрисадашивы Чаритамрит» и сказал, что ему очень повезло: он был призван в Хайдакхан, где станет свидетелем божественной лилы Бабаджи.

Начав листать одну из книг, Пантаджи увидел фотографию Старого Хайдакхан Баба, взглянул на стоявшего перед ним садху и сразу же увидел тождество их обликов. В эти дни Пантаджи не медитировал, но сев возле Бабаджи, углубился в медитацию. Внутренним зрением он увидел, как они с Бабаджи летят по воздуху. Затем на вершине горы Кайласа Пантаджи увидел Шиву, сидящего в позе йоги с Бабаджи на коленях. Открыв глаза, он заметил, что Бабаджи смотрит на него внимательно, но с улыбкой на лице.

Пантаджи никому не рассказал о своем видении, однако спустя некоторое время Бабаджи послал к нему человека, чтобы тот расспросил о Шиве.

Бабаджи дал Пантаджи немного чараса (местную форму марихуаны). Бабаджи приготовил чиллум (трубку) для Пантаджи и предложил ему покурить, что тот и сделал. После этого Пантаджи в течение двух или трех дней видел Бабаджи повсюду, в каждом человеке. Опуская и поднимая веки, Пантаджи видел направленные на него глаза Бабаджи. Он понимал, что смотрит на кого-то другого, но ему постоянно виделись глаза учителя. Даже камни из реки «смотрели» на него глазами Бабаджи. Пантаджи подумал, что сходит с ума, и испугался. На третий день он отправился к Бабаджи и сказал, что теряет рассудок. Расспросив Пантаджи, Бабаджи уверил его, что он в своем уме. Он потрепал Пантаджи по плечу, и видение тотчас покинуло Пантаджи.

Пантаджи сообщает, что в течение первых недель он ни разу не видел, чтобы Бабаджи ел. Он пил много чая, но не ходил в туалет. Вначале, до восхождения на гору Кайласа, он много курил чарас, затем полностью от этого отказался.

Житель Хайдакхана сообщает, что в июне или в начале июля (горные жители используют индийский лунный календарь, а не западный, солнечный, многие же вообще не обращают внимания на обозначение времени) Бабаджи взял его и еще двоих или троих крестьян в храм Шивы на горе Сиддешвар — вверх по течению реки от Хайдакхана. Они открыли маленький храм, убрались и, сидя перед ним, начали петь гимны. Вскоре один из крестьян сказал, что он не в состоянии исполнять гимны до тех пор, пока не поест, так как не принимал пищи в течение 36 часов. Бабаджи достал откуда-то кукурузы, приготовил ее на костре и всех накормил. Было уже очень поздно, чтобы отправиться в обратный путь (тропинка считалась опасной), поэтому они сели и снова стали петь гимны. Начался сильнейший дождь, но они продолжали сидеть и исполнять гимны, и на них упало лишь несколько капель дождя.

Около трех часов ночи Бабаджи настоял на том, что людям необходимо поспать. Все улеглись, лишь один крестьянин занялся джапом. Спустя некоторое время он почувствовал, что кто-то стоит у костра. Он открыл глаза и увидел, что Бабаджи подкладывает дрова. Крестьянин разбудил своего товарища и велел ему подняться и помочь Бабаджи поддерживать огонь. Но товарищ ответил, что Бабаджи не может заниматься костром, поскольку Он спит рядом с ним. Они забеспокоились, пригляделись и увидели, что Бабаджи в одной форме спит на земле, а в другой стоит у костра.

В июне этого же года двое крестьян встретили Бабаджи на тропинке в деревне. Поговорив с ним несколько минут, они пошли дальше. Позднее, рассказывая об этой встрече и описывая Бабаджи, они обнаружили, что один из них видел Его в образе старика с длинной белой бородой, а другой — безбородым юношей.

РАМ СИНГХ ВСТРЕЧАЕТ БАБАДЖИ

10 июля учитель Рам Сингх отправился из Окхалдунги в деревню на противоположной стороне реки покупать корову. Зайдя в Хайдакхане в чайную, он узнал, что у храма появился юноша-садху, который ничего не ест и не пьет. Крестьяне посоветовали Раму Сингху сходить посмотреть на него. Рам Сингх купил немного фимиама и отправился к храму. Это был «его» Бабаджи — мальчик, который последние лет восемь бродил по горам. Рам Сингх сделал пранам и Бабаджи приветствовал его улыбкой и угостил чиллумом. Рам Сингх вскоре забыл о корове и остался с Бабаджи.

Рам Сингх в то время был без работы, поэтому он мог подолгу бывать в ашраме и служить Бабаджи. Три дня он находился в ашраме с Бабаджи, затем спешил вверх в горы в Окхалдунгу и проводил день дома, затем возвращался в Хайдакхан. Он был очень близок с Бабаджи в это время; они вместе шутили, часто спали на одной циновке, были «лучшими друзьями», но все же Бабаджи был учителем.

Однажды Бабаджи с группой верующих, в составе которой был и Рам Сингх, совершал восхождение на гору Сиддешвар. Когда они вернулись, Рам Сингх очень устал и отправился в соломенную хижину, которая служила ему местом отдыха. Вдруг он услышал, как Бабаджи в храме громко ругает крестьян. Рам Сингх никогда не видел Бабаджи в таком настроении. Он бросил сигарету и побежал к хижине Бабаджи, сделал пранам и стал просить Бабаджи простить этих людей. Бабаджи велел Раму Сингху сесть и наблюдать за происходящим, затем снова принялся отчитывать крестьян. Он кричал, что они украли все вещи из Его храма. Он перечислил много предметов, которые оставил Старый Хайдакхан Баба в храме, а теперь их там не было. Он был в ярости. Крестьяне умоляли о прощении, и гнев Бабаджи остыл.

Спустя некоторое время Бабаджи попросил сделать ворота для сада при храме. Рам Сингх предложил свою помощь и вместе с несколькими крестьянами взялся за работу. Бабаджи собирал камни на берегу реки и закладывал фундамент, Рам Сингх раздобыл немного денег и нашел рабочих, и вот постепенно начали подниматься известные теперь ворота Ханумана (поскольку позднее с каждой стороны ворот были помещены мурти Ханумана).

Бабаджи в первые же дни сказал Раму Сингху, что необходимые на строительство 152 000 рупий будут собраны в ашраме в течение года. Услышав это, крестьяне рассмеялись: юноша, у которого не хватало денег на еду, собирался за год потратить на строительство денег больше, чем они видели за всю свою жизнь.

В это же время Шри Бабаджи сказал Раму Сингху, что Хайдакхан Вишва Махадхам будет самым притягательным местом для паломников, ибо здесь приветствуются и почитаются все религии мира, в то время как другие места священны для верующих только одной конфессии. Сюда будут приезжать люди из Америки, Германии, Африки — отовсюду. Рам Сингх согласился, но в глубине души сомневался в правдоподобности этого высказывания.

Рам Сингх часами сидел молча возле Бабаджи. Однажды Бабаджи нарушил тишину высказыванием: «Учитель Сахиб, в 1984 г. я покину это место». Бабаджи повторил это дважды или трижды, и Рам Сингх ответил: «Ты учитель, ты можешь делать все, что пожелаешь». Многие вещи, которые говорил Бабаджи людям, было невозможно растолковать, так и Рам Сингх, не знал как понимать это сообщение. Он заметил, что в Бабаджи никогда не было «детскости», даже тогда, когда ему было 13 лет.

Некоторые крестьяне, рассуждая о воздействии этого юного садху на людей и о чудесных событиях, которые происходили в Его присутствии (так, например, в качестве прасада Он раздавал фрукты и овощи, которые не плодоносили в это время года, — как это делал обычно святой Хайдакхан), начали сравнивать Бабаджи со Старым Хайдакхан Баба. Однако немногие верили, что Бабаджи— это вернувшийся святой, Его новая инкарнация. Дхан Сингх сказал мне, что он поверил в Бабаджи, поскольку Махендра Баба предсказывал скорое Его возвращение и, кроме того, он видел Старого Хайдакхан Баба в юности, и этот Баба был удивительно на Него похож. Дхан Сингх говорит, что он не был свидетелем никаких чудес, у него только были очень сильные ощущения.

Постепенно известие о возвращении Бабаджи стало распространяться шире.

НА ВЕРШИНЕ ГОРЫ КАЙЛАСА

В первый день Навратри — осеннего праздника в честь Божественной Матери, пришедшегося в этом году на начало октября, Бабаджи совершил восхождение на вершину горы Кайласа. Когда он готовился к пути, Рам Сингх, управляющий ашрама, отвечал за строительство и другую административную работу спрашивал, следует ли ему присоединиться к группе или остаться в ашраме. Бабаджи сказал Раму Сингху, что если тот не пойдет на гору Кайласа, он должен остаться в ашраме, следить за делами и ежедневно раздавать прасад в храме. Рам Сингх решил не покидать ашрама, но несколько раз он совершал однодневное восхождение на вершину горы Кайласа к Бабаджи. В этот год муссон продолжался необыкновенно долго. В первые дни пребывания Бабаджи на горе Кайласа дождь шел днем и ночью. Все же 30 или 40 человек поднялись на вершину с Бабаджи и редко там бывало менее двадцати человек все 45 или 48 дней, что Он там находился. К этому времени весть о явлении юного садху дошла до Халдвани. Наинитала и соседних областей. Люди приходили посмотреть на Него на гору Кайласа. В течение девятидневной церемонии Навратри сотни людей совершили крутой трехчасовой подъем от пещеры Хайдакхан, которая, в свою очередь, находилась в добрых четырех часах пути от Халдвани.

Дхан Сингх провел много времени с Бабаджи на горе Кайласа. Он говорит, что, насколько ему известно, Шри Бабаджи все это время ничего не ел. Он довольствовался лишь маленьким кусочком фрукта или овоща, разрезанного для прасада, поскольку люди считали пищу более благословенной, если Бабаджи тоже ел с ними. Нередко люди предлагали Бабаджи целый фрукт или овощ, и Он делил его на всех, кто сидел с Ним. Хотя Бабаджи проводил много времени в глубокой медитации, Он иногда беседовал со Своими приверженцами.

Дунеш Пант поднялся на гору Кайласа на костылях. Бабаджи очень ему обрадовался. Он улыбнулся, поговорил с ним и дал ему кусочек чараса. Когда Пантаджи начал свой долгий спуск с горы, Бабаджи встал на краю плато и некоторое время наблюдал за ним.

Однажды после Навратри, когда Бабаджи был еще на горе Кайласа, учитель Рам Сингх, взяв с собой фисгармонию и фотоаппарат, отправился из Хайдакхана на встречу с Ним. После исполнения киртан под аккомпанемент фисгармонии Рам Сингх взял фотоаппарат и подошел к Бабаджи. Он находился в состоянии глубокой медитации, но как только Рам Сингх приблизился, открыл глаза. Рам Сингх попросил разрешения сфотографировать Его, и Бабаджи дал Свое согласие. Насколько известно, Рам Сингх сделал первую фотографию Шри Бабаджи в Его последнем воплощении.

Во время этой встречи Бабаджи велел Раму Сингху разослать приглашение жителям соседних районов принять участие во встрече на горе Кайласа. Приглашения были отпечатаны и отправлены. Сотни людей пришли на гору Кайласа и услышали учение Бабаджи о необходимости постоянного исполнения мантры «Ом Намах Шивая», которая является самым быстрым, надежным и доступным путем спасения в эпоху кали-юги.

БАБАДЖИ В ПЕЩЕРЕ ХАЙДАКХАН

Шри Бабаджи спустился с горы Кайласа, очевидно, в середине ноября. В ашраме Хайдакхана состоялся праздник, а затем Бабаджи перешел через реку и поселился в пещере Хайдакхан, в которой жили и занимались медитацией Старый Хайдакхан Баба, Махендра Баба и, как говорят, сам Господь Шива. Бабаджи провел там три месяца, не принимая никакой пищи, кроме кусочков жертвенной пищи. Рам Сингх, Чандрамани и еще один или двое человек находились в пещере с Бабаджи долгое время, другие приверженцы приходили ненадолго. Чандрамани утверждает, что иногда они с Бабаджи спали в пещере под одним одеялом, и Бабаджи укладывал Чандрамани спать, как заботливая и нежная мать. Рам Сингх рассказывает о том, как просыпался Шри Бабаджи утром под звуки гимна, который исполняют жрецы в храме, чтобы разбудить Господа Шиву в мурти. Это был первый утренний даршан еще сонного Бабаджи.

Когда Бабаджи поселился в пещере, жители всего района приходили посмотреть на Него. Ожидая Его даршана или напутствия, верующие исполняли киртаны, а некоторые танцевали. Динеш Пант наблюдал из своей комнаты, расположенной над ашрамом, за «божественной лилой возвращения Старого Хайдакхан Баба». Он говорит, что пение киртан продолжалось днем и ночью в течение нескольких недель.

ПРИВЕРЖЕНЦЫ МАХЕНДРЫ БАБА НАХОДЯТ БАБАДЖИ

Многие люди были призваны в Хайдакхан необычным способом. Доктор Гаур, банкир из Джайпура, узнал о возвращении Бабаджи следующим образом. После махасамадхи Махендры Махараджи Шри Гаур сказал своим родственникам, чтобы каждый раз, обращаясь к Богу, они молились о возвращении Бабад-жи. Все члены семьи выполняли это более одного года. 30 ноября 1970 г. два младших сына Гаура — 7 и 9 лет отправились в комнату для пудж читать книгу Махендры Махараджа «Дивья Катхамрит». Они произнесли имя Бабаджи и попросили Его прийти, затем открыли книгу. Прочитав 8 или 10 строчек, они почувствовали, что с алтаря из фотографии Хайдакхан Баба, исходит свет. Фотография была 4 на 6 дюймов, и сияние было такого же размера. Дети стали громко звать мать. В это время свет продвинулся вперед и увеличился в размере до квадратного фута. Мать и еще несколько членов семьи вбежали в комнату и увидели свечение. Спустя некоторое время свет направился к открытой книге, которую читали мальчики, и исчез в ней.

Вся семья восприняла это событие как свидетельство того, что Шри Бабаджи вернулся на землю в человеческой форме. На следующий день доктор Гаур написал письма своим друзьям, рассказывая им об этом чудесном событии. Он отправил письмо и в Хайдакхан с просьбой дать информацию о возвращении Бабаджи. В ответном письме Бабаджи пригласил к себе всю семью, 3 января 1971 г. Шри Гаур встретился с Бабаджи в Хайдакхане.

* * *

Шри Рамеш Чандра Шарма — школьный учитель из Лохбана (деревни, в которой Махендра Баба жил долгое время) все еще горевал по поводу смерти своего гуру. Однажды ночью ему приснился сон, будто мертвое тело Махендры Махараджи превратилось в живого Хайдакхан Баба, сидящего перед пещерой Хайдакхан. Шри Шарма рассказал свой сон жрецу, который не принял его всерьез. Но тот же самый жрец спустя несколько дней, пришел в Лохбан и сообщил мистеру Шарма, что он получил письмо о появлении Хайдакхан Баба в Хайдакхане. Рамеш Шарма поспешил в Хайдакхан.

«Мы прибыли туда в воскресенье в 7 часов вечера. Я увидел Его сидящим в асане сиддхов на третьей ступеньке, точно так, как Он явился мне во сне, когда он воскрес из мертвых, даже в тех же одеждах.

Я очень устал после дороги и, выпив чаю, уснул прямо на камнях. Бхагаван (Бабаджи) просил нас совершить омовение около 3 часов утра. Было очень холодно, но я все же окунулся в Гаутаму, и мне это даже доставило удовольствие. Затем я исполнил несколько гимнов и постепенно люди толпами стали стекаться на даршан Бабаджи.

Около 9 часов утра я снова получил даршан Баба, но увидев Его юное тело, я начал сомневаться и размышлять, действительно ли этот святой — вернувшийся Хайдакхан Баба. Я боялся, как бы не получилось так, что мы пришли не к тому святому и таким образом обидели бы нашего Садгуру. Я сказал одному из приверженцев, что, поскольку этот святой явился в пещеру Баба, все те, кто жаждет увидеть вновь Хайдакхан Баба, сочтут, что Он вернулся, однако этот молодой человек не может быть нашим Бхагаваном. В то же время я начал горячо молиться о том, чтобы Он дал мне какое-нибудь доказательство и я бы уверовал в Его возвращение.

Разговаривая с моим приятелем, я увидел, как Бабаджи меня к себе подзывает. Я подошел, поклонился и встал возле Него со сложенными руками. Он спросил меня: «Сын мой, какие книги ты привез сюда?» Я сказал, что у меня с собой «Дивья Катхамрит» Махендры Махараджи и сборник священных гимнов. Когда Он повторил вопрос, я вдруг вспомнил, что у меня есть книга, в которой мой отец записал стихи, прославляющие Прабху. Я сказал Баба об этой книге, и Он попросил достать ее из сумки. Бхагаван пролистал книгу не глядя, затем остановился на одной странице, указал пальцем на строчку и попросил меня прочитать ее. Все это время Прабху улыбался мне и ни разу не посмотрел на книгу, я же созерцал Его лилу. Строчка, на которую Он мне указал, звучала так: «Сердце мое, ты забыло, твой Садгуру — сам Шанкара».

«Эта строчка была написана рукой моего отца. Я понял, что Бхагаван взял меня под Свою защиту, и припал к Его ногам. Все мои сомнения мгновенно рассеялись после того, как я увидел проявление Его всемогущества» (2).

БАБАДЖИ УЕЗЖАЕТ ВО ВРИНДАВАН

Многие из тех, кто приезжал к Бабаджи, спрашивали, откуда Он родом. Дхан Сингх говорит, что Он всем отвечал по-разному. Некоторым Он называл Катманду, другим Алмору. Заметив, что эти ответы озадачивают учеников, Бабаджи отвечал, что Он садху, а где дом отшельника? Когда вы поднимаете меч, чтобы рассмотреть его, вы разглядываете меч или его ножны? Не акцентируйте свое внимание на обертке и упаковке вещей.

Даже холодной зимой Бабаджи носил лишь лунгхоти и хлопчатобумажную шаль. Он совершал омовение в реке рано утром и иногда находился в воде больше часа. Чандрамани, сидевший на берегу реки в это время, видел божественный свет на поверхности воды (3).

В январе 1971 г. лесничий Шри Шер Сингх, проживавший в то время в Хайдакхане, в течение одной ночи проводил киртану «Рамаяны», На чтение у пещеры Хайдакхан собралось несколько сот человек. В эту ночь шел проливной дождь, но к всеобщему удивлению никто не замерз и не почувствовал никаких неудобств. Дождь не загасил и священный огонь (4). По мнению Динеша Панта это было самое божественное чтение «Рамаяны», которое он когда-либо слышал.

В конце января в Хайдакхан прибыла большая группа людей. В ней были верующие из ашрама, который построил Махендра Махараджа во Вриндаване. Они приехали, чтобы увериться в том, что этот молодой Баба на самом деле Хайдакхан Баба, возвращения которого, обещанного Махендрой Махараджой, они все ждали. Они провели два или три дня в Хайдакхане и затем, признав, что Шри Бабаджи удивительный садху, пригласили Его к себе во Вриндаван, где большему количеству учеников и приверженцев Махендры Махараджи удалось бы с Ним встретиться.

Перед отъездом из Хайдакхана Бабаджи послал одного священника (Банкелала Патхака) в Раджгарх, чтобы он пригласил Вишну Дутта Шастри во Вриндаван. Жрец сказал Шастриджи, что Бабаджи часто вспоминал и говорил о нем: «Мой Шастриджи в Раджгархе».

В начале февраля большая группа преданных прошла с Бабаджи по горам через Окхалдунгу и спустилась к железнодорожной станции в Халдвани. Толпа людей провожала их на ночной поезд в Матхуру по пути во Вриндаван.
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«Ты велик, как солнце, 

Рассеиваешь темноту иллюзии, 

Ты душа всех сущих, 

Ты сама жизнь Махендры».
Из аарати Хайдакхана
«Вы не уверуете, если не увидите знамений и чудес»
Ио. 4, 48

ГЛАВА 5. Как Бабаджи явил миру свою божественную природу

СОБЫТИЯ ВО ВРИНДАВАНЕ

Вишну Дутт Мишра (Шастриджи) после смерти своего брата Гиридхари Лала очень тосковал. Он никак не мог заставить себя поехать во Вриндаван, где они с братом провели так много времени с Махендрой Махараджой. Но когда жрец храма Банкелал Патхак передал ему особое приглашение от Щри Бабаджи, Шастриджи решился. Он приехал в ашрам днем 22 февраля 1971 г. с тяжелым грузом сомнений и скептицизма. Как и многие другие последователи Махендры Баба, Шастриджи, основываясь на слухах, считал, что этот молодой Баба — хорошо обученный непальский юноша и что он организовал заговор, направленный на присвоение титула Старого Хайдакхан Баба и владений Махендры Баба.

Приехав в ашрам, Шастриджи увидел около 70 приверженцев, которые сидели под открытым небом перед Бабаджи и пели «Ом Намах Шивая». Там было и много лучших учеников Махендры Баба. Шастриджи из вежливости совершил пранам Бабаджи и в ожидании сел у Его ног.

Через пять минут Бабаджи встал со Своего места. Он жестом показал Пирджи Бхатту, который прислуживал Бабаджи в это время, чтобы тот отвел Шастриджи в комнату, где обычно принимал учеников Махендра Махараджа. Оставшись наедине с Шастриджи, Бабаджи запер дверь изнутри.

Здесь следует упомянуть, что перед тем, как покинуть свое тело, Шри Махендра Махараджа дал Шастриджи мантру и сказал:

«Я делаю тебя учителем (ачарья) Порядка в Хайдакхане.

Я совершил ошибку, ибо я построил этот ашрам, поддавшись настоятельным просьбам твоего брата и других учеников. Я знаю, что когда-нибудь там будут жить только ослы. Поэтому я дам тебе мантру, которая наделит тебя тремя силами:

Во-первых, если возникнет опасность для Порядка, с помощью этой мантры, ты можешь его спасти.

Во-вторых, если в ашраме возникнут финансовые трудности, эта мантра поможет тебе раздобыть деньги.

В-третьих, любой садху может прийти в топи и индийской курте и заявить, что он Хайдакхан Баба. Того, кто придет и произнесет эту мантру, прими как Хайдакхан Баба».

Лишь только закрылась дверь, Шастриджи услышал звуки этой мантры, раздававшиеся по всей комнате. Звучание было настолько сильным, что, казалось, оно стучало молотком в голове Шастриджи. Он немедленно бросился на землю и совершил полный пранам Шри Бабаджи, поблагодарил Его и сказал, что Он исполнил волю Махендры Баба. Шастриджи вышел из комнаты с криком: «Хайдакхани Бхагван ки джай (Слава Богу из Хайдакхана!), Парамгуру (высший гуру) Шри Махендра Махараджи ки джай».

Почти все пали ниц перед Бабаджи, люди ждали этого знамения.

* * *

Шри Амбал Инамдар (основатель и владелец частной школы в Бомбее) и его близкий друг Шри Манхерлал К. Вора (директор издательства, опубликовавшего труды Махендры Махараджи) были старейшинами в группе учеников Махендры Баба. Верующие Вриндавана обратились к ним с просьбой помочь разобраться в деле с юным Бабаджи. Именно Шри Инамдар в свое время устроил сделку по купле земли для храма во Вриндаване.

Махендра Махараджа говорил Инамдару, что после того, как он покинет мир, Хайдакхан Баба явится вновь. Шри Инамдар был настроен очень скептически и не мог поверить, что умерший может вернуться. Когда Махендра Баба заговаривал на «трудные» темы, Инамдар старался уйти от этих бесед.
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Шри Бабаджи во Вриндаване. 1971 г.

По приезде Шри Инамдара и Шри Воры во Вриндаван, Бабаджи привели на открытую площадку и посадили за деревянный стол. Они увидели молодого юношу высокого роста с темно рыжими волосами, заплетенными в косы, как это принято у отшельников. В его глазах сиял огонь! Сын Вораджи, Арун сделал две первые известные нам фотографии Шри Бабаджи.

Инамдар однако утвердился в своем мнении, что этот садху никто иной, как мошенник из Непала. Он пришел к выводу, что попечители ашрама во Вриндаване стараются избавиться от собственности и продать ее. Он был настроен против юного Баба, и все же благородные манеры и почтительность юноши заставили Инамдара приблизиться к нему и совершить пранам. Жена Инамдара тоже склонилась в приветствии. Бабаджи Своим прикосновением благословил ее и дал ей прасад.

У Инамдара промелькнула мысль, что спокойствие и величие Бабаджи свидетельствуют о Его исключительности. Однако и Инамдар, и Вораджи уехали из Вриндавана, не признав тождества юного садху и Хайдакхан Баба. Инамдар оставил все мысли о Бабаджи в стороне.

ПУТЕШЕСТВИЯ ПО ЦЕНТРАЛЬНОЙ ИНДИИ

Многие из приезжавших во Вриндаван воспринимали Шри Бабаджи как махаватару, приход которого предсказывал Махендра Баба. Они умоляли Бабаджи погостить у них, и Он, выполняя просьбы преданных, в течение шести месяцев путешествовал по центральной Индии. Повсюду, куда бы Бабаджи ни направлялся, Он каждый день исполнял древнюю церемонию возжигания огня — яджну, сопровождавшуюся великолепными застольями, в которых принимали участие сотни, нередко даже тысячи людей.

В апреле Бабаджи с большой группой приверженцев отправился из Вриндавана в дом Вишну Дутта Шастри в Раджгарх (район Алвара в Раджастхане на юго-востоке от Дели). Оттуда они поехали в Бхаратпур, где на четыре дня остановились в доме железнодорожника Шива Чарана Лала Гупты.

У Шива Чарана был младший брат по имени Виджай, в то время ему было около 16 лет. В первый день Бабаджи, который сам выглядел не старше 18 лет, позвал Виджая к себе и спросил его, является ли тот братом Шива Чарана. Когда Виджай стоял перед Ним, Бабаджи бросил ему в глаза немного вибхути. От пепла у Виджая защипало глаза и он пришел в бешенство, с детства от отличался очень вспыльчивым характером. Бабаджи рассказали о ярости Виджая. На следующий день Он снова позвал юношу к себе и снова бросил ему в глаза вибхути. Более того, когда Виджай кричал от боли и от злости, Бабаджи сидел и весело над ним смеялся.

На третий день Бабаджи собрался уезжать в Бандикуи. Утром казалось, что в доме царит радость и блаженство, но когда приблизилось время отъезда, люди забыли о своем веселье и загрустили. Ко времени отхода поезда все, в том числе и Виджай, плакали. Бабаджи, улыбаясь, сел в поезд и уехал в Бандикуи. Виджай промучался всю ночь, а на следующий день рано утром сел на поезд и отправился в Бандикуи, поскольку он не мог переносить разлуки с Бабаджи. Через несколько дней он стал слугой Бабаджи и исполнял эту роль около трех лет, пока его мать не попросила Бабаджи отправить Виджая домой (1).

Преданные в Бандикуи подготовились к приезду Бабаджи. Они, в частности, распространили по городу и в округе листовки, в которых говорилось о грядущих разрушениях и многочисленных человеческих жертвах. «Как крестьянин пропалывает свое поле, чтобы умножить посевы, так и Господь Бог уберет сорняки из своего урожая. Неспособность людей принять Истину, Простоту и Любовь за основу жизни послужит причиной тотального опустошения. Святой из Хайдакхана — это инкарнация Шивы. Шива вездесущ во множестве форм. Получите благословение, служа Ему и осчастливьте свой взор видением Его».

Утром в первый же день в Бандикуи состоялся прием в честь Бабаджи. Бабаджи ехал на экипаже с изображением лебедя — священной птицы, одного из основных символов в индуистской мифологии. На улицах люди пели «Ом Намах Шивая», кричали: «Махараджа приехал!» и возносили молитвы Хайдакхан Баба. Бабаджи привезли в резиденцию недалеко от Бандикуи.

Горожане, которые так тепло и радостно приветствовали Бабаджи утром, днем стали Его подробно допрашивать. Поводом для сомнений, неудовлетворенности и отчасти враждебного отношения послужил небольшой инцидент, закончившийся шумным скандалом.

Почитаемый в этой области святой приехал в дом, где остановился Бабаджи. Он шел и курил сигарету, а так как курение возле Бабаджи было запрещено, один преданный остановил его. Это рассердило святого, и он громко спросил, почему так много внимания одному святому и никакого уважения к другому. Он сел у того здания, где поселился Бабаджи и стал громко возмущаться. Вскоре толпа разделилась на два лагеря, а спустя еще некоторое время люди стали бросаться камнями.

Бабаджи сидел с преданными на веранде. Они не ушли в комнату Бабаджи даже тогда, когда полетели первые камни. И хотя многие испугались, никто из учеников не пострадал. Бросавшиеся камнями боялись той силы, которой, как они думали, мог обладать Бабаджи, поэтому они не выходили из-за своих прикрытий. Сотни, даже, может быть, тысячи людей участвовали в перепалке. Шастриджи утверждает, что этим вечером перебросали по крайней мере тонну камней. К тому же были перерезаны электрические провода, и помещение не освещалось, но камни все равно летали. Среди преданных Бабаджи раненых не было.

Ночью в комнате Бабаджи обнаружили огромную змею, которую, как оказалось, подбросил садовник, подстрекаемый теми, кто хотел Его проверить. Господь Шива изображается в большинстве случаев с одной или несколькими змеями вокруг шеи, что символизирует Его храбрость и мудрость. Люди рассуждали следующим образом: если Бабаджи, действительно, Господь Шива, Он не испугается змеи, а если Бабаджи мошенник, то и Он, и Его преданные будут дрожать от страха, а наблюдатели позабавятся всласть.

Бабаджи и Шастриджи решили заняться медитацией. Первым увидел змею Бабаджи. Он всегда придерживался одного правила: зайдя в комнату, Он просил запереть за Ним дверь и не открывать ее до окончания медитации. Бабаджи сказал Шастриджи, что не откроет дверь и велел ему сесть на кровать. Шастриджи отказался сидеть на постели Бабаджи и сказал, что если змея укусит его, он готов умереть у ног Господа. Бабаджи не беспокоился о Себе, он, видимо, боялся, что Шастриджи умрет от страха. В течение нескольких часов Бабаджи, сидя на постели, смотрел на змею, а Шастриджи пел «Ом Намах Шивая» так, как он не пел никогда раньше. Змея лежала свернувшись в клубок в середине комнаты.

Когда время медитации подошло к концу, Бабаджи встал и открыл дверь. Садовник и его друзья, жаждавшие веселья, были озадачены тем, что не было заметно и следов паники. Садовник заглянул в комнату и, увидев, что змея жива, пропел несколько мантр, положил змею в большой горшок и унес ее.

Утром, после ритуального омовения преданные увидели того самого святого, из-за сигареты которого началась вся эта заваруха с камнями. Он плакал у ног Бабаджи. Бабаджи ласково улыбнулся и попросил учеников помочь святому совершить ритуальное омовение. С этого времени святой утром и вечером танцевал во время исполнения киртаны.

Вскоре после этого вернулся и садовник. Он нес на руках своего шестилетнего сына и громко рыдал. Некоторые утверждают, что ребенок был мертв, другие считают, что он был парализован. Появление садовника вызвало переполох. Мальчика положили перед Бабаджи, и Он шепнул Шастриджи, что садовник — недостойный человек, но перед Ним лежал ребенок, которого нужно было спасать.

Садовник сквозь слезы признался, что это он принес змею в комнату Бабаджи, а пока он стоял под дверью в ожидании паники парализовало его сына. Дома садовнику сказали, что Бабаджи действительно Господь Шива и что Его сильно рассердили. Садовник умолял Бхагавана (Бога) помочь его сыну. Бабаджи улыбнулся и ответил, что так садовник вынужден платить за свою «карму». Шри Бабаджи взял из огня вибхути, положил немного пепла мальчику в рот, и через мгновение он был снова на ногах.

Крики садовника собрали огромную толпу, и многие, наблюдая за происходящим, бросились к Бабаджи и стали просить у Него прощения. Весть об исцелении мальчика разнеслась по округе. И снова тысячи людей потянулись к Бабаджи. Бедные и богатые, они приходили пешком, приезжали на машинах, автобусах и поездах и приносили с собой фрукты, сладости, гхи, рис и много деликатесов. С великой торжественностью совершили девятидневную яджну, во время которой были накормлены тысячи людей. Когда празднование закончилось, много пищи осталось и для нищих.

Из Бандикуи Шри Бабаджи по приглашению новых преданных, доктора Гаура и других учеников Махендры Баба отправился в Джайпур. В каждом городе Шри Бабаджи получал новое приглашение и таким образом Он с группой учеников посетил несколько городов и селений в штатах Раджастхан и Гуджарат. Они останавливались и в Дели, и во Вриндаване. В это время Бабаджи вел подготовительную работу по возведению мраморного храма на пустыре ашрама Махендры Махараджи во Вриндаване. Всюду, куда приходил Бабаджи, Он устраивал церемонию возжигания огня и угощал приходивших на встречу с Ним. Это было триумфальное шествие молодого садху, который появился в Хайдакхане всего лишь год тому назад, не только без денег в кармане, но даже и без самих карманов.

В АШРАМЕ КАТХГАРИЯ

В конце августа 1971 г. Бабаджи с группой преданных отправился из Дели в ашрам Катхгария, расположенный в нескольких милях от Халдвани. Этот ашрам был основан Старым Хайдакхан Баба, Махендра Махараджа тоже посещал его. В ашраме Бабаджи сразу же стал готовиться к выполнению ритуала яджна.

Ашрам Катхгария был в это время самым большим по площади (около двадцати пяти акров земли) из ашрамов Хайдакхан Баба, Один из членов местного законодательного органа положил глаз на неосвоенные территории ашрама. Ему было выгодно, чтобы ашрам пустовал, но как раз в это время туда прибыл юный Бабаджи с 40 или 50 преданными. Чиновник распространял в городе слухи, называя Бабаджи вором, грабителем, мошенником, Он заявил в полицию о подозрительном типе, который появился в ашраме. Полиция приезжала в ашрам несколько раз, но Бабаджи не обращал на это никакого внимания. Новости подобного рода распространяются очень быстро, и десятки, а затем сотни людей приходили посмотреть на Бабаджи.

Все, кто встречался с Бабаджи, находили в нем что-то особенное, даже сверхчеловеческое. Те же, кто не видел Бабаджи, не верили в Его святость. Напряжение росло.

Одним из тех, кто пришел к Бабаджи как раз в это время, был Шри Трилок Сингх, торговец зерном из Халдвани, В I960 г. Трилок Сингх, тогда еще молодой человек, лежал в госпитале в ожидании операции по удалению щитовидной железы. В ночь перед операцией к нему явился Старый Хайдакхан Баба, положил ему в рот какое-то лекарство и ушел, не произнеся ни слова. Все эти годы Трилок Сингх был глубоко верующим человеком. В 1971 г. он состоял в совете попечителей нескольких храмов. Кроме того, он возглавлял общество, которое следило за собственностью его бывшего (уже покойного) гуру. Трилок Сингх слышал о возвращении Шри Бабаджи в Хайдакхан, но сам он там еще не бывал. Когда Шри Бабаджи направлялся во Вриндаван, Трилок Сингх приехал на железнодорожную станцию, чтобы посмотреть на Него, но опоздал к поезду и не увидел Бабаджи.

В Хайдакхане Бабаджи ожидало так много верующих, что Ему пришлось принимать людей в комнате с двумя дверьми — в одну дверь люди входили, чтобы совершить правам, а в другую выходили. Трилок Сингх тоже совершил пранам и уже собирался уходить, но Бабаджи показал ему молча, чтобы тот сел у Его ног. В течение последующих 12 с половиной лет и в Хайдакхане, и в других городах во время путешествий Трилок Сингх сидел у ног Шри Бабаджи и прислуживал Ему.

Рам Пракаш Бхасин не был ревностным почитателем святых, в своей жизни он не исполнил mi одного пранама. Он не поклонился даже Шри Нантин Баба, когда тот пришел к нему в дом. В сентябре 1971 г. Рам Пракаш присоединился к тем, кто из любопытства отправился в ашрам Катхгария. К собственному удивлению он почувствовал, что совершает полный пранам перед Шри Бабаджи. Ему понравился юный Баба, и он не раз возвращался в ашрам. Однажды днем, когда Бабаджи, окруженный преданными, шел к реке, чтобы совершить ритуальное омовение. Рам Пракаш случайно посмотрел на Его ноги. Он увидел, что иногда при ходьбе Его ступни не касаются земли.

* * *

Поскольку полиция Халдвани действовала недостаточно решительно и быстро, вышеупомянутый чиновник пожаловался государственным властям в центральное управление района в Наинитале. Судья Наинитала приказал районному судье официально разобраться в этом деле.

Виджай Гупта из Бхаратпура, который в то время прислуживал Бабаджи, рассказывает, что представители власти появились в ашраме в сентябре в субботу днем, когда Бабаджи медитировал, а сам Виджай прогуливался. На джипе приехали полицейские, районный судья, префект полиции и местный инспектор. Полицейские проверили дверь в комнату Бабаджи, и, попросив приверженцев удалиться, послали за Виджаем. Они хотели зайти в комнату к Бабаджи, чтобы задать Ему несколько вопросов. Виджай ввел их в комнату и усадил на циновку возле кровати, на которой медитировал Бабаджи. Когда Бабаджи открыл глаза, судья представился и сказал, что он приехал в связи с официальным запросом. Он говорил очень вежливо: «Пожалуйста, не думайте, что я хочу оскорбить вас подозрениями. Я вынужден по долгу службы выяснить, кто вы». Бабаджи сидел спокойно, в эти дни Он разговаривал очень мало.

Судья задал Ему более конкретный вопрос: «Вы Хайдакхан Баба?» И Бабаджи ответил: «Да». Судья усомнился и сказал, что в это трудно поверить, ибо нет никаких доказательств, Бабаджи сказал: «Время покажет». Судья не мог ждать, пока рассудит время, поэтому предложил Бабаджи ответить на некоторые вопросы. Бабаджи согласился. Судья спросил, может ли Бабаджи сделать это сразу же или позже, в здании суда. Бабаджи ответил «В суде». Судья назначил встречу на понедельник. Бабаджи сказал, что он хотел бы сделать это на следующий же день — в воскресенье. По воскресеньям суд был закрыт, но Бабаджи проявил настойчивость. Озадаченный и сломленный упорством этого молодого человека, которому не было и двадцати, судья согласился на прослушивание дела в воскресенье. Он оставил в ашраме семерых полицейских для обеспечения порядка.

На следующий день Бабаджи сказал, что все должны идти в суд. Преданные решили пригласить музыкантов и устроить торжественное шествие. Утром толпы людей сопровождали открытый джип, в котором Бабаджи ехал в Халдвани.

Процессия приблизилась к зданию суда в 12 часов 30 минут. Повсюду стояли полицейские, двери суда были закрыты для широкой публики. Бабаджи ввели в зал заседаний вместе с двумя или тремя заседателями и редактором небольшой еженедельной газеты «Сундеш Сагар», и двери за ними закрылись.

Судья подошел к Бабаджи и поприветствовал Его. Бабаджи принял судебную присягу на «Бхагавад Гите». Затем судья сказал, что он так и не знает, кто такой Бабаджи, но он молится о том, чтобы не принять решения, которое бы заставило его страдать всю жизнь. Он повторил, что у него нет намерений унизить Бабаджи, но местные жители вынудили его провести дознание, действительно ли Бабаджи является Хайдакхан Баба. Бабаджи ответил утвердительно.

Судья задал следующий вопрос: «Сколько вам лет?» Бабаджи сказал, что ответит на этот вопрос на следующий день. Судья требовал, чтобы Бабаджи сделал это немедленно. Бабаджи повторил, что ответит на следующий день. Разгневанный судья сказал: «Я даю вам 15 минут, если вы не будете говорить, мне придется принять меры». Бабаджи произнес: «Делайте, что хотите, я буду отвечать завтра», и отвернулся от судьи.

Судья не знал, что делать. Он предложил Бабаджи воды, а когда тот отказался, сам выпил два стакана. Затем судья пришел к выводу, что Бабаджи смущает толпа и Он охотнее ответит на вопросы на следующий день. Судья отложил слушание дела, и Бабаджи с преданными сразу же вернулся в ашрам.

После омовения и медитации Бабаджи решил проверить Виджая на смелость. Виджай описывал этот инцидент следующим образом:

«Бабаджи сказал мне: «Виджай, сегодня мы спаслись, но как мы спасемся завтра? Давай лучше убежим». Я был потрясен. Я никогда не предполагал, что Бабаджи скажет такое. Я сложил руки и сказал: «Махараджа, пришло время показать всем...»

Он ответил: «Что Я должен показать всем? Если ты хочешь сесть в тюрьму, это хорошо: может, у тебя здесь слишком много работы?»

Я был страшно удивлен. Я думал, что это время испытаний для меня, но я не был к ним готов. Я спросил: «Баба, как ты убежишь, ведь кругом полицейские?»

Он отвечал: «Не беспокойся, мы уйдем в горы». Я сказал: «Допустим, я согласен. Но, Баба, что ты будешь делать со Своими преданными, которые пришли из разных мест?» Он велел мне сходить к ним и узнать, что они думают об этом.

Было уже 11 часов ночи. Я обошел всех ашрамитов и рассказал им о предложении Бабаджи. Мы собрались в комнате Бабаджи и молились, чтобы Бабаджи показал чудо, иначе, дело будет сложным. Ранее, когда возникали трудности, Баба преодолевал их. Бабаджи был глубоко тронут, увидев страдания этих людей, и спросил: «Что вы беспокоитесь? Если в этом мире есть опасность, то Баба — опасность опасностей. В северной Индии много преданных Бабаджи и они готовы на все (2). Никакая сила на земле не может ничего со Мной сделать. Когда приходит Великая Душа, всегда есть противостояние. Ом шанти (мир) шанти, шанти. Идите и отдыхайте.»

Все ученики перед сном молились Богу. Я не сомкнул глаз всю ночь, думая о том, что случится если Баба покинет нас» (3).

На следующее утро Бабаджи вызвал джип и снова отправился в суд. На этот день толпа была меньше, однако среди людей царило оживление. Все ожидали, что в этот день должна раскрыться божественная природа Бабаджи.

На этот раз судья приехал после Бабаджи. Бабаджи принял клятву, и судья в уважительных тонах повторил вопрос, который он задавал накануне. Далее следует неофициальный перевод судебной стенограммы.

— Сколько вам лет?

— 130.

— Сколько лет вы были святым?

— Я не знаю точно, но с тех пор, как началось британское правление.

— Место рождения?

— Хайдакхан, Наинитал.

— Как долго вы жили с отцом и матерью?

— Я никогда не жил с ними.

— Кто занимался вашим воспитанием?

— Святой.

— Как имя святого?

— С 6 до 10 лет Сиддха Бхаирав Баба (4) воспитывал меня, затем он же учил меня духовной практике.

— Где теперь Бхаирав Баба?

— Он исчез.

— Вы помните своих родителей?

— Нет.

— Кто-нибудь спрашивал вас, как найти Бхаирава Баба?

— Нет.

— Когда вы достигли ступени духовного развития?

— Когда мне было 10 лет.

— Где вы жили после этого?

— В Хайдакхане, Найнитал.

— Вы были там с кем-нибудь?

— Нет, один.

— Как долго вы там жили?

— Один или два года.

— Куда вы отправились потом?

— В Васуку, Ранибагх.

— Как долго вы там пробыли?

— Восемь лет, но я часто посещал Хайдакхан.

— Вы посещали храм Сурья Деви и жили там? 

— Да.

— Когда вы там были?

— Год назад.

— Вы когда-нибудь учились в школе?

— Нет.

— Какие священные книги индуизма вы знаете?

— Я знаю все веды.

— Сколько вед?

— Четыре веды — Ригведу, Самаведу, Гонаведу, Атхарведу.

— Вы когда-нибудь читали эти веды?

— Нет.

— Как же вы приобрели знания?

— Меня обучили Сомхари Баба, Бхаирав Баба, Мохан Баба. Я жил десять лет с Сомбхари Баба в деревне Падампур, в то же время я посещал Мохан Баба, и в течение десяти лет я вел беседы на религиозные темы (сатсанг) с Бхаирав Баба.

— Кроме вед, у вас есть какие-нибудь знания?

— Нет.

— Как вы изучили йогу и духовные практики?

— От Бхаирава Баба.

— Что вы изучали в йоге и в духовной практике?

— Практику сарикик (контроль сознания).

— Когда вы были в храме Сурья Деви, там был кто-нибудь из святых?

— Да.

— Как имя этого святого?

— Я не знаю.

— Сколько времени вы провели с ним?

— Два или три месяца.

— Баба был болен? 

— Да.

— Кто лечил его?

— Я не знаю.

— Вы ходили в Халдвани ему за лекарством?

— Нет.

— Доктор приезжал из Халдвани?

— Да.

— Как его имя?

— Я не знаю.

— Где его больница?

— Я не знаю.

— Если пригласить доктора сюда, вы узнаете его? 

— Да.

— Сколько раз ты ходил в больницу за лекарством?

— Я не ходил.

— Вы слышали о Баба Махендре Натхе? (5)

— Да.

— Вы видели его?

— Нет.

— Когда вы пришли в Халдвани?

— 28 августа.

— Где вы были до этого?

— В Индрапури, Дели.

— С кем вы там были?

— Я был с группой сатсанг из Хайдакхана.

— Когда эта группа начала действовать?

— В этом году.

— Кто ее основал?

— Местные бхакты (преданные).

— Где вы были до этого?

— В Самбасадашиве Кундже, во Вриндаване.

— Как долго вы там были?

— Я провел там месяц Маха (январь-февраль).

— А где вы были до этого?

— В ашраме Катхманду в Непале.

— Как долго вы там были?

— Двадцать лет.

— Где вы были до этого?

— В Шикере, Алмора.

— Вы когда-нибудь жили в Фатепуре?

— Нет...

— Какова площадь ашрама в Катхгарии?

— 55 бидх. (Одна бидха приблизительно равна половине акра).

— Как вы получили его?

— От одного торгового уполномоченного Британии.

— Когда вы его получили?

— Во время британского правления.

— Вы знаете английский язык?

— Я понимаю, но не говорю.

— В каком году вы получили землю?

— Я не помню.

— Кому была дана эта земля?

— Землю дали Мне.

— Вы сами ходили к уполномоченному или он приезжал к вам?

— Он призжал ко мне в ашрам Катхгария.

— Почему он приезжал?

— Он часто приезжал ко Мне.

— Зачем он дал вам землю?

— Для ашрама.

— Сколько земли он дал?

— 45 бидх. Остальные 10 бидх дали крестьяне.

— Вы встречались с британским уполномоченным в Хайдакхане?

— Нет.

— Сколько лет тому назад вы пришли в Халдвани?

— Я пришел сюда два года тому назад, но я не был в Катхгарии.

— Куда же вы направились?

— Я жил в Хайдакхане и на Кайласе.

— Откуда вы пришли сюда?

— Из Непала.

— Перед этим, когда вы были в Катхгарии?

— 40 лет тому назад.

— Там не было преданных в это время?

— Там не было.

— До какого года Британия управляла Индией?

— До 1947 г.

— Где вы родились?

— В Хайдакхане.

— Когда вы ушли из Хайдакхана?

— Когда мне было 30 лет, я часто уходил из Хайдакхана и возвращался.

— Вы меняли форму?

— Да.

— Когда и каким образом менялся ваш облик?

— 60 лет тому назад я был маленького роста и полным.

— Вы носили длинные волосы в то время?

— Да, обычно у меня были длинные волосы и я носил топи.

— Вы строили храмы?

— Я построил храм Шивы в Хайдакхане.

— Кто-нибудь из ваших преданных, кто был с вами 40 лет тому назад, еще жив?

— Да. Говинд Валабх Пант. Он живет в Катхгарии. Вдова доктора Хема Чанда (Джоши) живет в Наинитале. Жрец Шри Параманджи до сих пор служит в храме в деревне Кришна Нанд Грам, Наинитал.

— В городе Халдвани много ваших преданных?

— Шри Ананд Сингх.

— Кто распоряжается землей Катхгарии с тех пор?

— Она была в руках Шри Гховардхан в течение 40 лет.

— Комитет был организован с вашего разрешения?

— Нет, он сформировался позднее.

— Это правда, что вы Хайдакхан Баба?

— Да, я Хайдакхан Баба.

— А вы не ученик Хайдакхан Баба?

— Нет.

— Некоторые полагают, что вы не Хайдакхан Баба.

— Это их личное дело. Люди, которые не верят, что я Хайдакхан Баба, ошибаются.

— Это правда, что вы Хайдакхан Баба? 

— Да.

Бабаджи подписал стенограмму именем Шри Йоги Раджа 108 Баба Хайдакхан. Судья, очевидно, не включил в стенограмму ни своей подписи, ни решения, во всяком случае, в том тексте, который для меня перевели, не было ни заключения, ни имени судьи. Виджай Гупта сообщает, что судья поддержал Бабаджи. Суд поверил тому, что Он Хайдакхан Баба. Утверждавшие же противное приглашались для того, чтобы предъявить свои доказательства. Некоторые говорили, что суд предпочел не выносить никакого решения вообще.

И все же многие сомневались и не верили. В их число входил и редактор газеты «Сундеш Сагар» Шри Падма Датт Пант. В выпуске от 20 сентября 1971 г. он писал о судебном разбирательстве и его последствиях:

«В этот день суд был наполнен людьми, ожидавшими, что Бабаджи покажет чудо и устранит их сомнения. Однако ничего подобного не произошло. Бабаджи очень искренне отвечал на вопросы. Его показания были правдивыми и честными. Некоторые по-прежнему считали, что Бабаджи обычный горец и что его окружают приверженцы, введенные в заблуждение. Подобные мысли были и в голове у редактора.

На следующий день мистер Шарма из Джайпура пригласил редактора в ашрам Катхгария на встречу с Бабаджи. Мистер Шарма хотел, чтобы редактор опубликовал в газете правдивый рассказ о поведении Бабаджи в суде и таким образом отверг бы слухи об аресте Бабаджи местной полицией. Мистер Шарма пригласил вместе с редактором еще двух журналистов.

На следующий день редактор приехал в ашрам. Ему сказали, что Бабаджи отдыхает. Журналисты уже ожидали Бабаджи. Спустя полчаса Бабаджи принял их в Своей комнате. Они сказали, что после событий в суде религиозно настроенные люди пережили душевное потрясение. Многие утратили веру. Допрос в суде был оскорбительным и для Бабаджи. Люди задавались вопросом, почему Бабаджи, если Он, действительно, тот самый Хайдакхан Баба, известный своими чудесами, не прекратит это разбирательство? Почему Он превратил судебное следствие в спектакль? Журналисты задавали и много других вопросов. Бабаджи отвечал очень просто: «Это всегда должно происходить таким образом. Все зависит от веры».

Шри Пант рассказывал мне, что задал Бабаджи много вопросов, которые казались ему впоследствии абсурдными. Он, к примеру, спросил Бабаджи: «Вы действительно настоящий Баба, способный наказывать тех, кто настроен против вас?» И Бабаджи ответил: «Кто я такой, чтобы наказывать людей? Они будут наказаны собственной кармой».

Пантаджи продолжал обсуждать тот спектакль, который Бабаджи разыграл в суде. В конце концов Бабаджи рассердился на Пантаджи и спросил: «Кто вы такой? Зачем вы сюда пришли? Почему вы превращаете в фарс индуистскую дхарму и имя Хайдакхан Баба?» Тут проиозошли события, заставившие Пантаджи поверить в Бабаджи. В волосах Бабаджи он заметил тень, которая постепенно распространилась на все лицо. На секунду фигуру Бабаджи скрыло вещество, напоминающее протоплазму. Шри Пант увидел очертания тела Бабаджи, словно нарисованные на стене. На рисунке у Бабаджи было две головы светло розового цвета. Пантаджи испугался и стал смотреть по сторонам, чтобы найти причину, которая могла бы вызвать такое явление. Взглянув на Бабаджи снова, он увидел, что тот сидит на высоте одного фута над помостом, из Его тела струится дым, а над головой сияет нимб. Из третьего глаза Бабаджи исходило сияние, которое было направлено на Пантаджи. Пантаджи не мог вынести этого видения. Он упал к ногам Бабаджи и стал умолять Его: «О, Баба! Перестань! Перестань! Перестань!»

Бабаджи нажал рукой на голову Пантаджи, и обезумевший от страха Пантаджи оттолкнул руку. Он вскочил и выбежал из комнаты.

Когда Пантаджи искал рикшу, чтобы уехать обратно в Халдвани, к нему подошли двое журналистов. Он спросил их, заметили ли они что-либо во время разговора с Бабаджи. Но они ничего особенного не видели. Несколько человек расспрашивали Пантаджи о его опыте, но он никому не сказал ни слова.

В эту ночь после ужина Пантаджи отправился спать. Дожидаясь жену, он оставил в комнате свет, а сам закрыл глаза и попытался уснуть. И тут явился Бабаджи и сел к нему на кровать. Пантаджи вскочил с кровати и стал Его приветствовать, но в комнате никого не оказалось. Так повторялось несколько раз. Вскоре пришла жена, и Пантаджи рассказал ей обо всем. Она ответила: «Ты смеялся над Бабаджи, и вот результат».

На следующее утро Пантаджи опять отправился в ашрам Катхгария. Издалека он увидел Бабаджи, сразу же совершил Ему пранам и вернулся домой.

С этого времени Пантаджи считал себя преданным Бабаджи, но он сомневался в идентичности Бабаджи и Старого Хайдак-хан Баба. Он знал людей, которые считали, что Бабаджи является воплощением Господа Шивы, но Пантаджи не был адептом Шивы и он не исполнял тапаса. Почему ему был дан знак от Господа Шивы? Пантаджи думал, что Бабаджи, рассердившись на него, применил свои тантрические силы, чтобы загипнотизировать его. У Пантаджи промелькнула мысль о божественной природе Бабаджи, но он не был уверен до конца, пока не услышал этого от Шри Нантин Баба спустя несколько месяцев.

Из Катхгарии Шри Бабаджи вернулся в Хайдакхан. Через некоторое время после Его возвращения человек по имени Яман Сингх из деревни Удхван близ Хайдакхана пришел к Бабаджи и поведал ему о своих бедах, причиной которым была в основном нищета. У него был крошечный надел земли, и поблизости не было воды, чтобы напоить скотину и полить посевы. Бабаджи сказал Яману Сингху: «Моя земля не обрабатывается», — и Он указал рукой на первый изгиб реки вниз по течению от Хайдакхана. «Ты можешь использовать ее».

Это всех удивило. Бабаджи, которого они знали, никогда не покупал и не раздавал землю в долине. Бабаджи послал Ямана Сингха в суд в Наинитал за документом, который бы подтверждал, что земля принадлежит Старому Хайдакхан Баба. После длительных поисков документ был найден. Яман Сингх вернулся в долину Гаутама Гаити с новым документом, предоставляющим ему право вспахивать поле за номером 1421/1422 площадью три акра, которым был наделен Баба Хайдакхан в 1922 г. (6).

* * *

В конце 1971 г. Бабаджи отправился в Халдвани и остановился в доме Пракаша Бхасина на три дня. Все время Он проводил в комнате, выходил только для того, чтобы совершить омовение, во время которого Ему прислуживали члены семьи Бхасина. Все это время Бабаджи ел меньше ребенка — например, крошечный кусок картофелины или какого-либо фрукта и выпивал по несколько глотков молока или сока. Он скорее благословлял то, что ему предлагали, чем удовлетворял свои потребности в пище. Он никогда не ходил в туалет. За три дня Он произнес всего лишь несколько слов. Люди не дотрагивались до Него в эти дни (что они делали впоследствии), не натирали Его кожу благоухающими маслами, и при этом Его тело источало тончайший аромат.

Когда семья Бхасина приехала к Шри Бабаджи в Хайдакхан, Он жил в ветхой хижине с соломенной крышей, одет Он был в тонкую курту. В это время Он тоже почти ничего не ел и не ходил в туалет. Большую часть времени Он проводил в глубокой медитации с открытыми или закрытыми глазами. Иногда Он уводил приверженцев на прогулки в горы или на реку. Он в основном молчал, но когда начинал говорить, Его слова были полны глубокого смысла.

НАНТИН БАБА УЗНАЕТ БАБАДЖИ

12 января 1972 г. Шри Нантин Баба прибыл в Халдвани и сказал последователям, что хочет отправиться в храм Сурья Деви, чтобы встретиться с Бабаджи 14 января в праздник Санкранти, посвященный вхождению солнца в северное полушарие. Накануне отъезда в храм Сурья Деви Нантин Баба беседовал с местными журналистами и сказал им, что Баба Хайдакхан вобрал в себя всю космическую энергию и явился в мир, чтобы дать Свет. Теперь, когда многие увидели Бабаджи, Нантин Баба тоже решил съездить к Нему.

Шри Нантин Баба приехал в храм Сурья Деви за несколько часов до Бабаджи. Когда Бабаджи вошел в храм, все Его приветствовали. Он прошел мимо Нантин Баба, не посмотрев на него, а Нантин Баба перебирал цветы, стоя спиной к Бабаджи. Нантин Баба и Бабаджи играли в эту игру несколько часов, в то время как озадаченные приверженцы старались их свести. Бабаджи велел своим ученикам покормить Нантин Баба, и святой съел присланную ему пищу. Поздно ночью, когда все ужинали, Пантаджи, редактор «Сундеш Сагар» стал спрашивать Нантин Баба, когда он собирается подойти к Бабаджи. Нантин Баба ответил: «Я бы подошел к Нему, но я не знаю, где Он».

Пантаджи писал в своей газете, что он сам отвел за руку Шри Нантин Баба к Шри Бабаджи, и Нантин Баба положил дары к ногам Бабаджи и повесил ему на шею гирлянды цветов. Двое святых не произнесли ни слова, они общались в глубокой медитации. Спустя некоторое время одна женщина спросила Шри Нантин Баба, что он увидел. Он ответил, что Бабаджи явился ему в облике очень старого человека. «Ты старый человек, а Шри Бабаджи молодой», — возразила женщина. Говорят, что Нантин Баба сказал ей: «Я всего лишь ребенок, Бабаджи старик. Он бессмертный хранитель Вселенной». Он добавил, что через некоторое время Бабаджи покинет это тело и примет облик пятилетнего ребенка.

ВОЗВРАЩЕНИЕ МАЛЫ ХАЙДАКХАН БАБА

Однажды в начале 1972 г. когда Шри Бабаджи вновь находился во Вриндаване, в ашрам вошел очень старый человек в потрепанной одежде. Увидев его, вдова доктора Хем Чанда Дурга Деви пала перед ним ниц. Это был Ганготри Баба, который покинул Гималаи, чтобы получить даршан Шри Бабаджи. Кто-то бросился к Свами Факирананду. Свамиджи с должным почтением приветствовал Ганготри Баба и предложил ему асан.

Шри Бабаджи вышел из Своей комнаты и прошептал Свамиджи, что это великий гималайский святой и что Свамиджи следует совершить пранам. После этого Бабаджи велел ему предложить святому прасад — фрукты и молоко, что Свамиджи и сделал. Затем Бабаджи сел и исполнил даршан, но разговора между Бабаджи и Ганготри Баба в этот день не было.

На следующее утро Ганготри Баба пришел на даршан Бабаджи. Спустя некоторое время Бабаджи сказал Свамиджи Факирананду «Возьми мою малу у Ганготри Баба». Свамиджи, думая, что, должно быть, накануне Бабаджи дал малу Ганготри Баба, подошел к нему и сказал: «Баба просит малу». Тогда Ганготри Баба улыбнулся и рассказал историю малы, которую ему дал Старый Хайдакхан Баба (8). Он добавил, что принес малу, но оставил ее в комнате, в которой провел ночь. Бабаджи был готов подождать до дневного даршана.

Придя к Бабаджи днем, Ганготри Баба сказал, что не открывал мешочек с малой с тех пор, как получил его от Хайдакхан Баба в 1922 г. «Теперь, спустя 50 лет, я возвращаю малу Бабаджи, которому она и принадлежит».

Свамиджи отнес мешочек Шри Бабаджи. Мешочек был рваный и грязный, нить малы слабая и тонкая, но бусинки держалась. Все присутствовавшие смотрели с интересом и верой. Через несколько дней Бабаджи попросил перетянуть нить на мале, подержал ее у Себя некоторое время, а затем отдал ее одному ученику.

ИНАМДАР И ВОРА СОВЕРШАЮТ ПРАНАМ

В августе 1972 г. Шри Амбалал Инамдар (9) был озабочен тем, что никак не мог сосредоточиться во время работы. Он постоянно слышал внутренний голос: «Отправляйся во Вриндаван». Это его очень беспокоило, и он поделился своими мыслями с близким другом Манхерлалом К. Ворой. Вораджи потребовал, чтобы тот пошел во Вриндаван и там успокоился, найдя разгадку. Инамдар, будучи человеком действия, немедленно сел на поезд и поехал во Вриндаван. Там он встретил человека, которого знал еще в Амбаджи, где они оба встречались с Махендрой Махарад-жой. Инамдар спросил своего знакомого про храм в ашраме Ма-хендры Махараджи во Вриндаване. Человек этот ответил, что он счастлив, ибо храм строится точно так, как планировал Махендра Баба.

Инамдар, который собирал деньги на приобретение земли для ашрама, а также помогал с чертежами для возводимого храма, признался, что его мысли очень заняты ашрамом. Войдя в ашрам и осмотрев почти завершенный храм, он успокоился: действительно, все было так, как планировал Махендра Махараджа, его сомнения были беспочвенными. Инамдар вошел в старую комнату, где обычно останавливался Махендра Баба, и увидел его фотографию на стене. Затем Инамдар подошел к месту, где сидел Шри Бабаджи, приветствовал Его стоя и присоединился к остальным преданным.

Бабаджи знаком попросил Инамдара подойти к Нему. Когда они уселись, Инамдар задал Бабаджи вопрос, который задавал обычно всем святым, с кем ему приходилось встречаться и разговаривать: «Махараджа, когда преданный делает шаг, приближаясь к Богу, начинает действовать махамайя и уводит его на два шага назад. Почему это так?» Бабаджи ответил следующим образом: «Инамдарджи, почему ты разделяешь Бога и Его Творение?» Инамдар был поражен услышанным, он получал множество ответов от разных святых, в основном от умудренных старцев. Это традиционный вопрос и на него есть традиционный ответ, но Инамдар счел, что юный Бабаджи дал ответ, затронувший самую сущность вопроса. Это был самый лучший ответ из всех, которые доводилось получать Инамдару: Творение является воплощением Бога.

Инамдарджи, раздумывая, помолчал несколько минут, в то время как Бабаджи обратил к нему взор, благословляя его. Затем Инамдар встал, прошел к своему месту и сел рядом с другими верующими. У Инамдарджи болела спина, что обычно не позволяло ему подолгу сидеть, сейчас же он ощущал необычайную легкость. Он уселся в тантрической позе, и в этот момент произошло то, к чему он стремился многие годы, — он ощутил мир внутри себя, тот мир, который позволяет кундалини разливаться по телу с нижней чакры вверх. Пока Инамдарджи наслаждался этим ощущением, Бабаджи вышел из Своей комнаты и подошел к нему. Инамдарджи вдруг почувствовал, как у него ручьями потекли слезы, которые словно смывали его грехи. Вернувшись в Бомбей, Инамдарджи встретил своего друга Вораджи и сказал ему, чтобы тот не удивлялся, если увидит, как Инамдарджи будет совершать пранам Бабаджи. После этого Вораджи тоже отправился на встречу с Шри Бабаджи в городе Амбаджи и получил согласие Бабаджи посетить Бомбей. В ноябре 1972 г. Вораджи и Инамдарджи отправились в Гвалиор, чтобы встретить Бабаджи и проводить его в Бомбей. В самолете Инамдарджи, сидя рядом с Шри Бабаджи, сквозь шум моторов постоянно слышал «Ом Намах Шивая». Он не мог этому поверить и старался сосредоточить свое внимание на гуле моторов, но по-прежнему у него в голове постоянно звучала мантра. Инамдар попытался отвлечься и стал читать журнал. В конце концов Инамдар повернулся к Бабаджи и спросил: «Ты действительно Хайдакхан Баба?» Бабаджи лишь улыбнулся ему в ответ. Тогда Инамдарджи спросил, переселился ли Бабаджи в чье-либо тело или сам сотворил для себя новую плоть? Бабаджи взял журнал, который до этого читал Инамдарджи, и попросил его почитать ему. Инамдарджи встал и сказал Бабаджи, что он уже читал журнал, а сейчас ему нужен свет от Баба и если Бабаджи собирается сделать это, то пусть он так и поступит, а иначе Инамдарджи пересядет на другое место. Бабаджи жестом попросил Инамдарджи сесть и затем спросил его: «Ты можешь привить одно дерево к другому?» Инамдар подумал, что можно прививать только определенные породы деревьев. Бабад-жи положил руку на колено Инамдарджи и сказал: «Ты можешь привить ветки только к определенным деревьям и далеко не с каждым деревом это получится». Затем Он добавил: «В эту югу в ваших силах передавать электроэнергию из одной точки в другую, ты даже можешь ее сохранять. Таким образом, эти вещи могут происходить». Шри Бабаджи поселили в доме Манхерлала Воры в Бомбее, куда часто приезжал Махендра Махараджа в поисках мира и спокойствия и где он предавался размышлениям. Родственники Воры, верившие в то, что юный Бабаджи — это Хайдакхан Баба и махаватара Бабаджи, естественно, очень интересовались своим необычным гостем. Он по-прежнему ел очень мало: собранные вместе кусочки фруктов, которые Он съедал в день, едва ли могли наполнить столовую ложку. Несмотря на это энергия Его была беспредельна: поднимаясь по лестнице на третий этаж в квартиру, Он перепрыгивал через несколько ступенек. В течение десяти дней Он ни разу не ходил в туалет. Долгое время Он проводил в медитации, говорил редко, и все же источал мир и любовь. Он участвовал в девятидневной яджне, сопровождаемой чтением священных книг. Многие люди, в том числе и преданные Махендры Баба, пришли посмотреть на Него.

СЕМЬЯ ЛАЛ ВСТРЕЧАЕТ БАБАДЖИ В ДВУХ ЛИЦАХ

Вимла Лал прочитала «Автобиографию» Йогананды в начале 60-х гг. Сильное впечатление на нее произвел рассказ о махаватаре Бабаджи. Вимла понимала, что не может поделиться своими мыслями с мужем — врачом, работавшим в паталогоанатомиче-ской лаборатории в Нью-Дели. Он был хорошо известен в медицинских кругах в Индии и США. Его научный ум был непроницаем для рассказов о чудесах, совершаемых гуру, и посвящении преданных.

Перечитывая главы о Бабаджи в книге Йогананды, Вимла Лал поверила в Его существование и решила, что если она окажется на горе Дронагири, где Бабаджи осуществил инициацию Лахири Махасайи в крийя-йогу, она тоже там Его встретит. Но как попасть туда?

Когда в 1966 г. доктор Лал спросил Вимлу, хочет ли она поехать с ним в Наинитал на конференцию, она сразу же оценила предоставившуюся ей возможность. Вимла согласилась и предложила мужу после конференции съездить в Раникхет, что в 50 милях от Наинитала. Раникхет — это город, в который, как мы уже знаем, махаватара Бабаджи призвал Лахири Махасайю.

Они поехали на конференцию вместе. В Раникхете, пока доктор Лал играл в гольф, Вимла читала главы о Бабаджи и молилась. Она спрашивала крестьян, где находится гора Дронагири, но никто не мог ей ответить. Вимла была очень огорчена, по ночам она плакала и возносила молитвы. Когда предоставилась возможность совершить эту поездку, Вимла считала, что на то был Божий помысел, так неужели они вернутся в Дели, не увидев Бабаджи?

На следующее утро доктор Лал, поиграв в гольф, спросил Вимлу, чем она без него занималась. Вимла сказала, что читала, но у нее устали глаза, и она попросила мужа прочитать ей одну главу. Доктор Лал прочитал главу про дворец на Дронагири и заинтересовался. Он захотел исследовать этот феномен, пока они находились возле Дронагири, и попытаться узнать, действительно ли йоги подобного рода могут быть бессмертными в этом мире. Итак, они сели в машину и отправились к горе Дронагири.

После долгих поисков они наконец-то нашли верную дорогу в сторону Дронагири. Вскоре они увидели двух садху. Старший из них, которого миссис Лал сразу же приняла за Бабаджи, шагал по середине дороги. Он попытался остановить машину. Когда же доктор проехал мимо, Вимла возбужденно сказала мужу, чтобы он остановился: «Это Бабаджи!» Доктор Лал, проворчав, что жена одержима идеей о Бабаджи и видит его повсюду, затормозил. Миссис Лал выскочила из машины и бросилась к старику. Она совершила правам и спросила его, кто он, может быть, Бабаджи? Он ответил утвердительно, благословил ее и сказал, что Его может увидеть не каждый, но поскольку она пришла с такой верой и самотверженностью, Он должен был предстать перед ней. Бабаджи предложил супругам показать дорогу к храму на горе Дронагири.

Миссис Лал усадила странников на заднее сидение машины. Доктор Лал проворчал по-английски, что он не в восторге от того, что в его машине находятся эти деревенские лодыри. Бабаджи засмеялся.

Дорогу к горе Дронагири в это время ремонтировали. Доктор Лал вел машину так быстро, насколько это было возможно, затем он свернул к деревне, где они взяли на прокат джип. Добравшись до места, откуда было уже недалеко до храма, они вышли из машины, и Бабаджи указал рукой на расположенный на склоне горы храм Божественной Матери. Доктор сразу же поднялся на стену высотой в четыре фута и сфотографировал гору.

Миссис Лал осталась с Бабаджи и другим садху и рассердилась на мужа за то, что он оставил ее, когда нужно было перелезать через ограду, но она ничего не сказала. Бабаджи, прочитав ее мысли, велел ей не беспокоиться. Они каким-то чудом поднялись в воздух и оказались по другую сторону стены.

Приблизившись к храму, Бабаджи попросил миссис Лал совершить пуджу. У нее не было с собой необходимых для службы вещей, и Бабаджи почувствовал ее замешательство. Он сказал, что знал о ее приезде и все приготовил. Она вошла в храм и увидела цветы, фимиам, покрывало, угощения и лампу для аарати. Но все же Вимла смутилась, ибо ей никогда не приходилось совершать пуджу Матери и она не знала, как ей действовать. Тогда Бабаджи встал рядом с ней и подсказывал ей каждое действие.

Совершив пуджу, они вышли из храма. Рядом с входом был большой колокол, он висел слишком высоко, и миссис Лал не могла до него дотянуться. Согласно индуистским обычаям, при выходе из храма нужно звонить в колокол, и миссис Лал подумала: «Если бы я была чуть выше ростом, я смогла бы позвонить в колокол». И вдруг миссис Лал дотянулась до колокола и начала звонить, чувствуя, что ее ноги не касаются земли. Через несколько секунд Баба сказал: «Теперь спускайся, уже очень поздно, и вам еще далеко ехать».

Когда ее ноги вновь коснулись земли, Вимла Лал склонилась в приветствии, дотронулась до ног Бабаджи и спросила: «Баба, когда я увижу Тебя вновь?» Он ответил очень отчетливо: «Дитя мое, всякий раз, когда ты придешь с такой верой и самоотверженностью, ты Меня здесь найдешь».

Доктор Лал, который все это время фотографировал, подошел к ним. Супруги совершили почтительный поклон перед Бабаджи, и когда они вновь подняли на него взгляд, его уже не было. В этот момент доктор Лал понял, что старик-садху не был обыкновенным крестьянином. Он не был уверен в том, что встретился с бессмертным Бабаджи, но все же допускал подобную мысль.

В 1974 г. до супругов Лал дошли слухи, что появился авата-ра Шивы в облике Шри Хайдакхан Вале Баба, известного также под именем Бабаджи. Доктор Лал не верил этим утверждениям до тех пор, пока не приехал его друг из Амритсара и не сказал, что он читал священную книгу о явлении Шивы в образе Шри Хайдакхан Вале Баба и что этот Бабаджи возможно и есть тот самый Бабаджи, которого они встретили на горе Дронагири. Услышав, что Бабаджи находится в Матхуре, всего лишь в двух часах с небольшим от Нью-Дели, Лалы отправились на встречу с ним.

Они увидели Бабаджи, однако, он не имел ничего общего с тем стариком, которого они встретили в Дронагири. Этот Баба имел вид молодого человека лет двадцати, здорового и сильного.

Он не был особенно похож и на традиционные изображения Господа Шивы. Казалось, он обрадовался, увидев супругов Лал.

Лалы провели несколько дней с Бабаджи в Матхуре. Было очень шумно, вокруг толпилось много народу, и супругам не удалось поговорить с Бабаджи. Они решили поехать с Бабаджи во Вриндаван. Доктор Лал требовал, чтобы его жена спросила Бабаджи, знает ли Он их, но лишь на четвертый или пятый день во Вриндаване они застали Бабаджи в относительно спокойной обстановке. Тогда Вимла Лал поклонилась и спросила: «Баба, ты когда-нибудь был на Дронагири?» Он промолвил в ответ: «А вы там были?» «Ты разве об этом не знаешь?» — спросила она. «Конечно, знаю». Тогда Он повернулся к доктору Лалу и сказал: «Когда ты собираешься пойти туда снова?» Миссис Лал продолжала настаивать: «Баба, когда ты туда отправишься?». И Он ответил: «Дитя мое, всякий раз, когда ты придешь с такой верой и самоотверженностью, ты Меня найдешь».

Этот ответ убедил миссис Лал, что Бабаджи и тот старик, которого они встретили на горе, одно и то же лицо. Но доктор не слышал этого высказывания Бабаджи, произнесенного на горе Дронагири, поэтому Бабаджи повернулся к Нему и сказал: «Доктор, в прошлый раз, когда ты приехал на Дронагири. я был с вами всего лишь три часа, а теперь, когда вы приехали сюда, я буду с вами три дня». Это убедило доктора. Он никогда не рассказывал Бабаджи о своей профессии. Он повернулся к миссис Лал, и они стали быстро подсчитывать, сколько времени они провели с Бабаджи. Оказалось, что старый Баба находился с ними на горе Дронагири три часа. Доктор Лал дотронулся до ног Шри Бабаджи и был верным преданным Бабаджи до самой своей смерти. Через некоторое время, уже познакомившись с Бабаджи поближе, они ехали с Ним на машине из Вриндавана в Дели. Миссис Лал спросила о втором садху, который был вместе с Бабаджи на горе Дронагири. Бабаджи сказал, что вторым был Махендра Баба, который всегда с Ним — в Нем Самом.

В конце 1975 г. Шри Бабаджи путешествовал вместе с супругами Лал и сестрой Вимлы Кантой Шарма. Когда они подъезжали к деревне Тарам Пани, Бабаджи показал место, где находится пещера, в которой, по Его словам, Он медитировал более 100 лет. Доктор Лал непроизвольно воскликнул: «Баба! Сто лет?!» Бабаджи ответил: «Ты удивлен, ибо думаешь, что я не так стар».

Баба велел доктору остановить машину и попросил Вимлу спуститься по склону холма к реке и отыскать там пипаловое дерево с тринадцатью листьями. Вимла засмеялась, но они остановились, и супруги Лал стали спускаться по холму. Вскоре они увидели два маленьких храма, возвышающихся над рекой. В одном храме горела небольшая керосиновая лампа, стояло мурти, прикрытое от холода шерстяным покрывалом и украшенное цветами. Все было в полуразрушенном состоянии. Вимла приподняла покрывало с мурти и увидела, что это изваяние Старого Хайдакхан Баба. «Вот почему Он послал нас сюда», — подумала она. Поблизости они увидели пещеру, рядом с которой росло дерево, почти целиком засыпанное оползнем. Лишь одна ветвь торчала из земли, и на ней было тринадцать листьев!

Они поднялись к машине, и Шри Бабаджи сказал: «Я уверен, что вы не хотите верить Мне, пока не увидите все своими глазами».

Вимла спросила Шри Бабаджи, был ли Он Господом Шивой, когда медитировал в этой пещере? Сестра Вимлы спросила, является ли Шива анади (из Времени без начала?)» Бабаджи сказал, что Он выглядит молодо, но невозможно представить себе, насколько Он стар. «Не судите по внешности».

ШРИ ШРИ СИТАРАМ ДАС ОНКАРНАТХДЖИ ВСТРЕЧАЕТ БАБАДЖИ

Великое множество рассказов повествует о том, как люди испытывали на себе божественную природу Шри Бабаджи. Встречаясь на религиозных фестивалях, преданные Бабаджи излагают много подобных историй. Эти события совершались не только в начале миссии Шри Бабаджи, но продолжались вплоть до Его махасамадхи. Люди ощущали проявление Его божественной сущности, несмотря на туманность, которой Он себя окружал. Индусы и иностранцы, юноши и старики, мужчины и женщины, святые и грешники неожиданно для себя узнавали в Бабаджи Бога.

В феврале 1981 г. после совершения девятидневной яджны в Бомбее Шри Бабаджи по настоятельной просьбе Шри Сиб Нараяна Нанди улетел на короткий срок в Калькутту. Нанди Баба, как его называли преданные, хотел, чтобы Шри Бабаджи благословил его дом, домочадцев и преданных в Калькутте Своим приездом. Кроме того, он мечтал, чтобы многолетний гуру его семьи Шри Шри Онкарнатхджи получил даршан Шри Бабаджи. Шри Шри Онкарнатхджи было уже за 90 лет, он был известным чудотворцем-святым и гуру десятков, а может быть, и сотен тысяч индийцев и иностранцев. У него было 55 или 60 ашрамов в святых местах Индии.

На следующий день после приезда в Калькутту, в большом помещении все было приготовлено для даршана Шри Бабаджи.

Шри Шри Онкарнатхджи привезли на автомобиле и один из преданных внес его на руках в зал, где сидел Шри Бабаджи. Люди с огромным нетерпением ждали, что же произойдет при встрече известного, девяностолетнего святого и выглядевшего совсем юным Бабаджи. В дверях Шри Шри Онкарнатхджи встал на ноги и подошел к возвышению, на котором восседал Бабаджи. Там Шри Шри Онкарнатхджи пал ниц перед Бабаджи. Отказавшись от предложенного ему кресла, он сел на пол и, обливаясь слезами, сказал, что он завершил ту работу, которую на него возложил Бабаджи. Затем он встал и объявил собравшимся, что Шри Бабаджи — Бог и он Его слуга. Он Акхан Парамбрахма Онкар Бхагаван (Вечное Высшее Абсолютное Божество, Творец всего). Я видел его в образе Господа Кришны. (Шри Шри Онкарнатхджи был адептом Господа Кришны). Он сказал, что учил той самой крийя-иоге, которую Бабаджи дал Лахири Махасайе.

Летом 1982 г. Шри Шри Онкарнатхджи заболел, и его положили в больницу. Более шести месяцев он находился в состоянии комы. Шри Нанди Баба послал Бабаджи срочную телеграмму, чтобы тот прилетел в Калькутту и в последний раз явился старому святому. Шри Бабаджи согласился и собирался ехать в октябре, но затем отложил поездку. Наконец, 6 декабря 1982 г. Он отправился в Калькутту. В аэропорту Его встретил Шри Нандиджи и сразу отвез к больному. Шри Шри Онкарнатхджи вышел из состояния комы и в сознании с благодарностью принял даршан Шри Бабаджи, который дал ему три листа тулси и сок. Спустя несколько часов душа Шри Шри Онкарнатхджи покинула тело.

ПРИМЕЧАНИЯ

1. Здесь используется отрывок из неопубликованной рукописи Виджая Гупты на хинди.

2. Бабаджи, очевидно, имел в виду духовные существа, которые, согласно священным писаниям индуизма, готовы сражаться со злом по повелению Господа Шивы.

3. Из неопубликованной рукописи Виджая Гупты.

4. Бхайрава — это духовная энергия Господа Шивы. В индуистской литературе упоминаются 52 различных воплощения Бхайравы. Сиддха Бхайрава Баба — это просветленный учитель, мастер всех сил.

5. Т.е., Махендра Баба.

6. Rao, op. cit.. pp. 38—39.

7. «Сундеш Carap» от 26 января 1972 г. Перевод с хинди был сделан для книги доктора Рао.

8. См. главу 2.

9. См. главу 4.

«Я пришел, чтобы подчиниться Тебе, Господь Хайдакхана, Высший гуру, имя Твое истинно, Ты тот, кто устраняет нашу боль».
Из аарати Хайдакхана

«Оставив все обязанности, у Меня одного взыскуй защиты. Не скорби! Я освобожу тебя от всего злого».
«Бхагавад-гита», глава 18, стих 66

ГЛАВА 6. Как Бабаджи призывал к себе людей

Много раз в разговорах с преданными Шри Бабаджи утверждал, что Он никого не звал к Себе. Однако все мы, Его последователи, знаем хотя бы по одной истории о том, как людей к Нему притягивало.

ЮРИСТ ВСТРЕЧАЕТ ДОСТОЙНОГО ПРОТИВНИКА

Юрист Хем Чанд Бхатт жил в Наинитале, где располагается областной суд. Зимой канцелярия переезжала из холодного, иногда снежного Наинитала в расположенный на меньшей высоте равнинный район Халдвани.

Во время празднования Рождества и Нового года суд распускался на 10—12 дней, и Шри Бхатт обычно отправлялся куда-нибудь на отдых. В 1971—1972 гг. он решил поехать с семьей в Варанаси (Бенарес) и Сарнатх — не столько в целях паломничества (он сам не был очень верующим человеком), сколько ради любопытства. Его жена Савитри слышала, что Хайдакхан Баба собирается исполнить яджну в храме Сурья Деви, и она решила побывать там вместе со своей младшей дочерью, которой было тогда лет 6—7. Бхаттджи со старшей дочерью и совсем маленьким сыном поехал в Варанаси и Сарнатх.
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Бабаджи в кругу Своих преданных

Через неделю Бхаттджи вернулся домой и обнаружил, что дочери Шрути нет дома. Как оказалось, Бабаджи настоял на том, чтобы их дочь сопровождала Его в Хайдакхан. Бхаттджи спросил, есть ли у Шрути с собой одежда и деньги, и получил отрицательный ответ. В ближайшее воскресенье Бхаттджи узнал, что группа людей собирается в Хайдакхан. Часть пути они должны были проехать на грузовике Амара Сингха. Бхаттджи собрал вещи и отправился в Хайдакхан, намереваясь вернуться вместе с дочерью в понедельник.

В Хайдакхане ему навстречу выбежала счастливая Шрути. Бабаджи пообещал ей рано утром, что к ней в этот день приедет отец. При встрече с Бабаджи Бхаттджи почувствовал, что Он сильно его притягивает, но не испытал чувства религиозного благоговения. Вечером Бабаджи спросил, собирается ли Бхаттджи остаться на несколько дней. Бхаттджи ответил, что не верит в святых и отшельников, а приехал лишь за тем, чтобы забрать свою дочь и увезти ее домой. Бабаджи сообщил, что в понедельник предполагается восхождение на гору Кайласа, ради которого Шрути оставалась в ашраме. Бхаттджи выразил готовность провести в ашраме еще один день, Бабаджи предложил ему присоединиться к группе преданных, и Бхаттджи согласился, но не из религиозных чувств, а «за компанию».

Во время подъема на гору Кайласа Бабаджи шел вместе с Бхаттджи и подробно его расспрашивал. Бхаттджи отвечал искренне, но не проявлял к Нему интереса, и сам с Ним не заговаривал.

На вершине горы Кайласа нет источников воды, и Бхаттджи мучила жажда. Завершив восхождение, он увидел, что Бабаджи заранее прислал ему и воду — все, что было необходимо. После небольшого отдыха группа стала спускаться, и снова Бабаджи большую часть дороги разговаривал с Бхаттджи.

На расстоянии приблизительно двух километров от Хайдакхана Бабаджи быстро ушел вперед, и усталый Бхаттджи вернулся в ашрам один. Приближаясь к храму, он подумал, что если бы он мог съесть несколько роти (хлеб, поджаренный на углях) и овощной суп, то сразу бы уснул. У ворот храма к нему подошел незнакомец и предложил еду — и это было как раз то, чего он желал.

Бхаттджи так устал после восхождения, что остался и на вторник, опять же, по его словам, «не из чувства благоговения», а в силу необходимости. Несмотря на то, что Хайдакхан и присутствие Бабаджи произвели на него неизгладимое впечатление и ему не хотелось уезжать, в среду они с Шрути вернулись в Халдвани.

Спустя несколько недель Бхаттджи вновь оказался в Халдвани. Он выпил несколько стаканов виски, потом кто-то сказал ему, что Шри Бабаджи приехал в дом Амара Сингха. Бхаттджи не знал, где живет Амар Сингх, и у него не было и желания отправиться туда. Но вдруг он увидел мотоциклиста, подсел к нему и попросил отвезти его к Бабаджи. Бхаттджи знал, что учитель не разрешает пить даже чай в ашраме Хайдакхана и отсылает всех, кто приходит к Нему под воздействием алкоголя. Когда он совершил пранам перед Бабаджи, тот попросил его остаться в доме Амара Сингха и спать в Его комнате.

На следующий день Бабаджи собирался отправиться в ашрам в Дханьян, а Бхатт планировал вернуться в Наинитал. Бхаттджи между прочим спросил Бабаджи, может ли он ехать вместе с Ним до Бховали, где дорога поворачивает к Наиниталу. Бабаджи с готовностью согласился и позвал Бхаттджи к Себе в машину. В Бховали Бхаттджи решил проводить Бабаджи до Дханьяна, и Он снова охотно дал согласие.

Когда они доехали до пешеходной тропы к Дханьяну, Бабаджи отправил туда преданных с сообщением, что собирается в Джагешвар на место древнего храма и прибудет в Дханьян на следующий день. Баба взял с Собой Бхаттджи и нескольких преданных.

Была еще зима, ночи в Джагешваре обычно очень холодные, ни у кого не было с собой ни постельного белья, ни теплой одежды. Все магазины в маленьком городке были закрыты. Бхаттджи беспокоился о еде и ночлеге. Неожиданно подъехал автобус, из него вышел садху, приблизился прямо к Бабаджи и попросил всех погостить у него. Вскоре было подано щедрое угощение и подготовлен ночлег.

На следующий день они вернулись к тому месту, откуда начинается тропинка к Дханьяну. Бхаттджи вновь спросил, можно ли ему пойти вместе с Бабаджи в Дханьян, и тот дал согласие. По дороге Бабаджи отправил нескольких людей вперед, а Сам медленно шел по лесу вместе с Бхаттджи, положив ему руку на плечо. Бхаттджи разоткровенничался и много говорил, и вдруг Бабаджи спросил его, почему он не пришел к Нему раньше. Бхаттджи ответил, что его дружба с Бабаджи только началась, как же он мог прийти раньше. Бабаджи заставил его вновь повторить эту фразу. С этих пор, когда они оставались наедине, Бабаджи относился к Бхаттджи как к приятелю. Даже после того, как Шри Бхатт стал ревностным приверженцем аватары Шивы, Бабаджи держался как товарищ Бхаттджи, а не как Бог.

ДИПЛОМАТ КАПИТУЛИРУЕТ

В 1971—1972 гг. к Бабаджи начали приезжать преданные из-за рубежа. Первым, насколько нам известно, был дипломат из Министерства иностранных дел Ганы В. В. К. Вандерпуе.

Вандерпуе с юных лет стал заниматься поисками Бога. Он читал много книг о религии, в том числе и автобиографию Йогананды. Восточный мистицизм очаровал его, он хотел поехать в Индию и найти Мастера. В 1971 г. в возрасте сорока с лишним лет, проработав некоторое время в Министерстве иностранных дел, он добился назначения в Индию. Вандерпуе обучился медитации и подружился с индусами, которые познакомили его со многими святыми и духовными людьми. Он хотел достичь освобождения и всех встречавшихся ему святых спрашивал об этом. Когда он осведомился у почтенной Ананды Мой Ма, она предсказала ему, что он найдет гуру и с его помощью будет продвигаться к освобождению. Он совершил паломничество во Вриндаван и встретил Нимкароли Баба (1), который вручил ему много даров и нарек его духовным именем Бутхнатх — «король всех творений».

После встречи с Нимкароли Баба, Бутхнатх неожиданно забрел в ашрам Бабаджи. Ему сказали, что это ашрам «вернувшегося святого». Он сразу же спросил, не о Бабаджи ли идет речь и, получив положительный ответ, Бутхнатх вошел в ашрам. Был день Гуру Пурнимы, когда все ученики отдают дань своим учителям. Бабаджи сидел на асане, но встал и подошел к Бутхнатху и стал смотреть ему в глаза. Позднее Бутхнатх узнал, что Бабаджи принимал вернувшуюся душу и приветствовал ее. Бабаджи посоветовал Бутхнатху посещать Вриндаван почаще, и тогда он найдет освобождение: святой научит его медитации. Бабаджи сказал также Бутхнатху, что его приход обусловлен намерениями святого созвать своих бывших приверженцев со всего мира в Индию, и вскоре к Нему приедет много иностранцев.

Вернувшись в Дели, Бутхнатх обнаружил, что жизнь его изменилась. С тех пор как он приехал в Индию и стал заниматься медитацией, он отказался от сигарет: у него просто исчезло желание курить, несмотря на то, что он раньше был страстным курильщиком. Теперь у него пропал интерес к женщинам, он забыл про алкоголь и стал строгим вегетарианцем. Эти изменения очень удивили и его самого, и его друзей. Он все больше времени проводил в занятиях медитацией и в размышлениях.

Бутхнатх часто приезжал к Бабаджи во Вриндаван (святой провел там несколько месяцев в первые годы), и всякий раз, когда они встречались, происходили маленькие чудеса.

Однажды во время посещения Гуджарата, он сидел в комнате и читал книгу Шри Ауробиндо «Божественная жизнь» (2). Вдруг он почувствовал очень сильную вибрацию в комнате и услышал голос: «Бог реален, Он ближе, чем ты думаешь». Позднее, когда Бутхнатх рассказал Бабаджи об этом, Он спокойно ответил: «Да, Бог реален, Он ближе к тебе, чем ты думаешь, и если мы Его забудем хоть на минуту, мы погибнем. Надо стараться всегда помнить Бога».

Бутхнатх был назначен послом Ганы в Пакистане и оттуда ездил к Бабаджи со своей экономкой. По возвращении в Гану эта женщина пошла к ясновидящей. Впав в транс, гадалка, к удивлению экономки, начала описывать Хайдакхан. Затем она сказала, что «человек», которого она видела во Вриндаване, был сам Бог.

ТАРА ДЕВИ И ГАУРА ДЕВИ

Мери Опплингер, которую Бабаджи и Его посвященные называли Тара Деви, встретила святого в середине Февраля 1972 г. в ашраме Катхгарии. Американка, выросшая в Балтиморе (штат Мериленд), приехала в Индию в пятидесятых годах с мужем-шведом, который руководил западными проектами по оказанию помощи Индии. Бабаджи пригласил ее во Вриндаван, и она почувствовала, что Он притягивает ее с такой же силой, «как Христос притягивал Своих учеников». Она стала Его последовательницей и беззаветно служила людям до самой своей смерти в июле 1982 г.

Спустя месяц после того, как Тара Деви впервые встретила Бабаджи, Она поехала к Нему в Хайдакхан. Он сказал, что собирается вскоре остановиться в Алморе (где она жила вместе с мужем), и что ей нужно собрать своих друзей. Святой искал среди них Своих учеников из прежней жизни. Итак, Тара Деви отправилась в Алмору и пригласила знакомых (в основном, западную молодежь) на встречу с Бабаджи.

Среди ее подруг была молодая итальянка, которая искала духовного наставника. Она поехала в Индию и Непал без определенных намерений. Оказавшись в Алморе, она решила там задержаться. Однажды, гадая по «Ай Чинг» — китайской книге оракулов, она прочитала, что наступил самый подходящий момент для встречи с духовным наставником. На следующий день с помощью Тары Деви она познакомилась с Бабаджи. Услышав, что Он ищет Своих бывших учеников, итальянка подумала, что это именно она. Позднее Бабаджи открыл ей, что она была Его ученицей в Алморе в ее предыдущей жизни. Он дал ей имя Гаура Деви — одно из многих имен супруги Господа Шивы.

Гаура вспоминает встречу с Бабаджи следующим образом:

«Войдя в комнату, где он (3) занимался медитацией, я машинально села у его ног и стала смотреть ему в глаза. Они были такими ясными, что я поняла, что он познал Истину. Два или три часа я просидела возле него. В уме я задавала ему все вопросы, которые беспокоили меня долгие годы, и я почувствовала, что получила на них ответы. Впервые в жизни я встретила мудреца, постигшего Истину. Я молча молилась, чтобы он позволил мне перенять от него знания и приблизиться к Истине. В конце концов я поднялась, чтобы попрощаться, и внутренний голос сказал: «Я увижу тебя снова».

В эту ночь мне приснился сон. Бабаджи шел в темном лесу с несколькими учениками. В руке у него был посох. Он явился мне в сиянии из темноты леса и сказал: «Да, я буду твоим гуру». «Чему ты будешь меня учить?» — спросила я, и Он ответил: «Я буду учить тебя хорошо мыть посуду».

Мытье посуды символизирует самый рабский труд. Перед приездом в Индию я жила в коммуне в Италии, и все, в том числе и я, ненавидели мыть посуду... И действительно, поселившись в ашраме, в течение двух лет я должна была мыть посуду и заниматься уборкой.

ТОРГОВЕЦ ЧАЕМ ПОВЫШАЕТ КВАЛИФИКАЦИЮ

В 1971 г. Джаймал услышал, что Хайдакхан Баба появился вновь. В его деревне Ламачаур была группа преданных Бабаджи. Джаймал зарабатывал себе на жизнь оптовой торговлей чая. В свои 37 лет он был исключительно духовным и религиозным человеком, подробно изучил «Бхагавад Гиту» и «Рамаяну», и иногда даже плакал от сильного желания увидеть Бога. Он хорошо знал рассказы о Старом Хайдакхан Баба и неоднократно разговаривал с Сатом Чивом и другими последователями Бабаджи.

В 1972 г. Джаймал вдруг начал сомневаться в том, что этот Баба является истинным Бабаджи. Ему стало казаться, что может быть, Бабаджи агент ЦРУ, посланный с целью разжигать вражду и сеять разобщение. Много раз в течение года Джаймал хотел поехать в ашрам, но никак не мог собраться.

В сентябре 1973 г. Джаймал услышал, что Бабаджи посетит маленький храм в полутора милях от его дома. В храме было очень грязно. Верующие договорились об уборке храма к приезду Бабаджи, и Джаймал почувствовал, что тоже должен участвовать в этой работе. Приверженцы трудились шесть или семь дней: сна-чали убирали территорию вокруг храма, затем зашли внутрь. Там было мало места даже для одного человека. Им не удалось найти плотника, поэтому Джаймал сам ремонтировал рамы, двери и деревянные опоры. Утром 28 октября Джаймал красил храм изнутри и написал на стенах «Шри Шри 1008 Бхагаван Хайдакхан Баба ки джай!». Многие были недовольны этим, но никто не осмелился высказать свое мнение.

Днем 28 октября Шри Бабаджи со множеством учеников прибыл в храм. После омовения люди стали приветствовать Его и садиться у Его ног. Джаймал тоже совершил пранам, но он вспоминает, что никак не мог увидеть лица Бабаджи. Утром Джаймал вернулся к даршану. Стоя в очереди, чтобы совершить пранам, он мог видеть только Бабаджи.

На следующий день у Джаймала возникло сильное чувство, что он должен отправиться в Хайдакхан. Он думал через друга получить разрешение на посещение, но Бабаджи обратился прямо к нему и спросил его, что он собирается делать в Хайдакхане. Неожиданно для себя Джаймал воодушевленно ответил: «Если ты, Баба, меня благословишь, я могу делать все.» И Бабаджи сказал: «Приходи». Как только Джаймал ушел от Бабаджи, ему вновь стало казаться, что Бабаджи участвует в антиправительственном заговоре и что он, Джаймал, должен отправиться в Хайдакхан и последить за действиями Бабаджи..

После путешествия Джаймал вместе с Бабаджи вернулся в Хайдакхан. Грузовик Дрилока Сингха отвез их в Кхеру на противоположном берегу реки от Халдвани, и затем они отправились пешком по горам через Окхалдунгу в ашрам. Джаймал оказался в Хайдакхане раньше Бабаджи. Он испытывал странное, необъяснимое чувство, и весь дрожал. Он взял сосуд и пошел на речку для совершения омовения. Вскоре появился Бабаджи. Он позвал Джаймала и велел ему взять кирку и лопату. Когда Джаймал вернулся с инструментами, Бабаджи отправил его вместе с другими к реке, чтобы подготовить место для омовения. Джаймал, будучи по природе человеком стеснительным, отправился к реке один. Когда Джаймал дошел до ступенек, которые вели вниз к реке, Бабаджи был уже там. Он подошел и легонько коснулся правого плеча Джаймала, затем мягко надавил пальцем в области лопатки, как бы массируя определенную точку. Бабаджи сказал: «Я бы хотел видеть много преданных, но люди не хотят сюда приезжать.» Затем Бабаджи спустился по лестнице, и Джаймал последовал за ним. У Джаймала было ощущение, что Бабаджи знает все, что происходит у него в душе. Он обогнал Бабаджи, обернулся и дотронулся до Его ног. Джаймал подумал, что впредь он никогда не будет ничего делать, не спросив мнения Бабаджи.

Спустя два или три дня поздно вечером Бабаджи сидел в маленькой хижине возле храма. Джаймал с другими преданными наслаждался даршаном Бабаджи. Вдруг он увидел очень яркий свет, исходивший, подобно трубе, из правого уха Бабаджи на запад. Джаймал подумал о том, что это, очевидно, деструктивная сила Господа Шивы, направленная на разрушение зла. Джаймал удивился в душе: «Баба, почему Ты берешь на Себя такую тяжелую ношу? Если Ты наделишь меня силой, я сделаю это вместо Тебя.» Джаймал встал и сделал четыре или пять шагов по направлению к хижине Бабаджи, но услышал Его голос: «Зачем ты идешь сюда? Иди к себе и ложись спать.»

После этого Джаймал жил в ашраме почти безвыездно несколько лет. Бабаджи давал Джаймалу практические знания, как выжить в горах: какие дикие растения можно есть, какие из них являются лекарственными, как сажать деревья и овощи. Джаймал оставил мысли о том, что Бабаджи агент ЦРУ и воспринимал его как Всевышнего в облике человека. И верный своему слову, с благословения Бабаджи и восприняв Его учение, Джаймал выполнял все виды работ в Хайдакхане и служил Бабаджи и Его гостям с раннего утра до поздней ночи.

КИНОЗВЕЗДА ВСТРЕЧАЕТСЯ С БАБАДЖИ

Шила Деви, увидевшая Бабаджи в доме Воры в Бомбее в 1972 г., постоянно ссорилась из-за Него со своим зятем. Она настаивала на том, что Ему, должно быть, 2 тысячи лет или даже больше, Шаммиджи же над ней посмеивался. Шамми Капур был популярнейшим актером Индии в 50—60-е гг. Он был женат на царице кинематографа, и у них было двое детей. В 1964 г. его жена умерла от оспы, и в 1968 г. он женился на сестре Шилы Ниле. Шаммиджи надоели бесконечные разговоры Шилы о Бабаджи и о религии, и он раздраженно втолковывал ей: «Человек высадился на Луне, а ты все сидишь и играешь со своими четками».

В 1974 г. Нила, знавшая Бабаджи с 1972 г., стала умолять Шаммиджи с Ним встретиться. Он неохотно согласился — только ради нее. В тот день, когда Бабаджи ожидали в доме тестя, у Шаммиджи были съемки, но он согласился отпроситься у начальства.

Режиссер, услышав просьбу Шаммиджи, очень рассердился: на этот день он договорился со многими знаменитостяхми, конечно же, он не мог отпустить актера. Лишь в одном случае он мог освободить всю труппу — если бы умерла его теща, которая уже в течение 6 месяцев находилась в состоянии комы. Шамми успокоил режиссера, сказав, что его вполне устраивает отрицательный ответ.

Съемки продолжались до полудня. После обеда актеры собрались на съемочной площадке. А в 3 часа 30 минут режиссера срочно вызвали к телефону. Через несколько минут он вернулся и прокричал Шаммиджи: «Теща скончалась. Съемки на сегодня окончены. Ты можешь ехать на встречу со своим Бабаджи».

Шаммиджи на большой скорости помчался в дом полковника и там обнаружил Бабаджи. Шаммиджи очень нервничал. Он совершил пранам перед молодым Бабаджи, затем отошел в дальний угол комнаты и из-за занавески фотографировал. Каждый раз, когда он наводил фокус, Бабаджи смотрел на него всепроникающим рентгеноскопическим взором. На одной фотографии на лбу Бабаджи отчетливо виден символ Ом.

СОМНЕВАЮЩИЙСЯ СВЯЩЕННИК ПОЛУЧАЕТ УДАР ТОКОМ

Дин Даял, известный также как Махантаджи, был главным жрецом в храме Ханумана в Нью-Дели. Считается, что храм стоит на этом месте по крайней мере 2500 лет. Сам Кришна приходил сюда «для даршана Ханумана». Семья Дина Даяла поставляла священнослужителей в течение восьмиста лет, он сам был главным жрецом в тридцать втором поколении.

В 1971 г. замужняя дочь Махантаджи, жившая в то время в Джайпуре, попыталась организовать встречу отца с Бабаджи в Джайпуре. Махантаджи совершил омовение и был готов отправиться в дом, где остановился Бабаджи, но пришел приятель и настоял, чтобы Махантаджи принял участие в товарищеском ужине в его честь. Махантаджи предпочел компанию друзей и не встретился с Бабаджи.

Спустя три года к Махантаджи приходил несколько раз его друг Шривастава и настаивал, чтобы тот встретился с Бабаджи. Наконец, Махантаджи отправился с Шриваставой к Бабаджи.

Махантаджи стоял в углу помещения и издалека смотрел на Бабаджи — красивого, улыбающегося молодого человека. Махантаджи подумал, что этот юноша будет очередным Баба, который наберет себе учеников, возьмет деньги, потом женится на западной женщине и уедет в Европу или Америку. Но на глазах у Махантаджи люди подходили к Бабаджи и совершали пранам с чувством глубокого почтения, поэтому и он, сомневаясь в душе, отправился к даису Бабаджи. Опустившись на колени, он прикоснулся к ногам Бабаджи и почувствовал сильный физический толчок, наподобие электрического разряда. Он отпрыгнул и в удивлении уставился на Бабаджи. Затем снова осторожно протянул руки — и вновь ощутил удар. Махантаджи откинулся назад, посмотрел на Бабаджи и про себя взмолился: «Прости меня, Баба, за мои подозрения. Позволь мне прикоснуться к Твоим святым ногам». Затем он вновь опустился на колени и дотронулся до ног Бабаджи. В этот раз удара не последовало, он испытал лишь чувство блаженства и умиротворения.

ДУХОВНЫЕ ПЕРЕЖИВАНИЯ ФОТОГРАФА

Итальянка Лизетта Карми в течение ряда лет была концертирующей пианисткой, а затем решила, что музыка не является ее произведением. Она занялась фотографией и стала профессиональной журналисткой. Работа принесла ей успех — она завоевала европейскую премию за серию портретов Эзры Паунда. В настоящее время она возглавляет второй западный ашрам Шри Бабаджи в итальянском городе Чистернино. Вот рассказ о том, как ее призвал к Себе Бабаджи.

«Я родилась в еврейской семье. Наша семья не была ортодоксальной, однако, и мать, и отец верили в Бога. У мамы были глубокие внутренние отношения с Богом. Кроме того, она «знала», что ее прежняя жизнь прошла в Индии. Мой отец тоже был верующим человеком, но он не принадлежал к определенному вероисповеданию. Естественно, что все это повлияло на меня, и с детства я находилась в поисках Бога и Истины.

В 1974 г. я путешествовала по Индии. По дороге из Катхманду в Дели я встретила молодую итальянку. Это была Гаура Деви. Мы начали разговор, в котором она много рассказывала о Бабаджи. Другой темы просто не возникало, это был Бабаджи и снова Бабаджи. Прибыв в Дели, мы провели вместе четыре дня, после чего я вернулась в Италию, а Гаура Деви — к Бабаджи.

Через два года я привиделась Гауре Деви. В это время Бабаджи отправил ее в джунгли — в Динапури для медитации. Пробыв там три месяца, она «увидела», как меня призывает Бабаджи. Она написала мне об этом. Я сразу же собрала вещи и полетела в Дели.

Гаура Деви дала мне адрес друзей в Алморе, но когда я приехала туда, тот человек, который, как полагалось, должен был сопровождать меня к ней, уехал в Дели. Я вышла из его дома, не зная, куда мне податься, и встретила пожилую иностранку. Это была Тара Деви. Я спросила ее, знает ли она Гауру Деви. Конечно же, они были знакомы, и Тара могла мне рассказать кое-что о приятельнице. Тара Деви хотела привести меня к Бабаджи, который в это время находился в Дели, но я отказалась, сославшись на то, что приехала к Гауре Деви.

Двенадцать дней я жила в джунглях с Гаурой Деви. Она вновь рассказывала мне о Бабаджи и познакомила меня с индийскими традициями и обычаями. Мы много занимались медитацией. На двенадцатый день моего пребывания в джунглях от Бабаджи пришло известие, что наша встреча с Ним произойдет 12 марта в Джайпуре.

Услышав о Его приглашении, я немедленно отправилась в путь. С багажом я прошагала из Динапури в Алмору, затем села на автобус из Алморы в Дели, а оттуда поехала в Джайпур в дом Джайна, где ожидали приезда Бабаджи.

Там уже были приготовлены гирлянды цветов, и у меня создалось впечатление, что я живу 2 тысячи лет назад в преддверии явления Христа.

Когда я наконец-то увидела Бабаджи, у меня возникло отчетливое чувство, что он — Бог. Я сказала ему: «Я Лизетта», а он сразу же ответил: «Ты Джанки Рани». Я почувствовала любовь Бабаджи, мне показалось, что меня ждали.

Вскоре ко мне подошел индус и сказал: «Меня послал к Вам Бабаджи, Вы должны показать мне путь к Богу». Я ответила не раздумывая: «Бог — это любовь». Он вернулся к Бабаджи и передал Ему мой ответ. Похоже, что Бабаджи был удовлетворен.

Затем я должна была выступать перед преданными. Некоторое время я раздумывала над словами, а затем начала просто выражать те чувства, которые испытывала. Я сказала всем присутствующим, что им повезло: они могут видеть Бабаджи, когда пожелают, в то время как иностранцы вынуждены путешествовать так далеко, ради его даршана...

Мой путь к Бабаджи был легким, у меня не возникло никаких сомнений в его божественности. С первого мгновения я увидела в нем Бога».

АМЕРИКАНЕЦ ВСТРЕЧАЕТ БАБАДЖИ В СВОЕМ САДУ

Американцу Майклу Рейнолдсу с детства казалось, что кто-то наблюдает за ним. Окончив школу, он создал маленькую ферму, чтобы «жить на земле» в штате Вашингтон. В 18 или 19 лет он прочитал «Автобиографию йога» и открыл для себя совершенно новый тип религиозности. Жизнь существенно изменилась, он стал строгим вегетарианцем.

В 1974 г., когда Майклу было 20 лет, Бабаджи начал являться ему в облике Старого Хайдакхан Баба. Майкл принял этот образ за своего гуру, но у него не было ни малейшего представления, кто это.

В начале октября 1976 г. Майкл находился в своем саду и внезапно перед ним появился Бабаджи и промолвил: «Приходи». Майкл вглядывался в лицо Бабаджи, не обращая внимания на Его тело, отметив только, что Он был в индийском одеянии. Голос звучал отчетливо, но Майкл не знал, был ли этот голос внутренним или его мог услышать кто-нибудь еще. Он хотел отправиться к своему гуру, но не знал, куда ему идти. Бабаджи исчез, не произнеся больше ни слова.

Спустя несколько дней, Майкл взял журнал и стал лениво его просматривать. Обычно он никогда не заглядывал в отдел рекламы, но в этот день его внимание привлекло сообщение о путешествии в Непал с посещением кумбха мела в Индии. Он помнил из автобиографии Йогананды, что кумбха мела — это большое собрание святых, жрецов, посвященных и ищущих. Майкл решил, что там он найдет своего гуру. Когда пришла его девушка, он сообщил ей, что они едут в Индию. Ее больше привлекало путешествие по Непалу, но она хотела помочь Майклу найти гуру на кумбха мела. На следующий день Майкл заложил грузовик и еще через пару дней купил два билета на самолет в Индию, не обращаясь в фирму, которая давала объявление в журнале. Итак, они отправились в Индию, не зная, кто гуру Майкла, где он находится и даже где состоится кумбха мела.

Они уехали в ноябре и провели три недели на Гавайях, потому что Майклу давно хотелось там побывать. По случайному совпадению впоследствии он обрел на Гавайях свой приют, основав первый на Западе ашрам Бабаджи. Затем они полетели в Дели, Майкл был слишком возбужден, чтобы лечь спать, поэтому из гостиницы он отправился побродить по улицам Дели. У него возникло ощущение, что он вернулся домой.

Днем Майкл узнал, что кумбха мела проводится в Аллахабаде. Он узнал также, что они не могут ехать прямо из Дели в Аллахабад, так как поезда переполнены. (По подсчетам журналистов в эти три недели кумбха мела посетило тринадцать или четырнадцать миллионов людей). Они поехали на поезде в Лакхнау, затем пересели на поезд в Бенарес, а затем на автобус из Бенареса в Аллахабад. В Бенаресе они оставили свои вещи, взяв только деньги и спальные мешки, и отправились в паломничество на кумбха Села. Майкл слышал о тапасе, поэтому в Бенаресе дал обет, что не будет есть и пить до встречи с гуру.

В Аллахабаде они прошли по палаточному городку, который быстро разрастается во время кумбха мела на берегу Гаити, но не нашли Гуру Майкла. Ночь они провели в палатке вместе с европейцами и их гуру, но это был не гуру Майкла.

На следующий день Майкл переходил от одной палатки к другой, ища своего гуру среди тысячи святых и жрецов, сотен и тысяч посетителей. Он видел много прекрасных людей, но ни к кому из них Майкл не почувствовал ученического почтения. Был очень жаркий день, и его мучила жажда, но он был тверд в своем решении сдержать свой обет.

Второй день был повторением первого, с той лишь разницей, что Майкл нашел старого святого индуса, которому он совершил свой первый пранам в знак уважения. Святой благословил Майкла и уверил его в том, что нужно быть терпеливым в своих поисках. Майкл ушел от него приободренным.

В этот вечер Майкл нашел свою девушку в палатке кришнаитов, где она разговаривала с американцем, который только что беседовал с Бабаджи из «Автобиографии йога» Йогананды. Майкл отказался этому верить, нагрубил, и американец ушел. Майкл не почувствовал никакой связи между гуру из своих видений и Бабаджи из книги Йогананды.

На третий день, все еще соблюдая пост, Майкл бродил по лагерю, занимаясь поисками гуру с большим усердием, чем прежде. Его подруга настаивала на том, чтобы они отправились в Непал, поэтому в час дня Майкл зашел за ней в палатку кришнаитов. Он был расстроен и чувствовал себя абсолютно опустошенным.

Они направились на станцию, но подойдя к тропинке, которая вела к центру кумбха мела, Майкл почувствовал, что должен попытаться найти гуру еще раз, и его подруга уступила его желанию. Они прошли через толпу, заглядывая снова в те места, где Майкл уже был. Вдруг люди расступились, и в пятнадцати футах они заметили человека, который им рассказывал о своей встрече с Бабаджи. В этот раз Майкл ощутил сильную вибрацию, увидев американца. Они бросились друг к другу и обнялись. Человек сказал Майклу, что у него возникло чувство, что он должен привести Майкла к Бабаджи и что он искал Майкла. Он предложил им совершить омовение в Ганге и пойти к Бабаджи.

Они отправились в Аллахабад в дом, где ожидали Шри Бабаджи, но святой еще не прибыл в город. Майкл, его новый друг американец и хозяин дома С. П. Шривастава стояли возле комнаты для пудж, и Шривастава случайно открыл ставни окон. Майкл заглянул в комнату и увидел на стене фотографии того гуру, который явился ему в саду. Учитель был даже в тех же самых одеяниях. Майкл отказался выходить из дома до тех пор, пока он не увидит Бабаджи. Утром он прекратил пост, потому что нашел того гуру, которого искал. Но Бабаджи не приехал в этот день.

Бабаджи прибыл на следующее утро. Он прошел к палатке, которую соорудили специально для даршана и пения гимнов. Остановившись перед Майклом, Бабаджи взглянул на него, поднял руку, благославляя, и сказал: «Ты пришел». Майкл, понимая, что это означало «Ты, наконец, пришел», ответил: «Да, Баба, я пришел». Майкл последовал за Бабаджи под тент, сел и почувствовал, что его поиски увенчались успехом.

В это время у Майкла были длинные волосы, которыми он очень гордился. Бабаджи подозвал Майкла к себе и велел ему совершить мундан. Зная, что приказания гуру надо исполнять без колебаний, Майкл вышел из палатки и обрил голову. Вернувшись в палатку, он присоединился к другим приверженцам, и они провели остаток дня и всю ночь в пении гимнов,

Майкл и его подруга провели три или четыре дня с Бабаджи

в Аллахабаде, затем Бабаджи велел им ехать в Хайдакхан. Но сначала они должны были съездить в Бенарес за своими вещами. В это время миллионы людей уезжали из Аллахабада, и весь транспорт был переполнен. Когда они ходили по улицам города, пытаясь уехать, в голове Майкла звучала священная музыка и мантра «Ом Намах Шивая».

Им не удалось уехать из Аллахабада в первый день, поэтому они вернулись в дом Шриваставы и провели там ночь. На следующий день, когда они бродили по городу, к Майклу подошел незнакомец, дотронулся до его ног, взял за руку и повел по улицам и аллеям к автобусу. Автобус был полон, за исключением двух передних сидений. Они сели и спросили, куда идет автобус. Конечно же, в Бенарес.

МУСУЛЬМАНИН ПОСЕЩАЕТ БАБАДЖИ

В 1978 г. Шри Бабаджи гостил в квартире Шамми Капура в Бомбее и совершал яджну. На третий день Его пребывания в Бомбее после вечерней церемонии нанесения чандана около 6 часов вечера святой удалился в Свою комнату. В это время Шилу Деви позвали с улицы и сказали, что кто-то хочет с ней поговорить. Она увидела высокого худощавого мужчину с рюкзаком за спиной. Было заметно, что он очень устал с дороги. Шила спросила его, чем она может быть полезной. Преданный хотел немедленно получить даршан Бабаджи. Шила отказала ему в этом, поскольку Бабаджи только что ушел к Себе и не собирался выходить до 8 часов. Мужчина выглядел настолько утомленным, что Шила пригласила его в дом и предложила воды. Он отказался от всего, сказав, что не ел несколько дней и не прикоснется к пище до встречи с Бабаджи.

Шила спросила его, откуда он пришел и как узнал, что Бабаджи остановился именно здесь. Посетитель оказался мусульманином из Мекки, где, по его словам, он получил даршан Бабаджи. Раз в несколько лет в Мекке проводится встреча муфтиев, Бабаджи был там, и мусульманин получил Его даршан. Он не знал, кто такой Бабаджи, но предположил, что он индус, и приехал в Индию для того, чтобы найти Его. В Дели ему сказали, что Шри Бабаджи в Хайдакхане. Он отправился в Хайдакхан и там узнал, что Шри Бабаджи в Бомбее (но никто в Хайдакхане не помнил мусульманина). Весь путь он проследовал пешком.

Разговаривая с Шилой, мужчина не снимал рюкзака со спины. Она уговаривала его съесть что-либо, хотя бы фрукты, но он отказался даже от стакана воды и прождал до восьми на улице.

Когда Шри Бабаджи вышел из комнаты, Шила Деви сообщила Ему, что явился мусульманин, но имя свое назвать отказался. Бабаджи велел Шиле немедленно пригласить его — человек этот был его старым последователем. Шила позвала мужчину и привела его к Бабаджи. Бабаджи и мусульманин разговаривали с добрых полчаса. Шила, стоявшая совсем близко, видела, как шевелились губы, но не могла услышать не только слов, но даже и звука. (Шила утверждает, что и другим людям случалось испытывать на себе этот феномен). Шила сказала Шри Бабаджи, что человек отказывался от пищи до даршана. Бабаджи, который обычно настаивал на том, чтобы его гостей немедленно кормили, улыбнулся и сказал, что это не страшно.

В течение трех дней мужчина приходил в дом к Бабаджи утром и вечером. Он молча совершал пранам, затем отходил и в одиночестве стоял в углу. Он никогда ничего не ел. Позднее Шила узнала от садовника, что мусульманин спал на улице возле дома, в котором остановился Бабаджи, и совершал омовение у водопроводного крана в саду. Шила пыталась расспросить Бабаджи об этом преданном, но Он ничего не рассказывал.

После первого появления мусульманина на яджне Бабаджи часто говорил о Мекке и о шивалингаме и рассказал, что был там несколько раз. В это время в журнале "Illustrated Weekly of India" публиковались материалы о Мекке с фотографиями и подробными описаниями. Бабаджи показывал снимки ученикам и рассказывал им о Мекке, указывая и места, где совершаются тайные собрания Мекки.

До сегодняшнего дня никто из знакомых и последователей Бабаджи не знает, кто же был этот человек, откуда он пришел и куда он ушел (4).

ВПЕЧАТЛЕНИЯ ПИНТИ ОТ ВСТРЕЧ С БАБАДЖИ

Пинти — домашняя хозяйка из Германии — встретилась с Бабаджи в ноябре 1978 г. Она рассказывает об этом следующее:

«Еще в детстве я познакомилась с йогой. Мои родители были учениками Парамахансы Йогананды, и мои братья и сестры также следовали по этому пути.

В 18 лет я уехала в Калифорнию в Общество Самопознания, созданное Йоганандаджи. Восемь лет я провела в его ашраме. В это время у меня часто были видения Йогананды и один раз Бабаджи.

Особенно хорошо я помню последнее видение. Это случилось, когда я переживала тяжелый период, связанный с внутренними делами ашрама. Я находилась в глубокой депрессии. Я молилась Парамахансе Йогананде, чтобы он помог мне понять ситуацию, как вдруг я увидела Бабаджи. Он явился ко мне как светящееся тело, поднял руку и благословил меня. С чувством благоговения я мысленно преклонилась перед Ним. Вскоре мои проблемы разрешились и исчезли, словно их никогда и не существовало. Естественно, я спрашивала себя, почему мне явился Бабаджи, а не Йогананда, с которым у меня остановились более тесные духовные отношения. После долгих размышлений я поняла, что все эти годы меня вел по жизни и мною руководил Бабаджи.

Когда я увидела фотографию на немецкой книге «Бабаджи», я ощутила то же чувство благоговения и веры, которое я испытала во время моего видения 20 лет назад. Прочитав книгу, я решила встретиться с Бабаджи лично.

Незадолго перед отъездом в Индию, во время медитации случилось так, что я была перенесена в другие измерения. Окружающий мир словно растаял, и внутренним зрением я увидела ноги молодого человека, а затем стала видна и белая повязка, спускавшаяся ниже талии. Вибрации от этого были так сильны, что я лишилась дара речи. Позднее, увидев Бабаджи, я поняла, что это были Его ноги.

В самолете у меня снова было видение: Бабаджи и Йоганандаджи, словно разрезанные по вертикали, вместе составляли одну фигуру.

В Дели я поспешила во Вриндаван, где Бабаджи жил в храме... Я увидела Его в храме во время исполнения «Ом Намах Шивая». Бабаджи вошел и сел на кресло, богато украшенное желтыми цветами, и посмотрев в толпу, сразу же заметил меня — иностранку, впервые появившуюся в храме. Я наблюдала очень внимательно, как Он благословлял приверженцев, которые вставали перед Ним на колени, и я увидела, что некоторым из них Он раздает прасад.

Вдруг возле сидящего Бабаджи возник двойник. Он стоял и из него исходило свечение. Оно было направлено ко мне, и, казалось, тронуло мое сердце. Невозможно описать мои ощущения во время этого события и после него».

ПЕРЕНЕСЕНИЕ ШВЕДКИ В ХАЙДАКХАН

Молодая шведка Гуннел Минетт повстречалась с Бабаджи в начале 1980 г. В это время она изучала психологию. Впоследствии Гуннел написала маленькую книгу «Бабаджи: Шри Хайдакхан Вале Баба» (5), из которой я хочу привести следующий отрывок:

«Впервые я услышала о Бабаджи летней ночью 1979 г. в северной Швеции. Я сидела с приятелями у моря, наслаждаясь закатом солнца и беседуя о замечательном индусе, к которому ездил один из присутствующих. Я не обратила на это особого внимания — мысли мои были больше заняты красотой окружающей нас природы.

Во второй раз — именно тогда у меня и появился интерес — ко мне попали в руки сочинения о Бабаджи. Это была книга Леонарда Орра. Он занимался техникой дыхания для снятия физического и психологического напряжения в теле и был приверженцем Бабаджи. Идеями Орра я в то время очень увлекалась. Я начала читать книгу, на последних страницах которой говорится, что тот, кто прочитал это сочинение, уже совершил свой первый контакт с Бабаджи. Во многих случаях вслед за прочтением последует много более существенных контактов. Мне стало страшно, как будто кто-то встал у меня за спиной и, заглядывая через плечо, наблюдает за всем, что я делаю. Так мне рассказывали в детстве о Боге...

После этой книги у меня оформился образ седого умудренного старика, который все знает и понимает. Мне стало очень любопытно и захотелось встретиться с этим человеком, хотя я и не собиралась осуществлять это в действительности. Я вообще ничего не знала об Индии, восточный мистицизм меня не привлекал. Индия была бедной страной с низким уровнем развития, ехать туда не имело смысла. Я вела западный образ жизни, намеревалась поехать в Америку, чтобы узнать побольше о современной психотерапии. После чтения книги некоторое время со мной ничего не случалось, если не считать того, что я не смогла полностью забыть о Бабаджи. Затем спустя пару месяцев я вновь увидела книгу. Это было типографское издание с фотографией красивого экзотического мужчины на обложке. Постепенно я поняла, что это Бабаджи. Я не могу описать воздействие фотографии, но я просто не могла оторвать от нее глаз. Бабаджи вовсе не напоминал того старика, которого я себе вообразила. Но это было еще не все: похоже, что сама фотография меня притягивала.

Оторвавшись, наконец, от снимка, я испытала чувство огорчения. Поразмыслив, я решила поехать в Индию и увидеть его. Меня беспокоило и огорчало то, что я не знала, как мне быть со столь четкими планами на будущее...

Затем наступил момент, когда я задумала написать Шри Бабаджи и попросить разрешения встретиться с ним. Меня одолевали сомнения — ехать ли мне или нет. Но поскольку письменное обращение не предполагало окончательного решения, я пришла к выводу, что, по крайней мере, это я могу сделать. Я взяла бумагу и ручку — но о чем мне писать? Что можно написать тому, кто способен видеть и слышать все, во всяком случае считается Богом в облике человека? Рука моя дрожала, когда я все-таки решилась написать несколько слов на бумаге. Я боялась неправильно выразиться или показаться слишком настойчивой. Я была далека от религии, и у меня не было никакого опыта, как обращаться к Богу.

Закончив письмо, я легла спать с чувством выполненного долга и заснула. Но вскоре я проснулась с ощущением, что я не одна в комнате. Я сразу же подумала о Бабаджи, вспоминая все истории о его явлениях... и очень испугалась. Я страшилась не столько возможности появления Бабаджи, сколько самой мысли о том, что произойдет, если он действительно явится мне, значит, у меня галлюцинации и я, видимо, сошла с ума. От страха у меня стучали зубы, и волосы встали дыбом. Я была в панике. Натянув одеяло по шею, я подумала о том, что можно предпринять в такой ситуации. Затем я вдруг снова заснула и передо мной словно открылась дверь в другую жизнь. Я поняла сразу же, что я сплю. Мне снился Бабаджи. Он находился в моей комнате. Теперь я была спокойна и могла без страха отчетливо все разглядеть. Он сел ко мне на кровать и посмотрел прямо в глаза, словно хотел увидеть, что происходит у меня внутри. Тот факт, что это явно был сон, придал мне уверенности, и я оставалась спокойной.

Я заснула и вдруг снова проснулась. Была еще ночь или очень раннее утро. Света почти не было, виднелись лишь силуэты окружающего ландшафта. Слева от меня горел костер. Я чувствовала запах дыма и слышала потрескивание дров. Доносился шум воды, и я видела, как она сверкает вдали. У меня было ощущение, что я нахожусь на скале, а подо мной протекает река. Я заметила и что-то вроде занавески из серебристого материала, очевидно, рядом был дом.

Значит, это совсем не сон, — сказала я про себя спокойно, понимая, что вещи нельзя увидеть так ясно во сне.

Что все это значит? Я была совершенно озадачена. Через некоторое время мне удалось убедить себя, что это был всего лишь сон, и я постаралась заснуть. Но видения про Бабаджи и Индию пришли вновь — абсолютно реальные — и продолжались всю ночь. На следующее утро я совершенно запуталась. Я боялась за свой разум и решила придерживаться следующей стратегии: считать, что это была необычная форма глубокого сна, хотя я знала, что это самообман.

Я не получила письменного ответа от Шри Бабаджи, и все же полетела в Индию. Я отправилась во Вриндаван — родной город Кришны, где в это время находился Бабаджи...

Затем наступил важный для меня момент: я увидела Шри Бабаджи в первый раз. Я сидела в ашраме с группой иностранцев, и после длительного ожидания он вышел к нам. Мое внутреннее смущение при первом взгляде на него может быть уподоблено только психическому шоку. Все, что я могу вспомнить сейчас, это слова, которые я повторяла про себя: «Воистину это Бог». Мне казалось, что я знаю и понимаю все, не имея ни малейшего представления, что именно. Не могла я и объяснить, что значит быть Богом, поскольку я считала себя атеисткой. Однако я чувствовала уверенность, что сидела у ног Бога в человеческом облике.

Я могу добавить, что восприняла его совсем по-иному, чем всех остальных, кого мне приходилось встречать. Он явился мне абсолютно цельным, излучая энергию вокруг себя в совершенной, яйцеобразной форме. Я решила, что обычные люди более бесформенны, приспосабливают свой облик к окружающему миру. Такие идеи прежде никогда не приходили мне в голову — это было для меня открытием. После первого эмоционального шока, я осознала, что он точно такой, каким являлся мне в моих снах. Я прежде видела несколько его фотографий, но я узнала и мелкие детали, которые невозможно увидеть на фотографии.

Независимо от моего сознательного желания не придавать особого значения странным снам, я вдруг почувствовала необходимость в получении какого-либо знака от него, что могло бы укрепить мою веру, Я старалась поймать его взгляд. Я очень боялась просто подойти к нему и попросить об этом. Когда, наконец, я приблизилась, мне было страшно взглянуть на него.

На следующий день, однако, я набралась смелости и подняла взгляд. Он сразу же повернулся ко мне и посмотрел мне прямо в глаза, кивая головой с бесконечной любовью. И снова я испытала психический шок. Я вернулась к своему месту в слезах, поняв, что меня впервые воспринимают как человека.

В гостинице я стала плакать. Я рыдала несколько часов и не могла остановиться. Я оплакивала каждое грустное событие моей жизни. После этого я пережила другие эмоциональные потрясения. Я не могла ни есть, ни спать, ни расслабиться. Наконец, у меня началась лихорадка и я должна была оставить ашрам. Лишь уехав из Вриндавана в Нью-Дели, я вернулась в нормальное физическое состояние...

Когда я увидела Шри Бабаджи во второй раз, это было совсем иное чувство...

Бабаджи был совсем другим. Начну с того, что самое сильное впечатление произвел на меня сам Хайдакхан с его бесконечной красотой и покоем. Трудно было представить, что такое райское место может существовать на земле. Я сразу же почувствовала, что хочу остаться здесь навсегда, наслаждаясь тем, что остаток жизни проживу в мире.

Когда мы поднимались по 108 ступенькам в ашрам, к нам бросился индус со словами, чтобы мы поспешили, так как Бабаджи хотел сразу же нас видеть. У меня вновь появился страх, но на этот раз времени на эмоции не было. Я все бросила и побежала за этим человеком. Мы вошли в переполненную комнату, в центре которой сидел Бабаджи. Мы склонились в пранаме. Бабаджи дал нам по конфетке и поприветствовал нас в ашраме. Все это произошло молниеносно.

Через некоторое время мы распаковали наши вещи и сели на ступеньки перед домом для гостей. И вдруг я испытала новое потрясение: я очень хорошо узнала место, на которое я смотрела — именно его видела в своем незабываемом сне.

Даже сегодня я не могу объяснить, что заставило меня совершить эти путешествия, так же как и реальное значение происходивших событий. Видимо, какая-то новая часть меня, о существовании которой я прежде не подозревала, одержало надо мною верх, когда я впервые увидела фотографию Бабаджи и начала принимать решения.

То, что это случилось, больше не пугает меня. Я теперь верю в свой разум, хотя и по сей день ощущаю присутствие Шри Бабаджи. Я по-прежнему не могу объяснить Бога, только описать его, и до сих пор Шри Бабаджи для меня представляет Бога. Через него я познала вечную любовь. Я испытала неведомые мне чувства умиротворенности и счастья. Много нового я узнала и о себе и о своем единстве с другими.

За все это я очень благодарна. Это все, что я могу сказать.

Бхоле Баба ки джай!

ПРИМЕЧАНИЯ
1. Ram Das "Miracle of Love", E. P. Dutton, 2 Park Avenue, New York, N. Y. 10016.

2. Шри Ауробиндо.

3. Автор этих воспоминаний не употребляет прописных букв для местоимений третьего лица, относящихся к Бабаджи.

4. Суфизм (мистическое течение ислама) также говорит об учителе по имени Кхидр, который появляется и исчезает, подобно Бабаджи.

5. Книга напечатана в Стокгольме, 1986 г.

«Твои глаза, полные милосердия, увлажнены состраданьем, О Господи, пусть Творение будет совершенным.  Божественная игра, явленная нам Тобою в облике  человека, прекрасна!
Слава, слава, король мудрецов, устраняющий боль  Своих преданных».
Из аарати Хайдакхана

ГЛАВА 7. Лилы Бабаджи

Слово «лила» на санскрите и хинди обозначает деятельность или игру Божественного в Его воплощениях. Обычно лилами называют лишь чудесные, необъяснимые с рациональной точки зрения явления, тогда как в самом термине такого ограничения нет, поскольку и приход Бога в человеческом облике в мир — это Его лила.

Почти каждый, кто провел некоторое время возле Бабаджи. стал свидетелем Его лил. Подобных рассказов так много, что невозможно изложить их в одной книге, кроме того, не все случая интересны читателю. Для самих же приверженцев лилы имели исключительно важное значение. Некоторые из этих чудес могут дать представление о том, какими силами обладал Шри Бабаджи (хотя Сам Он никогда не считал Свои способности сверхъестественными), и что означает находиться рядом с Ним или быть приверженцем в Его физическом присутствии.

ШАММИ УДИВЛЯЕТСЯ

По рассказам известного киноактера Шамми Капура, несмотря на то, что первая встреча с Бабаджи (1) сильно на него подействовала, он все же, гордясь своим рациональным складом ума, не желал «подчиняться» Шри Бабаджи. Однажды его родные решили пригласить Бабаджи к себе в дом. Шаммиджи не возражал, но отказался сделать то, чего требовал обычай, — пойти всей семьей туда, где находился Шри Бабаджи и с соответствующими церемониями просить Его пожаловать к ним в дом.
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Бабаджи в 1982 г.

Визит Бабаджи должен был состояться в понедельник, и семья Капура хотела отправиться приглашать Его в воскресенье. Шаммиджи был загружен работой, и только в воскресенье он мог отдохнуть и расслабиться. После долгих споров он отстоял свое право провести выходной день дома. Шаммиджи сказал Ниле: «Я буду счастлив, если Бабаджи придет к нам. Он может располагать нашим домом и деньгами, но я не пойду приглашать Его. Я собираюсь пообедать, выпить пива и поспать днем». Итак, семья отправилась к Бабаджи, а Шаммиджи обедал и пил пиво.

В то время как Шаммиджи намеревался отдохнуть в своей огромной спальне, его родственники встали на колени перед Бабаджи, приглашая Его прийти к ним в дом. Бабаджи спросил Нилу: «Где твой муж?» Не желая признаться, что Капур остался дома, чтобы наслаждаться пивом и дневным сном, и не желая обманывать, Нила, заикаясь, ответила, что он неважно себя чувствует и остался дома.

Только Шаммиджи прилег отдохнуть, как вдруг перед ним возник Бабаджи. Он засмеялся и сказал: «Ах, так ты болен! Ты остался дома, хорошенько пообедал и выпил пива». Бабаджи начал прыгать вокруг кровати, издеваясь над Шаммиджи. В течение двух часов Он продолжал эту игру, а Шаммиджи сидел в поту, не зная, что ему предпринять.

Вернувшись с дневного даршана, Нила заглянула в спальню, чтобы разбудить мужа, но он вовсе не спал и взволнованно рассказал ей о случившемся.

На следующий день Бабаджи пришел к ним в квартиру, и услышал от Шаммиджи историю о его опыте. Бабаджи засмеялся и подмигнул Шаммиджи.

СЛЕДЫ НА ПЕСКЕ

Дин Даял Махантаджи — жрец храма Ханумана в Нью-Дели отправился с Бабаджи и группой преданных в деревню Мадхубан, где расположен ашрам святого с самым древним в мире, согласно Его утверждению, дхуни. После даршана Бабаджи распорядился, чтобы прибывших с Ним накормили в первую очередь. Однако за накрытые столы уселись местные крестьяне, и для группы Шри Бабаджи не осталось свободных мест.

Через минуту на абсолютно чистом небе появилось маленькое темное облако, и вскоре открытую столовую стало заливать дождем. Крестьяне разбежались по домам. Когда дождь кончился, Бабаджи вскочил со своего даиса, покрытого тентом, и стал со смехом бегать по грязной площадке. Потом Он снова сел на возвышении, скрестив ноги. Махантаджи последовал за Бабаджи и, приблизившись, взглянул на свою одежду. Его дхоти и ноги были покрыты грязью. Махантаджи быстро повернулся к Бабаджи, думая о том, что нужно помыть Ему ноги и принести свежее лунгхи. К его изумлению, одеяние Бабаджи было белоснежным. Шри Бабаджи поймал удивленный взгляд Махантаджи, улыбнулся и спрятал ноги под складки чистого лунгхи.

Моту Банерджи пятнадцатилетняя приверженница из Аллахабада с группой преданных шла за Бабаджи по песчаному берегу реки близ Хайдакхана. Ее внимание привлекли следы ног на песке. Она с удивлением заметила, что Бабаджи не оставлял отпечатков, когда ступал по песку.

В другой день Рам Дасс шел с Бабаджи по берегу реки. Его взгляд упал на отпечатки ног Бабаджи на песке, и он пошел по Его следам. Он так сконцентрировался на этом, что почти натолкнулся на Шри Бабаджи, который остановился и, обернувшись, смотрел на Рама Дасса. Бабаджи оторвал ногу от песка, и Рам Дасс увидел, как в сумерках след ноги святого излучает свет.

БАБАДЖИ ЧИТАЕТ МЫСЛИ

Рам Дасс испытал на себе также способность Бабаджи читать чужие мысли. Однажды вечером вскоре после того, как Рам Дасс прибыл в Хайдакхан, он стоял возле даиса Бабаджи в зале для киртан. Хар Говинд играл для Бабаджи на флейте. Когда музыкант закончил игру, Рам Дасс, с детства прекрасно игравший на скрипке, подумал о том, что хорошо было бы если бы он привез свой инструмент в Хайдакхан, чтобы сыграть для Бабаджи. Только в голове у Рама Дасса оформилась эта мысль, как Бабаджи повернулся к нему, жестами изобразил скрипача, подмигнул и снова стал смотреть на сцену.

Однажды, Шри Бабаджи, раздавая почту, показал Шиле Деви конверт и спросил: «А это кому?» Он держал письмо так, что она сразу же узнала почерк матери.

Бабаджи немного подержал заклеенный конверт в руках, рассмотрел его и передал Шиле. Шила унесла письмо к себе в комнату, чтобы прочитать его перед дневным сном. Мать писала ей на языке джуйрати, которого никто в ашраме, кроме Шилы, не знал. Она прочитала письмо и легла отдыхать.

При встрече Шри Бабаджи заговорил с ней о проблемах, сообщенных ей матерью в письме. Когда Шила выразила удивление, Бабаджи сказал, что Он может делать это, когда захочет. Вернувшись домой в Бомбей, Шила прочитала книгу о Шри Ауробиндо, также обладавшем этой способностью.

Гаура Деви много раз испытывала это явление на себе. Она занималась международной корреспонденцией Шри Бабаджи. Баба давал ей Свои письма нераспечатанными. Гаура брала их к себе в комнату, читала и делала на конвертах записи о содержащихся просьбах или сообщениях, а затем шла к Шри Бабаджи, где комментировала свои замечания и записывала Его ответ. Обычно это происходило во время даршана Бабаджи. Баба часто указывал Гауре на ее упущения и раскрывал ей содержание письма, которого Он не читал.

Через год после встречи с Бабаджи Вимле Лал приснился сон, что Бабаджи явился к ней в дом. Вимла сидела в гостиной, а Бабаджи подошел к двери и попросил воды. Вимла знала, что согласно традиции, воду нужно подавать в стальном стакане, который следовало помыть и почистить с помощью вибхути. Во сне Вимла пошла в кухню и стала искать кружку, но не нашла. Тогда она взяла фарфоровую чашку и стала думать, как ее почистить, так как в доме не было вибхути. Она увидела средство для чистки посуды и воспользовалась им вместо пепла. Затем она налила в чашку воды из-под крана и отнесла ее Бабаджи. Он поморщился, но выпил воду.

Сон Вимлы был столь реальным, что она рассказала о нем мужу. Они тут же пошли и купили набор кружек, чтобы быть готовым на тот случай, если Бабаджи примет приглашение посетить их дом.

Спустя несколько дней супруги поехали в Хайдакхан. Когда Вимла совершала пранам, Бабаджи сердито спросил доктора: «Что это за женщина, которая не может подать гуру стакан воды?»

Много историй рассказывают приверженцы Бабаджи о Его замечаниях по тем сновидениям, в которых Он им являлся. Когда Его расспрашивали об этом, Он говорил, что сновидение — это Божий дар.

ФИЗИЧЕСКИЕ ИЗМЕНЕНИЯ

Бабаджи по желанию мог изменять Свою внешность. На глазах у многих людей Его лицо приобретало черты Иисуса Христа, различных богов индуистского пантеона и множества известных святых.

В 1983 г. во время празднования Рождества преданная Бабаджи из Италии в течение пяти минут фотографировала Бабаджи по отдельности с четырьмя различными мужчинами, рост которых колеблется от 5,8 до 6 футов. На каждом снимке Бабаджи точно такого же роста, как и тот человек, с которым Он стоит.

За несколько лет до этого в ашрам приехал американский доктор исключительно высокого роста — 6,7 фута. Все обращали внимание на его рост. Однажды Бхупиндра Шарма со своим товарищем смотрели из ашрама на Бабаджи, который на берегу реки разговаривал с доктором, заглядывая снизу вверх ему в лицо. Они спустились по ступенькам и, приблизившись к ним, увидели, что Бабаджи и доктор одного роста.

Многие люди рассказывают об изменении веса Бабаджи. Однажды мы с Ситой Рамой привезли из Дели весы для нужд местной больницы. Мы вернулись в ашрам и когда совершали пранам, Бабаджи спросил нас, что в коробке. Узнав, что там находится, Он решил взвеситься, и весы показали 75 кг (165 фунтов).

Однажды, когда Бабаджи посещал раджу Бхавнагара, очень пожилой приверженец, известный под именем Сахиб, пригласил Шри Бабаджи в дом своего сына. Старик встречал Бабаджи у машины. По индийским обычаям уважаемого гостя полагается вносить в дом на руках. Сахиб настоял на соблюдении традиций. Бабаджи (вес которого в то время составлял 65 кг), ловко забрался на спину старику, и тот пронес Его 30 или 40 футов до самого дома. Сахиб утверждал, что Бабаджи был легким, как ребенок.

Я тоже испытал на себе способность Бабаджи уменьшать Свой вес. Иной раз, когда я вставал перед Ним на колени, Бабаджи сходил со Своего кресла, ступая ногами мне на спину. Я часто думал, что Он хотел проверить мою выносливость. Но я не успевал ощутить тяжести, как Он уже стоял на земле.

КАК БАБАДЖИ ИЗЛЕЧИЛ ЖЕНЩИНУ

Много историй повествует о чудесных исцелениях. Бхупиндра Шарма рассказал следующую лилу Бабаджи, связанную с болезнью жены.

«Я родился в очень религиозной семье. Сам я вплоть до 1976 г., когда тяжело заболела моя жена, верил в Бога как в абстрактную форму».

Его супруга Шакунтала перенесла операцию по удалению желчного пузыря. Хотя ее лечили лучшие в Индии врачи, возникли осложнения, и через двадцать дней после операции она оказалась на пороге смерти.

Моя мать и тетка, великие почитатели Бабаджи, рассказывали нам о Нем, но не могли убедить меня. Когда болезнь жены приняла серьезный оборот, мои родственники обратились к молитвам, и Бабаджи пригласил мою мать к Себе в Хайдакхан. Она уехала туда на долгое время, но состояние жены не улучшалось.

Наконец, была сделана вторая операция, которая продолжалась четыре с половиной часа... Брюшная полость была наполнена гноем, начался перитонит... Кроме того, у жены была желтуха в тяжелой форме, высокая температура, и она быстро теряла вес. Антибиотики не помогали и вскоре она оказалась в таком состоянии, что даже обезболивающие средства были опасны для жизни.

Я сидел с женой, ухаживал за ней и надеялся на лучшее, а моя мать со своей сестрой твердили мне про Бабаджи. Однажды Он им сказал: «Вы просите меня вылечить эту женщину. А знаете ли вы, верит ли она в Меня?»

Мы спросили ее об этом, и она ответила: «Нет, я не верю в Него, я совершенно в Него не верю». «А во что же ты веришь?» И она сказала нам: «Я верю в вашу веру, в Бабаджи».

Шакунтала весила вдвое меньше обычного — около тридцати килограммов. Врачи говорили о необходимости еще одной операции, но боялись, что больная не сможет ее перенести. В конце концов хирург, рассчитывая на свое мастерство и веря в Бога, согласился оперировать. Мать спросила Бабаджи, удачной ли будет операция, и Он ответил: «Не сейчас». По указанию Бабаджи операция откладывалась дважды и наконец состоялась 17 декабря. Она продолжалась семь часов 40 минут. После операции печень Шакунталы перестала вырабатывать желчь.

Наконец, кто-то из родственников написал моей матери в Хайдакхан и просил передать Бабаджи, что если Он не хочет вылечить ее, пусть лучше лишит ее жизни, поскольку даже те, кто ухаживает за ней, не в силах больше переносить ее страданий. Получив это письмо, мать расплакалась. Бабаджи спросил ее, в чем дело. Она пересказала ему письмо, и Бабаджи велел ей немедленно возвращаться в Дели. Ей не хотелось уезжать, но Он настаивал: «А что скажут люди? Твоя невестка находится при смерти, а ты остаешься со своим Баба». Мать ответила: «Меня не волнует, что скажут люди. Меня беспокоит, собираешься ли Ты сделать что-нибудь для моей невестки.»

Бабаджи сразу же велел ей совершить мундан. Моя мать подумала и сказала: «Год назад мне посоветовали сделать мундан. Ты ответил, что не надо. Стала ли я грязнее, пробыв с Тобой год, почему теперь мне необходим мундан?»

Бабаджи лишь улыбнулся и сказал: «Не все, что ты делаешь, ты совершаешь для себя». Она сразу же поняла, спустилась к реке, и Гаура Деви обрила ей голову. Баба дал ей Свой головной убор и воскликнул: «Почему ты не веришь? Твоя невестка будет жива и здорова. Скажи врачу, чтобы ей перестали давать лекарства».

На следующее утро в Дели, действительно, врач дал указание отменить все лекарства. И здоровье моей жены стало постепенно улучшаться.

После отмены лекарств мы по совету Бабаджи каждый вечер оставляли на домашнем алтаре бутылку с водой из-под крана. Утром тетка относила воду в больницу и давала ее Шакунтале. За ночь вода изменяла цвет и консистенцию и к утру по виду напоминала желчь, которую как раз отказывался вырабатывать организм моей жены.

Однажды рано утром я должен был выйти из комнаты жены по делам. Она была под наркозом, и возле нее сидела медсестра. Только я вышел, появился Бабаджи. Медсестра встала и спросила: «Кто вы?» Он ответил: «Я добрый человек. Отойди». Бабаджи подошел к моей жене, вытянул руку, сжатую в кулак, и семь раз провел по телу жены. Медсестра намеревалась спросить: «Ты Бабаджи?», но Он исчез. Позже в Хайдакхане мы спрашивали Его, посещал ли Он мою жену в больнице. Он не отрицал этого, но в ответ сказал: «Почему бы вам не спросить Свамиджи, может быть, это был он».

Через год Бабаджи признался, что приходил к моей жене» (2).

После визита Бабаджи Шакунтала полностью выздоровела.

БАБАДЖИ ИСЦЕЛЯЕТ РЕБЕНКА

В 1976 г. Вивеку — единственному сыну X. Ч. Бхатта было 6 лет (3). Он учился во втором классе в колледже св. Иосифа в Наинитале. Однажды в ноябре у него поднялась температура. Его отец подумал, что это обычная простуда, дал ему аспирин и отправил в школу. Через два или три дня у мальчика вновь подскочила температура, и он уже не мог пойти в школу. Его перевезли в более теплое место — в Халдвани. Вскоре родители были вынуждены положить мальчика в больницу, где его стали лечить от тифа и к тому же обнаружили глистов. Температура быстро спала, состояние улучшилось, и через неделю его выписали из больницы. Через три недели нужно было снова показать ребенка врачам.

24 декабря Бхаттджи по обыкновению поехал в Хайдакхан. Он попросил жену отвезти Вивека в больницу на консультацию и напомнить врачу о том, что у их сына нашли глистов. Врачи подтвердили, что Вивек вполне здоров, выписали ему витамины и дали две таблетки от глистов, которые надо было принимать два дня подряд.

После принятия второй таблетки у Вивека в кале появилась кровь, затем началось постоянное кровотечение. Его снова положили в больницу. Несмотря на все усилия врачей кровотечение остановить не удалось. У Вивека были такие боли, что он не мог забыться сном даже на пять минут. В этот год Бхаттджи оставался в Хайдакхане необычно долго, до отъезда Бабаджи 9 января на девятидневную яджну, которая проводилась на ферме Кханна Матаджи возле Халдвани. В Халдвани Бабаджи ненадолго остановился в доме Амара Сингха, и именно там родные нашли Бхаттджи и рассказали ему о критическом состоянии Вивека. Бхаттджи поспешил в больницу.

Состояние мальчика ухудшилось. В конце концов, проведя консилиум, врачи сказали Бхаттджи, что они не в силах спасти Вивека. Они посоветовали отвезти мальчика в Дели, надеясь, что там его смогут вылечить, но в то же время они опасались, что мальчика не удастся довезти до места назначения.

Бхаттджи заказал такси в Дели, но жена и мать настояли на посещении Бабаджи. Поэтому они повезли его на ферму Кханны Матаджи. Там Шри Бабаджи отругал Бхаттджи за то, что он недостаточно верит в Него.

В яджне принимал участие известный терапевт из Дели С. К. Лал. Он осмотрел Вивека и пришел к заключению, что у него разрыв кишечника. Он выписал множество лекарств и сказал Бхатту, что всю посуду следует стерилизовать. К этому времени вокруг Вивека собралась целая толпа и практически все утверждали, что нет никакой необходимости в последующем принятии лекарств, ибо смерть была совсем близка.

Затем пришел крестьянин по имени Тикарам и в присутствии Бхаттджи сказал Бабаджи, что знает одну лекарственную траву, которая могла бы спасти ребенка, если на то есть воля Шри Бабаджи. Бабаджи велел давать этот настой Вивеку вместо тех лекарств, которые ему выписал доктор Лал. Тикарам выкопал на ближайшем поле корни какого-то растения и приготовил из них стакан сока. Мальчику дали лекарство, и Бабаджи посоветовал увезти его домой.

Ночью у Вивека начались сильнейшие боли. Бхаттджи думал, что в данном случае предпочтительнее смерть, которая может положить конец мучениям. Никто не сомкнул глаз. В половине третьего утра мать попросила Бхаттджи снова сходить к Бабаджи. Бхаттджи отправился на мотоцикле к ферме Кханна, рассказал о мучениях сына и попросил Его прийти к нему в дом.

Бабаджи ответил, что еще не совершил омовения и придет позднее. Он дал Бхаттджи лепесток розы, чтобы каплю сока из него дали Вивеку.

Бхаттджи вернулся домой в половине пятого утра, и Вивек заснул — впервые за две недели. Они дали спящему ребенку каплю сока из лепестка розы. Бабаджи пришел в половине десятого, а Вивек еще спал. Ребенка вынесли к Бабаджи, и Он сказал, что с ним будет все в порядке. Кровотечение и боли прекратились. Бабаджи велел Бхаттджи продолжать давать лекарство Тикарама. И менее, чем за неделю, ребенок поправился.

Спустя две недели семья отправилась в Хайдакхан. Один из тех врачей, что лечили Вивека в больнице Халдвани, тоже находился в ашраме. Бабаджи привел Вивека к нему, и он страшно удивился, увидев ребенка. Врач сказал Бхаттджи, что после тифа кишечник стал таким слабым, что когда в него попало глистогонное средство, он прорвался. Только вера и чудо спасли жизнь Вивека.

БАБАДЖИ ИЗЛЕЧИВАЕТ ШАММИ КАПУРА ОТ ДИАБЕТА

Весной 1975 г. Шри Бабаджи торжественной яджной отмечал открытие известного Дома Бомбея, первого дома для приезжих в ашраме Хайдакхана с большим залом внизу и восьмью комнатами наверху. Шамми Капур (Махатмаджи) приехал на празднование из Бомбея.

Махатмаджи последнее время неважно себя чувствовал и перед поездкой в Хайдакхан, прошел тщательное медицинское обследование. Лучший в Бомбее врач сказал, что у Махатмаджи очень высокий показатель сахара в крови и посадил Махатмаджи на строгую диету, запретив ему употреблять сахар, алкоголь и углеводы.

Приехав в ашрам, Махатмаджи сел возле Бабаджи, и тот спросил его про здоровье. Махатмаджи ответил, что врачи обнаружили у него диабет и прописали строгую диету. В ответ Бабаджи дал Махатмаджи килограммовую коробку конфет. Махатмаджи пытался отказаться: «Бабаджи, но ведь это для меня смертельный яд!» Бабаджи велел ему съесть все конфеты. При следующей встрече Он снова дал Махатмаджи коробку конфет. Махатмаджи также был вынужден есть обычную для ашрама пищу — рис, картофель, хлеб — полный набор углеводов.

Через три дня Махатмаджи стало очень плохо. У него поднялась температура, и он уже не мог выходить из своей комнаты. Часть следующего дня Махатмаджи провел в состоянии комы. А весь третий день он уже не приходил в себя.

Все ашрамиты были очень обеспокоены состоянием здоровья Шаммиджи. Бабаджи распорядился давать Махатмаджи каждые два-три часа столовую ложку анисовой воды.

Сам Бабаджи не заходил к Шаммиджи, но все время посылал кого-нибудь справляться о здоровье больного. Все сходились на том, что Шаммиджи стало хуже. Его невестка была в отчаяньи и настаивала на том, чтобы его отвезли в больницу. Нила же отказалась по той причине, что они с мужем полностью полагаются на Бабаджи.

Накануне последнего дня яджны Бабаджи передал родственникам Шаммиджи, что на следующее утро ему следует совершить ритуальное омовение и привести его в комнату Бабаджи для церемонии нанесения чандана и утреннего возжигания огня. Щаммиджи уже вышел из комы, температура спала, но он был еще слишком слаб, чтобы передвигаться самостоятельно. Поэтому Амар Сингх сказал, что утром придут трое или четверо мужчин и помогут совершить омовение.

Шаммиджи и Нилу разбудили около трех часов ночи. Щаммиджи настоял на том, чтобы было совершено полное омовение. Он был так слаб, что его вынесли к воде на стуле. Потом его вытерли, одели и повели в комнату Бабаджи.

Бабаджи принял Махатмаджи в Своей маленькой комнате и спросил его, как он себя чувствует. Нежно, с любовью Баба нанес желтый чандан на лоб Махатмаджи и усадил его возле Себя, тогда как другие приверженцы сразу же удалялись. Когда церемония закончилась, Бабаджи вышел из комнаты для совершения яджны при восходе солнца и снова усадил Махатмаджи возле Себя. После обряда все разошлись, а Баба побеседовал с Махатмаджи еще пять или десять минут, и пригласил его на утреннюю яджну на берегу реки. Махатмаджи считал, что у него не хватит сил на вторую яджну. Бабаджи сказал: «Я возьму тебя с Собой. А сейчас отправляйся отдыхать».

При восходе солнца Шри Бабаджи часто посматривал на небо. Ничто, казалось, не предвещало дождя, но как только Махатмаджи добрался до Дома Бомбея, начался ливень. Он продолжался в течение двух часов, и река вышла из берегов. Сотни людей расположились на широком берегу реки и, готовясь к празднеству, принесли тонны продуктов и других вещей. Получив предупреждение о наводнении, люди поднялись к верхней площадке ашрама, а палатки и большую часть вещей смыло водой. Остался лишь хаванкунд, который находился на возвышении. (Позже днем люди прошли но берегу реки вниз по течению и нашли почти все, в том числе деньги и драгоценности, говорят, не потерялась ни одна вещь).

Утренняя аарати состоялась, как обычно, в храме, а в это время велась подготовка к церемонии огня. Из кладовых ашрама выносили к реке съестные припасы. После аарати Шри Бабаджи отправился на хаван и взял с Собой Махатмаджи. Дождь прошел, ярко светило солнце.

Церемония продолжалась два часа. Махатмаджи высидел все это время. Вдруг снова набежали тучи, и пошел дождь. Все промокли, но огонь не угас. Шри Бабаджи взглянул на небо, и вышло солнце.

После хавана Шри Бабаджи медленно повел Махатмаджи к 108 ступенькам. Здесь Махатмаджи, который обычно поднимался вверх за 12—15 минут, отдыхая два или три раза, сказал Бабаджи, что будет идти медленно и предложил, чтобы тот пошел вперед. Бабаджи ответил: «Я поднимусь с тобой». Бабаджи взял Махатмаджи за руку и через минуту каким-то чудом они оказались наверху, где их поджидала вся семья.

На следующий день Махатмаджи с семьей уехал в Бомбей. Бабаджи велел ему снова проконсультироваться у врачей и сообщить Ему о результатах. Потрясенные врачи не смогли найти никаких аномалий в крови Махатмаджи. Он вернулся к своему прежнему образу жизни и больше никогда не вспоминал о диабете.

БАБАДЖИ ВОЗВРАЩАЕТ ЧЕЛОВЕКА К ЖИЗНИ

Когда в 1977 г. канадец Кхурак Сингх впервые приехал в ашрам, Шри Бабаджи отправил его вместе с Прем Баба в пещеру Хайдакхан. Прем Баба в то время был крепким стариком 70 лет и был известен, кроме всего прочего тем, что выкуривал много чараса. Кхурак Сингх, 23-летний молодой человек, «испробовавший в своей жизни все», старался от него не отставать, но не смог выдержать такого количества наркотиков и вскоре заболел. Бабаджи сделал Кхурака Сингха «врачом» ашрама. Возле пещеры специально построили хижину, назвали ее больницей, и Кхурак всем, кто приходил к нему, независимо от характера заболевания выдавал аспирин.

Однажды у Прем Баба на ноге появился огромный нарыв, Бабаджи велел вскрыть и промыть. Он посоветовал Кхураку посадить Прем Баба на стол возле пещеры, подложив большую коробку, чтобы нога пациента находилась на уровне глаз «хирурга». Бабаджи ушел, а Кхурак занялся устройством операционной.

Когда все было готово, Прем Баба залез на стол и сел на коробку, а нервничающий Кхурак Сингх стерилизовал нож и определил, в каком месте будет разрезать опухоль. При вскрытии нарыва Прем Баба от боли потерял сознание. Он покачнулся, коробка слетела со стола, и Прем Баба упал головой вниз. Перепуганный Кхурак Сингх попытался привести Прем Баба в чувство, но тот не подавал никаких признаков жизни, даже пульс не прощупывался. Кхурак стал звать на помощь.

Неподалеку от пещеры как раз находился врач, приехавший накануне из Дели. Он осмотрел Прем Баба и подтвердил, что пульса нет. Кхурак начал метаться и биться в истерике. Врач из Дели стал делать массаж сердца и велел Кхураку успокоиться и растирать Прем Баба ноги.

Хоокум Сингх (всемирно известный фотограф под другим именем) также был рядом с «больницей». Он не растерялся и побежал за Бабаджи. Бабаджи на берегу реки разговаривал со Свами Факирананджи. Хоокум Сингх сообщил печальную новость Бабаджи. Тот воспринял рассказ совершенно спокойно, встал и, не спеша, продолжая беседовать со Свами, пошел по дороге.

Подойдя к больнице, Бабаджи осмотрел новую крышу из соломы, и начал ругать Кхурака Сингха за то, что тот сделал все неправильно. Он не обращал внимания на происходившее вокруг. Хоокум Сингх стал умолять Бабаджи поскорее что-нибудь предпринять.

В конце концов Шри Бабаджи отправил Кхурака Сингха в чайную Чандана Сингха за гхи, которое нужно было втирать в голову Прем Баба. Он сказал, что через 5 минут все будет в порядке. Когда Кхурак вернулся с маслом, Бабаджи уже не было.

К этому времени из глаз, ушей, носа и рта Прем Баба стала струиться прозрачная жидкость. И все же Кхурак присел, положил голову Прем Баба к себе на колени и стал втирать гхи ему в голову. Как и сказал Бабаджи, приблизительно через 5 минут, Прем Баба сел. Он сразу же попросил чиллум. Глубоко затянувшись, Прем Баба уселся и стал отчитывать Кхурака Сингха. Прем Баба сказал, что только что получил освобождение — его душа покинула тело и со стороны наблюдала за этой безумной сценой, он чувствовал себя облегченным и свободным. Затем пришел Бабаджи, и в ответ на мольбы и слезы Кхурака Сингха приказал душе Прем Баба вернуться в тело и возвратиться к жизни. Прем Баба был в ярости, он начал бить Кхурака, а затем, полностью истощенный, упал.

Три дня Прем Баба не вставал с кровати. Он просыпался лишь за тем, чтобы выпить молока, и снова забывался сном. На четвертый день Прем Баба встал и приступил к работе.

БАБАДЖИ ПОСЫЛАЕТ ПОДАРОК В ОКЛАХОМУ

Преподавательница мистицизма из Америки Кэрол Парриш-Хара стояла у истоков создания духовного общества Спарровхавк в штате Оклахома. Она рассказала о следующих событиях, связанных с Бабаджи, которого она встретила в 1980 г. во время поездки в Индию.

Кэрол говорит, что символом духовности для нее служил павлин, являвшийся ей в течение тридцати лет в медитациях. У нее была большая коллекция игрушечных павлинов из различных хматериалов.

В 1981 г. на заднем дворе одного дома, недалеко от общины, появился павлин. Попытки найти хозяина птицы оказались безуспешными. В конце концов для павлина построили вольеру.

В это время приятельница Кэрол из Цинциннати, штат Огайо, уехала на месяц к Бабаджи в Хайдакхан. Вернувшись из Индии, она позвонила Кэрол, чтобы рассказать о поездке. В конце разговора она спросила: «Кстати, Бабаджи просил узнать меня, получила ли ты павлина, которого Он тебе послал».

БОЖЕСТВЕННАЯ ВОДА

В октябре 1981 г. Шри Бабаджи с группой приверженцев отправился в духовное паломничество (ятра), которое включало посещение Бенареса. Этот город расположен на Ганге, куда паломники приходят, чтобы в ее водах очиститься от грехов. Многие верующие стремятся сюда, чтобы завершить в этой священной атмосфере свой земной путь.

Группа Бабаджи совершила омовение в Ганге и затем насладилась поездкой на пароходе по реке. Они вышли на берег у известного храма Каши Вишванатх Бхагаван. Толпы паломников осаждали храм, и пробраться к шивалингаму, чтобы совершить пранам, было очень трудно.

Вишну Дутт Мишра вошел во внутренний храм с Шри Бабу Рамом Гуптой, для которого он, по просьбе Бабаджи, должен был совершить особую пуджу перед шивалингамом. Для обряда Шастриджи нужна была вода, и он решил обратиться к жрецам храма. Священнослужители ответили, что в храме воды нет, нужно приносить ее с собой. Полагая, что у жрецов все-таки есть сосуд с водой, Шастриджи повторил просьбу, заметив, что в храме так много народа, что выйти за водой и вернуться просто невозможно. Однако ему снова отказали, уже в раздраженных тонах. Шастриджи спросил в третий раз, и ему сердито ответили, что никакой воды нет.

Опечаленные Шастриджи и Гуптаджи сели перед шивалингамом. Произнося необходимые для пуджи молитвы, Шастриджи возложил цветы. Когда же он прочитал мантру, сопровождающую подношение воды, вдруг, непонятно откуда, полилась вода и не останавливалась несколько минут.

Увидев это, многочисленная толпа с криками: «Вода! Вода! Священная вода!» устремилась во внутреннее помещение храма. Лишь вмешательство полицейских помогло восстановить спокойствие в храме.

Божественное появление воды потрясло паломников. Но многие не знали, кто сотворил это чудо, ибо Бабаджи оставался во дворе, как будто Он не имел никакого отношения к этой лиле.

ПРИМЕЧАНИЯ

1. См. главу 6.

2. Из архивов ашрама, собранных Гертруд Райхель, приверженницей из Германии.

3. См. главу 6.

«В задачи гуру входит способствовать духовному росту ученика. Как это делается? Ученик должен слиться  с Учителем. Только тогда исчезнет мелкий эгоизм.  Это подобно добровольной смерти... Полное подчинение  Учителю — первая ступень, ведущая к полному подчинению  Божьей Воли...»
Irina Tweedy, "The Chasm of Fire", pp. 70.

ГЛАВА 8. Учение Бабаджи: концепция гуру и санатана дхармы

БАБАДЖИ КАК ГУРУ

Шива как воплощенный и невоплощенный Бог являет Себя в бесконечном множестве форм, преимущественно тонких, лишь изредка открывающихся для обычных людей (например, Натараджа — король танцев, Шива как Верховный йог или Верховный гуру). В центре традиционных представлений о Бабаджи как Хайдкхан Баба лежит, идея о Его возвращении в мир как аватары Шизы, призванного учить людей и указывать им путь к гармонии Вселенной и к Богопознания.

Некоторые люди полагают, что эволюция Бабаджи идентична развитию других душ — через бесконечные рождения и возвращения к Божественному, Большинство последователей Бабаджи верят, что Он непосредственное воплощение Господа Шивы, который был единым с Богом во время творения. Во многих высказываниях Бабаджи мы находим этому подтверждение.

Каково бы ни было происхождение Шри Бабаджи, в двух последних инкарнациях Он выступал в роли традиционного гуру. Бабаджи — учитель высшего духовного знания и мудрости. Его учение отражает основные древние истины, однако Он придал им практический и актуальный характер. Бабаджи учил людей в соответствии с их индивидуальными потребностями и желаниями, демонстрируя духовные силы, превосходящие способности обычных учителей. Подобно традиционным гуру, Бабаджи не делал явных попыток привлечь к Себе людей. Напротив, большого труда стоило добиться разрешения на посещение ашрама и на встречу с Ним, Он умело скрывался от тех, кто пришел к Нему без веры — возможно, чтобы посмеяться, проверить святого или посмотреть, какую выгоду они могут получить от Него, Он часто играл роль неграмотного юноши-горца, но лишь немногие остались при мнении, что это действительно так.

В 1976 г. к Бабаджи приехала американка. Она была полна сомнений и подозрений. Однажды во время ее длительного восьмимесячного пребывания в ашраме Бабаджи сказал ей:

«Если ты пришла сомневаться, Я дам тебе основание для сомнений. Если ты подозрительная, Я дам тебе основание и для подозрений. Но если ты пришла в поисках любви, Я дам тебе больше любви, чем ты когда-либо знала» (1).

Тому, кто приезжал и доверялся Ему, Он давал все.

Бабаджи постоянно учил. Вся Его земная жизнь была учением, потому что Он жил так, как учил. В первые годы Своей миссии Он говорил очень мало. Он произносил пять или шесть коротких предложений в день, иногда даже меньше. Изредка Он беседовал с небольшой группой людей, но публичных выступлений и бесед было очень мало. Бабаджи посвятил Себя тому, что на Своем собственном примере показывал людям, как жить.

Когда в апреле 1972 г. молодая итальянка, которую Бабаджи назвал Гаура Деви, приехала в первый раз в ашрам в Хайдакхане, Шри Бабаджи, поприветствовав ее, вернулся к Своей работе — Он красил колонны храма. В начале 1973 г. Гаура поселилась в ашраме, и Бабаджи велел ей заниматься уборкой ашрама и работой на кухне. Он показывал ей, как готовить для ашрамитов, и Сам Своими руками подавал пищу. Он учил, как пилить большие бревна на поленья для кухонной плиты, как извлекать камни на реке для строительства. На собственном примере Он демонстрировал людям, как сочетать служение с работой, совершаемой как жертвоприношение Божественному.

В октябре 1983 г. С. П. Н. Сингх — губернатор индийского штата Уттар Прадеш в ответ на приветствие Шри Бабаджи, сказал: «В Его учении и работе мы видим, что Он не только благо-славляет нас, но повседневной жизнью подтверждает Свои слова. «Его слова не расходятся с делом» (2).

Бабаджи настаивал на том, чтобы те, кто оставался с Ним, непременно развивались духовно. Определив, над какой проблемой нужно работать, Он ставил серию уроков или опытов, в которых нуждался подопечный. Первое соприкосновение с проблемой было едва ощутимым — настолько незаметным, что человек не понимал ситуации, пока все не заканчивалось. Если при первой попытке ученику не удавалось усвоить урок, он попадал в новую ситуацию — значимость которой было трудно игнорировать. Это учение могло причинить физическую боль или вызвать ярость. Если приверженец не мог воспринять урок, следовал другой, очень трудный, подобно тому, как это делает сама жизнь вне ашрама, но только в более быстром темпе.
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Бабаджи благословляет своих учеников

Кто-то плакал от жалости к себе, другие огорчались, не зная, как решить свои проблемы, сердились на Бабаджи или на своих друзей. Когда гнев утихал, людям открывалась суть учения и та любовь, которая стояла за этим уроком.

За усвоенным уроком следовал новый. Шри Бабаджи всегда стремился к пределам человеческих способностей, но никогда не требовал невозможного. Если ученики достигали определенного уровня и затем останавливались в своем развитии, они обычно покидали ашрам — или по своему внутреннему убеждению или по настоянию Бабаджи. Нередко они впоследствии возвращались с Его разрешения для обучения новой духовной практике. Бабаджи постоянно контролировал Своих учеников и преданных, проверяя даже то, над чем уже работал.

Бабаджи в редких случаях говорил о тех дарах, которые Он давал в ответ на настойчивые желания учеников. Он неоднократно предупреждал, что мечты несут опасность для людей и их духовного роста и что лучше от них отказаться. И все же если стремление оставалось, Бабаджи (как Всемилосердный Господь Шива) давал желаемое, даже если ученик вследствие этого проваливался на «экзамене». Бабаджи не принуждал людей ни к вере, ни к праведности. Выбор и отвественность всегда лежат на наших плечах.

Шри Бабаджи редко объяснял в подробностях, что, как и почему следует делать. Он давал людям общие указания и погружал их в работу. Это было обучение через опыт: «тони или выплывай». Иногда ученик в замешательстве возвращался к Бабаджи за более обстоятельным пояснением. Бабаджи мог дать несколько противоречивых указаний за одну минуту. Задание дано, а что надо сделать для достижения лучших результатов зависит от исполнителя. В «школе», основанной на индивидуальном опыте, советы Бабаджи помочь не могли.

Результат был виден лишь к концу. Успешная работа награждалась улыбкой, прикосновением в знак благословления, праса-дом или публичной похвалой. Неудача или провал вызывали сердитый тон гуру, Его огорчение и неверие в степень нашей глупости. Можно было ожидать даже удара рукой или посохом. Бабаджи требовал от преданных, чтобы они учились быстро принимать решения. Бог дал человечеству свободную волю, и Бабаджи полагал, что Он не вправе делать за нас выбор. Человек может сорвать, разрушить Божественный план или даже добиться более высоких результатов, чем это предполагалось.

Чтобы помочь людям достичь освобождения, Шри Бабаджи вел себя как заботливый или требовательный учитель, лучший друг, гуру и Бог. Хотя Ему принадлежит высказывание: «Я не гуру для кого-либо, я гуру всех гуру», в некоторых случаях Он брал на Себя роль традиционного гуру, был Учителем для всех, кто находился в Его присутствии. Основываясь на древних традициях Индии, Бабаджи полагал, что «без гуру нет Знания». Человек обращается к учителю за знаниями, и непременным требованием является полное подчинение ученика своему гуру, подобно тому, как необходимо подчиниться Богу, если ты жаждешь Богопознания. Требование подчинения и доверия жизненно важно для установления отношений «гуру-ученик». В литературе многих религий и в частности, в священных книгах буддизма и индуизма описываются великие трудности учеников в процессе обучения подчинению. Житие тибетского святого Миларепы представляет собой изложение истории продолжительного служения гуру (3).

Элементы традиционных отношений между гуру и учеником содержатся в записанной беседе Шри Бабаджи с Его западным адептом. Приверженец попросил благословения учителя на выполнение ближайших планов. Он собирался поехать на родину, получить долгосрочную визу в Индию, продать собственность и привезти деньги Бабаджи. Не так давно он принял обязанности жреца в храме Хайдакхана и проходил специальное обучение. Его сотоварищ предложил ему совершить инициацию йоги, и он спрашивал у Бабаджи, следует ли ему принять это предложение.

Бабаджи ответил, что лучше принять инициацию от кого-либо другого, затем Он разрешил ученику съездить домой. Он продолжал:

«Ты отправляешься в свою страну, ибо ты утратил веру. Если бы ты был истинным подвижником, ты был бы тверд в своих помыслах. Почему ты не усомнился, что человек, не являющийся йогом, может совершить инициацию? Это мне не нравится.

Доверив тебе богослужение в храме, я принял тебя как посвященного. На Моих преданных распространяется Абхая Дхан — благословение, которое будет вечно оберегать тебя и сделает тебя неустрашимым. Я отвечаю за тебя и твое освобождение. Какая бы инициация тебе ни требовалась, ты ее примешь от Меня. Почему ты сомневаешься и затеваешь поиски в другом месте?»

Иностранец оправдывался тем, что он одержим духовной жадностью. Бабаджи закончил урок словами:

«Чего ты не получаешь от Меня? Твоя вера должна быть такой же могучей, как гора Меру. Даже солнце и месяц могут сбиться со своего курса, но убеждения Моего ученика поколебать нельзя. Истинный приверженец готов отдать свою жизнь за Бога и должен верить до последнего дыхания. Никогда не поддавайся ложным доктринам! Ты постоянно находишься под Моей защитой».

Порой преданные воспринимали Шри Бабаджи как сурового учителя, ведь общаться с Ним было нелегко. Привычки, впитанные с молоком матери, переменить трудно. Соответствено ситуации, в которые Бабаджи ставил людей, чтобы помочь им расстаться со стереотипами, были очень сложными. Он говорил: «Путь к Богопознанию нелегок. Лишь немногие могут идти по нему. Эта стезя подобна лезвию бритвы. Милость гуру — это все. Знание невозможно без гуру». Бабаджи-гуру говорил:

«Я пришел, чтобы дать всем освобождение. Я пришел, чтобы дать вам свет».

НЕКОТОРЫЙ ОПЫТ ОБУЧЕНИЯ С БАБАДЖИ

Шри Бабаджи был учителем-мастером. Помогая ученику в решении какой-либо проблемы, Он отдавал ему всю Свою любовь, чтобы тот узрел Истину и поднялся на новую ступень в духовном развитии. С этой целью Бабаджи использовал все возможные и невозможные средства, действуя отстраненно, без эмоций, не обращая внимания на реакцию ученика — испуг, гнев, слезы и т. д. Он делал все, чтобы помочь Своему ученику. Иногда казалось, что Бабаджи безжалостен, но Он не думал о том, что Его репутация как Бога любви может пострадать, и не отказывался от действий.

Однажды Бабаджи дал задание Раму Дассу построить гхат (спуск к месту ритуального омовения) на реке в Хайдакхане. Рам Дасс попросил разрешения использовать силы карма-йоги. Бабаджи согласился, но сказал, что дает ему всего лишь один день. Рам Дасс руководил бригадой, которая старательно трудилась, передвигая камни и выравнивая ступеньки для спуска к воде. Однако к концу дня гхат не был закончен. Вечером Рам Дасс вместе с другими участвовал в ритуале омовения Бабаджи, и учитель спросил, готов ли гхат. Раму Дассу пришлось ответить отрицательно: «Нет, Бабаджи, еще нет. Позволь мне трудиться еще один день». Бабаджи строго взглянул на него: «Хорошо. У тебя есть еще один день. Но только один».

На следующий день бригада снова взялась за работу. Рам Дасс шутил, обливал людей водой, рассуждал об учении Бабаджи, буквально приплясывал от энергии, которую вкладывал в работу. Однако к пяти часам пополудни гхат не был закончен. Рам Дасс пошел к Бабаджи на вечернее омовение с надеждой, что бригада закончит работу после захода солнца. Вслед за ним к Бабаджи отправился и фотограф Раджендра К. Шарма, который тоже участвовал в строительстве. Бабаджи спросил Раджендру: «Вы закончили гхат?» Рам Дасс надеялся, что Раджендра скажет, что конец уже близок, однако тот ответил коротко: «Нет, Баба, еще нет».

Бабаджи повернулся к Раму Дассу и принялся его ругать. Бабаджи употреблял по отношению к Раму Дассу такие слова, которые как они оба прекрасно знали, были абсолютно несправедливы. У Рама Дасса была прочная репутация человека трудолюбивого и ответственного, не боящегося никакой работы. Но Бабаджи издевался над ним: «Как человек может быть гуру в карма-йоге, если он не проявляет интереса к работе?»

Рам Дасс знал, что Бабаджи не интересуют объяснения и оправдания, поэтому он молча выслушивал обвинения учителя. В нем росла ярость и одновременно давало о себе знать и чувство собственного достоинства. Он с трудом переносил напряжение, от отчаяния на глаза набежали слезы, но он все же подавил в себе желание оправдываться.

В конце концов Бабаджи, все еще отчитывая Рама Дасса, велел ему приготовить воду. Из-за вечерней прохлады холодную воду разбавляли кипятком из термоса. Пропорции холодной и горячей воды были так хорошо отработаны, что вода была нужной температуры, и ее как раз хватало на омовение. Обливать тело Бабаджи надлежало только чистой водой, запрещалось даже пальцем пробовать температуру.

Когда все было готово, Бабаджи зашел в ванную, и Рам Дасс зачерпнул воду для первого обливания. Бабаджи продолжал ругать Рама Дасса такими словами, что в конце концов из его глаз потекли слезы, и упали в лоту (кувшин). Рам Дасс с ужасом понял, что слезы смешались с водой для омовения Бабаджи. Он знал, что если вылить эту лоту, то воды не хватит. Он замер в нерешительности с кувшином в руке. Прошло несколько секунд, пока Бабаджи не сказал: «Поливай». Рам Дасс все еще колебался, и Бабаджи снова велел ему начинать. Рам Дасс начал обмывать ноги наставника.

В это время Раму Дассу пришло в голову, что во многих книгах описывается, как духовные ученики омывали ноги своих учителей слезами любви и преданности, и он осознал, что и он поступает так же. Рам Дасс почувствовал значительное облегчение. Взглянув на Бабаджи, он увидел, что тот улыбается, и из Его глаз струится нежный свет.

Эта история напоминает читателям «Автобиографии Йога-нанды» следующий эпизод книги. Однажды (в 19 в.) Бабаджи сидел с учениками около священного огня. Вдруг святой достал из костра горящую палку, легко ударил одного ученика по обнаженному плечу и обжег его. В ответ на возмущение Лахири Махасайи Бабаджи заметил, что неужели лучше видеть, как он будет сожжен целиком из-за своей плохой кармы. Затем Бабаджи возложил руки на обожженное плечо и сказал ученику, что спас его от мучительной смерти. Закон кармы был удовлетворен незначительными страданиями от ожога (4).

* * *

Людей тянуло к Бабаджи по разным причинам. Некоторые приходили для бескорыстного служения тому, кого они почитали за Бога, другие из любопытства, третьи в поисках благополучия, исцеления или с конкретными пожеланиями. Кто-то приходил за учением, руководством и поддержкой в своем продвижении по пути к Богопознанию.

Отовсюду шли представители разных культур, каждый со своей кармой: индусы высших каст и неприкасаемые, пенсионеры и несовершеннолетние, больные и лечители, наркоманы, алкоголики и отказавшиеся от алкоголизма и наркомании, невротики и сумасшедшие, психиатры и психологи. Бабаджи относился ко всем почтительно, с любовью и терпением, даруя исполнение желаний тем, кто исповедовал любовь, веру и преданность Богу. Жаждущим учения и духовного совершенствования Шри Бабаджи как высший гуру давал жестокие уроки. Он, например, заставлял учеников бороться со страхами и желаниями, которые лишали смелости и останавливали духовный рост, необходимый для продвижения в самопознании.

Израильтянка Шивани (Шдема Гудман) несколько раз приезжала к Бабаджи в Хайдакхан и в другие ашрамы в последние пять лет Его миссии. О Своем опыте с Бабаджи она написала книгу, в которой, в частности, приводится следующий эпизод:

«В мой третий приезд в Хайдакхан я подверглась суровому испытанию. Бабаджи, Шастриджи и приверженница из Германии Тули направлялись к реке, и я увидела, что Бабаджи подзывает меня к Себе. Я присоединилась к ним, и мы пошли вместе. Вода в реке поднялась очень высоко, и бурным потоком несло камни. Бабаджи велел нам с Тули перейти вброд реку. Я знала, что это опасно, следовательно это было испытание того, насколько я доверяю Бабаджи.

Я стала себя молча уговаривать: «Я только попробую, а если будет очень глубоко, я не пойду.» Взглянув на Бабаджи, я спросила Его: «Ты уверен, что все будет нормально?»

Тули взяла меня за руку и сказала: «Давай, Шивани, будем читать "Ом Намах Шивая", и у нас все получится».

Итак, мы вошли вместе в воду, читая мантру. Тули так сильно сжала мне кисть, что обручальное кольцо врезалось мне в палец. Я вскрикнула и выпустила ее руку. В следующее мгновение я увидела, как Тули исчезла под водой. Я замерла, раздумывая, что же мне делать. Когда я обернулась назад, Бабаджи кричал: «Вставай, Тули, вставай». Я подумала, что мне надо проявить героизм и попытаться ее спасти. Но я не могла этого сделать, меня бы унесло вслед за ней. Я тоже начала кричать: «Вставай, Тули, вставай!» Оглянувшись на Бабаджи, я увидела, что он держит камень. Он явно целился в меня и кричал: «Иди!». Я снова пошла вброд, не осмеливаясь посмотреть назад. С Бабаджи никогда ничего нельзя было заранее предугадать. Я думала, что Он вполне может бросить в меня камнем. Испытывать судьбу мне не хотелось. Сильное течение повлекло меня, и я страшно испугалась. Тогда я стала повторять «Ом Намах Шивая» с большей концентрацией. Когда поток воды уменьшился, я вновь почувствовала себя увереннее и быстро взглянула в сторону Тули. И вновь сильное течение чуть было не сбило меня с ног. Меня трясло от страха, и я опять сосредоточилась на мантре и на мыслях о камнях в реке (я была босиком). Я была уверена, что сильно поврежу ноги. Если я отвлекалась, я чуть ли не падала. Но когда я повторяла мантру и контролировала каждый шаг, все было в порядке.

Наконец, я очутались на противоположном берегу и стала осматривать ноги. Я была потрясена, обнаружив всего лишь две царапины. Я стала размышлять и вдруг вспомнила про камень, которым Бабаджи в меня целился. Я вспыхнула от гнева и начала ругать Его. Ко мне подошел Пантаджи, американец, живший в Индии, и я начала ему говорить:

«Ты знаешь, Он заставил меня... Что он возомнил о Себе? Целиться в меня камнем, что я, собака, что ли? Я завтра же уезжаю. Все, с меня довольно.»

Пантаджи стал меня уговаривать: «Видимо, это лучший урок, который у тебя когда-либо был и самое действенное учение. Ты увидишь сама, поверь мне, я провел много лет с гуру. Не останавливайся на этом, послушай меня».

Я на самом деле не хотела отказываться от учения, но эго и моя гордость были так задеты или, по крайней мере, мне так казалось. Скорее это была обида и злость. Как я объясню все это дома? Как я могу допустить, чтобы со мной так обращались? Где проходит граница между дозволенным и недозволенным? Где кончается доверие и подчинение? А что, если бы Он бросил в меня камень? Наверное, я бы уехала, — подумала я про себя. Я перешла реку в месте, где было не так опасно. Я дважды чуть было не утонула.

Вернувшись в ашрам, я встретила Тули. Она сказала мне, что с ней все в порядке, но Бабаджи при встрече ее ударил. Мои мысли судорожно зашевелились. Вот следующее испытание. Он не сделает этого со мной, — думала я. В конце концов, я же не упала. Я выполнила задание.

Тули сказала, что она завидует моему успеху. Я успокоилась и решила забыть про этот инцидент. Увидев Бабаджи, я подошла поприветствовать Его. Бух. Искры полетели у меня из глаз, и я поняла, что он меня ударил. Он попал мне в висок. Я смотрела на Него в недоумении, не зная, как мне реагировать.

«Я спас твою жизнь! — кричал Он. Ты бы утонула». И Он ушел. Я вспоминаю об этом случае со слезами любви и благодарности на глазах. Теперь я знаю, что он имел в виду, хотя в тот момент я этого не понимала. А тогда я рассердилась и обиделась на Него за то, что он посмел меня ударить при всех. Мне не было больно, хотя удар казался очень сильным.

Я не знала, что делать. Вернувшись к себе в комнату, я решила: будь что будет. Сначала я расплакалась, как ребенок, но потом успокоилась. По неизвестной причине мое внутреннее «я» было удавлетворено. Полагаю, что облегчение наступило из-за того, что я выдержала испытание. Он ударил меня, и все. Это было не так важно. И все же я решила придерживаться первоначального плана и уехать из ашрама. В любом случае предполагалось, что я уеду на следующий день, так как подходило к концу разрешение на мое пятидневное пребывание. Я решила, что утро вечера мудренее.

Утром я пошла к Бабаджи и спросила Его, могу ли я остаться еще на пять дней.

«Я каждый день буду бить тебя», — последовало в ответ.

Я закрыла глаза, чтобы понять, смогу ли я выдержать это, и ответила: «Я согласна, если это приведет меня к просветлению, в противном случае — нет».

«Ты можешь остаться», — сказал Он.

Больше он меня не бил (5).

* * * 

В 1977 г. молодой англичанин Нан Сингх, направляясь в Австралию (где он проживает и поныне), остановился на несколько месяцев в ашраме Бабаджи. Бабаджи посылал Нана Сингха на работу с индусом, его сверстником — двадцати с небольшим лет. Вскоре они обнаружили, что не переносят друг друга. Чем дольше они работали вместе, тем сильнее была неприязнь. Они рассказали Бабаджи об этом, но Он продолжал посылать их на работу вместе. В сухую погоду перед муссоном они должны были заготавливать корм для коров — молодые побеги с нежными листьями. Один из сотоварищей залезал на дерево и сбрасывал ветки вниз, стараясь при этом попасть в партнера и причинить ему боль. Они совершенствовались во взаимных оскорблениях и проклятиях.

Нан Сингх собрался уезжать в Австралию. За несколько дней до отъезда Баба отправил Нана Сингха и его партнера на исключительно грязную работу. Бабаджи привел их на пустырь и указал на огромную зловонную свалку, куда ашрамиты месяцами сбрасывали пищевые отходы и мусор. Баба велел перенести эту кучу в другое место, приблизительно на расстояние двухсот футов. С отвращением друг к другу и к заданию они начали трудиться. Им нужно было полностью сосредоточиться на своих задачах, в противном случае, они сами бы покрылись грязью. Перенеся отбросы, они открыли для себя, что непреднамеренно перенесли и свой «мусор» и выполнили поручение, работая гармонично, с уважением и даже любовью друг к другу.

Через два или три дня Нан Сингх покидал ашрам, и партнеры обнялись, как братья. Когда Нан Сингх вновь посетил Бабаджи в 1979 г., его сотоварищ был в ашраме, и они встретились с радостью и любовью.

БАБАДЖИ УЧИТ ВЕЧНОМУ ЗАКОНУ САНАТАНА ДХАРМЫ

Бабаджи является в человеческом облике, чтобы учить людей максимально использовать свои способности. Он говорил о цели Своего прихода в мир: «Я пришел восстановить санатана дхарму».

Его учение и деятельность призваны помочь ревностным искателям истины осознать единство с Божественным. Бабаджи отмечал, что даже имея человеческое тело, можно жить в гармонии с Божественным, Его волей и всем Творением. Достигая Бо-гопознания, человек освобождается от уз, в которые, как в паутину, его запутывают желания, заботы, страхи и череда радостей и печалей. Человек приходит к пониманию того, что сознание, формирующееся в нашем несовершенном обществе, обусловливает и наши реакции на события, что вера в природу нашего божественного происхождения и обеспечивает внутренний баланс. Это помогает избавиться от страхов и желаний и подняться на более высокий уровень духовного и физического развития по сравнению с обычными людьми. Достигших такой степени понимания мы называем святыми, философами и творческими гениями. Бабаджи, как и все великие Мастера, указывал, что это доступно каждому, и когда значительное число людей поставит перед собой такую цель и выполнит ее, начнется новый век, и человечество в целом значительно продвинется в духовном совершенствовании. Тогда люди будут жить в гармонии с законами природы и со всеми аспектами Творения. Они перестанут бороться с тем, что воспринимается ими как жестокий, бесчеловечный космос, и чувствовать себя одинокими в этой схватке.

Бабаджи говорил о санатана дхарме:

«Это универсальный закон, вечный, без начала и без конца. Никто не знает, когда он начал действовать, и никто не ведает, сколько он просуществует...

Санатана дхарма — королева всех религий, единственный путь для человечества. Санатана дхарма подобна океану, а другие дхармы лишь реки, все они впадают в санатана дхарму. Они перестанут существовать по отдельности».

В трактовке Бабаджи санатана дхарма — это основной закон Вселенной, который руководит процессом созидания, расширения Творения и управления им, а также воздействует на развитие живой материи и контролируют всю деятельность в рамках Творения. Законы химии и физики, а также закон кармы «Что посеешь, то и пожнешь» — часть санатана дхармы.

Ведическая и индуистская концепции создания мира вполне совместимы с современным научным мышлением. Теория «Биг Бэнг» (экспансии Вселенной) созвучная религиозным представлениям о процессе творения, начавшегося с движения внутри бесформенного Бога и вибраций от произнесения слога «ОМ», что, в свою очередь, повлекло за собой появление сознательной энергии. Результатом этого стала комбинация энергий в тонких сущностях, сложившихся в крупные частицы до создания Вселенной, которая продолжает расти в соответствии с универсальным законом санатана дхармы (6).

Ученые испытывают затруднения при объяснении фактов, которые привели к Биг Бэнгу, у богословов же таких проблем не возникает. Ведическая и индуистская традиции тысячелетия тому назад описали Бога как бесформенного, бестелесного, без рождения и без начала. За процессом созидания стоит сознательная энергия, поскольку ее собственная природа стремится к самовыражению и испытанию себя в бесконечном множестве форм и энергий. Все, что создано, — на тонком уровне, невидимом для человеческого глаза, так же как и видимые объекты Творения, развилось из первоначальной Божественной энергии, импульс которой был дан созидательным движением и приведен в порядок законом творения. Традиция санатан дхармы состоит в том, что вселенные создаются, управляются и затем вновь забираются Божественной сознательной энергией на протяжение десятков миллиардов человеческих лет. Затем сознательная энергия находится в состоянии покоя (возможно, более долгий период, чем этого требует процесс Создания) и затем процесс творения возобновляется. Цикл активности и бездействия бесконечен.

Люди — высшая форма живой материи. Даже боги — тонкая форма энергии — стремятся воплотиться в человека, ибо только в таком образе душа может совершенствоваться в мудрости и понимании. Только люди способны обдумывать и осознанно видоизменять свой путь. Люди — это физические формы, наиболее приближенные к Богу, ибо только они могут понять свое единство с Божественным.

Согласно древним представлениям, душа человека не умирает со смертью тела, в котором она обитает. Душа — это тончайшая сущность, подобная божеству, непосредственное выражение Божественного. Душа — это божественный импульс в человеке, и как проявление Божественного, она бессмертна. Простившись с телом, душа пожинает плоды человеческой деятельности в этой земной жизни, соединяется с Божественным и затем вселяется (реинкарнируется) в другую жизнь. Душа может пройти через миллионы жизней. Обычно считается, что душа, имевшая человеческую форму, реинкарнируется в человека, однако из этого правила есть исключения.

Душа обречена возвращаться в физическую жизнь до тех пор пока она подвластна карме. И лишь тогда, когда душа признает, осуществляет и непосредственно испытывает гармонию и полное единство с Божественным, отдавая себе отчет в тщетности любого человеческого желания, она обретает способность избавиться от бесконечного круга рождения и смерти. Если в одной из жизней этот этап, наконец, наступает, душа может покончить с земными желаниями и кармой и завершить цепь рождений и смертей объединением с Божественным.

Санатана дхарма — это закон, который управляет созданной Вселенной. Если человек живет в гармонии с законом, жизнь представляет собой процесс совершенствования и обогащения. Развитая душа может даже творить чудеса (в нашем представлении, ибо мы не можем дать рациональное объяснение некоторым явлениям) или вести за собой людей к Богопознанию. Если мы нарушаем закон, пренебрегаем гармонией с природой, жизнь для нас становится мучительной борьбой. Все это иллюстрирует основной закон кармы: что посеешь, то и пожнешь. Большую часть приходится пожинать в течение той жизни, когда человек «сеял», но карма может воздействовать и на последующие воплощения.

Однажды кто-то на глазах у Бабаджи поступил очень некрасиво. Учитель разгневался и избил провинившегося. Когда Бабаджи успокоился, Шила спросила Его: «Бабаджи, ты Бог всепрощения, зачем Ты сделал это? Почему Ты не простил его? Тебе не пристало быть таким злым.»

Бабаджи ответил: «Прощение ушло в Гималаи. Я не в силах простить его.»

Но Шила настаивала: «Ты Мастер всепрощения. Если не Ты простишь нас, то кто же? Мы же беспрестанно совершаем ошибки.»

Бабаджи продолжал: «Я тоже ограничен законом.»

Шила удивилась: «Ты же Сам творишь законы, как же закон может Тебя ограничивать?»

Бабаджи внимательно посмотрел на нее и сказал: «Поймите все, выше закона нет никого».

Впоследствии Бабаджи всегда устремлял Свой взгляд на Шилу, когда говорил: «Закон превыше всего: даже Я подчиняюсь закону».

Санатана дхарма — это вечный закон, который управляет всеми отношениями во Вселенной и контролирует их действия. Он лежит в основе созидания и деятельности Вселенной, является тем «смазочным материалом», благодаря которому устанавливаются гармоничные отношения между различными элементами Творения. Основное, что привносит человек в процесс развития физического мира, — это сознание. Мышление обладает колоссальной творческой силой, оно способно созидать как в материальном, так и в духовном мире. Двое людей, вовлеченных в одну и ту же деятельность, могут совершенно различно реагировать на происходящее, что обусловлено их образом мышления и отношением к жизни.

Сознание — это генератор или, по крайней мере, трансформатор энергии. Мыслительные волны обладают измеримой энергией. Некоторые люди способны вступать в телепатическую связь и читать мысли. Сознание миллиардов людей на земле оказывают реальный эффект на повседневные события и основные тенденции развития Вселенной. Бабаджи уверял нас: «Наши мысли и поступки оказывают воздействие далеко за пределами наших «собственных» ограниченных сфер физического присутствия.

С древнейших времен в Индии (еще до прихода арьев) существовали представления о необходимости контролирования сознания. Каждый должен научиться концентрировать и дисциплинировать свои мысли. Сумбурное мышление не способно осуществлять прогресс. Научный гений сосредотачивает мысли на исследованиях в конкретной области, музыкальный гений концентрируется на музыке, человек, ищущий Богопознания, тоже должен быть целеустремленным. Бабаджи говорит: «Все приходит из сознания и претворяется в жизнь сознанием. Контроль разума — это основная деятельность».

Говоря об изменчивости мира, Бабаджи многократно отмечал, что единственной постоянной «реальностью» является Божественное.

«Этот мир носит переходный характер, имя Бога — это истинная реальность. Все в этом мире нестабильно, непродолжительно...

Вы должны иметь одну цель — служить всем живущим во Вселенной».

Одним из обоснований такой деятельности служит убеждение, что Бог — это доминирующая реальность, а все Творение построено из энергетических блоков Божественного. Тот, кто предан Богу, должен служить Ему во всех Его проявлениях. Люди должны заботиться о всех элементах Творения, защищать их и жить с ними в гармонии.

Когда Бабаджи спрашивали: «Где Бог?», Он отвечал: «Бог повсюду — в воде, в небе... Он и внутри вас.»

Во всех вероисповеданиях находят отражение основные моменты санатана дхармы. Те пути, которые показывают религии своим адептахМ, проверялись на протяжении веков. В каждой традиции есть святые, достигшие высочайших результатов, следуя стезею, предначертанной им их религиозными убеждениями. С другой стороны, человеческое сознание — несмотря на свою значимость, все же ограничено. Мы не понимаем бесконечного, даже наши языки не в состоянии описать Божественный опыт. Бесконечные аспекты Божественного столь широки, что ни один смертный не может испытать их на протяжении одной жизни, а тем более сформулировать концепцию того пути, который полностью отражает Божественное или санатана дхарму.

Таким образом, ни одна из религий мира не может предложить исчерпывающее определение санатана дхармы или Божественного. Полное понимание на ментальном уровне находится за пределами умственных способностей любой души в человеческом облике. К тому же, все мировые религии в течение веков аккумулировали догматы веры, средства выражения и проблемы структурной организации, с которыми не приходилось сталкиваться праотцам, основателям религий. Некоторые вновь принятые установки расширили ареалы истины, другие, очевидно, сузили представления основателей. Но несмотря на ограничения и проблемы, каждая тропа вела дерзновенных последователей к величайшим духовным высотам и откровениям.

Современное положение в политике, экономике и в религиях требует пересмотра основных концептов человеческой цивилизации. Бабаджи явился не для того, чтобы ввести новые доктрины или богослужение, Он требовал от людей, чтобы они следовали той религии, которой преданы их сердца. Бабаджи требовал, чтобы Его ученики изучали основные истины, овладевали законами Вселенной и практиковали их в своей творческой, созидательной жизни в соответствии с Вечным Путем.
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Если ты любишь Бога, ты любишь Его творение, и в тебе нет места для ненависти.
Irina Tweedy, "The Chasm of Fire", p. 143.

ГЛАВА 9. Учение Бабаджи: Истина, Простота, Любовь и Единство

ОСНОВНОЕ ПОСЛАНИЕ — ИСТИНА, ПРОСТОТА, ЛЮБОВЬ

В 1977, 1979 и 1981 гг. к Бабаджи приезжал Давид Берри, молодой человек, работающий в кино. Каждый раз он привозил с собой камеру и снимал Шри Бабаджи повсюду: в ашраме, в соседних деревнях, во время путешествий. Бабаджи велел Давиду сделать фильм. Давид спросил, как Бабаджи хотел бы назвать фильм и какое послание адресовать людям. В конце видеофильма Бабаджи смотрит в камеру и произносит Свое главное послание: «Прем, саралата, сатают», что означает «Истина, Простота, Любовь».

Это послание идентично тому, которое Махендра Баба получил от Господа Шивы для подготовки к возвращению Бабаджи (1).

Жизнь, основанная на Истине, Простоте и Любви, требует от каждой личности осознания и развития чувства гармоничного единства со всем Творением и Творцом. Это необходимая Истина, ради распространения которой Бабаджи снова явился в этот мир. Если человек может думать, говорить и действовать в гармонии с Вечным законом, значит, он познал Истину и живет в согласии с ней.

Бабаджи всегда жил в соответствии с Истиной. Когда люди начали приезжать к Нему, они увидели, что Его учение не только осуществляется на практике Им самим, но является и образом жизни всего ашрама. В действительности все было очень просто. В течение нескольких лет в ашраме не было помещений для приезжих. Люди спали под открытым небом или, когда шел дождь, переполняли деревенские дома и чайные. Они мылись в реке. Они ели простую пищу. Но никто не чувствовал себя ущемленным. Все получали благословение и стремились вновь приехать в ашрам. Даже сегодня при наличии современных зданий и электричества, ашрам в Хайдакхане предоставляет очень скромные условия. Но попасть туда все равно трудно. Атмосфера Истины, Простоты и Любви притягивает богатых и бедных, святых и грешников, могущественных и борющихся за существование.

ВЫ МОЖЕТЕ УЗНАТЬ МЕНЯ ЧЕРЕЗ ЛЮБОВЬ

Шри Бабаджи — Бог любви, однако Он довольно-таки редко говорил об этом чувстве. Большее внимание Он уделял джапу, карма-йоге и изменению мира. И все же именно Любовь стимулирует духовное развитие людей и является целью их роста.

Любовь вовлекает людей в целенаправленную деятельность — карма-йогу, которая и представляет собой совершенное чувство. Джап помогает очистить ум людей, и любовь становится контролирующим импульсом. Все, чему учит Бабаджи, все, над чем работает Он в человеческой жизни, вращается вокруг любви, выражает Его любовь и направлено на то, чтобы привести адепта к совершенной любви. Он учил людей совершать такие поступки, которые бы выражали любовь и совершенствовали это чувство до тех пор, пока оно не станет единственной мотивацией деятельности. Поскольку для Него Творение едино — все созданные вещи являются воплощением Божественной субстанции и энергии — в Его учении любовь к человеку и любовь к сотворенному почти тожественны.

Любовь Бабаджи не была ни романтической, ни эротической. Его чувство было чистым, рациональным, непредсказуемым. Он легко мог ударить Своего приверженца, так же, как мог благословить его Своим прикосновением — в зависимости от того, что было полезнее ученику в данный момент, Бабаджи выражал скорее любовь матери к ребенку, отношения, строящиеся на взаимной отдаче.

Повсюду, в том числе и в Индии, Божественное почитают в образе Божественной Матери, и для Бабаджи часто исполняли аарати Матери. Осуществив Свою миссию, Бабаджи оставил Хайдакхандешвари Мата (Божественную Мать Хайдакхана) как свою шакти, как энергию и любовь Бога.

Жизнь Бабаджи была исполнена любовным служением людям. Когда Гаура Деви приехала в Хайдакхан, Он сказал ей: «Бабаджи означает служение всем людям». Все Свое время Бабаджи посвящал бескорыстному служению приверженцам — и не только тем, кто физически присутствовал в ашраме. Он был терпеливым, не спешил, но мог и углубиться в любую деятельность, которая утратила свой заряд, и вселить в нее новую жизнь.
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«Следовать по стези Истины, Простоты и Любви это высшая обязанность человека и высшая йога (Шри Бабаджи. 1982 г.)»

Он постоянно давал что-либо людям — предметы, духовное благословение, необходимые знания. Говоря о Любви и служении, Он основывался на Своем человеческом опыте, так же как и на заложенной в нем Божественной мудрости.

Как и многие духовные учителя, Шри Бабаджи употреблял выражения «Бог — это любовь», «Любовь — это Бог». Он указывал, что Бог — Абсолют, завершенный в себе, получает энергию от любви.

Любовь — это Божья энергия, которая созидает и населяет Вселенную с ее пульсирующей вибрацией и волнами. Любовь также стимулирует активные очищающие отношения между Богом в Его многочисленных формах и индивидуальными, облеченными в плоть и кровь, душами, ведущими борьбу за то, чтобы вернуться к союзу и единству с Богом.

Он рассматривал любовь как коммуникационный канал между Богом и человеком. «Вы можете узнать Меня лишь через любовь — Божественную любовь, любовь к Богу без эгоистических помыслов»... Любовь — это сила, которая объединяет различных людей: «Живите здесь в любви друг к другу, подобно членам одной семьи. Откажитесь от ревности и зависти. Ведь вы единое целое, живите здесь в мире. Если вы в мире, то и я в мире, если у вас проблемы, и у меня проблемы».

Бабаджи брал на себя решение многих вопросов. Поговорив с Ним, люди обретали мир и забывали о своих проблемах. Нередко Он поддерживал словом, советом или скромным подарком, иногда просил кого-либо из преданных помочь товарищу в решении проблемы.

* * *

Однажды Бабаджи сказал: «Я не хочу говорить об Истине, Простоте и Любви, я хочу, чтобы вы жили в соответствии с этими принципами». Вместо разговоров о любви Он чаще учил тому, как можно выражать это чувство. Нередко вместо слова «любовь» Он пользовался другими словами. Однажды октябрьским вечером 1983 г. во время последнего посещения фермы в ашраме недалеко от деревни Манда в южном штате Гуджарат Шри Бабаджи, говоря о любви, использовал слова «гуманность» и «гуманизм»:

«Я желаю всем в этой стране и всему миру самого наилучшего. В наше время гуманизм полностью уничтожен, люди превратились в животных. Я хочу вернуть гуманность в душу каждого человека. Из-за отсутствия духа гуманизма каждый человек живет в напряжении и страхе. Я хочу освободить каждого от этого состояния.

Много веков тому назад люди сложили мантру:

«Сарве Бхаванту Сукхина 

Сарве Санту Нираамаяаа 

Сарве Бхадраани Пашьянту 

Маа Кашахид Дхукхбхаг Бхавет»

(«Пусть все будут счастливы, 

Пусть всех оставят болезни, 

Пусть все поймут, что такое добро, 

Пусть никто не знает нищеты».)

Но под прикрытием борьбы за мир и счастье издавна велись войны — подобно описанным в «Рамаяне» и «Махабхарате», принесшие горе миллионам женщин и детей.

Теперь я хочу дать счастье всем людям, трансформируя сердце каждого человека. Только таким образом мечта мудрецов, сложивших мантру, может осуществиться.

Единственным путем для выполнения этой цели может служить карма-йога. Только она может принести добрые плоды и удовлетворение в работе. Только таким образом счастье может войти в сердца людей. Следовательно, вы должны упорно трудиться и идти по пути карма-йоги».

Он часто говорил о любви как о дхарме — моральной ответственности личности перед Богом и человечеством. «Все вы воины Хайдакхана. Исполняйте свои обязанности с верой и преданностью. Вы должны очистить свои сердца от гнева и ненависти, чтобы посвятить себя служению. Все вы должны совершать восхождение на гору победы».

Ревность — наиболее распространенное чувство среди тех, кто боролся за внимание Бабаджи и стремился разделить Его силу и власть, — была предметом многих Его бесед. «Вы должны трудиться, чтобы возвысить человечество и искоренить гордость, ревность и ненависть. Сегодня человечество в опасности, у личности нет никаких гарантий. Это проблема не одной нации, а целой Вселенной...

Объединитесь в любви, чтобы возвыситься! Каждый из вас должен поклясться жертвовать всем, чтобы обрести единство внутри себя. Избавьтесь от привязанностей в ваших сердцах и будьте готовы во имя справедливости броситься в огонь или в воду. Будьте готовы к самосожжению, если это необходимо для обеспечения безопасности общественному благу и справедливости».

Шри Бабаджи играл почти во все «игры», «носил все маски», делал практически все, чтобы распространить Свою любовь на приверженцев и способствовать их духовному росту. То, что Ему казалось важным, необходимым, произносили Его губы, а тело выполняло. Его отрешенность позволяла Ему делать все уместное для конкретной ситуации. Он мог смеясь, с любовью и радостью наградить кого-либо за казалось бы незначительное достижение, если это помогало человеку сделать следующий шаг на своем Пути. Некоторым достаточно было улыбки или благословляющего прикосновения. Другие же не получали награды в течение многих дней, а пройдя серьезные испытания, были отмечены особым вниманием, учением на более высоком уровне, поскольку человек подтверждал свою готовность к этому.

Бабаджи мог с одинаковой легкостью и из того же родника беспристрастной любви определить подходящее наказание. Когда кто-нибудь ленился продвигаться стезею духовного прогресса или застывал на одной проблеме, Бабаджи начинал его игнорировать или грозно смотреть на него и кричать. Он мог ударить рукой, а иногда брал посох, с которым никогда не расставался, и наносил удар.

Большинство людей утверждает, что подобный шок помог преодолеть им внутренний кризис, которым и было вызвано наказание. Впоследствии они воспринимали это как проявление любви.

Некоторые сразу же ощущали любовь. Я помню учительницу из Германии, которая улыбалась, когда Бабаджи публично отчитывал ее и выгнал из ашрама за несоблюдение правил. Хотя Он разгневался и даже ударил ее по спине, она увидела любовь и улыбку в Его глазах и не ощутила ни страха, ни боли.

Я ПРИЗЫВАЮ ВАС К ЕДИНСТВУ

Шри Бабаджи часто говорил о единстве. Совместное выполнение карма-йоги было основным моментом Его учения и того опыта, который Он давал всем, кто приходил в ашрам. Гармоничная эффективная работа способствует тренировке практического выражения любви. Бабаджи часто говорил о всех компонентах Творения как о едином: все Творение — это целостная манифестация Бога, а не бесконечное множество проявлений. К примеру, мы рассматриваем пчелиный улей как интеграционную систему, единое целое, где каждая пчела играет особую роль. Если мы обратимся к нашему телу, то увидим пальцы, стопы, ноги, руки. Мы знаем о сущствовании внутренних органов, но воспринимаем себя как целое. И все же, в толпе людей мы видим массу индивидуумов, человеку очень трудно видеть в себе составную часть Творения. Общество учит нас концентрироваться на личных интересах и достижениях, а Шри Бабаджи требовал, чтобы мы жили и работали, полностью раскрывая свои таланты во имя всеобщего блага, на пользу гармоничному Творению.

«Каждый должен забыть о национальности, мы здесь одно целое, универсальная семья. Не думайте об отделении и отчуждении. Служите всем людям своим умом, телом и достоянием.

Прогресс Вишвы Махадхама (2) — это прогресс всего мира. Работая и обучаясь здесь, вы помогаете миру. Сделайте Вишву Махадхам совершенным. Работайте как единое целое, здесь нет каст и рас, здесь нет никаких различий.

Я пришел, чтобы помочь вам осознать единство, стоящее за разделением. Я говорю не о том роде союза, о котором говорят политики, а о единстве, которое ранее никогда не существовало, о единстве, которого мы достигнем путем взаимопонимания, без бомб, орудий и применения силы. Все вы должны стремиться к такому единству.

Я создам такой источник, из которого смогут пить вместе и лев, и ягненок. Я призываю всех вас к единству и пониманию того, что мы все подобны друг другу.»

Бабаджи всегда отмечал, что люди настолько сосредоточены на неверно воспринятой концепции индивидуальности, их так впечатляют собственные физические и умственные различия, что они теряют представление об истинной Божественности и своем единстве со всем Творением. Душа, свободная от тела, видит и осознает это единство, но когда душа вселяется в тело, она попадает в плен, т. к. душа начинает идентифицировать себя с формой и не осознает своей божественной природы, в то время как тело является лишь инструментом и средством выражения души. Именно это заблуждение привязывает человечество к низшей природе и к циклу рождения и смерти. Когда человек ощущает свою божественность и единство божественного Творения, тогда он осознает, что все существа составляют часть его самого и сможет отказаться от отчуждения, соперничества, страхов и враждебности и мотивировать свои поступки чувством любви и сострадания.

«Нужно истребить понятия «я» и «мое» из нашего сознания. Вы должны, подобно солдатам, смело продвигаться вперед, сознавая свой долг. Человека принижает его эгоистическая привязанность к родственникам. Если вы принадлежите всей Вселенной, разве остается в уме место для понятий «я» и «мое»? Мы должны объединиться в одну семью и вместе продвигаться вперед. Только так можно помочь миру. Это дело не одного индивидуума, а целой Вселенной. Каждый человек должен культивировать в себе гуманность. Это единственный путь к прогрессу.

Гуманность нельзя развивать, читая лекции и беседуя, мы должны разбудить дух гуманизма во всем человечестве.

Каждый должен избавиться от мыслей о различии между людьми и работать сообща, в единении со всеми, в противном случае хаос охватит весь мир и противостоять этому будет невозможно.

Единственный путь спасения человечества — это изменение сердец людей. Шри Махапрабхуджи отдаст всю свою духовную силу в этих целях, но каждый человек также должен сделать что-нибудь в этом отношении. Пока не изменятся сердца людей, гуманизм находится в опасности.

Когда Шри Бабаджи со свойственной ему энергией управлял ашрамом в Хайдакхане, там кипела работа, осуществлялись различные проекты, люди учились трудиться сообща, не придавая значения различиям в национальности, цвете кожи и религиозных убеждениях. Работая вместе, они многое узнавали о себе и продвигались по пути духовного развития.

Приезжавшие в ашрам отмечали особую атмосферу умиротворенности, единства и целенаправленного труда. Многие члены правительства приезжали в Хайдакхан, и некоторые из них понимали важность и величие того, что делал Шри Бабаджи. А. К. -Дас из Кумаона, выступая при большом скоплении людей после вечерней аарати, сказал:

«На нас произвело сильное впечатление то, что люди прислали пожертвования в тысячи рупий и сами издалека приехали сюда, чтобы собраться вместе, невзирая на кастовые и религиозные различия, и посидеть у Его лотосных ног. Таких сборов мы еще не видели нигде». (3)

Бабаджи постоянно проповедовал единение в различных аспектах.

«Подумайте о земле как о Матери. Это одна земля. Не думайте о себе как о гражданах различных стран. Мы принадлежим одной земле. Идите вперед с этой мыслью. Смотрите на будущее с добрыми помыслами для всего мира, а не только для одной страны.

Каждый должен признать, что мы составляем единое целое и должны жить в союзе. Каждый обязан изъять из своего сердца различия. На первый план нужно выдвинуть единство. Мы должны положить конец всем видам различий. Мы должны идти вперед, думая о тех проблемах, которые могут принести с собой приближающийся кризис.

В союзе великая сила. Если есть единство и любовь, вы можете жить мирно и счастливо».

ОПЫТ РАБОТЫ В ЕДИНСТВЕ

Майор Бхупиндра (Бхупи) Шарма рассказал историю об одном из первых в Хайдакхане проектов карма-йоги, связанных с постройкой стены у пещеры. Высота этой стены пятнадцать футов, она огибает угол и тянется на 25—30 футов.

В начале девятидневной службы Божественной Матери в Хайдакхане Бабаджи позвал к себе Бхупи и назначил его ответственным за строительство. Закончить стену следовало за девять дней. Бабаджи дал Бхупи людей — 3—4 мужчин средних и преклонных лет и столько же женщин. В фундаменте стены должны были лежать огромные валуны. К концу первого дня бригаде удалось извлечь из скал и поднять на нужную высоту четыре или пять больших камней.

На следующий день к бригаде присоединилось еще 3—4 человека. Строители трудились целый день, с небольшим перерывом в полдень. Когда после обеда к месту работы пришел Бабаджи, еще не был уложен первый ряд камней фундамента. Он желчно заметил, что с такой скоростью работа не будет закончена никогда.

На праздник прибывало все больше народу, и к бригаде присоединилось еще несколько человек. Но все же людей явно не хватало. В полдень Бхупи отправился к помещению, где Бабаджи принимал пищу. Ему сказали, что никто не может прерывать Его обед и разговаривать с Ним сразу же после еды. Бхупи настаивал на своем праве поговорить с Бабаджи, когда тот выйдет из Своей комнаты. Во время оживленного спора появился Шри Бабаджи и спросил Бхупи, в чем дело. Бхупи ответил, что работа продвигается слишком медленно, требуется большее число людей. Он предложил, чтобы строители работали с рассвета до темноты, даже без перерыва на аарати. Бабаджи согласился и обещал подослать еще людей. В этот день трудилась большая бригада, но удалось установить только первый и второй ряды камней. Прошла уже треть срока, а работа была выполнена лишь на двадцать процентов.

Каждый день все больше людей работало на стройке. К концу установленного Бабаджи срока в бригаде трудились даже министр правительства и генерал индийской армии, всего же было 50 или 60 человек. Подгоняемые частыми визитами Бабаджи, люди стали работать быстрее, и общими усилиями стена была построена качественно и в срок. Этот опыт стал хорошим уроком для многих людей. Они научились работать сообща и поняли, что так можно сделать более того, что им представляется возможным. Некоторые из них поняли и то, чему учил многих Бабаджи: зная свои обязанности, не пугайся объема и ответственности, начинай работать, и если ты будешь трудиться достойно, люди придут тебе на помощь.

УЧЕНИЕ О ГУМАНИЗМЕ

В 1983 г. в Хайдакхан на празднование Рождества приехало около 150 иностранцев и столько же адептов из Индии. Член правительства А. К. Дас отметил в своей речи, что в ашраме, несмотря на присутствие множества различных людей, господствует чувство духовного единения. Далее он сказал:

«Послание Христа содержит в себе призыв возлюбить ближнего своего, забыть про ненависть и ревность. Бабаджи учит тому же.

Моя вера в Бабаджи очень сильна, особенно потому, что здесь мы видим реализацию Его послания о гуманности. Так, сюда приехало много иностранцев. Здесь много различий в жизненном укладе, в религиозных верованиях, но есть здесь нечто уникальное — вот почему люди приехали отовсюду. Это великое собрание людей учит нас тому, что хотя мы приехали из разных мест, мы все представляем собой один источник гуманизма. Мы должны любить друг друга, делиться своим опытом и раскрывать свои религиозные убеждения.

Давайте в этот счастливый день помолимся Христу и Бабаджи, чтобы они благословили нас на смелость ума, на достойное и скрупулезное выполнение предназначенной нам работы.» (4).

Шри Бабаджи неоднократно подчеркивал, что в наше время требуются бесстрашные труженики, осуществляющие гуманное служение всем людям.

«Наша основная цель — это мир во Вселенной. Как можем мы прийти к миру? Только отказавшись от бесчеловечности. Пусть существует только одна вера, только одно убеждение — гуманность. Будьте гуманистами.

Единственная религия — это гуманизм. Нужно уметь терпеть и прощать. Наш долг служить примером для всех. Каждый должен смело встречаться с жизненными трудностями. Спасите себя и других от беззакония этого мира. Трусливые люди подобны мертвым. Я хочу создать общество бесстрашных людей. Мы хотим спасти потенциальные жертвы жестокости и избавить их от страданий.

Мы хотим установить мир не только в одной стране, а во всем мире, ибо наша цель — мир во вселенной.

Вы все должны ходить из дома в дом, из одного места в другое и помогать нуждающимся. Вы должны искоренить праздность, ибо она разрушает личность. Бездействие и леность — основные препятствия на пути к прогрессу. Если вы научитесь поступать правильно, вы сможете сделать все! Действие — это маха-йога, высшая йога. Вы должны осуществлять прогресс своими поступками. Человек создан для действий.»

* * *

23 сентября 1983 г. негритянская пара из Милуоки, штат Висконсин, США, совершала повторное бракосочетание по ведическим обрядам в присутствии Бабаджи. После свадьбы во время даршана Бабаджи вновь говорил о гуманизме, единстве и упорном труде.

«Теперь мы остановимся не на факте этого бракосочетания, а на мировых проблемах. В мире царит хаос. Распространены три вида страданий: физические, умственные и духовные. Вылечить мир можно только одним способом. Мы должны искоренить бесчеловечность и заменить ее гуманностью. Я уже говорил ранее, что не признаю кастовых и конфессиональных различий. Если есть только человечность, как могут существовать различные касты и расы? Это абсолютно нереально.

Я думаю, что все произошло следующим образом: какие-то хитрецы из эгоистических побуждений придумали различия, с тем, чтобы разделить людей и управлять ими. В этом мире есть люди, которые счастливы, когда видят, что в чьем-либо доме пожар. Есть люди в этом мире, которые хотят жить за счет труда других людей. Но Бог создал всех людей по Своему подобию. Вот почему мы должны восстановить гуманизм.

Я стремлюсь к такому порядку, при котором бы не было никакой зависимости и каждый мог бы прочно стоять на ногах. Если упорно трудиться, можно решить проблемы во всех странах. Пока в мире существует лень, люди не могут обрести счастье... Потребительство разрастается с каждым днем, и мы должны быть готовыми дать ему отпор.»

Спустя месяц губернатор штата Уттар-Прадеш С. П. Н. Сингх, отвечая на приветствие Бабаджи, сказал в своей речи:

«В этой местности с приходом Шанкары Сваямбху стерлись все различия. Индуисты и мусульмане, немцы и итальянцы, бедные и богатые — все пришли к святым ногам Бхагвана.

Человечество, переживающее упадок, начинает очищаться. Именно с такой целью на этой забытой земле зарождается новая жизнь. Наша задача — сформировать истинного человека, поскольку в настоящее время люди уподобились животным» (5).

Шри Бабаджи поощрял создание организаций, призванных развивать чувство единства среди людей, готовых к служению, и распространять учение Бабаджи о гуманизме.

«Это послание должно проникнуть во все точки земного шара, словно элекрический заряд.

Мы должны создать много обществ и комитетов и распространять послание».

Бабаджи стимулировал организацию хозяйств и комитетов по печати при ашрамах. Он санкционировал создание Общества (Самадж на хинди) «Хайдакхан» в Индии, имеющего в настоящее время филиалы в Европе, Северной Америке, Африке и Австралии. Обращаясь в апреле 1983 г. на очередной сессии Общества к его членам, Вишну Дутт Шастриджи произнес от имени Бабаджи такие слова:

«Основная цель Самаджа — служение гуманизму, а это лучшее служение Богу. Наш девиз: работа — это богослужение. Это наш долг. Наш долг, долг тех, кто трудится в Самадже, указать верный путь нуждающимся в помощи, вывести их из состояния апатии и вдохновить на труд. Поэтому прежде всего я хочу искоренить бездействие. В эту югу единственным способом обрести сиддхи и стать сильным, является карма, деятельность.

Прогресс всегда осуществлялся благодаря упорному труду людей. Сегодня наша задача состоит в том, чтобы переходить из дома в дом и служить всем примером, распространяя справедливость, давая практические советы. С помощью кармы мы можем содействовать процветанию. Мы должны работать до последнего вздоха».

С первого дня образования Самаджа в 1979 г. Бабаджи возложил на Шри Трилока обязанности Председателя и дал ему духовное имя Мунираджа (король мудрецов). Бабаджи назначил Мунираджу учителем (гуру) всех иностранцев, приезжавших в ашрам. В течение нескольких лет Бабаджи говорил своим адептам, что Мунираджи — это инкарнация Даттатреи, великого учителя санатана дхармы, который, согласно мифологии индуизма, вселялся во всех трех величайших богов его пантеона — Брахму, Вишну, Махишвари (Шиву). Бабаджи говорил, что работа Мунираджи начнется тогда, когда Бабаджи покинет этот мир.

СЛУЖЕНИЕ КАК ВЫСШАЯ ДЕЯТЕЛЬНОСТЬ

Шри Бабаджи считал, что бескорыстное служение людям является высшей деятельностью, более важной, чем культовая практика и выполнение ритуалов. Любое служение, приносящее пользу другим, не может быть ниже человеческого достоинства.

«Мир требует упорного труда и созидательной работы, поэтому вы должны полностью отдаться служению. Не отступайте, идите вперед. Каждый ваш шаг приносит пользу миру.

Выполнение долга — это высачайшее достижение, выше садханы и подвижничества.

Каждый, будь он беден или богат, молод или стар, принадлежит ли он к высшей или низшей касте, должен с головой уйти в работу.

Не сомневайтесь, выполняя грязную работу, она тоже необходима. Если человек, занимающий высокий пост, готов к любой работе — даже самой грязной, он служит примером для других.

В напряженном труде человек может обрести внутренний мир. Если каждый трудится с усердием и с любовью, во всем мире установится мир.

* * *

В Индии чистильщики и мойщики имеют самый низкий статус в экономической и социальной иерархии. (6) Тяжелый труд гармонирует с учением Бабаджи. Скитаясь в предгорьях Кумаона в 1960 г., Бабаджи провел несколько месяцев в ашраме святого Нима Кароли Баба (7), выполняя там самую грязную работу и помогая другим.

Бабаджи постоянно требовал от преданных совместного, объединенного служения. Не следует дожидаться, пока начнут работать другие, выполняй свои обязанности, показывай пример другим.

В вас должна быть человечность.

Люди всех стран должны объединиться, как братья. Вы должны уметь ценить радости жизни. Донесите теплоту добродетели до людских сердец... Пусть семена любви и гуманности, которые взошли в вас, расцветут и принесут плоды.

Уничтожьте ненависть и ревность в ваших сердцах. Об этом говорится в Библии, это говорил и Христос. Там, где есть ненависть и ревность, там нет религии. Если бы люди были гуманными, не нужны были бы атомные бомбы, человечество давно бы забыло об оружии...

«Я ОТРИЦАЮ НЕНАСИЛИЕ, ОНО ПРЕВРАЩАЕТ ЧЕЛОВЕКА В ТРУСА. БОРИТЕСЬ ЗА ИСТИНУ!»

В эту эпоху, когда люди перестали думать друг о друге, Шри Бабаджи противостоял тому, чтобы подставлять эксплуататору или агрессору для удара вторую щеку. Он сурово наказывал тех, кто не слушал Его слов. Ему не были нужны малодушные и невнимательные к урокам люди.

«Теория непротивления злу насилием нанесла урон мужеству человека и его сознанию. Я за борьбу, борьбу со злом и преступлениями, терпеть которые более нельзя.

Я хочу уничтожить ненасилие, которое доминирует в мире. Оно порождает апатию и праздность. Это неиспользование силы остудило кровь и уподобило ее холодной воде. Ненасилие стирает грань между добром и злом. Каждый должен быть смелым в жизни. Трусливый человек подобен мертвому. Жизнь без отваги — это не жизнь.

Сейчас в мире господствует жестокость, и ни у кого не хватает смелости восстать против зверств. Но нужно иметь храбрость и противостоять жестокости. Каждый должен быть уверенным в правомерности своих поступков. Будьте постоянны в своих действиях и выполняйте свой долг.

Тот, кто борется за справедливость, должен развивать в себе умение давать отпор бесчеловечности и жестокости. Нужно быть проницательным и знать, чему и когда противостоять и какими конкретными методами, подходящими для данной ситуации, пользоваться».

Однажды Шри Бабаджи диктовал Вишну Дутту Шастриджи: «Трусливые люди должны быть наказаны, мы в целях безопасности должны применять силу. Бабаджи хочет, чтобы одна часть человечества была сильной и могла обеспечить остальным условия для учебы и развития самостоятельности, мудрости и проницательности».

В этом веке наиболее известными теоретиками и практиками ненасилия были Махатма Ганди и Мартин Лютер Кинг. Их неиспользование силы было активным, мощным оружием, поддерживаемым бесстрашием многих людей. Оно было успешно применено в борьбе за независимость Индии и в борьбе против дискриминации и эксплуатации негров в США. Революция на Филиппинах против Фердинанда Маркоса осуществлялась упорством невооруженных людей, восставших против могущественной правительственной власти. Нужно было обладать великой смелостью, чтобы выступить против вооруженной армии Британской империи, американского истеблишмента и войск Маркоса. Сотни людей погибли, пытаясь без применения силы изменить порядки в своих странах. Они не только преобразили собственные страны, но и вдохновили к жизни практически мирные революции в Восточной Европе и в Китае в 1989 г.

На протяжении последних двух-трех десятилетий отказ от применения насильственных мер часто служил оправданием для ухода от ответственности. Нежеланием применять силу объясняется стремление отвлечь наше внимание от жестокостей, переполняющих телеэкраны и газеты, рекомендация перейти на другую сторону улицы, если кого-либо грабят или оскорбляют.

Сила и жестокость распространены повсюду, на всех уровнях — начиная с нас самих и кончая международными отношениями. Мы зачастую не даем должного отпора, мотивируя наши поступки нежеланием применять силу, однако на самом деле нами руководит безразличие и страх.

В настоящее время отсутствует чувство единства всего Творения — того, что является основой учения Бабаджи. Истинная человеческая реакция встречается настолько редко, что обычно становится достоянием газет.

«Я хочу, чтобы люди, собравшиеся здесь, стали настоящими гражданами. Я не хочу такого неприменения силы. Я хочу пробудить чувство действенного гуманизма. Я хочу создать поколение смелых и отважных людей, людей с революционным настроем, желающих бороться за истину. Мне не нужен мир, в котором попираются права человека, как это происходит сегодня.

Теория непричинения вреда и ненасилия вместо того, чтобы вести людей к знаниям, привела их к невежеству. Благодаря тому, что человек не использует силу, он лишился своих прав и стал бояться собственной тени. Я хочу, чтобы мир населяли сильные люди!»

Шри Бабаджи высказывался и против бездумного, чрезмерного применения силы.

О тех, кто действительно в своих мыслях и поступках придерживается теории ненасилия, он говорил следующее: «Концепцию силу следует понимать таким образом: те, кто придерживается теории непротивления злу насилием, не должны участвовать в насилии.»

О тех, кто проповедует эту теорию вследствие собственного малодушия, Он говорил: «Я против теории неиспользования силы, которая делает человека трусом. Боритесь за правду! Чтобы смело смотреть в лицо завтрашнему дню, нужно ежедневно проявлять отвагу».

ИЩИТЕ ГАРМОНИЮ ВО ВСЕХ СВОИХ ДЕЛАХ

Проповедуя мысль о том, что Вселенная — это единое сложное воплощение Божественной энергии, Шри Бабаджи настаивал на том, что все Творение должно функционировать в гармонии, Если один элемент Творения действует в дисгармонии с остальными, это вызывает серьезные последствия в рамках всей Вселенной.

Мысли, действия и движения в природе оказывают воздействие далеко за пределами места их осуществления, подобно тому, как на воде расходятся круги от брошенного в пруд камня.

Естественно, что поступки одного индивидуума оказывают меньший эффект на Вселенную как на единое целое, но миллиарды ежеминутных мыслей и поступков оказывают значительный эффект на ход событий и на сами структуры.

Люди все больше беспокоятся о том, что вследствие нашей бездумной, эгоистической деятельности загрязняются атмосфера, воздух, которым мы дышим, вода, которую мы пьем и используем для выращивания посевов, и земля, на которой мы живем. Пока человечество не разбудит в себе уважения к Матери Земле и Отцу Небу, оно будет отравлять себя вплоть до полного уничтожения.

Уже сейчас встают серьезные вопросы о том, как выжить человечеству на этой планете, если не будут приняты решительные меры по борьбе с распространившимся загрязнением атмосферы.

«Засорение» умов возможно еще более опасно. Нам следует научиться дисциплинировать свои мысли, чтобы избегать зависти, ревности, ненависти, пренебрежения. Необходимо культивировать любовь и сострадание, чувство единства со всеми людьми. В противном случае человечество в скором времени может исчезнуть с лица планеты. Наши отношения, поступки, мысли и речи оказывают значительное воздействие на качество жизни и даже на сам факт существования человечества. Жизнь, основанная на принципах Истины, Простоты, Любви помогает исцелить мир и Вселенную и восстановить Гармонию.

Шри Бабаджи требовал от всех людей, чтобы они были спокойными, уравновешенными, гармоничными на всех уровнях существования — начиная с земли, на которой мы живем, включая наши семьи и города, страны, весь мир и вселенную.

Только тогда мы познаем истинную умиротворенность и уверенность и внутри себя, и во всем мире. Дисгармония внутри нас самих влечет за собой губительные последствия для всего мира.

Если люди с помощью самоанализа, самопознания и просвещенного интереса к собственной духовности могут возвыситься над этими «врагами йоги», они живут в гармонии со всей Вселенной, и она оказывает им поддержку.

Бабаджи последовательно стремился восстановить утраченную человечеством концентрацию на Божественном и единстве всего Творения: «Нужно искать гармонию во всех свершениях. Я — Гармония. Спасибо за вашу любовь».
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«И поминай имя Господа твоего и устремись к Нему всем устремлением.
Господь востока и запада; нет божества, кроме  Него; возьми же Его покровителем.»
Коран, 73:8—9

Природа исключительных людей такова, что  они не могут выносить чужого несчастья. Страдания других они воспринимают как свои собственные и стараются их устранить.
Шива-пурана

ГЛАВА 10. Учение Бабаджи: джап и карма-йога

ПРАКТИКА ДЖАПА

Свой первый урок преданные Бабаджи получили на вершине горы Кайласа. В ноябре 1970 г. Бабаджи пригласил людей из равнинных деревень, Халдвани и Наинитала собраться на горе, сотни людей совершили трудное восхождение. В Своем послании Бабаджи призывал всех постоянно повторять мантру «Ом Намах Шивая», в которой констатируется подчинение Богу, почитание Его превыше всего, принятие пути к Богопониманию.

Древняя мантра так тесно связана с Господом Шивой, что считается одним из Его имен. Шри Бабаджи использовал «Ом Намах Шивая» в качестве подписи. Мантра исполняется как киртана на различные мотивы, ее можно произносить про себя или вслух, перебирая бусинки малы. Мантру можно читать мысленно, выполняя различные повседневные дела — во время рубки дров, за рулем автомобиля, моя посуду, пропалывая огород. Поскольку «Ом Намах Шивая» является одним из имен Бога Шивы, повторение ее входит в разряд нама джапа.

Целью нама джапа является концентрация мыслей на Божественном и постепенное избавление от ненужных, рассеивающих мыслей. Таким образом, повторение мантры помогает ориентировать мыслительный процесс в двух направлениях — к Божественному и от «мусора», заполняющего наши головы. Какое значение имеет то, как вам лучше было ответить на вчерашней вечеринке... Сколько часов в день наш мозг тратит на пустую болтовню! Господь Кришна сказал Арджуне в «Бхагавад Гите»: «Ты должен всегда думать обо Мне и в то же время выполнять свой долг... Посвятив Мне все свои действия и сосредоточив на Мне свой ум и интеллект, ты достигнешь Меня, без сомнения» (1). Исайя выразил важность концентрации на Божественном в следующих словах: «Твердого духом Ты хранишь в совершенном мире: ибо на Тебя уповает он» (2).

Бабаджи учил искусству джапа и нама джапа всех, кто приходил к Нему во время Его миссии на земле.

Когда Гаура Деви поселилась в ашраме, она спросила Бабаджи о своей садхане. Он рекомендовал ей постоянно вслух или про себя повторять «Ом Намах Шивая», питаться один раз в день и отказаться от чая. Он назначил ей физическую работу (уборка ашрама, мытье кастрюль на кухне), которая позволяла бы ей сосредотачивать мысли на произнесении мантры в течение всего дня. Гаура говорит, что она повторяла мантру от 12 до 20 часов в сутки первые 4 года, которые провела с Бабаджи. Затем Он обучил ее другой практике.

Бабаджи часто останавливался на нама джапе в Своих публичных выступлениях. Необходимость воспевания имен Бога — один из ключевых моментов Его учения. Значимость этой практики заключается в попытке «перевернуть» приверженца, изменить его образ жизни. Наши мысли в буквальном смысле слова разбросаны по ландшафту. Все, что мы видим, все, что нам приходит в голову, занимает ум на более или менее длительное время. Вместо того, чтобы быть хозяевами наших мыслей, мы являемся их узниками. Нама джап призван помочь человеку приручить свой ум и научиться им управлять. Это важный шаг по пути самодисциплины.
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Бабаджи за работой

В 19 в. Бабаджи учил преимущественно крийя-йоге с акцентом на медитации. В 70-е гг. 20 в. Он говорил, что в наше время никто не может медитировать так, как это делали древние мудрецы и риши. Поэтому в Своем последнем воплощении Он обучал людей простейшему виду концентрации — повторению имен Бога. Это кажется легким, однако для многих людей, особенно западных, джап очень труден. В присутствии Бабаджи было легко сидеть часами и петь или произносить «Ом Намах Шивая», однако, когда Он уходил, я, начиная практику джапа, каждый раз замечал, что, пока я не доходил до пятой бусинки малы, в голове у меня были посторонние мысли — о работе, семье и т.д.

Нама джап устраняет из головы ненужные мысли, кроме того, он имеет и еще одно ценное свойство. Аарати Хайдакхана в соответствии с традиционными представлениями о санатан дхарме констатирует, что «выпивая нектар имен Бога, человек приобретает вечное священное пристанище». Здесь имеется в виду как раз нама джап, во время которого преданный «пьет нектар», повторяя имена Богов. Считается, что душа, сосредоточившаяся на Боге, отправляется в Божественное пристанище.

Есть и еще более практический и незамедлительный результат нама джапа. Сосредоточив свои мысли на специфической форме или одном аспекте Божественного, человек постепенно приобретает атрибуты этой формы. Если человек, например, хочет быть физически сильным и посвятить себя Богу, он может сконцентрироваться на Ханумане, отличающемся силой и преданностью Господу Раме и Его супруге Сите. Человек, ищущий благополучия, может стать адептом Лакшми, богини красоты, счастья и богатства.

Повторяя мантру «Ом Намах Шивая» и думая о Бабаджи, человек может получить некоторые Его атрибуты и идти по пути Богопознания. Это так же нормально и естественно, как если бы человек стал перенимать некоторые черты своего идеала или кумира, ибо мы стремимся быть похожими на тех, кем мы восхищаемся. И мы можем достичь определенных результатов в уподоблении Бабаджи даже до того момента, когда наша душа покинет тело.

Бабаджи требовал, чтобы нама джап был постоянной практикой Его последователей:

«Имена Богов подобны божественному нектару, повторяйте их непрестанно».

В кали-югу ум человека слаб и неспокоен с самого момента рождения. По этой причине никто более не способен на истинную медитацию, но каждый может молиться, повторять или напевать то Торжественное имя, которому учит его религия.

Воспевайте имя Бога. Исполняя мантру, вы распространяете вокруг себя вибрации. Затем вы будете медитировать для себя и других».

Сам Бабаджи проводил значительное время в повторении мантр или в глубокой медитации. Первые несколько лет в Хайдакхане Он жил в открытой хижине. Люди спали возле Его хижины и, просыпаясь ночью, видели, что Он был погружен в медитацию.

Шила Деви каждый год жила по несколько месяцев в ашраме и много часов провела с Бабаджи, служа Ему или просто сидя у Его ног. Она говорит, что в Своих беседах с ней и другими преданными Он всегда выделял роль нама джапа, утверждая, что только эту практику может взять с собой человек в океан жизни, т. к. повторение имен Бога обладает мощной силой.

Он уверял многих, что безразлично, какую мантру вы повторяете — используйте любое имя Бога. Если вы произносите мантру постоянно, она постепенно переходит в подсознание, что еще лучше — ибо тогда она постоянно звучит в голове. Если человек ложится спать и встает утром с мантрой, он поднимается в йоге на очень высокую ступень. Бабаджи говорил, что постоянное повторение мантры способствует единению верующего с той формой Бога, имя которой он использует.

Хотя мы можем достичь состояния, когда мантра повторяется подсознательно или даже бессознательно, необходимо, особенно на начальном этапе нама джапа, произносить мантру, концентрируясь на словах, вибрациях и значении мантры. Приверженцы обычно часами сидели у ног Бабаджи, про себя повторяя мантру или (чаще) исполняя «Ом Намах Шивая» на различные мелодии.

Доктор В. П. Тивари (Махант Баба) рассказывает о том, как в ашраме во Вриндаване большая группа последователей сидела возле Бабаджи, напевая «Ом Намах Шивая». Спустя некоторое время Он прервал киртану и отправил всех пить чай. Доктору Тивари было известно, что Бабаджи запретил чай в Хайдакхане (позже Он снял запрет и Сам раздавал чай) и был озадачен решением Бабаджи. Увидев недоумение на лице доктора Тивари, Бабаджи сказал: «Как, по-твоему, люди могут сосредоточиться на мантре, когда они хотят пить чай».

В 1980 г. Бабаджи попросил Вишну Дутта Шастриджи добавить десятую главу к священной книге «Шри Садашива Чаритам-рит» и описать деятельность и учение святого в Его последнем воплощении.

В девятой главе книги излагаются идеи Бабаджи о джапе: «Единственным способом счастливо контролировать ум является служение Богу и ежеминутное повторение Его имени. Безгранична сила Божьего имени. Путешественник, направляющийся по духовному Пути с именем Бога, преодолевает любые превратности судьбы.

Когда имя Бога как Его высшая сила входит в сердце, счастье охватывает Его. При упоминании Его имени, Сам Господь вселяется в сердце, и преданный немедленно пожинает плоды всех своих стремлений.

Ничтожная сущность человека начинает сливаться с Божественной сущностью, и всемилостивый Бог дает ей бесстрашие. Постоянное упоминание имени Бога трансформирует человеческую сущность в Высшую сущность и индивидуум, постоянно повторяя имена Бога, уподобляется Ему». (3)

В ноябре 1982 г. в одной из Своих бесед Бабаджи сказал:

Важно то, что повторение имен Бога увеличивается с каждым днем. Таким образом очищается сердце и сознание, и только тогда можно обрести Бога в себе.

Ум может очиститься только джапом. Это единственное лекарство при заболевании ума. Когда ум и сердце нечисты, как может там обитать Бог? Вода, которая очистит ваше сердце, — это имя Бога. Поэтому учите каждого повсюду постоянно повторять имена Бога».

Шри Бабаджи сказал Гауре Деви: «Повторение имен — самый могущественный процесс очищения сознания, несущий избавление от ненужных мыслей. Ведь медитация в конце концов — это процесс очищения. Повторение мантры — это первая ступень медитации».

Повторение имен Бога — существенная часть учения Бабаджи, однако Он редко давал указания кому-либо прекратить работу и заниматься только джапом или медитацией.

Он говорил:

«Мне не нужны праздные люди. Джап не заменяет карму. Джап и работа всегда шествую! рядом. Вы должны активно трудиться подобно королю Джанаке, управлявшему царством, постоянно произнося в уме мантру. Арджуна воевал в «Махабхарате», постоянно успоминая имена Бога.

Я не хочу, чтобы джап служил отговоркой для бездельников. Совершайте джап во время работы и вы приобретете освобождение. Я хочу, чтобы Божье имя уподоблялось не стоячей мутной воде, а воде чистой, сверкающей. Работайте и будьте Светом! Сосредоточьтесь и повторяйте имя Божье!»

УЧЕНИЕ О КАРМА-ЙОГЕ — СЛУЖЕНИЕ В ГАРМОНИИ С БОЖЕСТВЕННЫМ

Джап стал первым моментом послания Бабаджи, но карма-йога была тем аспектом Его учения, на котором Он останавливался чаще и подробнее всего. Карма-йога — это работа, осуществляемая без эгоистических побуждений, в гармонии с Творцом и всем Творением. Это деятельность, направленная на выполнение обязанностей в мире. У каждого человека свой долг: обеспечение порядка, обучение, материнство, написание книг, фермерство, строительство, лечение, управление — что угодно. Если деятельность человека направлена на то, чтобы Творение функционировало гармонично, способствовало благополучию семьи и общины, и не является сугубо эгоистической, то эту работу можно считать карма-йогой.

Действия, вызванные ненавистью, ревностью, похотью, желанием отомстить, не могут рассматриваться как карма-йога.

Ежедневная деятельность Бабаджи являла собой пример карма-йоги, именно на карме ставился акцент в распорядке Его дня. Святой так часто говорил о карма-йоге, что накануне празднования нового, 1984 г. Он был вынужден признаться: «Шри Махапрабхуджи говорит: «Я постоянно твержу вам об упорном труде. От этого повторения у меня уже идет кругом голова.»

Вслед за Господом Кришной Бабаджи учил, что жизнь дается человеку для духовного развития. Духовный рост достигается успешнее деятельностью, чем самоотречением, полный отказ от действий — это физическая неспособность.

«Вы пришли в этот мир, чтобы трудиться. Вы всегда должны стремиться к работе. Бездельник подобен мертвецу. Вы пришли в этот мир, чтобы жить, а не умирать.

Земля — это поле для кармы. Все должны трудиться. Великие люди прошлого прославились благодаря карма-йоге, в настоящее время знаменит тот, кто старательно работает... Только с помощью карма-йоги можно осуществлять прогресс. Не оставляйте карму-йогу до последнего вздоха. Бездействие подобно смерти, вот почему вы должны продолжать работу, двигаться вперед и совершенствоваться.

Я хочу, чтобы каждый был смелым, действенным и трудолюбивым. Никогда не теряйте отваги. Раз вы приняли рождение, вы должны стремиться к высоким достижениям. Чтобы быть удачливыми, нужно упорно трудиться. Мир требует силы духа. Будьте отважными и ведите всех за собой».

Шри Бабаджи описывал карма-йогу как самый важный религиозный акт. Культовое богослужение имеет второстепенное значение в жизни адепта. Выражение «Работа — это богослужение» часто слетало с губ Бабаджи.

«Работайте, повторяя имя Бога. Вы не можете постичь высшую сущность кармы, сопровождаемой повторением Божьего имени.

Я говорю все это во имя человечности. Работать, иметь добрые помыслы, посвятить себя гуманному служению людям — это лучшая участь. Единственная потребность нашей эпохи — это карма-йога, путь служения людям. Вы должны распространять это послание.

В разные эпохи люди достигают спасения разной деятельностью и садханой, но в эту эпоху человек может достичь освобождения с помощью упорного труда. Мне нужны реалисты и практики, и только тот, кто живет в соответствии с этой эпохой, является истинным человеком. Мы не должны принимать во внимание кастовые или религиозные различия, мы должны смотреть на целенаправленную деятельность...»

Проблемы этой эпохи можно решить только с помощью карма-йоги. Вы должны стать первопроходцами и искать Истину. Вы должны стать смелыми и разбудить в себе Истину. Это настоящая йога.

Свыше двух тысячелетий Индия славилась различными учениями йоги. Бабаджи утверждал, что в эту эпоху особое значение приобретает карма-йога.

«Я говорил вам ранее, что есть много видов йоги, но карма-йога имеет первостепенное значение. Карма-йога всегда идет первой, а затем уже следуют остальные виды йоги.

Карма-йога — это высшая деятельность нашего времени и она принесет освобождение. Священное писание утверждает, что в конце каждой юги только карма-йога способна помочь человечеству. Только с помощью карма-йоги можно изменить эру. Ни один из видов йоги не в силах достичь этого. Когда происходит смена эры, карма-йога выражается в научном прогрессе и в других достижениях человеческой деятельности.

ПРАЗДНОСТЬ — ВЕЛИКАЯ ОПАСНОСТЬ

Рассматривая карма-йогу как благословение, Бабаджи считал, что отсутствие работы в жизни человека препятствует прогрессу. Безделие представляет определенную опасность для души человека и для общества.

«В нашей жизни нет места для летаргии. Апатия — самое страшное в человеке. В тот день, когда человечество начнет упорно трудиться, в мире не будет никаких лишений. Человек должен жить и совершенствоваться в труде. Выполняя работу, вы можете развиваться во всех отношениях».

Хотя Бабаджи высоко ценил современную технику и с уважением относился к ученым и инженерам, двигающим науку вперед, он выражал озабоченность по поводу воздействия технических средств в целом на человечество.

«Наука в этом мире достигла высочайших результатов. С работой, для выполнения которой нам раньше требовалась тысяча людей, бульдозер справляется в течение нескольких секунд. Но вследствие этого тысяча человек остается без работы. С ростом безработицы в мире из сознания человека исчезает и умиротворенность. Причина состоит в том, что люди прекращают трудиться. Из-за бездействия в мире множатся недуги и бедствия.

Я хочу, чтобы в вас была энергия машины и чтобы вы работали, как механизмы. Если вы внимательно приглядитесь, вы заметите, что наука делает человека слабым в некотором отношении. Как вы можете проверить свой талант и способности, если вы их не используете? Возьмем, к примеру, солдата — как он может показать свою силу и доблесть, если он применяет только механизмы?

Мы должны идти по пути, который делает нас более сильными и независимыми. Как можно это сделать? Лишь активным упорным трудом. Каждый должен двигаться вперед с помощью карма-йоги. Это вечный непоколебимый путь. Все знания, все научные достижения — все прошло через карму, тяжелую работу.

У тех, кто трудится и занимается карма-йогой, нет проблем в этом мире. Отказаться от кармы и стать праздным, бездеятельным — это величайшая проблема и несчастье, а также и опасность, с которой вы можете встретиться в жизни.

Со времен Господа Рамы и Господа Кришны появилось множество священных писаний. В них раскрывается значение и величие кармы-йоги. Христос занимался карма-йогой, и пророк Магомет следовал по этой стезе. Все великие люди, добившиеся успеха, прошли через карма-йогу. Только она способна изменить мир.

Во имя Господа Рамы карма-йога дает немедленные результаты».

КАРМА-ЙОГА И ДУХОВНОЕ СОВЕРШЕНСТВОВАНИЕ

Шри Бабаджи определял карма-йогу как бескорыстное служение людям, которое способствует духовному развитию личности.

«Эта деятельность (проект карма-йогов в то время состоял в выравнивании крутого ската на горе Кайласа и в разведении большого сада) преследует не только одну цель. Эта работа будет следовать за вами повсюду, даже после того, как ваша душа покинет тело, эта работа будет с вами и принесет вам пользу.

Какой бы сад вы здесь ни развели, какие бы семена ни посеяли, вы взрастите здесь все.

Это духовная работа, а не физическая. Это не моя и не ваша работа, это работа целой Вселенной.

Вы понимаете?

Хорошо, что вы посвящаете работе много времени. Чем больше времени и энергии вы отдадите этому делу, тем выгоднее это будет для вас. Улучшится ваше здоровье, пищеварение, сон. Ваши мысли станут чистыми.

Посмотрите на муравья. Какой он крошечный, а какие огромные грузы переносит. Вы не должны поддаваться отчаянию и впадать в уныние. Мы сможем передвинуть эту гору, если только у нас будет желание.

Не падайте духом, трусость равнозначна смерти. Не бойтесь! Вы можете сместить гору!

Йога — это значит быть смелым.

Не будьте праздными. Это эпоха действий. Занимайтесь карма-йогой. Покажите миру идеальную деятельность. Служение человечеству — это служение Богу.

Бабаджи любит людей. Гуманитарную работу должен осуществлять каждый. Человек, который следует этому и соблюдает гуманитарные законы, будет любим всеми, он выживет во времена грядущих разрушений и будет счастлив. Каждый должен стремиться донести гуманные идеи до всех тех, у кого их нет.

Что значит «человек» согласно гуманитарным правилам и гуманности? Бабаджи говорит, что в человеке не должно быть ненависти, ему следует стараться не унижать других людей, нужно помогать другим и пытаться любить всех.

Однажды Бабаджи позвал Илу, последовательницу из Бомбея. Он сидел на перилах крыльца у Своей комнаты и смотрел на маленькие ручейки, протекающие по ашраму. Ила села у Его ног. В то время строился Международный дом для гостей, и на стройке работала бригада оплачиваемых крестьян и приверженцы карма-йоги. Там было много иностранцев, особенно итальянцев и немцев, и несколько индусов из ашрама. Бабаджи говорил Иле о Своей карма-йоге.

«Я выполняю всю эту карма-йогу, но что за необходимость мне в этом? Разве вы видите Меня в бездействии? Человек постоянно должен заниматься чем-либо. Я не люблю акарманяту (бездействие).

Посмотри на иностранцев. Как упорно они работают! У меня такое чувство, что Я могу отдать им все и удалиться. Я даю военным Чилиянаулу. Индусы не верят в труд, они только разговаривают. Им следует брать пример с западных людей».

Бабаджи иногда преувеличивал, желая доказать свои идеи, но на самом деле у Него было много последователей, которые охотнее говорили, нежели работали. Иностранцы приезжали в ашрам в основном из стран с развитой трудовой этикой. Оказывавшие сопротивление карма-йоге отсылались обратно. Шри Бабаджи строго требовал от Своих верных выполнения девиза «меньше слов, больше дел».

«Я многократно говорил вам и ранее, что вы всегда должны выполнять свои обязанности. У всех нас должна быть единая цель — пожертвовать собой ради человечества. Мы должны жить для человечества и умереть ради него. Мы все должны отдать свою жизнь на благо и безопасность общества. Это наш бхаджан, наша киртана, это наш джап.

Карма — неизбежный закон причины и следствия, по которому все живущие на земле пожинают плоды своих поступков и мыслей. Закон кармы возвышается над всем остальным. Карма начинается с первым движением наших мыслей. Для того чтобы остановить карму, мы должны привести наш мозг в то состояние бездействия и пустоты, за которым может быть познан Бог...

Пока человек дышит, он творит карму. Никто даже на минуту не остается без действий. Поэтому учитесь посвящать каждое свое действие Богу.»

В апреле 1973 г., когда Гаура Деви поселилась в ашраме в Хайдакхане, Бабаджи сказал ей: » Теперь ты в течение двенадцати лет будешь служить Господу Шиве, через двенадцать лет ты начнешь немного понимать духовность».

Карма-йога — это не случайное посвящение себя служению, это образ жизни. Хотя, как говорит Бабаджи, практика карма-йоги приносит моментальный ощутимый результат, в большинстве случаев требуется более длительная практика, пока будут вытеснены стандартные модели мышления и работы ради личной выгоды и собственного благополучия, продиктованные нам обществом и воспитанием.

Карма-йога требует постоянной практики и полного сосредоточения на Божественном. Для того чтобы найти себя в карма-йоге, требуется время. Когда человек, занимающийся йогой, укрощает свое «эго», перед ним открываются новые перспективы духовного развития. Традиционным периодом обучения йога считается 12 лет.

«Каждый, кто приходит сюда, должен быть готов к любой работе. В эту эпоху труд очищает человека и является лучшей духовной практикой.

Ваша смелость, ваш энтузиазм должны удвоиться. Я хочу, чтобы вся работа выполнялась тщательно и в срок.

Какую бы работу вы ни делали, относитесь к ней с полной ответственностью. Мне не нужно, чтобы вы выполняли больше работы, я хочу, чтобы вы трудились с должной концентрацией, эффективностью и быстротой. Пусть каждый трудится здесь так, как будто он работает для себя. Я хочу, чтобы вы были активными и трудолюбивыми. Деятельность — упорный труд — это единственная возможность вдохнуть новую жизнь в вашу страну.

«СМЕЛО ВПЕРЕД!»

Бабаджи учил, что для карма-йоги требуется отвага и что храбрые поступки развивают и укрепляют волю человека.

«Выполняйте свою работу смело. Карма йога — это то, что придаст вам сил в этой жизни и уподобит вас львам.

Не огорчайте Бабаджи. Не бойтесь ни смерти, ни пожаров, ни наводнений. Сама жизнь — это пожар и наводнение. Не пытайтесь остановить жизнь, но уподобьтесь львам.

В какой бы ситуации вы ни оказались, всегда идите вперед! Вперед! Вперед! Смело продвигайтесь вперед!»

Стремление к стабильности и безопасности — характерная черта человеческой натуры. Люди ищут этого в семье, в материальном благополучии, в надежных домах, они требуют от своего правительства, чтобы оно способствовало развитию страны. Шри Бабаджи, наблюдая за Творением долгое время, видел, что все подвергается изменениям. Дерево вырастает из семени, приносит плоды, умирает и разлагается. Разрушаются здания. Создаются и погибают великие империи. Человек растет, набирает силы, стареет и умирает. Даже горы рассыпаются и превращаются в холмы. С Его точки зрения все Творение носит переходный характер: зарождается, существует, изменяясь в течение миллионов лет, и исчезает, чтобы со временем возникнуть вновь. Не умаляя значения человеческого стремления к миру, комфорту и стабильности, Шри Бабаджи считал, что истинной стабильности можно достичь с помощью карма-йоги.

«Мир носит переходный характер. Вы обретете стабильность только следуя по пути карма-йоги. Лишь деятельность может привести человека к Богу и дать ему освобождение. Закон кармы столь глубок, что нет подходящих слов, чтобы описать его. День, когда прекратится карма-йога, будет днем распада земли (пралая).

Смельчаки, продолжайте трудиться! Лишь с помощью карма-йоги вы сможете изменить этот мир. Это единственный путь.

Сегодня миг играет с огнем. Мы должны быть готовы к любым стихийным бедствиям и не дрожать от страха. Мы должны побороть страх смерти. Что бы ни случилось, мы должны идти вперед, только тогда мы сможем принести миру пользу. Мы должны осветить путь карма-йоги. Мир в настоящее время пребывает в темноте. Грядущий великий переворот (махакранти) может контролировать только карма-йога.»

Шри Бабаджи учил нас, что стабильность и безопасность — это внутреннее достижение, все остальное носит характер внешний, материальный, подвергается изменениям и разрушениям. Стабильность в Его концепции идентична балансу, которому учили Господь Кришна и многие другие: возвышаясь над желаниями, не идя на поводу у них, не колеблясь в минуты боли и радости, являясь посторонним наблюдателем или свидетелем событий, только так можно приобрести непоколебимую уравновешенность. Если баланс достигнут, Истина может действовать свободно: «ум, речь и поступки находятся в единстве». Когда злоба, ненависть, зависть, жадность, смятение или страх нарушают наш баланс, Истина уходит, и мы лишаемся внутренней гармонии (стабильности), при которой возможна целенаправленная, плодотворная конкретная деятельность. Постоянная практика карма-йоги развивает и укрепляет эту стабильность, и человека не испугают жизненные бури, которые свирепствуют вокруг него.

Летом 1983 г. Бабаджи поручил мне работу в конторе ашрама, где я трудился и раньше. По мере того, как другие служащие уехали из ашрама, Бабаджи поставил меня во главе администрации. Поскольку прежде я длительное время был служащим, работа в конторе в целом не доставляла удовольствие. Вскоре я проводил на службе больше часов, чем раньше. Работы было очень много, и мне помогали другие ашрамиты.

Бабаджи обычно приходил в контору три-четыре раза в неделю и всегда это были радостные благословенные минуты. Но иногда Он сердито набрасывался на нас из-за тех дел, которые, по Его мнению, не были достаточно хорошо выполнены. Обычно Бабаджи был воплощением действенной любви, и мы души в Нем не чаяли. Тем страшнее был Его гнев для тех, на кого он был обращен. Впервые встречаясь с такой реакцией, человек впадал в отчаяние и испытывал чувство вины. Но для тех, кто наблюдал за Ним более продолжительное время, становилось ясно, что ярость Бабаджи — это только маска, метод обучения, выбивающий человека из привычной для него удобной ситуации. Он мог кричать, даже ударить человека, но через долю секунды посмотреть на него с такой любовью, что сердце таяло: в глубине души у Него не было злобы.

Люди быстро понимали это, поэтому паника, порожденная страхом, рано или поздно исчезала. Одной из моих первых реакций на ярость Бабаджи было скрытое озлобление и самооправдание: почему Ты набрасываешься на меня, хотя знаешь, что я работаю так упорно, как только могу. Бабаджи часто критиковал мой метод ведения дел до тех пор, пока я не научился реагировать спокойно и соглашался разобраться в том, о чем Он мне говорил, и быстро выполнять задание.

Последний урок я получил за неделю до Рождества 1983 г, Баба возложил на Лока Натха и меня ответственность за подготовку ашрама к празднованию Рождества. Он попросил нас, чтобы мы обратили особое внимание на встречу и прием вновь прибывающих гостей внизу у 108 ступенек, регистрацию иностранцев по специальным формулярам индийской полиции и их расселение. Мы следили за этим, и все шло хорошо.

17 декабря в 6 часов вечера, когда уже совсем стемнело, встречающие у ступенек решили, что больше никто не приедет, и покинули свой пост. Через 15 минут подъехал грузовик Амара Сингха, и из него вышло 18 адептов-итальянцев. Они поднялись по лестнице и увидели Бабаджи, сидевшего на скамейке. Они совершили пранам, и Филиппо спросил, куда им идти. Бабаджи стал громко звать Лока Натха и Радхе Шиама. Кто-то побежал в контору и сказал нам, чтобы мы поспешили к Бабаджи, Он был в ярости.

Лок Натх моложе меня, поэтому, когда я прибежал к верхней площадке, Бабаджи уже отчитывал его суровыми словами, от которых стыла кровь. Перевод Ом Шанти не мог скрыть ядовитости выражений Бабаджи. Когда я подошел, Бабаджи повернулся ко мне. Я услышал приблизительно следующее: «Ты не можешь справиться с этим? Даже после того, что Я вам сказал, внизу не было встречающих! Куда идти этим людям? Почему ты не занимаешься своим делом?»

На мгновение я растерялся, а затем мне пришло в голову: «Это испытание! Без паники!» Пока ядовитые слова продолжали сыпаться из уст Бабаджи и переводчика, я подумал, что установленная нами система очень хорошо срабатывала до сих пор. Поэтому нужно, чтобы на следующий день на остановке автобусов и грузовиков возле чайной обязательно был встречающий.

Я сосредоточился на этой проблеме, и вдруг Бабаджи тепло мне улыбнулся и начал напевать «Будхе Радхе Шиам, Будхе Радхе Шиам». Будхе означает «старый» и «зрелый», но мне говорили, что у этого слова есть и еще одно значение — «тот, который учится». Он прочитал мои мысли и поздравил меня с тем, что я достиг нового уровня баланса — хладнокровия во время пожара. Он благословил меня, ибо я устоял и не испугался гнева своего гуру. После продолжительной практики карма-йог способен оставаться спокойным и бесстрастным и не терять рассудка перед лицом опасности. Продолжительные занятия карма-йогой развивают бесстрашие и упорство, которые так необходимы в эту эру изменений и разрушений.

КАРМА-ЙОГА КАК ПРАКТИЧЕСКИЙ ОБРАЗ ЖИЗНИ

Шри Бабаджи часто говорил нам, что Ему нужны реалисты и практики, отмечая при этом, какое практическое значение имеет карма-йога.

«Любое материальное желание может быть выполнено с помощью кармы-йоги... Карма-йога — это высшая йога. Господь Рама и Господь Кришна также обучали карма-йоге. Они не только обучали ей, но и практиковали ее и очень успешно...»

Карма-йога это единственный вид йоги, который дает мгновенные результаты. Что бы вы ни делали утром, вечером сможете увидеть результаты своей деятельности, разворачивающиеся перед вами подобно картине. Семена, посеянные утром дают к вечеру всходы. Крестьянин пожинает плоды своей карма-йоги через шесть месяцев.

Каждый выполняет свою карма-йогу, никто не должен оставаться без нее. Мы должны осуществлять те действия, которые принесут пользу другим — не только людям, но и всему Творению.

Бесполезно производить на свет миллионы овец. Спасти мир под силу одному труженику. Мы все должны упорно трудиться и обучать молодое поколение. Другие виды йоги являются второстепенными по отношению к карма-йоге, потому что карма управляет всем миром. Практикуйте карма-йогу и совершенствуйтесь. Люди во всем мире стали очень трусливыми. Вот почему мы должны стать бесстрашными, дерзновенными.

Карма — деятельность — единственное, что может искоренить зло».

В конце 19 в. Махаватара Бабаджи в Своем учении ставил акцент на крийя-йоге. В Своем последнем воплощении Бабаджи придавал особое значение карма-йоге. В ноябре 1983 г. Он говорил:

«Дело в том, что наша повседневная деятельность — это настоящая крийя-йога. Союз этой работы, который начинается утром и заканчивается вечером, — это истинная крийя-йога. Ничто не может сравниться с крийя-йогой. В этом мире нет ничего, что не было бы крийя-йогой. Совершенство в работе — это настоящая крийя-йога.

Каждое действие в этом мире, включая еду и питье, — это крийя-йога. Процесс пищеварения в вашем теле — это крийя. Процесс объединения двух или более вещей — это крийя-йога.

Крийя-йога — это только то, что приносит людям мир и счастье. Совершать добрые дела это крийя-йога. Служение — это тоже крийя-йога, почитание божества — это тоже крийя-йога. Вы должны служить человечеству. Это крийя-йога. В этом мире время требует от вас служения».

Карма-йога может охватывать все виды искусства и науку, все ремесла, которые освоили люди. Бабаджи не говорил о бездумных служителях, жизнь дана для роста, от нас ожидают, чтобы мы полностью раскрывали и использовали свои таланты. Бабаджи нередко отправлял молодых людей домой, чтобы они развивали свое умение и жили практической жизнью, чтобы они могли приносить пользу всему творению на самом возможном высоком уровне. Бабаджи хотел, чтобы каждый учился и совершенствовался.

Бабаджи стремился научить людей быть бдительными и знать то, что происходит вокруг них. В последние годы Своей миссии Он часто совершал ритуальные прогулки в ашраме в сопровождении группы приверженцев (в основном иностранцев) — от Своей комнаты через сад к помещению для исполнения кир-тан, где происходил даршан после вечерней аарати.

Бабаджи шел в окружении молодых людей, которые кричали: "Hoshyar! Savadhan! Shri shri Mahaprabhuji pedar rahe hai!" (Будьте настороже! Будьте начеку! Великий почитаемый Бог проходит здесь!»)

Этот обычай возможно возник из желания Его адептов воздать должное Богу, поскольку когда Он шествовал среди людей, многие Его не признавали. Но Бабаджи никогда не терял чувства юмора и всегда старался использовать все возможности, чтобы учить преданных.

Однажды вечером Он проходил через сад с пятью или шестью юношами для совершения даршана. Молодые люди кричали: «Будьте бдительны! Будьте настороже!» Бабаджи вдруг бросился в заросли сада. Он замахнулся посохом, с которым всегда ходил, и начал бить им по растению в четырех футах от тропинки. Удивленные люди поспешили за Ним в сад посмотреть, что там происходит, и когда Баба повернулся к храму, они увидели в углу сада ядовитую ящерицу. Бабаджи словно еще раз доказывал: недостаточно кричать о том, что нужно быть бдительными. Шире раскройте глаза! Всегда наблюдайте за тем, что происходит вокруг!

ИЗМЕНЕНИЕ ПРИРОДЫ С ПОМОЩЬЮ КАРМА-ЙОГИ

Одновременное выполнение карма-йоги и джапа является исключительно мощным инструментом для осуществления перемен. Бабаджи направлял на этот путь всех, кто приезжал к Нему, стремясь помочь людям изменить привычный образ жизни и восстановить их концентрацию на Божественном. С помощью этой практики Он изменял и природу, и человека.

В 1981 г Бабаджи начал осуществлять проект карма-йоги по разведению огорода на высокой части берега реки. Бабаджи дал указание людям убирать камни с этой территории и складывать их по краям участка площадью около 4 акров. Крупные камни переносили сильные мужчины, мелкие камни и гальку собирали в корзины женщины, дети и старики. Во время работы они повторяли мантры.

Вскоре груды камней по краю участка стали напоминать крепкую стену или дамбу, призванную предохранять землю на случай наводнения во время муссона. Мы с Ситой Рами уехали в Непал, чтобы оформить долгосрочные визы в Индию. Вернувшись в Хайдакхан после муссона, мы обнаружили, что люди вновь работают на этом участке, т. к. дождь смыл большую часть стены, затопил участок и принес с собой новый «урожай» камней и гальки.

В 1982 г. стену сделали выше и мощнее, в фундамент заложили большие валуны, и она устояла против напора воды во время муссона. Молодой жрец Гаурхари пригнал на участок скотину и стал засевать поле пшеницей.

Весной и летом 1983 г. у подножья лестницы, ведущей из ашрама вниз к реке, карма-йоги развели сад с цветами и фруктовыми деревьями. Бабаджи Сам наблюдал за установкой в саду больших бетонных ограждений от речных вод. Он также руководил постройкой нового дхуни.

Вся это — передвижение камней, возведение стены, пахота и посев, сооружение нового дхуни была выполнена за три года сотнями карма-йогов, повторявшими миллионы мантр во время работы.

В августе 1983 г. новый дхуни Мокша Дхам («место освобождения») в центре Сада Братства был торжественно освящен Шри Бабаджи. Учитель говорил о значении этой работы: «Во имя Господа Рамы мудрецы этой Эры проявили самоотверженность при возведении этих построек. Во имя Господа Рамы, «Прамодаван» был чудесным садом Господа Рамы в Айодхья, а этот великолепный сад посажен в честь Господа Шивы. Имя его «Нандан Ван».

Этот необыкновенный сад — божественное воплощение, он явился на свет через пот и кровь приверженцев. Вот почему он так прекрасен...

Я говорил вам, что создам рай на земле, и сегодня вы собственными глазами можете убедиться в этом. Во имя Господа Рамы, я говорил много раз Хар Говинду, что сделаю из этой области вторую Швейцарию. Во имя Господа Рамы, вы можете видеть, как теперь все вокруг утопает в зелени. Этот сад возник благодаря самоотверженности тех, кто здесь трудился.

Во имя Господа Рамы, то, что мы видим сегодня здесь, — это результат вашего упорного труда и садханы — вашей победы над природой. Вы победили природу и создали этот прекрасный сад.

«Если карма-йога столь высока, почему бы вам всем не принять ее в качестве своей практики?»
ПРИМЕЧАНИЯ

1. «Бхагавад Гита», 8 глава, стих 7.

2. Ис. 26,3.

3. "Shri Sadashiv Chaiitamrit", 8 глава, стих 468—470.

«Шри Махапрабхуджи хочет, чтобы мы все трудились на благо Вселенной. Что бы мы ни делали, чем бы мы ни занимались, прежде всего мы должны думать о благополучии Вселенной. Я говорю вам, что вы все обязаны отдавать свое время и энергию, работая на благо всей Вселенной. Лишь такая деятельность принесет вам пользу.»
Шри Бабаджи, 17 декабря 1983 г.

ГЛАВА 11. Пророчества Бабаджи

О РЕВОЛЮЦИИ И ГРЯДУЩИХ РАЗРУШЕНИЯХ

Шри Бабаджи учит, что Творение едино, что все создано из одной и той же энергии и субстанции и что все должно функционировать гармонично, согласно законам Творения. Бесчувственная материя и мир животных продолжают жить по законам природы. Однако человечество с его интеллектуальным потенциалом и свободной волей встречает много трудностей в подчинении любой власти, которую воспринимает как внешнюю. Бабаджи поведал миру о том, что может произойти, если люди перестанут относиться с вниманием к санатана дхарме, к законам Природы.

Наши мысли и поступки неизбежно влекут за собой последствия. Человеческая деятельность последних десятилетий дает ужасающие результаты. Бабаджи говорил о необходимости великого переворота (Он использовал слово на хинди «махакранти»), который смог бы изменить взятый человечеством курс на разрушения.

Во время Своей миссии, особенно во второй ее половине, Бабаджи предсказывал, что в 80-е гг. начнутся войны, стихийные бедствия и политические перевороты. Некоторые из Его утверждений следует понимать в прямом смысле, буквально, а некоторые — иносказательно. Часть предсказаний свершилась в соответствии с Его пророчествами, некоторые еще не произошли, а многим не суждено сбыться никогда или уж во всяком случае не «по расписанию». Наше прошлое занесено в историю Вселенной и может быть восстановлено святыми и пророками, но будущее зависит от человека и не поддается математически точным предсказакиям. Бабаджи постоянно требовал, чтобы мы были бдительными и упорно работали над изменением хода событий в человеческой жизни и в природе. Он стремился показать на собственном примере, как можно сконцентрироваться на Божественном и жить в гармонии с ним и со всем Творением, разрушая таким образом привычные структуры, приведшие к угрожающим последствиям.

Хотя Бабаджи не расшифровывал нам Своих предсказаний, сейчас, по прошествии времени, очевидно, что Он говорил о двух переворотах и для обоих использовал слово махакранти. Мне кажется, что Бабаджи имел в виду, во-первых, физический, возможно, насильственный переворот в материальном мире как следствие накопления плохой кармы, которую так поспешно собирает человечество. Другой великий переворот, для начала, руководства и поддержки которого Он явился, связан с духовной сферой. Вот что говорил об этом Бабаджи:

«В этом мире надвигаются страшные бедствия и войны. После значительных разрушений наступит новая эра Доброй воли. Я пришел, чтобы подготовить мир к новому царству».

Уже в начале 1971 г. во время Своего первого путешествия из Хайдакхана во Вриндаван Шри Бабаджи говорил людям о предстоящих катастрофах (в газетном листке, изданном к Его приезду в Бандикуи в апреле говорится о будущих несчастьях и человеческих жертвах (1).
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Пророчества Бабаджи в доме Джайна

Следующее пророчество Бабаджи описывается в уже цитировавшейся книге В. В. С. Рао. 15 марта 1976 г. Бабаджи находился в доме Шри Джайна в Джайпуре. В этот день утром были подготовлены и украшены цветами два кресла для даршана Бабаджи. Он пришел в 9 часов и сел на одно кресло. Затем по указанию Бабаджи мистер Джайн был увешан гирляндами и уселся на другой асан. Бабаджи углубился в медитацию и по всей видимости ввел мистера Джайна в состояние транса, и тот начал медленно говорить.

Мистер Джайн произносил подробные предсказания от имени Бабаджи. Он сказал, что несправедливость, зло и насилие, распространившиеся в мире, будут расти, и человечество пройдет через трудные времена, ситуация в мире будет ухудшаться. С 1979 г. наступит очень тяжелый период, и в течение последующего десятилетия будут происходить крупномасштабные разрушения до тех пор, пока к 1989 г. от населения земного шара не останется одной четверти.

В этот период каждый будет почитать Бога в соответствии со своими религиозными убеждениями. В тех домах, где постоянно служат Богу и повторяют Его имя, не возникнет серьезных проблем, другие же семьи ожидают страшные потери. Мистер Джайн сказал, что спустя некоторое время после 1989 г., когда население земного шара значительно уменьшится, начнется сатья-юга.

В 9 часов 25 минут мистер Джайн закончил свою речь, Бабаджи открыл глаза, и в честь святого и хозяина дома совершили аарати. Мистер Джайн абсолютно обессилел за время этого краткого опыта (2).

В июле 1979 г. приверженцы Шри Бабаджи записали за Ним два пророческих заявления о восьмидесятых годах:

«Изменение настоящего, подверженного хаосу, произойдет путем кровавого переворота. Мир установится лишь после его свершения.

В ходе махакранти, который будет носить всеобщий характер, ни одна страна — ни большая, ни маленькая, не будет обойдена — некоторые государства будут уничтожены полностью, от них не останется и следа. Кое-где останется пять процентов населения. Разрушению будут способствовать землетрясения, наводнения, несчастные случаи и войны. Разрушительные элементы, которые ранее контролировал Шри Бабаджи, сделают свое черное дело.

Тот, кто молится избранной им для себя форме Божественного, не пострадает.»

Через два дня Шри Бабаджи сделал следующие комментарии о революции:

«Сегодня люди бедны и несчастны. Нищета и страдания распространились и на бедняков, и на богатых. Мучаются все люди.

Главы правительств всех стран заняты охраной своих позиций и полностью игнорируют нужды и интересы людей. Эти лидеры вводят народ в заблуждение. В мире нет гарантий ни для личности, ни для собственности. На смену коррумпированным руководителям готовят новых вождей, которые восстановят справедливость и порядок, в мире установится мир.

Сегодня люди находятся под влиянием дьявольской силы. Человек будет сражаться с человеком, и они уничтожат друг друга. Некоторые страны исчезнут с лица земли.

Молитва будет единственным средством самозащиты и спасением от гибели. Забудьте о прошлом и будущем, избавьтесь от всех посторонних мыслей, молитесь с полной концентрацией мыслей и души и верьте в Бога. Пойте «Ом Намах Шивая», и вы сможете победить смерть. Никакое дьявольское наваждение не грозит вам, если вы молитесь с чистым сердцем и умом и с полной верой и концентрацией».

Последующие высказывания о махакранти лишь дополняют предсказания 1976 и 1979 гг.

«Есть только одна проблема, которая охватывает всю Вселенную... Это проблема затрагивает не одну касту или вероисповедание, а все население. Это проблема 8 400 000 видов особей. Во имя Господа Рамы, это проблема касается не только человечества, но и неживой материи. Сейчас передо Мной стоит задача сделать так, чтобы столь различные животные, как лев и ягненок, могли пить воду из одного источника».

ПОЧЕМУ НАСТУПИТ МАХАКРАНТИ

Бабаджи несколько раз говорил о необходимости разрушения и о том, что послужит причиной для переворота.

«Я хочу создать поколение смелых людей в этом мире. Я хочу избавить мир от насилия. Существует определенные элементы, которые разрушают Творение, но они будут уничтожены.

Необходима смелость. Я хочу искоренить праздность и создать мир храбрых, умных людей».

Мы часто задавались вопросом, в прямом или переносном смысле говорил Бабаджи о махакранти. Действительно ли нас ожидают ужасающие события, или Бабаджи лишь предупреждает человечество, как отец грозит провинившемуся ребенку наказанием. Если Он в самом деле предчувствовал катастрофы в ближайшем будущем, можно ли точно установить время их свершения? В конце концов тот, кто способен видеть прошлое, настоящее и будущее в единстве, имеет иную концепцию времени. Некоторые предсказания Бабаджи произошли «не во время».

И все же Бабаджи давал понять, что Его пророчества следует воспринимать в буквальном смысле, абстрагируясь только от времени.

«Будьте сильными во время великого переворота. Никто не может остановить «пожар», распространяющийся в мире. Колокола великого разрушения уже бьют.

Дело в том, что великое пламя грехов и скорби разгорается во всем мире. Каждый проходит через этот огонь. Люди стали бессердечными. Смерть маячит перед глазами, это происходит с каждым...

В настоящее время в опасности не только человечество, но и вся живая и неживая материя. Я должен спасти и людей, и всю Вселенную. Как это возможно? (Долгая пауза). Это почти невозможно. Грядущих несчастий избежать нельзя. Только тот, кто тверд в своем решении вершить добро и кто посвятил себя Богу, может устоять в эпоху разрушений».

Сегодня ученые предупреждают нас о той смертельной опасности, которую несет для Земли и атмосферы деятельность человека. Они раскрывают многочисленные факты загрязнения воздуха, которым мы дышим, воды, которую мы пьем, и почвы, в которой мы выращиваем нашу пищу. Мы разрушаем формы жизни, очищающие атмосферу — микроорганизмы в речной, морской воде и в почве. Деятельность по опустошению земли для быстрого удовлетворения наших растущих желаний и загрязнение земли слоями отходов имеет серьезные последствия для самого факта существования человека. Если мы не совершим коренных преобразований в образе жизни, человечество может отравить и себя, и землю. И конечно же, существует вероятность того, что без революционных изменений в отношениях людей друг к другу человечество может стереть себя с лица земли.

В газете «Ньюсуик» от 22 января 1990 раскрывается перспектива нарушения экологического баланса:

«Сегодня на земле 5 миллиардов людей, в два раза больше, чем в 1950 г., к 2040 г. нас будет 10 миллиардов. Через десять лет 23 города станут 10-миллионными. Рост населения является величайшей угрозой здоровью планеты: потребности в пище и топливе приведут к уничтожению лесов и распространению пустынь, к загрязнению воздуха и воды, распространению болезней...»

Если человечеству не удастся изменить разрушительный стиль жизни, природа предпримет решительные меры, чтобы обуздать человечество в его царстве. Человека уже вполне можно включать в список подвергнутых опасности видов.

О тех, кто верит, что с помощью науки и техники можно изобрести самое совершенное оружие для защиты страны от разрушительных войн, Бабаджи говорил следующее:

«Страны, полагающие, что могут спастись с помощью новых вооружений, должны оставить эту надежду, ибо это им не удастся. Каждый знает, что сейчас (1983) происходит в Иране: раньше никто не слышал о Хомейни, и вдруг он захватил все, что хотел.

Пламя пожара распространяется в мире. Нет силы, которая могла бы остановить огонь и погасить пламя. Такие супердержавы, как Россия и Америка, даже обладая новейшими видами вооружения, не смогут достойно встретиться с пожаром. Ничего из того, что они изобрели, не в силах помочь. Все может быть разрушено».

Другого пути не существует. Люди должны научиться жить в гармонии друг с другом, со всеми формами жизни на земле и с Божественным Порядком Творения. Наконец-то на необходимость гармоничных отношений с природой стали обращать внимание и люди, и правительства, и международные организации. Мы должны внимательно относиться к тому, как воздействует человеческая мысль и деятельность на все элементы Творения.

МОЖЕМ ЛИ МЫ СОКРАТИТЬ ПОТЕРИ?

В сентябре 1981 г. Бабаджи спросили, как Его последователям следует помогать людям во время переворота и революционных изменений. Он ответил, что преданные должны распространять весть о Его присутствии и учении, они прежде всего должны изложить Его послание. Люди, которые предупреждены заранее и находятся настороже, будут смелыми и отважными. Их вера и любовь к Божественному и Его Творению, желание помогать и служить другим необходимы для спасения человечества и предотвращения тотальных разрушений.

Согласно Бабаджи, святые приходят в мир в определенных ситуациях. Сейчас в мире много бого-людей, ибо потребность в них велика.

Вечером 8 января 1984 г. Амар Сингх со слов Бабаджи рассказывал о том, как святой будет «управлять» великим переворотом:

«Вот как Бабаджи будет выполнять эту работу. В каждом месте Он поставит одного преданного, зарядит его Своей энергией и сделает его орудием Божьей воли, и он принесет пользу всей области. Так будет спасен весь мир.

Он повсюду поставит Своих адептов и, никуда не перемещаясь, с их помощью выполнит Свою миссию.

Во время войны «Махабхараты» началась битва между двоюродными братьями, но на самом деле это было сражение между Справедливостью и Несправедливостью (Дхарма и Адхарма). В это время Бог принял облик Господа Кришны и спас мир. Он стал возницей Арджуны. Его видели на многих повозках, но в действительности Он руководил всеми битвами и воодушевлял воинов обеих сторон. Подобно этому Шри Махапрабхуджи наделит энергией Своих учеников, находясь в сердцах избранных, руководя их действиями на благо всему миру.

Мы можем сравнить этих учеников с Арджуной. В действительности Бабаджи делает все, превращая Своих учеников в проводников добра».

Если человечество столь глупо и слепо, что допускает распространение махакранти в мире, перевернутом с ног на голову, «ничто не останется без изменений». Тем, кто выживет, нужно будет обладать особым талантом и умением для продолжения жизни, для совершенствования и для создания более высокого общества и культуры.

В живых останутся дерзновенные люди, вскормленные Истиной. Всем надо смело и без страха идти вперед, думая о своем долге. Выполнение кармы — это истинный путь и только так можно обрести мир и счастье.

Где бы вы ни жили, будьте готовы к встрече с великим переворотом. Чем бы вы ни занимались, будьте готовы принять участие в махакранти. Только тот, кто не боится встретиться со смертью, готов умереть за справедливость, подходит для совершения переворота.

Это не время для сна. Разбудите семью, друзей и страну, проснитесь! Каждый человек в этом мире должен жить, быть бдительным и активным. Работайте как можно больше и не пребывайте в летаргии. Все вы должны быть могущественными и энергичными и прививать эти качества другим людям».

ВЕЛИКИЙ ПЕРЕВОРОТ В ДУХОВНОЙ ЖИЗНИ

В беседах о великих изменениях Бабаджи постоянно касался темы духовной революции, ради осуществления которой Он и пришел в этот мир. Однажды Вишну Дутт Шастриджи повторял слова, которые диктовал ему Бабаджи:

«До этого времени во многих инкарнациях Бог приносил войны и насилие для установления мира. Теперь Он подготавливает ваши сердца к грядущему великому перевороту, чтобы вы спокойно могли с ним встретиться. Он верит не в какую-нибудь определенную армию, каждый человек служит в Его армии и выйдет навстречу страшному оружию, поддерживая в себе силы именем Господа Бога. С одной стороны, некоторые державы заняты изготовлением оружия и гонкой вооружений, с другой стороны, Бабаджи противодействует этому, заставляя людей вслух повторять имя Господа, производя изменения в духовной сфере.

В глазах Господа нет великих и малых. В каждом сердце, в каждом сознании есть Его Отражение. За короткое время Он собирается низвергнуть дурное и затем трансформировать разрушительный переворот в мирный».

И вновь Шастриджи повторял за Бабаджи слова о задачах Его миссии:

«Бабаджи пришел, чтобы изменить этот мир, не используя оружия и военных действий. Он осуществляет трансформации через сердца людей и повторение святых имен Бога. Вибрации нама джапа изменят мир. Всеобщее взаимопонимание объединит людей в одну нацию, в одну семью. Это намерение Бабаджи, которому скоро предстоит осуществиться.

Созданы страшные оружия, способные разрушить человечество и значительную часть земли. Но перед нами сидит Бабаджи, и Он дал нам мощные средства для защиты. Тот, кто хочет убивать, сам будет уничтожен. Вы должны сконцентрироваться на имени Бога и на том учении, которое вам дал Бабаджи. Повторяйте «Ом Намах Шивая», и вы получите благословение Бабаджи (5).

Шри Бабаджи подчеркивал необходимость серьезных преобразований в духовной сфере в целях создания Вселенной, в которой внутри каждого человека и во всем обществе будет процветать мир. Альтернативой миру является насилие или пожар».

«В сегодняшнем мире на одной стороне полыхает пожар, в то время, как на другой стороне струится нектар. Пока распространяется пламя пожара, мы сами вольны спасти себя и других. Мы должны быть начеку.

В этот момент люди бросаются в огонь из-за собственного невежества. Мы должны спасти людей, и мы можем сделать это лишь в том случае, если мы будем бесстрашными. Мы должны внушить смелость другим, ибо иначе ничего нельзя совершить. Отвага — важная вещь. Шри Махапрабхуджи говорил вам многократно, что пора проснуться. Проснитесь сами и разбудите других! Контролируйте свое сознание и будьте решительными.

Все должны быть готовы к революции. Молодежь и старики, работающие и безработные, — все должны принять в ней участие. Посвящение, любовь и йога для вас заключается в спасении мира через великий переворот. Истинного приверженца огонь не обожжет. Смело встречайтесь с пламенем, и оно превратится в лед!

Каждый должен считать себя воином и действовать. Каждый должен смело смотреть на пожар.

Когда люди вступают в конфликты друг с другом, время великого кризиса приближается. Мир требует коренных изменений. О, дети Мои! Юность мира! Будьте отважными и смело выходите на встречу новой жизни, поскольку до тех пор, пока не наступит эпоха коренных преобразований в мире, не будет и прогресса...

О, юноши! устраните различия из своих мыслей и встаньте в единую цепь. Мы должны нести в мир добро, а не зло. Забудьте о выгоде и об утратах, не думайте о награде или расплате, идите вперед! Вам придется пройти сквозь бушующий огонь, только таким образом мир может спастись.

Есть только один способ спасения человечества — изменение людских сердец. Шри Махапрабхуджи отдаст на это всю Свою духовную энергию, но и каждый человек должен приложить к этому максимум усилий. Пока не изменятся сердца людей, человечество находится в опасности».

Хотя Бабаджи разъяснял, что эти изменения должны охватить каждого, что решения и борьба, да и сам великий переворот — внутренние действия сердца и ума каждого человека, отражение и доказательство индивидуальных изменений можно увидеть в отношении индивидуума ко всему Творению и особенно к Матери Земле и другим людям. Бабаджи призывал преданных к работе в единении и гармонии с другими.

«Проснитесь! Восстаньте! Каждый должен принять твердое решение. Люди всего мира должны быть активными в эту эпоху.

Прежде только мужчины участвовали в великих переворотах и войнах, теперь же должны действовать и женщины. Необходимо сотрудничество всех стран и объединение.

Вы должны продвинуться вперед и организовать международное сообщество — самое крупное из когда-либо существовавших на земле. Я не хочу, чтобы вас уничтожили. Произойдет великий переворот, такого на планете еще не было. Сердца людей, которые прочтут или услышат об этой революции, растают. Это эпоха великих разрушений, ничто не может сравниться с ней. Революция продлится не минуты, а всего лишь секунды. Страны, которые изобрели эти разрушительные оружия, сами будут уничтожены, не следует думать, что они в безопасности. Только тот, кто пал ниц перед Господом, может себя чувствовать в полной безопасности.

КОММЕНТАРИИ О ПОСТРЕВОЛЮЦИОННОМ ПЕРИОДЕ

Весной 1982 г. я пошел к Шри Бабаджи и попросил Его пояснить предсказания. Он велел мне обратиться к Вишну Дутту Шастриджи. Большей частью объяснения Шастриджи, сверенные с его записями, подтверждают вышесказанное. Шастриджи заметил, что он сам ожидает, что эпоха махакранти начнется в 1988 г., после чего наступит затишье, о котором говорил Бабаджи, а затем последует мир.

Я поинтересовался у Шастриджи, каковы пророчества Бабаджи о периоде после свершения великого переворота. Он сказал, что в результате очищения от вероломных, лживых, ненасытных в своих желаниях и агрессивных элементов человечества в живых останется тот, кто поднялся на высокий духовный уровень во время испытаний махакранти. Эти люди будут жить в обществе, где добрые, праведные помыслы и действия не будут омрачаться вибрациями жадности, страха, ненависти, зависти и других пороков низкой человеческой натуры. В этих обстоятельствах будет легче совершенствоваться, и многим удастся подняться до того уровня, который в настоящее время доступен лишь избранным: они смогут исцелять, читать мысли, изменять форму, пребывать одновременно в нескольких формах в различных местах, материа-лизовывать объекты, иметь абсолютное знание и т. д. Люди останутся людьми и при свободе выбора будут совершать ошибки, но общество, в котором они живут, будет стремиться к духовному росту и к возвышению людей, а не к культивированию их низших инстинктов.

Где-то в 1990 г. (Бабаджи не указывал точной даты) после того, как начнутся войны, появится аватара — или в это время его признают. Аватара будет многоликим, всезнающим и исключительно духовным, он станет правителем земли. Согласно пророчествам традиционных священных рукописей и мифологии аватара будет управлять всей землей как одной нацией. В мире воцарятся мир, гармония, справедливость, благочестие и радость, что недоступно нашему нынешнему воображению. Подобно королю Джа-наке, аватара будет управлять, думая прежде всего о Боге и о долге. Организация бизнеса и промышленности будет строиться на кооперативной основе, люди станут свободными и смелыми, они будут раскрывать свой духовный, умственный и творческий потенциал.

Шастриджи мне сказал, что Шри Бабаджи вернется (Его уход в 1980 г. был предсказан) в облике человека, в неопределенном, но недалеком будущем и станет духовным наставником Вселенной. Шри Бабаджи не останавливался на подробной характеристике сатья-юги (эре Истины), которая последует за великим переворотом, Он в основном сосредотачивался на изложении сути Своего учения в этой миссии, но говорил Махендре Махарадже, Шастриджи и другим, что явится в физическом облике для торжественного открытия Золотого века.

В августе 1983 г. Бабаджи сказал:

«Природа и ее элементы теперь у нас в почете. Если вам будет брошен вызов, вы всегда победите. Звуки победы уже слышны.

Грядущее царство будет религиозным. Там будет господствовать высокая мораль. На всех перекрестках будут висеть колокола, и если человек окажется в беде, он сможет подойти и позвонить в них и добьется справедливости.

Я уничтожу малодушие. Я всех наделю бесстрашием. Я прекращу использование оружия. Процесс разоружения ускорится. Руководители многих стран в настоящее время лишь говорят об этом, но я покажу всем разоружение на практике... Во имя Бога, вперед!»

ПЕРЕВОРОТ КАК ОЧИЩЕНИЕ, ДВИЖУЩАЯ СИЛА ИЗМЕНЕНИЙ И ПРОГРЕССА

Шри Бабаджи часто говорил о желании создать общество интеллигентных, рациональных, духовных, не подвластных низменным инстинктам людей. Его концепция революции и тех изменений, которые она принесет с собой, практична и рациональна.

Хотя махакранти не совершился, как предсказывал Бабаджи, в 1980-х гг., пророку и интеллектуальному провидцу не трудно увидеть, куда ведут бесконечные стремления людей к материальным благам и строящаяся на этом политика. Оружие производится не для того, чтобы покрываться ржавчиной без употребления. Даже внутри главных военных союзов и в неприсоединившихся странах третьего мира силы конкуренции и разъединения в любое время могут вызвать начало махакранти. На протяжение десятилетий политики и экономисты сеяли семена вражды, конкуренции, подчинения, зависти, ненависти и дисгармонии, разрушающие мир вокруг нас. Наши общества стимулируют рост материальных желаний, экономика преуспевает в порождении новых стремлений у потребителей. Все желания выполнить невозможно, поскольку материальные потребности растут в геометрической прогрессии. До недавнего времени не ощущалось никакой правительственной и даже индивидуальной заботы о Матери-земле и хрупком балансе природы. Бесконечные поиски «большего и лучшего» неминуемо приводят, с одной стороны, к зависти, ревности, конкуренции, ненависти, агрессии, а с другой стороны, к загрязнению и разрушению Земли и ее атмосферы.

Когда это происходит в мировом масштабе, начинается махакранти. В конце концов большинство из тех, кто причисляет себя к обездоленным, эксплуатируемым, угнетенным, преследуемым и беспомощным жертвам экономической и политической войны, низвергнет ту систему, которая создает такие масштабные разрушения, несправедливость и неправедность. В противном случае силы разъединения и агрессии, пущенные в движение эксплуататорами и угнетателями, выйдут из-под контроля. Это уже случилось в Восточной Европе и в других странах. Тем или иным образом Шри Бабаджи как Бог Изменения и Разрушения предчувствовал, что существующая система должна распасться и уступить дорогу новой.

Если при перевороте будет применяться сила, как предсказывал Шри Бабаджи, то оставшиеся в живых неизбежно должны будут развить необходимые для духовного роста качества, о которых так часто говорил Бабаджи. Материальному миру будет нанесен значительный ущерб, следовательно, люди не смогут быть привязаны к тому, чем они более не обладают. Производство продуктов и запасы воды, транспорт и коммуникации, торговля и промышленность потребуют единства и сотрудничества в невиданном доныне масштабе. Если люди не научатся жить без страха и трудиться сообща, следуя принципам Мира, Простоты и Любви, они не выживут.

Махакранти содержит все элементы учения Бабаджи. Бог дал человечеству множество уроков и примеров того, как можно жить счастливо и гармонично на этой земле. Когда нам не удается перенять тот опыт, которым Божественное делится с нами, на нашем пути встречается более серьезное испытание, и если мы отказываемся продвигаться вперед, мы можем получить по заслугам. Махакранти можно воспринимать как Божье наказание за то, что мир не относится с должным вниманием к Его урокам или как непреложное действие закона кармы в мировом масштабе.

В августе 1983 г. в беседе с американским журналистом Шри Бабаджи сказал:

«Мое послание проникнет в глубины океана и поднимется в небесную высь. Все современные виды оружия, снаряды и атомные бомбы бессильны против послания и силы Махапрабхуджи. Это послание вышло из гималайской пещеры в большой мир.»

Месяцем позже он говорил о трансляции Своего послания:

«Дело в том, что радио слабо. Звук очень слаб. Передатчики должны работать во многих местах, а связь затруднена, радио не работает на полную мощь. Сегодня новости должна услышать вся Вселенная. Эта передача достигает до каждого индивидуума Творения — до всех 8400000 существующих видов особей. Таким образом, звуковые волны должны достичь все удаленные уголки мира, а прием слабый.

Не только Человек находится в опасности, но каждый из 8400000 видов особей, также. Звучание радио должно достигать каждого.

Сабка кальян хо! Пусть все люди станут свободными!» Бабаджи, нежно любящий человечество, предсказал махакранти, зная о последствиях недоброй кармы. При этом Он указал и на возможность того, что любых страшных событий можно избежать или как-то на них воздействовать. 4 февраля 1984 г. в последней речи перед приверженцами Он сказал:

«Все великие мудрецы, святые, йоги и санньяси, которых видела земля, и все посланники Бога своими достижениями обязаны упорному труду и карма-йоге. С помощью карма-йоги можно изменить саму Природу. Поэтому никогда не разочаровывайтесь в жизни и помните, что даже того, что не мог достичь Бог, вы можете добиться с помощью упорного труда. Карма-йога — это то, что может изменить даже путь, предначертанный Богом.

Посланник революции пришел!
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«Жизнь и смерть предложил я тебе, благословение и проклятие. Избери жизнь, дабы жил ты и потомство твое.»
Втор. 30,19

«Разве же тот, кто имеет ясное знамение от своего Господа, таков, как тот, которому украшено зло его деяния? Они последовали за своими страстями.»
Коран 47, 14

ГЛАВА 12. Бабаджи указывает путь к богопознанию

МИССИЯ БАБАДЖИ

Согласно Махендре Махарадже, писавшему более чем за десять лет до возвращения святого в ашрам Хайдакхана, Бабаджи объяснял суть Своей миссии в этом воплощении следующим образом:

«Я решил явиться в мир людей, прийти к каждому и разорвать узы скорби. Я должен научить человека оставаться отрешенным, даже если он чрезвычайно привязан к своей повседневной жизни.

Основной Моей задачей будет изменение сердец, только так человечество познает счастье. Таким образом, Моя работа состоит в трансформации сердец и умов людей» (1).

Основательность этого пророчества Бабаджи подтвердил Своим учением и деятельностью во время тринадцатилетнего пребывания на земле. Уроки джапа, карма-йоги, богослужения и самодисциплины укрепляли любовь в сердцах приверженцев и развивали чувство гармонии и единства в служении всем людям. Это средство для изменения сущности человечества. Изменения в сердцах и в сознании — это медленный процесс, во время которого перестраивается ход мыслей и сама деятельность. Продолжительная целенаправленная практика помогает человеку укрепить дух или характер, который способен реагировать на события гармонично, в соответствии с Божьей волей и всем Творением.
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Вишну Дутт Мирша

Бабаджи предлагал ряд дисциплин для стимуляции развития духа.

«Сейчас никто не чувствует себя в безопасности. Я хочу дать такое высокое развитие человеческому характеру, чтобы люди, столь разные, как лев и ягненок, могли бы жить вместе не в ненависти, а в любви.

Зажгите свет в себе, затем зажгите Его и в других. Подобно тому, как в светильнике, в процессе горения расходуется масло, так и этот Свет уничтожит праздность, лень и зависть.

Ваш долг состоит в том, чтобы распространять Мое послание на человеческом, а не на животном уровне...

Как от одной свечи расходится свет по всему дому, так и мы должны нести любовь от одного сердца к другому...» (2).

Однажды Вишну Дутт Шастриджи сказал:

«Две черты ненавидит Бабаджи в человеке: слепое следование другим и предательство. Эти свойства человеческой натуры

не гармонируют с Истиной, которой учили Бабаджи и Махендра Баба. И через Шастриджи Шри Бабаджи дал две древние мантры, которые служат противодействием этим разрушительным явлениям». «Тот, кто способен контролировать себя, преуспеет в жизни». Только так человек может жить полноценно и найти путь к Богопознанию. А как можно научиться этому? «Проснитесь! Встаньте! Идите к мудрецам и учитесь у них».

НИЧЕГО НЕЛЬЗЯ ДОСТИЧЬ БЕЗ ДИСЦИПЛИНЫ

Особое место в Своем учении Бабаджи уделял самоконтролю и дисциплине.

«Вы должны в совершенстве владеть самоконтролем и иметь четкие цели в жизни. Вы не должны отступать от своего предназначения даже во время полного распада всего мира.

Ничего нельзя достичь без дисциплины. Вы должны обладать дисциплиной солдата. Будьте воинами, Господа, и действуйте смело и дисциплинированно».

Дисциплина и храбрость — основные составные части процесса эволюции, ибо продвигаться по этому Пути очень и очень трудно. Современная жизнь предлагает множество соблазнов, чтобы сойти со стези. Бабаджи говорил о той силе, которая необходима для продвижения вперед в этом направлении:

«Вы должны развить в себе трудолюбие и отвагу. Тот, кто тверд, как сталь, достоин процветания. Сила не предполагает грубости и бессердечья, стать сильным означает подняться над удовольствием и болью, над жарой и холодом.» Сила, которой учил Бабаджи, воспевалась еще в древних священных рукописях — это упорное стремление к Истине, внутренняя дисциплина, твердый характер, способный устоять перед любыми предложениями или угрозами, удовольствиями и страданиями, желаниями и страхами, непоколебимая сила воли. Бабаджи учил Своих преданных, как приобрести такую силу:

«Учитесь не фантазировать и не строить планов на будущее. Забудьте свое прошлое и устоявшиеся привычки. Научитесь концентрировать сознание только на Божественном — здесь и сейчас».

Хотя за Бабаджи закрепилась слава святого, исполняющего желания Своих учеников, Он учил на собственном примере, в Своих беседах, в повседневной жизни ашрама, в отношениях с людьми преимущественно дисциплине и очищению, или укреплению тела, сердца и разума. Выработать дисциплину и добиться выносливости тела можно с помощью раннего подъема, утренних омовений холодной водой, контроля чувств и желаний, возвышением над радостями и страданиями. Сознание обретает самоконтроль в молитвах, пении, джапе, медитации и в экстремальных ситуациях, когда последователь должен превозмогать страх, желания или бороться с чувством удовлетворенности. Сердце очищается религиозной практикой, бескорыстным служением другим, ревностной любовью к Богу во всех формах, но особенно к живому воплощению Бога, которым для нас является Бабаджи.

СЛИШКОМ МНОГО ЖЕЛАНИЙ

Учение Бабаджи полностью гармонирует с древними индийскими рукописями, хотя святой, учитывая современную ситуацию, предложил незначительные изменения в практике верующих.

«В эту эпоху невозможно отречься от мира. Единственной практикой подвижничества может служить посвящение своей работы и действий Богу. Если вы ищите Бога, будьте готовы на любую жертву».

Бабаджи учил этому разными способами. Шдема Гудман, (Шивани для ашрамитов) делилась своим опытом:

«Это случилось во время моего второго приезда к Бабаджи. Вдруг то, что я нахожусь здесь, вдали от дома, мужа, сына, работы, привычного образа жизни, мне показалось абсолютным безумием. Я жила в джунглях, где водились змеи... Всю ночь меня кусали насекомые. Стояла жара. Я подумала, ради чего я занимаюсь мазохизмом? Зачем мне все это нужно? Я решила спросить Бабаджи, чему Он может научить меня. Я думала про себя, что если Он может обучить меня телепортации, тогда мои страдания не будут напрасными».

Я собрала всю свою смелость, потому что мне не советовали спрашивать Его о чем-либо... Меня убеждали, что Он точно знает, что мне нужно и даст мне необходимое учение в подходящее время. И все же я спросила Его: «Чему Ты можешь научить меня, и сумею ли я овладеть телепортацией?».

Он ответил: «Я научу тебя хранить молчание и подчиняться Моим приказаниям. Ты слишком много говоришь. Я не люблю болтунов. Ты можешь завтра уезжать.»

Итак, на следующий день я должна была расставаться с Бабаджи. Мне было и грустно, и радостно. Я собрала вещи и была готова к отъезду. Попрощавшись со всеми, я сидела на лестнице в ожидании повозки. Закрыв глаза, я стала спрашивать себя; «Что же я сделала неверного?» Я мысленно адресовала этот вопрос Бабаджи и спросила снова: «В чем же моя ошибка? Я всего лишь поинтересовалась, сможешь ли Ты обучить меня телепортации». И в уме я услышала ответ: «У тебя слишком много желаний». Ага, так вот в чем дело, подумала я. Хорошо, я хочу отказаться от всех желаний. Я углубилась в себя, чтобы убедиться в собственной искренности и обнаружила несколько желаний, с которыми, как мне казалось, я не смогу расстаться. Я начала повторять молча в уме, что я действительно хочу избавиться от всех желаний. Чтобы закрепить намерения, я повторила эту мысль снова, употребив свое имя. Я, Шдема, Шивани хочу (я расслабилась в этом месте, чтобы снять напряжение) отказаться от всех желаний». Я почувствовала искренность своих слов. Открыв глаза, я увидела, что рядом со мной стоит Бабаджи. Он сказал мне: «Ты можешь остаться». Я улыбнулась и отнесла чемодан к себе в комнату (3).

НЕ ТРАТЬТЕ НИЧЕГО ПОНАПРАСНУ

Бабаджи не любил пустых слов и праздности. «Меньше слов, больше дел», — вот один из Его девизов. Ему же принадлежит высказывание: «Говори как можно меньше. Не трать свое время. Постоянно сосредотачивайся на имени Бога».

Он был против любых излишеств. «Концентрируйте энергию, собирайте ее. Не тратьте ничего попусту, используйте только то, что необходимо».

Бабаджи настоял на том, чтобы в долине, в деревню и в ашрам в Хайдакхане провели электричество. После этого в 1983 г. он установил фонари в тех местах, где были ступеньки или неожиданные перепады в высоте на тропинках. Свет горел всю ночь. На рассвете после церемонии хаван Бабаджи обычно сидел на крылечке возле комнаты, откуда Он мог видеть ашрам. Когда утренний свет становился достаточно ярким, Он кричал прохожим, чтобы они погасили фонари. Он не любил, чтобы из крана напрасно текла вода, и ругал тех, кто накладывал себе на тарелку больше, чем мог съесть, и затем выбрасывал остатки. Любое расточительство было ненавистно для Бабаджи.

Бабаджи говорил и о другом расточительстве — о наркомании. «Наркотики наносят вред духовной практике». Однажды вечером Он говорил, обращаясь преимущественно к итальянским последователям, но при этом имел в виду всех:

«Не употребляйте наркотиков, учитесь у Гауры Деви чистоте и посвящению. Зачем вы так далеко уехали из дома, только ли для того, чтобы забыться в наркотиках? Я запрещаю употреблять наркотики, или вы должны уехать из ашрама, ибо иначе нет прогресса, вы остаетесь такими же.»

Люди учатся на физической и эмоциональной боли так же, как они учатся на удовольствиях и успехе, мы учимся, когда попадаем в особые ситуации. Когда же нервы, эмоции и мозг затемнены действием алкоголя или наркотиков, очень трудно заниматься решением проблемы, легче уйти от этого, человек лишается самодисциплины. Напрасно растрачивается время и жизнь. Беседу о наркомании Бабаджи закончил словами:

«Каждый здесь воин Хайдакхана. Будьте ответственными во имя долга. Будьте готовы к жертвам. Не бойтесь жизненных пожаров и наводнений. Будьте бдительны и готовы к любым изменениям. Время пришло. Вы понимаете? Будьте бдительны!»

Несмотря на то, что Бабаджи высказывался в Своем учении против наркотиков и Сам распорядился о запрете на приобретение, продажу и хранение чараса, Он покупал его у жителей долины и собственноручно раздавал желающим. Ведь Он — Господь Шива, исполняющий волю преданных и как Садгуру Он должен был осведомлять людей об их проблемах и недостатках и помогать им избежать конфронтации с Истиной. Вполне очевидно, что Его намерения истолковывались не всегда правильно.

Во время одного из Своих отъездов из Хайдакхана в момент относительного спокойствия Он позвал к Себе двух иностранцев, которые, как Он знал, употребляли чарас. С помощью переводчика Бабаджи разговаривал с ними, как отец беседует с сыновьями. Он сказал молодым людям, что в их жизни будет много искушений, а юноша становится настоящим мужчиной лишь когда он начинает распознавать соблазны и избегать их. Он спросил их, курят ли они чарас, и они сознались Ему в этом. Бабаджи сказал им, что это очень плохо и что им не следует злоупотреблять наркотиками. Он просил их отказаться от курения чараса. Они ответили: «Да, да».

Днем юноши сидели на улице возле комнаты Бабаджи и разговаривали об утренней беседе. Они попросили переводчика разъяснить им слова Бабаджи. Он повторил Его высказывания, и они сказали, что это одна из лил Бабаджи: он высказывается против чараса, но Он раздает его приверженцам.

После вечерней аарати и даршана Бабаджи вновь разговаривал с молодыми людьми. Он сказал им, что не хочет, чтобы люди применяли токсические вещества и наркотики. «Я не люблю наркоманов. Даже если я вам даю чарас, вы не должны его употреблять». Переводчик сказал Бабаджи, что их смутил именно этот факт. Бабаджи ответил: «Это испытание».

На следующий день Бабаджи дал им полкило чараса и сказал: «Курите». Они взяли чарас и стали курить.

Еще один момент «расточительства» тревожил Бабаджи — самоубийство, намеренный отказ от жизни, из-за страха перед будущим. В основе санатана дхармы лежит представление о том, что жизнь в человеческой форме не так легко доступна, что она дается с определенной целью — для роста души. Начало и конец жизни в руках Божественного. Положить самостоятельно конец собственной жизни, дарованной Богом, означает неповиновение, вызов Творцу и неиспользование возможностей жизни. Это не означает, что человек не должен рисковать или жертвовать жизнью, помогая или служа другим людям. Бабаджи часто говорил о том, что нужно возвышаться над страхом смерти и надеждой на жизнь. Но сознательно положить конец жизни из-за малодушия не совместимо с Божественным.

ИЗМЕНЕНИЕ СЕРДЕЦ ЧЕРЕЗ ОПЫТ

Бабаджи подвергал людей испытаниям, которые были им необходимы для разрешения личных проблем и для развития внутренней дисциплины. Он соединял сердитых людей вместе, позволяя им выливать свой гнев друг на друга и, если им не удавалось научиться контролировать свои эмоции, Он демонстрировал им Свой гнев. Людям с ярко выраженным стремлением к наркотикам, любовным связям, стяжательству Он позволял увлекаться пороками до того момента, пока они не развивали умеренности в своих потребностях. Или же Он ставил их в такие условия, что они не могли удовлетворить свои желания и учились их сдерживать.

Как божественный знаток человеческой души, Шри Бабаджи старался предоставлять людей самим себе, чтобы они смогли избавиться от неверных и ограниченных представлений. Он помогал людям подняться над желаниями и страхами, которые сдерживают их и не позволяют им жить свободно и счастливо.

Бабаджи давалось это нелегко. Его постоянное бескорыстное служение приверженцам требовало физического напряжения. Он буквально впитывал в себя тяжелую карму преданных. Он действовал таким образом, что вызывал у учеников недовольство, но он и не пытался оправдать поступки. Он сохранял спокойствие в таких ситуациях, которые бы привели в бешенство большинство людей. В мире, в котором мораль и духовный уровень пали чрезвычайно низко, Он ради Своих учеников погружался в водоворот человеческих эмоций и поступков, чтобы люди могли увидеть самих себя словно в зеркале. Некоторые полагали, что это удается Шри Бабаджи ценой сил сиддхи, другие же считали, что такая деятельность ускорила конец Его «жизни». Бабаджи не жалел Себя в служении людям, как не жалел Он и тех, кто искренне искал Его помощи и наставлений на пути к Бог опознанию.

«Это, — говорил Он, — эпоха самых великих разрушений. Людей поработили их низшие инстинкты. Я не принадлежу к какой-либо определенной религии, я уважаю все религии. Человечеству необходимо совершенствование. Высшее в людях может получить развитие и очарование тогда, когда низшая природа будет упразднена. Она будет уничтожена во всех странах путем изменения человеческих сердец. Вы понимаете?

Теперь, когда вы все осознали, вы должны жить в Истине, Простоте и Любви и нести Мое послание в мир».

О СЕКСУАЛЬНЫХ ОТНОШЕНИЯХ И О БРАКЕ

Поскольку в человеке сильна привязанность к сексуальным отношениям, а половое влечение так трудно контролировать, Бабаджи уделял этой проблеме значительное место в Своем учении. «В эту кали-югу почти никому не удается сохранять целомудрие. Хотя воздержание — это идеальное состояние для приверженца, все же брак лучше, чем безразборные связи. Любовный союз мужчины и женщины может принести пользу для духовной практики».

Вишну Дутт Шастриджи, выступая от имени Бабаджи на бракосочетании в Хайдакхане, сказал:

«Брак — это очень важное событие в человеческой жизни. Семейные отношения существуют извечно. В супружестве две души, пришедшие из разных мест, объединяются внутренним вдохновением». Брак дает возможность развить этот союз, гармонию, чувство долга и служения — основные элементы гуманности, которой учил Бабаджи. Супруги могут контролировать свои желания, произвести на свет и воспитать детей. Живя вместе, они заботятся друг о друге, продвигаются в своем духовном совершенствовании и возвышаются над половыми инстинктами. Но брак также таит в себе опасность и чрезмерной привязанности к сексуальным удовольствиям. Возможно в связи с этим Апостол Павел и Бабаджи указывали, что для посвященного человека, ищущего Бога, целомудрие предпочтительнее брака. Однако Бабаджи распространял Свое учение преимущественно на домохозяев, женатых людей, имеющих семью и профессию. Лахири Махасайя, отец нескольких детей, после инициации в крийя-йогу стал великим святым со множеством сиддхи (5) и практиковал в браке воздержание.

Бабаджи, в полном соответствии с древними рукописями и традициями, поощрял брак, семейную жизнь и воспитание детей, ибо и в этом процессе можно научиться отрешенности от сексуальных желаний, что вместе с другими компонентами подвижничества является предпосылкой для высшего восприятия Божественного. В санатане дхарме принято считать, что святой или озаренный человек, который следует по пути домохозяина и имеет опыт обычной жизни, на своем пути к Богопознанию достигает большего, чем аскет, который отказался от желаний в гималайской пещере, вдали от материального мира. Древние риши нередко имели несколько жен и много детей. Оба пути ведут людей к озарению, и оба пути очень трудны, поскольку требуют строгой внутренней дисциплины.

Гаура Деви поинтересовалась однажды у Бабаджи, как Он относится к тантрическому учению о сексе, которое, по крайней мере теоретически, проповедует удовлетворение полового влечения для развития отрешенности. По ее словам, учитель ответил следующим образом: «Эта практика является искушением на пути приверженца, ибо привязанность к сексу, какое бы имя для этого не использовали, основное препятствие на пути к озарению. Более чем трудно сосредоточиться на Божественном, когда в сознании доминируют эротические образы». Однако, если люди не были готовы к целомудрию, находились в плену у сексуальных желаний, Бабаджи давал им возможность удовлетворить свое влечение. Хотя наш наставник, насколько мне известно, не формулировал это в виде обязательной практики, нередко Он требовал от людей осуществления желаний перед тем, как от них отстраниться. Немногие могут научиться подниматься над собственными желаниями, не испытав удовольствия.

Однажды кто-то спросил Бабаджи: «Как могу я совместить любовь к девушке и любовь к Богу?» Бабаджи отвечал: «Сначала отдайся любви к девушке, а затем, когда насытишься, приди к Богу».

В древних индийских рукописях не ставится акцента на детерминации пола: Абсолютный Бог описывается как бесформенный и бесполый; в физических же воплощениях женские формы столь же могущественны и важны, как и мужские. Как уже отмечалось выше, женские ипостаси Божественного сосредотачивают активную, созидательную силу Бога, в то время как мужской аспект инертен и бесполезен. Божественная Мать почитается в различных формах во многих культурах. В священных книгах земные женщины никогда не описываются как более неразвитые создания в сравнении с мужчинами.

Западные, «освобожденные» приверженницы нередко были потрясены тем отношением к женщине, с которым они сталкивались в окрестностях штата Уттар-Прадеш. Для многих западных женщин обязательное ношение сари и конечно же, древний закон, согласно которому во время месячного очищения женщины не должны находиться в кухне, в храме и возле святых (включая и Бабаджи), казались ненужными и дискриминационными по отношению к женскому полу требованиями. Некоторые западные женщины, не зная, что лежит в основе этих правил (например, естественное стремление предоставить женщине отдых от тяжелой работы) считали, что в ашраме распространено предвзятое отношение к женщине.

Однажды молодая американка спросила Бабаджи: «В чем различие между мужчиной и женщиной?». Учитель ответил: «Нет никакого различия». Он объяснил, что и мужчина, и женщина, несут в себе и мужскую, и женскую энергию, различается лишь форма, нет оснований ставить кого-либо выше или ниже. Согласно Бабаджи, все созданы из одной и той же субстанции или энергии Бога, в каждом обитает душа, единая с Богом, у каждого свой долг, выполнение которого необходимо обществу и цивилизации для продолжения самой жизни.

Хотя Бабаджи умел читать мысли, Он не манипулировал чужим сознанием. Он ставил людей в определенные обстоятельства, но это уже было делом ученика решать, как извлечь из этого урок. Хотя правилом ашрама был целибат, Бабаджи направлял некоторых приверженцев на путь удовлетворения любовной страсти, очевидно, в надежде, что они осознают преходящий характер сексуальных отношений и смогут от них отказаться. Вовлеченные в эти лилы ученики, обсуждая свой опыт с товарищами, приходили к выводу, что Шри Бабаджи учил их быть выше плотских желаний.

Один молодой человек, не подготовленный к целибату, был отправлен Бабаджи в деловую поездку в Бангкок. Вернувшись из Таиланда, он застал Бабаджи во Вриндаване на празднестве. Когда торжество закончилось, Бабаджи сказал ему, чтобы он вернулся с Ним в Хайдакхан. Молодой человек смущенно сказал Бабаджи, что ему нужно ехать на лечение в Дели, так как он подхватил «одну болезнь», будучи в Бангкоке. Бабаджи засмеялся и сказал: «Мне нравятся твои проблемы! Не надо ездить в Дели, поезжай со Мной в Хайдакхан, все будет в порядке». С некоторым беспокойством молодой человек пустился в путь с Бабаджи, и через несколько дней симптомы заболевания исчезли. Он многому научился благодаря этому опыту и продвинулся на своем пути.

Бабаджи всячески стремился способствовать внутреннему развитию людей. Западные йоги считали, что очень трудно возвыситься над сексуальным влечением. Некоторые йоги (в том числе и посвященные) были женаты и удивлялись, что Бабаджи учит их воздерживаться и отстраняться. Брак прекрасен для домохозяина, но традиционно йогом может быть лишь тот, кто отказывается от всех привязанностей и желаний.

Однажды через месяц после свадьбы йога и йогини Бабаджи намекнул в разговоре с ними, что им более не следует жить вместе. Он сказал: «Когда Я прихожу в этот мир, Я предлагаю людям божественный нектар, но они всегда выбирают яд». Огорченный муж возразил, что Бабаджи Сам их поженил, а Он ответил: «Да, но это было Мое испытание».

Бабаджи учил нас: «Если вы стремитесь к Богу, будьте готовы посвятить Богу все», и это является законом для йогов. Человек, ищущий единства с Богом, должен оставить в стороне все порожденные «эго» желания, посвятить себя Богу, и, бескорыстно служа всем Божьим созданиям, служить Богу. Стяжательство, сладострастие, честолюбие, даже жажда озарения отвлекают от сосредоточенности на Божественном, любое желание образует стену между Богом и верующим.

Кто-то спросил Вишну Дутта Шастриджи во время дискуссии на духовную тему: «Я слышал, что Господа Шиву именуют Всемилостивым, но Он также считается и очень суровым. Что ты думаешь об этом?»

Шастриджи ответил: «Поистине Шива милостив со Своими преданными, но с другой стороны, Он требует от людей, которые хотят стать Его учениками, чтобы они отказались от всего, как отрекся Он Сам. Это необходимо, ибо мы должны уподобиться тому гуру, которого мы выбрали».

Отрешенность не дается легко, потому что человек отказывается не только от вещей. Это фактически означает отход от «эго» и ощущения «я» в каждом совершаемом поступке» (6).

Однажды на крыльце возле Своей комнаты Бабаджи спел Гауре Деви песню, которую можно перевести следующим образом: «Я предоставил тебе самый достойный путь — путь йоги. Не оглядывайся назад, не смотри вокруг. Не смотри на то, чем занимаются вместе мужчина и женщина, это путь, который ведет в ад».

Шри Бабаджи очень тревожили современные взгляды на сексуальные отношения как на психологическую разрядку и развлечение. В последние дни своей миссии Бабаджи говорил, что западные люди в особенности должны научиться контролировать сексуальное поведение. Гауре Деви в то же самое время Он с горечью заметил обо всем человечестве в целом: «Они все развратники. Они ничем, кроме секса, заниматься не умеют».

ЖИЗНЬ В АШРАМЕ КАК СТИМУЛ ДЛЯ ИЗМЕНЕНИЙ И РОСТА

Распорядок дня и образ жизни в ашраме в Хайдакхане был установлен Бабаджи таким образом, чтобы помочь людям отказаться от привычных моделей, сосредоточиться на Божественном и выработать новый стиль жизни, который благоприятствует самодисциплине и духовному росту человека, ищущего Богопознания и гармоничного существования. Такая жизнь, особенно в течение длительного времени, приемлема не для каждого. Бабаджи (как Кришна в «Бхагавад Гите») полагал, что всего лишь один человек из миллиона будет желать этого. Но жизненный уклад и правила ашрама предлагают некоторое руководство и помощь тому, кто будучи домохозяином, хотел бы изменить привычный образ жизни и привести свою жизнь в гармонию с божественным порядком Творения.

Первым правилом дня в ашраме был ранний подъем, омовение в реке и переодевание перед утренней аарати. Если у кого-либо была индивидуальная программа медитации или асан, этим следовало заниматься до аарати. Бабаджи уверял, что лучше всего медитировать между 2 и 4 часами утра. Ранний подъем уничтожает лень и апатию, столь ненавистные Бабаджи, а омовение и скромная одежда вырабатывают ту простоту, которой добивался Бабаджи от Своих последователей. После аарати те, кому это было необходимо, завтракали на скорую руку. Затем все шли на выполнение карма-йоги — это могло быть постоянное поручение, такое, как приготовление обеда или работа в конторе — или осуществление главного проекта дня: работа над садом девяти храмов, строительство новых зданий, мостов через ручьи или другое задание Бабаджи. Работа всегда была полезным вкладом в хозяйственную жизнь и функционирование ашрама. Труд сочетался с повторением определенной мантры.

Мы прекращали работать около полудня и всей общиной собирались на обед. Пища сначала подносилась Божественному в храме. Никто не начинал есть, пока не раздавали еду всем. Мы могли есть столько, сколько угодно, но нужно было обязательно съесть все, что было на тарелке. Бабаджи не переносил напрасной траты продуктов. Когда мы заканчивали обед, тарелки из листьев скармливались скотине, железные тарелки мы мыли сами и сразу же возвращали их на кухню. Затем у нас было немного времени на отдых, в летнюю жару обычно с половины третьего до трех часов, до возобновления работы. Большинство ашрамитов использовало это время для того, чтобы принять ванну — обязательное условие для вечерней службы, стирали одежду и сушили ее на камнях под лучами солнца.

Во второй половине дня мы трудились почти до захода солнца, немного времени нам давалось для совершения омовения перед вечерней аарати, начинавшейся с закатом. Изредка работа продолжалась до половины одиннадцатого или до одиннадцати часов вечера. Аарати занимала около часа. К концу службы Бабад-жи приходил в зал для киртан на даршан. Обычно час или два Он сидел с нами, руководил пением гимнов и бхаджанов, вел беседы, разрешал жителям долины петь и танцевать, позволял высказаться другим, раздавал подарки — обычно что-нибудь съестное. Иногда Он беседовал с кем-нибудь наедине во время исполнения песен. Это было неофициальное, обычно живое и радостное время, которое мы проводили в присутствии Божественного. В эти часы приверженцы были переполнены внутренними ощущениями, многие из сидевших у ног Бабаджи испытывали серьезные духовные переживания. Когда Бабаджи вставал с асана и уходил из зала, люди шли к Его комнате, чтобы пожелать Ему спокойной ночи и получить благословение или посидеть на улице возле Его комнаты, наблюдать за звездным небом (а иногда божественным светом на горе Кайласа) (7) и вести спокойные беседы перед сном.

Распорядок дня и дисциплина в ашраме способствовали формированию необходимых для духовного развития качеств. Карма-йога в сочетании с повторением мантры была основной ежедневной практикой. Целью нашей работы было не личное обогащение, а благо всей общины. Джап и многие часы, проведенные с Бабаджи, сосредоточивали сознание на Божественном. Правила ашрама требовали соблюдения чистоты тела и помещения (Бабаджи мог прийти и проверить порядок в комнате). Скромный образ жизни и воздержание помогали очистить ум и тело вдалеке от низших человеческих помыслов. Жизнь в этой атмосфере меняла духовный облик ашрамита. Ашрам сам по себе обладал мощными вибрациями. Однажды утром во время даршана Бабаджи сказал:

«Вы пришли сюда для внутреннего роста. Постарайтесь продвинуться в своей духовности. Проводите время в медитации, исполнении киртан и в бескорыстном служении.

Мирные вибрации Хайдакхана необходимо сохранить. Не мешайте мирным вибрациям ашрама неверными действиями. Махапрабхуджи очень строг в этом. Тот, кто нарушает покой, должен покинуть ашрам.

Приехавшие в Хайдакхан обязаны сотрудничать в установлении гармонии в ашраме. Они должны участвовать в аарати и в любой другой деятельности». Бабаджи контролировал и поддерживал строительство нескольких ашрамов в Индии и вдохновил западных приверженцев на создание ашрамов на родине. В январе 1984 г. Бабаджи сказал: «В ближайшем будущем вы организуете ашрамы и религиозные центры во всем мире и будете осуществлять там карма-йогу и создавать те же вибрации». Он учил нас:

«Как в море есть острова, так и вы должны создавать ашрамы в океане материалистического мира». И еще:

«В этом ашраме и в заграничных ашрамах дисциплина — основополагающий принцип. Образ жизни в западном ашраме должен быть точно таким же, как в Хайдакхане».

Ашрамы задуманы как обитель для тех, кто стремится сосредоточиться на Богопознании, и для тех, кто хочет пожить такой жизнью некоторое время, чтобы изменить ход своих мыслей, обрести баланс, внутренний мир и смелость для благочестивой жизни в миру. С древних времен ашрамы в Индии являлись школами для юных и одновременно центрами уединения для домохозяев, вырастивших своих детей.

ОТРЕШЕННОСТЬ И САМООТРЕЧЕНИЕ

Бабаджи постоянно учил людей не быть привязанными к материальному миру, к объектам человеческих вожделений. Это не означает, что следует отказаться от всех вещей, просто человеком не должно руководить желание обладать каким-либо предметом, как не рекомендуется и идти на поводу быстротечного удовольствия. Все преходяще, и переживания забываются, даже чувства нельзя удержать навсегда или застраховать их от изменений или утраты. Привязанность, подгоняемая желанием, ограничивает человеческую свободу, развивает в людях соперничество, жадность, страх и ревность, желание «защитить свое» или приобрести большее. Согласно философии Шри Бабаджи, истинной свободы достигает тот, кто возвышается над привязанностью и желанием обладать чем-либо: тогда человек ни в радости, ни в скорби не теряет баланса, ибо ему нечего хотеть и нечего охранять. В этих условиях человек может бескорыстно служить другим и получать от этого удовлетворение, быть счастливым и обрести спасение. Служение иногда приносит человеку состояние или неожиданный дар.

Не всякий готов к такому образу жизни. В действительности, наши отношения строятся на принципах, противоположных этому учению. Но даже признание отрешенности хотя бы отдаленной, но все же целью жизни способствует развитию более сбалансированной концепции жизни. Пока человек страстно желает немедленного озарения, не так вредно испытать удовольствие или определенные эмоции, если только не привыкать к этому и не злоупотреблять привязанностями.

Однажды вечером Шри Бабаджи сказал:

«Наверное, вы слышали о Ширди Маулане. Он жил во времена правления мусульман в Индии. Теперь он ходит повсюду, помогая человечеству. И вот он здесь, и вещает устами Шри Махапрабхуджи.

Он говорит: «Я» и «мое» закрыли сердца людей. Люди стали эгоистами и эгоцентристами. О каком мире может идти речь, если в сознании доминирует «эго» и эгоизм? Кто достаточно велик в мире, чтобы пожертвовать собой ради служения Вселенной и любви. Люди дошли до того, что ради собственной выгоды готовы убить человека или навредить другим.

Все вы должны стараться разрушить коррумпированный закон и установить истинный закон в мире».

И еще Бабаджи сказал: «Каждый должен считать свою страну раем и избавиться от понятий «я» и «мое». Отдайте все свои силы служению стране и человечеству». Он постоянно пытался отвлечь людей от преследования эгоистических целей и желаний и настроить их на беззаветное служение другим. Несбалансированное влечение, сосредоточение удовлетворения личных потребностей благоприятствуют развитию духа соперничества, жадности, ревности и гнева и укрепляют «эго» и привязанность к материальному миру, — а это все называется в священных текстах «главными врагами йоги». Когда человек может пренебречь своими интересами и посвятить себя служению людям, он избавляется от своих слабостей и обретает внутренний покой, чувство гармонии и единства со всей вселенной. Именно эти качества ведут душу к Богопознанию.

* * *

По свидетельствам Гауры Деви, Шри Бабаджи часто говорил, что самоотречение — это единственный путь для того, кто стремится к духовности. Успех на этой стезе зависит от той силы, которая исходит из отречения. Он склонял преданных (тех, кто действительно был заинтересован в духовном росте) отказаться от привязанности к материальному миру, даже живя обычной жизнью. Он сказал Гауре:

«Когда-нибудь тело умрет и будет предано огню, как ты можешь быть привязанной к нему?»

В 1983 г. Шри Бабаджи подверг меня многочисленным испытаниям. (Не только меня, многие прошли через серьезные трудности, когда Он подготавливал нас к Своему уходу). Я был в замешательстве, пытаясь сочетать отрешенность с чувством долга — перед женой, семьей, друзьями, ашрамом, обществом в целом и вселенной.

В это время Сита Рами (Маргарет) уверилась в том, что Бабаджи хочет, чтобы она уехала из ашрама и посвятила себя служению Божественной Матери. После долгих сомнений и размышлений она покинула ашрам и улетела в Америку. Там она попыталась собрать пожертвования на тот проект, который предполагала осуществить, и затем вернулась в Хайдакхан. Бабаджи встретил ее сердито: «Безнадежная женщина», но когда она совершила пранам, Он повесил ей на шею гирлянду цветов, и она прочитала по Его глазам, что Он с любовью приветствует ее возвращение.

Но в июне она вновь почувствовала, что Бабаджи настаивает на ее отъезде, поэтому она уехала вновь, рано утром, не спросив Его разрешения. В этот раз она была менее уверена в том, что поступает правильно. Ей не хотелось уезжать из Индии, но она страшилась неудовольствия Бабаджи. Стараясь поддержать друг друга, мы с Ситой Рамой засыпали почту корреспонденцией, но каждый раз, когда я просил разрешения у Бабаджи уехать из ашрама на встречу с Ситой Рамой, Он высказывал Свое несогласие. Однажды Он упомянул, что если я уеду, я могу бывать где угодно, но только не в Хайдакхане. Вместе с Ситой Рамой и другими преданными я получил инициацию йоги в ноябре 1982 г. и считал, что успешно продвигаюсь по этому пути. А теперь Бабаджи подвергал суровому испытанию мою убежденность: какие обязательства для меня важнее. Нас тяготила эта ситуация, поскольку мы не предполагали ничего подобного, когда в 1981 г. мы спрашивали Его разрешения остаться в Хайдакхане на Новый год или когда в 1982 г. с радостью приняли Его приглашение на инициацию.

Однажды в августе после долгих раздумий я пошел к Бабаджи и во время вечернего даршана задал ему три вопроса об отрешенности. Что это такое? Для чего нужна отрешенность, к чему она ведет? И если ты не следуешь этому принципу целиком, как можно практиковать его? Бабаджи, уже совсем больной, предложил мне поговорить об этом на следующий день, и я вернулся на свое место.

Через некоторое время Вишну Дутт Шастриджи вышел из комнаты Свамиджи, приблизился к Бабаджи и позвал меня. Я подошел, совершил пранам, и Бабаджи велел мне обратиться с вопросами к Шастриджи.

Я повторил вопросы, и Шастриджи ответил, что отрешенность — это знание того, что мир — иллюзия. Мне это не было очень понятно, и я почувствовал еще большее замешательство и расстройство. В этот момент Шри Бабаджи склонился к нам и вступил в разговор, сказав, что есть много видов отрешенности (вайрагья). К примеру, изобретатели атомной бомбы были отрешенными, они сосредоточились на решении одной проблемы, забыв обо всем остальном. Основное — это сконцентрироваться на своей цели, какая бы она ни была, забыв о других вещах. Это самоотречение, оно ведет к Богопознанию.

Шри Бабаджи добавил, что целеустремленность в жизни — это и есть вайрагья. Он сказал мне, что я добился освобождения и значительной отрешенности. Я не чувствовал себя ни освободившимся, ни отрешенным, но я коснулся ног Бабаджи и отправился на свое место. Учитель чувствуя, что я не понял, подозвал меня снова. Он опять подчеркнул, что какое бы решение человек ни принял, какую бы задачу он перед собой ни поставил, он должен двигаться к ней с полной верой и твердым убеждением, сосредоточившись на этом целиком. Бабаджи сказал, что побрив голову или надев на себя одеяние цвета охры, человек не становится отрешенным. Для этого нужна сильная вера, твердая воля и полная концентрация. Я прикоснулся к ногам Бабаджи, думая, что разговор окончен.

Но Шастриджи велел мне встать, и заговорил снова. Он сказал, что Шукадева задал те же вопросы своему отцу, Вьясу (8). Тот велел Шукадеве пойти к королю Джанаке и задать эти вопросы ему. Когда вопросы были поставлены, Король Джанака посоветовал Шукадеве обойти весь город Митхилу, неся полный сосуд с молоком. Шукадеву должны были сопровождать два стража с обнаженными мечами, и если бы он пролил хотя бы одну каплю молока, им было приказано отсечь ему голову.

Шукадева отправился на улицы города с чашей, наполненной молоком. Через несколько часов он вернулся к королю Джанаке, который спросил его, что видел тот в городе. Шукадева отвечал, что он ничего не заметил в городе, поскольку целиком сосредоточился на том, чтобы не пролить молоко, мысль о казни не покидала его головы. Король Джанака объяснил тогда, что это и означает всепоглощающую сосредоточенность. Это и есть отрешенность от всего в жизни.

Я поблагодарил Шастриджи и с благоговением коснулся ног Бабаджи. Он при этом отвернулся от Своего собеседника и спросил: «А третий вопрос?» Я же намеревался спросить: «Как может человек развить в себе отрешенность?» Шастриджи ответил: «Дхире, дхире (медленно, медленно)», и я засмеялся. Шри Бабаджи наклонился вперед и пояснил: «С полной концентрацией, великой верой и решимостью. Сосредоточься на своей цели, и все остальное исчезнет из твоего поля зрения. Тогда ты добьешься отрешенности».

Наконец-то в голове у меня была относительно ясная концепция отрешенности и самоотречения, которых постоянно требовал от нас Бабаджи. Но теория была лишь начальной стадией обучения, за ней шел бесконечный личный опыт, который вел или подталкивал к обретению истинной отрешенности, ибо наша привязанность к иллюзорному миру не имеет конца.

Я ХОЧУ, ЧТОБЫ ВО ВСЕЙ ВСЕЛЕННОЙ НАСТУПИЛО БЛАГОДЕНСТВИЕ

Учение Бабаджи в основном строилось на том, что в сотворенной Вселенной надо жить активно, а не быть ее узником. Бабаджи с уважением относился к богослужению и иногда требовал от иностранцев, чтобы они изучали религиозную обрядность индуизма. Однако при этом Он добивался от адептов внутреннего развития, достижения единения с Божественным путем бескорыстного служения людям. Шри Бабаджи называл это гуманитаризмом.

Человек может практиковать гуманность и продвигаться по пути к Богопознанию. Даже если мы не готовы отказаться от всего и еще при жизни прийти к Богопознанию, можно выбрать гуманитарный подход к жизни вместе с сознательным контролем над желаниями, который доступен каждому. Тогда в человеке появляется внутреннее удовлетворение, умиротворенность, ему легче устанавливать добрые отношения с родственниками, друзьями и соседями.

Бабаджи говорил: «Все великие святые и духовные вожди, явившиеся в этот мир, ставят перед собой задачу установить мир и единство для всего человечества. Ревность и ненависть — вот два чувства, вследствие которых разрушена гуманность. В вашей жизни не должно быть места для этих пороков».

Вишну Дутт Шастриджи развил эту мысль:

«Когда Всевышний воплощается и снисходит на уровень человеческой жизни, корабли всех религий спускаются на море. Книги, написанные тысячелетия назад, свидетельствуют, что Бог приходит на благо верующим различных религий и таким образом Он соединяет многие пути в один».

В 1984 г. Шри Бабаджи, заканчивая новогоднее поздравление, использовал новый лозунг:

«Джай Вишва!» Широко известен индийский лозунг «Джай Хинд», что означает «Победа или слава Индии». Но я хочу, чтобы благоденствие наступило во всей Вселенной, поэтому Я использую новый лозунг «Джай Вишва (Победа, или слава Вселенной»),

Мы почитаем Вселенную, старательно стремимся к гармоничной жизни. Обучаясь самодисциплине и внутреннему балансу, которые приходят на определенной ступени отрешенности от радостей материального мира, мы можем постепенно выработать новый образ мышления и стиль поведения, которые позволят нам жить в гармонии с миром вокруг нас.

Надо искать гармонии во всех своих поступках.
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«Не всякий, говорящий Мне: «Господи! Господи!», войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего небесного».
Матф. 7,21

«Истинная, вечная религия, преисполненная щедрот, повествует о знании вкупе со святым трудом».
Из аарати Хайдакхана

ГЛАВА 13. Бабаджи учит о религии и важности Хайдакхана

НЕСКОЛЬКО ОСНОВНЫХ КОНЦЕПЦИЙ РЕЛИГИИ

Последователь Бабаджи из Нью-Дели, который встретил Шри Бабаджи в начале 70-х гг., утверждает, что его первая беседа прошла следующим образом:

Он спросил Бабаджи: «Что есть Истина?»

Бабаджи ответил: «Голос твоей атмы».

«Какой религии мне следует придерживаться?»

«Гуманитаризма — истинной дхармы».

Это самое простое послание Шри Бабаджи о религии. Если все созданные вещи являются воплощением субстанции и энергии Абсолюта, бесформенной души, тогда все в мире представляют единое целое, а части единого целого должны жить и функционировать в гармонии друг с другом. Для человека религия (вера в Абсолют и Его Творение) в значительной степени должна выражаться в гуманных мыслях, словах и делах. Шри Бабаджи кратко определил гуманитарность следующим образом:

«Творение безбрежно, и существует много доктрин. Придерживайтесь одного принципа: Истины, Простоты и Любви. Живите в Истине, Простоте и Любви и выполняйте карма-йогу.»

Бабаджи говорил о мимолетности материального. Движение, активность, изменения являются основным законом Вселенной. Печаль, гнев и ненависть проистекают из привязанности к вещам, людям, ситуациям, попыткам стабилизировать, контролировать и удерживать вещи, к которым мы привязаны. Во Вселенной, где все носит преходящий характер и постоянно подвергается изменениям, люди пытаются плыть против течения, стараясь придерживаться привычных вещей.

Бабаджи часто цитировал древнее выражение:

«Пинда кача, схабда саха» («Тело тленно, а мир вечен»). Он постоянно обращался к этой теме: «Дело в том, что все в этом мире тленно. Нет реальности. Истинную реальность можно обрести на пути Истины, встречаясь со святыми и бескорыстно служа людям».

Живя за гранью страха смерти и надежды на жизнь, вы должны продвигаться вперед. Не надо бояться огня и воды. Когда возникнет необходимость, нам нужно будет броситься в океан, когда придет время, мы должны быть готовыми броситься в огонь. Вот почему все вы должны быть крепкими, как гора Меру» (1).

Но именно из-за того, что тело тленно, нельзя относиться к нему с пренебрежением. Бабаджи много раз отмечал, что душе трудно обрести человеческое тело и что люди должны использовать эту возможность, чтобы продвигаться вперед по духовному пути. Необходимо содержать тело в чистоте и в хорошей физической форме.

«Вы должны продвигаться вперед, заботясь о своем здоровье. Только так вы можете добиться успеха. Дело в том, что если у вас плохое самочувствие, как можете вы бескорыстно служить людям? Забота о своем организме — важная часть ваших обязанностей в жизни. Этот ваш долг по отношению к телу. Если ваше тело в плохой форме, как можете вы работать и продвигаться вперед?».

Шри Махапрабхуджи хочет сказать, что чистота — это великая вещь. Чистота близка благочестивости. Шри Махапрабхуджи говорит, что Бог живет только в чистоте. Если внутри вас грязь, как может Бог поселиться в вашем сердце? Поэтому поддержание чистоты один из важных моментов в Богопознании.

Тот, кто живет в Хайдакхане, должен быть опрятным. Каждый должен ежедневно совершать омовение, стирать одежду, быть чистым и аккуратным. Вещи следует содержать в порядке. Чистота — это первый шаг к достижению Бога».
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Бабаджи с преданными возле своей комнаты

Основной постулат санатан дхармы состоит в том, что индивидуальная душа — часть Верховной души, воплощенной в этой сотворенной Вселенной. Индивидуальная душа (Дживатма) обитала в физических телах в течение многих жизней и, идентифицируя себя с этими формами, забыла о своей причастности к бесформенному Божеству. Душа — реальная сила человеческого тела выходит из бесформенной души, чтобы испытать себя бесконечное число раз. Человеческое тело подобна костюму, покрывающему душу, который душа теряет в момент «смерти» и меняет, когда обретает иную плоть. Душа бессмертна, тело смертно. Индивидуальная душа хранит основные знания и переносит их из жизни в жизнь. Накопленный душой опыт определяет человеческие реакции в нынешней жизни. С каждым новым воплощением появляется возможность продвинуться на более высокую ступень или опуститься на более низкую. Выбор зависит от нас, а на него влияет в значительной степени приобретенная душой мудрость. Теория реинкарнации воспринималась безоговорочно всеми в Хайдакхане. Бабаджи не рассуждал о переселении душ, но часто упоминал об этом:

«Ритм состоит в том, что родившиеся должны умереть, а умершие должны родиться вновь.

Вы все риши древних времен, жители этой божественной местности. Вы подобны Хануману (в «Рамаяне»), которому нужно было постоянно напоминать о его величии».

Человеческая жизнь, прожитая в мыслях о постоянности и реальности физического мира и мирской суете, является причиной бесконечного цикла рождения и смерти. Привязанность к вещам возвращает душу в материальный мир. Только когда человек возвышается над плотскими желаниями и забывает о физических объектах Вселенной, он может испытать Божественное. Развивая контроль над умом и чувствами, человек получает личный опыт Божественного, что приводит его к единству с Верховной Душой.

Бабаджи неоднократно просил Вишну Дутт Шастриджи цитировать ведическую мантру:

«Только тот, кто в течение нескольких жизней практиковал суровую садхану, может обрести высочайшую обитель Бога (это освобождение от цикла рождения и смерти и единение с Богом)».

Садхана, который учил Бабаджи включала и богослужение, хотя оно не являлось основной практикой для верующего. Он считал, что богослужение подготавливает преданного к самопознанию. Впервые приехав в Хайдакхан, я старался посещать аарати два раза в день. Однако я спросил, почему мы совершаем службу утром и вечером. Сита Рами, которая уже задавала этот вопрос людям посвященным, ответила, что, по мнению Бабаджи, аарати исполняется на благо ученику: «Мне не нужно богослужение, оно приносит пользу преданному». Если читающий молитвы не вынесет из храма дух богослужения и не сохранит его в течение всего дня, значит, ему не удалось извлечь пользу. «Работа — это богослужение».

Последователь Бабаджи описал сцену, свидетелем которой он однажды оказался. Один верующий приехал в ашрам из дальних мест. Совершив пранам Бабаджи, он долго рассказывал в деталях, как совершает богослужение дома, и спросил Бабаджи, что ему следует и что не следует делать. Бабаджи с выражением неодобрения на лице перебил его поток слов: «О чем ты говоришь? Сделай свое сердце храмом!»

Шри Бабаджи дал понять, что Он как воплощение Божественного не нуждается в богослужении. Внешняя сторона религии — ритуалы и богослужение, система верований, божества и мифы, окружающие их, — даются в помощь человеку, но существование Бога и Его деятельность в рамках Творения не зависят от формы выражения веры. Человеческое сознание не может понять до конца и выразить Божественное. Даже великие святые и мастера не владеют всей истиной Божественного, ибо Оно обнаруживает себя в бесконечном разнообразии. Из-за ограниченности человеческого языка и различий духовного опыта формы богослужения и сами священные писания любой религии могут наставлять ищущего только до определенного этапа на Пути. Последние шаги к союзу с Божественным не отмечены на карте, они специфичны для каждого конкретного случая.

Бабаджи жил в индуистском ашраме. Уклад ашрама основывался на древних традициях индуизма, но Он Бабаджи не пытался заставить людей отказаться от своих форм богослужения и прийти к индуизму. Если человек просил, чтобы его обучили ритуалам и верованиям индуизма, Бабаджи обычно направлял их к кому-либо на обучение, хотя иногда Он Сам давал конкретные ответы на вопросы. О Себе Он говорил: «Я пришел, чтобы вести человечество к Высшему Пути. Я не исповедываю какую-либо определенную религию, я уважаю все вероисповедания. Я хочу, чтобы человечество совершенствовалось».

Он не любил, когда людей пытались обратить в какую-либо веру. «Следуйте той религии, которая в вашем сердце». Бабаджи говорил скорее о санатан дхарме — но не как о религии, а как об образе жизни. Когда человек живет в гармонии с Божественным и всем Творением, формы и принципы религии, которая ведет человека к гармонии зависит от индивидуального выбора.

Религиозные конфликты на Ближнем Востоке и в Северной Ирландии являются ужасающими примерами того, что происходит, когда люди слепо следуют догматам своей конфессии и не могут признать право на существование истины в других религиях. Бабаджи указывал, что когда есть ненависть, нет религии. Борьба не имеет ничего общего с духовностью или религией, это борьба за власть и господство над другими людьми. Защищать права человека на собственные религиозные воззрения — это одно дело, а принуждать других принять веру — другое.

Бабаджи часто совершал церемонию хаван. Один Его преданный говорил, что слышал слова Бабаджи: «Если вы хотите служить Богу, служите огню». При проведении хавана перед Рождеством в 1983 г. Шри Бабаджи приостановил церемонию, чтобы дать возможность иностранному последователю принять участие в обряде. Затем Он сказал несколько слов о значении ритуалов с огнем:

«Хаван — это то, что приносит дождь, что приносит хлеб. Само Творение возникло из огня. (В другой беседе Он говорил, что первые люди устраивали церемонии хаван и расширяли Творение, плодясь и развивая орудия труда, сельское хозяйство, общество, культуру и т. д.). Хаван — это истинная форма Божественного: предложенное нами на церемонии непосредственно идет к тем богам, к которым мы взываем.

Исполняя хаван, люди становятся счастливыми, у них преобладают добрые мысли, и они испытывают любовь друг к другу. С дымом от хавана разрушаются вредные микробы в воздухе, а хорошие бактерии, необходимые для жизни, в нем произрастают. Это способствует процветанию мира».

Церемония хаван дает возможность людям символически участвовать в управлении, расширении и сохранении Творения, Как Божественное отделяет часть, чтобы явить Себя в Творении, так и участники обряда предлагают с благодарственными молитвами Божественному небольшое количество земных щедрот. Огонь, почитаемый с древних времен как форма Божественного, трансформирует подношение и относит его сущность божествам, к которым обращаются в мантрах. Таким образом, участники обряда получают ощущение того, что они являются частью цикла Творения.

Одним из этнонимов ранневедической народности было «люди жертвоприношения». Исполнители обрядов стремились перенести дух церемонии возжигания огня в практику повседневной жизни: «принесение жертвы не заканчивалось на месте выполнения ритуала». Очевидно этот дух жертвенности, внедренный в ежедневную жизнь, вынудил Бабаджи заявить, что Он пришел, чтобы возродить церемонию яджна в современном обществе и в культовой практике.

Какую бы форму богослужения ни избрал человек в процессе подготовки души к обретению Абсолютного Бога, опыт святых и мудрецов показывает, то путь лежит от формы к бесформенному. Человеку легче сосредоточить свои мысли на определенной ипостаси Бога, чем заниматься поисками безатрибутного Бога. Человек готовится к восприятию Бога «без имени и без формы» через исполнение ритуалов и почитание определенной Его формы (статуи, изображения или фотографии, гуру). Когда верующий начинает понимать и ощущать бесформенного Бога, ритуальная практика утрачивает свое значение: для человека, испытывающего Бога вне человеческого обрамления, нет смысла служить форме.

Йоги традиционно не участвуют в отправлении религиозных обрядов, если только они не призваны выполнять ритуалы в храме как часть бескорыстного служения людям. Бабаджи во время посвященных Ему аарати сидел подобно мурти (за исключением одной или двух служб Божественной Матери) и не участвовал в ритуалах. Однако Он все же ставил перед Собой задачу распространения культовой практики, поэтому в Своей миссии Он каждый день, а иногда и по несколько раз в день совершал церемонию возжигания огня.

БОЖЕСТВЕННОЕ ПРИНИМАЕТ ЧЕЛОВЕЧЕСКИЙ ОБЛИК, ЧТОБЫ ПОМОГАТЬ ЛЮДЯМ

Вишну Дутт Шастриджи, основываясь на традициях священных писаний индуизма, комментировал многочисленные появления Бога в человеческом облике следующим образом:

«Со времени сотворения мира Бог всегда приходил, чтобы следить за Своим садом мирозданья. Поэтому время от времени Он является в мир, уничтожает плевелы и наставляет верующих и всех добрых людей на путь истинный» (2).

Когда в мире возникают великие проблемы, Бог принимает человеческую инкарнацию и является в мир ради спасения человечества. Однако немногие узнают Бога на земле. Так было с Рамой и Кришной, Христом и Мухаммедом. Только тот, кому Господь Бог хочет открыться, осознает, что Он более, нежели обычный человек. Он вселяет в наши сердца сомнения, и наш долг молиться о мудрости, чтобы узнать Его.

Без благословения Бабаджи человек увидит Его игру лишь на человеческом уровне, как это было с Кришной и гопи (3). Когда Бог получает человеческое воплощение, не возникает вопроса о кастовых и религиозных различиях...

Это истинное признание Бога: когда бы Он ни явился, Он объединяет все религии мира в одну (4).

В Рождественский Сочельник 1981 г. Шри Бабаджи продиктовал Шастриджи послание, обращенное к прибывшим в Хайдакхан.

«Мое послание к вам состоит в том, что самое важное в мире — гуманность... Ради нее мы должны пожертвовать собственным комфортом. Не думайте о себе и собственном благополучии, думайте о других. Это великий принцип гуманизма.

Во всех городах есть главная площадь — место, откуда начинаются и куда ведут все дороги. Подобно этому все религии ведут к одному, — это Сам Бог, следовательно, исповедуя любую религию, вы можете постичь Бога» (5).

В высказываниях Бабаджи содержится мало новых религиозных идей, вероятно, все положения, которым Он учил, можно найти в древних священных писаниях. Но Он излагал людям Своей эпохи эти вечные истины, ставя акцент на проблемах современности.

Слова Шастриджи хорошо иллюстрируют это: «Его закон — служение человечеству без мыслей о вознаграждении. Он учит нас делиться со всеми поровну тем, чем мы обладаем. Все, что является частью Божьего Творения, принадлежит не одной личности, а всему человечеству.

Он не проповедует новой религии. Он явился в мир, чтобы распространять вероисповедание, зародившееся еще во времена Творения, это — санатана дхарма, Вечная религия. Он пришел провозгласить санатан дхарму (6).

БАБАДЖИ КАК ВОПЛОЩЕНИЕ БОЖЕСТВЕННОГО

Преданные почитают Бабаджи как Божественное проявление в облике человека.

В древних священных писаниях индуизма процесс Творения описывается как постепенное распространение энергии от тонкой бесформенной Верховной души через бесконечно меняющиеся, иногда зримые формы Бога к живой материи и к другим более грубым, почти инертным формам, — камням, земле и т. п. Чем грубее форма, тем слабее ее понимание Универсального сознания. Люди, находящиеся в середине этого процесса, способны победить свое «невежество», но лишь упорным трудом, самоотречением и с Божьей помощью.

Согласно воззрениям шиваитов, первой формой, которую создал для Себя Господь Бог, был Ишвара. Затем появились более идентифицируемые формы Самбасадашивы, Божественной Матери и Вечного Шивы. Эти и многие другие имена Махендра Баба употреблял применительно к Бабаджи, сочиняя гимны для богослужения в Хайдакхане. Иногда к Бабаджи обращались по имени одного из этих божеств. Когда Его спрашивали, кто Он, святой также называл одно из этих имен. В роли Бабаджи или Бхоле Баба Он был для всех обычным «человеком». Иногда Ему служили как Хайдакхандешвари Ма, ибо духовный опыт многих связан с Бабаджи в облике Божественной Матери. В других случаях он являлся Бхагаваном Хайдакхана. Иногда Он называл Себя махаватарой Бабаджи. Один из гимнов, которые исполнялись для Него, представлял собой перечисление 108 имен Шивы. Все эти имена соотносятся с различными аспектами Всевышнего. Но очевидно наиболее важным и точным является следующее Его определение:

«Я Бхоле Баба («Простой Отец»). Я никто и ничто. Я лишь зеркало, в котором каждый может увидеть свое отражение.

Я подобен огню. Не отходите далеко, ибо вам будет холодно. Но и не приближайтесь, иначе вы можете обжечься. Научитесь соблюдать оптимальную дистанцию.

Имя Мое Махапрабхуджи.»

Бабаджи в Своих беседах часто называл Себя «Простым Отцом» и в жизни действовал в соответствии с этим представлением.

Образованные, практичные и опытные люди, скептики — все на собственном опыте убеждались, что Бабаджи — воплощение Бога.

Губернатор штата Уттар Прадеш, С. П. Н. Сингх, который за свои восемьдесят с лишним лет провел много времени с могущественными святыми и аватарами, говорил о Шри Бабаджи:

«Нет сомнений, что Его инкарнация призвана в первую очередь воздействовать на глубинное сознание Человека и разбудить его. Без данного воплощения добиться этого невозможно. Божественное является в мир лишь тогда, когда люди забывают о справедливости, которой требует от них Абсолютная Истина. Он пришел с целью воплотить этот идеал.

Он вынужден принимать человеческий образ, чтобы показать Идеальное не на словах, а на деле» (7).

Бабаджи говорил о Махапрабхуджи:

«Находясь в Хайдакхане, Махапрабхуджи контролирует каждую частицу Творения силами Своей воли, каждой Своей мыслью... Махапрабхуджи контролирует все элементы, духовный мир, не говоря уже о мире людей. Он Творец, Хранитель и Разрушитель мира. Ни одна травинка не может вырасти без Его благоволения. Он принял эту инкарнацию на благо человечества. Его единственное желание заключается в том, чтобы сделать возможным освобождение всего мира. Есть сведения о том, что в прежних воплощениях Шри Бабаджи показывал много чудес, связанных с физическим телом (см. главу 2). Чудеса, которые творил Бабаджи в последнем воплощении, не были такими зрелищными и впечатляющими. Махендра Махараджа писал задолго до появление Бабаджи в Хайдакхане, что Он явится в мир, чтобы продемонстрировать людям, как жить, как оставаться отрешенными в самой гуще повседневной жизни. В этом воплощении Он жил самой обычной жизнью, чтобы показать людям, чего они могут достичь своим стремлением к Божественному. Большинство Его чудес могли бы совершить посвященные, глубоко верующие люди. Бабаджи неоднократно говорил о человеческих свойствах своего тела (но не души, атмана).

Однажды зимой 1976 г. Шри Бабаджи сказал Шиле, выполнявшей в то время обязанности врача в ашраме, чтобы она принесла ему лекарства, так как у Него поднялась температура. Она засмеялась, решив, что это шутка. Баба протянул ей руку, чтобы она проверила Его пульс. Она отказалась, все еще думая, что Он шутит: «Кто я такая, чтобы мерить Тебе пульс? Ты ведь Бог.» Бабаджи ответил: «Это человеческое тело. Оно должно пройти через карму». И Он настоял на том, чтобы она дала Ему нужные лекарства. К вечеру состояние улучшилось, пульс стал нормальным. Шила и другие приверженцы несколько раз лечили Бабаджи от простуды и гриппа.

Бабаджи нередко играл роль своеобразного зеркала. Если к Нему приходили дети, веселые и счастливые, настроенные на развлечения, Он сажал их к Себе на колени и играл с ними во время даршана. Если дети плакали или капризничали, Он передразнивал их, пока они не уставали от плача и не начинали играть с Ним или успокаивались и засыпали у Него на руках. Он смеялся и шутил с теми, кто был настроен на веселье, беседовал с теми, кто был склонен к размышлениям. На сердитых Он мог кричать и в секунду превращался в воплощение любви и преданности, если перед Ним появлялся достойный ученик.

Однажды Он взял с Собой на прогулку к храму Шивы большую группу преданных. После пикника Он занял кресло для исполнения даршана. Даршан продолжался около часа, и Он приглашал приверженцев к Своим ногам, чтобы сфотографироваться на полароид с каждым по отдельности. Последователи садились лицом к объективу и спиной к Бабаджи. Просматривая готовые снимки, мы с удивлением обнаружили, что выражение лиц Бабаджи и приверженца, расположившегося у Его ног, всегда совпадало — будь то веселье, решительность или печаль.

Его «игра в зеркало» часто озадачивала тех, кто пытался судить о Нем, используя традиционные критерии.

В январе 1983 г. Шри Бабаджи сказал Гауре Деви: «Я ничто. Бхоле Баба ничто. Есть только Божья Воля (Адеш).

Во всем мире — во всей Вселенной есть только воля, и только она будет действовать отныне. Не Баба, не Баба, а только Воля.

Я никогда не плачу, ибо ничто в этом мире меня не трогает. Все, кто приходит и уходит, рождается и умирает без привязанности, находятся во Мне.

Но кто спрашивает о Моей боли?» (8)

ХАЙДАКХАН КАК УНИКАЛЬНОЕ МЕСТО

За последние два века Шри Бабаджи дважды появлялся в области Хайдакхана и провел там долгое время, получив одно из Своих имен от названия этой деревушки. Бабаджи многократно говорил о «Хайдакхан Вишва Махадхам» как о величайшем месте во Вселенной. Это не были праздные слова: Он действительно считал эту местность священной и относился к ней с должным почтением.

Он говорил о Кайласе, возвышающейся в горах Курманчала на противоположном берегу реки, как о той самой горе, которая связана с мифологическими представлениями индуизма. Бабаджи говорил, что когда в начале горы поднялись из морей, пока еще суша не оформилась окончательно, Кайласа Кумаона была местом обитания Шивы.

Шива с другими божествами занимался тапасом в течение тысячелетий на благо человечества. Это подвижничество придал местности особые, сакральные свойства.

Бабаджи замечал: «Вы не должны думать, что Творение всегда было таким, каким мы видим его сегодня. Мир претерпел множество изменений». Когда цивилизация добралась через густые леса до этой местности, Господь Шива переместился на гору Кайласа в Тибет. Бабаджи говорил, что Он вернулся в Хайдакхан, чтобы вдохнуть в это древнее священное место новую жизнь. Хайдакхан Вишва Махадхам снова стал обителью богов.

Он говорил: «Во все времена небожители находят здесь пристанище. Они приходят и уходят. Они купаются в Гаутама Ганге. Многие божества обитают здесь постоянно, не желая покидать эти места».

Вы получили благословение, оказавшись в центре паломничестна, возле горы Кайласа. Здесь живут исключительно удачливые люди мира. Как могут неудачники жить здесь?

Даже тень неправедных людей не может приблизиться сюда, так как это священный, божественный центр. Здесь могут обитать только небожители.

Жители Хайдакхана имели возможность видеть и слышать богов. Многие лицезрели по ночам джоти на горе Кайласа и на берегу Гаутама Ганги. Изредка мерцающие, расплывчатые огни приближались к наблюдателям. Особенно часто свечение появлялось до 1978 г. С увеличением потока приезжающих в ашрам огни стали появляться реже, но все-таки даже после ухода Бабаджи люди встречаются с этим необъяснимым явлением.

Прем Лал — образованная приверженница из Дели рассказывает, что однажды майской ночью 1975 г. она проснулась в Хайдакхане от громкого звучания мантры «Ом Намах Шивая», исполняемой хором мужских голосов. Она не верила своим ушам и дабы удостовериться, что ей это не снится, встала с кровати и подошла к двери. Со всех сторон лились звуки мантры. Пели деревья, ручьи, река. Она заткнула уши, пение исчезло, но когда она прислушалась вновь, звуки стали доноситься еще отчетливее. Она старалась убедить себя, что это плод ее воображения, легла в кровать, заткнула уши, затем прислушалась. Мантра все еще звучала. На следующее утро, думая о своем опыте. Прем вспомнила, что Бабаджи рассказывал группе преданных, что если вслушаться, то можно услышать, как святые и риши поют «Ом Намах Шивая».

Бабаджи говорил о Хайдакхане:

«Получившим даршан этой местности, даруется исполнение всех желаний. Прожившие здесь определенное время люди автоматически обретают йогические силы.

Тот, кто останется здесь, станет истинным йогом.

Если мы назовем Хайдакхан земным раем, это не будет преувеличением».

Шри Бабаджи очень серьезно относился к тому, кого принимать в святой местности Хайдакхана. Многие люди в письмах просили позволить им приехать к Нему, обычно Он давал согласие, но иногда отказывал.

Нередко люди приезжали в ашрам без предварительного разрешения и встречали радушный прием. Но иногда, увидев группу новых посетителей на берегу реки, Бабаджи отправлял их обратно, не давая им возможности вымолвить слова. Он никогда не объяснял причин отказа, но в нескольких беседах Он разъяснил Свои принципы отбора:

«Когда дурная карма подходит к концу, человека тянет к священному месту и к обществу праведных людей.

Только тот может прийти сюда, для кого настал поворотный момент в жизни, когда духовная энергия поднимается. Только тот, чьи грехи уничтожены, может прийти сюда. Рама говорит, что сюда может явиться лишь тот, кто предавался аскезе в своих прежних жизнях».

Бабаджи диктовал Шастриджи, что «западные люди, прибывающие сюда, в предыдущих воплощениях были святыми и получили рождение в высоко развитых цивилизованных странах, чтобы осуществить кармические пожелания. Их влечет к Бабаджи, когда их карма близка к удовлетворению» (9).

В августе 1983 г. Шри Бабаджи сказал:

«Здесь создается новый мир. То, что вы видите здесь, это уже начало нового мира. Здесь, в Хайдакхане, старый мир разрушен. Я учу вас следующему: «Новый мир начинается отсюда. Я хочу, чтобы вы жили в счастье и в мире.»

Хотя Бабаджи безусловно был «директором» ашрама, Он не относился к нему как к своей собственности. Прогуливаясь по ашраму, подобно инспектору, Он уверял нас, что ашрам принадлежит всем приверженцам. И Бабаджи говорил именно то, что думал: когда строительство последнего дома было завершено, Он покинул преданных, оставив нам ашрам.

Он сказал ашрамитам: «Этот ашрам принадлежит всем. Выучите правила и соблюдайте дисциплину, пока вы находитесь здесь. Затем, куда бы вы ни отправились, научите других людей жить по этим правилам. Будьте внимательны и бдительны, готовьтесь к встрече с грядущими событиями».

Хайдакхан Вишва Махадхам — это собственность не одного человека, а всего человечества. Прогресс в Хайдакхан Вишва Махадхам приносит пользу всем людям.

Вам повезло, что вы находитесь в Хайдакхане, ибо даже боги мечтают находиться здесь.

В Хайдакхане никто не ограничен одним видом учения или конфессией. Каждый имеет право на свою форму почитания Божественного.

Много священных мест, которые ограничиваются одной религией. Существовало и существует много храмов, церквей и религиозных центров; это же единственный универсальный центр паломничества. Вот почему это место имеет особое значение».

Кроме основных индуистских религиозных праздников, которые отмечались в ашраме, община сикхов — приверженцев Бабаджи несколько раз проводила 48-часовое чтение «Гуру Грантх Сахиб» — священного писания сикхов. В ашраме отмечалось также Рождество. Шастриджи сказал:

«Когда такое чтение совершается в священной местности, оно заряжает их божественной энергией и подобно течению вод реки Ганги, приносит пользу всему миру. Когда читаются священные писания, вибрации проходят через три мира — землю, атмосферу и небеса» (10).

МОКША ДХАМ ДХУНИ — СВЯТЫНЯ ОСВОБОЖДЕНИЯ

Живя в Хайдакхане, Бабаджи построил девять маленьких храмов в честь различных божеств индуистского пантеона. Он собирался возвести еще три храма — для сикхов, христиан и мусульман. Они были необходимы для того, чтобы придать Вишва Махадхам ярко выраженный универсальный характер. Но Бабаджи ушел, так и не увидев этих храмов, их должны были установить Его приверженцы. Последнее святилище, завершенное при жизни Бабаджи, — это Мокша Дхам Дхуни в Саду Братства у подножья 108 ступеней.

Сад строили по проекту карма-йоги в течение трех лет. На третий год Шри Бабаджи возвел дхуни и Сам следил за порядком в нем.

В 1983 г. во время муссона Он построил «вечный» дхуни из камня и цемента вокруг первоначальной временной постройки, которую затем убрали. Освятили дхуни 17 августа 1983 г. во время грандиозной церемонии возжигания огня.

Вечером накануне освящения после аарати Бабаджи сказал:

«В дхуни всегда живет сознание. Во имя Господа Рамы, в нем всегда присутствует Божественный Свет.

Дхуни — одно из чудес света!

Вы можете видеть разные дхуни, но нигде вы не найдете восьмиугольного дхуни, символизирующего восемь рук Джагадамбы, Матери мироздания. Во имя Господа Рамы, пока существует Творение, будет существовать и дхуни с живым сознанием. Этот дхун благословенный, и кто придет сюда для даршана, совершения медитаций и пудж, получит избавление от всех недомоганий — физических, умственных и духовных».

Бабаджи нарек этот дхуни и вторым именем «Маха Шакти Дхуни». Маха означает великий, а шакти — многозначное слово, и многие из его значений подходят для этого названия. В буквальном переводе шакти означает «энергия» или «сила». Дхуни — это могущественный источник Божественной энергии. Как отмечалось выше, в индуистском пантеоне каждое значительное божество обладает женским аспектом, который несет в себе энергию, является созидательным, двигающим аспектом Бога. Шакти Бога всегда почитается как Божественная Мать (Джагадамба) — любящая, заботливая, питающая, поддерживающая и нежная.

Шри Бабаджи часто говорил, что вместо Себя Он оставит Хайдакхандешвари Ма, чтобы она наставляла и поддерживала Его приверженцев в выполнении работы. В ашраме проводятся утренняя и вечерняя аарати, посвященные Ма, а восьмигранное дхуни считается ее живой формой. Исполняя службу или медитируя, верующие ощущают ее присутствие, иногда она им является.

Однажды, когда ашрам опустел (многие уехали на празднование Божественной Матери в другом месте), Рам Дасс начал совершать ей пуджу. Однажды после аарати Божественной Матери он увидел яркий белый свет — высокий, в форме человеческого тела, но без определенных черт, отчетливо выделялись лишь восемь протянутых вперед рук. Она поднималась из огня дхуни. Вскоре пламя охватило дхуни объятием восьми рук, и Рам Дасс получил сильнейший шок.

Тот, кто упорно ищет встречи с Божественной Матерью, может приобрести духовный опыт в этом дхуни.

Когда возведение дхуни подходило к концу, Шри Бабаджи сказал:

«Дверь и окна здания дхуни, которое является новой святыней, остались открытыми. Это означает, что святыня открыта для каждого, кто бы он ни был, откуда бы он ни пришел. Это жизненно важно для всех, кто приходит сюда и хочет получить духовное вознаграждение от даршана дхуни.

Этот дхуни не новый, хотя его возвели недавно. Это очень древний дхуни. Махапрабхуджи не только собственноручно построил его, но и следил за каждым шагом в работе.

Махапрабхуджи благословил это место — кто бы ни пил священную воду из Рам-Дхары (источник возле дхуни) и кто бы ни пришел для даршана дхуни, получил вибхути и совершил богослужение, тому гарантировано освобождение... Вот почему мы называем его Мокша Дхан — Святыня Освобождения.

Это воплощение Господа Рамы и центр паломничества. Это врата, ведущие к Богу».

ХАЙДАКХАН — МОДЕЛЬ ЕДИНСТВА С БОЖЕСТВЕННЫМ

Хайдакхан как центр мирозданья, согласно Шри Бабаджи, является уникальным местом по нескольким причинам. Бабаджи говорит, что оно было священным местом обитания Божественной Энергии, возможно, в течение миллиона лет, местом, где Господь Шива совершал духовную практику на благо человечеству, способствуя развитию человечества от низшей ступени развития к современной.

Присутствие энергии и аватары Господа Шивы привлекало в эту местность риши и мудрецов. И у Бабаджи было постоянное чувство присутствия Божественного в Хайдакхане. Он говорил, что божества совершают омовения в реке, танцуют в горах и на берегу реки, иногда говорят Его устами. Множество людей — индусов и западных приверженцев испытывали на себе воздействие этих форм тысячами способов и ощущали их реальность.

Хайдакхан к тому же — духовный центр, который гостеприимно встречает людей, разными путями стремящихся к освобождению. Бабаджи не совершал никаких попыток обратить людей в определенную веру, но он старался оживить в людях чувство Божественного и божественной гармонии мирозданья. Какую бы веру они ни исповедовали, какие духовные и философские взгляды у них ни были, Бабаджи делал все возможное, чтобы помочь людям обрести понятие единства Творения и развить в себе чувство красоты, гармонии, блаженства и жизненных сил, которые приобретаются соблюдением принципов Истины, Простоты, Любви.

Очевидно, главным значением ашрама, руководимого Бабаджи, является то, что он служит моделью новой эпохи или нового мира, к созданию которого Он стремился. Великий переворот, для осуществления которого Он пришел в мир, начинался в крошечной удаленной горной деревушке и в ашраме Хайдакхана как «огненная и водная стихия», набравшая силу за пределами долины. Бабаджи показывал приезжавшим в ашрам, как нужно жить: активно, принося пользу другим, созидая, в гармонии с землей и с другими, и отправлять вибрации гармоничной энергии в мирозданье за пределы земной атмосферы.

«Здесь создается новый мир... Новый мир начинается отсюда».

Тринадцать с половиной лет Бабаджи отдавал всю Свою энергию, чтобы продемонстрировать людям более миролюбивый, созидательный, гармоничный образ жизни, и он сумел сделать Хайдакхан моделью такого существования.

В последние годы и особенно месяцы Своей миссии Бабаджи отсылал преданных домой, чтобы они создавали у себя на родине ашрамы по образу того, каким Он руководил в Хайдакхане. Ведь Бабаджи превратил это древнее священное место в рай для Нового Мира.
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«Отказывая в привязанности тем, кто поклоняется мне, я пытаюсь укрепить их веру. Я исчез, дабы они так углубились в мысли обо мне, что не могли думать ни о чем другом.»
Господь Кришна, обращаясь к гопи.

ГЛАВА 14. Махасамадхи

ПРЕДВЕСТНИКИ УХОДА

Лила Бабаджи — Его воплощение имела удивительное завершение. Я думаю, что почти каждый, испытывая любовь к Бабаджи и ощущая зависимость от Его физического присутствия, с доверием восприняли утверждение Шастриджи, что учитель останется с нами до 1988 г. Более того, многие полагали, что Он, уходя, дематериализуется, наподобие Старого Хайдакхан Баба, и превратится в светящийся шар. Говорили даже, что Бабаджи собирался взять с Собой одиннадцать учеников.

Бабаджи сыграл с нами ту же шутку, что и с юношей, желавшим увидеть на Его голове шрамы времен сражения на Курукшетре. Он давал нам множество возможностей догадаться о грядущих событиях, но никто из нас не понял, к чему Он готовится.

После махасамадхи многие высказывания Бабаджи и опыт учеников получили совсем иную трактовку. Все стало очевидно, что Его уход совершился по заранее намеченному плану, который Он, играя с нами, приоткрывал, но окружал Своей майей.

В 1972 г. Шри Нантин Баба, определяя Бабаджи как воплощение Господа Шивы, добавил, что Он явился в мир с особой целью и, исчезнув через несколько лет, вскоре явится вновь.
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Оплакивание Бабаджи его учениками

В феврале 1973 г. Шри Ганготри Баба подтвердил слова Нантин Баба и уточнил, что Бабаджи уйдет из жизни через семь или восемь лет, если только на Его пути не встретится великий приверженец, ради которого Он задержится на некоторое время.

Лишь после Его ухода мы узнали, что в 1970 г. Он говорил Раму Сингху о совершении махасамадхи в 1984 г. Рам Сингх, приезжавший в ашрам каждые три-четыре месяца в 1984 г. стал посещать Бабаджи каждую неделю.

Гаура Деви встретила Бабаджи в феврале 1972 г. Когда она через год поселилась в ашраме, Бабаджи сообщил ей, что она будет служить Ему 12 лет. Она размышляла, означает ли это, что она будет вынуждена удалиться из ашрама: ей и в голову не приходило, что уйдет Он, а не она.

Однажды в 1980 г. Шри Бабаджи взял группу приверженцев на паломничество, и Хем Чанд Бхатт остался со святым наедине. Во время разговора Бабаджи сказал, что покинет ашрам в 1984 г. Бхатт решил, что Бабаджи говорит о том, что часто совершал Старый Хайдакхан Баба — о временном уединении в Гималаях. Он спросил учителя, когда Он вернется, и в ответ услышал, что лишь приверженец, подобный Махендре Махарадже, сможет прийти за Ним и привести Его обратно.

БОЛЕЗНЬ 1983 г.

8 июня 1983 г. Бабаджи серьезно заболел. У Него был летний грипп, который привел к серьезным осложнениям. Он очень плохо выглядел и явно испытывал физические страдания. Однажды даршан совершался позже обычного. Шри Бабаджи, закутанный в одеяла, сидел возле Своей комнаты на асане. Его мучили такие боли, что Он едва держался. Приверженцы быстро совершали пранам, дотрагивались до Его ног оставляли свои приношения возле асана, вместо того, чтобы передавать их, как обычно, в руки. На улице люди тихо напевали киртаны, некоторые плакали. Рам. Дасс видел однажды, как Бабаджи от сильной боли бился головой об стену. На это время была запланирована поездка святого в Чильянаулу для встречи с губернатором штата Уттар Прадеш и освящения ворот ашрама. Когда губернатор Сингх узнал о болезни Бабаджи, он прислал Ему своего врача. Молодой врач из Германии, живший в ашраме, поставил диагноз и выписал курс антибиотиков. Врач губернатора подтвердил диагноз и одобрил лечение, но вдвое уменьшил дозу лекарств, так как индусы, по его словам, не привыкли к большим дозам антибиотиков. Доктор посоветовал Шри Бабаджи придерживаться постельного режима и отказаться от поездки в Чильянаулу, которая была назначена на следующий день. Баба согласился, и врач губернатора поехал обратно в Наинитал.

Лишь только доктор спустился со ступенек ашрама, Бабаджи отправил ученика в контору, чтобы тот позвонил в Халдвани и попросил Амара Сингха приехать за Ним и Его сопровождающими на следующее утро на грузовике. В этот же день, 8 июня из Хайдакхана преданные возвращались домой на двух машинах. В одной из них находился Шри Нанди Баба — Сиб Нараян Нанди из Калькутты и члены его семьи. Неподалеку от Бенареса около моста отказали тормоза, автомобиль съехал с дороги и скатился в овраг, перевернувшись три раза. С самого начала катастрофы пассажиры стали выкрикивать имя Баба и услышали голос: "Не бойтесь! (Daro math). Машина разбилась вдребезги, но из людей никто не пострадал.

Другой автомобиль, направлявшийся в Дели, попал в выбоину на дороге. Последовал сильнейший удар и пассажиров выбросило из автомобиля. Только Шри Манхерлал К. Воры из Бомбея остался в машине, и у него оказалось растяжение мышц. Все остальные были абсолютно невредимыми, если не считать царапины на безымянном пальце у Аруна Воры.

Когда известия об авариях достигли Хайдакхана, Шри Бабаджи сказал, что взял на Себя карму людей, находившихся в машинах. Они спаслись от смерти и от серьезных травм, но кто-то ведь должен пожинать плоды их кармы. Будучи их гуру, Он принял их карму на Себя. Узнав об этих происшествиях, Бабаджи впервые за три дня начал есть и стал быстро выздоравливать. Он, как и собирался, уехал в Чильянаулу, провел там три дня в спокойном режиме, а когда вернулся в Хайдакхан 16 июня, от болезни не осталось никаких следов.

ДРУГИЕ ПРИЗНАКИ УХОДА

Приблизительно за год до болезни Шри Бабаджи часто упоминал, что устал от Своего тела и хотел бы с ним расстаться. Сначала он говорил, что Его работа выполнена наполовину, затем на три четверти. Он стал грузным и уже с трудом одолевал 108 ступенек, опираясь на кого-нибудь и тяжело дыша.

В конце осени 1983 г. Елена Мартинес с дочерьми Дебби и Лаурой Херринг приехала в Хайдакхан и услышала, как Бабаджи говорит об усталости и о предстоящем уходе. Он, однако, собирался остаться еще на полгода «из любви к Своим преданным».

В 1983 г. во время муссона, приглашая преданных, вместо слова беседовать он стал употреблять rona — «плакать, причитать».

В августе перед наступление муссона Бабаджи совершал омовение в Гаутама Ганге. Однажды Ему помогал только Рам Дасс, и Бабаджи сказал ему: «Через шесть месяцев Я удалюсь в са-мадхи». И добавил: «Через шесть месяцев Я буду в самадхи». Озадаченный Рам Дасс рассказал мне об этом, и я подсчитал, что шесть месяцев истекают в феврале. Я сказал Раму Дассу, что Шастриджи, основываясь на словах Бабаджи, говорил о 1988 г. Я не мог понять смысла высказывания Бабаджи и вскоре забыл эти слова. Рам Дасс говорил мне, что он пришел к выводу, что Бабаджи, чувствуя недомогание, собирается подняться на вершину горы Сиддешвар и погрузиться в самадхи на шесть месяцев, чтобы набраться сил.

Во время муссона в конце августа из Италии приехали приверженцы Бабаджи с проектом настенного календаря на новый 1984 год. Они привезли с десяток цветных и пару черно-белых фотографий Бабаджи и попросили Бабаджи одобрить дизайн календаря. Мы уже привыкли к красивым цветным фотографиям Бабаджи, но в этот раз Он распорядился, чтобы весь календарь был выполнен в черно-белом цвете. На мартовской странице был изображен не Бабаджи, а ашрам. Этот календарь казался нам очень неудачным, пока февральские события не подтвердили верность выбора траурного оформления.

В феврале 1983 г. Шри Бабаджи договорился с Йогендрой Мадхавлалом, председателем общины приверженцев ашрама в Вапи (штат Гуджарат), о возведении ашрама в этой местности и установлении мурти Махакали, Калбхаирава и Шри Ганеша к приезду Бабаджи на октябрьское празднование Навратри. Муссон не лучшее время для строительства, дожди превращают все вокруг в сплошную грязь. Между Бомбеем и Хайдакханом велась интенсивная переписка с запросами и отчетами о строительстве. Бабаджи был очень требовательным, и строительство в целом завершилось вовремя, чем Бабаджи был очень доволен.

В конце ноября Шри Бабаджи со множеством ашрамитов из Хайдакхана отправился на яджну в Джадар (Гуджарат). Бабаджи обычно проезжал расстояние 4—5 км до запруды на повозке. Утром в день отъезда лошади не были готовы, и подождав немного, Бабаджи отправился пешком в сопровождении учеников. По дороге Он начал учить нас новой песне: «Сита Рам, Сита Рам бол пьяаре, Радхе Шиам, Радхе Шиам бол пьяаре» («Воспевайте возлюбленное имя Ситы Рамы и воспевайте возлюбленное имя Радхе Шиама»).

Бабаджи обучил этой песне и своих гана (служителей Господа Шивы) во время поездки в Джадар и в последующие три месяца — декабрь, январь и февраль мы часто ее исполняли. Нередко Бабаджи начинал петь эту песню, когда я совершал пранам, и многие подсмеивались надо мной и Ситой Рамой, которая в то время находилась в США. Лишь после махасамадхи Бабаджи мы узнали, что имя Рамы воспевается, когда тело несут на кремацию.

Зимой Бабаджи говорил несколько раз: «Тело Мое здесь, но Сам Я собираюсь за границу». Ученики загорелись желанием поехать с Бабаджи в путешествие по Европе и Северной Америке.

Когда вечера стали прохладными, Бабаджи начал совершать омовение у Себя в ванной. Слуги Бабаджи и случайные посетители находились с Ним в течение часа во время его омовения. Они занимались медитацией в Его присутствии или вели беседы, но все чаще Бабаджи включал радио или ставил кассету с гимнами и погружался в медитацию.

Хотя дополненный вариант книги Вишну Дутта Шастриджи о Бабаджи с новой, девятой главой о «нашем» Бабаджи была закончена в июле 1983 г. к празднованию Гуру Пурнима, напечатан он был лишь в декабре. Когда книги появились в Хайдакхане, Бабаджи потребовал, чтобы каждый из нас, независимо от знания хинди, купил себе по экземпляру. Бабаджи ставил Свой автограф на многих книгах — «Ом Намах Шивая». Увидев Его жизненную лилу на бумаге, некоторые приверженцы подумали, не собирается ли Бабаджи ее завершить.

Также в декабре 1983 г. у мраморного мурти Старого Хайдакхан Баба, которое Бабаджи установил в маленьком храме ашрама, появилась слеза на левой щеке. В течение нескольких месяцев — до и после махасамадхи слеза виднелась отчетливо, затем исчезла.

Зимой 1983—1984 гг. Шри Бабаджи постоянно кашлял. Рассказывали также, что Его часто тошнило. Его тело явно находилось в плохом состоянии, но дух Его был по-прежнему силен, Он следовал Своему обычному распорядку дня. Ман Сингх, прислуживавший святому около десяти лет, будил Его около 4 часов и помогал Ему совершить омовение, затем Бабаджи наносил чандан в Своей маленькой комнатке. За этим следовала церемония хаван в дхуни. До самых последних дней Бабаджи, независимо от самочувствия исполнял Свои обязанности. Во время празднования Рождества некоторые приезжие высказывали беспокойство по поводу состояния здоровья Бабаджи, другие отмечали, что Он сдал после болезни. Осенью и зимой приезжали новые преданные и были ошеломлены силой Его воздействия.

Возможно еще одну попытку приоткрыть для нас будущее сделал Бабаджи в Рождественский Сочельник. Во время длительного даршана Бабаджи выступил перед преданными и жителями долины: «Осталось тридцать минут до двенадцати. Не вставайте и не нарушайте ритма священного времени».

В одном спектакле мужчина говорит женщине: «Пьеса уже подходит к концу, осталось совсем немного. Прошу тебя, не нарушай ритм музыки».

Поэтому прошу вас, сидите и пойте киртаны и бхаджаны до двенадцати часов. Какие бы киртаны, бхаджаны и молитвы вы ни исполняли бы сегодня, Христос услышит. Пойте киртану, пойте «Алиллуя».

БАБАДЖИ ОПИСЫВАЕТ ЦЕРЕМОНИЮ СВОЕГО ПОГРЕБЕНИЯ

8 января 1984 г. мне исполнялось 56 лет, и я попросил разрешения у Бабаджи совершить аарати в Его честь во время вечернего даршана. Несколько иностранцев и индусов омыли с подобающими ритуалами Ему ноги, нанесли чандан и кум-кум, украсили Его цветами, повесили малу из сандалового дерева и гирлянды Ему на шею, покрыли шалью голову, поднесли фрукты, орехи, сладости, а затем совершили аарати. Какое блаженство служить Богу таким образом! Иногда во время аарати Шри Бабаджи сидел неподвижно, как изваяние из камня. В Хайдакхане Он изредка участвовал в аарати — помогал неопытным жрецам распутывать священный шнур, поджимал под Себя ногу, чтобы преданные омывали и мазали чанданом лишь одну ступню. Он мог потянуться за какой-либо вещью, нарушая порядок богослужения, возможно, проверяя нас в такой ситуации или показывая, что любовь, посвященность и чистота сердца верующего важнее, чем сама служба.

После аарати, когда угощения, предложенные Бабаджи, раздавались присутствовавшим в зале для киртан, Шри Бабаджи подозвал Амара Сингха и начал диктовать ему речь. Он говорил обо мне и о том, как Он сам будет выполнять Свою задачу через преданных.

На следующий вечер Бабаджи, шутивший, что может превратить меня в девятилетнего мальчика, сказал, что с такой же легкостью сделает меня 159-летнем старцем. Эта речь не записывалась и ее не перевели полностью на английский. Я по отрывкам собирал и записывал Его слова, полагаясь на воспоминания нескольких преданных.

Бабаджи, смеясь, говорил, что Радхе Шиам умрет в Хайдакхане. Он сказал, что тело мое будет предано огню, затем помолчал и поправился: «Нет, Радхе Шиам христианин, он будет погребен». Он сказал, что после смерти мое тело будет помещено на ложе со льдом на три дня, чтобы люди могли получить последний даршан. Потом меня предадут земле, предварительно покрыв тело благовонными маслами, орехами и фруктами, украсив цветами, малами, окурив фимиамом и посыпав солью и землей. На могиле будет воздвигнут храм самадхи с мурти Старого Радхе Шиама. Он сказал американке Нагини, сделавшей множество прекрасных изображений богов и богинь для ашрама, чтобы она набросала мой портрет и подготовила проект подходящего храма.

Я думал в то время, что Шри Бабаджи перестарался. Через пять недель оказалось, что Он просто использовал мое имя для описания собственных похорон. Прощальный ритуал совершили так, как Он описывал мои похороны, хотя организовывали прощание с телом те, кто не присутствовал в зале для киртан вечером 9 января.

ПОСЛЕДНЕЕ ПУТЕШЕСТВИЕ

В конце января Шри Бабаджи в последний раз выезжал из Хайдакхана. По приглашению губернатора Сингха Бабаджи три дня провел во дворце в Лакхноу. Он наслаждался прогулками по саду и отдыхал в красивой беседке с двенадцатью колоннами, которая Ему очень нравилась. В феврале архитектурное решение этой постройки легло в основу чертежа храма самадхи, возведенного над могилой Бабаджи.

Из Лакхноу Бабаджи поехал в Аллахабад. Семья Бенарджи в течение многих месяцев занималась строительством храма Кали Ма (форме Божественной Матери, которой уже в течение 108 лет семейство отправляло пуджи) и помещений для Шри Бабаджи и Его слуг, а также кухни для приготовления угощений к даршану. Когда Бабаджи приехал в Лакхноу, здание в Аллахабаде еще не было построено, и Он отказался туда ехать. Работа ускорилась, и семья умоляла Бабаджи посетить их дом и освятить постройку и «вдохнуть жизнь» в мурти. Бабаджи в конце концов согласился ехать, и строительство, конечно же, было завершено во время.

Мне говорили, что Вишну Дутт Шастриджи нервничал из-за церемоний в Манде и Аллахабаде. Кали олицетворяет Время, Пространство, Смерть — ограничения сотворенной Вселенной, «последний» аспект перед тем, как Творение снова будет поглощено бесформенностью Бога. Шастриджи думал, что концентрация Бабаджи на этом аспекте не принесет добра. Но святой уверил Шастриджи, что все будет хорошо и освятил храмы Кали в последние четыре месяца Своего пребывания на Земле.

В день церемонии «оживления» мурти в Аллахабаде, когда распахнулись двери храма, приверженцы увидели, что на асане, на котором должно было стоять мурти, сидит Бабаджи. У Него на голове была шаль, и Он выглядел очень женственно. Прем Лал, всегда воспринимавшая Бабаджи как Божественную Мать, разрыдалась. Учитель выглядел очень плохо. Он сидел с отсутствующим видом, что, как ей показалось, предвещало Его скорый уход. Бабаджи стряхнул с Себя оцепенение и оттолкнул Прем Лал — Он не выносил слез.

Во время церемонии Бабаджи с любовью прошептал мантру на ухо Кали Ма и вдохнул в нее шакти (энергию, «жизнь»). После завершения ритуала Он покинул храм, не произнеся ни слова.

Прем Лал медленно вышла из храма и увидела, что машина, в которой сидел Бабаджи, отъезжает. Он повернулся к Прем, и она увидела, что Его кожа сияет. Она уверяет, что никогда прежде не видела такого свечения. Он излучал любовь и направлял ее на Прем. Когда машина тронулась, Бабаджи крикнул: «Будь счастлива! Будь счастлива!» Это была последняя встреча Прем с Бабаджи в Его жизни. В феврале она приехала на Его похороны.

По дороге в Хайдакхан Шри Бабаджи решил откликнуться на просьбу Шри Саубхагья Чандры и Шри Химатлала Парикха и остановился в их доме в Канпуре (штат Уттар-Прадеш). В доме Парикха и во время остановок по пути в Халдвани Бабаджи убеждал людей иметь дома оружие, ибо «приближается махакранти».

Вернувшись в Хайдакхан, Бабаджи сказал Свами Факирананду: «Я исполнил церемонию (в Аллахабаде), так как скоро Я не буду в состоянии это сделать».

ОКОНЧАТЕЛЬНЫЕ ПРИГОТОВЛЕНИЯ

4 февраля Антон и Марлиз Уелти, супружеская пара из Швейцарии, которых Бабаджи нарек Джамансингх и Джанки, прибыли в Хайдакхан. На следующее утро во время даршана они показали Бабаджи фотографии, сделанные ими в предыдущий приезд. Я стоял за ними, и Бабаджи попросил меня подобрать по одной копии каждой фотографии. Он дал пачку снимков Гауре Деви, велел ей составить альбом и передать его губернатору Сингху, когда тот приедет. Затем Баба отправил Гаятридеви (Стейси Маккалоу) в контору за Своими фотографиями, чтобы добавить их в альбом, предназначенный в дар губернатору. Гаура удивилась, почему Бабаджи готовил подарок, когда губернатор должен был сам совершить приношение. Гаура положила снимки в комнату Бабаджи и забыла про них. Готовясь к омовению, Он обнаружил фотографии и отругал Гауру за то, что она не выполнила его просьбу. Он снова попросил ее собрать все фотографии и вручить их губернатору.

Вскоре после возвращения в Хайдакхан Шри Бабаджи послал письмо Макхан Сингху Баба, священнослужителю храма в деревне Мадхубан (провинция Матхура, штат Уттар-Прадеш), где располагался ашрам Бабаджи. Старинный дхуни и культовая утварь храма насчитывает десятки тысяч лет, по словам Бабаджи — это самое древнее место проведения церемонии возжигания огня во всем мире. Бабаджи попросил Макхан Сингха Баба немедленно приехать в Хайдакхан, и он прибыл 9 февраля. Бабаджи сообщил Сингху, что утром 14 февраля Он думает оставить Свое тело, но просил никому об этом не рассказывать.

Приблизительно в эти же дни Бабаджи беседовал с итальянцем Джузеппе Д'Аллесио, которого Бабаджи нарек именами Кали и Шанни Махараджа и произвел его в короли итальянских преданных (их было много в ашраме). Бабаджи сказал ему: «Сын Мой, пора распрямиться. Для собственного блага, блага всего мира нужно стоять непреклонно. Время пришло».

ПОСЛЕДНЯЯ БОЛЕЗНЬ

10 февраля 1984 г. утренний даршан совершался очень поздно. Вместо того, чтобы стоять в ожидании под дверью комнаты Бабаджи, я решил заняться работой. Даршан начался в 10 часов утра. Святой сидел в кресле, закутанный в одеяла. Вскоре разнеслась весть, что Бабаджи очень болен. Когда я подошел, чтобы совершить пранам (около 10 часов 30 минут), меня поразила отечность Его лица и потухший взгляд. Я спросил Бабаджи, как Он себя чувствует. С широкой улыбкой, приложив руку к груди, святой ответил на хинди: «Мое здоровье кончилось». Когда Гаура Деви перевела мне Его слова, я решил, что Он несколько преувеличивает. Я не знал, как реагировать на Его слова, произнесенные с улыбкой, поэтому я тоже улыбнулся и вернулся на работу в контору.

И другие спрашивали Бабаджи о здоровье. Кому-то Он отвечал, что в Его сердце «вонзили тысячи ножей», а затем, положив руку на грудь в области чакры, сказал: «здесь миллион ножей, в этом сердце». Согласно традициям санатана дхармы истинный гуру в прямом смысле принимает на себя карму своих учеников: а за тринадцать лет Своей миссии, Шри Бабаджи взял на себя невероятный кармический груз.

Ближе к полудню Бабаджи медленно прошел по территории ашрама. В обед Он подошел к 108 ступенькам и посидел возле них на лавочке. Он больше не спускался к реке, чтобы отправиться в пещеру или к девяти храмам.

В этот вечер Бабаджи пришел на даршан после аарати и, казалось, чувствовал Себя лучше. Он был спокойнее, чем обычно, он разговаривал с приверженцами, смеялся и немного пел. Он подозвал меня к Себе. На 18 февраля у меня была назначена встреча с министром промышленности Шри Н. Д. Тивари, имевшим даршан Бабаджи. Бабаджи попросил Гауру Деви перевести мне следующие слова: «Когда ты вернешься 19 февраля из Дели, переночуй в доме Амара Сингха, а 20 вместо Меня поезжай на свадьбу сына Мунирджи». Ни Гаура, ни я не могли понять, почему Бабад-жи собирается пропустить такое важное событие. Обычно учитель посещал все важные церемонии, проходившие в доме Шри Трилока Сингха, и Он совсем не выглядел настолько больным, чтобы не суметь поправиться за оставшиеся до торжества 8 дней. Но мы, как и многие приверженцы, ни о чем Его не расспрашивали.

Утром 11 февраля Бабаджи в обычное время — в 4 часа утра совершал церемонию нанесения чандана. Присутствовало восемь человек. Завершив ритуал, Он отправил преданных на утреннюю аарати к Мокша Дхам дхуни, сказав, что теперь это Махашакти дхуни (дхуни великой божественной энергии или силы), теперь он олицетворяет не только Универсальную Мать (восьмирукую Джагадамбу), но и Шиву в союзе с Его шакти.

На утреннем даршане Бабаджи сообщил, что скончался глава советского правительства Андропов и объявил минуту молчания. Кто-то дал Бабаджи книгу с изображением разрушений от атомных взрывов в Хиросиме, другой приверженец принес святому апельсины, завернутые в карту мира. Бабаджи долгое время рассматривал книгу и карту, и взгляд Его был задумчив и печален.

Этим же утром Бабаджи в последний раз прошелся по ашраму. Он навестил Баиджа Сингха Саммала, которому было в то время 83 или 84 года. В молодости Саммал был знаком со Старым Хайдакхан Баба, а в старости оставался приверженцем Бабаджи. Бабаджи в свое время помог сыновьям Баиджа открыть чайную, а старшему сыну — выдать замуж первую из его семи дочерей.

В этот день Шри Бабаджи поприветствовал Баиджа Сингха словами: «Ну, как ты, старина?» Баидж Сингх ответил, что чувствует себя неважно. Бабаджи обернулся к сыновьям Баиджа и сказал: «Он очень стар. Вы все должны за ним ухаживать». И добавил с улыбкой: «Если вы не хотите заботиться о нем, лучше забейте его до смерти, чтобы он не видел вашего пренебрежения».

Потом Он спросил Баиджа Сингха: «Ты болен? Может быть, ты скоро умрешь. В момент твоей смерти меня здесь не будет (Бабаджи говорил приверженцам, что в начале марта уедет в Бомбей), поэтому позволь Мне оплакивать тебя сейчас». И Бабаджи с причитаниями вышел из дома Баиджа.

Большую часть дня Бабаджи провел в Своей комнате. Днем Он созвал Своих гана — Гауру Деви, Хар Говинда, Кали, Рама Дасса, Кхурак Сингха, Лока Натха и Рагхувира побыть с Ним во время купания, но омыл лишь лицо и руки. Бабаджи немного поговорил с учениками, затем они помолчали. Он совершил и вечерний даршан, благословив всех и поговорив с приверженцами, но был очень слаб и удалился к Себе раньше, чем обычно.

Утром 12 февраля церемония нанесения чандана не состоялась. Кхурак пришел в комнату Бабаджи около 5 часов утра и сидел с Ним в полной тишине. К ним присоединились и другие гана и остались с учителем до утреннего даршана, который начался на час позже обычного и длился всего лишь полчаса. У Гаятридеви был день рождения, и ей очень хотелось совершить аарати в честь Бабаджи. Она попросила Его разрешения, и после короткой паузы Он согласился.

ЛЕЧЕНИЕ БАБАДЖИ

После утреннего даршана к Бабаджи из Халдвани приехали врач и полковник индийской армии. Пока доктор осматривал Бабаджи, учитель разговаривал с полковником, который уже очень давно мечтал побеседовать на религиозные темы. Бабаджи сказал: «Теперь в мире наступят разрушения, потому что люди всегда думают о себе и о своем, стремятся к большему, никто не хочет сидеть на голом полу».

По мнению доктора, у Бабаджи была пневмония, но он считал, что через два-три дня Он поправится. «Не волнуйтесь!»

Люди, прислуживавшие Бабаджи, рассказывают, что Он посмеивался, когда Его просили принимать лекарства, но все же глотал таблетки. Дыхание Его было затруднено, Ему не хватало воздуха.

Днем с Бабаджи остались Его гана. Иногда Бабаджи стонал и морщился от боли, в остальное время беседовал со слугами и даже пел им песни. Он попросил Кхурака подержать Шри Янтру (символическую картину, выполненную на латуни) возле Своего сердца и исполнить любовную песню Миры, великой приверженницы Кришны. Мира — царица 16 в., покинувшая дворец и семью, чтобы посвятить себя Кришне, ее любовные гимны широко известны в Индии. Святой попросил Гауру Деви перевести слова песен всем ученикам.

В этот же день, когда Рам Дасс молча размышлял о том, почему Бабаджи вынужден так страдать, учитель перестал стонать и заговорщически ему подмигнул. Затем Он снова согнулся и застонал. Было трудно понять, насколько серьезна Его болезнь.

На следующий день преданные серьезнее стали задумываться, не собирается ли Бабаджи оставить Свое тело, но вспоминая о дате, указанной Шастриджи (1988 г.), ожидали известий о Его выздоровлении. В это время Бабаджи сказал Гауре Деви: «Мое сердце разбито ударами тысяч ножей. В Моем теле тысячи ран, и никто здесь не может излечить Меня. Почему же, почему? Во мне месяц, солнце и звезды, и я несу всю ношу Вселенной».

В этот вечер Бабаджи не пришел на даршан в зал для киртан. Когда стало очевидно, что Он не появится, к асану поставили Его сандали и Гаятридеви с другими преданными совершила аарати. Традиция совершать службу Богу или гуру перед его сандалями существует по крайней мере со времен Господа Рамы. Младший брат Рамы управлял царством от имени Рамы, используя в качестве символа сандали своего брата, в то время, как Рама, Сита и сводный брат Рамы Лакшман жили 14 лет в изгнании.

К концу аарати Бабаджи позвал к Себе Своих гана, и они поспешили в Нему. И снова они прикладывали Шри Янтру к Его телу, чтобы снять боль, которая не оставляла Бабаджи в покое.

Когда Рам Дасс использовал Шри Янтру, он сделал Бабаджи массаж. Святой лег на живот и после того, как Рам Дасс один раз провел Шри Янтрой по ногам и спине Бабаджи, Он указал на область поясницы и попросил Рама Дасса подержать металлическую пластину на этом месте. Рам Дасс, стоя у кровати Бабаджи с Шри Янтрой в руках, медленно повторил целительную мантру. Бабаджи стало полегче, дыхание успокоилось. Поскольку Рам Дасс прижимал Шри Янтру к телу Бабаджи, ему передался ритм дыхания святого. Когда Бабаджи стал дышать медленнее и глубже, изменилось и дыхание Рама Дасса. Они дышали синхронно, может быть, минуты две.

Читая мантру с закрытыми глазами, Рам Дасс ощущал глубочайшие внутренние переживания. Перед ним появился свет, а затем он почувствовал стремительный взлет. Внутренним зрением он увидел над телом святого темное пространство, из которого полились световые частицы. Они возникли вначале по краям, а потом соединились в центре. Ощущение стремительного взлета нарастало, затем к Раму Дассу устремилась целая череда янтр. Он отчетливо помнит семь образов, но всего их было девять. Одно изображение он видел достаточно долго, чтобы хорошо его запомнить, а затем оно взорвалось, подобно разбитому молотком зеркалу.

Рам Дасс взлетел в эту черную бездну, и там ему открылся яркий свет. В этот момент Рам Дасс подумал: «Это освобождение» и затем: «Вот как душа расстается с телом!» С этой мыслью Рам Дасс открыл глаза и увидел, что он все еще прижимает Шри Янтру к спине Бабаджи. Мастер продолжал учить приверженцев, даже находясь на смертном одре.

ПРОЩАЛЬНЫЙ ДАРШАН

Утром 13 февраля церемония нанесения чандана не состоялась, не было ни хавана, ни утреннего даршана. Ашрамитов попросили отправиться на работу и дать Бабаджи возможность отдохнуть.

Когда кто-то пришел, чтобы убраться в Его комнате, Бабаджи решил устроиться в Шиш Махал — в помещении, где Он часто принимал гостей. Он тяжело оперся на Кали и ХарТовинда, передвигался медленно, с серым от боли лицом. В Шиш Махал Он вновь взял в руки книгу о Хиросиме и, перелистывая страницы, тихо сказал: «Я принял слишком много недомоганий, а теперь я должен принять Свою собственную болезнь».

Около полуночи Бабаджи встал с кровати и вышел из комнаты. Он собрал последние силы и сообщил преданным, что отправляется на даршан в зал для киртан и чтобы они всех туда созвали. Они начали уговаривать Его не делать этого, поберечь себя, но Он с помощью Макхан Сингха Баба, поднялся по ступенькам лестницы к саду при храме.

По случайному совпадению я как раз проходил там, поэтому я последовал за учителем и гана в зал для киртан. Обычно Бабаджи останавливался в храме перед мурти Старого Хайдакхан Баба, однако в этот день Он прошел прямо к Своему асану, медленно и тяжело сел на него в позу полулотоса.

Преданные чередой склонялись в пранаме, и для каждого Он находил слово или благословение. Мне Он начал напевать «Будхе Радхе Шиам, Будхе Радхе Шиам». На мгновение нам показалось, что кризис миновал, и Бабаджи начинает поправляться. Через десять минут, когда все поприветствовали Бабаджи и расселись, тихо исполняя «Ом Намах Шивая», Он попросил Гауру Деви подложить Ему подушки и устроился на них, тяжело дыша и постанывая при каждом выдохе. При виде Его страданий разрывалось сердце.

Через пару минут Бабаджи спросил: «Где полковник Шарма?» Бхупи встретился с Бабаджи, будучи майором индийской армии, но вышел в отставку уже в чине полковника. Перед выходом на пенсию Бхупи начал баловаться морфием и в короткое время пристрастился к наркотикам. Полковник потерял работу и четыре года жил тяжелой жизнью наркомана, ночуя на улицах Дели, пока друзья-швейцарцы и родственники не привезли его в октябре 1983 г. в Хайдакхан. Бабаджи удалось отучить Бхупи от наркотиков.

Сначала полковник чуть было не умер, но потом начал быстро выздоравливать и набирать вес. В первые дни Бхупи (в прошлом чемпион по легкой атлетике в армейских соревнованиях и претендент на звание Мистера Индии) мог лишь сидеть и перекладывать гальку из одной кучи в другую. К Рождеству Бхупи восстановил свое доброе имя в ашраме и стал принимать активное участие в проектах карма-йоги. В феврале он отвечал за поликлинику в отдаленном уголке ашрама и ему и медсестре не смогли вовремя сообщить о последнем даршане Бабаджи. Все эти месяцы Бабаджи сознательно обращался к Бхупи как к майору, чтобы показать, что в Своей армии Он не произвел Бхупи в полковники. Но в этот день на даршан Он пригласил полковника Шарму.

Когда Бхупи и медсестра совершили пранам, Баба подозвал полковника к Себе. Кроме прочих обязанностей, Бхупи следил за ходом работ по выполнению проектов карма-йоги. Бабаджи спросил его, завершена ли работа по ограждению берега реки со стороны горы Кайласа. Бхупи был вынужден ответить отрицательно, и Бабаджи разгневался: «Неужели я должен умереть до того, как вы закончите работу?» Бхупи ответил, что это очень серьезный проект, люди трудятся хорошо, но требуется еще два или три дня. Спокойно, но с акцентом на каждом слове Бабаджи сказал: «Работа должна продолжаться».

В это время Ом Шанти, которая обычно переводила Бабаджи и долгое время прислуживала Ему, стала умолять учителя вернуться в комнату и немного отдохнуть. Бабаджи медленно встал, вышел из зала, опираясь на плечо Макхан Сингха Баба, и опять не остановился у мурти Старого Хайдакхан Баба. Бхупи и Амар Сингх, провожая Бабаджи, заметили, что мурти выглядит совершенно безжизненным, и они вслух выразили беспокойство, не собирается ли святой покинуть этот мир.

Днем Бабаджи несколько раз вставал с постели и подходил к гана, сидевшим на террасе. Он ставил мужчин в круг и входил в середину, они вытягивали руки, касаясь Его тела. Некоторые ощущали, что вместо того чтобы, как обычно, излучать энергию, Бабаджи ее забирает.

К вечеру Бабаджи стало так плохо, что решили не предварять службу обычным десятиминутным колокольным звоном. Бабаджи требовался покой. Ашрамиты очень тревожились за святого, но мало кто думал, что приближается конец.

Вечером Бабаджи позвал Свами Факирананда и сказал ему: «Я указал Путь, сообщи губернатору». Свамиджи спросил: «Так Ты собираешься покинуть нас?» Бабаджи не ответил.

Поздно вечером Бабаджи стали мучить такие боли, что Амар Сингх на своем грузовике отправился в Халдвани. К полуночи он привез врача, который сказал, что страдания Бабаджи вызваны сердечной недостаточностью. Врач распорядился сделать укол морфия, чтобы дать возможность больному отдохнуть от боли. Он сказал, что если обеспечить Бабаджи покой, через несколько дней Он выздоровеет. Он провел с Бабаджи около часа и затем Амар Сингх отвез его обратно в Халдвани. Бабаджи, задыхаясь, попросил кислородную подушку, но найти кислород в ашраме не удалось.

ДЕНЬ СВ. ВАЛЕНТИНА

Утром 14 февраля Бабаджи лежал на кровати молча, почти без движений. Он попросил, чтобы Его приподняли, так как Его тошнило и дыхание было затруднено.

Около 7 часов утра под тихий звон колоколов к утренней аарати, в храм вошла Ом Шанти и попросила остановить звон, так как Бабаджи не спал всю ночь и ему был необходим покой. Аарати была очень тихой. Мы позавтракали и вернулись к утренней работе.

В 9 часов 15 минут в комнате с Бабаджи находилось еще 6 человек. Кхурак Сингх, сидевший в зале для киртан, почувствовал, что его тянет к Бабаджи и он бросился к Нему.

В это время Шри Бабаджи прошептал: «Приподнимите меня, посадите», и Рамеш Бхатт и Гаурхари, стоя у изголовья Его кровати, выполнили Его просьбу. Бабаджи кашлянул, судорожно вздохнул и упал на руки Рамешу и Гаурхари. Они уложили Его в кровать, и у Рамеша потекли слезы. Гаурхари спросил, почему тот плачет, и он ответил: «Баба скончался».

«Святой Шива обитает в твоем сердце; найди Его там; оставь невежество и разочарования позади».
Из аарати Хайдакхана

ГЛАВА 15. Послесловие

МАХАСАМАДХИ КАК ЭЛЕМЕНТ УЧЕНИЯ БАБАДЖИ

Перед возвращением в Хайдакхан Шри Бабаджи явился Махендре Махарадже и поведал ему о Своем приходе и о задачах, которые перед Ним стоят. Эти предсказания были опубликованы Махендрой Махараджой в 50-е гг. Бабаджи принял такое воплощение, каким описывал его Махендра, и в предсказанное святым время. Он жил по принципам Своего послания, учил преданных, беседовал с ними на духовные темы, Его послание было издано, и Он покинул этот мир.

Одни принимали Бабаджи за сумасшедшего, другие считали его гениальным непальским юношей, решившим пожить хорошей жизнью за счет одурачивания верующих. Его воспринимали и как опытного сиддхи, который обрел сверхъестественные способности и использовал их для того, чтобы учить людей и производить на них впечатление. Но в Его послании отражены упорство и целеустремленность, постоянство, сила и четкость. Много людей, которые изменили свою жизнь, посвятив себя бескорыстному служению, свидетельствуют о мудрости Его жизни и учения. Он жил в гармонии с Божественным и всем Творением. Он показал людям, как оставаться отрешенным в потоке жизни, испытывая при этом любовь к миру. Он открыл Свою божественную природу лишь тем, кто доверился Ему, большую часть времени Он прикрывал Свою божественность майей.

Все преданные стремились к Бабаджи со своими проблемами и сомнениями. С великим терпением Он выводил учеников из кризиса и шаг за шагом вел их по пути к самопознанию. Но он не хотел, чтобы в ученике развивалась зависимость от Его физического присутствия.

«Вы должны совершать практические поступки. Вдохновитесь сами, а затем вдохновите других посланием кармы.

Каждый должен жить, руководствуясь здравым смыслом. Каждый должен сам выполнять свои обязанности без чьих-либо на то указаний.

Вовсе не следует непрестанно спешить в ашрам. Посвящая себя работе, вы будете вовлечены в осуществлении планов Вселенной. Все вы должны быть готовыми внести свою лепту во благо своего мира. Идите и оставайтесь на своем месте. Я не люблю, когда люди скитаются, как собаки. Если вы отправляетесь куда-нибудь, не путешествуйте бесцельно. Если вы делаете что-нибудь, работайте целеустремленно. Вместо того чтобы тратить время на бесцельные переезды, займитесь полезным служением людям».

Махасамадхи Шри Бабаджи было еще одно Его уроком. Не имея возможности увидеть Его в физическом облике, услышать Его голос, приверженцы вынуждены сосредоточиться на Его учении и поисках Его внутри себя — в сердце, там, где санатана дхарма всегда предписывала искать Бога. Лишь практическим использованием Его учения, изменением своего образа жизни последователь может пожинать плоды, посеянные Бабаджи. Его физическое тело, к которому мы все стремились, было продуктом майи. Рассказывают, что Он не раз дотрагивался до Себя со словами: «Это тело — прах». Он часто говорил нам: «Тело тленно, а слово вечно». Он оставил Свою плоть, чтобы заставить преданных сосредоточить жизнь на Истине и научить тех, кто не мог воспринять идей Мастера, приблизиться к Его посланию.

Его уход обозначил и еще один аспект учения. Предсказывая великий переворот в политической и общественной жизни и требуя от людей активного участия в революции, Бабаджи не стремился к политической власти, чего опасались многие. Послание Шри Бабаджи было исключительно духовным, оно вдохновляло людей на высшие достижения.

По традициям санатана дхармы гуру ведет учеников к Богу, человек обретает бесформенное, Абсолютное божество через множество форм. Шри Бабаджи исполнял роль и гуру, и Бога, а затем простился с телом и закончил лилу. Но лила Его жизни вовсе не напоминает спектакль, Бабаджи действительно жил в человеческом облике, который Он принял. Я уже рассказывал о том, что Он испытывал все человеческие чувства: голод, жажду, гнев, радость, боль и поражения, чтобы показать людям, как жить. Его мучительная «смерть», которую Он стоически принял, дало последний урок человечеству. Даже Бабаджи расплачивался за это воплощение. Он охотно воспринял человеческое тело, но оно не могло не подчиниться Закону и подобно Раме, Кришне, Будде, Христу и Магомету Шри Бабаджи был вынужден пройти через карму.

ЗНАМЕНИЯ УХОДА БАБАДЖИ

Утром 11 февраля 1984 г. в Брюсселе Николь Деклерк, проснувшись, сказала мужу и детям: «Во сне мне привиделся Бабаджи». Я ясно ощутила Его присутствие, и Он сказал мне отчетливо по-английски: «Мне нужно побыть одному, Я оставляю этот мир, но Я вернусь». 14 февраля Николь провела день св. Валентина с мужем и вдруг ей стало дурно. Она сказала мужу: «Я хочу только одного — побыть возле Бабаджи». До этого она никогда ничего подобного не говорила. Она очень плохо себя чувствовала и решила, что умирает. Николь проспала всю ночь, а рано утром ей сообщили о махасамадхи Бабаджи.

12 февраля 1984 г. в Ахмедабаде (Гуджарат) Шри Балбир Сингх Сетхи перед тем, как проснуться, увидел сон о святом. Балбир Сингх (Сардарджи, как его называл Бабаджи), дважды оказывал гостеприимную встречу Бабаджи в Бомбее. Он также был спонсором двух ритуальных чтений священного писания сикхов «Гуру Грантх Сахиб» в Хайдакхане. Ему приснилось, что Бабаджи просит его провести еще одно чтение этих текстов. Сон был настолько реальным, что Сардарджи, проснувшись, начал связываться со священнослужителями для организации трехдневного чтения и празднества. Будучи в полной безвестности о том, что происходит в Хайдакхане, устроители начали чтение в 9 часов 30 минут 14 февраля и закончили в 11 часов 30 минут 16 февраля — как раз после того, как тело Шри Бабаджи было предано земле.

14 февраля в Гвалиоре накануне известия о махасамадхи Бабаджи мальчик трех с половиной лет, прекрасно сохранивший память о своей прежней жизни в облике святого на Тибете в 19 в., сказал родственникам: «Бог исчез из Своего храма. Солнце зашло, наступила темнота, только темнота».

СОБЫТИЯ В ХАЙДАКХАНЕ

14 февраля Хайдакхан представлял собой сцену полного замешательства. В ашраме не было официального сообщения о махасамадхи Бабаджи, поэтому многие ушли на работу, и ашрамиты услышали печальные новости где-то около полудня.

В 9 часов 35 минут Нагини передала мне, что Бабаджи хочет меня видеть, и я поспешил к Его комнате. Подбежав к внутреннему дворику, я увидел Рамеша Бхатта и спросил его: «Ты считаешь, что Бабаджи даже в таком состоянии хочет меня видеть?» Глаза Рамеша наполнились слезами и он, не говоря ни слова, провел меня к постели Бабаджи. Несмотря на то, что в комнате находилось несколько плачущих учеников, я приблизился к ногам учителя и совершил пранам. Затем я взглянул Ему в лицо, ожидая Его распоряжений. Только тогда Рамеш приподнял одеяло, чтобы показать мне безжизненный лик Бабаджи, искаженный болью, и я понял, что Бабаджи покинул Свое тело. Ошеломленный, я стал искать место для того, чтобы сесть и погрузиться в медитацию, но Свами Факирананд вывел меня из комнаты и попросил съездить в Лакхноу и привезти губернатора Сингха. Как обычно, телефон в Хайдакхане не работал и связь с внешним миром отсутствовала.

Я стал спускаться к реке, следуя за двумя индусами, которые отправлялись в Дели к доктору Рао, секретарю Хайдакханди Самаджа, чтобы сообщить ему новости и попросить его съездить за Вишну Дуттом Шастриджи, который жил в 110 милях на юг от Дели.

Когда мы втроем прибыли в Хайдакхан, в чайной Мунираджи мы увидели людей, сообщавших в Дели по телефону о махасамадхи Бабаджи. Телефон заработал, и Бхупи удалось дозвониться не только в Халдвани, но даже и в Лакхноу и Дели.

Я вернулся в ашрам в середине дня на грузовике Мунираджи и привез лед и печаль многих преданных. Ашрамиты все еще находились в состоянии шока и в растерянности. Некоторые были в экстатичесеком состоянии — их переполняли энергия и дух Бабаджи, другие плакали, осознавая всю тяжесть утраты. Кое-кто питал надежды, что Бабаджи «проснется» и выйдет, словно из глубокой медитации, посмеется над нами и пойдет в зал для киртан на вечерний даршан. Я узнал, что днем Чандрамани, обнаруживший Бабаджи в пещере Хайдакхана в 1970 г., пришел на даршан к Бабаджи и привел с собой шамана. Он исполнил джхару с последующим прикладыванием вибхути ко лбу и пообещал Ши-романи, что через три часа начнет прощупываться пульс. Поскольку Бабаджи Сам творил чудеса, и помня рассказы о кремации и воскресении Старого Хайдакхан Баба, можно было допустить такую возможность. Но после вечерней аарати пульс не возобновился, и даже самые оптимистичные приверженцы поняли, что тринадцатилетний даршан подошел к концу.

На следующее утро тело Бабаджи омыли, обложили льдом, покрыли одеялами и поместили во дворе, под пипалом возле комнаты, где Он так часто сидел с учениками. В ашрам стекалось множество людей — жители долины, Халдвани и Наинитала, на вертолете вылетел губернатор со своими охранниками. Вскоре тело Бабаджи было покрыто множеством драгоценных шелков, шерстяными одеялами и шалями, гирляндами зерен рудракши, цветов и рупий. Его руки и ноги были умащены ароматными маслами. Выражение боли исчезло с лица Бабаджи, и оно было спокойным и улыбающимся.

В половине второго приземлился вертолет губернатора и в это же время на своем грузовике Амар Сингх привез Шастриджи, Рао и десятки приверженцев из Дели и даже из Бомбея. Все они встретились у ворот около 2 часов дня и отправились на последний даршан.

Все утро люди спорили о том, как поступить с телом Бабаджи. Некоторые настаивали на кремации, другие на захоронении. В конце концов решили дождаться Шастриджи, но решение принял губернатор Сингх. После даршана губернатор пошел в зал для киртан и там обсудил план возведения над могилой храма самадхи, после этого разговор о кремации просто отпал.

Виншу Дутт Шастриджи и Бихар Шастриджи проконсультировались с астрологическими картами и пришли к выводу, что 7 часов утра 16 февраля — подходящее время для церемонии погребения, но вечером 15 февраля планы несколько изменились. На следующее утро нам сказали, что прощание начнется в 11 часов. Тогда же мы узнали, что политическая организация, выступавшая против Бабаджи, сообщила в полицию, что Он умер при невыясненных обстоятельствах и после Его кончины сотни тысяч рупий были вывезены из долины. Ночью 14 февраля Шри Нантин Баба, узнав о махасамадхи, сказал, что Бабаджи отравили иностранные приверженцы. Говорил ли он это в буквальном или переносном смысле или вообще всерьез, никто определить не смог (1). Существует традиция, согласно которой святой запутывает людей, явившихся к нему за точной информацией, и Нантин Баба разным людям говорил противоположные вещи.

Цели доноса уточнить очень трудно — либо усилить суматоху в ашраме и в Самадже, либо создать трудное положение для губернатора, управлявшего и без этого беспокойным штатом. Во всяком случае ситуация потребовала официального вмешательства. Следствие вели военные врачи. Они допрашивали тех, кто лечил Бабаджи и ухаживал за Ним в последние дни. Они хотели произвести вскрытие, но к утру в ашраме собралось более тысячи скорбящих приверженцев, и даже попытка провести аутопсию могла бы вызвать беспорядки. Тщательно изучив ситуацию, власти ответили положительно на просьбу преданных Бабаджи из Индии и из-за рубежа, и церемония прощания началась.

В 11 часов 30 минут начались последние ритуалы. Терраса перед комнатой Бабаджи все еще была заполнена толпой, которая не хотела покидать это место. Его тело было покрыто цветами, малами и шалями. Теперь на Его лице была сардоническая усмешка, словно Он посмеивался над затруднительной ситуацией, которая возникла вследствие Его неожиданной кончины.

Однажды Бабаджи заметил Гауре Деви: «Люди критикуют Меня, ибо я ношу прекрасные одежды, но они сами их Мне дают. Я пришел в мир без одеяний, и уйду тоже раздетым» (2). Одежды и малы убрали с тела Бабаджи, оставив лишь лунгхоти. Тело понесли приверженцы-индусы и иностранцы. Им с трудом удавалось пробивать дорогу через толпу верующих, которые хотели проводить святого, как это обычно бывало и при Его жизни.

В саду при храме вырыли глубокую широкую могилу, и Садху Сингх Баба (доктор Рао) сделал ложе из одеял и простыней, таким образом, чтобы положить Бабаджи лицом к горе Кайласа. Садху Сингх Баба и молодой жрец Гаурхари, стоя в могиле приняли тело Бабаджи, и многие присоединились к ним, чтобы поудобнее устроить Бабаджи в Его обители. Губернатор Сингх и Вишну Дутт Шастриджи и Мунираджаджи исполнили пуджу с помощью множества приверженцев. В это время тело Бабаджи было вновь покрыто шелком, малами, гирляндами цветов и различными банкнотами. Было использовано множество пузырьков благовонных масел, килограммы фимиама, орехов и сухих фруктов. Затем тело покрыли пятьюстами килограммами соли, а потом уже могилу засыпали землей.

Все было сделано так, как предсказал Бабаджи 9 января в день моего рождения.

Несколько человек, на сведения которых можно положиться, клянутся, что мурти Старого Хайдакхан Баба во время погребения плакало.

Вспоминая впоследствии похороны Бабаджи, мы с удивлением заметили, что многие люди занимались той деятельностью, которая была им поручена еще при жизни Бабаджи. Губернатор Сингх, Вишну Дутт Шастриджи и Мунираджа руководили церемонией в трудное, критическое время. Садху Сингх Баба совершал последнее служение Бабаджи в могиле. Рамеш Бхатт, Гаурхари, Навин Джоши и гана, служившие Бабаджи во время Его жизни, также спустились в могилу и с благоговением исполняли последние ритуалы. Бхупи, служившего Бабаджи тем, что помогал другим, во время погребения вызвали в клинику ашрама, и он издалека наблюдал лишь за заключительной частью прощания с телом. Когда тело Бабаджи поднесли к могиле, меня тоже почему-то вызвали в контору, и я оттуда следил за обрядами. Рам Дасс, которому Бабаджи поручил ухаживать за садом, не пришел на похороны, он расчищал территорию и укреплял ограду огромными камнями. Он клянется, что во время работы слышал радостный смех Бабаджи. Когда канадец Кхурак Сингх покрыл лицо Бабаджи фруктами и орехами, он подумал, что к Бабаджи часто относились как к мурти: Его омывали с должным благоговением, одевали, украшали гирляндами цветов и малами, втирали ароматизированные масла в Его руки и ноги, служили Ему аарати. В своей смертной жизни Бабаджи был одновременно человеком и истинным символом и воплощением Бога.

Когда Кхурак Сингх вылез из могилы, его переполняла печаль и боль от того, что он видел Бабаджи, которому служил столько лет и в особенности последние месяцы, в последний раз. Кхурак уединился в своей комнате и плакал и стонал. Вдруг его будильник начал звонить, и в течение часа его не могли остановить. Затем на электронных часах с молниеносной быстротой стали перескакивать цифры. Сквозь рыдания Кхурак получил послание: «Прислушайся к сигналу! Время истекает!»

ОФИЦИАЛЬНАЯ ПРОВЕРКА

Днем 16 февраля после отъезда губернатора и основной массы народа из ашрама государственные служащие, знавшие Бабаджи и часто приезжавшие к Нему на даршан, явились в ашрам, чтобы описать имущество ашрама, защитить попечителей ашрама и Самаджа от обвинения в жульничестве. Они проверили всю территорию ашрама, заперли двери тех помещений, где находились ценности и отдали ключи районному судье. Лишь ночью они уехали в Халдвани.

Утром 17 февраля Шри А. К. Дас, районный судья с помощником и другие служащие приняли участие в поисках драгоценностей и в расследовании, в течение семи часов — то со смехом, то со слезами на глазах, когда наплывали воспоминания о Бабаджи, мы переходили из комнаты в комнату, просматривая шкафы, коробки, кошельки, упаковки, затем поместили все ценное в сейф. Мы собрали все чеки, все наличные и даже мелочь из комнат Гауры Деви и Мана Сингха, которым Бабаджи доверял деньги, полученные от приверженцев. Оставались также деньги, которые не были переведены в другие ашрамы или были оставлены на нужды ашрама и Самаджа, или о которых просто напросто забыли. Когда 18 февраля в банке подсчитали деньги, сумма составила 194000 рупий и около 16000 долларов.

Предполагалось, что 18 февраля я поеду в Дели на встречу с мистером Тивари, в этот же день праздновали свадьбу двух старших сыновей Мунираджи. Положив деньги в банк на счет Самаджа, я побывал на свадьбе и отправился обратно в Хайдакхан. Следующие два дня шел проливной дождь (Бабаджи всегда вызывал обильные дожди после того, как в Хайдакхане собиралось много народа, чтобы очистить долину). Гаутама Ганга вышла из берегов, и горную тропинку тоже смыло, поэтому я не смог присутствовать на свадьбе старшего сына Мунираджи 20 февраля вместо Бабаджи, как Он поручил мне за 10 дней до празднества.

13 февраля Амар Сингх перед тем, как отвезти Мунираджу и других приверженцев в Хайдакхан, залил в грузовик 100 литров бензина. В последующие дни Амар Сингх постоянно ездил на грузовике. 17 февраля он решил, что нужно снова заправиться, но измерив содержимое бока, с удивлением обнаружил, что там по-прежнему было 100 литров. Поэтому 18 февраля он оставил машину «на даршан Бабаджи».

ОПЫТ, СВЯЗАННЫЙ С БАБАДЖИ, В ХАЙДАКХАНЕ

Согласно индуистским традициям, на двенадцатый день после смерти проводится церемония шрадх, чтобы душа освободилась от груза кармы, которая привязывала ее к циклу рождения и смерти. Эту церемонию обычно осуществляет сын покойного. Мы были уверены, что Бабаджи не требуется освобождения от цикла рождения и смерти, но чтобы не нарушать традиции, все обряды были исполнены.

Бхупи, считавший Бабаджи своим отцом, весь день 24 февраля думал о предстоящей церемонии шрадха. Он старался убедить себя в том, что его отец жив, к чему тогда участвовать в церемонии?

Но Бхупи не был в этом уверен, поэтому, ложась в кровать, он обратился к Бабаджи с просьбой: «Прошу Тебя, Баба, разъясни».

Около 3 часов 45 минут Бхупи приснился сон, который был ему кристально ясен. Шри Бабаджи вошел в комнату, и Бхупи спрыгнул с кровати, чтобы совершить пранам. Бабаджи присел на уголок кровати и Бхупи, в замешательстве, стал извиняться, что не приготовил должного асана для Бабаджи, но может быть ему будет удобно и на кровати? Бабаджи улыбнулся и сказал: «Но, мой сын, здесь нет места». Когда Бхупи оглянулся на кровать, он увидел там свое собственное тело.

Не успел Бхупи оправиться от удивления при виде двух своих форм — бодрствующей и спящей, Бабаджи начал расспрашивать Бхупи: «Ну, как дела? Почему вы работаете так долго? Как поживает Джамвант? Кхимананд? Джаймал?» Бхупи отвечал совсем коротко, но когда он собирался задать свои вопросы, Бабаджи исчез из комнаты. Вместе с этим кончился и сон Бхупи. Размышляя над тем, где проходит граница между сном и явью, Бхупи заметил, что дверь, которую он всегда на ночь запирает, открыта настежь.

Бхупи счел, что этот духовный опыт принес ему ответ на его мольбы о разъяснении ситуации: его Отец не умер и ему не следует принимать участие в церемонии шрадх. Бабаджи пояснил Бхупи и другое: Он показал ему, что вне физического тела, лежащего на кровати, есть и другое, бодрствующее. Концепция отделения души от тела помогла Бхупи впоследствии, когда он в течение шести месяцев боролся с раком.

Бхупи был одним из тех, кто обнаружил, что собаки ашрама получали ночью даршан Бабаджи. Учитель всегда заботился о животных, иногда во время даршана у Его ног сидела собака. Он следил за тем, чтобы собак регулярно мыли и часто брал их с Собой на реку.

Бхупи обычно спал чутко и однажды услышал, как собаки залаяли и забегали по ашраму. Около 2 часов ночи он встал с кровати и подошел к собакам, заинтересовавшись, что их так взбудоражило. Они пробежали через сад у храма, вниз по 108 ступенькам к реке. Здесь лай собак значительно усилился. Бхупи сел на скамейку возле чайной и увидел, как собаки виляли хвостами и взвизгивали от радости, вертели головами явно вокруг кого-то, кто играл с ними. Вскоре после этого собаки снова залаяли и убежали.

На следующее утро Бхупи рассказал в чайной о том, что он наблюдал ночью. Молодая немка стала убеждать его в том, что не следует распространять такие истории — их невозможно доказать. Поэтому Бхупи перестал говорить на эту тему. Однако следующей ночью он снова наблюдал такую же сцену.

В третью ночь проводилось пение киртан в Мокша Дхам дхуни. Бхупи и немка тоже принимали участие в пении. Около 2 часов ночи они пошли в чайную на берегу реки, разбудили Чандана Сингха и заказали чай. Пока они пили чай, собаки на берегу реки стали гоняться за кошкой, которую они в конце концов поймали и загрызли. Бхупи закопал кошку в песке под большим камнем.

Лишь только он сел, собаки стали радостно лаять и танцевать вокруг невидимой фигуры. И снова они виляли хвостами и подставляли свои головы для ласк, но в этот раз вокруг головы Джанки Прасада — Господа собак ашрама — светился голубой нимб.

Когда «спектакль» закончился и собаки умчались, Бхупи повернулся к немке, чтобы спросить: «Ты видела? Теперь ты веришь?» Но он мог уже об этом не спрашивать: девушка сидела с широко раскрытыми глазами и от волнения дрожала (3).

Гауре Деви казалось, что все получают духовный опыт Бабаджи, только она лишена Его внимания. Она очень переживала, что после ее двенадцати лет бескорыстного служения, Бабаджи ее забыл. Однажды утром, испытывая обиду по этому поводу, Гаура вошла в комнату Бабаджи и оставила в качестве приношения четыре банана. Она сказала, обращаясь к Бабаджи: «Если Ты еще здесь, как утверждают некоторые, съешь бананы, чтобы доказать это и мне». Она вышла, заперев дверь, и занялась работой.

Ключ от двери был только один, и весь день Гаура держала его у себя. Вечером Гаура Деви вошла в комнату, чтобы совершить аарати. К этому времени она уже забыла о четырех бананах. С радостью она обнаружила, что на подносе осталось три банана.

ОПЫТ В ДРУГИХ МЕСТАХ

Приверженцы Бабаджи не перестали получать духовный опыт после Его махасамадхи. Во всем мире люди продолжают испытывать сильные духовные контакты с Шри Бабаджи. Он является людям во сне, в видениях, а некоторым и в физической форме. Многие из Его последователей ощущают, как Он руководит ими в их совершенствовании, и чувствуют Его божественную помощь в своей повседневной жизни. Меня всегда поражает, что многие люди, никогда не бывавшие в Индии, получают духовный опыт от Бабаджи и хотят расширить свои знания о Нем. По их словам, Бабаджи изменил их жизнь.

Дэвид Дэвис и Лоррен Фокс приезжали к Бабаджи в 1979 г. Бабаджи посоветовал им начать серьезную работу в какой-нибудь благотворительной организации. Вернувшись в США, они начали заниматься проблемами коренного населения страны, поскольку отец Лоррен был индейцем.

14 февраля 1984 г. у Дэвида и Лоррен возникли трудности в работе. Они решили отправиться к песчаным дюнам (Крестон, Колорадо), чтобы успокоиться, вспомнить уроки Бабаджи и посмотреть, как можно их использовать в данной ситуации.

Когда они прогуливались по дюнам и тихо разговаривали, Дэвид «увидел» сзади ярко-розовое излучение — светящийся шар с длинным хвостом, наподобие кометы. Шар пролетел между ними и врезался в дюну, по которой они взбирались, не оставив никаких следов. Реальность происшедшего ошеломила Дэвида. Лорренс не видела света, но ощутила присутствие энергии. Они решили, что Бабаджи «что-то совершил», но что именно, они не знали. Дома на автоответчике их ожидало сообщение о том, что Бабаджи покинул Свое тело.

В конце июня 1984 г. члены американской организации Хай-дакханди Самадж собрались, чтобы обсудить планы на будущее и выбрать правление на следующий год. Общество было немногочисленным, и преданные не были уверены, что им удастся способствовать распространению учения Бабаджи. Вечером перед собранием приверженцы совершали яджну. Из огня вылетел уголек и упал на колени Моргэн Бейтс. Почувствовав жар, она увидела, что в ее дхоти, которое она носила после инициации в йогу, уголек прожег два отверстия: одно — в форме сердца, а другое — в форме открытых губ.

Морган решила, что это послание Бабаджи: Он живет в сердце огня и в сердцах людей. Мы должны всегда говорить с любовью, исходящей из сердца, где Он обитает.

Это событие вдохновило ее и других приверженцев. Президентом общества выбрали Дебору Вуд (Рамлоти). Участники собрания решили посвятить себя распространению учения Бабаджи, выполняя Его заветы.

ОЖИДАНИЕ ВОЗВРАЩЕНИЯ БАБАДЖИ

Приверженцы Бабаджи ожидают Его возвращения в человеческом теле, не зная точно, когда Он придет в мир. Однако мало кто сомневается в том, что это рано или поздно произойдет. Различные предзнаменования и пророчества говорят о том, что он явится, что он явится в ближайшем будущем.

В 1972 г. Шри Нантин Баба, считавший Шри Бабаджи воплощением Шивы, говорил, что Он вскоре придет в облике мальчика.

В 1980 г. когда Бабаджи сказал X. Ч. Бхатту, что Он покинет землю в 1984 г., но вернется, если кто-либо (например, подобный Махендре Махарадже) позовет Его.

И Махендре Махарадже, и Шри Вишну Дутт Шастриджи Бабаджи говорил о том, что явится «управлять миром» и будет духовным вождем Золотого века. Он упоминал об этом неоднократно во время ритуального омовения в присутствии Своих гана. Приверженцы ожидают прихода Бабаджи после завершения махакранти.

Бабаджи обещал преданным собрать их по тем духовным именам, которыми Он их нарек. Он раздал также ученикам предметы, чтобы они смогли опознать Его после пришествия.

УХОД БАБАДЖИ КАК ВАЖНАЯ ЧАСТЬ ЕГО МИССИИ

По мнению многих приверженцев, Бабаджи должен был уйти, чтобы дать возможность Своим ученикам воспринять учение и применять его в жизни. Воплотившись в человека, Он стал Мастером и постоянно учил Своих преданных. Он удалился, как это сделал Кришна, чтобы «преданные не могли думать ни о чем другом, кроме Него».

Махакранти — это время великой проверки и возможность для духовного роста. Невозможно совершенствоваться, слепо следуя чьим-либо указаниям, мы должны научиться искать ответы в той божественной тишине, которая заключена в нас.

Однажды Бабаджи сказал: «Сейчас перед вами нежная форма Господа, но вскоре вы увидите и гневную форму». Во время махакранти Господь играет роль Натараджи, божественного танцора, чей танец несет разрушение (или изменения и очищение). По мнению Бабаджи, разрушение и изменение — необходимая часть процесса творения, Золотой век наступает лишь после махакранти. Играть роль Бхоле Баба, «Простого Отца», который защищает Своих детей и исполняет их желания во время разрушений очень трудно. Шри Бабаджи был для нас Садгуру, Божественным Мастером, теперь пришло время испытаний, и учитель не может ответить на вопросы вместо учеников, это ответственность каждого.

ПРИМЕЧАНИЯ

1. Шри Нантин Баба также расстался со своим телом.

2. Шри Бабаджи появился в Хайдакхане лишь в лунгхоти — это традиционное одеяние большинства «обнаженных» факиров и садху.

3. Из письма Б. К. Шармы Джоанн Хонгсло, 11 марта 1984 г.

Словарь терминов индуизма

ААРАТИ — часть индуистского богослужения, когда перед изображением божества зажигаются светильники (обычно с использованием гхи — см.).
АВАТАРА — воплощение божества в смертное существо, посланник Бога на земле.

АСАН (здесь) — возвышение, на котором сидит святой или гуру перед своими учениками и преданными.

АШРАМ (здесь) — духовная община; место, где люди занимаются духовным совершенствованием. Обозначает также стадию в развитии личности: период ученичества, жизнь домохозяина, этап духовного совершенствования и жизнь саньясина (отшельника).

БАБА, БАБАДЖИ — духовный отец, обычно этим именем называют святого человека.

БРАХМА — Творец мира, один из высших богов индуизма, входящий вместе с Вишну и Шивой в тримурти (см.).
БРАХМАН — Бог как абсолют, не имеющий человеческих атрибутов; творческое начало.

БРАХМАЧАРИН — человек на первой стадии развития личности в индуистской традиции; целибат, занимающийся изучением священных писаний.

БХАГАВАН — Бог.

БХАДЖАН — гимн Богу.

ВИБХУТИ (здесь) — пепел из священного костра (яджна или хаван), обладающий целительными свойствами.

ВИШНУ — Хранитель мира, один из высших богов индуизма, входящий вместе с Шивой и Брахмой в тримурти (см.).
ГАНА — небесный воин или слуга Господа Шивы.

ГАНГА — река в Индии; также богиня рек.

ГУРУ — духовный учитель и наставник, ведущий учеников к бого-познанию.

ГХИ — очищенное масло, используемое как в качестве приношения божествам, так и для приготовления пищи.

ДАРШАН — непосредственное видение учениками святого или божества в любом его воплощении.

ДЕВА, ДЕВИ — божество, форма Бога. Деви нередко служит именем супруги Господа Шивы; используется и как обозначение женской энергии или шакти божества мужского пола.

ДЖАЙ — слава.

ДЖАП, ДЖАПА — ритуальное повторение божественных имен или мантры в течение длительного времени, обычно с использованием малы или четок.

ДЖИ — суффикс, добавляемый к именам для выражения особого почтения и любви.

ДЖОТИ — сияние, не объяснимое с точки зрения науки; божественный свет.

ДЖХАРА — ритуальные действия, направленные на исцеление человека путем очищения ауры. Исполнитель ритуала проводит по телу больного «метелкой» из павлиньих перьев и читает соответствующую мантру.

ДХАРМА — вечная Истина, управляющая Творением; Истина священного закона; добродетельный образ жизни.

ДХУНИ — священный огонь в ритуальном сосуде. Обычно дхуни посвящен конкретному божеству и поддерживается святым или преданным.

ИШВАРА — в индуистской традиции первая, самая утонченная форма божественного Абсолюта.

КАЙЛАСА — священная гора, почитаемая адептами Господа Шивы, проведшего там, согласно преданиям, тысячелетия в медитации и в подвижничестве на благо человечества. Шри Бабаджи говорил, что именно эта гора находится на противоположной от ашрама в Хайдак-хане стороне. Гора с этим же названием в Тибете является местом паломничества.

КАЛИ-ЮГА — см. Юга. Темный век, также переводится как Железный век или век Борьбы, эпоха упадка добродетели и царствования зла. После кали-юга новый цикл открывается сатья-югой (см.) — веком Истины.

КАРМА — закон причинно-следственных отношений; деятельность, работа; плоды действий (плохие или хорошие).

КИРТАНА — религиозный гимн, в котором воспеваются божественные имена.

КРИШНА — аватара (см.) Вишну, главный герой эпоса «Махабхарата». Беседы Кришны с учеником Арджуной перед великим сражением составляют основу «Бхагавад гиты».

КУМБХА МЕЛА — собрания верующих, проходящие раз в двенадцать лет в одном из четырех индийских городов (поочередно в каждом через три года). Преданные приезжают на кумбха мела, чтобы провести несколько дней со святыми и гуру.

КУНДАЛИНИ — космическая энергия внутри каждого человека. Изображается в виде змеи, свернувшейся у основания позвоночника. В процессе просветления или самопознания кундалини (божественная энергия) поднимается вверх.

ЛАКУЛИН (Лакулиш) — великий учитель-святой.

ЛИЛА — «игра» или деятельность Бога в человеческом облике. Часто лила служит синонимом чуда.

ЛИНГАМ — фаллический символ в богослужении шиваитов, воплощение производящей энергии Бога.

МАЙЯ — иллюзия, которую представляет собой окружающий мир; иллюзорные силы Божественного.

МАЛА — индуистские четки, обычно со 108 бусинками.

МАНТРА — молитвенная формула на санскрите, повторение которой помогает человеку успокоить ум и добиться совершенства или Богопознания.

МАХА — великий.

МАХАПРАБХУДЖИ — Великий Господь.

МАХАСАМАДХИ — сознательный уход души из тела святого.

МАХАВАТАРА — великое воплощение божества в смертное существо.

МУНДАН — сбривание волос с головы как знак послушания гуру.

МУРТИ — изваяние божества, скульптура.

ПАРАМАТМА — Божественная Душа.

ПРАБХУ — Бог.

ПРАНАМ — ритуальное приветствие святого, гуру и других почитаемых духовных лиц, представляющее собой склонение головы с соединением ладоней у лба. Полный пранам совершается лежа на полу с прикосновением вытянутыми руками ног святого.

ПРАСАД — пища, предназначенная для подношения божеству или живому святому. После освящения раздается участникам церемонии, иногда посылается и отсутствующим преданным для благословения.

ПУДЖА — индуистское богослужение, исполнение гимнов в сочетании с приношениями божествам.

ПУДЖАРИ — жрец, исполнитель пуджи.

РАДХА — возлюбленная Кришны.

РАМА — аватара Вишну.

РИШИ — великий святой, мудрец.

САДАШИВА — первая видимая форма Бога в космологии шиваитов.

САД ГУРУ — высший учитель, истинный гуру.

САДХАНА — духовная практика, пост, медитация, выполнения карма-йоги.

САДХУ — отшельник; странник.

САМБАСАДАШИВА — Садашива (см.) со своей шакти Амбой.

САНАТАН ДХАРМА — вечный закон управления Вселенной.

САНЬЯСИН — подвижник, отказавшийся от уз мирской жизни ради жизни духовной.

САТСАНГ — беседы на темы духовной истины.

САТЬЯ-ЮГА — см. Юга. Благой век Истины, когда люди ведут праведный образ жизни.

СИДДХИ — полубожества; люди, развившие способность творить чудеса; необычные телесные и духовные силы.

СИТА — супруга Господа Рамы. Идеал женственности в представлениях индусов.

ТАПАС — аскетизм, подвижничество.

ТРИМУРТИ — в индуистской мифологии божественная триада Брахмы (см.), Вишну (см.) и Шивы (см.).
ХАВАН — см. Яджни.
ШАКТИ — энергия; обычно женская, созидательная энергия божества, которое должно обладать и мужским, и женским началами.

ШИВА — Разрушитель мира, один из высших богов индуизма, входящий вместе с Брахмой и Вишну в тримурти (см.). В представлениях шиваитов Шива — Абсолютный Бог, и Творец, и Разрушитель.

ШРИ — термин, который добавляется к имени с целью выражения любви и почитания.

ЮГА — обозначение периода времени в индуистской мифологии. Насчитывается четыре юги: сатья-юга (см.), трета-юга — с упадком добродетели и справедливости, двапара-юга — с преобладанием зла и кали-юга (см.).
ЯДЖНА, ХАВАН — церемонии (обычно девятидневные), связанные с ритуальным возжиганием огня и жертвенными подношениями божествам.
-1-

- 88 -

- 87 -

[image: image1][image: image15.jpg]


[image: image16.jpg]


[image: image17.jpg]


[image: image18.jpg]AR VT



[image: image19.jpg]


[image: image20.jpg]


[image: image21.jpg]s g,




[image: image22.jpg]iﬁ:.. ,
ﬂw ' wach, s,




[image: image23.jpg]


[image: image24.jpg]


[image: image25.jpg]


[image: image26.jpg]


[image: image27.jpg]


