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ПРЕДИСЛОВИЕ.

На следующих страницах я попытался дать краткое изложение Дэвататтвы или философии Богов. Это расширенная версия конспектов курса лекций, которые я читал некоторое время назад в классе студентов-индуисты в Калькутте. Данная тема обширна и сложна, и я скорее чувствую неудовлетворенность и сомнение в том, удалось ли мне адекватно исследовать и донести до читателя эту информацию.
Прежде всего я должен заявить о своей найвысшей благодарности миссис Анни Безант. Без ее просветительской лекции о функциях богов эта маленькая книга никогда бы не была написана.
Пусть Махешвара - Бог богов благословит это скромное начинание.

3 декабря, 1906
Хирендра Натх Датта.
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Введение

Философия богов (называемых «Дэвами» в индуистских писаниях, в отличие от «Ишвары») является одним из краеугольных камней индуизма и поэтому данная информация должна быть исследована каждым, кто желает получить представление об индуистской религии. Однако эта тема находится в плену неверного понимания, интерпретаций и представлений, и так было всегда с тех пор, как Восток вступил в тесные отношения с Западом на основании английского владычества в Индии.
Грубый монотеизм ранних протестантских миссионеров-сионистов увидел в ней только жалкую ошибку многобожия, по их мнению, сразу же воспринимаемую суеверной и оскорбительной для Единого истинного Бога.
После них пришел Раджа Рам Мохан Рой, который, принимая авторитет Вед и Веданты, считал ведических богов «аллегорическими представлениями атрибутов Верховного Существа». Согласно нему: «Веда, в первую очередь, олицетворяет все силы и атрибуты Богов (Deity), а также небесных тел и природных элементов, в соответствии с этой идеей олицетворения, наделяя их качествами реальных существ, приписывая им рождение, одушевление, чувства и ошибки, а также подверженность уничтожению».
На возражение, что Дэвы, хотя и обладают атрибутами Бога, все же могут существовать, как индивидуальные сущности, как отдельные созданные существа, ответ Раджи был категоричным: «В случае, если эти атрибуты, как предполагается, являются отдельными сущностями, то из этого должно обязательно следовать, что они должны быть либо вечными, либо невечными. Первый случай наносит непосредственный удар по корням всех доктрин, касающихся единства Верховного Существа, содержащихся в Веданте. Последнее утверждение сразу же приводит нас к «вере в то, что природа Бога подвержена изменениям и, следовательно, что Он не вечен, что является прямым шагом к атеизму».
Если следовать этой логике, отдельное существование всей созданной жизни, включая человека, должно либо сделать шаг к атеизму или преступить закон Ведического единства. Однако истина, которую Раджа Рам Мохан Рой, похоже, упустил, приняв феноменальную обособленность богов за абсолютную обособленность, заключается в том, что, что касается внутренней сущности, истинного «я» — Пратьягатджны Дэвов, — Дэвы являются Вибхути (проявление) Ишвары. С этой точки зрения, всё во вселенной, включая человека, есть Вибхути Господа, Который поистине Един без второго. Но утверждать, что Дэвы — это лишь атрибуты Бога, как мы увидим, лишь полуправда.
После Раджи Рам Мохана Роя пришел Свами Даянан - основатель «Арья Самадж». Он твердо верил в Веды, но, кажется, каким-то образом неправильно понял философию богов в ней содержащуюся. Будучи строгим монотеистом, он не мог терпеть множественность богов и когда сталкивался с Ведическими Дэвами, — Индрой, Варуной, Агни, Сомой и т.д., он выпутывался из затруднений, интерпретируя все эти имена как означающие Ишвару в Его различных аспектах. Чтобы совершить этот подвиг, он прибегнул к помощи искусственной и надуманной системы этимологии — его собственной. 
«Экам Сад Бипра Бахудха Бадайти» — Есть лишь Единое Существование, мудрецы называют его по-разному. Поэтому ведические Боги, как думал этот великий человек, были всего лишь формами речи, указывающими на Единую Реальность. Таким образом, Дэвы, согласно Свами Даянанде, не имеют отдельного существования, а являются просто именами, обозначающими Ишвару. Чтобы поддержать эту точку зрения, Свами пришлось отрицать авторитет значительной части индуистских писаний, а именно Смрити и Пуран. Но можно легко доказать ссылками на Веды и Упанишады, на которые ссылался Свами, что Дэвы не только являются отдельными сотворенными сущностями, но и что они «Биграхабанта», т. е. обладают формами. В этой связи достаточно лишь сослаться на вторую часть Кена-упанишады, где рассказывается, как Брахман (Ишвара), одержал победу над Дэвами, возгордившимися ложной гордостью. Поэтому, чтобы смирить их, Брахман предстал перед ними в образе странного существа и положил перед ними огромный клинок, который не смогли сдвинуть даже могущественнейшие из богов — Агни, Вайю и Индра.
После этого Ума, воплощение Божественной Мудрости, предстала перед ними и преподала столь необходимый урок, что никто другой в этой вселенной, кроме Ишвары, не является источником всякой власти. 
Опять таки, в «Каушитаки-упанишаде», в знаменитой беседе Балаки и Аджатасатры, чётко проводится различие между Ишварой и Дэвами, рассматривая последних как отдельные, побеждённые сущности: «Воистину, следует знать, Кто, о Балака, создатель этих существ (Дэвов), Чьим, поистине, они являются творением». На этом же различии настаивают и в следующих отрывках «Брихад-араньяка-упанишады»: «Воистину, в начале был Брахман. Он создал богов и, создав богов, вознёс их в эти миры; Агни – этот мир; Вайю – воздух; и Сурья – небо; и божеств, которые выше них, вознёс в миры, которые выше этих», «Праджапати создал живых существ. Из выдохов он создал богов, а из частей своего тела – смертных существ».
Точно так же и в ведических гимнах есть множество отрывков, в которых упоминаются мурти (физические черты и характеристики) Дэвов. Это хорошо видно в следующем отрывке, который я беру на себя смелость переписать из «Ведической мифологии» Макдональда: «Физический облик богов антропоморфен, хотя и неявно. Так, голова, рот, щёки, глаза, волосы, плечи, грудь, живот, руки, кисти, пальцы, ступни приписываются различным отдельным богам. Голова, грудь, руки и кисти в основном упоминаются в связи с воинским вооружением Индры и Марутов. О двух или трёх богах говорится, что они приняли все формы (стр. 17). Говорится, что они (боги) обрели бессмертие, выпив сому, которая называется принципом бессмертия (Шатапатха Брихмана, 9. 5–8с.) О богах говорят, что они достигли божественного уровня с помощью тапаса (Тайттирия Брахмана, 3. 12. 3) и победили смерть воздержанием и аскетизмом (Атхарваведа, II. 5. 19). Имея столь явные доказательства, можно не испытывать особых колебаний, отвергая предположения Свами Даянанды.
Далее нам следует обратить внимание на теорию ориенталистов во главе с профессором Максом Мюллером, по мнению которого, «мифология — это болезнь языка» и Веды, «это детство человеческой цивилизации». По мнению этих учёных, ведический ариец олицетворял силы природы, проявляющиеся в физических и атмосферных явлениях: «Он даёт имена всем силам природы, и после того, как он назвал огонь – Агни, солнечный свет – Индрой, бури – Марутами, рассвет – Ушасой, все они, казалось, естественным образом превращались в существ, подобных ему. Он призывает их, восхваляет их, поклоняется им». Не удовлетворившись нынешним названием политеизма, профессор Макс Мюллер ввёл новый термин «катенотеизм» или «генотеизм», чтобы обозначить свой взгляд на ведическую теогонию.
«Божества призываются под разными именами, некоторые из которых ясны и понятны, например, Агни – огонь, Сурья – солнце; другие, такие как Варуна, Митра, Индра, становятся именами собственными. Но всякий раз, когда призывают одного из этих отдельных богов, они не воспринимаются как ограниченные силами других, как высшие или низшие по рангу: каждый бог для ума Просителя так же хорош, как и все остальные боги. Это, конечно, не то, что обычно понимается под политеизмом; однако было бы также неверно называть его монотеизмом. Если бы нам нужно было дать ему название, я бы назвал это катенотеизмом».
Эта теория до сих пор пользуется популярностью. Г-н Р. К. Датт - историк Древней Индии, принял это безоговорочно. «Религия Ригведы хорошо известна. Это, прежде всего, культ Природы в ее самых величественных и возвышенных проявлениях. Небо, склоняющееся над всем; прекрасный и румяный рассвет, который, словно занятая домохозяйка, будит мужчин от сна и отправляет их на работу; великолепное тропическое солнце, оживляющее землю; воздух, который пронизывает мир; флейта, радующая и просвещающая нас; сильные штормы, которые в Индии возвещают о непрерывных и благоприятных дождях, наполняющих землю изобилием — все это Боги, которых древние индусы любили превозносить и почитать. Сучджи — это поклонение природе в Ригведе».
Таковы были боги и богини, почитаемые нашими предками, которым поклонялись четыре тысячи лет назад на берегах Инда. Представление о природных богах и простодушное рвение, с которым им поклонялись, свидетельствуют о простоте и энергии мужественной расы, а также о культуре и вдумчивости народа, уже достигшего значительного прогресса в развитии цивилизации.
Покойный Бабу Банким Чундра Чаттерджи в своих исследованиях Вед также поддержал эту теорию, лишь с небольшими изменениями. Однако ни одна теория, не основанная на прочной основе истины, не может устоять, и эта теория ученого профессора, не будучи, как мы покажем, основанной на истине, обречена на судьбу своих предшественников.

1. Дэвы, кто они?

Что же такое Дэвы — боги индуистских писаний? Дэвы — это не то же самое, что Ишвара, как обычно полагают те, кто характеризует индуизм как политеистический. Они не являются и пустыми абстракциями, олицетворениями или просто фигурами речи; они также не являются просто атрибутами Верховного Божества. Они — отдельные сотворённые сущности, как и другие сотворённые, то есть феноменальные, существа; по сути, они — Разумы, принадлежащие Свар Локе, или Духовному Плану Космоса.
Мы знаем, что Природа никогда не прерывается, в её владениях нет нарушения непрерывности. Таким образом, существует цепочка, соединяющая минерал, растительное и животное царство. Как ежедневно обнаруживает наука, в непрерывности вечно развивающейся Жизни не возникают внезапные разрывы. Нет жёстких или резких линий разграничения между большими группами. Это, так сказать, непрерывная линия — спектр с различными цветами, каждый из которых постепенно сливается с последующим — градуированная, взаимосмешивающаяся и взаимосвязанная шкала проявляющейся Жизни. Таким образом, между минералом и растением наука открывает связующие звенья — формы жизни, принимающие природу обоих. Такие же формы существуют и между растительным и животным царством. Мы все знаем и чувствуем, что расстояние между человеком и Богом почти неизмеримо. Неужели нет ничего, что могло бы перекинуть мост через эту бесконечную пропасть? Как может существовать такая огромная и непреодолимая пропасть между человеком и Высшей Жизнью? Почему должен быть полный разрыв Бытия между высшей жизнью Всевышнего Ишвары и жизнью ничтожного, пресмыкающегося человека? Является ли человек, слабый и несовершенный, целью эволюции? Это немыслимо.
Более того, отсутствие идеи Дэвов (Богов) в любой форме религиозной мысли неизбежно приводит к антропоморфизации и деградации представлений о Боге. В результате Бог становится скорее человеком, чем Богом, так как Он в таком случае неизбежно должен быть наделен человеческими идеями и человеческими ограничениями. Мы все знаем, что ненаучное представление о Боге, оторванном от вселенной, но разделяющем с человеком некоторые из самых низких человеческих недостатков, нанесло религии больший вред, чем любая научная критика. В этой связи я не могу не привести читателю весомые слова г-жи Анни Безант, касавшиеся этой проблемы. «Сначала рассмотрим проблему проблем, а именно проблему существования Бога и концепции божественности, сформулированные человеком. Существует один непреложный принцип, который необходимо признать при подходе к этой проблеме — единство бытия. Если рассматривать Бога и человека как принципиально различные, т.е. между ними простирается огромная, непреодолимая пропасть, то проблема божественного существования и отношения человека к нему, кажется, выглядит неразрешимой. Но если рассматривать Бога и человека как единую сущность, человечество — как ответвление единого Древа Жизни и как одно из бесчисленных ответвлений, дочеловеческое и сверхчеловеческое — как одну сияющую арку существ, каждое из которых наполнено божественной жизнью, — то этот вопрос, поскольку он затрагивает человека, отнюдь не кажется безнадежным.
Запад, склоняясь к первой концепции — концепции фундаментального различия природы творца и творения, колебался между неприемлемыми крайностями грубого антропоморфного монотеизма и философского агностицизма. Восток основывал свою религию на второй концепции, концепции единства. Анне Безант с удовлетворением приняла религиозный пантеизм как интеллектуально необходимый и эмоционально удовлетворяющий.
Пантеизм на Западе до сих пор был экзотикой и привлекал только высокоинтеллектуальных людей; его Бог оставался холодной абстракцией, интеллектуально возвышенным, но эмоционально холодным. На Востоке Единое Существование, отвечая на все интеллектуальные трудности утверждением универсальности этого Существования — Бог есть всё и всё есть Бог — тем не менее, естественным образом перешло к признанию бесконечных градаций существ, выражающих самые различные меры Божественной Жизни, некоторые из которых столь возвышенны по своей природе, столь обширны в своём могуществе, столь далеко простираются в диапазоне своего сознания, что включают в себя каждый элемент, который христианский монотеист счёл необходимым для удовлетворения как интеллекта, так и сердца.
Восточный пантеизм признаёт, что Божественная Жизнь проявляется в формах существования, служащими мостом через пропасть между человеком и Богом, известными как Дэвы. Он признаёт могущественные Разумы, управляющие невидимым и видимым мирами, и верховных Богов, управляющих порядком Природы, и наблюдающих за судьбами людей, Агентов Высшей Воли во всех сферах жизни, подобающие объекты почитания и поклонения. 
В той же мере, в какой существование этих Великих Существ осознаётся и практически входит в человеческую жизнь ( как бы их ни называли), религия становится сильной против нападок агностицизма и неверия. Ибо эти ряды духовных Существ, поднимаясь по восходящим иерархиям, пока не достигнут кульминации в Верховном Боге системы, к которой они принадлежат, дают людям понятные идеалы Божественности, растущие по мере их роста, расширяющиеся с расширением их сознания и удовлетворящие на каждой стадии эволюции жажду человеческого сердца по некоему высшему существу, намного превосходящему его самого, которого оно может любить, доверять, почитать, поклоняться, взывать к нему за помощью, когда человеческая помощь далека. 
По мере того, как люди поднимаются по лестнице эволюции, их идеал Бога расширяется, углубляется, возрастает; на каждой точке роста их идеал заманчиво сияет над ними, достаточно узкий в низшей точке, чтобы удовлетворить потребности самого ограниченного интеллекта, достаточно обширный в высшей, чтобы бросить вызов интеллекту самого глубокого мыслителя.

2. Универсальность веры в Дэвов.

Если мы посмотрим вокруг, на великие богооткровенные религии мира, то обнаружим, что каждая из них признаёт существование промежуточных сотворённых существ между человеком и Богом, существ или разумов, восполняющих недостающие звенья в божественном порядке эволюции. У греков и римлян были свои боги: Зевс, Юпитер и т. д. У готов были свои Тор и Один. Древняя персидская религия признавала своих Фериштху, Амасаспант и Асуров. У индуистов есть свои Дэвы или Суры, Праджапати, Адитьи и т. д. У буддистов есть свои Дхьян-Чоган и т. д. Христианство также говорит об иерархиях Ангелов и Архангелов. Было бы преувеличением сказать, что эта всеобщая вера в этих промежуточных существ обусловлена ​​общим невежеством. Напротив, сама универсальность этой идеи является доказательством её истинности. Поэтому Дэвов не следует сбрасывать со счетов огульно или легкомысленно, ибо они занимают очень важное место в творении и выполняют, как мы увидим, некоторые очень важные функции.

3. Дэвы — их место обитания.

Древние провидцы Индии разделили вселенную на семь планов и, сосредоточив свое внимание на нашей солнечной системе или космосе, с которым мы непосредственно связаны, они говорили о семи ее сферах или локах, называя их Бхур (Бхубар), Свар (Джанар), Махар (Тапас) и Сатья, эти термины переводятся как Физический, Астральный, Ментальный, Духовный, Нирванический, Паринирванический и Махапаринирванический планы. Каждый из этих планов материален по своему строению, то есть образован совокупностью Пракрити, или материи. Материя астрального плана тоньше, чем материя физического; и по мере того, как мы поднимаемся всё выше и выше от плана к плану, материя становится тоньше и менее плотной, пока мы не достигнем Сатья-локи, где материя самая тонкая и разреженная по составу. Каждый из этих семи планов подразделяется на семь подпланов; так что всего у нас сорок девять подпланов. Например, на физическом плане мы имеем материю в семи состояниях: твёрдом (Притхви), жидком (Оджас), газообразном (Теджас), эфирном (Вайю), более тонком эфирном (Акаша), тончайшем эфирном (Анупадака) и атомарном (Ади).
Таким образом, твердые тела (например, лед) могут быть сначала переведены в жидкое состояние, а затем преобразованы в пар, который является газом. Ортодоксальная наука не признает возможность перевода газов в эфирное состояние. Однако нас учат, что газы также могут быть разделены и подняты через эфирные условия до атомного состояния. Физический атом — это физическая материя в ее наиболее разреженном состоянии, и если его расщепить, он даст не физическую, а астральную материю. Аналогично с астральным и другими пятью планами; каждый имеет свои несколько подпланов: твердое, жидкое, газообразное, эфирное, более тонкое, тончайшее эфирное и атомное.
Теперь мы все знаем, что физический план, или Бхур-Лока, населен различными классами и уровнями живых существ (Джив). Если рассматривать растительное царство, животное и человеческое царства с их различными отделами и подотделами — насекомые, рептилии, рыбы, птицы, млекопитающие и т. д. Не говоря уже об отдельных почти бесчисленных особях, родах и видах. В то же время мы обнаруживаем, что некоторые виды более благосклонно относятся к одному подразделу физического плана, чем к другим. Так, рыба находится в своей стихии в воде, птица — в воздухе, а лошадь — на суше. Разумно ли предполагать, что все эти области космоса, кроме физического, необитаемы, лишены живых существ? Послушаем, что Бульвер-Литтон, сам будучи оккультистом, скажет по этому вопросу: «Человек высокомерен пропорционально своему невежеству. Естественная склонность человека — эгоизм. В младенчестве своего познания человек думает, что всё творение создано для него. В течение многих веков он видел в бесчисленных мирах, сверкающих в пространстве, словно пузырьки безбрежного океана, лишь жалкие свечи, домашние факелы, которые Провидению было угодно зажечь лишь для того, чтобы сделать ночь более приятной для человека. Астрономия исправила это заблуждение человеческого тщеславия, и теперь человек неохотно признаёт, что звёзды — это миры, большие и более прекрасные, чем его собственный, что Земля, по которой он ползает, лишь едва заметная точка на огромной карте творения. Но как в малом, так и в огромном Бог одинаково щедро дарует жизнь. Путешественник смотрит на дерево и воображает, что его ветви были созданы для его укрытия летом. Солнце или его топливо в зимние морозы. Но в каждом листе этих ветвей Создатель создал мир, кишащий бесчисленными расами. Каждая капля воды в твоём рву — это сфера, более населённая, чем царство людей. Повсюду, следовательно, Его необъятный замысел».
Наука выводит на свет новую жизнь. Жизнь – это единый всепроникающий принцип, и даже то, что кажется умирающим и гниющим, порождает новую жизнь и преобразуется в новые формы материи. Рассуждая таким образом по очевидной аналогии: если лист, если капля воды наполнены жизнью, то почему той звезде не быть обитаемым и дышащим миром? Более того, если даже сам человек – это мир для будущих жизней, и миллионы и мириады обитают в реках его крови и лимфы, и населяют тело человека, как человек населяет землю, здравого смысла (если бы ваши схоласты им обладали) было бы достаточно, чтобы научить, что окружающая бесконечность, которую вы называете пространством, беспредельным неосязаемым, отделяющим землю от луны и звёзд, также наполнено соответствующей и присущей ему жизнью. Разве не очевидная нелепость предполагать, что Бытие течёт на каждом листе, но при этом отсутствует в необъятностях пространства? Закон великой системы запрещает растрату даже атома, он не знает ни одного места, где бы не дышала хоть капля жизни. В самом склепе находится рассадник производства и оживления. Верно ли это?
Итак, можете ли вы представить себе, что пространство, которое есть сама Бесконечность, является пустым, безжизненным, менее полезным для единого замысла вселенского бытия, чем мертвая туша собаки, чем населенный лист, чем кишащий жизнью шарик? Микроскоп показывает вам живые создания на листе, но пока не изобретена механическая трубка, чтобы обнаружить более благородные и одаренные существа, парящие в бескрайнем воздухе. И все же между этими последними и человеком существует таинственное и ужасное сродство. И отсюда, благодаря сказкам и легендам, не полностью ложным и не полностью правдивым, время от времени возникали верования в привидения и призраков. Хотя это более свойственно ранним и простым племенам, чем человеку нашего более тупого века, ибо у первых чувства более острые и быстрые. И как дикарь может видеть или учуять на расстоянии следы врага, невидимого для грубого чувства цивилизованного животного, так и сам барьер между ним и созданиями воздушного мира менее плотный и заметный.
Так, Хаксли в своих «Первом эссе о некоторых спорных вопросах» (стр. 36) говорит: «Не выходя за рамки аналогии с тем, что известно, легко населить космос сущностями по возрастающей шкале, пока не достигнем чего-то практически неотличимого от всемогущества, вездесущности и всеведения».
А в «Смерти и после» (стр. 29) мы читаем: «В самом деле, было бы странно, если бы всё пространство вокруг нас было пустым, просто бесплодной пустотой,а обитатели Земли — единственными формами, в которые мог бы облечься разум».
Это было бы крайне неразумным предположением. Наши священные книги учат нас, что каждая область вселенной населена Дживами, обладающими соответствующими проводниками — телами, состоящими из материи данного плана, что позволяет Дживе функционировать там так же, как мы способны функционировать в физическом мире посредством нашего физического проводника. Астральный мир, или Бхувар-лока, является обителью природных духов и элементалов. Небесный мир, или Свар-лока, населён низшими Дэвами или ангелами. Джанар-лока и другие высшие области населены высшими дэвами, архангелами, дхьянчоханами буддистов. Таким образом, ни одна область космоса не свободна от живых существ.

4. Дэвы — их степени и классы.

Далее, при изучении степеней и классов этих существ, мы, прежде всего, рассмотрим общее разделение индуистских писаний на дэвов и дэва-йони.
Дэва-йони подразделяются на восемь классов: якши, ракшасы, гандхарвы, киннарасы, апсары, пишачи, гухьяки и видьядхары. Они соответствуют саламандарам, феям, гномам, нимфам, сатирам, нереидам и т. д. средневековой Европы и классической мифологии, а также пери и джиннам мусульманских писаний. Буддисты называют их Кама-дэвами. Рупа-дэвы буддистов — это низшие боги — Дэваты, обитающие в Свар-локе; А высшие боги — например, Дэвы ведической мифологии — соответствуют Арупа-дэвам буддистов. Джанар и высшие локи населены адитьями, васу и рандрами, праджапати и сиддхами, ответственными за творение, сохранение и разрушение космоса. Ещё выше стоят правители (локапалы), липики (регистраторы кармы), махараджи и дхьяна-чоханы.
Как наверху, так и внизу; как внизу, так и наверху. Мы видели, что виды и роды живых существ, населяющих физический мир, так сказать, бесчисленны.
Можно предположить, что то же самое относится и к различным уровням Дэвов и классам Джив, чьей естественной средой обитания являются астральный и другие высшие планы. С этой точки зрения, перечисление этих существ в 33 крорах, похоже, не совсем соответствует действительности.
Говоря это, я не упускаю из виду отрывок из Брихад-араньяки (канда, XI — 3 — 6), где число богов сокращается до полутора  в знаменитом диалоге между Яджнавалкьей и Сакальей.
«Сколько же на самом деле богов, Яджнавалкья?»
«Тридцать три».
«Да, так и есть», — сказал он. 
«Сколько богов на самом деле?» 
«Три».
«Да, так и есть», — сказал он. 
«Сколько богов на самом деле?» 
«Двое».
«Да, так и есть», — сказал он.
«Кто эти 33?» 
«8 Васу, 11 Рудр и Адитьи — всего 31, а все они вместе с Индрой и Праджапати составляют 33».
«Кто эти 3 Бога?» 
«Эти три мира — ибо в них заключены все боги».
«Кто эти 2 Бога?»
«Пища и Дыхание, (жизнь)». 
«Кто этот полтора»
«Тот, кто дует здесь (Вайю), ветер».
«Кто единый Бог?»
«Дыхание»
Он (Яджнавалкья) сказал: «Ты продолжаешь задавать мне вопросы, выходящие за рамки Божества, выходящие за рамки того, у которого не должно быть никаких вопросов (сравните это с «Брихадой», XIV — 6 — 6 — 1). 
Правильно понятый, этот отрывок означает, что из единого Существования сначала возник Сагуна Брахман, Логос. Отсюда произошли Пракрити и Пуруша (известные как Пища и Дыхание), которые вместе развили три мира и 33-х богов, связанных с ними. Это перечисление не является исчерпывающим и не призвано исправить ранее данное учение о богах, действующих в трёх мирах.
Следует иметь в виду, что в ведической литературе обычно говорится о трёх порядках богов, действующих на физическом, астральном и ментальном планах соответственно, как в следующих отрывках: «Троичны боги» (т.е.} боги неба, воздуха и земли, (Брихад., VI — 5 — 3 — 1). Боги бывают трёх порядков (т.е.} это Васу, Адитьи и Рудры; или боги неба, воздуха и земли, возглавляемые Сурья Вайю и Агни соответственно. — Брихад., XII I-1-7-2).
В этой связи я позволю себе переписать яркий отрывок из Шастры, подтверждённый г-жой Энни Бесани. «Исследование сознания», стр. 80:
«Но помимо придания качеств скоплениям материи, Второй Логос на этой стадии Своего нисхождения порождает развитых существ, находящихся на разных стадиях развития, которые образуют обычных и типичных обитателей этих трёх царств. Эти существа были перенесены Логосом из предшествующей эволюции и посланы из сокровищницы Его жизни, чтобы обитать на плане, которому их развитие соответствует, и сотрудничать с Ним, а затем и с человеком, в реализации Его плана эволюции. Они получили различные названия в различных религиях, но все религии признают факт их существования и их деятельности. Санскритское название Дэвы — Сияющие, является наиболее общим и точно описывает наиболее характерную черту их внешности — яркое, сияющее сияние.
Еврейское, христианское и мусульманские религии называют их архангелами и ангелами. Теософ — чтобы избежать сектантских коннотаций — называет их, по месту их обитания, элементалами. И это название имеет еще и то преимущество, что оно напоминает изучающему об их связи с пятью «элементами» древнего мира: Эфиром, Воздухом, Огнем, Водой и Землей. Ибо на атмическом и буддхическом планах существуют подобные существа более высокого типа, а также огненные и водные элементалы ментального плана, мира желаний, а также эфирные элементалы физического мира. Эти существа имеют тела, образованные из элементальной эссенции царства, к которому они принадлежат — мерцающие разноцветные тела, меняющие форму по воле внутренней сущности. Они образуют огромное воинство, постоянно находящееся в активном движении, трудясь над элементальной эссенцией, чтобы улучшить ее качество, используя ее для формирования своих собственных тел, отбрасывая ее и принимая другие ее части, чтобы сделать тело более отзывчивым; они также постоянно заняты формированием форм, «помогая человеческому эго»
Перевод этого описательного термина как «Боги» привёл к неправильному пониманию восточной мысли. «Тридцать три крора богов» — это не Боги в западном смысле этого слова, а Дэвы — сияющие существа, находящиеся на пути реинкарнации, строящие свои новые тела, приносящие необходимые материалы и помогающие в их устройстве. 
Чем менее развито эго, тем значительнее направляющая работа дэвов. С животными они выполняют почти всю работу, и практически всю — с растениями и минералами. Они — активные агенты в работе Логоса, выполняющие все детали Его мирового плана и помогающие бесчисленным развивающимся жизням находить материалы, необходимые им для своей оболочки. 
Вся древность признавала их незаменимую работу в мирах: Китай, Египет, Индия, Персия, Греция и Рим рассказывают одну и ту же историю. Вера в высших встречается не только во всех религиях, но воспоминания о них, связанных с желанием и эфирным физическим планом, сохраняются в фольклоре, в историях о «природных духах», «феях», «гномах», «троллях» и под многими другими именами. Везде есть воспоминания о временах, когда люди были менее глубоко погружены в материальные интересы и более чувствительны к влияниям, оказываемым на них из более тонких миров. Эта концентрация на материальных интересах, необходимая для эволюции, изолировала работу элементалов от бодрствующего человеческого сознания, но это, конечно, не останавливает их работу, хотя часто делает её менее эффективной на физическом плане.
Нас учат, что каждая из семи областей космоса находится под опекой великого Бога. Семь - есть Божественное число этих богов, которые занимают иерархию сразу под Тримурти. Это Семь Духов, пребывающих перед престолом Бога, о которых говорят христиане, и семь Амешаспенде зороастрийцев. Индуистские писания обычно говорят о пяти: Индре - владыке Акаши, Вайю — владыке воздуха, Агни — владыке огня, Варуне — владыке воды и Кувере — владыке земли. Но иногда упоминается и число семь. Каждый из этих великих Богов имеет под своим началом множество подчиненных богов, которые исполняют его указы. 
Как указано в «Чхандогья Упанишаде», Божественное Управление миром имеет близкую аналогию с человеческим управлением. Во главе всего стоит Верховный Правитель. Ему подчиняются Вице-короли, управляющие различными странами; каждому Вице-королю подчиняются губернаторы провинций, которым помогают магистраты, управляющие округами, а у последних в подчинении находятся должностные лица подразделений и так далее. Точно так же, во главе всего стоит Махешвара, или Верховный Логос. Ему подчиняются Логосы различных солнечных систем, которые являются Ишварами. Каждому Ишваре подчиняются семь великих богов, о которых мы говорили, каждый из которых, в свою очередь, имеет под своим началом множество подчиненных богов, исполняющих его указы. Таким образом, существуют иерархии Разумов, ступень за ступенью, класс за классом, ранг за рангом, простирающиеся от низшего элементального до великого планетарного Логоса, образуя совершенную ступенчатую лестницу от самого скромного до самого высшего. Таким образом, мы обнаруживаем, что система духовного управления на самом деле является архетипом здешнего управления.

5. Бесформенны ли Дэвы?

Бесформенны ли боги или наделены формами? Из книги Анни Безант «Эволюция жизни и формы» (стр. 55) ясно, что они обычно не используют физическое тело, но мы находим многочисленные отрывки в писаниях, которые подтверждают нашу уверенность в том, что каждый бог использует соответствующее средство, состоящее из материи того плана вселенной, на котором он обычно действует. Ведические гимны содержат множество мантр, приписывающих богам формы. Этому же учит и Веданта, и великий Шанкарачарья в своём комментарии к «Брахма-сутрам» прямо говорит, например, о том, что Индра имеет форму: «Indranarna kaschit bigraha-ban-devat»
В своём комментарии к сутре Веданты 3-1-27 он также говорит о богах, обладающих способностью проявляться в различных формах одновременно, создавая для этой цели то, что называется «Кая-Вьюха». Таким образом, похоже, что у Дэвов есть свои излюбленные формы, но они могут менять их по своему желанию и принимать любые формы, которые им нравятся. Теперь мы поймём, почему об Индре говорится: «Indro mayabhih pururupa iyate» — «один и тот же Индра принимает многообразные формы». На первый взгляд это может показаться противоречащим взгляду основателя философии мимансы — Джаймини, которому приписывают мнение, что Дэвы не существуют отдельно от мантр («Mantratmika Devata»). Насколько я могу понять, это подразумевает, что при чтении определённой мантры, посвящённой определённому Дэве, вибрации, возникающие таким образом, создают на высших планах особую форму, которую этот бог одушевляет на время.

6. Что такое мантра?

В этой связи, возможно, будет уместно сказать несколько слов о мантрах и их воздействии. Мантра определяется как определённая последовательность звуков, расположенных в определённом порядке и произносимых определённым образом. Звуки порождают вибрации, или, скорее, являются ими; и повторение мантры создаёт соответствующую последовательность вибраций. Нам говорят, что эти вибрации, если они регулярны и равномерны, постепенно доминируют над вибрациями, возникающими в оболочках, и приводят их к регулярному ритму и гармонии. Говорят, что повторение мантры также помогает поклоняющемуся привлечь к себе внимание объекта его поклонения. Это также помогает отогнать враждебные влияния и плохой магнетизм и таким образом улучшить окружение поклоняющегося. Все это более или менее субъективно, то есть относится к тому, что касается или влияет на поклоняющегося. 
Но у мантры есть и объективный аспект, и именно этот последний аспект нас сейчас интересует. Звуки, как мы знаем, являются вибрациями и, как говорят, порождают определенные формы. Каждый звук создает форму в невидимых мирах, а комбинации звуков производят сложные фигуры. В учебниках по науке описываются некоторые эксперименты, которые показывают, что ноты, издаваемые определенными инструментами, вычерчивают на песчаном ложе определенные геометрические фигуры. Таким образом, демонстрируется, что ритмические вибрации порождают Правильные геометрические фигуры. 
Индуистские книги о музыке сообщают нам, что различные музыкальные мелодии (раги и рагини) имеют определённую форму, которую книги графически описывают. Например, Мегха-рага, как говорят, изображает величественную фигуру, восседающую на слоне. Басанта-рага описывается как прекрасный юноша, украшенный цветами, который вполне мог бы послужить моделью для изображения Купидона. Всё это означает, что определённая рага, или рагини, при правильном исполнении создаёт воздушные и эфирные вибрации, которые создают особую форму, считающуюся для неё характерной. 
Эта точка зрения, которая на первый взгляд кажется безнадёжно химерической, недавно получила неожиданное подтверждение в экспериментах миссис Уоттс Хьюз, талантливого автора книги «Голосовые фигуры», которая недавно прочитала иллюстрированную лекцию «Формы звуков» перед избранной аудиторией в студии лорда Лейтона, чтобы продемонстрировать прекрасные научные открытия, к которым она пришла в результате многолетнего кропотливого труда. И следующий отчёт о её лекции, опубликованный в газетах того времени, должен быть интересным. Миссис Хьюз старательно держалась в тени, кратко описывая открытие истин, которые, будучи фотографически воспроизведенными на экране, наполнили аудиторию энтузиазмом. Она начала с намёка на «Голосовые фигуры», которые она показала профессору Тиндалю, который приветствовал их как замечательные «факты», ожидающие систематизации. Неясно, была ли миссис Хьюз каким-либо образом ответственна за эти оригинальные «факты», но ей, безусловно, принадлежит заслуга в их систематизации.
Далее в отчёте говорится: «Миссис Хьюз поёт в простой инструмент, называемый «эйдофон», состоящий из трубки, приёмника и гибкой мембраны, и обнаруживает, что каждая нота принимает определённую, красивую и постоянную форму, определяемую чувствительной и подвижной средой. Сначала она поместила крошечные семена на гибкую мембрану, и колебания воздуха, издаваемые этой нотой, «заставляли» их создавать определённый геометрический узор. Затем она использовала «пыль» различных форм, и та, что была собрана с ликоподия, оказалась особенно подходящей. «Цветная паста» также оказалась достаточно чувствительной, и поддавалась модификации вибрационных действий с помощью экрана и другими способами».
«И теперь остаётся только описать формы нот. Эти формы – настолько замечательные откровения геометрии, перспективы и штриховки, что описание затруднительно. Снежинки и пыльца, наблюдаемые под микроскопом, не более изящные и «японские», чем формы нот. Звёзды, спирали, змеи, чудесные колёса и воображение, буйствующее в изобилии пленительных, методичных узоров, – вот что было показано впервые. Однажды, когда миссис Хьюз пела ноту, появилась и исчезла «маргаритка», и «я пыталась», – сказала она: «воспроизвести её неделями, прежде чем наконец мне это удалось». Теперь она знает точную интонацию конкретной ноты, которая является маргариткой, и она становится постоянной и определённой благодаря странному методу уговоров – чередованию крещендо и деления. После того, как зрители заворожённо смотрели на ряд «маргариток», некоторые с последовательными пучками лепестков, а некоторые с лепестками, украшенными изящными прожилками, им показали другие ноты; и это были «анютины глазки», и анютины глазки необычайной красоты. «Как чудесно!» «Как прекрасно!», - были громкие возгласы, раздававшиеся в студии покойного лорда Лейтона, когда изысканные формы сменяли изысканные изображения на экране.
За цветами последовали «морские чудовища», как кто-то их назвал — змеевидные формы раздувающихся округлостей, полные света, тени и деталей, охватывающие мили перспективы. После этих нот появились другие, и это были деревья — деревья с падающими плодами, деревья со скалами на переднем плане, деревья с морем позади. «Почему», — восклицали люди в аудитории, — «они прямо как японские пейзажи!» Когда лекция закончилась, миссис Уоттс Хьюз взяла эйдофон и запела в него, а представитель «Лондонского современника», наблюдая за пылью на «диске», видел, как он меняется от одной прекрасной формы к другой, по мере того как леди меняет свои ноты.
Вышеуказанные эксперименты демонстрируют следующие факты: (a) Звуки создают формы, (b) определенные ноты приводят к определенным формам, (c) если ваша мантра хочет воспроизвести определенную форму, вы должны произносить определенную ноту на определенной высоте звука, и (d) что для этой цели никакая другая нота и никакая другая высота звука, даже пение идентичных нот, не подойдет.
Теперь применим эти факты к мантрам и посмотрим, как они подтверждают указания, данные в священных книгах. Давайте возьмем конкретную мантру: Agnim illa Purohitam. Предположим, вы поменяете местами слова и произносите Illa Agnim Purohitam или заменяете Bahniioh Agni, что одно и то же (оба слова означают огонь), эффективность мантры исчезает. Поэтому вы не можете изменять или переводить мантру. Если вы это сделаете, она перестанет быть •мантрой. Поэтому мы видим, что риши (например, Джаймини в своей «Миманса Даршане») уделяют этому особое внимание. 
В мантре вибрации, производимые нотами, имеют первостепенную важность, а значение или отсутствие значения используемых слов не имеет значения. И, по сути, существует множество мантр, которые абсолютно бессмысленны. К этому классу относятся тантрические биджа-мантры и неэтимологические вокабулы, которые встречаются в мантровой части Атхарваведы. С этой точки зрения, предполагаемое ребячество, обнаруженное востоковедами в Ведах, которое побудило их считать эти последние лепетом младенца, становится неверным. Судить о ведических гимнах по их буквальному грамматическому значению — значит подходить к ним неправильно. С таким же успехом можно классифицировать так называемые песни Калоате в индуистской музыке по их словесной интерпретации (описанию со слов). Их истинное достоинство заключается в расположении тонов и полутонов. Точно так же эффективность ведической мантры зависит от особенностей её высоты звука и интонации, а также от размеренной последовательности звуков, составляющих эту мантру. Таким образом, мы понимаем, почему древние мудрецы придавали такое значение ритму (сваре), а также звучанию (варне) мантры, поскольку они говорят, что если в мантре есть дефекты свары или варны, она неверно направлена ​​и может привести к результату, прямо противоположному задуманному.
Вот почему в древности Веды преподавались устно и передавались от наставника к ученику из уст в уста. И даже после того, как искусство письма вошло во всеобщее употребление, старая практика устного обучения продолжалась. Каждый гимн должен быть произнесён строго в порядке ритма — в соответствии с точными правилами интонации, называемыми Удатта, Анудатта и Сварита, т.к. любое отклонение от предписанного лада разрушает эффективность мантры.
Мы увидели, что мантру невозможно перевести. Можно ли сочинить новую мантру? Да, если композитор обладает необходимыми знаниями в области науки о звуках и развил необходимую силу духовного зрения, чтобы видеть эффекты, производимые вибрациями, создаваемыми мантрой при её прочтении. Риши обладали и тем, и другим, и поэтому смогли составить так много мощных мантр для будущих поколений.
Санскритское название звука — Варна, что буквально означает цвет. Почему это так? Потому что в невидимых мирах все звуки сопровождаются цветами, так что они порождают многоцветные формы. Это подтверждается весьма неожиданным источником — «Воспоминаниями об опере» г-на Бенджамина Ламли. Г-н Ламли был импресарио Театра Её Величества в начале прошлого века и написал книгу с интересными воспоминаниями о своём руководстве. В ней он упоминает человека, у которого звук вызвал осознание цвета. Слушая певцов в Оперном театре, он видел определенные оттенки цветов, чистота и интенсивность которых зависели от тембра голоса, который он слышал. Мистер Ламли приводит список цветов, которые голоса некоторых певцов воспроизводили перед глазами этого человека.
Таким образом, цвета сопровождаются звуками. Поэтому на санскрите солнце, являющееся синтезом всех цветов, называется Раби, что то же самое, что и Раба — звук.
Мы видели, что в экспериментах миссис Хьюз формы, создаваемые её звуками, характеризовались тонкими оттенками цвета. Мы также видели, что для создания определённой формы необходимо использовать определённую ноту, и что разные ноты порождают разные формы. Этот факт не упускается из виду в науке мантр, и вы используете разные мантры для призвания разных богов. Если вы поклоняетесь Махадеве, вы используете определённую мантру, но при поклонении Вишну или Шакти мантру необходимо менять. 
Что происходит, когда мантра произносится? Повторное повторение мантры постепенно формирует форму дэва или особого проявления Божества, которому вы стремитесь поклоняться, и это служит фокусом для концентрации благотворного влияния Бытия, которое, излучаясь из этого центра, проникает в поклоняющегося. Поэтому говорится, что мантра Дэва – это сам Дэва, и в «Брихат Гандхарва Тантре» (глава V) говорится, что повторение мантры создает форму божества, которому она посвящена.
Профессор Альбертсон, американский ученый, недавно заявил: «Научный факт заключается в том, что световой луч, падающий, например, на поверхность небольшой полированной стальной пластины, издает звук. Однако этот звук не слышен, если пластина не подключена к электрической цепи, содержащей микрофон или телефонный наушник».
Это проливает свет на практику древних египтян, которые использовали язык цвета при написании своих священных книг. Они придавали этому вопросу такое большое значение, что писателя, использовавшего неправильные цвета в своих трудах, казнили, и для иллюстрации этой истины рассматриваемая Тантра приводит историю о Нараде. 
Однажды, как говорят, Нарада, преисполненный гордости за свое мастерство в науке звука, отправился на Кайласу, обитель Шивы, с целью победить Бога своим превосходным знанием и мастерством. Прибыв туда и повелев Шиве сосредоточиться на своем пении, Нарада начал свою песню. Но Бог не двинулся с места и не произнес ни слова похвалы певцу. Наконец Нарада замолчал из-за полного изнеможения и покинул это место, очень раздраженный тем, что он считал невежливостью Шивы. По пути его взору предстали душераздирающие сцены. Он обнаружил, что довольно много обитателей этого края лежат мёртвыми, искалеченными, израненными или изуродованными. Увидев его, люди воскликнули: «Вот идёт негодяй, который убил наших товарищей!». Нарада, очень удивлённый этим восклицанием, спросил о причине и, к своему полному разочарованию, обнаружил, что именно его неритмичное пение стало причиной катастрофы. Он быстро вернулся в обитель Шивы, сокрушённый и плачущий, и умолял Парвати, супругу Шивы, исправить причинённое им зло. Услышав это, Парвати создала симфонию божественного звука, которая вернула изуродованным телам жизнь и красоту формы.
Эта история показывает, что звук не только созидает, но и разрушает, и эксперименты со стеклянной палочкой в ​​физической лаборатории подтверждают это. Поэтому в индуистских книгах говорится, что звук – это проявленный Брахман. Как говорят христиане, слово – это Бог. Именно звуком был создан мир, именно звуком мир и будет разрушен. Таким образом, звук играет важную роль во вселенной, ибо мы читаем, что вся вселенная была создана и упорядочена Брахмой с помощью ведических мантр.
Следующий отрывок из книги г-жи Безант «Эзотерическое христианство» (глава XII) о воздействии мантр, я уверен, будет прочитан с интересом: — «Каждый суджид имеет форму в невидимом мире, и комбинации звуков создают сложные формы. В тонкой материи этих миров все звуки сопровождаются цветами, так что они порождают многоцветные формы, во многих случаях чрезвычайно прекрасные. При общении с высшими Разумами определённые звуки полезны для создания гармоничной атмосферы, подходящей для их деятельности, и для того, чтобы наши тонкие тела были восприимчивы к их влиянию. Чтобы сделать тела восприимчивыми к высшим влияниям, используются звуки, которые приводят нерегулярные вибрации к устойчивому ритму, подобному по своей природе ритму Разума, к которому стремятся. Тонкие тела должны быть настроены на ноту искомого Существа, если его влияние должно найти свободный путь через природу верующего, и это всегда достигалось с древних времён с помощью звуков. 
В каждой религии существуют звуки особого характера, называемые «словами силы», состоящие из предложений на определённом языке, произносимых определённым образом. Каждая религия обладает набором таких фраз — особой последовательностью звуков, которые теперь обычно называют мантрами.
Перевести мантру – значит преобразовать её из слова силы в обычное предложение; звуки, изменяясь, создают другие звуковые формы.
Звуки, вызывающие активные мерцающие формы, поднимаются через миры, воздействуя на сознание Разумов, пребывающих в них, и побуждая некоторых из них оказывать определённые услуги, необходимые тем, кто принимает участие в храмовом богослужении. Такие мантры составляют неотъемлемую часть каждого таинства.
Следующей неотъемлемой частью таинства в его внешней словесной и видимой форме являются определённые жесты - Мудры. Они называются знаками, печатями или сигилами. (В индуистских книгах они называются Мудрами.) Далее, слово и знак силы призывают на празднование Ангелов, специально связанных с используемыми материалами и природой совершаемого действия. И они оказывают свою мощную помощь, изливая свою собственную магнетическую энергию в тонкие двойники и даже в физический эфир, тем самым усиливая энергию совершающего. 
Некоторые из форм высших Дэвов, которые являются их любимыми или обычно используемыми, став видимыми для некоторых великих риши, развивших духовное зрение, традиционно передавались из глубины веков, и были особые формы Дэвов, сохраненых в камне или металле или изображеных в некоторых наших священных храмах. Они не являются воображаемыми или агегорическими, как иногда полагают, или даже в основном символическими, а действительно были видны некоторым великим риши, которые передавали их сквозь века ради блага человечества. Но мы не должны полагать, что эти формы каким-либо образом исчерпывают себя, поскольку облики богов многочисленны и разнообразны.
Как мы уже говорили, в обычных условиях Дэвы невидимы для физического зрения, но они обладают способностью создавать любые средства, необходимые для достижения их целей на низшем плане, а также материализоваться, когда желают проявить себя на физическом плане.
В Писаниях описаны многочисленные примеры того, как Дэвы легко и быстро трансформируются или материализуются, принимая любую форму по своему желанию. Материя астрального и ментального планов, то есть «Бхувар Локи» и «Свар Локи», настолько пластична, что Дэвы могут без труда манипулировать ею, принимая любую форму по своему желанию. Поэтому говорится, что Дэва не ограничен какой-либо конкретной формой.
Так, в «Махабхарате» мы читаем, что Бог Дхарма принял облик собаки, чтобы сбить с толку Юдхиштхиру, когда тот собирался отправиться в небесные сферы. История о голубе и соколе, в которой участвует благочестивый царь Сиби, также хорошо известна. В «Рамаяне» мы читаем, что, когда Рама Чандра посетил обитель мудреца Сутикшны, он встретил там светящуюся фигуру, которая была не кем иным, как Индрой.
В анналах других народов есть аналогичные записи о проявлениях Дэвов, а эпосы Древней Греции и Рима полны подобных случаев, которые было бы неправильно считать суеверными галлюцинациями.
Я слышал, и это было высказано со всей серьезностью, утверждение о том, что боги действительно наделены формами, было отклонено, и более того возражалось, что мы не должны верить риши на слово, что чтение соответствующих мантр на религиозных церемониях носит характер безапелляционного призыва к богам присутствовать на них. То есть, если Индра появился бы на ведическом жертвоприношении верхом на слоне, жертвенная платформа должна была немедленно рухнуть с грохотом под его могучим весом; что если Варуна действительно должен был появиться, место было бы затоплено водой, и что если бы Агни должен был появиться там, за этим немедленно последовал бы огромный пожар. 
Это фактически повторяет аргументы поздних мимансиков, которые, потеряв из виду истинный смысл Джаймини, упорно отстаивают бестелесность Дэвов. С таким же успехом можно утверждать, что эфир не может быть, как говорит наука, всепроникающим, ибо если бы это было так, человеческое тело должно было бы быть пронизано взаимопроникновением эфира внутри него. Никто никогда не утверждал, что Дэвы наделены физическими телами. Их носители, без сомнения, материальны по своей природе, но физические состояния, как мы видели, никоим образом не исчерпываются лишь разновидностями материи. Еще одно серьезное возражение мимансиков. Принято считать, что поклонение изображениям является более поздним нововведением в индуизме и было связано с ним после упадка буддизма. Это заблуждение. Ибо в литературе самого ведического периода у нас есть недвусмысленные доказательства поклонения изображениям, которые были эффективно опровергнуты Шанкарачарьей в его великом комментарии.
Возражение, выдвигаемое ими, заключается в том, что если несколько человек призывают Индру, например, одновременно, как они часто это делают, как бог может разделить себя так, чтобы присутствовать во всех этих местах одновременно? 
Что же на самом деле происходит, так это то, что где бы ни читался ведический гимн, верующий создаёт в тонкой материи невидимого мира «звуковую форму», которую бог на время одушевляет. Поскольку празднование ведических жертвоприношений в нескольких местах одновременно порождает множество этих звуковых форм, они служат Кая-вьюхой, которую бог без труда использует в одно и то же время для проявления себя.
Неразумно возражать, что, поскольку Дэвы обычно нам не видны, они должны быть бесформенными. Аналогичный ход рассуждений привёл бы нас к отрицанию атомной теории как химеры, а существование эфира – как предположения. Как я уже говорил, известны случаи, когда Дэвы материализовались и, таким образом, были видимы физическим зрением. 
Например:
1. Адбхута Брахмана из «Сама Веды», где говорится о сотрясении храмов, и о пении, танцах, дыхании, потоотделении, питье и смехе божественных образов.
2. Адбхут-адхьяя из «Каушика-сутры» Атхарваведы содержит аналогичное упоминание.
3. В «Гаутама Дхарма Сутре» упоминаются храмы богов.
Гл. XIX, с. 14;
Гл. IX, 66 также говорит о «храмах богов»;
Изображения богов специально упоминаются в той же Дхарма-сутре, гл. IX, с. с. 12 и 13.
4. Апастамбха I. P. 11. к. 30 с., с. 20 и 22. [Священные книги Востока, т. II, с. 93-96].
Фактически, в прошлом они постоянно появлялись среди людей и продолжали свою работу, так сказать, при ярком свете дня.
Но в этот век неверия, если мы хотим увидеть богов, мы должны подняться на их уровень. Мы должны, по сути, подобно Дэвам расширить диапазон нашего видения. Ибо то, что будет увидено, есть, в конце концов, не видение, а наша способность реагировать на внешние вибрации. 
Почему, например, мы обычно не можем видеть ультрафиолетовые лучи или слышать полутона музыки? Просто потому, что наша способность восприятия ограничена определённым диапазоном. Если бы каким-либо образом мы смогли улучшить эту способность или расширить её диапазон, образы, которые сейчас невидимы для нас, и звуки, которые сейчас не слышимы, стали бы обычным явлением. Так же и с нашим видением богов. Зрение на каждом плане зависит от инструмента зрения и меняется в зависимости от его силы и приспособленности. Развивайте духовное зрение, и вы окажетесь лицом к лицу с богами.
То, что наши способности подвержены развитию, не подлежит сомнению. Некоторые люди - дальтоники, это означает, что они не способны реагировать на определённый класс вибраций. Мы знаем, что некоторые виды охотничьих собак способны благодаря своему необыкновенному нюху выслеживать добычу по следам. Все это примеры регресса и прогресса.
Кстати, об умственных способностях, разница в интеллекте между эскимосом, не умеющим считать дальше двух, и кембриджским ученым, увлекающимся дифференциальным исчислением, поистине огромна; но это, в конце концов, результат развития. Точно так же, мы могли бы развить нашу способность видеть, чтобы быть в состоянии реагировать на мельчайшие вибрации высших планов, которые сейчас разбросаны повсюду, не вызывая в нас никакого отклика, тогда Дэвы стали бы для нас такими же видимыми, как деревья и камни на физическом плане.
Говоря об образах Дэвов, здесь, пожалуй, уместно обратить внимание на этимологическое значение этого термина. Дэва буквально означает «сияющий». Это относится к светящейся материи плана «Свар», из которого обычно состоит его проводник (тело). Материя этого плана, как мы знаем, состоит из того, что индусы называют «сияющими атомами» (Теджас Татва). Дэва выглядит как шар света. Это объясняет, почему, изображая фигуры ангелов, великие мастера рисовали нимб вокруг их форм. Теперь мы можем понять, почему изображения наших богов и богинь изображены с ореолом света (Чхата) вокруг них. Это воспоминание о реальном видении этих славных существ — этих сияющих разумов высших планов.

7. Дэвы, откуда они появились?

Далее я предлагаю рассмотреть вопрос о том, откуда берутся Дэвы. 
Нам говорят, что высшая система эволюции, связанная с Землей, — это система существ, которых мы называем Дэвами. Фактически, их можно рассматривать как царство, следующее за человечеством, подобно тому, как человечество, в свою очередь, находится выше животного царства, но в то же время фактом является то, что некоторые из их весьма многочисленных классов вообще не прошли человеческую стадию развития. 
Таким образом, существует отдельная эволюция Дэвов, отличная от эволюции человечества. Так, Упанишады говорят об Аджана-Дэве (так сказать, рождённом Дэве), в отличие от Саддхья-Дэвы - продукта эволюции человечества. И в Священных Писаниях зафиксированы многочисленные примеры того, как люди превращались в Дэвов. 
Например, в «Бхагавата-пуране» рассказывается, как Нарада - великий посвященный (Деварши), произошёл от простого юноши, сына рабыни! Мы также читаем о том, как царь Нахуша стал царём небожителей — самим Индрой. Нам также расказывается, что Бали должен стать Индрой в следующем цикле. Далее, «Чанди» повествует о жизни древнего царя Суратхи, который, благодаря соответствующим мерам, превратился в Ману  (Саварни Ману) следующей Манвантары. А в «Брихадараньяка Упанишаде» мы находим прямое утверждение, что человек, посвятив себя определённому богу, становится его подобием. Гита также учит нас, что тот, кто предан Дэвам, сам идёт к Дэвам. В этом же смысле существует учение «Санкхья-сутр», которое, отрицая существование Высшего Логоса, говорит о ведических гимнах как об адресованных освобождённым людям (Муктасья джпаша). «Веданта-сутры» более подробно объясняют функции Адкикарики (избранники бога, освобождённые люди), которые благодаря своим особым трудам заслужили привилегию служить Всевышнему в управлении мирами и назначаются Всевышним для выполнения определённых космических функций (Брахма-сутры/ip-3-3-32). 
Комментируя эту сутру, Шанкарачарья говорит о боге Солнца, исполняющем назначенную ему функцию, и о Санате Кумаре, назначенном стать Скандой в грядущей Кальпе. Кроме того, «Вишну-пурана» (книга II) даёт перечень различных персонажей, которые были или должны стать Ману, Индрой или Саптарши, в зависимости от обстоятельств, каждой из четырнадцати Манвантар, составляющих текущую Кальпу. Следует иметь в виду, что эти должностные лица назначаются для исполнения своих обязанностей только на определённый период времени, так что по истечении этого периода они либо впадают в зрелость, либо, что случается чаще, переходят на более высокую стадию эволюционного роста.
Таким образом, говорится, что Сурья, бог Солнца, после выполнения такового долга в течение тысячи дэва-лет, достигнет освобождения. Ибо следует помнить, что само царство Дэвов находится в пределах эволюционного развития, и, как учат нас Веданта-сутры, Брахма-видья также предназначена для дэвов, и нет недостатка примеров того, как некоторые боги были посвящены в тайны высшей мудрости великими Посвященными. Например, Чхатта-дьогья-упанишада рассказывает, как Индра, владыка небожителей, прошел обучение у великого риши, который научил его Брахма-видье.
Однако мы не должны упускать из виду тот факт, что система эволюции, принятая среди Дэвов, несколько отличается от той, что управляет человечеством, хотя, как мы видели, люди могут, развивая особые способности, стать богами и выполнять свои назначенные функции в управлении вселенной. 
Дело в том, что, когда человек достигает определенной стадии эволюции, ему открываются два различных пути к достижению своей цели. Он может встать на путь Крама-мукти, или постепенной эволюции, и развиться до бога, облачившись в то, что буддисты называют одеянием Дхарма-каи. Оттуда он может постепенно взбираться на высочайшие вершины и со временем становиться Праджапати или планетарным Логосом, руководящим эволюцией конкретной солнечной системы, и так далее, пока он не вступит в единое Существование, из которого всё исходит. Как только человек выбирает этот путь, он теряет тесную связь с человечеством, за исключением тех случаев, когда функции, которые он должен выполнять в космической экономике, могут привести его к такому контакту.
Другой путь — это путь прямого освобождения, или Видеха-мукти, который развивает возвышенное отречение от того, что буддисты называют Нирманакайей. Таким образом, мы видим, как боги в определённой степени набираются из числа лучших представителей человечества — из числа людей, образующих гребень волны эволюции.

8. Пределы их могущества.

Далее нам следует рассмотреть пределы могущества, которым обладают эти Дэвы. 
Хотя они являются сознательными инструментами Всевышнего, используемыми для развития и поддержания определенного порядка вещей, хотя они являются направляющими и руководящими Разумами, управляющими деятельностью Природы в ее различных аспектах, они, тем не менее, не могут выйти за рамки божественно предопределенного плана; но всегда должны исполнять архетипический замысел, начертанный Божественным Разумом, принимая и действуя в соответствии с изначальным планом, задуманным Всевышним Логосом. 
И то, что Шанкарачарья говорит в своем комментарии к «Веданта-сутре» (4-4-17, «Джагат Вьяпара Барджджанри Снреджрем») относительно «освобожденных» душ, может с равным успехом быть применено и к богам. Там Шанкарачарья совершенно отчетливо излагает, что в том, что касается создания или уничтожения коренных элементов Вселенной (Татв), то есть различных видов первичных атомов каждого плана космоса, только Верховный Логос является абсолютным Господом и Владыкой. 
То, что верно в отношении материи, в равной степени верно и в отношении силы или космической энергии. Ни то, ни другое не может быть создано или уничтожено никем, кроме Самого Верховного Существа. Тем не менее, в этих пределах, Дэвы совершенно свободны, то есть, по сути, они являются хозяевами в своих собственных особых сферах действия и сферах деятельности.

9. Рассмотрение некоторых возражений.

Далее мы рассмотрим некоторые возражения, которые обычно выдвигают противники нашей религии против Дэвов. Главное из них заключается в том, что, как это изображено в священных книгах, они, по-видимому, боятся йогов и встают на пути их продвижения.
В Пуранах зафиксированы многочисленные случаи, когда Дэвы создают препятствия на пути практикующих аскезу и изо всех сил пытаются помешать их медитации. На самом деле, завершение их падения, по-видимому, единственное, в чем боги, по-видимому, заинтересованы в высшей степени. Я уверен, что читатель вспомнит случаи, подобные случаю Вишвамитры, павшего жертвой физической красоты божественной Апсары Менаки по наущению бога Индры; Дхрубы - ребёнка-посвященного, которого боги пытались отпугнуть от Тапаса, создав иллюзию ужасов; Сагары, которому царь небожителей помешал, украв его жертвенного коня, завершить жертвоприношение Ашквамедха. Мы также слышим об искушении Иисуса Сатаной, и об искушении Будды Марой и его бесами. И это общий опыт оккультистов, что путь истинного духовного стремления, как и путь истинной любви, никогда не проходит гладко. Почему это так? Действительно ли боги противостоят духовному прогрессу? Если нет, то как объяснить их поведение?
Итак, первое, что следует иметь в виду, это то, что существа, которые препятствуют человеческой эволюции или пытаются сделать это иногда очень безуспешно, — это вовсе не Светлые, а Тёмные Силы — Сатана и силы ему подчиненные. Не боги, а демоны, не Дэвы, а Асуры. Мы знаем, что проявление основано на двойственности. Свет и тьма, ночь и день, удовольствие и боль, добро и зло, дополняют друг друга, и система Заратустры в широком смысле основана на этой неотъемлемой двойственности, так что Ахур Мазда всегда вынужден бороться с Ахриманом. Дхарма этих тёмных сил — творить зло, замедлять эволюцию, останавливать прогресс. Такова их изначальная природа. Они принадлежат к левому пути — пути эгоизма и разделения. Итак, некоторые из этих «Владык темного лика» обладают огромными силами и весьма могущественны для зла. Поэтому не следует удивляться тому, что их вождь бросил вызов самому Ишваре или что Мара попытался договориться с Господом Буддой, или что Хираньякашипу осмелился вызвать Вишну на поединок. Естественно, они смотрят на каждого стремящегося к духовному как на потенциального грешника, на каждого любящего Бога как на естественного врага, и было бы странно, если бы они сидели, сложа руки и безразлично глядя, в то время как их враги росли в числе и шли к победе.
Но как объяснить поведение светлых сил — Владык светлого лика? Почему они иногда считают своим долгом расстраивать стремящихся? Итак, экзотерическое ортодоксальное объяснение заключается в том, что Дэвы боятся потерять свои позиции и, чтобы стремящиеся не вынашивали тёмные замыслы в этом направлении, они подавляют их, пока они ещё не развиты. Например, в «Вишну-пуране» мы читаем, что когда Дхрубара всё ещё совершал аскезы, чтобы умилостивить Верховное Существо, боги во главе с Индрой обратились к Вишну и умоляли его умилостивить Дхрубару, чтобы он не возжелал с нечестивым желанием занять положение Индры, Ямы, Варуны или любого другого из великих богов. Вишну, заверив Дэвов в миролюбивых намерениях Дхрубары, вернул их в свои обители успокоенными. 
Если бы это объяснение было верным, оно бы показывало, что боги боялись потерять свои высокие места и постоянно изобретали способы сохранить свои позиции, препятствуя человеческим претендентам. Если бы это экзотерическое объяснение было принято как верное, боги стали бы немногим лучше преувеличенных злодеев — алчных, завистливых и коварных. Можно ответить, что они действительно таковы; по крайней мере, во многих местах Пураны изображают их наделенными некоторыми из худших человеческих пороков и недостатков. Что касается этого, я воздержусь от объяснений, пока не разберусь с тем, что называется ужасающей безнравственностью индуистских богов в следующем разделе. Сейчас я хочу отметить, что сами Пураны описывают Дэвов как Саттва Прадхана — полных Саттвических качеств. У таких существ, как эти, упомянутые выше низкие пороки и недостатки, которые, как правило, связаны с качествами Раджаса и Тамаса, должны быть невозможны, будучи дисгармоничными и не согласующимися с их природой. С таким же успехом можно приписать свирепость ягненку. Более того, как мы уже видели в разделе, посвященном вопросу о том, откуда берутся Дэвы, высшие боги на самом деле являются освобожденными эго — Мукта Пурушами.
Если так, то как мы можем связывать с ними такие страсти и эмоции, как похоть, гнев, страх, ревность и т. д.? Несомненно, низшие Дэвы — Дэва-йони, как их называют в индуистских книгах — не являются высокоразвитыми эго. Что касается их, они вполне могут быть подвержены этим недостаткам, как и обычное человечество. Но беда в том, что экзотерические Пураны помещают их и высших богов (истинных Дэвов) в том, что касается этого вопроса, в одну и ту же категорию. Последние (истинные Дэвы) набирающиеся с гребней волн эволюции, фактически являются освобожденными эго — дживами, которые либо в этом цикле, либо в предыдущих циклах, достигнув освобождения, теперь сотрудничают с Логосом в управлении мирами в качестве его наместников и функционеров. Тьма не более несовместима со светом, чем пороки с высокими существами, подобными этим.
Есть и нечто большее. По самой природе вещей высшим богам должно быть приписано знание мирового плана, который им поручено исполнить Логосом системы. Будучи функционерами, они должны знать, что их соответствующие должности должны исполняться в течение всего цикла. Верно, что, как и другие вещи в этой проявленной вселенной, Дэвы не могут существовать вечно. На образном языке Шанкарачарьи: — «Ничто не будет существовать вечно, даже восемь гор Кулачала или семь первичных океанов — даже Брахма, Индра, Сурья или Рудра. Но, как указано в Брахма-сутрах (3.3.32); — «функционеры остаются, чтобы исполнять свои обязанности в течение назначенного им срока». И Вишну-пурана (разд. III, гл. 1 и 2) приводит список лиц, которым предстоит исполнять функции Индры, Ману, Саптарши и Гана-деваты в будущих циклах, а также этих должностных лиц в настоящем и прошлых циклах. Это показывает, что назначенный срок — период, охватываемый всей манвантарой. Если так, то Индра и другие высшие боги обязаны сохранять свои места в течение всей манвантары. С этой точки зрения, их страх и трепет, что их вытеснят, кажутся беспочвенными, результатом грубого невежества. Поскольку Дэвы являются Разумами высшего порядка, такое поведение с их стороны не только немыслимо, но и, как уже указывалось, несовместимо с их природой. Экзотерическое объяснение, таким образом, явно не соответствует обстоятельствам дела, и мы должны искать какое-то другое объяснение.
Боги, как мы знаем, являются хранителями мистического знания, обладание которым наделяет человека истинными сверхъестественными силами. Они, по сути, являются хранителями сиддх, и поэтому на них возложена обязанность тщательно проверять каждого стремящегося — испытывать его, подвергать его строжайшему отбору, прежде чем ему будет позволено пройти во внутреннее святилище, прежде чем ему будет дан ключ, открывающий тайны бытия. Только осознайте на мгновение огромное зло, которое творится на Западе из-за того, что наука гипноза и месмеризма стала всеобщим достоянием. 
Если мы задумаемся о неисчислимом зле, которое может быть причинено, если оккультные силы попадут в руки эгоистичных и беспринципных людей, мы сможем понять рвение, с которым Дэвы охраняют пределы священного храма божественного знания и силы. Без их бдительности многие недостойные стремящиеся проникли бы в преддверие святилища и не только осквернили бы священный храм, но, что ещё важнее, стали бы настоящим бичом для человечества, эгоистично используя высшие силы. Именно поэтому Дэвы чинят препятствия на пути стремящихся к Божественности. Ибо мы знаем, что положение освобождённого эго (Дживанмукты), того, кто находится на пороге Нирваны, — даже выше богов.
Поэтому в Упанишадах говорится, что познавший себя достигает сверхбожественного уровня. Что бы он ни пожелал, Дэвы и Питри «служат ему», все силы, все сиддхи, служат ему, словно послушные рабы.
Точно так же мы читаем в буддийских писаниях, что когда принц Сиддхартха достиг состояния Будды, Дэвы и другие сверхфизические существа прислуживали ему и поклонялись ему. Потому - естественно, более того - необходимо, чтобы Дэвы  испытывали и проверяли человеческое эго, прежде чем ему будет позволено стать их господином.
Это образно выражено в «Голосе Безмолвия»: «Чистые воды вечной жизни, прозрачные и кристальные, не могут смешаться с мутными потоками муссонного шторма». «Небеса – это капля росы, сверкающая в первом утреннем солнечном луче в лоне лотоса; упав на землю, она превращается в кусок глины. Вот жемчужина – это лишь пылинка».
Более того, боги – хранители человечества, хранители человеческих сердец. Они искушают стремящихся, «чтобы увидеть, насколько они достойны и надежны, проверяя все их слабые места, чтобы избавиться от этих слабых мест, испытывая их там, где еще остался зародыш порока, чтобы искоренить его» (миссис Безант, «Эволюция жизни и формы», стр. 72).
Тем самым они оказывают человечеству выдающуюся услугу, иначе как бы неосторожный, но самоуверенный стремящийся обнаружил свои скрытые несовершенства? Слепой к своим скрытым недостаткам, стремящийся стремится достичь высшего знания. Если бы недостаток не был раскрыт ему в самом начале пути, он бы взмыл высоко, но потерпел бы столь же мощное падение. Путь, как мы знаем, высок, крут и узок, как лезвие бритвы. Только тот, кто твёрдо стоит на ногах, может ступить по нему безопасно. Малейшего зародыша зла, малейшего следа греха, малейшей точки слабости достаточно, чтобы путник низвергнулся в зияющую бездну. Так сказано в «Голосе Безмолвия»: «Борись с нечистыми мыслями, прежде чем они одолеют тебя. Используй их так, как они тебе нужны, ибо если ты пощадишь их, и они пустят корни и вырастут, знай, что эти мысли одолеют и убьют тебя. Берегись, ученик, не позволяй даже их тени приблизиться. Ибо она будет расти, увеличиваться в размерах и силе, и тогда эта тварь тьмы поглотит твоё существо прежде, чем ты успеешь осознать присутствие чёрного мерзкого монстра».
Дэвы искушают нас, чтобы помочь нам обнаружить наши недостатки и тем самым спасти нас от самых ужасных падений. Так, в еврейских писаниях говорится о том, как Бог искушал Иова. Наши собственные писания полны подобных примеров, когда Дэвы действуют как искусители человечества.
Мы видели, что тёмные силы выполняют ту же роль. В чём же тогда разница?
Хранители сердец – асуры искушают разрушить, в то время как боги искушают освободить стремящегося. Их искушения всегда направлены на его истинное благо. Так что, хотя внешне они и одинаковы, цели и задачи светлых и тёмных сил совершенно различны. Разница такая же, как между убийцей, орудующим ножом, чтобы лишить жизни намеченную жертву, и хирургом, оперирующим скрытый нарыв, чтобы спасти жизнь пациента. Этот процесс, без сомнения, сопровождается болью, но он неизбежен и всегда приводит к благотворным результатам. 
Путь знания и силы также является путём боли и страданий из-за насильственного уничтожения желания, всего низменного, мерзкого и дисгармоничного с Божественной Жизнью. Поэтому сказано: «Прежде чем твоя душа сможет освободиться, зародыш личности должен быть раздавлен, червь чувств должен быть уничтожен до невозрождения». То, что это так, становится совершенно ясно, если мы исследуем природу искушений, которые Дэвы ставят на пути стремящегося. Эти искушения всегда имеют характерную черту: их природа соответствует той особой слабости стремящегося, которую он стремится искоренить. Например, когда риши Вишвамитра вынашивал в сердце зародыш чувственности, искушая его, боги ниспосылали фею чарующей красоты. Но когда объектом искушения оказывается мальчик-аскет, подобный Дхруба, они обрушивали на него всевозможные физические ужасы, чтобы потрясти его нервы. 
Но наиболее характерной иллюстрацией этой истины является искушение Юдхиштхиры в «Махабхарате». Только искусителем в данном случае является не какой-либо бог, а воплощение самого Божества — Шрикришна. Этот инцидент так красочно описан в «Эволюции жизни и формы», и его уроки так убедительно изложены, что я не могу устоять перед искушением переписать весь отрывок: «Юдхиштхира обрел печаль в сердце. Он борется, не выдержал искушения и находится в опасности. Дрона является противником Юдхиштхиры. Никто не может устоять против Дроны. Что можно сделать? Юдхиштхира в отчаянии! Неужто он будет побежден? Незапятнанным царем был этот сын Панду, но с присущей ему слабостью, которая иногда проявляется в критические времена - слишком большой готовностью уступить малой доле силы кшатрия (Дроны), способного в одиночку противостоять любой силе, которая может быть пущена против него. В нем был маленький зародыш слабости, который таил в себе возможность рокового падения. Но Шрикришна, великий Аватара, и Бхима мчится с поля боя, говоря, что он убил слона, чье имя такое же, как имя сына Дроны. Если Дрона услышит, что его сын Ашваттхама мёртв, он бросит оружие, он отпустит врага и не будет сражаться, когда его возлюбленный сын умрет. 
Кришна обратился к Юдхиштхире: «Я сказал ему, что Ашваттхама мёртв, но он не поверил мне; он послал меня к тебе, чтобы сказать, что Юдхиштхира — преданный истине, он не будет лгать ради владычества трёх миров. Если он скажет, что Ашваттхама мёртв, я поверю». Ужасно напряжение, могущественна сила, обрушенная на человека, в котором есть слабость. И Шрикришна, стоя рядом с ним, пристально наблюдая за ним, советует ему сказать то, что не соответствует действительности.
Бог советует этому почти безупречному человеку солгать?
Какая странная сцена! Юдхиштхира, уступая Шрикришне, лжёт, и Дрона бросает оружие и погибает. Если бы история на этом закончилась, это было бы ещё более озадачивающим. Если бы жизнь Юдхиштхиры не была более подробно описана, мы могли бы спросить: «Что же мы изучали?» Но когда мы вспоминаем одну из главных функций Учителя, Гурудева, – выявлять любые слабости, присущие его ученику, потому что иначе эта слабость будет держать человека связанным, и он не будет достоин освобождения, мы останавливаемся и читаем дальше. Когда эта ложь была произнесена, колесница Юдхиштхиры рухнула на землю, не в силах больше держаться, ибо истина была попрана.
И годы шли, а горечь от воспоминаний о лжи оставалась. Печаль от убийства наставника ложью глубоко проникла в сердце царя. Он так и не оправился от нее, он так и не избавился от ее воздействия. Снова и снова он нарушает свой покой в ​​тоске: «Я убил своего Гуру». Скорбь и стыд действовали, пока тоска не очистила эту благородную душу от последнего пятна слабости. И когда Великое Путешествие закончится, когда жена и братья будут лежать мёртвыми позади него, а он не произнесет ни слова протеста против смерти своей возлюбленной, когда он будет готов вознестись на небеса, то с ним останется лишь одно живое существо – собака, которая верно следовала за ним во всех его странствиях с тех пор, как он покинул свою столицу. Когда эта собака оставалась его единственным спутником, преданно доверяя любви своего хозяина до самой смерти, тогда сходит всемогущий Бог и встает рядом с ним: «Твое время пришло; садись на мою небесную колесницу; и вознесись в своем теле на небеса, где ты заслужил право восседать и править».
Подчинится ли он теперь приглашению Бога?
Он сказал: «Этот пёс здесь; он доверился моей защите, и я не могу оставить его одного, я должен взять его с собой». 
Бог ответил: «Собакам нет места на небесах; собаки нечисты, им там нет места; ты оставил своих мёртвых братьев и жену, когда она погибла; зачем же ты остаёшься с этой собакой?»
«Они все мертвы», — ответил он: «для мёртвых живые ничего не могут сделать. Это существо всё ещё живо и ищет моей защиты; я не покину его». 
«Нет, — сказал Бог, — «не будь таким глупцом; оставь собаку там».
Но Юдхиштхира стоял твёрдо, он был достаточно силён, чтобы противостоять Богу и проявить праведность и верность бедному животному, которое вложило в него свою любовь. Если он не заберёт собаку с собой, то останется на земле и исполнит свой долг. Такой урок он усвоил из своего падения. Таков результат работы Шрикришны в его эволюции. Это демонстрирует принципиальное различие между действиями светлых и тёмных сил — Дэвов и Асуров. Мотив первых — возвышение человечества, тогда как вторых — его разрушение. Но результат, следует признать, часто одинаков. Обе группы сил, действуя по «роду» — следуя своей Дхарме, служат могущественному мировому плану Логоса, не знающему ни тени перемен. Обе группы энергий используются Им для продвижения эволюции Его системы, что является единственным имеющим наивысшее значение.
Мы рассмотрели некоторые из основных возражений против богов и теперь перейдем к обсуждению вопроса об их ужасающей (?) безнравственности.

10. Ужасающая безнравственность богов.

По-видимому, это более серьезное возражение против богов, чем те, которые мы рассматривали до сих пор. Так называемая безнравственность богов дает врагам нашей религии удобный повод направлять свои злобные нападки на нашу веру. Поступая так, они обнаруживают полное невежество и слепость в отношении эзотеризма, используемого риши для защиты высших тайн жизни от непосвященных глаз. Обычного человека настолько отвращает одеяние безнравственности, в которое облечены многие из этих тайн, что он больше не беспокоится о них. Мы должны помнить, что плотская жизнь часто является наиболее удобной одеждой, в которую облекаются духовные истины, и что только похотливые в воображении и порочные сердцем, зло в этих вещах. Для Мильтона, поэта-пуританина, любовные отношения Адама и Евы не имели ничего предосудительного.
Мы рассмотрим несколько крайних случаев и посмотрим, какие выводы из них можно сделать. В Пуранах мы читаем о Брахме, обручившемся со своей дочерью. Если понимать это буквально, это крайне шокирует. Однако давайте копнём глубже. Эта дочь Брахмы – не что иное, как девственная материя, изначальное мировое вещество, Дева Мария христиан. Её справедливо называют «Дочерью Брахмы», потому что, будучи Вач, скрытой в нём во время Пралайи, она исходит из него на заре творения. Эта материя оплодотворяется Божественной Энергией во время творения. Как говорит Шри Кришна в Гите, Махат Брахма (Мула Пракриджи) – это лоно, в которое Он помещает Божественное Семя. Таким образом, оживотворённая силой Брахмы, Пракрити эволюционирует в эту многообразную вселенную. В словесном понимании этот миф (ибо так оно и есть) грубо плотской, но при правильном толковании он является воплощением великой духовной истины. В связи с этим мадам Блаватская пишет следующее в «Тайной доктрине», т. I, стр. 465. «И здесь мы можем попутно указать на одно из многих несправедливых оскорблений, брошенных „добрыми и благочестивыми“ миссионерами в Индии в адрес религии этой страны. Аллегория в «Сфиатапатха Брахмане» о том, что Брахма, как отец людей, совершил акт деторождения посредством кровосмесительной связи со своей дочерью Вач (также называемой Сандхья, сумеречная и Шатарупа, имеющая сотни форм), постоянно бросается в глаза брахманам, осуждая их „отвратительную“ ложную религию». Индийской аллегории, безусловно, присущ космический, а не физиологический смысл, поскольку здесь Вач — это синоним Адити и Мулапракрити, и Брахма – синоним Нараяны, духа Бога, проникающего в Природу и оплодотворяющего её, и поэтому в этой концепции нет ничего фаллического.
Она (Вач) порождена Богами, она – божественная Вач, «царица Богов», и она связана с Праджапати в их творчестве. Но когда Вач также упоминается как дочь Дакши - Бога, живущего во всех кальпах, проявляется её майявический характер; во время пралайи она исчезает, растворяясь в Едином всепоглощающем Луче.
Возьмём другой пример. В Пуранах мы читаем о любовных отношениях Индры с Ахальей, а также о том, как он осквернил ложе своего гуру. Мимансикский писатель Кумарила Бхатта замечает этот инцидент и дает аллегорическое объяснение, которое мы находим в «Истории древней санскритской литературы» Максмюллера: «Иногда, однако, мы удивляемся точности, с которой даже такие современные писатели, как Кумарила, способны читать истинный смысл своей мифологии; когда Кумарила подвергается нападкам со стороны своих оппонентов по поводу безнравственности своих богов, он отвечает со всей свободой сравнительной мифологии. Таким же образом, если говорится, что Индра был соблазнителем Ахальи, это не означает, что бог Индра совершил такое преступление; но Индра означает солнце, а Ахалья от Ахан и Ит - ночь, и поскольку ночь соблазняется и разрушается утренним солнцем, поэтому Индра называется любовником Ахальи». 
Что бы ни думали об этом объяснении, ясно, что автор осознавал тот факт, что мифы не следует толковать в их буквальном смысле, но они есть кладезь духовных истин, которые современники должны раскрыть. Мы также читаем в тантрических книгах о Лингаме, заключенном в символическую материальную матрицу. Эта матрица – каузальное тело, посредством которого Единая Жизнь индивидуализируется в человеке. То, что Лингам символизирует индивидуальность, становится очевидным, когда мы вспоминаем, что каузальное тело называется Линга Шарира. Итак, для достижения Мукти необходимо отказаться от понятия индивидуальности, растворив примесь индивидуальности (которая в человеке порождает самоограничение), в Пракрити, действие которой порождает его. Свобода внутренней жизни может быть достигнута только через истинное знание того, что конкретное тело, в котором она заключена, является продуктом не-эго, и сведением его к его конечной причине. Таким образом, мы обнаруживаем, что эти и другие завесы намеренно использовались древними учителями, чтобы, пока те, кто готов, могли получить просветление из эзотерических книг, но эти высокие духовные истины могли быть сохранены от тех, кто ещё не достоин их воспринять.
История – это весьма несовершенное и часто искажённое описание танца этих теней в мире теней физической материи. Любой, кто видел искусную игру теней и сравнивал происходящее за ширмой, на которую отбрасываются тени, с движениями самой тени на ширме, может получить живое представление об иллюзорной природе действий теней и провести на её основе несколько не вводящих в заблуждение аналогий.
Миф – это описание движений тех, кто отбрасывает тени. И язык, на котором ведётся это описание, называется языком символов. Подобно тому, как здесь у нас есть слова, обозначающие вещи – например, слово «стол» является символом известного предмета определённого рода, так и символы обозначают объекты на более высоких планах. Это образный алфавит, используемый всеми мифотворцами, и каждый имеет своё определённое значение. 
Символ используется для обозначения определённого объекта, подобно тому, как слова используются здесь, внизу, чтобы отличить одну вещь от другой, и поэтому знание символов необходимо для развенчания мифа. Ибо первоначальные рассказчики великих мифов всегда являются Посвященными, привыкшими использовать символический язык и, конечно же, использующими символы в их фиксированных и общепринятых значениях». Пока мы не разовьем необходимую интуицию, чтобы правильно читать эти символы и расшифровывать их глубинный смысл, пуранические истории по большей части останутся для нас запечатанной книгой. Но пока будет полезно помнить о светлых словах, приведенных выше, чтобы мы могли развивать правильное отношение к этим символическим представлениям истины.
Рассматриваемые в этом свете, истории в Пуранах, подробно описывающие плотские качества богов, не должны нас отталкивать. Мы никогда не должны забывать, что при любой другой гипотезе, поведение народа, чья мирская жизнь была воплощением чистоты и который уделял так много внимания развитию высших добродетелей, находя удовольствие в изученииПуран, было бы совершенно необъяснимым.
В этой связи полезно вспомнить весомый труд «Тайная доктрина» мадам Блаватской. «Дерево познаётся по его плодам, а природа бога – по его деяниям. Мы должны судить об этих деяниях по дословным преданиям или принимать их аллегорически. Что бы ни думали об индусах, ни один их враг не может считать их глупцами. Народ, чьи святые и мудрецы оставили миру величайшие и самые возвышенные философии, когда-либо исходившие из человеческих умов, должен был знать разницу между добром и злом. Те, кто описывал это событие в жизнеописании своих богов, должны были видеть, что именно этот бог был главным обманщиком (Е. П. Блаватская – герой, говорящий о Вишну, совращающем дайтьев с пути праведности своими софизмами под видом Майамохи, как повествуется в «Вишну-пуране»), а дайтьи были истинными «богами». Следовательно, в этой аллегории должен был быть и есть тайный смысл. Ни в одном классе общества, ни в одной нации ремесло обмана не считается божественными добродетелями"
Мифы, как мы знаем, — это образные формы, в которых определенные глубокие истины были переданы миру, и следует помнить, что многие пуранические истории, против которых возражают непосвящённые, являются именно такими мифами.
«Миф» — это вовсе не то, что большинство людей воображают — просто причудливая история, построенная на фактах или даже совершенно отдельно от них. Миф гораздо правдивее истории, ибо история рассказывает лишь о тенях, тогда как миф рассказывает о субстанциях, которые эти тени отбрасывают. Как вверху, так и внизу. И сначала вверху, а затем внизу. Существуют определённые великие принципы, согласно которым построена наша система. Существуют определённые законы, по которым эти принципы разработаны в деталях. Существуют определённые Существа, воплощающие эти принципы, и чьи действия являются законами. Существует множество низших существ, которые служат проводниками этих действий. В качестве агентов, в качестве инструментов, существуют Эго людей, смешанные со всеми ними, исполняющие свою долю великой космической драмы. Эти многочисленные работники в невидимых мирах отбрасывают свои тени на физическую материю, и эти тени – «вещи» – тела, объекты, составляющие физическую вселенную. Эти тени дают лишь смутное представление об объектах, которые их отбрасывают, так же как то, что мы называем тенями здесь, внизу, дает лишь смутное представление об объектах, которые их отбрасывают - это всего лишь контуры, с пустой тьмой вместо деталей, и имеют только длину и ширину, но не глубину.
Часто возражают, что множественность богов противоречит единству Бога и, таким образом, несовместима с истинным теизмом. Это возражение бесполезно. Точно так же мы можем требовать, чтобы в музыке для создания гармонии использовались только отдельные ноты, а бесконечные комбинации субнот были полностью исключены. Бесконечное может быть постигнуто только конечным интеллектом в Его бесконечных проявлениях. Ограничивать Всевышнего, облекая Его в наши собственные жесткие представления, – это, по сути, верх антропоморфизма. Для того, чьи глаза открылись, множественность форм не может повлиять на единство Единой Жизни.
Напротив, многообразие её проявлений служит исправлению и постепенному искоренению нашей антропоморфной тенденции. Только тщеславные и самодовольные осмеливаются ограничивать проявления Единой Жизни.
Что богаче? Музыка, создаваемая унылым монотонным звучанием отдельных нот, или гармония, создаваемая унисоном множества тонов? Мы подробнее расскажем об этом в нашем последнем разделе — «Боги и Бог».

11. Функции богов.

Далее мы рассмотрим функции богов, следуя общим принципам, с такой поразительной ясностью изложенным г-жой Анни Безант в её лекциях «Эволюция жизни и формы».
Следует иметь в виду, что Дэвы не похожи на эпикурейских богов, о которых говорят, что они лишь пьют амброзию в своих небесных обителях и дремлют в эонах проявления. Дэвы ведут жизнь, полную напряжённых усилий, и выполняют некоторые очень важные функции в экономике вселенной. Их важнейшая функция, по-видимому, — «направлять эволюцию, адаптироваться, соотноситься с Эволюцией», исполнять живую волю Всевышнего. Мир должен катиться по эволюционному пути, начертанному волей Божественного. Его нужно вести по Ритамарге - прямому пути.
Несомненно, существует изначальный импульс, данный Божественным, который должен привести его к цели, если бы не мешающие причины, заставляющие его время от времени отклоняться. Ибо мир — это не «автомат», не безжизненная, безвольная масса, а населённый живыми существами, обладающими жизненной силой и свободной волей. Поэтому они создают препятствия на пути, чтобы заставить мир отклониться от назначенной ему цели. Здесь вступает в действие функция целей, которые затем появляются на сцене и дают встречный толчок в правильном направлении. Возьмём пример.
Вы толкаете мяч, толкаете его прямо в определённом направлении — появляется другой человек и даёт ему противоположный толчок в противоположном направлении; затем мячу дается третий толчок в направлении, противоположном первым двум, и в результате мяч движется в направлении, которое является равнодействующей всех этих толчков. Поэтому всякий раз, когда, действуя по собственной воле, люди преуспевают в придании неправильного направления эволюции мира, богам приходится вмешиваться и настраивать равновесие; чтобы мир мог идти по правильному пути. Иногда случается, что колеса прогресса безнадежно застревают в мировой трясине, так что Дэвы не в силах вытащить их, и тогда Божеству приходится спуститься самому и воплотиться как Аватара. Перед Ним исчезают все трудности, и мир снова встает на правильный путь эволюции.
Как говорит Шри Кришна в Гите, всякий раз, когда неправедность преобладает, а праведность угасает, Божество воплощается, чтобы восстановить равновесие. Одна из функций богов — воплощаться на земле, чтобы продвигать божественную цель, когда в миру воплощается сам Логос. Поэтому в индуистских книгах говорится, что Господь воплощает Сангопангу со своими конечностями и членами. Так, в Рамаяне мы читаем, что когда Вишну родился как Рам Чандра, многие боги воплотились на земле и сыграли свои отведенные им роли в драме, которая затем разыгрывалась на сцене мира и в которой Шри Рама был центральным персонажем. Поэтому, когда Господь воплотился как Шри Кришна, многие боги сошли на землю как его спутники и союзники. Прежде всего, был великий Бхишма – бесстрашный воин, правдивый сын, воплощение Дхармы – один из Васу. Затем был Видура, о котором в «Бхагавата-пуране» сказано, что он был самим Ямой. Был также мудрец Вьяса, божественный автор «Бхараты», составитель Вед, редактор Пуран, о котором говорят, что он был риши Апантаратамой прошлых эпох, который погрузился в Высшее, но вышел из своей высшей обители, чтобы помочь Господу и запечатлеть его божественные лилы на земле. Наконец, были пять принцев Пандавов, главных союзников Шрикришны в его жизненном деле. В «Махабхарате» говорится, что они были пятью Индрами прошлых кальп. Мы уже видели, что каждый из семи планов космоса возглавляется великим Богом, так что у нас есть семь космических Богов, управляющих семью планами. Каждому из этих великих существ подчиняется множество младших Богов, которые действуют как его министры и исполняют его волю. Поэтому верно, что за каждым явлением стоит горящий огонь. За каждым действием Бога стоит не текущий поток, не луч света, пронизывающий пространство, не дуновение ветра, движущееся в эфире, не раскат грома, а завеса Дэвы, за которой стоит сам Дэва. Риши древности знали эту истину, и поэтому в Ведах они сложили гимны во славу Агни, Вайю, Индры, Сурва и т. д. Когда свеча горит, мы не видим ничего, кроме горения, но Риши видели Бога Агни за ней. Свет свечи, электричество или огонь — за всем этим стоит Бог Агни, и, видя Его лицом к лицу, Риши предписывали соответствующие обряды и церемонии для приближения к Нему.
Другая важная функция, которую выполняют боги, – это служить учителями и наставниками человечества, более продвинутых его представителей. После того, как человеческое эго собственными усилиями достигает определённой стадии развития, боги берут его за руку и направляют его духовную эволюцию. Так, в «Вишну-пуране» мы читаем, что именно Саптариши (согласно «Бхагавата-пуране» – Навада) посвятил мальчика-преданного Дхурбу в тайны божественного поклонения.
Так в «Чхандогья-упанишаде» мы читаем о мальчике-риши Джабале, получившем прямое наставление от Бога Агни. В «Катха-упанишад» мы читаем о том, как Яма передал преданному Начикете тайные учения о жизни и смерти. Подобные примеры можно приводить, но в этом нет необходимости. Я думаю, поэт Мильтон подозревал об этом факте, и именно поэтому в «Потерянном рае» он заставил архангела Гавриила объяснить некоторые тайны творения первому человеку Адаму, которого в этом смысле можно считать прототипом человечества. Это должно воодушевить всех стремящихся, ибо они могут быть совершенно уверены, что на каждом этапе пути их встретят компетентные проводники, которые проведут их на следующую, более высокую ступень.
Еще одна функция богов заключается в том, что они властвуют над чувствами и являются средством преобразования чувственных вибраций в ощущения. Итак, в «Иша Упанишаде» чувства называются дэвами, и в отношении них говорится, что дэвы (то есть органы чувств) не смогли достичь Господа, двигаясь вперёд.
А «Айтарейя Упанишада» в мистической фразеологии учит, что дэвы (боги), войдя в тело, стали чувствами человека. Так написано: «Огонь, став речью, вошёл в рот. Ветер, став дыханием, вошёл в ноздри. Солнце, став зрением, вошло в глаза. Воздух, став слухом, вошёл в уши. Боги трав, став волосами, вошли в кожу. Луна, став разумом, вошла в сердце». Смерть, став нисходящим дыханием, вошла в пупок. Вода, став семенем, вошла в Шишну. 
То есть, Дэвы, духовные Разумы, стоящие за явлениями, строят внутреннее тело, в котором пребывают активные чувства человека: не телесный орган, а зрение; не телесный орган, а чувство слуха; не телесный орган, а чувство речи; не телесный орган, а чувство осязания. Все эти центры чувств писываются в Айтарейя Упанишаде, гл. I—4, как Дэвы, которые занимаются различными типами и видами восприятия и которые, входя в форму, дают человеку силу ощущений. Именно Дэвы фиксируют вибрационную силу различных чувств и устанавливают пределы, в рамках которых может реагировать каждый орган. Яркий объект попадает в глаз и производит определенные вибрации в органах чувств. Как эти вибрации преобразуются в ощущение света? Благодаря вмешательству бога, связанного с конкретным чувством. Без его вмешательства внешняя вибрация всегда останется в виде аффекта материи и никогда не сможет быть преобразована в акт сознания, в то, что называется ментальным образом. Таким образом, именно Дэвы преодолевают пропасть между молекулярной вибрацией и ментальным образом, делая знание возможным. 
Ещё одна функция богов — создание форм в минеральном, растительном и животном царствах. Итак, говоря сначала о минеральном царстве, нас учат, что именно Дэвы формируют минералы, а их шедеврами в этом царстве являются кристаллы. Если мы возьмём кристалл для изучения, мы не можем не быть сразу поражены красотой и симметрией его формы, и если мы любознательны, мы поймём, как они возникли. Послушаем, что сказал по этому поводу профессор Тиндаль в своих «Манчестерских лекциях» («Паломничество души», стр. 8). «Вероятно, немецкий поэт Гёте подозревал об этой истине, когда говорил, что именно благодаря взаимодействию солнца с глазом последний может реагировать на свет». 
Профессор, говоря о работе атомного архитектора по формированию кристаллов, говорит: «Таким образом, атом добавляется к атому, а молекула к молекуле, не шумно или случайно, а молчаливо и симметрично, и в соответствии с законами, более строгими, чем те, которыми руководствуется человек-строитель, когда он складывает кирпичи и камни», и, говоря о чудесных процессах кристаллизации, он говорит о распускающихся цветах с шестью лепестками, которые становятся всё длиннее и длиннее, принимая при этом красивые резные каймы; демонстрируя, если можно так выразиться, простоту, искусство и утонченное чувство прекрасного, проявленные природой при формировании обычного куска льда.
Итак, кому же могут принадлежать это искусство, чувство прекрасного и эти страдания, если не Дэвам, которые руководят эволюцией этого, как и других царств природы?
Если мы обратимся теперь к растительному царству и возьмём книгу по ботанике, то сможем прочитать там о многочисленных и разнообразных приспособлениях растений – приспособлениях цвета, запаха, расположения и формы, благодаря которым жизнь растений поддерживается и улучшается. Итак, кто же работает над созданием удивительных адаптаций, наблюдаемых в растительном царстве? Кто же ответственен за любопытные вариации, замеченные ботаниками – «спонтанные вариации», как их называют, как будто такое возможно?
Слепая ли Природа предвидит результаты и работает над их обеспечением? Это предположение вряд ли будет принято теми, кто отнесётся к этому вопросу со вниманием. Задумайтесь на мгновение о хитроумных приспособлениях, с помощью которых осуществляется перекрестное опыление, о том, как нектар хранится спрятанным в особых местах, добраться до которых может лишь летающее насекомое (которое Природа использует как великого агента перекрестного опыления) которое переносит пыльцу на следующий цветок, который оно посещает в своих странствиях. И для того, чтобы донести эту мысль до читателя, не знакомого с ботаникой, я соберу здесь несколько фактов, почерпнутых из книг по этой теме.
Цветы, как удачно заметил Грант Аллен, являются мужскими и женскими признаками растений. В то время как самые низшие растения бесполы, у многих высших растений полы так же полно разделены, как у птиц или зверей; в то время как у других полы смешаны на одном растении, так что мужские и женские особи растут бок о бок. 
Как и у животных, так и у растений необходимо, чтобы мужская и женская клетки соединились, чтобы произвести новую особь. Таким образом, мы обнаруживаем, что высшие растения снабжены необходимыми органами: тычинкой, которая производит мужскую, или пыльцевую, клетку, и пестиком, который производит женскую, или семяпочку; и для того, чтобы у этих растений родился ребёнок, необходимо, чтобы семяпочка была оплодотворена пыльцой. Как указывается в книгах по ботанике, «для оплодотворения пыльцевые зерна из пыльников тычинок должны соприкоснуться со зрелыми рыльцами пестиков. После этого созревшие пыльцевые зерна прорастают, проталкивая тонкую трубочку в завязь, где они достигают яйцеклеток или семяпочек. Содержимое пыльцевого зерна, попав в яйцеклетку, претерпевает удивительные изменения. Яйцеклетка превращается в семя, содержащее зародыш или молодое растение. Завязь также немедленно развивается в то, что называется семенной коробочкой. Семена со временем полностью вырастают, и, созревая, семенная коробочка или созревшая завязь освобождает семя. Хорошо известен закон биологии, справедливый как для растительного, так и для животного мира: «брак внутри» (то, что индусы называют браком Саготра) приводит к появлению слабого и хилого потомства, в то время как «прилив свежей крови» делает и растения, и животных сильнее и энергичнее. Итак, мужские и женские цветы, растущие на одном и том же растении, находятся по отношению друг к другу в отношениях братьев и сестёр или, по крайней мере, двоюродных братьев и сестёр. Поэтому нежелательно, чтобы цветок оплодотворял сам себя, попадая пыльцой на свой пестик; и отсюда вытекает важность так называемого перекрёстного опыления. Для благополучия растений необходимо, чтобы пыльца переносилась с одного растения на другое, и были разработаны средства для достижения этого результата, чтобы в цветке у высших видов растений не могло происходить самоопыление путем попадания пыльцы на собственный пестик.
Итак, средство, изобретенное Природой для обеспечения перекрестного опыления, состоит в том, чтобы привлекать насекомых, мух, а в некоторых случаях и ос, с помощью броских рекламных объявлений в форме цветных лепестков (технически называемых венчиками) и предлагать взятки в виде сладкого меда, спрятанного в удобных местах, чтобы побудить их посетить цветы; и когда они это сделают, они обязательно перенесут на свои головы и ноги пыльцу, которую затем отложат на липкое рыльце следующего цветка, который посетят. Как отмечает Грант Аллен в своей «Истории растений» на стр. 94, «растения, обнаружив, что им подходит перекрёстное опыление, со временем начали подманивать насекомых, производя мёд поблизости от своих пестиков и тычинок, а также привлекать их взгляды издалека с помощью тех заманчивых и ярко окрашенных реклам, которые мы называем лепестками».
Позже, говоря об орхидеях, он говорит, что для него было бы совершенно невозможно дать какое-либо описание бесконечных приспособлений, придуманных этими растениями для обеспечения опыления насекомыми; и он красноречиво говорит о чрезвычайной изобретательности, с которой, по его собственным словам, «члены этого семейства часто заключают свои брачные союзы», и советует своим читателям прочитать романтическую книгу Дарвина на эту тему, чтобы в полной мере оценить различные «хитрые уловки», которые орхидеи используют для обеспечения перекрестного опыления. Конечно, он тщательно указывает, что растения – всего лишь бессознательные агенты и не знают, что делают, хотя как это возможно, он не объясняет.
Еще один способ, придуманный Природой для предотвращения браков между растениями, когда мужские и женские цветки растут на одном дереве, – это сначала заставлять созревать тычинки, а затем чувствительную поверхность пестиков, или сначала заставлять созревать рыльца, а затем созревать тычинки. Замечательный пример этого происходит в случае с кукушкой, и для того, чтобы донести до моих читателей изысканные устройства Природы в растительном мире, я процитирую отрывок из журнальной статьи г-на Персиваля Вестелоса, который, говоря об этом растении, пишет следующее: «Осмотрите растение весной, откройте лепестки, и вы, вероятно, обнаружите несколько мелких насекомых, прячущихся прямо у основания початка, рядом с пестиками.
Внутри одного растения было обнаружено более 100 мелких насекомых. Эти насекомые ползают внутри початка и спускаются вниз. Волосовидные рудиментарные тычинки и бесплодные пестики не препятствуют их продвижению, поскольку их концы по большей части загнуты вниз, и они помогают, а не препятствуют насекомым-посетителям. Они добираются до основания початка и затем поднимаются, но, поднимаясь, обнаруживают, что их путь преграждают бесплодные пестики и рудиментарные тычинки.
Таким образом, они оказываются пленниками и снова спускаются к основанию, в маленькую чашевидную чашечку. Здесь они и остаются. Но, заметьте, для какой цели? Потому что Природа предназначила, чтобы эти мельчайшие насекомые играли важную роль в опылении этого растения. Постепенно пыльники тычинок созревают, пыльца попадает на тела этих насекомых. Примерно в то же время похожие на волоски объекты, которые их пленили, увядают и высыхают, они взбираются на внешнюю поверхность лепестков или початок и оказываются освобождёнными. Что же они делают тогда? Убегают к соседнему растению кукушки, заползают внутрь лепестков, спешат к основанию, к пестикам, готовыем принять эту драгоценную пыльцу. Насекомые, нагруженные пыльцой с только что покинутого растения, перемещаются к ним, в результате чего она падает с их драгоценных маленьких тел на пестики, рыльце получает необходимые зерна, и происходит оплодотворение.
Теперь возьмём другой случай, английский туманник. «Это любопытный, кричащий на вид, красновато-коричневый цветок, формой напоминающий шлем, и он оплодотворяется почти исключительно осами. Его форма и размер точно приспособляют его к голове осы; и он цветёт в то время года, когда ос много. Как вы знаете, осы — плотоядные и всеядные существа; Поэтому норичник, чтобы привлечь их, выглядит настолько мясистым, насколько это возможно, и имеет запах, не отличающийся от запаха разлагающейся баранины.
Мы видели, что мед содержится в цветах для особой цели, а именно, чтобы побудить летающих насекомых, которые перелетают с одного цветка на другой того же вида и таким образом способствуют перекрестному опылению — «которые, привлеченные цветом и формой лепестков, придерживаются одного вида меда за раз и никогда не смешивают свои настройки. Поэтому важно отпугивать муравьев и других ползающих насекомых, и мы обнаружили, что растения обычно обладают развитыми приспособлениями для предотвращения этих лазающих воров.
Здесь мы ясно видим руки Дэвов, ибо если исключить их деятельность, эти растительные приспособления становятся совершенно необъяснимыми.
Так же и с животными, и здесь «защитные вариации», придуманные природой, сразу же привлекают наше внимание. Насекомые созданы так, чтобы походить на растение, которым они питаются, чтобы птицы, которые на них охотятся, могли их не заметить. Оперение птиц часто напоминает листву, которая их укрывает. Некоторые змеи напоминают ветку или траву, на которой они гнездятся, что помогает им ловить добычу. Некоторые рыбы напоминают берег, под которым они прячутся.
Но из всех форм защитных модификаций мимикрия у птиц является самой любопытной и замечательной. Мимикрия определяется орнитологами как имитация слабой и беззащитной птицей окраски более сильной и агрессивной; и они заметили, что кукушки представляют собой один из самых интересных примеров мимикрии у птиц. Некоторые виды этих птиц очень похожи на ястребов, в то время как другие имеют поразительное сходство с некоторыми дикими птицами. По этому поводу Уоллес в своей книге «Дарвинизм» на стр. 263–264 пишет: «Более совершенные примеры мимикрии наблюдаются между некоторыми тускло окрашенными иволгами Малайского архипелага и родом крупных медососов — тропидорхинхами, или птицами-монахами. Эти последние — сильные и шумные птицы, которые собираются небольшими стаями. Иволги же, с другой стороны, слабые и робкие птицы и полагаются главным образом на скрытность и свои скрытные привычки, чтобы избежать преследования». На каждом из крупных островов Малайского региона обитает отдельный вид тропических орлиных птиц, и всегда рядом с ним обитает иволга, которая его точно имитирует. Следует отметить, как это было справедливо отмечено Чарльзом Диксоном в его «Истории птиц» на стр. 199, что это сходство между отдаленно родственными видами, по-видимому, неосознанно для вида, который его практикует.
В этой связи следует также отметить защитные цвета и сходство птиц. Как заметил автор в последней цитате: «Независимо от того, какое описание места обитания мы выберем, мы почти наверняка найдем в нем птиц какого-нибудь вида, представляющих различными способами защитные модификации окраски не только для сокрытия от врагов, но и в некоторых случаях для того, чтобы позволить им лучше подкрадываться к добыче»; и, отметив случаи пустынных птиц, которые почти неизменно одеты в оперение, настолько точно соответствующее по оттенку земле, на которой они живут, что их обнаружение почти невозможно, и прибрежных птиц, таких как зуйки и песчанки, которые живут на песчаных побережьях и илистых отмелях и украшены оттенками, которые тесно гармонируют с цветами вокруг них, и болотных птиц с их своеобразными полосатыми или линейными цветами, которые прекрасно сочетаются с лентовидными листьями травы или осоки или в своем коричневом или желтом наряде совершенно теряются среди высоких коричневых стеблей и желтых листьев растительности нджарш». Он обращает внимание на тот факт, что все эти птицы, которые защитно оперены, наделены способностью делать свою маскировку максимально эффективной, либо всегда садясь на места, где их окраска лучше всего гармонирует с окружающими предметами, или прижимаясь к земле, стволу дерева, песку и т. д. и оставаясь там совершенно неподвижными до тех пор, пока не минует угрожающая опасность. В этих ситуациях они часто настолько похожи на камень, ком земли, нарост на коре, кучу листьев или стебель и листья окружающих растений, что обнаружить их практически невозможно.
Сэр Джон Лаббок записал замечательный пример уловок насекомых. Путешественник в американском лесу увидел красивый цветок, растущий на вершине дерева. Он почувствовал притяжение и подошел, чтобы сорвать его, но тогда цветок исчез, и множество крошечных насекомых разлетелось во все стороны. Цветок был вовсе не цветком. Мириады насекомых собрались на вершине дерева и расположились в форме этого прекрасного цветка, очевидно, чтобы обмануть своего врага. Если это не дело рук богов, немыслимо, чтобы тысячи насекомых могли собраться вместе и, придумав форму цветка, расположиться таким образом, чтобы защитить себя от какого-то общего врага. Западная наука попытается объяснить это инстинктом. Это вообще не объяснение. Более верное объяснение дается в наших шастрах, которые учат нас, что именно Дэвы способствуют эволюции не только человеческого, но также минерального, растительного и животного миров.
Ещё одна и важнейшая функция Дэвов заключается в том, что они управляют кармическим законом, как индивидуальным, так и социальным; они — карма-бидхаты, раздающие плоды кармы. Они взвешивают кармические деяния каждого человека, когда он собирается войти в воплощение, и не только обеспечивают форму эфирного тела (точно соответствующего его прошлой карме) для рождения человека, но и выбирают его прарабдха-карму — ту часть его общей кармы, которая должна быть отработана в предстоящем воплощении, и выбирают его рождение, безошибочно направляя его к месту, где ему предстоит воплотиться и где ему будут предоставлены подходящие родители и окружение для отработки его прарабдха-кармы. Среди нашего народа распространено поверье, что на пятый день земной жизни ребенка его посещает Бидхата Пуруша — Владыка Кармы, который пишет на его лбу весь ход его будущего существования на земле. Это ошибочное представление, поскольку мы только что видели, что прарабдха-карма определяется и фиксируется задолго до рождения ребёнка.
С другой стороны, Дэвы собирают людей вместе и разводят их, всегда для отработки их индивидуальных карм; и людей направляют в определённые места и положения в определённое время, в соответствии с теми обстоятельствами, с которыми, согласно их карме, они должны столкнуться. Именно они постоянно наблюдают на протяжении всей жизни, чтобы уравновесить изменения, постоянно вносимые в состояние человека его собственной свободной волей и волей окружающих, чтобы не было совершено никакой несправедливости, и Карма могла быть точно отработана, если не одним, то другим способом. Если карма человека не допускает насильственной смерти, например, в результате железнодорожной катастрофы, Дэвы воспользуются обстоятельствами, чтобы заставить его опоздать на поезд. Если ему не суждено найти водную могилу в результате кораблекрушения, он будет вынужден в последний момент изменить свой план и пропустить корабль, который должен затонуть. Но если его кармическое требование иное, то он будет направлен к своей гибели и встретится со своим «несчастным случаем». Так действует Карма. Она неуклонна. Её нельзя отвратить или вмешаться. Если человек попадает в катастрофу, от которой ему следует спастись, Дэва изымет его из неё, и он получит то, что называется «провиденциальным» спасением. 
Для иллюстрации этого момента рассказывается очень хорошая история. Во время грозы, разразившейся на одной из песчаных равнин Индии, несколько путников укрылись в заброшенном храме — единственном доступном им убежище. Молния, предвещающая гром, мерцала в небесах, то появляясь, то исчезая, но гром не раздавался. Один из мужчин предположил, что среди присутствующих должен быть грешник, на чью голову гром хотел обрушиться, но не успел, потому что хотел пощадить остальных; и что им следует сделать, так это выйти из храма и постоять некоторое время на открытом пространстве. Предложение было принято всеми, и каждый по очереди вышел на открытое пространство, но гром не грянул. Наконец они обнаружили, что в углу скрючился человек, дрожащий и вне себя от страха. Его вытащили, и он был вынужден покинуть храм. Мгновенно раздался удар грома, но он обрушился не на голову этого человека, а в храм, и все люди, кроме него, погибли. 
Люди часто задаются вопросом, как в плотном клубке Кармы — результате действий, совершённых во многих рождениях и на разных планах, возможно что-то похожее на порядок или регулярность. Несомненно, работа кармы очень таинственна. Но нам бы немного помогло разгадать тайну, если бы мы могли подумать о некоторых великих Дэвах — существах с огромной силой и мудростью, как о манипулирующих нитями Кармы, как о работающих и корректирующих кармические книги. Это символизируется индуистами в лице Читрагупты – хранителя кармических записей, чья функция, как говорят, заключается в регистрации дебетовых и кредитовых записей в жизненном счёте мужчин и женщин. Буддисты называют их Липиками – буквально регистраторами, хранителями Акашических записей. Они имеют дело как с индивидуальной, так и с коллективной Кармой, и под их руководством национальные Дэвы – ангелы-наставники наций Земли – управляют тем, что называется национальной Кармой. Итак, нация – это совокупность индивидуумов, и индивидуумы, образующие нацию, действуя коллективно, могут создавать Карму и устанавливать кармические отношения с другой нацией. 
Предположим, одна нация совершает преступление против другой нации. Если это так, это должно повлечь за собой кармическое возмездие, и шкала должна быть скорректирована. Кем и как? Дэвами, которые объединяют нации, чтобы уравновесить счета между ними и таким образом восстановить равновесие, заставив каждую нацию пожинать то, что она посеяла. Ибо закон Кармы неумолим, и хотя он может действовать медленно, он мелет чрезвычайно мало, но исполнители этого закона — Дэвы, чья память совершенна, непоколебимы в своей работе. 
Замечательный пример этого отмечен г-жой Безант в ее лекции о Функциях Богов, к которой я так часто обращался. Она приводит там пример Испании, чтобы проиллюстрировать колоссальное действие национальной Кармы. Когда Испания была в зените своего могущества и была в авангарде европейских наций, ей была предоставлена ​​великая возможность - недавно открытый континент Америка с его огромными богатствами и ресурсами, населенный кроткой и древней расой, был предоставлен в ее распоряжение. Как же Испания проявила себя? Если мы прочитаем историю завоевания Мексики и ещё более ужасного завоевания Перу, мы можем составить некоторое представление о зверствах и варварствах, творимых Испанией, и о бесчеловечных жестокостях, которые она творила в отношении народов Америки. Говоря об этом, г-жа Безант вынуждена использовать следующие красноречивые слова: «У меня нет времени терзать ваши сердца, как я могла бы, рассказом о разрушении великой цивилизации, об уничтожении в Перу последних драгоценных следов одной из самых совершенных цивилизаций, которые когда-либо знал наш мир, об уничтожении там кроткой индейской расы цепями, тюремным заключением, отрезанной от славного солнца, детьми которого были их инки. Слишком нежные, чтобы бороться, привыкшие только к жизни, полной цветов, музыки и солнечного света, они были загнаны в пещеры, которые им пришлось вырыть в древних скалах, умирая тысячами, выкапывая золото и серебро, по требованию их испанских завоевателей, пока само название древней нации не исчезло, и лишь несколько разрозненных перуанских индейцев остались, чтобы представлять то, что было одной из самых прекрасных цивилизаций мира. Такова была Карма, сотворенная Испанией в дни ее славы.
(777. Позволю себе не согласиться с госпожой Безант. Вернее у меня есть уточнение к ее трактовке «кроткой индейской расы» инков. Конечно же на момент прибытия на те территории конкистадоров, у инков не было таких массовых и кровавых жертвоприношений, как у ацтеков на территории современной Мексики (Мел Гибсон в своем фильме «Апокалипсис» не сильно приукрасил действительность), но все же у инков во время массовых смертей, неурожая, землетрясений, солнечных затмений в ритуальную жертву (Capacocha) приносились дети 6-15 лет. Во времена Безант были в доступе записи например Педро Сьеса де Леона, в которых описывается шок испанцев от увиденного и данные археологических экспедиций, находившие сотни детских тел, в ритуальных золотых и серебрянных украшениях на вершинах гор. Кроме того, инки вели активные захватнические войны и подчиняли себе другие племена (Чиму, Каньяри, Киту, Коя, Аймара, Мапуче) и на момент прибытия Писарро, захватили 4-5 тыс. квадратных километров. А во время самой конкисты среди инков только лишь закончилась исключительно кровавая гражданская война между правителями севера – Атауальпа и юга – Уаскара, что и позволило испанцам довольно легко захватить землю, опираясь на помощь поневоленых инками племен.
Давай представим, прискакал вдруг отряд Писарро на территорию Перу, да? Испанцы на то время характеризуются, как исключительно набожные католики – так сказать христиане в квадрате. И что же они видят? Детские жертвоприношения, разрушенную войной страну, жестокое обращение с покоренными народами и жреческую автократию.
Теперь давай сопоставим силы. Отряд Писсаро – 168 воинов (106-пехоты, 20-25 аркебуз, 12 арбалетов, 62 лошади, 4-6 малогабаритных орудий (фальконетов), которыми в отсутствии кораблей и крепостей, только ворон пугать) и вспомогательные местные помощники: индейские переводчики, носильщики и т.д. – от сотни до двух. 
Что же могли противопоставить им инки? Под началом вождя (имератора) инков Атауальпы было: от 40 тысяч до 80 тысяч воинов, из них 10 тысяч находилось в районе Кахамарка, где состоялась первая встреча с испанцами.
Разве не видна здесь рука Дэвов?
К чему я сделал настолько длинный комментарий. Да к тому, что карма настигла инков, как впоследствие и их завоевателей. Потому что агрессор и захватчик всегда заканчивает как данник другого захватчика, либо теряет свою страну, либо опускается на долгие десятилетия во внутренний раздрай и гражданские войны. Так было всегда и так будет всегда. Не надо много усилий, чтобы найти такую зависимость в мировой истории. 777)
Прошли века, и настало время для осуществления этой ужасной Кармы испанской нации. «Из той самой страны, которую они оскорбили, из той самой земли, которую они завоевали, с течением веков возникает новая нация, чтобы продолжить старую борьбу между двумя полушариями, и сегодня мы видим, как Америка и Испания снова сцепились в смертельной хватке; но чаша весов теперь склонилась на другую сторону, и Америка становится кармическим агентом, отрабатывающим беды ацтеков и перуанцев и вытесняющим из западного полушария нацию, которая оскорбляла человечество в прошлые века. И таким образом равновесие между двумя нациями было восстановлено. Иногда я думаю, что падшее состояние индуистской нации — это кармическое возмездие за их обращение в прошлом с неарийскими расами Индии, которые они завоевали. Упадок начался с войны на Курукшатре, когда варна кшатриев, до сих пор охранявшая Индию, словно непреодолимая ограда, была полностью уничтожена. В «Махабхарате» рассказывается, что Дэвы, ведомые Господом Шри Кришной, приняли участие в их разрушительной работе – фактически, они стали главными факторами, приведшими к неизбежному результату. Затем, после исчезновения её защитников-кшатриев, Индия стала добычей сменявших друг друга завоевателей. От Александра Македонского до лорда Клайва, сколько народов приходили и завоевывали Индию, угнетали и грабили её, попирали её ногами и лишали её сокровищ! И последний акт драмы ещё не завершён, плохая карма Индии всё ещё отрабатывается».
В Пуранах мы читаем о Нараде как о великом зачинщике раздоров. Везде, где есть раздор, где бы ни разгорались войны, Нарада действует. На первый взгляд, это кажется необъяснимым, ведь, как мы видели, Нарада, который в предыдущем воплощении был сыном рабыни, благодаря тапасу и йоге возвысился до уровня Дэва-риши. Разве не странно, что он постоянно разжигает споры? Объяснение, похоже, заключается в том, что одна из его функций — объединять народы и отдельных людей, чтобы, борясь друг с другом, их Кармы могли достичь своего должного результата.
Последняя функция Дэвов, которую я здесь отмечу, — это их работа по разрушению форм. Из этого следует, что Архиразрушитель — Смерть, согласно индуистским представлениям, — это Дэва. Яма — великий бог, владычествующий над смертью, которая есть ещё одно название растворения форм, и Его называют(Дхармараджа), потому что его действия всегда руководствуются непогрешимой справедливостью и, следовательно, смягчаются истинным милосердием. Часто случается, что форма служит лишь для того, чтобы сдерживать и ограничивать жизнь, которая является единственно важной вещью, и для чьей эволюции только форма и предназначена. Тогда необходимо освободить заключённую жизнь, которая затем может создать для себя новую и более подходящую форму. 
И так Дэвы работают и разрушают формы, и они делают свою работу без угрызений совести; потому что, будучи тем, что они есть, они не близоруки, как люди, и могут видеть глазами мудрости, что жизнь неизменна и неразрушима, что Атма не рождается и не умирает, что она никогда не была и никогда не прекратит быть, что её час никогда не пробьёт. Итак, они уничтожают формы, когда их предназначение выполнено. И когда это должно быть сделано в больших масштабах, мы имеем то, что называется великими конвульсиями природы — наводнениями, пожарами, землетрясениями и катаклизмами, в результате которых мириады форм поглощаются морем разрушения. Задумайтесь на мгновение о великой катастрофе, о которой говорится в теософских книгах — о затоплении Атлантиды волнами великого Атлантического океана, в результате которого целая раса была стерта с лица земли, а великая цивилизация была потоплена. Подумайте о миллионах погибших форм и огромном опустошении и разрушении, которые должны были быть вызваны.
Как жестоко, как бессердечно — наша первая мысль. Но разве результат не оправдал событие и не продемонстрировал в полной мере мудрость... дэвов и доказал, что они работают исключительно ради блага человечества, так что, говоря словами великого поэта, хотя отдельные личности могут погибнуть, раса становится всё больше и сильнее.
Я лишь кратко и недостаточно обрисовал основные функции дэвов и далее перейду к рассмотрению их отношения к человечеству и надлежащего отношения к ним со стороны Бога.

12. Договор между людьми и богами.

В одной и той же мировой системе существуют как Дэвы, так и люди. Какими должны быть правильные отношения между ними? Каково правильное отношение людей к ним?
В этом вопросе, как мне кажется, последнее слово сказано в Гите, глава III — 10–12. «В прошедшие века, создав человечество посредством жертвоприношения (яджны), Владыка творения (Праджапати) сказал им: «Этим (яджной) вы будете размножаться; да будет эта (яджна) для вас дарителем желаний. Этим питайте Дэвов, и пусть Дэвы питают вас. Так питая друг друга, вы пожнете высшее благо. Ибо, питаемые жертвоприношением (яджной), Дэвы даруют вам желанные вами наслаждения. Воистину вор тот, кто присваивает то, что они дают без должного возврата». 
Это подтверждает то, что мы уже видели, рассматривая функции богов. Дэвы, выполняя различные космические функции — давая свет и тепло, посылая дожди, направляя эволюцию животных и растений, помогают и способствуют росту человечества. Самое меньшее, что люди могут сделать в ответ, – это вернуть свои обязательства, если не из чувства благодарности за полученные милости, то из-за желания будущих милостей. Потому что, если бы они исполняли этот свой долг, то Дэвы были бы накормлены и, таким образом, накормленные, смогли бы даровать дальнейшие блага людям.
Как? Совершением яджн, трансцендентными плодами которых взращиваются сонмы Дэвов. Так и индуистские книги говорят о нашем (Дэва-рина) – долге перед Дэвами, который людям предписано возвращать, совершая яджны. И Гита также настаивает на обязательности яджн, говоря, что ни этот мир, ни следующий мир не для того, кто не совершает яджны, и что те, кто готовит пищу для себя, не предлагая её богам, поистине грешны. Гита, следовательно, в общих чертах устанавливает, что колесо Сансары зависит от Яджны, и поэтому Яджна должна совершаться. «Из пищи происходят существа; из дождя производство пищи; дождь происходит от жертвоприношения, а жертвоприношение является результатом действия. Тот, кто на земле не следует этому вращающемуся колесу, грешный в жизни и наслаждаясь чувствами, тот, о сын Притхи, живет напрасно [Гита, III — 14, 16]. 
То есть, для гармоничной работы природы совершение Яджн необходимо, и люди обязаны богам и самим себе совершать должные жертвоприношения и тем самым обеспечивать эту гармоничную работу.
Теперь может возникнуть вопрос: как подношение, принесенное Дэвати, может достичь его? Как можно накормить Дэвов? Питать воинства Дэвов, совершая подношения на физическом плане, учитывая, что их тела состоят из более тонкой материи астрального и ментального планов. Риши отвечают: «Огонь — уста богов», — что означает, что подношения, приносимые Дэвам в жертвенном огне в соответствии с предписанными правилами, изложенными в священных книгах, преобразуются в более тонкие формы, чтобы стать пригодными для усвоения Дэвами; и таким образом, подношение через посредство Агни (огня) достигает бога. Огонь обладает способностью преобразовывать (грубую) сначала в (тонкую), а затем в (тончайшую) материю.
Здесь нам может помочь аналогия с гомеопатическими лекарствами. В некоторых случаях их назначают в очень малой концентрации. Мне известен случай, когда Nux Vomica (растение Чилибуха) в 10000-м разведении была назначена и дала желаемый эффект. Как это достигается? При таком разведении количество лекарства становится крайне малым, но вместо того, чтобы терять, оно, наоборот, набирает силу. Как?
Посредством своей способности к усвоению в тонкой форме тонкими телами пациента и через них воздействовуя на грубое тело. То, что происходит при повышении концентрации в случае гомеопатических лекарств, в случае яджн происходит посредством огня, превращающего грубые частицы в тонкие, которые затем усваиваются телами Дэвов, таким образом получающим питание. В этой связи следует помнить, что в священных книгах, рука об руку с Шрадхами для Питри (предков семьи, рода), упоминают и Дэва, и как предписания для проведения Яджн для Девов, так и Шраддхи предписывают заботиться о Питри. Изучая церемонию Шраддхи, мы понимаем свои обязанности по отношению к Питри. Так же, как Яджны важны для установления гармонии с Девами, так Шраддхи необходимы для установления правильных отношений с Питри. 
Веды устанавливают, что при совершении подношений Девам, подходящая формула — Сваха, тогда как в случае Питри это Свадха, и Питри называются (свадхамадах) — «те, кто радуется свадхе». Пока эти Яджны проводились в Индии, всё шло хорошо. Но теперь? Всё перевернулось с ног на голову. У нас бывают засухи, эпидемии, наводнения, голод, эпидемии и все другие физические недуги, жертвой которых может стать земля. Давайте послушаем веские слова г-жи Безант по этому поводу: «Но когда в эти вещи поверили и связанные с ними церемонии (она имеет в виду яджны) стали проводиться, то природа действовала в определённом порядке, и не было той постоянной нерегулярности, которую мы наблюдаем в наши дни. Благодаря этому гармоничному взаимодействию человека и богов, природа отвечала человеку так же, как человек отвечал природе. Пока человек исполнял свой долг, природа, в свою очередь, тоже исполняла свой долг; отсутствие дождей, неурожаев, отсутствие солнечного света, чума или любая другая форма человеческого несчастья рассматривались как имеющие свою причину в несостоятельности человечества. Как только человек добросовестно обращался к тому, чем он пренебрегал, они восстанавливали равновесие, которое его нерегулярность могла нарушить». 
Мы знаем, что во всех восточных странах и по сей день царь считается ответственным за ненормальные явления природы. Если случится длительная засуха, опустошительное наводнение или всеобщая эпидемия, люди на Востоке всегда будут приписывать это греховности правящего ими суверена. На первый взгляд это может показаться иррациональным, но в основе этого понятия лежит глубокая мудрость.
Царь — это (Пратибху) — представитель нации, и на него возлагается обязанность следить за тем, чтобы гармоничное функционирование природы обеспечивалось надлежащим совершением жертвоприношений и других церемоний, за которые царь несёт основную ответственность, и, таким образом, если человек отвечает природе, то и природа, в свою очередь, отвечает человеку.
Должны ли мы тогда поклоняться Дэвам? Ни в коем случае. Поклонение Ишваре, Верховному Существу, — единственное преимущество и истинный объект поклонения, и если, игнорируя или теряя Его из виду, наше поклонение будет ограничено Дэвами, мы упустим достижение высшего блага.
Конечно, мы можем использовать Дэвов как ступеньки на пути духовного прогресса, и если наши ограниченные умы неспособны постичь или поклоняться Верховному Богу, мы можем шаг за шагом подниматься к Его высотам по лестнице этих подчиненных богов. Так, в Вьяса-бхашье, посвященной афоризмам йоги, говорится о ступенчатой ​​системе связанного поклонения, и стремящемуся советуется поклоняться сначала Махатме, затем Риши, затем Дэве и, наконец, Высшему Существу. Но ни на каком этапе поклоняющийся не должен терять из виду, а тем более игнорировать, конечную цель — Ишвару. 
Если мы немного поразмыслим над этим вопросом, причина этой осторожности сразу станет очевидной. Итак, если мы поклоняемся Дэве, то самое высшее, чего мы можем этим достичь — либо его Салокья, либо его Саюджья; то есть мы можем либо достичь того плана космоса, владыкой которого является этот конкретный Дэва, либо раствориться в его существе, потеряв собственное самосознание. Но достойна ли какая-либо из этих альтернатив достижения, как конечной цели? Предположим, что человек, поклоняясь Индре, достигает небесного мира, управляемого Индрой. Его пребывание там не может, по природе вещей, быть вечным. Его продолжительность жизни будет соразмерна размеру его заслуг, и как только его добрые дела будут исчерпаны наслаждением небесным блаженством, он обязан вернуться на землю, чтобы принять на себя бремя нового воплощения.
Так в Гите говорится, что совершающий яджны, поднявшись в святую обитель Индры, принимает участие на небесах в божественных пирах и, насладившись просторным небесным миром, истощив свои добрые дела, возвращается в мир смертных. Поэтому это преходящее блаженство по сравнению с вечностью становится незначительным. Или, предположим, что поклоняющийся с однонаправленной преданностью поклонялся Индре и сумел раствориться в его существе. Разве это достижение, которого следует желать от всего сердца? Ни в коем случае. Поскольку даже не Индра вечен, то он тоже не вечен. Как и другим сотворённым существам, ему также суждено уйти. Сказано, что многие тысячи Индр, как и других Дэвов, приходили и уходили с течением времени. Воистину, Время всепоглощающе. Если Индра уйдёт, а он неизбежно уйдёт рано или поздно, то и человек, сотворённый в нём, тоже уйдёт.
Следовательно, с точки зрения бессмертия, эта цель также не стоит того, чтобы к ней стремиться. Этот момент хорошо раскрыт в истории Начикетаса в «Катха-упанишаде». Рассказывается, что Hиши Начикета, отправившись в обитель смерти, получил от Ямы благословение и попросил разрешения вечно повторяющейся проблемы жизни, смерти и бессмертия. Яма колебался и предложил ему вместо этого столетних сыновей и внуков, а также множество скота, лошадей, слонов и золота. «На обширной земле, Начикета, будь царём. Живи столько осеней, сколько пожелаешь. Я дам тебе насладиться всеми твоими желаниями. Не спрашивай о смерти». Но Начикета не поддался искушению. Он остался твёрдым, как скала, и настаивал на разгадке тайны: «Всякая жизнь в лучшем случае коротка. Богатством никто не удовлетворён. Ты можешь дать мне лет жизни не больше, сколько ты сам проживёшь. Благо для меня – то, о чём я просил». И Начикета получил свою награду.
Поэтому крайне важно, чтобы целью поклоняющегося было Верховное Существо и ничто иное. Он – цель эволюции. Как планеты подчинены Солнцу, так и Дэвы подчинены Ему. Должны ли мы пренебречь Владыкой и обратиться к слугам?
Так, в Гите снова и снова звучит предостережение, ясное и убедительное: «Те, кто поклоняется Дэвам, идут к Дэвам. Поклоняющиеся Питри идут к Питри; к бхутам идут те, кто приносит жертвы бхутам. Но Его поклоняющиеся приходят к Нему». (Гита — 9. 25.) И снова говорится: «К Дэвам идут поклоняющиеся Дэвам; но Мои преданные приходят ко Мне». Поэтому, говорит Шри-Кришна, «Поклоняйтесь Мне одному. Почему? Потому что даже из мира Брахмы, который является высшим планом вселенной, поклоняющийся подвержен падению; но тот, кто приходит к Верховному Существу, для Него больше нет рождения». 
Как мы видели ранее, человек может, приняв надлежащие средства, достичь состояния Дэвы, и сказанное выше о том, что Верховный Логос является истинной целью поклоняющегося, не затрагивает этот вопрос и не умаляет желательности движения по этой конкретной линии эволюции. Предположим, человек сознательно трудится ради состояния Дэвы, жизнь за жизнью, совершая суровые тапасы и делая многочисленные жертвоприношения, как это делал нынешний Индра, которого поэтому называют (Шатакрату), воплощающимся из воплощения в воплощение в одном конкретном направлении. Если он не трудится бескорыстно ради (Дживанмукти), а движим желанием получить плоды, то вполне вероятно, что с течением веков он станет Дэвой. Однако из этого никоим образом не следует, что, достигая этой конкретной цели, он проигнорировал Высший Логос. Напротив, достигнув этой головокружительной высоты, он становится соработником Высшего Бога. Таким образом, в конечном счёте, усилия, которые он приложил для достижения Дэва-состояния, возвращаются человечеству в виде благодеяний, оказанных им миру людей; ибо Дэва высших степеней всегда является другом человечества.
Точно так же великий христианский апостол Святой Павел осуждал поклонение Ангелам, и такое поклонение справедливо осуждается многими христианами как «Ангелизм», мешающий осуществлению мирового плана эволюции.

13. Боги и Бог.

Я слышал, как со всей серьёзностью возражали, что вера в существование Дэвов и божественной иерархии затмевает единство Божества и подрывает истинный монотеизм. Если возражающий серьёзно изучит индуистскую систему, он вскоре разубедится, потому что обнаружит, что ни одна система не является более строго монотеистической, чем индуизм. Он делает такой же акцент, как и любая другая религия, на единстве Божественной жизни, и в индуистских книгах это учение повторяется снова и снова, ясно и настойчиво, о том, что есть только один Бог. Фактически, наши Писания заходят так далеко, что недвусмысленно заявляют, что Он един и не имеет второго.
Нет, они не останавливаются на этом, а идут дальше и утверждают, что всё, что существует во вселенной, есть Брахма (Бог). Никакой многобожие не может существовать в этой атмосфере, и после того, как индуистские писания провозгласили не только единство, но и уникальность Божественной Жизни, бесполезно обвинять их в многобожии.
Но скажут, что, хотя это, возможно, и не многобожие, это нечто столь же плохое - пантеизм. Теперь, если этот злоупотребляемый термин понимать в его обычном западном понимании индуистского пантеизма, то я скажу, что индуистская система решительно не является пантеистической. Она не верит, что Бог исчерпывается вселенной или низвергается в нее, так же, как облако дождем. Напротив, индуистское учение заключается в том, что лишь малая Его часть достаточна для всей вселенной. Так, Шри Кришна говорит в Гите: «Я остаюсь, пронизывая всю вселенную лишь частью себя. Итак», в «Пуруша-сукте» Ригведы сказано, что только четверть Его — все эти существа, а остальные три четверти — бессмертие в высших небесах. Эта мысль о том, что Бог не только имманентен вселенной, но и трансцендентен, отличает индуистский пантеизм от западного пантеизма. Это подразумевает, что, хотя Абсолют самоограничивает себя для того, чтобы вселенная могла существовать, это на самом деле не является ограничением. Ибо, как учится в нескольких отрывках Упанишад, Он находится внутри вселенной, а также за ее пределами, и в этой связи можно сослаться на следующие стихи: «То далеко, но также То близко, То есть внутри всего этого, но снаружи всего этого также То». «Что бы ни было в этой вселенной, видимое или слышимое, Нараяна (Бог) находится как внутри нее, так и снаружи.
Очистив таким образом почву, давайте перейдем к более широкому рассмотрению нашего предмета. Итак, в этой Вселенной, Земля, которую мы населяем, является, как мы знаем, планетой. Наряду с другими планетами — Юпитером, Сатурном, Меркурием, Марсом и т. д. — она вращается вокруг Солнца. Точно так же, как Луна вращается вокруг Солнца и является его спутником! Земля и все эти планеты являются спутниками Солнца, и они вместе — Солнце с его планетами и их спутниками и т. д. — составляют Солнечную систему. Путь, описываемый этими планетами в их периодическом обращении вокруг Солнца — их орбита, как ее называют в астрономии, — имеет овальную форму; такова же и окружность, описывающая Солнечную систему и образующая ее «кольцо-не-преступи», ее самый дальний предел. Поэтому в индуистских книгах солнечная система называется (Брахманда), что напоминает о её яйцевидной форме. 
Давайте на мгновение остановимся и задумаемся о широте нашей солнечной системы и о необъятности занимаемого ею пространства. Мы знаем, что диаметр Земли составляет 24 856 миль, а Солнце в 13 00 000 раз больше Земли. Голова кружится, созерцая эту необъятность. И какова же мера занимаемого пространства? Астрономы говорят нам, что расстояние от нашей Земли до Солнца составляет 9 50 00 000 миль, а от Нептуна — 27 60 00 00 000 миль. Это даже не определяет самые дальние пределы нашей солнечной системы.
Каждая звезда, мерцающая на небе, — это, как мы знаем из астрономии - солнце; Всего в космосе насчитывается известных 2 000 000 звёзд. Некоторые из этих солнц даже больше нашего: звезда Сириус во много раз больше Солнца, а сэр Роберт Болл подсчитал, что одно скопление туманностей в звёздной группе Ориона во много тысяч раз больше всей нашей Солнечной системы, включая Солнце и его планеты и т. д. И снова, ближайшая к нашей Земле звезда — это звезда Центури, расстояние до которой составляет 2 475 000 000 000 000 миль. Теперь, по сравнению с другими звездами, Центури почти наша ближайшая соседка, поскольку есть звезды, свет от которых идет до Земли целых 18 000 лет, а свет, как мы знаем, движется со скоростью 185 000 миль в секунду. Это может дать нам некоторое представление об огромном пространстве, покрытом звездным небом.
Есть основания полагать, что каждая звезда-солнце является центром солнечной системы со своими планетами и спутниками, вращающимися вокруг нее. Если это так, то число солнечных систем, вращающихся в космосе, должно быть практически бесконечным. Это предположение астрономии подтверждается учениями индуистских шастр, которые утверждают, что даже если бы можно было сосчитать песчинки, то было бы невозможно сделать то же самое с солнечными системами. В другом месте утверждается, что вселенные следует исчислять сотнями миллионов.
В «Нараянам Упанишаде» используется прекрасное сравнение для иллюстрации этого момента; там говорится, что кроры и кроры солнечных систем, подобных той, к которой мы принадлежим, мелькают вокруг неё в космосе, словно косяки рыб в бездонной глубине. «Бхагават Гита Пурана», подчеркивая величие Верховного Бога, говорит о Нём как о центре, из которого возникают и в который вновь возвращаются бесчисленные вселенные, подобные пылинкам, танцующим в солнечном луче, струящемся через окно.
Также индуистские писания учат, что каждая планета управляется Могущественным Богом, который управляет ею. О нём, связанном с нашей планетой, говорят как о духе земли. Иногда о нём говорят как о Вишну, а меньшие аватары или (Матсья, Курмел, Вараха, Нрисингхи), которые имели отношение к росту и формированию нашего земного шара, произошли из него.
Там, где Вишну символизирует дух земли, о духе солнца, которому он подчиняется, говорится как о Маха-Вишну, но в книге г-на А. П. Синнетта «Планетарные конституции и конституции Земли» (стр. 22) Он упоминается как Могущественный Солнечный Логос. Существо, которое контролирует рост и здоровье нашей планеты, и ядро ​​земного шара, вокруг которого формируется наша Земля, упоминается им как Его великая мастерская и хранилище тех непостижимых энергий, которые поддерживают физическое здоровье планеты. 
В других теософских книгах. О нём говорят как о Планетарном Логосе, вращателе и правителе планеты. И поскольку в нашу Солнечную систему входит семь планетарных систем, то и число Планетарных Логосов равно семи. Как планеты подчинены Солнцу нашей системы, так и эти Планетарные Логосы подчинены Солнечному Логосу; и в «Древней Мудрости» (стр. 450) сказано, что огромные сонмы строителей (они соответствуют некоторым высшим Дэвам индуистской системы) формируют и создают все формы по идеям, которые обитают в сокровищнице Логоса, во вселенском разуме, и которые переходят от Него к семи (Планетным Логосам), каждый из которых планирует своё собственное царство под этим Верховным руководством и всевдохновляющей Жизнью, придавая ему в то же время свою собственную индивидуальную окраску. Таким образом, планетарный Логос извлекает из материи Солнечной системы необходимые ему грубые материалы, но перерабатывает их своими собственными жизненными энергиями, выделяя материю своего царства из этого общего источника. Это оккультное учение пока подтверждает небулярную теорию, впервые сформулированную Лапласом; обычно термин «Вишну» используется как общее название Существ, управляющих солнечными системами, а Верховное Существо, являющееся их повелителем, называется Маха-Вишну.
Современные учёные считают, что из кружащегося огненного тумана, который был основой будущего солнца, отделились массы раскалённой материи, и эти огненные кольца впоследствии путём координирования образовали несколько планет, которые ныне вращаются вокруг Солнца. Эти планетарные Логосы иногда называют Локапалами, и великий французский математик и астроном Кеплер, вероятно, имел их в виду, когда говорил о Регентах, управляющих движением планет в космосе. Легко говорить о Законе тяготения как о решении проблемы вращений и обращений в Солнечной системе; но откуда взялось исходное движение и направление силы? Чья рука держит бразды правления, пока планеты движутся по своим орбитам? Закон тяготения может дать нам лишь объяснение планетарных движений, но не ответ на вопрос «почему»; и если мы не предположим существование этих Регентов или планетарных Логосов, загадка останется неразрешённой.
Далее, за пределами планетарного Логоса, существует Солнечный Логос. Логос, который управляет нашей Солнечной системой. С нашей точки зрения, он кажется самодостаточным, возникающим из единого Логоса и поддерживаемым его жизнью. О Нём говорят как о Существе-в-Солнце, а иногда как о Нараяне, восседающем в лотосе Солнечной системы. Некоторые Упанишады говорят о Нём как о сияющем золотом Пуруше.
Он — Троица, исполняющая три функции: творца, хранителя и разрушителя — развивая вселенную, поддерживая её в течение её жизни и вбирая её в Себя по её окончании. В индуистских книгах о Нём в этой связи говорится как о Тримурти. Говорят, что с точки зрения творения он — Брахма, с точки зрения сохранения — Вишну, а с точки зрения разрушения — Шива. Таким образом, он триедин: три в одном и один в трёх.
Мы видели, что в космосе существует бесчисленное множество Брахманд, или солнечных систем, и поскольку каждая система имеет свой собственный солнечный Логос, можно ожидать, что число солнечных Логосов также будет бесчисленным. Именно этому учат индуистские книги, как показывают следующие цитаты: «Как мы не можем сосчитать все солнечные системы во вселенной, так и число Брахм, Вишну и Шив, управляющих ими, не может быть исчислено; ибо каждая система имеет своего Брахму, Вишну и Шиву. Говорят, что число Брахманд исчисляется десятками тысяч крор, и ими управляют Брахмы, Вишну и Шивы». 
Рудры бесчисленны, как и Брахмы, и Вишну. Не приходим ли мы, в конце концов, к множественности богов – к системе возвышенного политеизма? Ни в коем случае. Ибо за пределами всех этих Брахм, Вишну и Рудр (Шив), синтезирующих весь солнечный Логос, находится Махешвара – Центральный или Верховный Логос, Который Един, без второго. Он выше и за пределами этих сонмов Логосов, которые суть лишь Его эманации. Поэтому говорится, что Он – Высшая Сущность во вселенной, выше всех этих Ишвар. Он – Брахма Брахм, Вишну Вишн и Шива Шив, и о Нем говорят как о Высшей Троице: (Маха Брахма, Маха Вишну и Маха Шива) с трёх точек зрения. 
Абсолютный и Верховный синтез трёх аспектов: творения, сохранения и растворения, поможет нам понять это учение, если мы неправильно используем аналогию, обычно используемую в индуистских книгах. Они говорят, что подобно тому, как лес – это синтез множества деревьев, а океан – синтез множества капель воды, так и Махешвара – это синтез множества Ишвар солнечных систем. Эта аналогия несовершенна в одном отношении: потому что лес или океан – это лишь скопление единиц и не имеют отдельного корпоративного существования. Лучшая аналогия, которую дают клетки биологов, — это то, что они рассматривают клетки, составляющие организм. Мы знаем, что «клетки, составляющие организм, рассматриваются как отдельные единицы, каждая из которых имеет свою собственную жизнь и функцию. Каждая клетка в большой колонии клеток, составляющих организм каждого животного и растения, выполняет свою особую работу — работу, состоящую в извлечении из своего непосредственного окружения тех материалов, которые необходимы для её собственного роста и питания. Но эта работа полностью подчинена и, по сути, выполняется исключительно для конечного питания и построения всего организма, в котором каждая отдельная клетка образует очень маленькую, но всё же необходимую единицу.
Точно так же мы можем рассматривать каждый планетарный Логос как клетку в теле солнечного Логоса, а каждый солнечный Логос – как клетку в теле центрального или верховного Логоса, которому они все полностью подчинены и который является их Владыкой. Мадам Блаватская в «Инструкциях», напечатанных в качестве приложения к третьему тому «Тайной Доктрины», говорила о теле Дхиан-Коганов как о дереве, подразумевая тем самым, что как дерево имеет отдельное корпоративное существование, отличное от составляющих его индивидуальных клеток, так и всё тело Дхиан-Коганов вместе образует проводник высшей сущности, которая является синтезом их всех. Некоторые астрономы предположили, что подобно тому, как планеты солнечной системы вращаются вокруг Солнца, находящегося в центре этой системы, так и все планеты солнечной системы вращаются вокруг большего центрального солнца и фактически являются его планетами. Эта идея, переведённая в духовную область, даёт нам ключ к раскрытию тайны Логоса. 
Мы имеем прежде всего планетарный Логос, подчинённый солнечному Логосу, а затем мы видим, что солнечный Логос, в свою очередь, подчинён центральному Логосу, который находится в положении центрального солнца. Далее было высказано предположение, что звёзды, которые, как мы видели, являются солнцами своих солнечных систем. Не все вращаются непосредственно вокруг общего центра, но что в космосе существует несколько звёздных систем, каждая с большим центральным солнцем, вокруг которого вращаются другие солнца, и это тело солнц с центральным большим солнцем составляет одну отдельную звёздную систему; и эти центральные, более крупные солнца, в свою очередь, вращаются вокруг других, более крупных центральных солнц, и так далее и далее, всё выше и выше, пока мы не достигнем Высшего Центра всего, вокруг и к которому движется всё творение.
Если это правда, то не противоречит учению индуистской системы, поскольку некоторые книги намекают, что между солнечными Логосами и Центральным, или Верховным, Логосом находятся Риши созвездий — групповые звёзды или, скорее, Существа, которые руководят ими и синтезируют в себе множество солнечных систем, подчинённых им. Как бы то ни было, главная истина, которую нам нужно твёрдо усвоить, заключается в том, что выше и за пределами планетного и солнечного Логоса, и даже за пределами Логоса Риши, существует Верховный Логос, который един и без второго. Эта истина хорошо изложена в древней книге «Шива Самхита», которую мы находим в комментариях Шридхары Свами. Вишну проявляется как три Пуруши. Поэтому исторгает из себя Махат, или коренную материю, второй Пуруша руководит Брахмандами, а третий Пуруша — «сверхдуша»; познавая этих трёх, достигает освобождения. Мы видим, что этот третий Пуруша, или сверхдуша, есть не что иное, как планетарный Логос, о котором мы говорили. Второй Пуруша — это солнечный Логос, тот, кто управляет Брахмандой, или солнечной системой. Первый Пуруша, конечно же, Махешвара, Верховный Логос, тот, о ком говорят как о Владыке бесчисленных миллионов вселенных. 
То же самое учение с точки зрения формы содержится в следующем стихе, который Шанкарачарья предпослал своему великому комментарию к Гите. «Нараяна (высший Логос) находится за пределами Пракрити (будучи источником Пракрити). Из Пракрити исходит Брахманда; внутри Брахманды находятся эти Локи (планы) «с семью островами Земли». Здесь мы имеем те же три ступени, перечисленные одна над другой. Прежде всего, у нас есть семь планов нашей планеты, конечно, с её планетарным Логосом; затем у нас есть солнечная система с её солнечным Логосом, а за ней — Нараяна — Верховный Логос. 
Вся эта теория градации Логосов хорошо раскрывается в старой пуранической истории, которую я сейчас расскажу. Однажды Брахман нашей системы отправился в обитель Маха-Вишну. У Брахмана было представление о том, что он — творец вселенной и что, кроме его Брахманды, нет другой солнечной системы. Чтобы развеять это заблуждение, Маха-Вишну силой своей Пракрити создал майю. Когда Брахма приблизился к входу в Вайкунтху, его встретил странный привратник — Ганеша с пятью хоботами.
Брахмa был несколько расстроен этим. Он подумал: «Что это? Должно быть, это странное существо. У моего Ганеши только один хобот, а у этого — пять!» Однако, собравшись с духом, он передал своё послание Ганеше, попросив его передать его Маха-Вишну как исходящее от Брахмы. 
Ганеша спросил его так: «Ты — Брахма; к какой Брахманде ты принадлежишь?»
Брахма был в замешательстве. Он удивлённо спросил: «Что ты имеешь в виду?» Я — Брахма — создатель всей Земли с её семью локами. 
Ганеша ответил: «Вижу, ты принадлежишь к земной системе; входи». 
Брахма вошёл. Странное видение предстало его взору. Он увидел безграничное озеро, непостижимое, безграничное, неизмеримое, и в нём плавающий лотос с миллионами лепестков. В каждом лепестке сидела прекрасная дева, играющая с мячом. Брахмa попытался сосчитать количество лепестков в этом странном лотосе, но его таблица счисления оказалась ему не по силам. Брахмa пристально смотрел на лотос и не замечал, как бежит время. Вскоре шар, которым играла одна из девушек, разлетелся на осколки, и девушка заплакала. 
Тронутый её слезами, Брахма попытался утешить её, говоря: «Дитя моё! Какое это имеет значение, что шар развалился на части Я, Брахмa, создал Брахманду, я могу сделать столько шаров, сколько пожелаешь; перестань плакать». Но девушка продолжала, не обращая на него внимания. Брахма был еще больше удивлен и, чтобы положить конец ее плачу, приложил все усилия, чтобы сделать такой шар; но все его попытки были тщетны, и, таким образом, Брахма был разочарован, оставаясь совершенно сбитым с толку. Пятихоботный Ганеша стоял рядом, все это время наблюдая за бесплодными усилиями Брахмы. 
Видя замешательство Брахмы, он вышел вперед и обратился к нему так: «Не удивляйся, о Брахма. Это озеро — бесконечный океан необъятности, а этот миллионолепестковый лотос — образ вселенной. В каждом лепестке — Брахманда, и девушка, сидящая в нем, — председательствующее божество этой Брахманды. Лотос имеет миллионы лепестков, потому что во вселенной существует бесчисленное множество таких Брахманд. Шар, который вы видели расколотым на куски, символизирует погружение этой Брахманды в пралайю. Пока не закончится период растворения, он будет пребывать в пралайе, и ни вам, ни кому-либо другому не под силу вновь создать его. Этот лотос коренится в Маха-Вишну и произрастает из Его пупка. Нет пределов Его творению. Вселенная неизмерима, и Маха-Вишну – Господь всего. 
Тогда Брахма осознал свою ошибку и, излечившись от заблуждения, стал поклоняться Верховному Господу в смирении и смирении.
Таков Бог, которого мы должны искать, и мы не должны забывать о феноменальных формах Пара-Брахмы, в которых он действует: солнечном и планетарном Логосе, ни о подчиненных существах — различных группах Разумов, которых мы объединили вместе под общим названием Дэвы. И выше и позади всех, и как их неизменный и вечно пребывающий субстрат находится Пара-Брахма — то, что есть безымянное Дао китайцев; Ади Будда буддистов, из которого (Амитава) возникает Верховное Божество; сокровенная Тайна еврейской Каббалы — Айн-соф, Древний из Древних, Неизвестный из Неизвестных; Бессознательный Отец сознательных отцов богов древних египтян; бескрайнее пространство зороастрийцев, из которого возникает Высший Логос Ахурмазд, невыразимая Трижды Неведомая тьма в орфической системе древних греков; непостижимое Божество, непостижимое, бесконечное и неделимое Католической Церкви, то, о котором Упанишады говорят как о Непознаваемом, Невыразимом и Неразличимом, о Котором ничего нельзя сказать, кроме этого: — «Не это», «Не это» — и о Котором молчание является самым красноречивым описанием.
