
 

 
 

Международное Общество Сознания Кришны.  
Ачарья-Основатель Его Божественная Милость А.Ч. Бхактиведанта Свами Прабхупада 

 

 

Бхагавад-гита 
как она есть 

Модуль2  
Главы 7-12 

   

Е.С.  Бхакти Чайтанья Свами  

на основе семинара по курсу «Бхакти Шастри», прочитанного в Дурбане 
январь 2021 года 

 



1 
 

 

Благоприятные молитвы. 

В начале позвольте вознести молитвы. 

нама ом̇ вишн̣у-па̄да̄йа̄  

кр̣шн̣а-прешт̣ха̄йа бхӯ-тале 

ш́рӣмате бхактиведа̄нта- 

сва̄мин ити на̄мине 

намас те са̄расвате деве 

гаура-ва̄н̣ӣ-прача̄рин̣е 

нирвиш́еша-ш́унйава̄ди- 

па̄ш́ча̄тйа-деш́а та̄рин̣е 

(джайа) ш́рӣ кр̣шн̣а-чайтанйа 

прабху нитйа̄нанда 

ш́рӣ-адваита гада̄дхара 

ш́рӣва̄са̄ди-гаура-бхакта-вр̣нда 

Харе Кр̣шн̣а Харе Кр̣шн̣а 

Кр̣шн̣а Кр̣шн̣а Харе Харе 

Харе Ра̄ма Харе Ра̄ма 

Ра̄ма Ра̄ма Харе Харе 

ва̄н̃чха̄-калпатарубхйаш́ ча 

крпа̄-синдхубхйа эва ча 

Патита̄на̄м̇ па̄ванебхйо 

ваишн̣авебхйо намо намах̣ 

 

Ш́рӣла Прабхупа̄да — кӣ джайа! 
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Добро пожаловать на второй модуль семинара по «Бхагавад-гите», в рамках 

изучения которого, мы сфокусируем внимание на преданном служении. Это наиболее 

замечательная часть «Бхагавад-гиты». Она пронизана различными уникальными 

утверждениями Господа Кришны, описывающими привлекательность преданного 

служения и удачу, которую обретает живое существо, становясь преданным.   

 В первых шести главах обсуждались разные виды йоги: гьяна-йога, аштанга-йога, 

немного санкхья-йога, которые постепенно привели нас к бхакти-йоге. Шриле 

Прабхупаде удалось донести до нас ценность бхакти-йоги. Он показал нам, что Кришна 

рядом, Он присутствует в каждом стихе «Бхагаватам» и «Бхагавад-гиты». 

 В последнем стихе 6-ой главы 

Господь Кришна превозносит 

процесс бхакти-йоги, чистого 

преданного служения, а не 

смешанный процесс, в рамках 

которого человек предлагает 

плоды своих действий и дальше 

живет обычной жизнью. С раннего 

утра до позднего вечера 

необходимо заниматься 

преданным служением Кришне, 

выполняя каждое действие в 

умонастроении чистого 

преданного служения. 

 Шрила Прабхупада говорит, что плод чистого преданного служения не является 

определяющим фактором нашей практики. Кришна может испытывать своего преданного 

тем или иным способом, чтобы преданный извлек урок.  Определяющим фактором 

практики являются наши усилия, вовлеченность разума, сердца и души в наши действия, 

и желание удовлетворить Кришну. Сам Господь Кришна в 3-ей главе говорит, что не нужно 

думать о результатах, необходимо думать о процессе, выполнять его должным образом 

и качественно, а результат зависит от Кришны.    

 В конце 6-ой главы Господь Кришна говорит, что среди всех людей йог является 

наилучшим, а среди всех йогов самым лучшим является преданный. Сейчас Кришна 

собирается подробно объяснять преданное служение. 

 В комментарии стиху 8.28 Шрила Прабхупада говорит: «В главах с седьмой по 

двенадцатую изложена суть "Бхагавад-гиты". Первые и последние шесть глав "Гиты" 

служат своего рода защитным покровом этих шести глав, особо оберегаемых Господом. 

Если человеку посчастливится понять "Бхагавад-гиту", и прежде всего содержание этих 

шести глав, в общении с преданными, его жизнь увенчается успехом. Он достигнет 

результатов, превосходящих плоды подвижничества, жертвоприношений, 

благотворительности, философских изысканий и т. п., ибо все эти плоды можно обрести, 

просто действуя в сознании Кришны».  

 В первом предложении комментария к стиху 7.1 Шрила Прабхупада говорит: 

«Седьмая глава "Бхагавад-Гиты" подробно описывает природу сознания Кришны».   
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 В комментарии к стиху 7.30 Шрила Прабхупада отмечает: «В седьмой главе 

"Бхагавад-гиты" объясняется, как можно в полной мере развить в себе сознание Кришны. 

Для этого прежде всего необходимо общаться с теми, кто уже обладает сознанием 

Кришны. Такое общение духовно и позволяет непосредственно соприкоснуться с 

Кришной. Тогда по милости Господа человек может осознать, что Кришна — это 

Верховная Личность Бога. Одновременно с этим он обретет истинное знание о вечной 

природе живого существа и о том, как, забыв Кришну, живое существо, запутывается в 

сетях материальной деятельности. Благодаря общению с преданными человек 

постепенно развивает в себе сознание Кришны и понимает, что, забыв Кришну, он 

оказался во власти законов материальной природы. Он также понимает, что человеческая 

форма жизни дает ему возможность возродить в себе сознание Кришны и что он должен 

в полной мере использовать эту возможность, чтобы снискать беспричинную милость 

Верховного Господа».  

 Шрила Баладева Видьябхушана 

пишет в своем комментарии к стиху 7.1 

«Бхагавад-гиты»: «В конце последней 

главы Господь говорит, и, хотя 

Арджуна не спрашивает какой форме 

следует поклоняться и как погрузить в 

нее свой ум, Господь по Своей 

милости сейчас Сам про это 

расскажет». Эта тема не полностью 

раскрыта в стихе 6.47, где говорилось, 

что преданные Господа, бхакти-йоги, 

являются лучшими среди всех йогов. 

Кришна еще не сказал, на какой конкретно форме Господа необходимо сосредоточиться. 

Баладева Видьябхушана говорит, что по Своей беспричинной милости Господь Сам об 

этом расскажет. Это повествование наполнено нектаром. Оно очень красивое и очень 

вдохновляющее с точки зрения сознание Кришны.   

 

Знание Абсолюта. 

Разделы седьмой главы: 

1. Стихи 1-3. Познание Кришна с помощью слушания о Нем. 

2. Стихи 4-12. Познание Кришны, как источника всей материальной и духовной 

энергии. 

3. Стихи 13-14. Общее описание трёх гун и необходимости освободиться от их 

влияния, предавшись Кришне. 

4. Стихи 15-19. Две категории людей: неблагочестивые, которые не предаются 

и благочестивые, которые предаются. 

5. Стихи 20-25.  Другие, которые почти или совсем не обладают знанием.  

6. Стихи 26-30. Заблуждение живого существа и его свобода через познание 

Кришны. 
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Первый раздел. Познание Кришны с помощь слушания о Нем. 

Стих 7.1 

ш́рӣ-бхагава̄н ува̄ча  

майй а̄сакта-мана̄х̣ па̄ртха  

йогам̇ йунд̃жан мад-а̄ш́райах̣ асам̇ш́айам̇  

самаграм̇ма̄м̇ йатха̄ джн̃а̄сйаси тач чхр̣н̣у  

«Верховный Господь сказал: "Теперь, о сын Притхи, услышь о том, как, 

вручив себя Мне, сосредоточив на Мне свой ум и отбросив все сомнения, ты 

сможешь в полной мере постичь Меня, идя путем йоги"».  

 О какой же форме Господа идет речь, на какой Его форме мы должны 

сосредоточиться? Господь Кришна трижды говорит здесь: мад-а̄ш́райах̣, майй а̄сакта, 

майи — тот, чей ум сосредоточен на Мне, тот, кто принял прибежище у Меня, без 

сомнений познает Меня в полной мере. В 

соответствии с ведическими стандартами, 

если что-то повторяется трижды – это 

аксиома, н е важно нравится ли нам это 

утверждение или нет. Мы должны 

фокусировать свое внимание на Кришне в Его 

двурукой форме, в Его форме мальчика-

пастушка во Врадже, на Кришне, который 

восседал на колеснице Арджуны. Это одна и 

та же личность.  

 Господь Кришна сделал четкое и 

недвусмысленное утверждение в стихе 6.47: 

«Бхакти-йога является наивысшей системой 

йоги - шр́аддха̄ва̄н бхаджате йо ма̄м̇». В 

стихе 7.1 Кришна объясняет основные 

моменты в практики этой системе йоги. В 

стихе 6.47 говорилось о том, что йога лучше 

санкхьи, гьяны, эмпирического познания и 

аскез. Среди всех видов йоги бхакти-йога, 

сознание Кришны, чистое преданное 

служение, является наивысшей системой йоги. Поэтому этот метод является самым 

лучшим и наивысшим. Нет другого процесса, который бы находился на одном уровне с 

бхакти-йогой. Стих 7.1 «Бхагавад-гиты» описывает основные моменты, которые 

необходимо выполнять практикующему бхакти-йогу, преданное служение в сознании 

Кришны.  

 В первую очередь необходимо слушать: тач чхр̣н̣у - Слушай об этом! Слушание, 

является первым видом деятельности в преданном служении. В 7-ой песне «Шримад-

Бхагаватам» Прахлада Махарадж перечисляет девять процессов преданного служения: 

ш́равана̣м̇ кӣртанам̇ вишн̣ох̣ смаран̣ам̇ па̄да-севанам арчанам̇ ванданам̇ да̄сйам̇ сакхйам 

а̄тма-ниведанам — слушание, воспевание, памятование, служение лотосным стопам, 

поклонение, вознесение молитв, служение, затем дружба с Господом и полное вручение 

себя Ему. Таковы девять видов преданного служения. На первом месте стоит ш́раван̣ам̇. 

Невозможно говорить о чем бы то ни было, не услышав сначала об этом. Когда мы 

говорим о чем-то, мы также и слушаем. В результате слушания и пересказывания 
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приходит памятование. В момент прославления, слушания и памятования появляется 

возможность служить лотосным стопам и так далее.  

 О чем же мы слушаем? Мы слушаем о практике преданного служения. Сознание 

Кришны подразумевает действие — необходимо сознавать Кришну, Его присутствие. 

Через слушание и практику сознания Кришны, привязывая свой ум к Кришне можно 

познать Его в полной мере. Вне всяких сомнений — асамшайам. Самшайам значит 

«сомнения», асамшайам значит «несомненно». Об этом говорит Господь Кришна в 

данном стихе. Эта мысль является сутью сознания Кришны, сутью чистого преданного 

служения. 

 Именно по этому стиху Шрила Прабхупада прочитал больше всего лекций. 24 

лекции прочитаны по стиху 7.1.  Это значит, что Шрила Прабхупада придавал ему особое 

значение. По стиху 2.13 Шрила Прабхупада прочитал 13 или 14 лекций, и это второе 

место. 

 В предпоследнем абзаце комментария Шрила Прабхупада цитирует пять стихов из 

«Шримад-Бхагаватам» 1.2. 17-21: «Слушание повествований о Кришне, изложенных в 

ведических писаниях, или слов Самого Кришны в "Бхагавад-гите" само по себе праведно. 

Господь Кришна, пребывающий в сердце каждого, действует как лучший друг преданного, 

неустанно слушающего о Нем, и очищает его сердце от материальной скверны. Тогда в 

сердце преданного естественным образом пробуждается духовное знание. Продолжая 

слушать о Кришне от преданных и читать "Шримад Бхагаватам", человек утверждается на 

пути служения Господу. Совершенствуясь в преданном служении, он выходит из-под 

влияния гун страсти и невежества и таким образом постепенно избавляется от 

вожделения и жадности. Очистившись от этой скверны, он достигает уровня чистой 

благости и, черпая радость в преданном служении, постигает науку о Боге во всех ее 

аспектах. Так бхакти-йога разрубает тугой узел материальных привязанностей в сердце 

человека, и тогда он сразу избавляется от всех сомнений (асамшайам самаграм) и 

постигает Высшую Абсолютную Истину, Личность Бога».  

 Шрила Прабхупада вновь и вновь 

подчеркивает важность слушания. 

Слушание — это фундамент. Кришна 

становится другом преданного и очищает 

его сердце от материальной скверны, если 

преданный постоянно слушает о Нем. 

Трансцендентное знание пробуждается в 

сердце такого преданного. Продолжая 

слушать о Кришне, преданный 

утверждается на пути служения Господу.   

 В «Шримад Бхагаватам» 1.2.16 

сказано: «О дваждырожденные мудрецы, служить преданным, полностью 

свободным от всех пороков, — великое благо. Благодаря этому служению человек 

обретает склонность слушать послания Ва̄судевы». Это очень важный стих. Здесь 

говориться о служении возвышенным преданным. В результате такого служения, садхака 

развивает влечение к слушанию повествований о Кришне. Каким же образом служение 

великим преданным провоцирует зарождение такой тяги к слушанию? Вкушая прасад, мы 

обретаем силу, чувствуем удовлетворение и естественным образом становимся 

активными, а в результате служения преданным мы обретаем тягу к слушанию 



9 
 

повествований о Господе. Где же здесь взаимосвязь между служением и тягой к 

слушанию?  Тот, кто служит преданным, удовлетворяет Кришну настолько, что Кришна 

чувствует Себя обязанным ответить ему взаимностью. И ответом Кришны является тяга 

к слушанию. 

 Тач чхр̣н̣у – мы обязаны слушать, мы должны культивировать слушание. Это очень 

важно. Слушание должно стоять на первом месте. Даже если это сложно, мы должны 

работать над этим. По крайней мере, мы должны выработать понимание важности 

слушания и принять это в своем сердце. В противном случае ум будет искать какие-либо 

процессы на стороне. Мы должны постараться убедить свой ум, что слушание – это самое 

важное, и стараться работать над этим. Шрила Прабхупада завершает комментарий: 

«Итак, постичь науку о Кришне можно, только слушая слова Кришны или Его преданного, 

обладающего сознанием Кришны».  

Стих 7.2 

 «Сейчас Я открою тебе во всей полноте знание о материальной и о духовной 

природе. Когда ты овладеешь им, для тебя уже не останется ничего непознанного». 

 Серьезное утверждение! Этот стих подобен сутре, где в сжатой форме изложена 

вся суть.  

 В начале комментария Шрила Прабхупада пишет: «Совершенное знание — это 

знание о материальном мире, о стоящей за ним духовной природе, об источнике их обоих. 

Такое знание называют трансцендентным». 

 В «Бхагавад-гите» в доступной для нашего понимания форме, Господь объясняет 

устройство материального мира: из чего он состоит, как функционирует, как он влияет на 

живые существа, каковы последствия этого влияния. Созидание, разрушение, 

поддержание. В «Бхагавад-гите» материальный мир проанализирован и представлен с 

точки зрения сознания Кришны, чтобы у нас не осталось иллюзий относительно его 

ценности, и мы не считали его интересным местом.   

 Кришна настолько удивителен, что, просто рассматривая Его творение, этот 

материальный мир, можно понять насколько поразителен Сам Кришна. «Бхагавад-гита» 

рассматривает природу души и Сверхдуши, природу духовного мира и Кришны, 

пребывающего в духовном мире, процесс, 

при помощи которого практикующий 

может выбраться за пределы 

материального мира и отправиться в 

духовный мир.   

 Вишванатха Чакраварти Тхакур и 

Баладева Видьябхушана в своих 

комментариях пишут о том, что этот 

проявленный материальный мир и 

непостижимый духовный мир – это гьяна 

и вигьяна. Гьяна —  это проявленный мир, 

а вигьяна — это непостижимый, духовный 

мир, то есть познание, выходящее за 

рамки материального знания, рассказывающее науку о душе и духовном мире.  Духовное 

знание, значит развитие любви к Кришне. Вот что скрывается за термином 

«непостижимый» духовный мир. Это не только знание о душе и о Кришне, это знание о 
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развитии любовных взаимоотношений с Кришной и о возвращении домой к Кришне, 

который так любит нас, что это поражает воображение.  

 Непостижимый — означает духовный. Что подходит под эту категорию? Мы 

подходим под эту категорию, поскольку мы являемся духовными душами. Духовный мир 

подходит под эту категорию, поскольку он очень духовен. И Кришна лично подходит под 

эту категорию.  

 Мы увидим в главах, которые начинаем изучать, насколько Кришна является 

любящей личностью, достойной нашей любви. Каковы отношениям между ребенком и 

родителями? Мать готова пойти на все, чтобы окружить заботой своего ребенка. 

Маленькие дети беспомощны, но матери жертвуют всем, ради блага своих детей. На 

протяжении многих лет они присматривают за ними и, постепенно, шаг за шагом, ребенок 

обретает независимость. Совершая такое бескорыстное служение, матери должны 

получать порцию любви в ответ. Поэтому любите своих матерей, служите им, отвечайте 

им на их служение!  

 Кульминацией всего процесса сознания Кришны, должно стать понимание того, как 

много Кришна сделал для нас! Кришна дал нам тело, Он дал нам этот мир, чтобы мы 

занимались тем, чем нам хочется. Конечно, мы можем заниматься чем угодно, но Кришне 

хотелось бы, чтобы мы служили 

Ему. Люди в материальном 

мире хотят наслаждаться, 

почувствовать себя Богом, и 

Кришна дает им эту 

возможность. Невозможно 

пойти в магазин и купить 

материальный мир для 

наслаждения, но Кришна дает 

эту возможность. Кришна дает 

материальное знание, из Него 

исходит память, знание и 

забвение. Сознание также 

исходит из Кришны. Все 

исходит из Кришны — все 

блага и возможности, которыми мы обладаем, исходят из Кришны. Поэтому если кто-то и 

заслуживает нашей любви, нашего уважения, нашей благодарности, практических 

действий в ответ, так это Кришна. Но иногда люди (и даже преданные), забывают о том, 

что всем обязаны Кришне. Как говорится в этом стихе: мы должны думать о Кришне, мы 

должны слушать о Кришне, мы должны научиться ценить Кришну, испытывать 

благодарность, и на основе благодарности развить любовь к Кришне. Такова суть 

сознания Кришны, которую Господь только что представил нам в этих двух вступительных 

стихах.  

 Во 2-ом стихе была кратко представлена тема, о которой Кришна собирается вести 

дальнейшее повествование: что является знанием о материальном мире, о трех гунах, о 

различных видах жизни, о функционировании материального мира, о различных типах 

сознания и поведения, о вожделении, о злобе, о жадности и т.д. Также будет говориться 

обо всем духовном: о процессе преданного служения, о природе души сат-чит-ананда, о 

природе духовного мира, о том, что происходит в духовном мире, и затем о природе 

Самого Кришны: кто такой Кришна, чем Он занимается, что Он чувствует.   
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Стих 7.3  

 «Из многих тысяч людей едва ли один стремится к совершенству, а из 

достигших совершенства едва ли один воистину познал Меня».  

 Здесь Господь Кришна говорит о знании, речь о котором шла во 2-ом стихе:  

 знание о материальном мире,  

 знание, выходящее за границы этого материального мира (о непостижимом и 

непроявленном трансцендентном мире).  

 Из 3-его стиха, мы узнаем о том, как достигается совершенство. Не стоит 

воспринимать это, как нечто легко достижимое. Это очень глубокая и весьма непростая 

тема. Из многих тысяч людей едва ли один стремится к совершенству. О каком 

совершенстве идет речь? В данном контексте речь идет о совершенстве понимания того, 

что «я являюсь духовной душой». Это имперсональная практика, и из многих тысяч людей 

едва ли один действительно стремится к такой реализации. А из тех, кому удалось 

обрести реализацию, что душа отлична от материального тела и является полноценной 

самостоятельной вечной единицей, едва ли один воистину познал Кришну и стал Его 

преданным. 

 Некоторые утверждают, что сознание Кришны настолько просто, что предназначено 

для обычных людей.  Когда Господь Чайтанья ходил в Варанаси, Он выводил свою группу 

санкиртаны на улицы города. Имперсоналисты санньяси-маявади, жившие там, не были 

рады тому, что Господь Чайтанья распространяет святые имена на улицах города, в 

котором они жили. Распространяя святые 

имена, Господь Чайтанья общался 

абсолютно со всеми: и с женщинами, и с 

детьми. Для санньяси-маявади это было 

неприемлемым. Обычно они не общаются с 

детьми и женщинами, но Господь Чайтанья 

делал это.  

 Пракашананда Сарасвати, важнейший 

имперсоналист, маявади-санньяси, отчитал 

Его и сказал, что Он не должен этим 

заниматься. Пракашананда полагал, что 

сознание Кришны предназначено для 

обычных, необразованных, недалеких 

людей, и его не стоит воспринимать всерьез. Господь Чайтанья вступил с ним в диспут и 

полностью разбил все его доводы. В результате этого все последователи Пракашананды 

Сарасвати стали последователями Господа Чайтаньи.  

 Люди могут подумать, что «эти кришнаиты просто поют и танцуют на улицах, и 

всерьез их нельзя воспринимать». Но на самом деле, за сознанием Кришны стоит 

глубочайшая философия. В «Бхагавад-Гите» 7.26 Кришна говорит: «Я знаю все, что 

происходило в прошлом, происходит сейчас и произойдет в будущем. Я также знаю 

всех живых существ, Меня же не знает никто».  Кришна оставляет за Собой право не 

открывать Себя всем и каждому. Невозможно заставить Кришну предстать перед нами, 

стать видимым нашему глазу. Невозможно сделать это, применяя силу. Кришна остается 

непостижимым, мистическим, загадочным, таинственным. ма̄м̇ту веда на каш́чана. Это 

Его право. са маха̄тма̄ су-дурлабхах̣ (7.19 «Бхагавад-Гита») Любой, кто ставит своей 
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целью познать Меня –  са маха̄тма̄ – «великая личность», которая встречается очень 

редко. Такая великая душа встречается очень редко, поэтому только преданные могут 

постичь Его. Никому больше это не под силу. Лишь по милости Кришны преданному 

позволяется познать Кришну. Это важный момент.  

Так заканчивается первый раздел, повествующий о том, как мы можем познать Кришну, 

слушая о Нем.  

 

Второй раздел. Познание Кришны, как источника всей материальной и 

духовной энергии. 

 Подразделы второго раздела: 

1. Стихи 4-5. В мире действуют две энергии: материальная и духовная. Обе они 

принадлежат Кришне. 

2. Стихи 6-7. Кришна – источник всего, поэтому нет истины выше Него. 

3. Стихи 8-11. Понимание «майй а̄сакта-мана̄х̣». Все нанизано на Него.    

4. Стих 12. Краткий вывод: все едино и отлично от Него. 

 

Раздел 2. Подраздел 1. В мире действуют две энергии: материальная и духовная. 

Обе они принадлежат Кришне. 

 

Стих 7.4 

«Земля, вода, огонь, воздух, эфир, ум, разум и ложное эго — эти восемь 

элементов составляют Мою отделенную материальную энергию».  

Шрила Прабхупада в комментарии говорит том, из чего состоит материальный мир, 

что в нем происходит и кто им управляет. Шрила Прабхупада рассказывает о трех Вишну:  

 Маха-Вишну является Господом всего 

материального творения. С Его выдохом 

живые существа попадают в 

материальный мир. Из пор Его тела 

исходят материальные вселенные.  

 Гарбходакашайи Вишну входит в каждую 

вселенную и является Господом каждой 

отдельно взятой Вселенной.  

 Кширодакашайи Вишну пребывает в 

сердцах всех живых существ, и в каждом 

атоме. Он является Господом живых существ управляя ими. 

 Это часть описания процесса творения, в результате которого отдельно взятые 

материальные энергии соединяются в нечто единое, что предстает нашему взору. 

В третьем абзаце Шрила Прабхупада говорит о материальных элементах. Восемь 

элементов: земля, вода, огонь, воздух, эфир, ум, разум и ложное эго определенным 

образом проявляются в рамках материального мира, но при этом они не являются 

отдельно стоящими элементами. «Первые пять из них — землю, воду, огонь, воздух и 
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эфир — называют пятью гигантскими или грубыми элементами, в которых заключены пять 

объектов чувственного восприятия: материальный звук, осязательное ощущение, форма, 

вкус и запах… Материалистическая наука ограничивается изучением лишь этих десяти 

элементов, оставляя в стороне три других элемента: ум, разум и ложное эго. Ученые, 

исследующие различные психические 

процессы, также не обладают совершенным 

знанием, поскольку им неизвестен 

первоисточник всего сущего, Кришна».   

Затем Шрила Прабхупада объясняет, что 

такое ложное эго и пять объектов чувственного 

восприятия: материальный звук, осязательное 

ощущение, форма, вкус и запах. Далее 

перечисляются непосредственно органы 

восприятия, и затем Прабхупада говорит: «..из 

восьми элементов, составляющих отделенную 

энергию Господа, возникают двадцать четыре элемента, из которых состоит весь 

материальный мир и которые являются предметом изучения атеистической философии 

санкхьи».  

В 1974 году в лекции по этому стиху Прабхупада сказал: «Пракр̣тир — значит 

“энергия”, а бхинна̄ значит “отделенная”. Например, я говорю в диктофон, и когда вы 

проигрываете запись, вы слышите мой голос. Но это не я, это моя отделенная энергия. Я 

говорил, используя свою энергию, я издал некий звук, и он записался на пленку. Когда вы 

его включаете запись, она воспроизводит тот же звук, но отделенный от меня. Подобно 

этому устроен этот материальный мир. Он бхинна̄ — отделенный. Настоящая жизнь 

проходит в духовном мире. Кришна говорит, что это внешняя энергия, отделенная. 

Отделенная — это значит, вы не можете постичь Кришну, изучая эту энергию».   

 

Стих 7.5 

«Помимо нее, о могучерукий Арджуна, есть другая, Моя высшая энергия, 

состоящая из живых существ, которые пользуются тем, что создано материальной, 

низшей энергией».   

Здесь эти восемь энергий описываются, как энергии Кришны. В этом и в пятом стихе 

духовная энергия, духовные живые существа описаны как высшая энергия, тоже 

являющаяся энергией Кришны. Живые существа – духовны по природе. Говорится, что 

мы занимаем пограничное положение, находясь между материальной и духовной 

энергиями. Так как мы сотканы из сат-чит-ананды, из духовной энергии, мы духовны, но 

поскольку мы склонны привлекаться материальной энергией, мы можем время от времени 

делать выбор в пользу материи.    

Мы пытаемся эксплуатировать ресурсы материальной природы. Несмотря на то, 

что мы принадлежим к высшей энергии Кришны, и несмотря на то, что мы изо всех сил 

стараемся эксплуатировать материальную энергию, мы сами находимся под контролем 

этой низшей материальной энергии. Когда наше тело, созданное из воды, огня, земли, 

воздуха, эфира, желает что-то сделать, то мы делаем это: «Посмотри на это, послушай 

вот это, покушай это, поговори об этом». Мы полностью подчиняемся диктату своего тела. 

Диктату низшей материальной энергии.  Именно по этой причине мы находимся в ловушке 
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материального существования, не способные выбраться. Пока мы не станем преданными, 

у нас нет шансов выбраться из материального мира, потому что мы даже не знаем, что 

нам нужно выбираться отсюда. Это жалкое положение. Благодаря сознанию Кришны 

живое существо начинает прогрессировать и постепенно осознавать свою вечную 

духовную природу. Так живое существо выходит из-под влияния материальной энергии.  

 

Раздел 2. Подраздел 2. Кришна – источник всего, поэтому нет истины выше Него. 

 

Стих 7.6 

«В этих двух природах берут начало все сотворенные существа. Знай же, что 

Я начало и конец всего в этом мире, который представляет собой соединение 

материи и духа». 

Поскольку Кришна является корнем всего, нет ничего и никого выше, чем Он. В этом 

мире все является сочетанием материи и духа. Каждое живое существо материального 

мира является вечной духовной душой, находящейся в материальном теле. Шрила 

Прабхупада объясняет, что наши тела могут функционировать только благодаря 

присутствию души, подобно тому, как вся вселенная может функционировать только 

благодаря присутствию Сверхдуши. 

 

Стих 7.7 

«О завоеватель богатств, нет истины выше Меня. Все сущее покоится на Мне, 

подобно жемчужинам, нанизанным на нить».  

Это достаточно известный и очень красивый стих «Бхагавад-гиты». Здесь 

изысканно выражена мысль о том, каково наше положение в этом мире и каким образом 

все связано с Кришной. Господь Кришна приводит замечательный пример жемчужин, 

нанизанных на нить, которые покоятся на 

этой нити, зависят от нее. Стоит только 

эту нить удалить, как все жемчужины 

распадутся, но находясь на этой нити, они 

выглядят очень красиво и упорядоченно. 

Подобно этому Кришна является 

поддерживающим фактором всего 

сущего, давая живому существу все 

необходимое. Кришна – это нить, но нить 

невидима. В материальном мире люди не 

могут просто так увидеть Кришну, подобно 

тому, как невозможно увидеть нить, 

поддерживающую жемчужины. Так как люди не могут непосредственно увидеть то, как 

Кришна поддерживает их, они считают, что Кришны и нет. Они считают, что жемчужинки 

сами собой красиво и упорядоченно лежат. Это невежество. Если бы Кришна не 

поддерживал все и всех, мироздание бы рухнуло.  
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Раздел 2. Подраздел 3. Понимание «майй а̄сакта-мана̄х»̣. Все нанизано на 

Него. 

Кришна приводит эти примеры, чтобы помочь нам достичь «майй а̄сакта-мана̄х̣», 
сосредоточить ум на Кришне. Все эти примеры фундаментальны. Провозгласив, что все 
нанизано на Него, Он сейчас объяснит каким образом это происходит.   

Кришна говорит, что следующие явления – это Он Сам, но мы должны понимать, 
что на самом деле это Его энергии, единые с Ним, но отличные от Него. Тепло, исходящее 
от солнца, неотлично от самого солнца, и является частью естества солнца. Само солнце 
находится очень далеко, но тепло доходит до нас, где бы мы ни были. Энергия и источник 
энергии, безусловно едины, но при этом есть и отличия. 

  

Стих 7.8 

«О сын Кунти, Я вкус воды, свет солнца и луны, и Я слог ом в ведических 

мантрах. Я звук в эфире и талант в человеке».   

Все явления, которые Господь Кришна перечисляет в этих четырех стихах, 

являются известными составляющими жизни в этом мире.  

 «Я вкус воды». Что может быть более известным и естественным для всех 

живых существ, чем вода?  

 «Свет солнца и луны». Без 

солнца, как без воды –  все были 

бы мертвы, а Луна питает овощи.  

 «Я звук ом в ведических 

мантрах». В определенном 

смысле слог ом является 

основной мантрой для 

проведения церемоний и 

ритуалов.  

 «Я – звук в эфире». Мы говорили 

о важности слушания. Без 

слушания можно забыть о развитии хоть сколько-нибудь глубокого сознания 

Кришны.  

 «Я – талант в человеке». Существуют талантливые люди, и эти таланты 

помогают им вести необычную жизнь в материальном мире.    

Однажды в храме на 2-авеню в Нью-Йорке Прабхупада давал лекцию, которую 
посетили два совершенно пьяных человека. Они пришли и стали создавать беспокойства 
– шуметь и громко разговаривать. Один из них держал в руке рулон туалетной бумаги. Он 
зашел в туалет и положил этот рулон туда, где он должен был находиться. 
Присутствующим на лекции преданным, хотелось избавиться от общества этих людей, но 
Прабхупада сказал: «Расслабьтесь, все хорошо. Посмотрите, несмотря на то, что этот 
человек пьян, он выполнил служение для Кришны, предоставив в распоряжение 
преданных рулон туалетной бумаги, да еще и должным образом разместив его в туалете». 
Затем Шрила Прабхупада сказал кое-что необычное: «Если кто-то пьет вино и думает в 
этот момент, что Кришна является вкусом воды, которая присутствует в вине, то он 
сможет стать сознающим Кришну». Таков наш удивительный Прабхупада.  
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Кришна говорит в этом стихе «Я вкус воды». Что может быть более простым для 
понимания? 

В своей лекции по этому стиху, прочитанной в Бомбее в 1971 году, Шрила 
Прабхупада говорит: «Когда врач дает вам лекарство и объясняет, как его принимать: 
“Пейте это лекарство. Возьмите бутылку и примите две или пять капель”, вы постепенно 
начинаете понимать, что, принимая это лекарство, вы излечиваетесь, и снова чувствуете 
себя хорошо. Точно также и Кришна объясняет нам. Это медитация –  размышляя о вкусе 
воды, мы размышляем о Кришне. Далее Кришна говорит: прабха̄сми ш́аш́и-сӯрйайох̣, “Я 
– свет солнца и луны”. Кто из вас не видел свет солнца? Если вы видели свет солнца и 
будете следовать наставлению Кришны, тогда ранним утром вы увидите Кришну. Почему 
вы говорите: “Я не видел Кришны. Кришна не стоит передо мной”? Следуйте наставлению 
Кришны, и Он будет здесь. Он и так здесь. Чтобы понять Его, нам нужно очистить свои 
глаза и чувства. Преманджана-чурита-бхакти-вилочанена сантах садайва хрдайешу. 

Предположим, у вас есть близкий друг. Раздаeтся звонок телефона, и вы 
спрашиваете: “Кто это?” – “Это…” Перед вами сразу же предстает ваш друг. Точно также, 
если вы пробудите свою дремлющую любовь к Кришне, вы будете видеть Кришну 

постоянно».  

 

Стих 7.9 

«Я изначальный аромат земли, и Я жар огня. Я жизнь всего живого и аскетизм 

всех аскетов». 

Это общеизвестные явления в материальном мире. «В материальном мире все 
обладает своим запахом, будь то цветок, земля, вода, воздух и т. д. Изначальный чистый 
запах, пронизывающий все сущее, — это Кришна». Без огня мы не сможем делать 
множество вещей. Например, в результате слабого пищеварительного огня у нас будет 
несварение. Продолжительность жизни зависит от Кришны.  

Сознание Кришны приложимо ко всем сферам и даже аскетизм знаком некоторым 
людям. Некоторым приходится 
ходить на работу, разве это не 
аскеза? Кришна является 
аскетизмом всех аскетов.  

 Своей лекции по 
«Бхагавад-гите» 7.9-10, 
прочитанной в Бомбее в 1974 
году, Шрила Прабхупада 
высказывает очень интересную 
мысль: «То же самое удобрение, 
та же вода, тот же садовник, но 
при этом разные цветы обладают 
разным ароматом. Поэтому в 
"Бхагавад-гите" говорится, что 
природа не является 
самодостаточной, природа не 

обладает независимостью, её контролирует Верховная Личность Бога, Кришна. Это Он 
управляет тем, чтобы каждый вид биджи или семени произвел определенный цветок или 
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аромат. Мы глупцы, и у нас нет объяснения этому. Мы спрашиваем, что представляет 
собой эта природа? Должно быть за ней стоит разум, иначе, как роза может так красиво 
цвести? Даже когда художник рисует цветок, прикладывая много усилий, используя много 
красок и материалов, он не может нарисовать две одинаковые розы. Нельзя сравнивать 
нарисованный и живой цветок. Если даже для того, чтобы произвести цветок третьего 
класса приходится прикладывать так много усилий, как можно отрицать, что за цветком 

первого класса не стоит разум? Это противоречит логике». Кришна стоит за всем этим.    

 

Стих 7.10 

«О сын Притхи, знай же, что Я изначальное семя всех существ, разум 

разумных и мощь могучих». 

  Кришна – семя жизни всех видов живых существ. Он корень всего, и все, описанное 
в этом стихе, является Его энергией. 

 

Стих 7.11 

 «Я сила сильных, свободная от страсти и желания. Я половая жизнь, не 

противоречащая законам религии, о предводитель Бхарат».  

Шрила Прабхупада пишет в комментарии: «Сильный должен использовать свою 
силу для того, чтобы защищать слабых, а не нападать на других. Половая жизнь, согласно 
законам религии (дхарме), предназначена для 
зачатия детей, а не для каких-либо иных целей. 
Родители ответственны за то, чтобы воспитать 

своих детей в сознании Кришны». 

Это также очень важные 
основополагающие принципы существования, 
и все они исходят от Кришны. 
Воспроизведение себе подобных – это еще 
один пример, который относится к 
общеизвестным явлениям в жизни. Кришна 
приводит такие примеры для того, чтобы 
показать нам, что на самом деле Он 
присутствует во всех этих явлениях, составляя основу материальной и духовной жизни.  

 

Раздел 2. Подраздел 4. Краткий вывод - все едино и отлично от Него. 

 

Стих 7. 12 

 «Знай же, что все состояния бытия, будь то в благости, страсти или невежестве, 

созданы Моей энергией. Я есть всё, и в то же время Я стою в стороне от всего. Я не 

подвластен гунам природы — это они подвластны Мне».  
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Здесь Господь Кришна говорит, что в действительности это Его энергия, а не Он 
Сам. Все находится под влиянием гун, но Он им не подвержен. «Я есть всё, – говорит 
Кришна, – и в то же время Я стою в стороне от всего». Он не подвластен гунам природы, 
это они подвластны Ему. Шрила Прабхупада приводит в комментарии пример царя, на 
которого не распространяется закон. Царю дозволено все, наказания на него не 
распространяются. Кришна не находится под контролем тех энергий, которые 
контролируют живых существ. Все живые существа находятся под контролем рождения, 
старости, болезни и смерти, трех гун материальной природы, времени. Живые существа 
находятся под контролем этих энергий, но не Кришна. Гуны исходят от Кришны, но Он им 
не подвластен. Поэтому Его называют ниргуной, свободным от их влияния. «Это одно из 

отличительных свойств Бхагавана, Верховной Личности Бога». 

 

Третий раздел.  Общее описание трех гун и необходимости 
освободиться от их влияния, предавшись Кришне. 

Весь мир введен в заблуждение гунами и поэтому не признает Кришну. Но те, кто 

предаются Ему, выходят из-под влияния майи.   

Стих 7.13 

«Ввергнутый в иллюзию тремя гунами природы [благостью, страстью и 

невежеством], весь мир не знает Меня, стоящего над гунами и неисчерпаемого».   

Это очень важный стих. В своем комментарии к этому стиху Шрила Вишванатха 

Чакраварти Тхакур говорит, что Арджуна спрашивает:  

- Если все исходит из Тебя, если все покоится на Тебе, если Ты являешься 

источником, корнем и основой все сущего, то почему об этом не знают люди? Ты 

вездесущий, всепроникающий! На что ни бросишь свой взгляд, все так или иначе исходит 

из Тебя. Так почему они не 

знают? 

Кришна отвечает на его 

вопрос этим стихом:  

-  Они не знают, потому 

что ввергнуты в иллюзию 

гунами природы. Силой 

материальной энергии.  

Материя мертва, но 

обладает энергией –  тремя 

гунами материальной 

природы: благостью, страстью 

и невежеством. Шрила Прабхупада рассматривает этот момент с разных ракурсов. Все 

живые существа, по природе своей являются духовными, но имеют тела, созданные в 

соответствие с тремя гунами материальной природы. Шрила Прабхупада говорит о 

различных варнах с точки зрения гун. Каждое живое существо, подвластное 

материальной природе, обладает определенным типом тела, а также психическими и 

физиологическими особенностями.  
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Мы знакомы с четырьмя варнами: 

 Первые — это брахманы, они утверждены в гуне благости.  

 Затем идут кшатрии –   руководители, менеджеры, администраторы, воины, 

защитники. Они находятся под влиянием страсти.  

 Затем идут вайшьи –  торговцы, фермеры – они находятся в смешанном 

положении, поскольку находятся под влиянием страсти и невежества.  

 Шудры же, являющиеся рабочим классом, находятся исключительно под 

влиянием невежества.  

Над обусловленным живым существом доминируют гуны материальной природы. 

Стоит только попасть под их влияние, как тут же живое существо забывает о Кришне, даже 

находясь под влиянием гуны благости. Шрила Прабхупада говорит, что даже те, кто 

находится в благости, не могут понять Кришну, тогда на что надеяться тем, кто находится 

в страсти и невежестве? Люди в благости не могут подняться выше понимания Брахмана. 

Тогда каким же образом шудрам и вайшьям понять Кришну? Необходимо выйти из-под 

влияния гун материальной природы и достичь трансцендентности.  

 

Стих 7.14 

даивӣ хй эша̄ гуна̣-майӣ 

мама ма̄йа̄ дуратйайа̄ 

ма̄м эва йе прападйанте 

ма̄йа̄м эта̄м̇ таранти те 

«Преодолеть влияние Моей божественной энергии, состоящей из трех гун 

материальной природы, невероятно трудно. Но тот, кто предался Мне, с легкостью 

выходит из-под ее власти».  

Здесь Господь Кришна говорит о трех гунах материальной природы – благости, 

страсти и невежестве, которые ввергают в иллюзию живое существо. Здесь говорится о 

гунах материальной природы как о даивӣ, как о Божественной энергии, поскольку это 

энергия Кришны. В своих 

комментариях к этому стиху Шрила 

Вишванатха Чакраварти Тхакур 

пишет следующее: «Когда Кришна 

произносит ма̄м эва йе прападйанте 

–  тем же, кто предался Мне –  Он 

подчеркивает, что предаться надо 

Мне». Не Господу Шиве, не Брахме, 

не Дурге и так далее. Шрила 

Вишванатха Чакраварти Тхакур 

говорит, Кришна Своим 

указательным пальцем, показывает 

на Себя и говорит: «Мне надо 

предаться».  

Тот, кто предался Кришне, с легкостью выходит из-под власти материи. В 

противном случае, как говорит Сам Кришна, преодолеть влияние материальной энергии 

невероятно трудно, потому что эта энергия Божественная, наделенная божественными 
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полномочиями. Мы попали под контроль этой материальной природы. Пока мы не 

обретем спасение, мы будем находиться в ловушке, в капкане материального мира.  

Одним из имен материальной энергии является Рудрани. Рудрани значит «та, 

которая заставит тебя рыдать». Такова материальная жизнь. Сколько людей уже 

пострадало от ее влияния! Сколько людей пыталось сопротивляться, сражаться с ее 

влиянием и потерпели сокрушительное поражение. Это наш капкан, мы не можем 

преодолеть влияние этой материальной энергии. Об этом говорится в самом начале 

комментария Шрилы Прабхупады. «Покрытое оболочкой материальной энергии, живое 

существо не в силах выйти из-под ее власти». Именно по этой причине мы находимся 

здесь на протяжении очень долгого времени. Шрила Прабхупада говорит об этом в 

комментарии: «Живые существа принадлежат к высшей, вечной природе Господа, но, 

оскверненные Его низшей, материальной природой, они с незапамятных времен 

пребывают в плену иллюзии. Такие души называют нитья-баддхами, вечно 

обусловленными. Никто не может установить, когда живое существо стало 

обусловленным». Никто не может отследить исторический момент, определенную дату, 

когда мы попали под ее влияние. В другом месте Шрила Прабхупада говорит о том, что 

мы не всегда находились здесь. Смысл в том, что мы находимся здесь так долго, и так 

давно, что невозможно определить, когда мы сюда попали даже при помощи подсчета 

дней жизни Господа Брахмы. Поэтому говорится «вечно обусловленные живые 

существа».  

Но есть и хорошие новости. Шрила Прабхупада говорит об этом, цитируя 

«Шветашватара-упанишад», 4.10: «Сама по себе майя [иллюзия] не является реальной, 

ибо она не вечна, однако за ней стоит непревзойденный волшебник, Господь, Верховная 

Личность, которого называют Махешварой, верховным повелителем». Далее в 

комментарии сказано: 

«Другое значение слова 

гуна — "веревка"». Очень 

уместное и актуальное 

определение, потому что 

гуны связывают нас 

веревками иллюзорной 

энергии, и мы не в 

состоянии высвободиться 

самостоятельно.  

 Во втором абзаце 

Шрила Прабхупада говорит, 

что человек, связанный по 

рукам и ногам гунами 

материальной природы, не 

может выбраться сам из такого капкана. Ему необходима помощь извне от освобожденной 

личности. 

Далее Шрила Прабхупада говорит, что, когда Кришна действительно удовлетворен 

усилиями преданного в преданном служении Господу, когда Он видит смирение и горячее 

желание преданного удовлетворить Его, Он приказывает майе прекратить свое влияние 

на этого преданного. Это не означает что преданный при помощи своих сил и 

способностей может высвободиться. Нет. Преданный стараться изо всех сил, а  затем 
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Кришна, по Своей милости приказывает Майя-деви: «Отставь его!» Майя-деви говорит: 

«Есть», – и преданный освобождается от влияния майи по милости Кришны.  

В третьем абзаце, Шрила Прабхупада говорит, что только Кришна, только Вишну 

может нас спасти нас. Полубоги не могут помочь нам, потому что они тоже обусловлены. 

Они тоже находятся в этом капкане. Господь Шива и Господь Брахма находятся в таком 

же положении, поэтому только Кришна, может помочь душе вырваться из этого капкана.  

 

Четвертый раздел.   Две категории людей: неблагочестивые, которые 

не предаются и благочестивые, которые предаются. 

Мы говорили о капкане, который расставляет 

материальная природа и том, как трудно выбраться 

из этого капкана.  В первом абзаце комментария к 

15-му Шрила Прабхупада стиху задает вопрос: 

«Если предаться Кришне так важно, то почему 

только редкие люди это делают, а большинство 

нет?» Ответ весьма прост: «Потому что они 

введены в заблуждение майей». Находясь в этом 

состоянии, они думают: «С какой стати я должен 

кому-то предаваться. Я собираюсь наслаждаться в 

этом мире».  

Подразделы четвертого раздела: 

1. Стих 15. Неблагочестивые негодяи и глупцы. 

2. Стихи 16-19. Благочестивые люди, которые предаются Богу.   

 

Раздел 4. Подраздел 1. Неблагочестивые негодяи и глупцы. 

 

Стих 7.15 

«Невежественные глупцы, низшие из людей, те, чье знание украдено 

иллюзией и кому присуща безбожная природа демонов, — все эти грешники не 

предаются Мне».  

В большинстве своем люди, они находятся в ужасающе жутком положении. 

 Глупцы на санскрите называются мудхи. 

 Следующая категория –  это низшие из людей – нарадхамы 

 Третья категория ма̄йайа̄пахр̣та-джна̄̃на̄ – те, которые обладают знанием, но 

их знание украдено иллюзией.  

 И четвертая категория – это асуры – демоны, атеисты.  

Мудхи – это глупцы, недалекие, неразумные люди. Обычно это шудры. Они 

трудятся ради денег. Нет никакой нужды влачить такое жалкое существование. Шрила 

Прабхупада приводит пример осла. Осел тащит тяжелейшую поклажу для своего хозяина, 

а хозяин вывешивает морковку перед лицом ослика. Конечно же, ослики обожают 

морковку. На расстоянии метра или двух перед лицом ослика болтается морковка. Ослик, 
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желая насладиться морковкой, делает шаг. Но когда он делает шаг в сторону морковки, 

морковка, привязанная к его поклаже, делает шаг в сторону от ослика. И так продолжается 

целый день. Хозяин в конце дня дает все-таки ослику морковку, и ослик думает: «Все-таки 

я был прав, я правильно двигался, в правильном направлении». На самом деле, на 

обочине растет трава, и морковка не является единственным пропитанием, ради которого 

ослику нужно было бы трудиться весь день.  

Следующая категория глупцов, которые не предаются Кришне –  нарадхамы. Они 

еще хуже. Мудхи – простые, недалекие, неразумные люди, в большинстве случаев 

безвредные и безобидные. Но нарадхамы – это низкие люди, серьезные бизнесмены и 

политики. Серьезные эксплуататоры, которые просто крадут ресурсы материальной 

природы, вырубают леса, выкапывают полезные ископаемые, эксплуатируя при этом 

людей.  Нарадхамы, худшие из людей. Такие люди не могут предаться Кришне.  

Следующая категория – это те, чье знание было украдено иллюзией – 

ма̄йайа̄пахрт̣а-джн̃а̄на̄х̣. Это разумные люди: писатели, философы, художники, 

творческие личности, которые обладают 

определенным видением жизни на 

материальном уровне. К сожалению, 

этого видения недостаточно, чтобы 

понять необходимость перейти на более 

высокий, духовный уровень. Они 

описывают опыт, полученный от 

соприкосновения с материальной 

энергией, как нечто ценное и 

возвышенное. У них есть знание, но оно 

украдено иллюзией. К примеру, 

писатели пишут о материальной жизни, и вдохновляют людей на более глубокое, тесное 

соприкосновение с материальной энергией.  

Асуры – демоны. Это те, кто противостоят Богу. Сатсварупа Махарадж однажды 

спросил Шрилу Прабхупаду: «Почему мы не предаемся Кришне?» Шрила Прабхупада 

ответил: «Потому что ты ненавидишь Кришну».   

Таково описание всех негодяев и глупцов. Есть определение на санскрите, 

объединяющее все четыре категории: душкритинам. Крит –  это человек, обладающий 

определенной квалификацией, определенным навыком. Он может что-то сделать, но 

вместо того, чтобы делать что-то хорошее, он делает нечто плохое, он использует свой 

разум, свою силу, свой навык, свою квалификацию, чтобы вытворять глупости.  

 

Раздел 4. Подраздел 2. Благочестивые люди, которые предаются Богу. 

  

Стих 7.16 

«О лучший из Бхарат, четыре вида праведников встают на путь преданного 

служения Мне: страждущие, ищущие богатства, любознательные и те, кто 

стремится постичь Абсолютную Истину».  
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Страждущие. Мы все испытывали страдания, проходили через серьезные 

сложности, с которыми сами не могли справиться и чувствовали некий импульс 

помолиться Кришне: «О Господь, пожалуйста, помоги мне. Пожалуйста, помоги мне хоть 

кому-то отдать свою любовь, потому что раньше, кому бы я не отдавал ее, все меня 

обманывали и подводили». Люди страдают в этом материальном мире, попадают в 

сложные ситуации, и тогда, так или иначе, принимают прибежище у Господа. Это хорошо. 

Как говорит Кришна, они могут начать совершать какое-то служение. Продолжат они или 

нет, это уже другой момент.  

Ищущие богатства. Те, кто хочет разбогатеть, похожи на страждущих, в том смысле, 

что они тоже ищут какое-то благо в материальной жизни. 

Когда они испытывают затруднения в извлечении благ из 

материального мира, они обращаются к Господу. Они 

пытались заработать много денег, не смогли этого 

сделать, и тогда стали молиться Богу, чтобы Бог помог им 

в этом. 

Любознательные – это те, кто любит вопрошать.  

Гьяни – те, кто стремятся постичь Абсолютную 

Истину: «В каких именно взаимоотношениях я состою с 

Абсолютной Истиной?» Это те, кто серьезно пытаются 

постичь Кришну.  

Существуют четыре классических примера этих самых четырех видов праведников.  

 Страждущие — это Гаджендра, которого схватил крокодил и пытался утащить в 

водоем. Гаджендра взмолился Господу, Господь появился, убил крокодила и 

освободил Гаджендру.  

 Желающие разбогатеть – это Дхрува Махарадж, который жаждал царство, 

превосходящее по размерам царство своего отца и деда. Каким образом он 

пытался обрести это царство? Его мама сказала: «Молись Богу». Как молиться 

Богу? Мама сказала: «Я слышала, что люди, ищущие Бога, отправляются в лес». 

Дхрува Махарадж немедленно отправился в лес.  

 Любознательные – это Шаунака Риши. Такие люди задают вопрос: «Кто такой 

Кришна? О чем вообще там идет речь?» 

 Гьяни – это Шукадева Госвами и четверо Кумаров. Это те личности, которые 

жаждали постичь Абсолютную Истину: «Кто есть Бог и каковы мои с Ним 

отношения?» 

Это все очень хорошо, но есть определенные проблемы.  

Когда Господь разрешает их проблему страждущих, они обретают счастье, и у них 

пропадает причина молиться Господу. Такой человек может сказать: «Спасибо, Господь, 

за помощь. Если проблемы появятся, я свяжусь с Тобой, а сейчас спасибо большое и до 

новых встреч». Люди считают, что Господь способен только избавить их от проблем, и как 

только проблемы решены, Бог больше не нужен. Именно по этой причине страждущие 

могут встать на путь преданного служения и какое-то время служить Господу, но в 

определенный момент они могут вернуться назад к своему привычному образу жизни. 

Этот же принцип применим ко второму виду праведников — желающим разбогатеть. 

Если Бог дает им эти блага и возможности, то у них пропадает причина обращаться к 

Нему. «Спасибо Бог, когда еще что-то понадобится, мы свяжемся с Тобой. На данный 
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момент все хорошо, богатство получено и надо наслаждаться до тех пор, пока счет не 

обнулится. А при обнулении мы вернемся за пополнением». Так как их интерес 

материалистичен, то страждущие и желающие разбогатеть, встав на путь преданного 

служения, также с легкостью могут с него сойти.  

Любознательные находятся на более высоком уровне. Они не просто находятся в 

умонастроении: «Дай мне Бог». Любознательный размышляет: «Кто же это такой Кришна? 

Что о нем известно? Вроде как интересная тема, надо поизучать, поподробнее 

посмотреть». По этой причине любознательные находятся на более высоком уровне, чем 

страждущие и желающие разбогатеть. Но даже для любознательных сохраняется 

опасность, что, удовлетворив свой интерес, у них может возникнуть другой интерес к 

другим вещам.  

Конечно, любознательные более возвышенны по сравнению со страждущими и 

желающими разбогатеть, поскольку не преследуют материальной цели, но они не 

настолько хороши, как гьяни, которые искренне желают не просто понять, но и узнать и 

постичь Господа, развить с Ним взаимоотношения.  

Поэтому говорится, что страждущие и желающие разбогатеть должны, как минимум, 

подняться до уровня любознательных, а затем, когда они должны подняться до уровня 

желающих постичь Абсолютную Истину, развить горячее желание постичь Кришну как 

личность. Только тогда возможен настоящий прогресс.  

  

Стих 7.17 

«Лучший из них тот, кто обладает совершенным знанием и всегда занят 

чистым преданным служением Мне. Я очень дорог такому преданному, и он очень 

дорог Мне». 

Эта личность ценит Кришну по достоинству и жаждет постичь Кришну на более 

глубоком уровне, развить с Кришной отношения. Согласно одному из наших ачарьев, 

здесь Господь Кришна говорит 

следующее: «Он всегда поглощен 

нектаром любви Господа и больше 

ничто его не интересует. И хотя, Я сарва 

гья – всезнающий и безграничный, все 

же Я не могу измерить его любовь ко 

Мне. Все, что я могу сказать: он очень 

сильно Меня любит. А Я испытываю 

ответную любовь к Нему, и она тоже 

безгранична». Это важно. Гьяна-

бхакты, те, кто пытаются изо всех сил 

постичь Господа, нуждаются в обществе 

преданных. Таким образом страждущие 

и желающие разбогатеть могут спрогрессировать до уровня любознательных, а 

любознательные могут спрогрессировать до уровня желающих постичь Абсолютную 

Истину, при условии, что они имеют возможность общаться с преданными. Шрила 

Прабхупада говорит в последнем предложении комментария: «Он познал божественную 

природу Верховной Личности Бога и посвятил себя преданному служению, поэтому он 

надежно защищен от материальной скверны».  
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Стих 7.18 

«Все эти преданные, без сомнения, возвышенные души, но того из них, кто 

постиг Меня, Я считаю во всем подобным Мне. Служа Мне с трансцендентной 

любовью, он непременно придет ко Мне, высшей и самой заветной цели».  

Здесь Кришна прославляет гьяна-бхакт, но нам не стоит думать, что те, кто еще 

не достиг этого уровня, являются просто бесполезными. Шрила Прабхупада говорит в 

комментарии: «Господь не отвергает тех, кто служит Ему ради материальных благ, ибо 

Он отвечает на чувства каждого. Питая к Господу добрые чувства, такие преданные 

просят у Него материальные блага и, получив их, выражают Ему благодарность — так они 

тоже прогрессируют в преданном служении». Поэтому Господь снисходителен к 

страждущим и к тем, кто желает разбогатеть, но гораздо более благосклонен к 

любознательным и особенно к тем, кто желает постичь Абсолютную Истину. 

 

Стих 7.19 

«Тот, кто, пройдя через множество рождений и смертей, обрел совершенное 

знание, вручает себя Мне, ибо он понял, что Я причина всех причин и все сущее. 

Такая великая душа встречается очень редко».  

После многих рождений и смертей гьяна-бхакта в конце концов полностью 
предается Кришне. Шрила Прабхупада так описывает развитие такого человека: «На 
первом этапе духовного пути, когда человек пытается освободиться от материальных 
привязанностей, он обнаруживает склонность к имперсонализму, но, поднявшись на 
более высокую ступень, понимает, что духовная жизнь полна разнообразной 
деятельности, составляющей преданное служение Господу. Осознав это, человек 
развивает привязанность к Верховному Господу и предается Ему. Тогда он понимает, что 
милость Господа Шри Кришны есть все, что Кришна — причина всех причин и что 
материальный мир во всем зависит от Него. Он также понимает, что материальный мир 
является искаженным отражением разнообразия, царящего в духовном мире, и что все 
здесь связано с Верховным Господом. В результате он начинает видеть все в связи с 
Ва̄судевой, Шри Кришной. Такое ви́дение побуждает человека безраздельно предаться 
Верховному Господу Шри Кришне, который является конечной целью духовного пути. 

Такая великая душа, вручившая себя Господу, встречается очень редко». 

Шрила Прабхупада объясняет в лекция по этом стиху, прочитанной в, Нью-Йорке, 
1966 году: «Итак, это исследование науки о Боге может продолжаться несколько 
рождений. Бахӯна̄м̇ джанмана̄м анте – после 
многих рождений. Познание Бога – 
одновременно и очень легкий и очень сложный 
процесс. Легкий для тех, кто принимает это, как 
истину, и сложный для тех, кто пытается понять 
только с помощью знания, потому что после 
того, как они закончат свои исследования, им 
еще нужно будет найти свою веру. А это может 
занять множество рождений… Но разумный 
человек может это сделать немедленно. Если 
человек понимает, что “в конечном счете мне 
придется предаться Верховному Господу. 
Верховный Господь здесь, Он Сам лично 
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рассказывает «Бхагавад-гиту», почему бы мне не предаться немедленно? Если в 
конечном итоге после множества рождений, мне придется подойти к этому моменту и 
предаться, зачем мне создавать себе такие сложности на множество рождений? Почему 
бы мне не предаться немедленно?” Если мы последуем этому принципу и поступим также 
разумно, тогда мы сможем за одну секунду познать Бога. А если нет, то мы будем 
продолжать свои исследования множество жизней».  

Здесь встречается совершенно другой разрез понимания 3-го стиха. Среди тысяч 

пытающихся достичь совершенства и среди тех, кто достиг совершенства в осознании на 

уровне Брахмана, едва ли кто-то познал Кришну. Спустя многие рождения и смерти, 

гьяна-бхакта полностью предается Кришне, понимая, что Кришна является причиной 

всех причин и всем сущим. Такой преданный полностью предается Кришне и 

отправляется назад, домой к Богу. Так как гьяна-бхакта служит Господу с любовью и 

преданностью, он не может прожить и секунды, не вступая в контакт с Верховной 

Личностью Бога. Именно по этой причине, Верховная Личность Бога любит такого 

преданного и не может находиться долго с ним в разлуке.  

Среди четырех видов 

праведников гьяна-бхакты, 

искренне пытающиеся 

постичь Кришну, являются 

лучшими, самыми 

возвышенным и особенно 

дорогими для Господа. 

Именно такая личность, 

культивируя знания о 

Господе на протяжении 

многих рождений и смертей, в 

итоге по-настоящему 

понимает, что Кришна 

является причиной всех 

причин и всем сущим. 

Поэтому такая личность продается Господу и достигает уровня чистого преданного 

служения.  

 

Пятый раздел.  Другие, которые почти или совсем не обладают 
знанием. 

 
Подразделы пятого раздела:  
 

1. Стихи 20-23. Поклоняющиеся полубогам. 

2. Стихи 24-25. Имперсоналисты. 

 
Далее Господь Кришна говорит о различных видах людей, обладающих 

незначительным количеством знания или вообще не обладающих знанием. В первую 

очередь, речь идет о тех, кто обладает незначительным количеством знания, но этого 

знания им не достает, чтобы понимать суть вещей, поэтому они не достигают уровня 

преданного служения.   



27 
 

Раздел 5. Подраздел 1. Поклоняющиеся полубогам. 

Стих 7.20 

«Те же, кого материальные желания лишили разума, принимают 
покровительство полубогов и поклоняются им, следуя предписаниям Вед, 
соответствующим природе этих людей».  

Поклонение полубогам упоминалось в главе 3, где об этом говорилось, как о 

средстве достижения уровня поклонения Верховной Личности Бога, но в этом стихе о 

полубогах говорят, как о тех, кому поклоняются как независимым повелителям. В 7-ой 

главе речь идет в большей степени о людях, которые воспринимают поклонение 

полубогам, как основной процесс. Они считают, что ничего более делать не нужно. Это в 

корне не верно, таких людей Кришна называет недалекими.  

Человек выбирает кому поклонятся в зависимости от того, что он хочет получить. 

Различные полубоги наделяют поклоняющихся различными благами. Например, в 

Говардхана-лиле враджаваси должны были удовлетворить Индру, поскольку Индра дает 

дождь. Враджаваси являются земледельцами, поэтому дождь им просто необходим для 

возделывания земли. Они поклонялись Индре с конкретной целью. Они не поклонялись 

Сарасвати, потому что Сарасвати дарует материальное знание. Школьники поклоняются 

Сарасвати, потому что им необходимо постигать знание, но Нанда Махарадж и другие 

пастухи давно закончили школу. Они 

трудятся изо все сил, занимаясь своим 

делом, поэтому они поклоняются не 

Сарасвати, а Индре.    

Люди, исполненные материальных 

желаний, сосредоточены на том, чего хотят 

достичь в материальном мире. Они знают, 

что обрести желаемое возможно по милости 

определенного полубога. Поэтому они 

поклоняются определенному полубогу и не 

поклоняются другому полубогу, который 

дарует совершенно другие блага. Так 

работает эта система.  

Тем не менее, они введены в 

заблуждение. Им следует поклонятся 

Кришне, потому что Он верховный повелитель. Но они принимают покровительство 

полубогов и поклоняются им. Также определяющим фактором является их желание 

достижения определенных благ здесь, в материальном мире.   

Однако, единственное, чего хотят преданные – это удовлетворить Кришну, поэтому 

они ставят себя в зависимое положение от Него: «Пусть Кришна дает нам что-то или 

забирает, как Ему угодно. Если у нас будет сохраняться возможность служить Кришне и 

удовлетворять Его, то нас это устраивает».  

Шрила Прабхупада говорит в комментарии: «Поэтому чистый преданный никогда 

не станет обращаться к полубогам, чтобы удовлетворить свои материальные 

потребности. Он во всем полагается на Верховного Господа и довольствуется тем, что 

получает от Него (Господа)». Преданный ставит себя в зависимое положение от Кришны. 
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Чистые преданные зависят от Кришны и не хотят докучать Ему: «Я мог бы использовать 

то или иное благо для служения». Преданные понимают, что Кришна лучше них знает, что 

они могут задействовать в служении, а что нет.  

 

Стих 7.21  

«Я пребываю в сердце каждого как Сверхдуша, и, когда человек хочет 
поклоняться тому или иному полубогу, Я укрепляю его веру в этого полубога, чтобы 

он мог вручить себя ему».  

Все это устраивает Господь. Если вы спросите: «Почему Кришна так устраивает? 
Почему Кришна помогает им?» –  Шрила Прабхупада отвечает в комментарии: «Бог 
наделил каждое существо определенной долей независимости, поэтому, если человек 
стремится к мирским наслаждениям и искренне хочет получить их от полубогов, 
повелителей материального мира, Верховный Господь, который как Сверхдуша 
пребывает в сердце каждого, зная об этом желании, помогает человеку исполнить его. Как 

верховный отец всех существ, Господь не посягает на их 
независимость, а, наоборот, предоставляет им все 
необходимое для того, чтобы осуществить свои 
материальные желания.  

 Может возникнуть вопрос: почему всемогущий 
Господь дает живым существам возможность наслаждаться 
жизнью в материальном мире и тем самым позволяет им 
попасть в ловушку иллюзорной энергии? Ответ таков: если 
бы Верховный Господь в образе Сверхдуши не давал живым 
существам такой возможности, у них не было бы подлинной 
независимости. Господь предоставляет каждому полную 
свободу действий, но в то же время в "Бхагавад-гите" Он дает 
высшее наставление: "Оставь все свои занятия и полностью 
предайся Мне". Только тогда человек сможет стать по-

настоящему счастливым».  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада подводит итог: «В Ведах сказано: "Верховная 
Личность Бога в образе Сверхдуши пребывает в сердце полубога и побуждает его 
исполнять желания людей. И полубог, и люди подчиняются воле Всевышнего. Они не 
являются независимыми"». 

 

Стих 7.22 

«С такой верой человек поклоняется этому полубогу и добивается желаемого. 

Но на самом деле все блага, которые он получает, дарую Я один».  

Разве это не иронично? Полубоги не могут отдельно от Господа давать какие-либо 

блага, или благословения. Полубоги знают, что они в состоянии наделять поклоняющихся 

благами только по милости Кришны. Чистые преданные так себя не ведут.  

В первом абзаце Шрила Прабхупада цитирует стих из «Чайтанья-Чаритамриты»: 

«Если те, кто жаждет материального счастья или мечтает раствориться в бытии 
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Абсолютной Истины, начнут с любовью служить Господу, они тут же окажутся у лотосных 

стоп Кришны, хоть и не просили об этом. Такова милость Кришны». (Мадхья, 22.37)  

Классическим примером является Дхрува 

Махарадж. Он желал обрести царство. Он просил у 

Кришны материального. Он не желал обрести 

прибежище и стать смиренным преданным, у него было 

совершенно другое желание. Кришна дал ему гораздо 

больше, чем тот просил. Кришна проливает милость на 

людей даже когда они не просят Его.  

Шрила Прабхупада подводит итог в комментарии: 

«Для того, кто хочет вернуться к Богу, материальные 

желания являются препятствием. По этой причине 

чистый преданный Господа никогда не дает мирских 

благословений, о которых мечтают недалекие люди. Вот 

почему те, кто одержим материальными желаниями, 

предпочитают поклоняться полубогам, повелевающим 

материальным миром, а не заниматься преданным 

служением Верховной Личности Бога».  

Конечно, в разных ситуациях может быть по-разному, но обычно преданные не 

получают материальные блага, которые обретают поклоняющиеся полубогам, поэтому 

большая часть людей, предпочитает поклоняться полубогам, а не Кришне. Есть 

известный стих, в котором Кришна говорит, что если Ему кто-то нравится, то Он забирает 

у все у такого человека. Поэтому некоторые преданные молятся следующим образом: 

«Пожалуйста, Кришна, ты уж слишком сильно не присматривайся ко мне, а то вдруг я Тебе 

понравлюсь, и Ты все у меня заберешь».  

В «Махабхарате» описан случай, когда Махараджа Юдхиштхира обращается к 

Господу Кришне и говорит:  

- Мой Господь, пожалуйста, дай мне много, много денег! 

-Что?! – удивился Кришна. –  Зачем тебе много денег? Я думал, ты желаешь лишь 

преданного служения. 

-  Я хочу много денег царства, дворцы, слуг, все это я хочу, –  говорит Махараджа 

Юдхиштхира. 

- Я думал, что ты хочешь только преданно служить Мне, – разочарованно ответил 

Кришна. 

- Нет, я так хочу всего материального. Многие люди не желают предаваться Тебе, 

О мой Господь, потому что они опасаются, что ты все заберешь у них. Поэтому я хочу, 

чтобы они увидели, что есть пример Твоего преданного, который обладает несметными 

материальными богатствами, и тогда они подумают: "О да, нам тоже стоит предаться 

Кришне", и они станут преданными.  

Стих 7.23 

«Недалекие люди поклоняются полубогам, однако обретаемые ими плоды 

скудны и преходящи. Те, кто поклоняется полубогам, попадают на планеты 

полубогов, но те, кто предан Мне, достигают Моей высочайшей обители».  
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В этом стихе Господь Кришна использует знаменитый санскритский термин алпа-

медхаса̄м.  Алпа - значит «маленький, небольшой». Медхаса̄м – значит «разум». Алпа-

медхаса̄м –  значит «тот, у кого крошечный разум». Недалекие люди поклоняются 

полубогам, и плоды их поклонения скудны и преходящи. 

Плоды, обретаемые преданными, в результате преданного служения заключается 

в том, что они получают милость Кришны и возвращаются домой назад к Богу, в обитель, 

исполненную вечности, знания и блаженства. Поэтому преданные гораздо более 

разумны.  

Прабхупада в комментарии упоминает, что, в индуизме люди считают, что можно 

поклоняться кому угодно и обрести тот же самый результат: служишь Кришне –  

отправляешься на Голоку Вриндавана; 

поклоняешься Дурге –  отправляешься 

на Голоку Вриндавана; поклоняешься 

Господу Шиве – отправляешься на 

Голоку Вриндавана. Но нет. На самом 

деле, не все дороги ведут в Рим. 

Различные дороги приводят в различные 

конечные пункты. На Голоку ведет 

преданное служение. Поэтому Кришна 

говорит в этом стихе, что те, кто 

поклоняется полубогам, попадают на планеты полубогов. Тот, кто поклоняется Господу 

Шиве, отправляется на планету Господа Шивы. Тот, кто поклоняется Дурге, отправляется 

на Дурга-локу. Так работает эта система.  

Шрила Прабхупада пишет в конце комментария: «Но чистый преданный, 

обладающий сознанием Кришны, достигает совсем других результатов: служа 

Верховному Господу, он обретает вечную жизнь, исполненную блаженства и знания. 

Верховный Господь безграничен, и Его милость и благосклонность тоже безграничны. 

Милости, которую Господь проливает на Своих чистых преданных, нет предела».  

 

Раздел 5. Подраздел 2. Имперсоналисты. 

 

Стих 7.24 

«Люди, лишенные разума и не знающие Меня таким, какой Я есть, считают, 

что Я, Верховная Личность Бога, Кришна, раньше не был личностью, а теперь стал 

ею. Из-за скудости своих познаний они не понимают, что Я обладаю высшей 

природой, абсолютной и нетленной».  

  В предыдущем стихе Кришна называет поклоняющихся полубогам мало разумными 
людьми –  алпа-медхаса̄м. Здесь же Он говорит манйанте ма̄м абуддхайах̣. Буддхи значит 
«разум», а человек, который является буддхайах̣, является разумным человеком. Но тех, 
о ком идет речь в данном стихе, имперсоналистов, Кришна называет абуддхайах̣ – 
«лишенными разума». Поклоняющиеся полубогам названы «менее разумными», а 

имперсоналисты – абуддхайах̣, лишенными разума!   
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В этой связи Шри Ямуначарья говорит: «О Господь, преданные, такие как 
Вьясадева и Нарада, знают, что Ты Верховная Личность Бога. Узнать о Твоих качествах, 
образе и деяниях и таким образом понять, что Ты Верховная Личность Бога, можно, 
изучая ведические писания. Но непреданные демоны, что подвластны гунам страсти и 
невежества, не способны постичь Тебя. Они недостойны этого. Сколь бы искусны ни были 
они в обсуждении „Веданты“, Упанишад и других ведических писаний, им никогда не 

познать Верховную Личность Бога» (Стотра-ратна, 12).  

Только занимаясь преданным служением, можно постичь Всевышнего. 
«Бхагаватам» (10.14.29) подтверждает это: «О мой Господь, познать Твое истинное 
величие может тот, кто удостоился хотя бы капли милости Твоих лотосных стоп. Но 
те, кто пытается постичь Верховную Личность Бога силой собственного ума, не 
добьются успеха, даже годами изучая Веды». Необходимо заниматься преданным 

служением. 

Стих 7.25 

 «Я никогда не являю Себя глупцам и невеждам. От них Меня скрывает Моя 

внутренняя энергия, и потому они не знают, что Я нерожденный и неисчерпаемый». 

Даже когда Кришна был здесь 5000 лет назад, все равно многие не могли увидеть 
Его. Господь видим только для преданных. Кришну скрывает от имперсоналистов Его 
внутренняя энергия. Господь использует термин йога-ма̄йа̄-сама̄вр̣тах̣, что значит 
«покрытие». Сама̄вр̣тах̣ значит «скрытый». Господь говорит: «Я сокрыт от них при 

помощи йога-майи». Обычно мы 
используем термин йога-майя 
относительно преданных во 
Вриндаване. На них влияет йога-
майя и заставляет забыть, что 
Кришна является Верховной 
Личностью Бога. Враджаваси 
любят Кришну, как самую дорогую 
личность. Их любовь является 
величайшей. Они воспринимают 
Его как своего возлюбленного, как 
свое дитя, в соответствии с теми 
отношениями, в которых состоят с 
Ним. Когда в их умы проникает 
мысль о том, что Он является 
Богом, они отбрасывают ее: «Нет-
нет-нет, Он никакой не Бог».  

Здесь же термин йога-майя 

употребляется в контексте того, 

что йога-майя влияет на 

имперсоналистов не позволяя им 

распознать Господа, поскольку 

они не обладают разумом, они находятся в невежестве. Термин йога-майя также 

используется для сокрытия Господа, в том числе, поэтому преданные молятся: 

«Пожалуйста, Господь, убери влияние йога-майи, сними эту завесу». 

 

http://gitabase.com/rus/sb/10/14/29
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Шестой раздел. Заблуждение живого существа и его свобода через 

познание Кришны. 

Подразделы шестого раздела: 

1. Стихи 26-27. Кришна противопоставляет Свою природу природе обусловленных 

душ. 

2. Стих 28. Те обусловленные души, которые могут освободиться. 

3. Стих 29. Четвертый тип – преданный сакама (йога мишра). 

4. Стих 30. Познание Кришны в момент смерти. 

 

Раздел 6. Подраздел 1. Кришна противопоставляет Свою природу природе 

обусловленных душ. 

 

Стих 7.26 

«О Арджуна, как Верховная Личность Бога, Я знаю все, что происходило в 

прошлом, происходит сейчас и произойдет в будущем. Я также знаю всех живых 

существ, Меня же не знает никто».  

Шрила Прабхупада говорит, что этот стих устанавливает персонализм. Находясь в 

материальном теле, невозможно помнить свою предыдущую жизнь, предугадать 

будущую, или предсказать, чем закончится текущая жизнь. Только те, кто свободен от 

материальной скверны, могут знать это. Кришна знает это в массовом масштабе. Мы уже 

слышали, как Он говорил, что помнит, как когда-то давал наставления Вивасвану. Даже 

если имперсоналисты смогут осознать имперсональный Брахман, они все равно не смогут 

осознать Бхагавана. Майа не может скрыть Кришну, подобно тому, как облака временно 

скрывают небо, и люди какое-то время не могут видеть звезды. Кришна знает все и всех, 

но никто не знает Кришну. Почему? Ответ в 27-ом стихе.  

 

Стих 7.27 

«О потомок Бхараты, о покоритель врагов, все живые существа, появляясь 

на свет, оказываются во власти иллюзорной двойственности, возникающей из 

желания и ненависти». 

В комментарии к 26-ому стиху Шрила Прабхупада говорит, что Кришна – это 

незаурядная личность, как полагают имперсоналисты. Есть причина, по которой Он 

является, как будто бы в человеческом теле: «Если бы тело Кришны, Верховной Личности 

Бога, было порождением майи, то есть материальным, как полагают имперсоналисты, то 

Он, подобно обыкновенному существу, переселялся бы из тела в тело, забывая все, что 

происходило с Ним в предыдущей жизни. Каждый, кто обладает материальным телом, не 

помнит, что происходило с ним в прошлом, и не знает, чем закончится его нынешняя жизнь 

и какой будет следующая».  

Мы меняем тела, и поэтому мы забываем предыдущие рождения. Это тонкий, но 

очень интересный для понимания момент. Об этом говорит Шрила Прабхупада. Мы не 

можем вспомнить свои прошлые рождения. Мы, в какой-то степени, можем помнить 
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события жизни, которую проживаем сейчас. Мы едва ли вспомним, что делали в этот 

самый день 10 лет назад, не говоря уже о большем количестве лет. Тела меняются и 

сознание, которое привязано к телу, также меняется. Поэтому мы склонны жить, по 

большей части, в настоящим. Но Кришна является всеведующим, Он знает все во 

всеобъемлющем масштабе, и это поражает воображение.  

В 4-ой главе Кришна сказал: «Я поведал то же самое знание Вивасвану, богу 

Солнца, много лет назад». Шрила Прабхупада говорит, что Арджуна в тот момент также 

находился среди слушающих «Бхагавад-гиту», но Арджуна не помнит этого, а Кришна 

помнит. Таким образом майя влияет на нас, но не на Кришну, потому что Кришна всегда 

контролирует майю.  Отношении имперсоналистов, Кришна Сам выбирает что делать: 

скрываться от них при помощи внутренней энергии или наделять их достаточным 

количеством разума, чтобы они познали Его таким, как Он есть.  

В стихе 7.13 утверждалось, что люди введены в заблуждение тремя гунами 

материальной природы. Основой иллюзорного состояния является желание обретения 

каких-либо благ и ненависть, испытываемая к другим объектам. Именно об этом говорится 

в 27-ом стихе. Шрила Прабхупада говорит, что: «Когда живое существо оказывается во 

власти иллюзии, которая отделяет его от чистого знания, оно становится рабом 

иллюзорной энергии и уже не способно постичь Верховную Личность Бога. Иллюзорная 

энергия проявляет себя в виде двойственности — желания и ненависти».  

Шрила Прабхупада говорит, что люди 

хотят слиться с Кришной, они завидуют Кришне, 

как Верховной Личности: «В этом их беда. Под 

влиянием иллюзии такие люди мыслят в 

категориях двойственности: почета и бесчестья, 

счастья и горя, хорошего и плохого, 

удовольствия и боли. Одних они считают 

мужчинами, других — женщинами. "Это моя 

жена, это мой дом. Я хозяин в своем доме. Я муж 

этой женщины", — думают они. Таков мир 

двойственности. Введенные в заблуждение 

иллюзорной двойственностью, живые существа теряют способность здраво мыслить и не 

могут постичь Верховную Личность Бога».  

Шрила Прабхупада в другом месте объясняет этот момент: «Маленькие мудхи 

тяжело трудятся, чтобы стать счастливыми, а большой мудха хочет стать Богом. 

Маленький мудха хочет стать министром, или президентом, а большой мудха хочет стать 

Богом. Но они болеют одной и той же болезнью: я стану самым могущественным, но это 

невозможно, только Кришна –  самый могущественный». 

 

Раздел 6. Подраздел 2. Те обусловленные души, которые могут 

освободиться. 

Стих 7.28 

«Кто совершал благочестивые поступки в этой и в прошлых жизнях и 

полностью отрекся от греха, тот выходит из-под власти иллюзорной 

двойственности и с решимостью посвящает себя служению Мне».  
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В этом стихе говорится о том, кто в состоянии достичь трансцендентного уровня, 

освободиться от иллюзии, влияния трех гун материальной природы и двойственности. 

Шрила Прабхупада говорит в комментарии: «Только те, кто в течение многих жизней 

соблюдал религиозные заповеди, совершал 

благочестивые поступки и освободился от 

последствий своих грехов, может встать на путь 

преданного служения и постепенно обрести 

чистое знание о Верховной Личности Бога».        

         Применимо ли это в нашем случае? Мы 

приняли преданное служение и победили 

греховные реакции за совершенные в прошлом 

греховные поступки? Это не совсем так. Господь 

Чайтанья, который является спасителем самых 

падших, пролил на нас милость, и, несмотря на 

всю нашу предысторию, мы смогли встать на 

путь преданного служения. До Господа 

Чайтаньи на путь преданного служения могли 

встать только люди, которые вели 

благочестивый образ жизни, прогрессировали в 

системе восьми ступенчатой йоги, и постепенно 

достигли уровня чистого преданного служения, 

став преданными Господа. Но сейчас все по-

другому, все возможно по милости Господа Чайтаньи. 

 

Раздел 6. Подраздел 3. Четвёртый тип – преданный сакама (йога мишра). 

Стих 7.29 

«Такие разумные люди, стремящиеся освободиться из плена старости и 

смерти, находят прибежище во Мне и служат Мне с любовью. Они уже, по сути, 

Брахман, ибо в совершенстве познали законы духовной деятельности».  

Такой человек хочет освободиться из материального плена, т.е. освободиться от 

старости и болезней. Это не совсем чистый преданный – йога-мишра бхакта. Самая 

лучшая форма освобождения – получить духовное тело. Четыре типа людей, занятых 

преданным служением, лучше поклоняющихся полубогам. Они пытаются стать ма̄м 

а̄ш́ритйа – найти прибежище в Кришне, а это самое главное. 

 

Раздел 6. Подраздел 4.  Познание Кришны в момент смерти. 

 

Стих 7.30 

«Те, кто всегда думает обо Мне и кто понял, что Я, Верховный Господь, — 

повелитель материального космоса, владыка всех полубогов и 

жертвоприношений, будут сознавать Меня, Верховную Личность Бога, даже на 

смертном одре».  
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Если человек понимает, что Кришна является  

 адхибхута — повелитель материального космоса,  

 адхидайва — Он управляет полубогами 

 адхиягья — Он управляет всеми жертвоприношениями  

– тогда он будет осознавать Кришну даже в момент смерти.  

Это напоминает формулу мира из стиха 5.29: «Человек, полностью осознавший, 

что Я единственный, кто наслаждается всеми жертвоприношениями и плодами 

подвижничества, что Я верховный владыка всех планет и полубогов, а также друг 

и благодетель всех существ, избавляется от материальных страданий и обретает 

полное умиротворение». Та же самая мысль.  

Шрила Прабхупада подводит итог: «Он твердо верит в то, что, действуя таким 

образом, сможет обрести все желаемое. Такую непоколебимую веру называют др̣дх̣а-

врата, и она является основой бхакти-йоги, трансцендентного любовного служения 

Господу. К этому выводу подводят все священные писания. Знание, содержащееся в 

седьмой главе "Бхагавад-гиты", закладывает фундамент такой веры».  

 

Достижение обители Всевышнего. 

Тема этой главы весьма существенна и основополагающая. По большей части, 

речь в этой главе пойдет о том, как необходимо вести себя в момент смерти. 

Седьмая глава начинается с краткого изложения предмета бхакти, с того, что 

человек должен привязать свой ум к Кришне. В ней рассматриваются различные 

основные способы проявления Кришны, например: «Я – вкус воды». Затем были 

рассмотрены преданные категории карма-мишра и гьяна-мишра. В конце седьмой главы 

говорится о преданных категории йога-мишра, и рассказывалось о том, как такой 

преданный ведет себя в момент смерти. Именно эта тема будет подробнее раскрываться 

в восьмой главе. Настоящее чистое преданное служение будет объяснено в девятой 

главе.  

В первых двух стихах восьмой главы Арджуна просит Господа Кришну дать 

определения терминам, упомянутым в последних двух стихах седьмой главы. Это очень 

важные определения.  

В комментарии к 1-му стиху Шрила Прабхупада пишет: «В этой главе Господь 

отвечает на вопросы Арджуны, начиная с вопроса о том, что такое Брахман. Он также 

расскажет о карме (деятельности, приносящей плоды), о преданном служении с 

элементами мистической йоги, а также о чистом преданном служении». 

Эта глава подчеркивает важность слушания о Кришне и учит тому, как научиться 

ценить по достоинству присутствие Кришны рядом с нами, даже если оно проявляется в 

тонкой форме. 
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Разделы восьмой главы: 

1. Стихи 1-4. Кришна отвечает на восемь вопросов Арджуны. 

2. Стихи 5-9. Памятование о Кришне (в том числе в момент смерти). 

3. Стихи 10-13. Возвращение к Богу посредством памятования о Кришне. 

4. Стихи 14-16. Чистое преданное служение. 

5. Стихи 17-22. Сравнение духовного и материального миров. 

6. Стихи 23-28. Превосходство преданного служения в сознании Кришны для 

достижения Всевышнего. 

 

Первый раздел. Кришна отвечает на восемь вопросов Арджуны. 

В первых двух стихах Арджуна задает восемь вопросов, касающиеся тех тем, о 

которых Господь Кришна говорил в последних двух стихах предыдущей главы. В третьем 

и четвертом стихах Кришна отвечает на эти вопросы.   

Есть разные версии «Бхагавад-гиты», где-то 1-ый и 2-ой стихи объединены, а где-

то эти стихи стоят отдельно. 

Стих 8.1 

«Арджуна спросил: О Господь, о Верховная 

Личность, что такое Брахман? Что такое 

индивидуальное "я"? Что называют деятельностью, 

приносящей последствия? Что представляет собой 

материальный мир? Кто такие полубоги? Прошу Тебя, 

расскажи об этом».  

Здесь Арджуна задает первые пять вопросов:  

1. Что такое Брахман?  

2. Что такое индивидуальное «я»?  

3. Что называют деятельностью, приносящей 

последствия? (имеется в виду материалистичная 

деятельность)  

4. Что представляет собой материальный мир?  

5. Кто такие полубоги? 

 

Стих 8.2 

«Кого называют владыкой жертвоприношений и каким образом Он пребывает 

в этом теле, о Мадхусудана? Как те, кто занимается преданным служением, помнят 

о Тебе в момент смерти?»  

Последний вопрос Арджуны очень важен.  Практически вся глава является ответом 

Кришны на восьмой вопрос Арджуны, как помнить о Кришне в момент смерти.  
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Арджуна обращается к Кришне, называя Его Пурушоттамой, Верховной Личностью 

Бога. Это указывает на то, что Арджуна ясно и глубоко понимает, кто такой Кришна, и 

воспринимает Его как высший авторитет, который может дать окончательные ответы.  

Шрила Прабхупада объясняет, что такое Брахман.  

 Высшая Абсолютная Истина известна, как Брахман, Параматма и Бхагаван. 

 Брахманом также называют живое существо.  

Арджуна также спрашивает об атме. Шрила Прабхупада объясняет, что в 

зависимости от контекста атма может относиться к 

 телу,  

 душе, 

 уму.  

«Согласно ведическому словарю, слово атма имеет несколько значений: «ум», 

«душа», «тело», «чувства».  

Во втором стихе Арджуна задает еще три вопроса:  

1. Кто является владыкой жертвоприношений? 

2. Как он пребывает в этом теле? 

3. Как те, кто занимается преданным служением, помнят о Тебе в момент смерти? 

Основные ответы на эти вопросы будут даны в 3-ем и 4-ом стихах.  

Шрила Прабхупада указывает, что обращение «Господь жертвоприношений» 

может относиться как к Индре, так и к Вишну.    

Шрила Прабхупада более подробно 

рассматривает причину того, почему Арджуна 

называет Кришну Мадхусуданой, тем, кто 

убил демона по имени Мадху.  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада 

объясняет, что Арджуна чувствует, что 

Кришна, который убивает демонов, таких как 

Мадху (поэтому Кришну называют 

Мадхусуданой), может убить его сомнения. У 

Арджуны есть сомнения. Шрила Прабхупада 

называет их в комментарии демоническими 

сомнениями (демонами сомнения). Арджуна 

хочет, чтобы Кришна убил этих демонов 

сомнения, возникших в его уме.  

В начале третьего абзаца Шрила Прабхупада говорит о прайа̄н̣а-ка̄ле. Этот термин 

означает время смерти, финал, итог жизни этого тела. Арджуна хочет узнать, что мы 

должны делать в этот момент, что является самым лучшим действием для всех людей в 

этот финальный момент жизни. 

В комментарии Шрила Прабхупада говорит: «Арджуна хочет узнать, что ждет тех, 

кто постоянно поглощен деятельностью в сознании Кришны. Как они выдерживают это 

последнее испытание? Когда наступает смерть, все функции тела нарушаются и ум 
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приходит в сильное беспокойство. В таком состоянии немудрено забыть Верховного 

Господа».  

Затем Шрила Прабхупада повторяет очень известную молитву Махараджа 

Кулашекхара: «В настоящее время я вполне здоров и мой ум спокоен. Если я умру прямо 

сейчас, думая о Твоих лотосных стопах, то наверняка достигну цели преданного 

служения. Если же мне придется дожидаться естественной смерти, я не знаю, что 

случится со мной в последний миг, потому что тогда мое тело перестанет действовать 

должным образом, меня будет мучить удушье, и я не уверен, что смогу произнести Твое 

имя. Поэтому позволь мне умереть немедленно». Арджуна спрашивает о том, как 

сосредоточить ум на лотосных стопах Кришны в момент смерти».  

 

Стих 8.3 

«Верховный Господь сказал: Брахманом называют нетленное, 

трансцендентное живое существо, а индивидуальное «я» (адхьятма) – это его 

вечная природа. Кармой, или деятельностью, приносящей последствия, называют 

деятельность, в процессе которой живые существа создают свои будущие 

материальные тела». 

В третьем стихе Господь Кришна отвечает на первые три вопроса:  

1. Что такое Брахман?  

2. Что такое индивидуальное «я»?  

3. Что такое деятельность ради плодов?  

 

«Верховный Господь сказал:  

1. Брахманом называют нетленное, трансцендентное живое существо 

2. а индивидуальное «я» (адхьятма) — это его вечная природа  

3. Кармой или деятельностью, приносящей последствия, называют 

деятельность, в процессе которой живые существа создают свои будущие 

материальные тела».  

Таковы ответы на первые три вопроса Арджуны. 

Шрила Прабхупада объясняет, что Брахман – это нетленное, трансцендентное 

живое существо. Кроме Брахмана существует и Парабрахман, который также является 

Брахманом. Брахман занимает подчиненное положение относительно Парабрахмана.  

 Брахман – живые существа,  

 Парабрахман – Верховная Личность Бога.  

В первом абзаце комментария Шрила Прабхупада говорит, что изначальное 

положение живого существа отличается от положения, которое оно занимает в 

материальном мире. Здесь мы пытаемся быть Богом, но в соответствии с нашим 

изначальным положением, мы – слуги. Пока мы находимся в этом неестественном 

положении, мы вынуждены принимать на себя карму. 

Следующий абзац рассматривает природу души. Природа души означает, что мы 

являемся вечными личностями. Мы не просто вечные существа или вечные предметы, мы 

вечные личности. Это более глубокое понимание того, что такое душа. Это не просто дух, 
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в противовес материи, а конкретная личность с определенным набором качеств и 

особенностей. Такова принципиальная разница между пониманием Брахмана и 

индивидуальным «я». Вечная душа является Брахманом, а не телом, а индивидуальное 

«я» является вечной личностью, пограничной энергией Господа.  

Шрила Прабхупада объясняет во втором абзаце, как живым существам приходится 

принимать рождение на разных планетах в разных формах жизни. 

В третьем и четвертом абзацах Шрила Прабхупада описывает различные 

жертвоприношения на материальном уровне. Неотъемлемой частью этого является идея 

кармы. Все жертвоприношения и деятельность ради ее плодов, относятся к эволюции 

материальных тел живых существ. Эта эволюция, совершаемая либо в результате 

эксплуатации материальной энергии, либо посредством религиозной деятельности, ради 

улучшения материального положения, называется кармой. Преданные в сознании 

Кришны избегают подобных жертвоприношений. 

 «Живое существо совершает определенные 

жертвоприношения, чтобы достичь той или иной 

райской планеты, и в конечном счете попадает туда. 

Когда плоды его жертвоприношений иссякают, оно с 

дождем возвращается на землю и принимает форму 

зерна; это зерно, съеденное мужчиной, 

превращается в семя, которое попадает в чрево 

женщины, и тогда живое существо снова получает 

тело человека, чтобы вновь совершать 

жертвоприношения и еще раз пройти через этот цикл. 

Так живое существо беспрестанно скитается в этом мире, снова и снова перенося муки 

рождения и смерти».   

 

Стих 8.4 

«О лучший среди воплощенных существ, материальную природу, которая 

постоянно изменяется, называют адхибхутой, материальным миром. Вселенское 

тело Господа, частями которого являются бог Солнца, бог Луны и другие полубоги, 

называют адхидайвой. А Меня, Верховного Господа, пребывающего как Сверхдуша 

в сердце каждого живого существа, именуют адхиягьей [владыкой 

жертвоприношений]» 

Здесь даются короткие ответы на вопросы с четвертого по седьмой: 

4. Что представляет собой материальный мир? 
5. Кто такие полубоги? 
6. Кто является владыкой жертвоприношений 
7. Как Он пребывает в этом теле, о Мадхусудана? 

 
Господь Кришна отвечает:  

4. «... материальную природу, которая постоянно изменяется, называют 

адхибхутой, материальным миром. 

5. Вселенское тело Господа, частями которого являются бог Солнца, бог Луны 

и другие полубоги, называют адхидайвой.  



40 
 

6. А Меня, Верховного Господа, пребывающего как Сверхдуша в сердце 

каждого живого существа, именуют адхиягьей [владыкой 

жертвоприношений]». 

7. Верховный Господь пребывает в сердце каждого живого существа в качестве 

Сверхдуши, и владыка жертвоприношений также является Господом. Он 

тоже Господь, Господь жертвоприношений, и имя ему адхиягья.  

 

Второй раздел. Памятование о Кришне. 

В этих четырех стихах (8.5-8), Кришна дает достаточно прямой ответ на вопрос:  

8. Каким образом преданный помнит о Кришне в момент смерти?  

9-ый стих в определенной степени относится тоже к этому разделу, но немного 

отличается.  

Стихи 8.5-9  

8. «Тот, кто в конце жизни, покидая тело, помнит только Меня, сразу обретает 

Мою природу. В этом нет никаких сомнений».  

«О сын Кунти, о каком 

бы состоянии бытия ни 

помнил человек, 

покидая тело, того 

состояния он и 

достигнет в 

следующей жизни».  

«Поэтому, о Арджуна, 

всегда думай обо Мне 

в образе Кришны и в то 

же время сражайся, 

исполняя свой долг. 

Посвящая Мне все 

свои действия и держа 

ум и разум сосредоточенными на Мне, ты непременно достигнешь Моей 

обители».  

«О Партха, тот, кто постоянно помнит Меня, Верховную Личность Бога, кто 

всегда сосредоточенно думает обо Мне и не отвлекается ни на что другое, 

без сомнения, придет ко Мне».  

Говоря простыми словами, ответ дан в 7-ом стихе: мы всегда должны думать о 

Кришне, и в то же самое время мы должны быть заняты служением Ему. 8-ой стих говорит, 

что мы должны постоянно думать о Кришне. Если мы исполняем свой долг, но при этом 

не думаем о Кришне, то это может не сработать. Поэтому наше движение называется 

движение сознания Кришны, а не просто движение «работы для Кришны» или  движение 

«служения Кришне». Служение является неотъемлемой частью движения сознания 

Кришны. Мы должны служить, но мы должны быть в сознании Кришны.   

 



41 
 

Стих 8.5 

«Тот, кто в конце жизни, покидая тело, помнит только Меня, сразу обретает 

Мою природу. В этом нет никаких сомнений».  

Вопрос Арджуны заключался в том, каким образом преданный памятует о Кришне 

в момент смерти. В 5-ом стихе Кришна говорит, что «если ты помнишь обо Мне в момент 

смерти, то ты достигнешь Меня, вне всяких сомнений». Кришна подчеркивает этот 

момент: необходимо памятование о Нем в момент смерти.    

Шрила Прабхупада начинает комментарий со слов: «В этом стихе подчеркивается 

важность сознании Кришны». Далее в комментарии объясняется, что Кришна является 

наичистейшим. «Верховный Господь 

чистейший из чистых. Поэтому тот, кто все 

время пребывает в сознании Кришны, тоже 

становится абсолютно чистым». Это очень 

важный момент. Если мы помним Кришну, то 

Он с нами и воздействует на нас. Если мы 

сидим рядом с огнем, то мы попадаем под 

влияние огня (огонь воздействует на нас), и 

мы согреваемся. Таким образом, если мы с 

Кришной, если мы думаем о Кришне, то это 

означает, что мы находимся в Его обществе. 

Это означает, что Он с нами, Он в наших умах, Он в наших сердцах. Так Его общество 

окажет на нас влияние, и мы можем стать сознающими Кришну.  

Шрила Прабхупада, объясняя этот момент, говорит, что самый лучший способ – это 

повторение Харе Кришна мантры. В комментарии Шрила Прабхупада повторяет Харе 

Кришна маха-мантру дважды. Он подчеркивает важность беспрерывного повторения 

маха-мантры. Если вы хотите помнить о Кришне, то лучший способ – это  повторять Харе 

Кришна. На пути практикующего преданного будут различные сложности и препятствия, 

но Прабхупада говорит в комментарии: «человек должен терпеливо преодолевать эти 

препятствия, продолжать повторять, чтобы в конце жизни получить все блага сознания 

Кришны».  

 

Стих 8.6 

«О сын Кунти, о каком бы состоянии бытия ни помнил человек, покидая тело, 

того состояния он и достигнет в следующей жизни.  

Здесь говорится о принципе смены тела, о том, какое тело будет следующим. Тип 

тела, которое человек получает в следующей жизни, зависит от того состояния, в котором 

он находился в момент смерти, покидая нынешнее тело.  

Если человек всю жизнь культивирует сознание Кришны, то очень высока 

вероятность, что он вспомнит о Кришне в момент смерти. Если же человек не практикует 

искренне сознание Кришны, высока вероятность того, что он не вспомнит о Кришне в 

момент смерти. Необходима постоянная культивация сознания Кришны.  

Шрила Прабхупада в комментарии объясняет этот момент «Безусловно, мысли, 

которые возникали в уме человека в течении жизни, определяют характер его мыслей в 
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момент смерти; так еще в этой жизни мы творим свою будущую жизнь. Тот, кто живет в 

гуне благости и постоянно думает о Кришне, сможет вспомнить о Нем и в свой последний 

час».   

Принцип такой: Если вы поступаете в университет и усердно учитесь на протяжении 

всех лет учебы, действительно погружаясь в процесс обучения, выполняя домашние 

задания, то, когда наступает момент 

финального экзамена, вы будете 

хорошо подготовлены. Так как весь 

период учебы вы погружались в 

процесс обучения, вы сдадите 

выпускной экзамен. Но если вместо 

того, чтобы ходить на пары, вы 

ходили на тусовки, то, когда придет 

время выпускного экзамена, вы 

осознаете: надо было учиться. 

Однако, осталось только две недели 

до экзамена. Ваш курс подразумевал четырехгодичное обучение, так как же вы сможете 

изучить все дисциплины за две недели. Очевидно, что это невозможно.  

Не взирая на то, в каком положении мы находимся и когда мы начали практиковать 

сознание Кришны, если мы продолжаем практику и усердно работаем над развитием 

своего сознания Кришны, то, когда бы ни наступил момент смерти, мы будем готовы к 

нему. Естественным образом мы сможем пройти это испытание, сдать этот выпускной 

экзамен и достичь Голоки Вриндавана и Кришны. Таков общий принцип. 

В коментарии к «Шримад-Бхагаватам» 7.13.31 Шрила Прабхупада пишет: 

«Материалистичные люди считают, что, если бедняк, много и тяжело трудясь, обрел на 

склоне лет какой-то достаток — значит, он добился успеха, хотя ему все равно придется 

умереть и он по-прежнему испытывает страдания трех видов: адхьятмика, адхидайвика 

и адхибхаутика».  

 

БГ 8.7 

«Поэтому, о Арджуна, всегда думай обо Мне в образе Кришны и в то же время 

сражайся, исполняя свой долг. Посвящая Мне все свои действия и держа ум и разум 

сосредоточенными на Мне, ты непременно достигнешь Моей обители».   

В этом стихе Господь Кришна четыре раза говорит о сосредоточении на Нем. Он 

говорит:  

 «думай обо Мне» 

 «посвящай Мне» 

 «сосредоточь ум и разум на Мне» 

 если ты будешь поступать таким образом, то «достигнешь Меня».  

Шрила Прабхупада в комментарии пишет: «Наставление, которое Кришна дает 

Арджуне в этом стихе, имеет большое значение для всех людей, занятых мирскими 

делами. Господь не говорит, что надо во что бы то ни стало отказаться от своих занятий 

или обязанностей. Человек может продолжать выполнять их, и в то же время он должен 

думать о Кришне, повторяя мантру Харе Кришна. Это поможет ему очиститься от 
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материальной скверны и сосредоточить на Кришне свой ум и разум. Тот, кто повторяет 

имена Кришны, непременно достигнет Его высшей планеты, Кришналоки». 

Точным и коротким ответом на восьмой вопрос Арджуны будет: человек должен 

всегда помнить о Кришне и в то же время выполнять свое служение.   

В одной из лекций Шрила Прабхупада сказал: «Если он не практикует памятование 

о Кришне, пока борется за существование, он не 

сможет вспомнить Кришну в момент смерти. Господь 

Чайтанья так же советует, Он говорит: киртания сада 

хари. Следует всегда повторять имена Господа. 

Имена Господа и Господь не отличны. Итак, 

наставления Господа Кришны Арджуне: "помни Меня" 

и наставление Господа Чайтаньи: "всегда повторять 

имена Господа Кришны" - это одно и то же 

наставление, нет никакой разницы, потому что 

Кришна и имя Кришны не отличны. На абсолютном 

уровне нет разницы между предметом и его именем. 

Поэтому мы всегда должны практиковать 

памятование, 24 часа в сутки, воспевая Его имена и 

подстраивая нашу жизнедеятельность таким образом, 

чтобы мы всегда могли помнить о Нем. Если замужняя 

женщина привязана к другому мужчине, если мужчина 

привязан к какой-то женщине помимо своей жены, то 

эту привязанность следует считать очень сильной. 

Человек, имеющий такую привязанность, всегда 

думает о любимом человеке. Жена, которая думает о 

своем любовнике, всегда думает о встрече с ним, даже когда выполняет свою работу по 

дому, на самом деле, она ещё более тщательно выполняет домашнюю работу, чтобы муж 

не заподозрил её привязанность. Точно так же мы всегда должны помнить Верховного 

возлюбленного Шри Кришну и в то же время очень хорошо выполнять свои материальные 

обязанности. Здесь требуется сильное чувство любви».  

 

Стих 8.8 

«О Партха, тот, кто постоянно помнит Меня, Верховную Личность Бога, кто 

всегда сосредоточенно думает обо Мне и не отвлекается ни на что другое, без 

сомнения, придет ко Мне». 

Господь Кришна в этом стихе использует термин абхйа̄са-йога, что значит 

«практика йоги». Абхйаса – значит «практика». При помощи практики йоги, практикуя 

памятование о Кришне, можно обрести сосредоточенность и утвержденность. Это 

применимо во всех сферах. Добросовестно практикуя то или иное, можно добиться 

успеха, стать экспертом.  

Вновь Шрила Прабхупада подчеркивает важность повторения Харе Кришна 

мантры, говоря: «Чтобы не забывать Кришну, необходимо повторять Харе Кришна маха-

мантру. Повторяя и слушая звуки имени Верховного Господа, мы занимаем служением 

ему свои уши, язык и ум». 
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Во втором абзаце говорится, что преданный может постоянно думать об объекте 

своей медитации, о Верховном Господе, в любом из Его образов – Нараяна, Кришна, Рама 

и т.д., повторяя Харе Кришна. Это практика очистит его. Постоянно повторяя святое имя, 

он войдет в царство Бога. 

В конце комментария Шрила Прабхупада приводит очень интересный пример 

превращения гусеницы в бабочку, когда она думает об этом: «Ум очень беспокоен и 

неустойчив, поэтому необходимо заставлять его думать о Кришне. В связи с этим часто 

приводят пример с гусеницей, которая все время думает о том, чтобы стать бабочкой, и 

благодаря этому в той же жизни превращается в бабочку. Точно так же если мы будем все 

время думать о Кришне, то в конце жизни обязательно получим тело, наделенное такими 

же качествами, как и тело Кришны».    

  

Стих 8.9 

«Думай обо Мне как о всеведущей, старейшей Верховной Личности, как о 

владыке вселенной, как о том, кто меньше мельчайшего и кто поддерживает все 

мироздание; как о том, кто выше всех материальных представлений, кто 

непостижим и кто всегда остается личностью; как о том, кто сияет, словно солнце, 

кто запределен материальному миру».  

В этом стихе приводится несколько качеств, на которых Господь предлагает нам 

сосредоточить свое внимание. На самом деле, качества Кришны безграничны. Нам 

необходимо культивировать памятование о Кришне в процессе практики преданного 

служения. Речь не идет о том, что нужно просто сесть и заняться какой-то ментальной 

деятельностью, фокусировать ум и на чем-то сосредотачивать свои мысли. Нет, этого не 

достаточно. Необходимо посвятить всю свою жизнь, свою энергию, свою деятельность 

практическому преданному служению, при этом сознание должно быть сосредоточено на 

Кришне.    

Для этого необходимо изучать книги Шрилы Прабхупады. Тогда мы обретем пищу 

для размышления о Кришне, 

пропитаемся интересной информацией 

о Нем, которую можно обсуждать с 

друзьями, близкими и так погружаться в 

бесконечный океан нектара 

памятования о Кришне.    

Шрила Прабхупада говорит в 

заключительной части комментария: 

«Поэтому, не тратя время на 

бессмысленные дискуссии и 

размышления, разумные люди должны 

признать истиной то, о чем говоритсч в 

священных писаниях, таких как Веды, “Бхагавад-гита” и “Шримад-Бхагаватам”, и 

следовать содержащимся в них наставлениях. Тогда они смогут обрести истинное 

знание». 

Здесь Кришна говорит о различных способах, благодаря которым мы можем 

помнить о Нем, но Он не говорит о том, как можно вернуться к Нему благодаря 

памятованию. Мы поймем это, изучая последующие стихи.  
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Третий раздел. Возвращение к Богу посредством памятования о 

Кришне. 

В этом разделе речь идет в основном о йога-мишра-бхакте. Речь идет о 

преданном, который очень привязан к йоге, в частности к упражнениям аштанга-йоги. 

Это мишра, примесь аштанга-йоги к бхакти-йоги.  

Нужно отделять йога-мишра-бхакти или бхакти-мишра-йогу, в зависимости от 

того, что является примесью, а что является основополагающим. Эта тема развивается 

практически до заключительного стиха главы, где речь пойдет о примеси йоги, аштанга-

йоги, к бхакти или бхакти к 8-ступенчатой системе йоги. 

 

Стих 8.10 

«Тот, кто в момент смерти направляет жизненный воздух в межбровье и, 

обуздав силой йоги свой ум, сосредоточивает его на Верховном Господе, думая о 

Нем с любовью и преданностью, непременно достигнет обители Верховной 

Личности Бога».  

Это йога-мишра-бхакти. Бхакти здесь есть, но с весьма усиленной примесью 

аштанга-йоги. Шрила Прабхупада использует понятие шат-чакра-йога.  

В первом абзаце Шрила Прабхупада говорит об общей практике шат-чакра-йоги, 

которая похожа на аштанга-йогу. Также она включает в себя медитацию на шесть чакр. 

Это нас не совсем интересует. 

Памятование о Кришне с любовью и 

преданностью и достижение обители 

Верховной Личности Бога нам подходит, 

мы молимся о достижении обители 

Верховной Личности Бога, но 

сосредоточение и направление 

жизненного воздуха в межбровье – это 

совсем другая практика. Мы этим не 

занимаемся. Это слишком эзотерическая 

и практика, и возможно, несмотря на все 

наши попытки, мы не сможем правильно 

ее выполнять, и просто потеряем время. 

Поэтому Шрила Прабхупада в 

комментарии говорит, что чистый преданный этого не делает. Шрила Баладева 

Видьябхушана называет этот процесс йога-мишра-бхакти.  

Во втором абзаце комментария Шрила Прабхупада подчеркивает: «Особого 

внимания здесь заслуживает слово йога-балена: не занимаясь йогой (шат-чакра-йогой 

или бхакти-йогой), невозможно в момент смерти подняться на духовный уровень. Никто 

не сможет просто так вспомнить Верховного Господа: для этого необходимо заниматься 

йогой, особенно бхакти-йогой. В момент смерти ум находится в состоянии сильного 

беспокойства, поэтому, чтобы достичь духовного уровня, человек должен заниматься 

йогой на протяжении жизни».  

Это действительно должна быть постоянная практика. С того момента, как мы 

узнали о сознании Кришны, необходимо сразу включиться в эту практику, и до конца жизни 
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делать все возможное, полностью посвятив себя этому процессу. Тогда, по милости 

Кришны сохраняется высокая вероятность того, что мы вернемся домой, обратно к Богу, 

и достигнем Его обители.  

 

Стих 8.11 

«Великие мудрецы, которые овладели знанием Вед, отреклись от мира и 

произносят омкару, входят в Брахман. Тот, кто стремится к этому совершенству, 

должен хранить безбрачие. Сейчас Я в общих чертах опишу тебе практику йоги, с 

помощью которой можно освободиться из материального плена». 

В комментарии продолжается описание шат-чакра-йоги и остальных 

сопутствующих нюансов, которые мы не будем подробно изучать, поскольку мы это не 

практикуем.   

Целибат является очень важным фактором для брахмачари, ванапрастх, санньяси. 

Единственные, кому позволяется не хранить целибат – это домохозяева. При этом они 

должны быть добропорядочными домохозяевами, сознающими Кришну. Чтобы 

действительно получить все блага и плоды грихастха-ашрама, необходимо быть 

грихастха-брахмачари. Зачатие детей должно происходить осмысленно. Все остальные 

ашрамы следуют строгому целибату, и несомненно занимаются воспеванием святого 

имени. 

В самом конце комментария Шрила Прабхупада говорит: «Поэтому Господь 

Чайтанья провозгласил, что согласно шастрам, в век Кали единственный способ постичь 

Всевышнего — это повторять святые имена Господа Кришны: Харе Кришна, Харе Кришна, 

Кришна Кришна, Харе Харе/Харе Рама, Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе». 

Мы разъяснили важность целибата для развития бхакти. Это применимо в нашем 

случае. Все остальное, что описывается в стихе — сосредоточение ума, омкара и прочее 

– для нас носит информативный характер, мы не должны вникать в нюансы практики 

подобных методов.  

 

Стих 8.12 

«Йог должен полностью прекратить 

деятельность чувств. Закрыв все врата тела, 

сосредоточив ум на сердце и подняв жизненный 

воздух в верхнюю часть головы, он должен войти 

в состояние транса»  

Это опять же исключительно в качестве 

информации. В комментарии Шрила Прабхупада 

говорит, что это называется пратьяхара —

отстранение чувств от их объектов: «Йог должен 

научиться управлять органами познания — глазами, 

ушами, носом, языком и органами осязания — и 

никогда не позволять им действовать ради 

собственного наслаждения. Тогда он сможет 

сосредоточить ум на Сверхдуше в сердце и поднять 
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жизненную силу в верхнюю часть головы. Эта практика йоги была подробно описана в 

шестой главе».  

  В лекции по этим стихам, прочитанной в Нью-Йорке в 1966 году, Прабхупада 

говорит: «Эта система называется пратьяхара. Пратьяхара означает "просто наоборот". 

Сейчас мои глаза заняты созерцанием красоты мира. Я должен отказаться от 

наслаждения этой красотой, вместо этого должен видеть красоту внутри. Это называется 

пратьяхара. Точно также я должен слышать звук ом внутри, вместо созерцания внешних 

каких-то объектов необходимо направить зрение внутрь. Так что все чувства должны 

прекратить свою внешнюю деятельность. В этом совершенство йоги. И сконцентрировать 

ум на Кришна-мурти. мано хр̣ди – ум очень возбужден, поэтому он должен быть 

сконцентрирован на сердце. мано хр̣ди нирудхйа. Нирудхйа означает "просто удерживая 

разум в сердце". Мӯрдхнй а̄дха̄йа̄тманах̣ пра̄на̣м а̄стхито йога-дха̄ран̣а̄м, таким 

образом, когда мы переносим жизненный воздух в верхнюю часть головы, то это 

совершенство йоги. Идеальный йог сам решает, куда он отправится. Есть бесчисленное 

количество планет, а за планетами есть духовный мир. Буквальный перевод слова йога 

означает "плюс", прямо противоположное минусу. В настоящий моменты мы — минус Бог 

или минус Всевышний. Поэтому, когда мы делаем себя "плюс", связанными с Господом, 

тогда наша человеческая форма жизни станет совершенной. Так во время смерти мы 

должны завершить совершенствование. Пока мы живы, мы должны практиковать, как 

приблизиться к этой точке совершенства. И в момент смерти, когда мы оставляем это 

материальное тело, это совершенство должно быть реализовано». 

Шрила Прабхупада объясняет чем занимаются йоги. Это не наша практика. 

Конечно, мы стараемся сфокусировать свой ум на Кришне, но при этом мы не прекращаем 

созерцать мир, не направляем взгляд внутрь и не втягиваем все чувства, как черепаха в 

панцирь. Мы, безусловно, должны продолжать заниматься преданным служением, думать 

о Кришне и повторять Харе Кришна мантру.   

 

Стих 8.13 

«Если тот, кто неустанно 

занимается этой практикой 

йоги и произносит священный 

слог ом, высшее сочетание 

букв, будет, покидая тело, 

помнить Меня, Верховную 

Личность Бога, он непременно 

попадет на планеты духовного 

царства».  

В комментарии Шрила 

Прабхупада говорит: «Здесь ясно 

сказано, что ом, Брахман и 

Господь Кришна неотличны друг 

от друга. Слог ом является 

безличным звуковым символом Кришны, он также содержится в мантре Харе Кришна. В 

шастрах говорится, что в нынешнюю эпоху люди должны повторять мантру Харе 

Кришна. Если, покидая тело, человек произносит: Харе Кришна, Харе Кришна, Кришна, 

Харе Харе/Харе Рама, Харе Рама, Рама, Харе, он обязательно достигнет одной из планет 
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духовного мира, соответствующей виду его поклонения Господу. Те, кто предан Кришне, 

попадают на планету Кришны, Голоку Вриндавану. Те, кто поклоняется Господу в другом 

облике, попадают на многочисленные планеты Вайкунтхи в духовном небе, тогда как 

имперсоналисты могут достичь только брахмаджьоти».  

Шрила Прабхупада говорит в другом месте о священного слоге ом, который 

является высшим сочетанием букв, как сказано в этом стихе.  

Ом - это сочетание звуков «а», «у» и «м».     

 «а» относится к Кришне  

 «у» относится к Шримати Радхарани 

 «м» указывает на дживу.  

Эти объяснения можно найтив «Чайтанья-чаритамрите», Ади-лиле, 7.128. 

В комментарии к «Шримад-Бхагаватам» 2.1.17 Шрила Прабхупада объясняет, что 

повторение ом – это трансцендентный, но механический способ вхождения в транс: 

«Однако те, кто в силу несовершенства своих чувств неспособен осознать 

трансцендентную личностную форму или имя Господа (иначе говоря, неофиты), 

приобщаются к практике самоосознания с помощью механического процесса управления 

дыханием, которое сопровождается повторением про себя пранавы (омкары)».   

 

Четвертый раздел. Чистое преданное служение. 

Здесь Кришна прямо говорит о сознании Кришны, о преданном служении. Кришна 

говорит о процессе бхакти. Преданным, практикующим бхакти-йогу, гораздо более 

интересно будет услышать от Кришны непосредственно эти стихи, нежели предыдущие. 

Радразделы четвертого раздела: 

1. Стих 14. Кришна предпочитает непосредственное памятование о Нем через 

процесс бхакти, а не йога-мишра.  

2. Стихи 15-16. В результате чистого преданного служения человек 

возвращается к Богу и ему не нужно снова принимать рождения.  

 

Раздел 4. Подраздел 1. Кришна предпочитает непосредственное памятование о 

Нем через процесс бхакти, а не йога-мишра. 

 

Стих 8.14 

«О сын Притхи, тот, кто непрестанно помнит Меня, сможет легко прийти ко 

Мне, ибо он все время служит Мне».  

Тут говорится о человеке, который: «Все время служит Мне». Он все время занят 

преданным служением Кришне, а не всеми процессами, которые были описаны в 

предыдущих стихах. 



49 
 

Первое слово, которое использует Кришна в этом стихе – ананйа-чета̄х̣. Анйа 

значит «другой», а ананйа значит «никакого другого, без отклонений», чета̄х̣ значит «ум», 

«сознание». Ум должен быть сосредоточен только на одном и ни на чем другом, сататам 

– «всегда», йо ма̄м̇ - «на Мне». Тогда с легкостью можно прийти к Кришне, потому что 

такой преданный все время – сататам, преданно служит Кришне.  

Шрила Прабхупада написал очень хороший комментарий к этому стиху: «В этом 

стихе указана цель, которой достигают чистые преданные, занимаясь бхакти-йогой, то 

есть служа Верховной Личности Бога. В предыдущих стихах говорилось о четырех типах 

преданных: о страждущих, любознательных, стремящихся к материальной выгоде и 

философах-гьяни. Также были описаны разные пути, ведущие к освобождению: карма-

йога, гьяна- йога и хатха-йога. В этих системах йоги есть некоторые элементы бхакти, 

однако в данном стихе говорится о 

чистой бхакти-йоге, без примесей 

гьяны, кармы или хатхи. Слово 

ананйа-чета̄х̣ указывает на то, что 

все желания преданного, 

практикующего чистую бхакти-

йогу, сосредоточены на Кришне. 

Чистый преданный не стремится 

попасть на райские планеты или 

освободиться из материального 

плена, погрузившись в 

брахмаджьоти. У него нет никаких 

корыстных желаний. В «Чайтанья-

чаритамрите» чистый преданный 

описан словом нишка̄ма: это 

значит, что он ничего не желает для себя самого. Только он может обрести истинный 

покой, которого никогда не найдут те, кто стремится к личной выгоде. Гьяна- йоги, карма-

йоги и хатха-йоги преследуют корыстные интересы, но у совершенного преданного есть 

только одно желание: доставить удовольствие Верховному Господу. Поэтому Господь 

обещает, что тот, кто безраздельно предан Ему, сможет легко прийти к Нему…»   

Слово ананйа-чета̄х̣ еще несколько раз встретится применительно преданному 

служению. 

Итак, когда преданные приходят в такое состояние, когда он не может больше 

терпеть разлуку с Кришной, тогда Кришна, подобно любящему отцу, заботящемся о своем 

ребенке, устраняет все препятствия и способствует тому, чтобы преданный достиг Его.   

 

Раздел 4. Подраздел. 2 В результате чистого преданного служения человек 

возвращается к Богу и ему не нужно снова принимать рождения. 

 

Стих 8.15 

«Придя ко Мне, великие души, йоги-преданные, никогда не возвращаются в 

этот бренный, полный страданий мир, ибо они обрели наивысшее совершенство». 
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Здесь идет речь об очень продвинутом преданном, о махатме. В стихе говорится 

на̄пнуванти махатманах. Маха̄тма̄нах̣ — великие преданные. Они находятся на очень 

возвышенном уровне сознания Кришны, возможно, на уровне премы. Как минимум они 

находятся на очень возвышенном уровне чистого преданного служения. 

Шрила Баладева Видьябхушана передает нам слова Кришны: «Эти махатмы 

щедры. Они океан знания и блаженства. Они обрели прибежище и милость преданных, и 

по этой причине они обрели Меня. Они всегда принимают прибежище в обществе 

преданных».  Разве это не замечательное описание? «Они обрели прибежище и милость 

преданных и по этой причине они обрели Меня», — говорит Кришна.  

 В комментарии Шрила Прабхупада говорит замечательные слова: «Махатмы 

получают трансцендентное знание от преданных, осознавших свою духовную природу; 

таким образом они постепенно совершенствуются 

в преданном служении Кришне и настолько 

погружаются в него, что уже не стремятся ни на 

одну из материальных или даже духовных планет. 

Их единственное желание — быть вместе с 

Кришной и общаться с Ним. Это высшая ступень 

совершенства». 

Шрила Прабхупада подводит итог: «Такие 

преданные, обладающие сознанием Кришны, 

достигают высшего совершенства. Они самые 

возвышенные души». 

 

Стих 8.16 

«Все планеты материального мира, от высшей и до низшей, — это юдоль 

страданий, где каждый вынужден снова и снова рождаться и умирать. Но тот, кто 

достиг Моей обители, о сын Кунти, уже никогда не родится здесь».  

В начале комментария Шрила Прабхупада объясняет: «Все йоги: карма-йоги, 

гьяна-йоги, хатха-йоги и т.д. должны в конечном счете встать на путь бхакти-йоги, путь 

сознания Кришны, и достичь совершенства в преданном служении Господу. Тогда они 

попадут в духовную обитель Кришны и никогда уже не вернутся в материальный мир. Те, 

кто поднимается на высшие планеты материального мира, то есть на планеты полубогов, 

продолжают рождаться и умирать».  

Так работает система. Те, кто поднимается на высшие планеты, в конце концов, 

вновь падают в материальный мир, рождаются и умирают. Если человек не развивает 

сознание Кришны, то даже с Брахмалоки он будет вынужден вернуться на Землю. Но, 

совершенствуясь в сознании Кришны, можно вернуться в духовный мир. 

Шрила Прабхупада цитирует стих, из комментария Шрилы Баладевы 

Видьябхушаны к «Бхагавад-гите». Со времен Баладевы Видьябхушаны этот текст был 

утрачен, поэтому Прабхупада приводит его в комментарии: 

брахман̣а̄ саха те сарве 

сампра̄пте пратисан̃чаре 

парасйа̄нте крт̣а̄тма̄нах̣ 

правиша́нти парам̇ падам 
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«Когда материальная вселенная уничтожается, Брахма и его преданные, постоянно 

занятые практикой сознания Кришны, попадают в духовный мир, на те духовные планеты, 

которых хотели достичь». 

 

Пятый раздел. Сравнение духовного и материального миров. 

Подразделы пятого раздела: 

1. Стихи 17-19. Несчастливое материальное положение - как живые существа 

страдают в этом материальном мире.  

2. Стихи 20-22. Прекрасный духовный мир. 

 

 

Раздел 5. Подраздел 1. Несчастливое материальное положение - как живые 

существа страдают в этом материальном мире. 

 

БГ 8.17 

«Один день Брахмы длится тысячу эпох по времяисчислению людей, и 

столько же длится его ночь» 

Сахасра-йуга — это санскритский термин. 

Сахасра значит «тысяча», сахасра-йуга значит 

«тысяча эпох», «тысяча йуг». Эпоха состоит из 

четырех юг, четыре йуги составляют цикл, который 

называется маха-юга, иногда его также называют 

юга. Здесь подразумевается четыре йуги как один 

цикл. Тысяча таких циклов, состоящих из четырех 

йуг – это продолжительность одного дня Брахмы, 

его 12 часов. Столько же длится его ночь.  

Шрила Прабхупада в комментарии детальным образом провел подсчеты 

продолжительности юг и продолжительности жизни Господа Брахмы. Сатья-юга –  это 

самый продолжительный век.  

 «Сатья-йуга — это век добродетели, мудрости и религиозности, в этот век 

нет места невежеству и пороку; он длится 1 728 000 лет.  

 Трета-йуга, в которую впервые появляется порок, длится 1 296 000 лет. 

 Продолжительность Двапара-йуги, в которую добродетель и религиозность 

еще больше убывают, а порок растет, составляет 864 000 лет.  

 И наконец, Кали-йуга — нынешний век, начавшийся 5 000 лет назад, — это 

век раздоров, невежества, безбожия и порока, в котором почти не осталось 

истинной добродетели. Эта йуга длится 432 000 лет.  

В век Кали порок расцветает так сильно, что в конце этой йуги на землю приходит 

Верховный Господь в образе Калки-аватары, чтобы уничтожить демонов, спасти Своих 

преданных и положить начало новой Сатья-йуге». 

Каждая последующая юга уменьшается на 432 000 лет.    
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Если сложить все юги, получится одна маха-юга. Тысяча таких маха-юг – это один 

день Брахмы. Он живет 100 лет по 365 дней, итого: 311 триллионов 40 миллиардов наших 

земных лет. Столько живет Брахма.  

 

Стих 8.18 

«В начале дня Брахмы все непроявленные существа переходят в 

проявленное состояние, а затем, когда наступает ночь Брахмы, они вновь 

становятся непроявленными» 

 

БГ 8.19 

«Каждый раз с наступлением дня Брахмы все существа появляются на свет, 

а с приходом ночи помимо своей воли уходят в небытие». 

В конце комментария Шрила Прабхупада пишет: «Но разумные существа стремятся 

развить в себе сознание Кришны и, получив тело человека, посвящают себя служению 

Господу, повторяя: Харе Кришна, Харе Кришна, Кришна Кришна, Харе Харе/Харе Рама, 

Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе. В конце этой жизни они переносятся на духовную 

планету Кришны, где обретают вечное счастье, и уже никогда не рождаются в 

материальном мире».  

В начале дня Брахмы живые существа исходят из Маха-Вишну и населяют 

вселенную, а во время периода разрушения живые существа входят в тело Маха-Вишну 

и остаются там в состоянии, которое 

называется сусукти. Сусукти значит 

«глубокий, погруженный сон», «глубокое 

бессознательное состояние». Живые 

существа пребывают в таком состоянии в 

Маха-Вишну на протяжении долгого 

времени, пока Маха-Вишну не бросит свой 

взгляд на непроявленную материальную 

энергию, прадхану и не поместит живых 

существ в ее чрево. Затем живые существа 

населяют вселенные, и таким образом 

жизнь в материальном мире 

продолжается.  

Живые существа находятся в незавидном, беспомощном положении, под влиянием 

трех гунам материальной природы, обладая крошечной свободой. Прабхупада называет 

«крошечная независимость».  

Шрила Прабхупада говорил, что у этого тела есть определенные, возможности, но 

их не так много. К примеру, если мы обладаем мужским телом, то мы можем совершать 

определенные виды деятельности, но не все. 

Если мы летим в самолете, то мы можем там выполнять определенные действия, 

но спектр этих действий ограничен. Если мы устали от долгого полета, мы не можем  

сказать пилоту: «Извините, пожалуйста. Мне нужно выйти. Спасибо большое, мне очень 
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все понравилось, но я бы хотел сойти». Придется дождаться посадки, сидя на своем 

месте.  

Бизнесмен может познакомиться с другим бизнесменом во время полета, и 

договориться с ним о каких-либо сделках, что будет для него благом. Если же вы человек 

будете вести себя в самолете не корректно, то у него могут возникнуть проблемы с 

представителями закона. Конечно, есть определенные действия, которые мы можем 

позволить себе в самолете, но этот набор действий весьма ограничен.   

То же самое относится к нашему телу в рамках данной планеты, в рамках данного 

материального творения.  

 

Раздел 5. Подраздел 2. Прекрасный духовный мир. 

  

Стихи 8.20 

«Но существует иная, вечная, непроявленная природа — она лежит за 

пределами материального мира, который то проявляется, то исчезает. Эта высшая 

природа неуничтожима. Когда все в материальном мире разрушается, она остается 

нетронутой».  

В комментарии Шрила Прабхупада говорит: «По своим свойствам высшая энергия 

Кришны прямо противоположна материальной природе».  

Высшая энергия Кришны –  сат-чит-ананда:  

 сат – «вечная»,  

 чит «духовное сознание»,  

 ананда «духовное 

блаженство».  

Этот материальный мир –  

временный, и все в нем временно. 

Единственная константа в материальном 

мире – это постоянное изменение.  

Давайте оценим разницу: 

 Сат – вечность. Материальный мир –  асат – временный,    

 Чит – сознание. Все в духовном мире пребывают в полном сознании. Они очень 

хорошо понимают свое положение, и по этой причине не пребывают в невежестве. 

Длия них нет никакой необходимости для них ходить в школу или в университет, 

потому что там нет места невежеству, так как нет ничего материального. Все 

пребывают в полном сознании.  

 Ананда – каждый пребывает в блаженстве. Там нет неодушевленных вещей. Все 

пропитано сознанием. Даже земля и камни пребывают в полном сознании, в то 

время, как в материальном мире превалирует неодушевленная материя. Даже 

наши тела являются неодушевленной материей. Они только на время подвержены 
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влиянию сознания, которое приводит их в действие. В определенный момент наши 

тела просто упадут замертво.  

Очень тяжело наслаждаться в материальном мире в данных телах, идя путем 

чувственных наслаждений. Но в сознании Кришны даже незначительное действие, даже 

в обстоятельствах этого мира, может быть преисполнено полного блаженства.   

Например, когда преданные находились в обществе Шрилы Прабхупады, стоило 

только Шриле Прабхупаде одарить их своей лучезарной улыбкой, как они прибывали в 

полнейшем экстазе на протяжении всего оставшегося дня, а может быть нескольких дней, 

а может быть нескольких недель.  

Если только Шрила Прабхупада высказывал какие-то слова благодарности в адрес 

какого-то преданного за то или иное 

служение, то преданный сразу же 

преисполнялся экстазом до конца своих 

дней, понимая, что «именно таким 

образом я могу служить Шриле 

Прабхупаде и Кришне, и мое служение 

будет принято». Другими словами, 

преданный получал билет домой, назад 

к Богу.  

Кришна говорит, что этот мир 

относится к категории непроявленной 

природы. Что значит непроявленный? 

Это значит не четко видимый, 

неразличимый, невозможно взять и 

удержать что-то в этом мире на материальном уровне. Поэтому с материальной точки 

зрения он непроявленный. Иногда материя проявлена, иногда нет. Она постоянно 

видоизменяется. 

Природа же духовного мира — вечная и трансцендентная. Трансцендентный значит 

«отличный от», «полностью находящийся за пределами». Душа находится в 

материальном теле, тем не менее, она имеет совершенно другую природу. Она 

трансцендентна относительно материального тела. Душа становится обусловленной из-

за своих привязанностей. Совершенствуясь в сознании Кришны, мы избавляемся от 

материальных привязанностей, и начинаем понимать, что обладаем совершенно другой 

природой, и не являемся частью этого мира. Душа относится к энергии, которая выходит 

далеко за пределы рамок материального мира.  

 

Стих 8.21 

«То, что ведантисты называют непроявленным и нетленным, то, что именуют 

высшей целью, то место, достигнув которого живое существо никогда не 

возвращается в материальный мир, — это Моя высшая обитель». 

Обычно ведантисты – это имперсоналисты. Различные группы людей, (не только 

ведантисты) описывают обитель Кришны как непроявленную. Этот мир не проявляется, 

не открывается материальным чувствам. Его невозможно постичь материальными 

чувствами, поэтому он называется непроявленным.  
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Жизнь в этом мире на материальном уровне в любой момент может оборваться. 

Поэтому он называется тленным. В любой момент мы можем расстаться с телом. Рано 

или поздно мы все расстанемся со своими телами. В этом нет никаких сомнений. 

Высшей целью является достижение обители Господа, и уже никогда не придется 

возвращаться в материальный мир, как говорит Кришна в этом стихе.  

Кришна подтверждает то же самое в стихе 8.16: «Но тот, кто достиг Моей обители, 

о сын Кунти, уже никогда не родится здесь». 

Также в стихе 4.9 говорится: «Тот, кто знает божественную природу Моего 

явления и деяний, никогда больше не рождается в материальном мире. Покинув 

тело, он достигает Моей вечной обители, о Арджуна». 

В трех стихах мы видим утверждение об одном и том же: стоит однажды вернуться 

на Голоку Вриндавану (или на Вайкунтху), и никогда больше не придется возвращаться в 

материальный мир.  

Иногда преданный задают вопрос или выражают сомнения: «Действительно ли это 

так?», «Правда ли это?», «Если мы вернемся в духовный мир – мы не родимся снова?» 

Здесь Кришна Сам три раза прямо отвечает на это вопрос. В соответствии с ведической 

логикой — тройное подтверждение является абсолютной истиной. Не должно возникать 

вопроса действительно ли это так, есть ли исключения. Это действительно так!    

Шрила Прабхупада в комментарии приводит очень красивое описание Голоки 

Вриндавана: «В «Брахма-самхите» высшая обитель Кришны, Верховной Личности, 

названа чинтамани-дхамой, местом, где исполняются все желания. В этой обители, 

Голоке Вриндаване, множество дворцов, построенных из философского камня. Там 

растут деревья желаний и пасутся 

коровы сурабхи, дающие сколько угодно 

молока. В этой обители тысячи богинь 

процветания (Лакшми) служат Господу, 

которого называют Говиндой, 

предвечным, причиной всех причин. 

Господь играет на флейте (вен̣ум̇ 

кван̣антам). Его божественный облик 

очаровывает все три мира: Его глаза 

подобны лепесткам лотоса, а тело 

цветом напоминает грозовое облако. 

Облик Господа столь пленителен, что 

Своей красотой Он затмевает тысячи богов любви. Он носит шафранно-желтые одежды, 

на шее у Него гирлянда из цветов, а волосах красуется павлинье перо. В "Бхагавад-гите" 

Господь Кришна говорит о Своей обители, Голоке Вриндаване, главной планете 

духовного мира, совсем немного. Более подробное описание этой планеты приводится в 

"Брахма-самхите"».   

Можно также сказать, что существует копия Вриндавана на Земле, хотя конечно он 

сокрыт, но если вы пребываете в полном сознании Кришны, то вы сумеете оценить 

трансцендентную природу этого места и пережить потрясающий опыт. Но также высока 

вероятность того, что можно попасть под влияние материального покрова.  
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Стих 8.22 

«О сын Притхи, достичь обители Верховного Господа, которому нет равных, 

можно, только идя путем чистой преданности Ему. Господь всегда остается в Своей 

обители, и в то же время Он пребывает всюду и все сущее пребывает в Нем». 

 В комментарии Шрила Прабхупада вновь ссылается на «Брахма-самхиту». Это 56 

стих, в котором приводится очень красивое описание духовной обители Голоки 

Вриндавана. Проводится сравнение жизни на Голоке Вриндавана с жизнью на 

материальном уровне, и насколько жизнь на Голоке Вриндавана превосходит жизнь в 

материальном мире.  

шр̇ийах̣ ка̄нта̄х̣ ка̄нтах̣ парама-пурушах̣ калпатараво  

друма̄ бхӯмиш̇ чинта̄ман̣иган̣амайӣ тойам амр̣там  

катха̄ га̄нам̇ на̄тй̣ам̇ гаманам апи вам̇ш̇ӣ прийасакхӣ  

чид а̄нандам̇ джйотих̣ парам апи тад а̄сва̄дйам апи ча 

са йатра кшӣра̄бдхих̣ сравати сурабхӣбхйаш̇ ча сумаха̄н  

нимеша̄рддха̄кхйо ва̄ враджати на хи йатра̄пи самайах̣  

бхадже ш̇ветадвӣпам̇ там ахам иха голокам ити йам̇  

видантас те сантах̣ кшити-вирала-ча̄ра̄х̣ катипайе 

  

 «Я поклоняюсь духовной обители, именуемой Шветадвипа, где Богиня удачи 

Лакшми в своих чистых духовных телах с любовью служит Верховному Господу 

Кришне как своему единственному супругу. Каждое дерево — это трансцендентное 

тело желаний, земля состоит из волшебного камня Чинтамани, а вода подобна 

нектару. Каждое слово там — песня, каждый шаг — танец. Любимая спутница 

Кришны — флейта, всегда 

сопровождает Его. Сияние, 

распространяемое повсюду, 

преисполнено трансцендентного 

блаженства, а на каждом шагу 

ощущается тонкий духовный вкус. 

Бесчисленные коровы постоянно 

дают трансцендентные океаны 

молока. Там нет прошлого и 

будущего, а вечное настоящее не 

подвержено исчезновению даже на 

мгновение. Эта обитель известна как 

Голока лишь нескольким самоосознавшим душам в этом мире».  

В прошлых стихах мы  разбирали слово ананйа. Ананйа-бхакти, чистое бхакти без 

какой-либо скверны. Анйа означает «другой», ананйа означает «без чего-либо 

постороннего», только чистое бхакти, чистое преданное служение. Кришна также говорит 

в этом стихе бхактйа̄ лабхйас тв ананйайа̄. Мы можем достичь Господа, войти в наши 

взаимоотношения с Ним, только совершая беспримесное чистое преданное служение. 

Этот термин – ананйа-бхакти – встретится еще не раз. Только при помощи ананйа-

бхакти возможно достичь обители Всевышнего.  
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Шестой раздел. Превосходство преданного служения в сознании 

Кришны для достижения Всевышнего. 

Господь Кришна раскрывает несколько альтернативных способов, при помощи 

которых возможно вернуться к Богу, либо достичь какой-либо духовной реальности: 

осознания Брахмана или осознания Параматмы. Безусловно, и Брахман, и Параматма – 

это уже трансцендентный уровень. Голока Вриндавана и Кришна – это конечный пункт в 

трансцендентности. Так или иначе, сущестсвуют другие процессы, практикуя которые 

можно дотичь Брахман или Параматму. 

 В этом разделе будет проведено несколько отличительных черт между преданным 

служением и другими методами в достижении Всевышнего.  

Подразделы шестого раздела:  

1. Стихи 23-26. Карми, гьяни и йоги должны беспокоиться обо всем. 

2. Стихи 27-28. Преданным не нужно беспокоиться об этих вещах.  

 

Раздел. 6. Подраздел 1. Карми, гьяни и йоги должны беспокоиться обо всем. 

  Первый подраздел поведает о карми, гьяни и йогах – обо всех, кроме преданных, 

и расскажет о том, какие трудности встречаются на их пути в достижении их цели — 

Брахмана или Параматмы, пока 

они не получат благоприятного 

общения и не станут преданными.  

Для карми, гьяни, и 

большинства йогов существует 

два временных отрезка, в 

которые они могут покидать свои 

тела. Если йог покидает тело в 

светлое время, он может достичь 

Брахмана. Если же йог покидает свое тело в темное время, он может отправиться на Луну, 

а затем ему придется вернуться.   

 

Стих 8.24 

«Те, кто познал Верховный Брахман, смогут войти в Него, если покинут тело 

днем, в период, которому покровительствуют божества огня и света, в течение двух 

недель, когда луна растет, и в течение шести месяцев, когда солнце движется в 

северном полушарии».  

Иначе говоря, необходимо убедиться в том, что процесс оставления тела будет 

проходить именно при таких обстоятельствах и только тогда можно быть уверенным, что 

гарантировано достижение Брахмана. Если карми, гьяни, или йоги покидают тело во 

время растущей Луны, тогда у них все хорошо. Но если Луна убывает, то ничего не 

получится. Если это происходит в течение шести месяцев, когда Солнце движется в 

северном полушарии (май, июнь, июль, август, сентябрь) – то все нормально. Но если 

если они покидают тело, когда Солнце в южном полушарии, то удача не улыбнется им. 

Приходится контролировать момент смерти, а это не так просто.  
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Шрила Прабхупада не слишком погружается в детальный разбор этих вещей, но 

подчеркивает один важный момент в комментарии: «Говоря об огне, свете, дневном 

времени и фазах луны, Кришна подразумевает, что ими повелевают определенные 

божества. От влияния этих божеств зависит дальнейшая судьба души, покинувшей тело».  

Шрила Прабхупада в комментарии ссылается на «Чхандогья-упанишад», где 

говорится: «Умирая, такие люди не зависимо от того, проходят они обряды кремации или 

нет, переходят к божеству света. От божества света они переходят к божеству дня. От 

божества дня они переходят к божеству времени растущей Луны. От божества времени 

растущей луны они переходят к божеству шести месяцев, ведущих к летнему 

солнцестоянию. Оттуда они идут к божеству года, от божества года они переходят к 

божеству Солнца, затем к божеству Луны, а затем к божеству Молний. Нечеловеческая 

форма переносит их в Брахман. Это путь дэвов. Путь к Брахману». 

 

Стих 8.25 

«Йог, покинувший тело ночью, в период, которому покровительствует 

божество дыма, в течение двух недель убывающей луны и в течение шести 

месяцев, когда солнце движется в южном полушарии, достигает Луны, но затем 

возвращается на Землю». 

В «Чхандогья-упанишад» по этому поводу сказано: «Домохозяева, совершающие 

жертвоприношения, общественную работу и благотворительность, обращаются к 

божеству дыма. Оттуда они идут к 

божеству ночи, к божеству двух 

недель убывающей Луны, затем 

шести месяцев, ведущих к 

зимнему солнцестоянию, но не 

достигают божества года. От 

божества зимнего солнцестояния 

они отправляются на Питра-локу, 

а оттуда в эфир, от эфира к 

божеству Луны, царю Соме, они 

становятся пищей для божеств, и божества наслаждаются ими. Исчерпав там свою пунью, 

они возвращаются на землю».   

 

Стих 8.26 

«В Ведах описаны два пути ухода из этого мира: светлый и темный. Тот, кто 

уходит светлым путем, больше не возвращается сюда, тот же, кто уходит во тьме, 

будет вынужден вернуться». 

Шрила Прабхупада пишет: «В своем комментарии к этому стиху Шрила Баладева 

Видьябхушана приводит цитату из «Чхандогья-упанишад» (5.10.3–5), дающую 

аналогичное описание ухода и возвращения живого существа. Те, кто с незапамятных 

времен занимается кармической деятельностью и философскими изысканиями, 

вынуждены постоянно переселяться с одной планеты на другую. Они не смогут по-

настоящему освободиться из материального плена до тех пор, пока не предадутся 

Кришне». 
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Раздел 6. Подраздел 2. Преданным не нужно беспокоиться об этих вещах. 

 

Стих 8.27 

«О Арджуна, те, кто предан Мне, знают оба этих пути, однако это не вводит их 

в заблуждение. Поэтому всегда следуй путем преданного служения». 

Преданные очень много всего знают. Но если мы говорим о действительно 

серьезных преданных, то такие преданные не переживают по этому поводу. 

Некоторые преданные занимаются хатха-йогой, некоторые преподают хатха-

йогу, чтобы заработать на пропитание. Йога –  это всего лишь способ поддержать тело в 

хорошей форме для служения в сознании Кришны. Преданные знают много всего, но они 

не придают этому большого значения, они отдают предпочтение бхакти, служению 

Кришне.  

Шрила Прабхупада объясняет в комментарии, что нам не нужно переживать по 

поводу этих путей: «Единственное, что от него (преданного) требуется, это всегда 

находиться в сознании Кришны и 

повторять мантру Харе Кришна. 

Преданный должен понимать, что 

раздумья о любом из этих путей, 

светлом или темном, являются 

источником беспокойства. Лучше всего 

погрузиться в мысли о Кришне и 

постоянно служить Господу. Это самый 

прямой и надежный путь в духовное 

царство».  

Шрила Прабхупада завершает 

комментарий: «Поэтому преданного не сбивают с толку описания разных путей: он знает, 

что, идя путем преданного служения, он непременно достигнет обители Господа». 

Шрила Прабхупада пишет в комментарии к «Шримад-Бхагаватам» 6.9.40: «Даже 

когда на долю преданных выпадают самые тяжкие испытания, преданные просто 

продолжают молиться и служить Господу с еще большим рвением. Так они утверждаются 

в преданном служении и удостаиваются права возвратиться домой, к Богу».   

 

Стих 8.28 

«Человек, вступивший на путь преданного служения, не лишается благ, 

которых достигают изучением Вед, подвижничеством, жертвоприношениями, 

раздачей милостыни, философскими изысканиями и благочестивой кармической 

деятельностью. Просто служа Господу, он обретает плоды всех этих видов 

деятельности и в конце жизни попадает в вечную обитель Господа». 

Поведав об этих различных процессах, Господь Кришна ссылается на учение Вед, 

на раздел карма-канды. Это материалистичный раздел Вед.  

 Под аскезами здесь не подразумевается соблюдение экадаши для развития 

бхакти.  
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 Под жертвоприношением, здесь не имеется ввиду пожертвования, которые 

даются духовным учителям или Божествам. Здесь имеется в виду 

милостыня, которая раздается бедным людям.  

 Под философскими изысканиями здесь имеется ввиду какая-то 

разновидность умственных измышлений.  

 Благочестивая кармическая деятельность – это деятельность ради плодов.  

Если Кришна видит, что некоторые из плодов, которые можно обрести, следуя выше 

описанным процессам, помогут преданному в его служении, то Он может сделать так, что 

преданный обретет эти плоды. Но, если Кришна посчитает, что наличие этих плодов 

повредит преданному, то Он избавит его от них, способствуя возвращению преданного в 

Его вечную обитель, что невозможно для других людей.  

Шрила Прабхупада в начале комментария говорит: «Этот стих подводит итог 

наставлениям седьмой и восьмой глав, где описывается путь преданного служения, или 

путь сознания Кришны». 

В четвертом абзаце Шрила Прабхупада объясняет, что мы должны изучать 7-ую и 

8-ую главы в изложении преданных: «Если человеку посчастливиться понять «Бхагавад-

гиту», и прежде всего содержание этих шести глав, в общении с преданными, его жизнь 

увенчается успехом. Он достигнет результатов, превосходящих плодов подвижничества, 

жертвоприношений, благотворительности, философских изысканий и т.п., ибо все эти 

плоды можно обрести. Просто действуя в сознании Кришны». 

Пятый абзац комментария подчеркивает эту же мысль, что мы должны понять 

смысл «Бхагавад-Гиты» только в общении с преданными: «На этом уровне чтение 

«Бхагавад-гиты» приносит ему истинное наслаждение, и он начинает все время думать о 

Кришне. На этой ступени он погружается в океан любви к Кришне. Достигнув таким 

образом высшей ступени совершенства, преданный в конце жизни отправляется в 

духовную обитель Кришны, на Голоку Вриндавану, и там обретает вечное счастье». 

 

 

Самое сокровенное знание. 

 

Шрила Прабхупада говорит в комментарии к стиху 9.1: «Начало "Бхагавад-гиты", 

первая глава, является своего рода вступлением ко всей книге. Во второй и третьей 

главах рассказывается о духовном знании, которое называют сокровенным. Темы, 

обсуждаемые в седьмой и восьмой главах, непосредственно связаны с преданным 

служением, и, поскольку они проливают свет сознания Кришны, их называют еще более 

сокровенной частью духовного знания. Однако девятая глава "Бхагавад-гиты" 

рассказывает о беспримесном, чистом служении Господу. Поэтому говорится, что в ней 

заключено самое сокровенное знание». 

 

        Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что «Бхагавад-гита» –  это суть всех 

ведических писаний, а средние 6 глав – суть «Бхагавад-гиты» (так что они являются 

«сутью сути»), а 9-я и 10-я главы – «Суть сути сути». Он объясняет, что первые 6 глав 



61 
 

представили бхакти. 7-ая и 8-ая главы объяснили бхакти, смешанную с кармой, гьяной 

и йогой, а 9-ая и 10-ая главы объясняют чистую бхакти – «ананйа-бхакти». 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур объясняет, что эта ананйа-бхакти обладает 

способностью преодолевать привязанности к гьяне, карме или йога-мишра-бхакти. Он 

говорит: «Она очень могущественна, как сильное течение Ганги, спускающейся с гор, с 

большой силой сметающая все на своем пути. Больше ничего не нужно для очищения 

сердца. Но чтобы достичь этого уровня ананйа-бхакти, нужно понять Кришну, поэтому 

Господь Кришна будет говорить о Своих достояниях, чтобы наш разум смог больше 

привязаться к Нему».  Ачарьи объясняют, что нам нужно знать это для того, чтобы иметь 

возможность поклоняться Господу. 

 

Разделы девятой главы:  

1. Стихи 1-3. Слушание о Кришне – квалификации и ограничения. 

2. Стихи 4-10. Отношения ачинтья-бхеда-абхеда Кришны с материальным 

миром. 

3. Стихи 11-15. Не поклоняющиеся и поклоняющиеся. 

4. Стихи 16-25. Кришна – высший объект поклонения. 

5. Стихи 26-34. Слава непосредственного поклонения Кришне. 

 

 

Первый раздел. Слушание о Кришне –  квалификация и ограничения. 

Основная тема раздела: Отсутствие зависти у человека. Это говорит о его 

квалификации слушать о трансцендентном. Отсутствие веры и зависть ограничивают 

человека в слушании сокровенных тем и способствуют его падению. 

Стих 9.1 

«Верховный Господь сказал: "Дорогой Арджуна, ты никогда не завидуешь 

Мне, поэтому Я открою тебе самое сокровенное знание и мудрость, обладая 

которыми ты сможешь освободиться от всех материальных страданий"».  

Основной темой этого стиха 

является слушание. Кришна 

позволяет Арджуне услышать самое 

сокровенное знание, узнав которое, 

Арджуна избавится от всех 

материальный страданий.  

Шрила Прабхупада начинает 

комментарий с акцента на слушании, 

как это рекомендовано в «Шримад-

Бхагаватам». «Постоянно слушая о 

Верховном Господе, преданный 

постепенно обретает духовное 

знание. Метод слушания рекомендован в "Шримад-Бхагаватам": "Слова Господа 
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необыкновенно могущественны и ощутить их силу можно, слушая повествования о 

Верховной Личности Бога и обсуждая их в обществе Его преданных"». Необходимо 

обсуждать эти темы в обществе преданных, а не других людей, это очень важный момент 

для понимания.  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада объясняет, что преданный всегда занят 

преданным служением. Кришна очень внимательно наблюдает за таким преданным, 

изучая каждый его шаг, чтобы понять его сознание, умонастроение и степень искренности. 

Господь дает разум, необходимый для того, чтобы постичь науку о Кришне, и ставит 

преданного в определенные ситуации, чтобы простимулировать усиление искренности, 

которая так необходима при исполнении преданного служения. Господь Кришна 

невероятно милостив к Своим преданным, позитивным образом вдохновляя их 

прогрессировать. Кришна даже негативным образом вдохновляет преданного 

прогрессировать, давая ему понять, что, если он привяжется к чему-то негативному, к 

вещам, которые разрушительно сказываются на сознании Кришны, то в результате такой 

привязанности он будет вынужден переживать негативный опыт, и получит пинок от майи. 

Необходимо сделать правильный вывод, и 

со всей искренностью принять прибежище у 

Господа Кришны. Это является ключевым 

моментом.   

Как говорит Шрила Прабхупада в 

конце второго абзаца: «Чтобы побудить 

Арджуну целиком посвятить себя 

могущественному служению Господу, 

Кришна в девятой главе "Бхагавад-гиты" 

рассказывает о предметах более 

сокровенных, чем те, которые обсуждались 

до сих пор».  

Во вступлении мы немного обсуждали 

тему, которая будет раскрываться в девятой 

главе –  чистое беспримесное служение. 

Именно по этой причине девятая глава 

называется «Самое сокровенное знание». 

«Тот, кто обрел самое сокровенное знание о 

Кришне, естественным образом выходит из-

под влияния материальной энергии и 

избавляется от материальных страданий, 

даже продолжая оставаться в этом мире».  

Любой, кто занят в преданном служении, в частности практикует слушание о 

Кришне, считается освобожденным из материального плена.  

В следующем абзаце говорится: «Этот стих, открывающий девятую главу, имеет 

глубокий смысл. Слова идам̇ джн̃а̄нам («это знание») относятся к чистому преданному 

служению, состоящему из девяти видов деятельности: слушания, повторения, 

памятования, служения, поклонения, вознесения молитв, выполнения приказаний 

Господа, дружбы с Ним и полного вручения себя Ему. Занимаясь этими видами 

преданного служения, человек обретает духовное сознание, сознание Кришны».  
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В этом абзаце комментария Шрила Прабхупада подчеркивает важность отсутствия 

зависти, если мы хотим сознавать Кришну: «Весьма примечательно и употребленное в 

данном стихе слово анасӯйаве. Люди, берущиеся комментировать "Бхагавад-гиту", даже 

если это известные ученые, как правило, завидуют Кришне, Верховной Личности Бога. 

Даже самые эрудированные ученые сильно искажают в своих комментариях смысл 

"Бхагавад-гиты". Поскольку они завидуют Кришне, все их комментарии бесполезны. 

Авторитетны лишь комментарии, написанные преданными Господа».  

Прабхупада завершает комментарий, подводя итог: «Человек, ищущий изъяны в 

характере Кришны, не зная Его, — просто глупец. Поэтому такого рода комментариев 

следует тщательно избегать. Но тому, кто осознал, что Кришна — это Верховная Личность 

Бога, чистая и духовная, эти главы принесут большое благо». 

 

Стих 9.2 

«Это знание — царь знания, самая сокровенная из тайн. Это чистейшее знание, и, 

поскольку оно дает человеку живой опыт постижения природы своего "я", оно 

является совершенной религией. Знание это вечно, и постижение его радостно». 

Ра̄джа-видйа̄ — царь знаний. Это и есть бхакти. Знание о бхакти, знание о Кришне, 

знание о том, как служить Кришне: в каком состоянии сознания, с каким отношением, в 

каком умонастроении. Обо всем этом рассказывает ра̄джа-видйа̄. 

Существует, шесть или семь точек зрения, с которых рассматривается наука 

бхакти. Эта тема невероятно сокровенна, потому что она объясняет отношения души с 

Кришной.  

Эта тайна доступна, поскольку Кришна рассказывает о ней на протяжении многих 

поколений, тысячелетий, кальп. Он делает это практически постоянно, и тем не менее, 

это знание остается сокровенным, потому что сознание многих материалистичных людей, 

не в состоянии воспринять его. Понять его под силу только преданным, практикующим 

сознание Кришны. Все остальные люди живут 

в умонастроении наслаждающегося, поэтому 

из-за искаженного сознания они не способны 

понять это знание, хотя оно находится у них 

перед глазами.  

Иллюстрацией этому может послужить 

история адмирала Нельсона. Он был 

полководцем морского флота Британии. Это 

был жесткий, бескомпромиссный войн, 

который с радостью принимал участие во всех 

сражениях на стороне Великобритании. 

Однажды его флот противостоял испанской армаде. Они встретились на поле боя, и 

адмирал Нельсон увидел, что у испанцев превосходство. Ему сказали, что нужно покинуть 

сражение, но он попросил взглянуть в подзорную трубу, чтобы посмотреть на соперников. 

У адмирала Нельсона был только один глаз, он потерял второй глаз в сражении. Он очень 

хотел принять участие в сражении, поэтому приложил подзорную трубу к тому глазу, 

который не видел, и сказал: «Я не вижу никаких испанцев, мы должны продолжать». Тогда 

они продолжили сражение и одержали великую победу.  
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Положение обусловленной души в материальном мире примерно такое же. 

Духовная душа не желает познать Кришну. Она завидует Кришне, будучи очарованной 

внешней энергией, хотя Кришна присутствует повсюду. «Нет, нет, нет – говорит 

обусловленная душа –  я ничего не знаю о Кришне». Именно поэтому это знание является 

сокровенным, е не потому, что Кришна пытается сделать это знание недоступным.  

Это знание является самым чистым. Оно очищает от всех последствий греха без 

помощи каких-либо других процессов. Чтобы очистить сердце достаточно преданного 

служения, знания о преданном служении и о том, как его исполнять – это и есть чистейшее 

знание. Правильно применяя это знание, практикующий полностью очищается. Это 

совершенство религии, потому что человек приходит к непосредственному восприятию 

объектов в процессе практики. Это очень важно. Такое совершенство невозможно найти 

где-либо еще. Этот процесс работает, благодаря тому, что это знание вечно. Этот процесс 

продолжается даже после освобождения, тогда как другие процессы заканчиваются 

освобождением. Освобожденное состояние отличается от состояния практики. 

Благодаря этому знанию, реализованному на практике, мы узнаем о душе и 

Верховном Господе, и можем непосредственно получить даршан Кришны. Где еще 

предоставляется такая возможность? Нигде! Во всех остальных источниках можно найти 

некоторое указание на направление, какой-то вектор, но нет конкретного описания 

практики. Результат преданного служения превосходит результат других процессов, 

таких, как аштанга-йога, шат-чакра-йога, карма-йога.  

В этой связи карма-йога является очень хорошим примером. Карма-йога – значит 

исполнение материального долга и посвящение результата Господу. Но стоит достичь 

совершенства, достичь царства Бога, как практикующий избавляется от материального 

тела и, соответственно, от исполнения этого долга. В случае других практик процесс 

отличается от результата, процесс прекращается по достижении результата. Однако, 

знание о преданном служении вечно, поскольку процесс продолжается и после 

освобождения.  

Здесь мы служим Кришне, и так 

прогрессируем. На Голоке Вриндавана 

мы тоже будем служить Кришне. Здесь 

мы воспеваем Харе Кришна мантру, 

это самая главная и важная практика, 

предписанная для этого века. На 

Голоке Вриндавана мы также будем 

воспевать Харе Кришна. Постижение 

этого знания радостное. Можно 

вовлечь абсолютно все в процесс 

преданного служения, в том числе 

чувства. Можно с головой окунуться в 

него и всем сердцем отдаться 

преданному служению, занимая все свои психофизические способности. Поэтому этот 

процесс исполняется с радостью.  

Даже ребенок может заниматься преданным служением. Достаточно с любовью 

предложить Кришне один листок, один плод, один цветок и немного воды –  это все, что 

требуется, Кришна примет это подношение.     
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Стих 9.3 

 «Те, у кого нет веры в преданное служение, не способны достичь Меня, о 

покоритель врагов. Поэтому они возвращаются в круговорот самсары, снова и 

снова рождаясь и умирая в материальном мире».  

Это серьезное предостережение. Шрила Прабхупада начинает комментарий со 

следующих слов: «Неверующий никогда не достигнет успеха в преданном служении — 

таков смысл этого стиха. Обрести веру можно лишь в общении с преданными. Поистине 

несчастны те, кто, даже услышав от великих душ все доводы Вед, тем не менее не 

обретает веры в Бога».  

Шрила Прабхупада в комментарии говорит о том, что в «Чайтанья-чаритамрите» 

содержится определение веры: 

шраддха-шабде — вишваса кахе судриддха нишчайа 

кришне бхакти кайле сарва-карма крита хайа 

«Шраддха — это твердая, глубокая убежденность в том, что трансцендентное 

любовное преданное служение Кришне уже включает в себя всю остальную 

деятельность. Такая вера необходима для того, чтобы человек мог преданно 

служить Господу». 

Шраддха шабде. Шраддха значит, что, просто совершая преданное служение 

Кришне, практикующий достигает абсолютно всего того, чего он мог бы достичь, следуя 

любым другим процессам, плюс он отправляется домой, назад к Богу.  

Шрила Прабхупада цитирует также стих из 4-ой песни «Шримад-Бхагаватам». Здесь 

говорится о том, что если мы удовлетворяем Кришну, мы удовлетворяем всех живых 

существ.  

Шрила Прабхупада говорит далее: «Поэтому, прочитав "Бхагавад-гиту", человек 

должен безоговорочно принять ее главный вывод: нужно оставить все прочие занятия и 

посвятить себя служению Верховному Господу Кришне, Личности Бога. Тот, кто убежден 

в истинности этой философии жизни, обладает настоящей верой».  

Вера очень важна. Она формируется в общении с преданными, у которых уже есть 

вера.  

В последнем абзаце Шрила Прабхупада комментария говорит о трех классах 

преданных в соответствии с уровнем их веры:  

 «Что касается степени развития веры, то человека, который, хорошо изучив 

священные писания, стал сведущ в науке преданного служения и обрел 

твердую веру, называют преданным первой категории.  

 К числу преданных второй категории относятся те, кто не до конца понял 

смысл священных писаний, но непоколебимо верит в то, что кришна-бхакти, 

преданное служение Кришне, — это лучший из путей, и, обладая такой верой, 

идет этим путем.  

 Такие преданные превосходят преданных третьей категории, у которых нет 

ни знания священных писаний, ни твердой веры, которые пытаются 

следовать принципам сознания Кришны по простоте душевной и благодаря 

общению с преданными.  
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Преданные третьей категории могут со временем пасть, преданные второй 

категории, как правило не падают, а для преданного первой категории возможность 

падения исключена». 

Личности, которые стали на путь преданного служения, но не смогли развить веру, 

падают и возвращаются к материальной жизни. 

 

Второй раздел. Отношения ачинтья-бхеда-абхеда Кришны с 

материальным миром. 

 

Это очень интересный раздел с философской точки зрения, являющийся началом 

сокровенного знания, которое поможет укрепить нашу веру и преданность. Это 

разновидность айшварья-гьяны, которая пробуждает в нас желание служить Господу, 

раскрывает понимание Его достояний. Это понимание похоже на катализатор нашей 

преданности. Самбандха-гьяна — знание, связывающие нас с Кришной. Нам необходимо 

такое понимание, если мы хотим укрепить основу, которая будет вдохновлять нас на 

преданное служение.   

Слово гьяна, как и многие санскритские слова, имеет разные значения. Первое 

значение — это знание, еще одним значением этого слова может быть «инструмент 

познания». Гьяна не отличается от бхакти, если эта гьяна повествует о Кришне. Такая 

гьяна является составной частью бхакти.  

Философия ачинтья-бхеда-абхеда-таттвы не была придумана Господом 

Чайтаньей. Он пытался провести отличительную черту между этой философией и всеми 

другими. Одни источники говорят, что Господь Чайтанья дал такое назначение этой 

философии, другие источники утверждают, что это сделал Джива Госвами.   

В этом разделе будет говориться о том, что Кришна пронизывает, создает и 

уничтожает весь космос посредством Своей материальной энергии. Хотя Кришна 

является Верховным управляющим, материальный мир движется независимо, и Кришна 

остается отстраненным от него.   

 

Стих 9.4 

«В Своей непроявленной форме Я пронизываю всю вселенную. Все существа 

пребывают во Мне, но Я — не в них». 

Господь Кришна рассказывать о Себе, говоря: «Я в непроявленной форме 

пронизываю всю вселенную, поэтому Меня невозможно постичь грубыми чувствами».  

Шрила Прабхупада цитирует стих из «Бхакти-расамрита-синдху», 1.2.234 

атах̣ ш́рӣ-кр̣шн̣а-на̄ма̄ди 

на бхавед гра̄хйам индрийаих̣ 

севонмукхе хи джихва̄дау 

свайам эва спхуратй адах̣ 
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Прабхупада в комментарии перефразирует перевод стиха: «Имя Господа Шри 

Кришны, Его славу, игры и т. д. невозможно постичь с помощью материальных органов 

чувств. Господь открывает Себя лишь тому, кто занимается чистым преданным 

служением под надлежащим руководством». 

Атах̣ ш́рӣ-кр̣шна̣-на̄ма̄ди — Кришна Его имя и все, что с Ним связано, на бхавед – 

невозможно постичь, гра̄хйам индрийаих̣: индрийаих̣ значит «чувства», гра̄хйам – 

«материальные», «мирские» – невозможно постичь с помощью материальных органов 

чувств.  

Но севонмукхе хи джихва̄дау – если мы занимаемся преданным служением (джихва 

значит «язык», а адо – служением Господу), в первую очередь воспевая Его святые имена, 

вкушая прасад, то есть занимая язык, то тогда мы непосредственно сможем понять 

Кришну.  

Шрила Прабхупада также цитирует «Брахма-самхиту»: «Верховную Личность Бога, 

Говинду, всегда видит внутри себя и вовне только тот, у кого есть духовная любовь к 

Господу». 

Шрила Прабхупада приводит 

пример царя. Царь стоит во главе всего 

царства, но он не лично решает все 

вопросы, у него есть представители. 

Также у президента есть различные 

отделы полиции, президент сам не 

бегает, не выдает парковочные чеки, но 

все понимают, что, наивысшим 

авторитетом, стоящим во главе всех 

отделов полиции, является президент.  

Точно также, все что мы видим вокруг, 

в материальном и духовном мире, 

покоится на энергии Верховной Личности Бога.   

Шрила Прабхупада говорит: «Точно так же все, что мы видим вокруг, все, что 

существует в материальном и духовном мире, покоится на энергии Верховной Личности 

Бога. Господь творит этот мир, распространяя Свои многочисленные энергии, и, как 

сказано в "Бхагавад-гите", вишт̣абхйа̄хам идам̇ крт̣снам — Сам Он пребывает повсюду в 

виде Сверхдуши, представляющей Его». 

В своей лекции по этому стиху Шрила Прабхупада говорит: «Электроэнергия может 

передаваться повсюду, электрик может взять электроэнергию откуда угодно и 

использовать её. Точно также энергия Кришны распространяется по всей вселенной, 

когда мы находимся в трансцендентном положении, мы можем видеть Бога глазами. 

Одухотворение чувств, возможно, с помощью преданного служения и любви. Его энергии 

распространяются по всему миру, и благодаря Своей энергии, Он может присутствовать 

везде и повсюду одновременно. Вывод таков, когда Его преданный здесь, он может 

проявлять Себя везде и где угодно, но, когда преданного нет, Его нет, хотя Его энергия 

присутствует. Есть много примеров: Прахлада Махарадж увидел Кришну в колонне».  

Для преданного Кришна всегда лично присутствует, куда бы преданный ни 

отправился, в отсутствии же преданного Кришна присутствует в виде Своих энергий.   
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Стих 9.5 

«И в то же время все сотворенное находится вне Меня. Узри Мое мистическое 

могущество! Будучи опорой всех живых существ и пребывая всюду, Я не являюсь 

частью материального мироздания, ибо Я Сам — источник творения». 

По словам Шрилы Вишванатхи Чакраварти Тхакура после того, как Арджуна 

услышал 5-ый стих, он возражает:  

- Ты здесь противоречишь Сам Себе. 

- Нет, –  отвечает Господь Кришна –  На самом деле, это Мой опыт. Узри Мое мистическое 

могущество, узри Мое необыкновенное умение делать то, что невозможно сделать. Узри 

еще кое-что удивительное: несмотря на то, что Я поддерживаю всех живых существ и 

вселенные и защищаю их всех, Я в Своем духовном теле не нахожусь в них. 

 Это и есть абхеда-бхеда. «Я поддерживаю все живые существа, но в них нет Моей души, 

только Моя энергия». Они не находятся в Нем, как вода в котле.   

Также, по словам Баладевы Видьябхушаны, Арджуна 

говорит:  

- Но для Тебя было бы очень утомительно нести такое тяжелое 

бремя, как вселенная. 

- Созданные Мной вещи не находятся во Мне, как вода в 

горшке, – отвечает Кришна.  

В комментарии Шрила Прабхупада говорит о том, что 

участие Кришны не похоже на деятельность Атланта, который 

держит на своих плечах все мироздание. Шрила Прабхупада 

говорит во втором абзаце: «Он обладает разнообразными 

могущественными энергиями, и любое Его намерение тотчас 

становится явью. Так нужно понимать природу Личности Бога. 

Задумав сделать что-то, мы вынуждены преодолевать 

множество препятствий и зачастую не можем исполнить свои 

желания. Но если Кришна захочет чего-либо, одного Его 

желания достаточно, и все происходит столь совершенным 

образом, что можно только восхищаться». 

Все происходит по воле Кришны: «Господь одновременно пребывает везде, однако 

обыкновенному человеку никогда не понять, каким образом Он лично присутствует всюду. 

Он вне материального мира, и в то же время все покоится на Нем. На это указывают слова 

йогам аиш́варам — таково мистическое могущество Верховной Личности Бога». 

На самом деле, никакого противоречия нет. Так проявляется мистическое 

могущество Господа Кришны, как Он Сам говорит в 5-ом стихе: «... все сотворенное 

находится вне Меня...», но в 4-ом стихе Он говорит, что пронизывает всю вселенную и 

все существа пребывают в Нем. Классический пример ачинтйа-бхеда-абхеда-таттвы –  

это освещение комнаты. Источник света –  лампа находится на расстоянии нескольких 

метров, но энергия, исходящая от лампы, доходит до людей, находящихся в комнате и 

соприкасается с ними. Так работает эта система.  
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В стихах с 6-10 Господь Кришна рассказывает о том, как работает система абхеда-

бхеда. Кришна лично не принимает участие в контроле вселенной, а делает это 

посредством Своих энергий, но с определенной точки зрения все-таки справедливо 

утверждать, что Он и Сам контролирует творение. Так в чем же взаимосвязь?  

 

Стих 9.6 

«Знай же, что все сотворенные существа покоятся во Мне, подобно тому как 

могучий ветер, который дует повсюду, всегда остается в небе».  

Подобно тому, как ветер всегда остается в небе, все сотворенные существа 

покоятся в Кришне. Что же это значит «покоятся во Мне»? На что это похоже? Из чего этот 

процесс состоит? Как он устроен? В 

стихе, приводится замечательный 

пример ветра, который всегда 

остается в небе. В любое время можно 

выйти на улицу, и ветер будет там же 

– в небе.   

5 тысяч лет назад, когда Кришна 

поведал Арджуне «Бхагавад-гиту»,  

Арджуна возражал: «Мой ум подобен 

ветру, бесконтрольно странствуещему 

в разных направлениях». Ветер был в 

небе и тогда, 5 тысяч лет назад, и по 

сей день ветер остается в небе. Когда 

Господь Кришна говорит о небе, Он имеет в виду пространство.  

На санскрите ветер именуется а̄ка̄ш́а-стхитах̣. Ака̄ш́а – означает «небо», или «что-

то непроявленное», или «пространство». Невозможно увидеть или услышать 

пространство. Можно видеть объекты, присутствующие в пространстве, можно слышать 

звуки, воспроизводимые этими объектами, можно слышать звук ветра, который дует в 

разных направлениях, но это не оказывает никакого влияния на само пространство. По 

сути, не происходит никакого контакта между ветром и пространством, в котором дует 

ветер.  

Когда мы передвигаемся в пространстве, мы ощущаем дуновение ветра, но при 

этом не ощущаем само пространство, потому оно является частью материи, которую 

невозможно увидеть, потрогать, попробовать на вкус, почувствовать ее аромат. Никакие 

органы чувств не могут быть задействованы в процессе эмпирического познания 

пространства. В пределах этого пространства движутся различные объекты, но само оно 

остается неизменным. Подобно этому, Кришна поддерживает абсолютно все и заботится 

абсолютно обо всех, но при этом никто и ничто не оказывает на Кришну никакого влияния. 

Не происходит непосредственно взаимодействия между Кришной и обусловленными 

душами, подобно тому, как отсутствует какой-либо контакт между пространством и 

ветром.    

Ветер не оказывает никакого влияния на пространство, потому что оно не 

испытывает привязанности к ветру, также и Кришна, будучи не привязанным к 

обусловленным душам, не находится под их влиянием. 
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Шрила Прабхупада объясняет: «Обыкновенный человек практически не способен 

понять, как необъятное материальное творение пребывает в Верховном Господе. Однако 

Господь приводит здесь пример, который помогает понять это. Небо, вероятно, самое 

большое из всего, что нам известно. А ветер, или воздух, в небе — самая огромная стихия 

в материальном мире. Движение воздуха определяет движения всего сущего. Однако при 

всем своем могуществе воздух ограничен пределами неба (пространства), за которые он 

не может выйти. Точно так же это изумительное мироздание создано волей Бога, и все в 

нем подчинено воле Всевышнего: как мы часто говорим, даже травинка не шелохнется 

без дозволения Верховной Личности Бога. Таким образом, все происходит по воле 

Господа: по Его воле все создается, по Его воле существует, и по Его же воле 

уничтожается. Однако Сам Он отстранен от всего, так же как небо не имеет отношения к 

тому, что делает ветер».  

 

Стих 9.7 

«О сын Кунти, в конце каждой калпы все материальное мироздание входит в 

Мою природу, а в начале следующей калпы Я Своей энергией вновь создаю его»  

Шрила Прабхупада пишет в комментарии: «"В конце калпы" значит "после смерти 

Брахмы". Брахма живет сто лет, а один его день составляет 4 300 000 000 земных лет. 

Столько же длится и его ночь. Месяц Брахмы состоит из тридцати таких дней и ночей, а 

год — из двенадцати месяцев. По прошествии ста лет, когда Брахма умирает, весь 

материальный мир уничтожается. Это значит, что энергия, проявленная Верховным 

Господом, вновь возвращается в Него». 

  

Стих 9.8 

«Весь космос находится в Моей власти. Послушный Моей воле, он сам собой 

возникает снова и снова, а в конце каждой калпы по Моей воле разрушается».  

Можно задать вопрос: «Если 

Кришна отстранен ото всего, как понять, 

что Он создает и разрушает?» В этом 

стихе Кришна отвечает на заданный 

вопрос: «...Послушный Моей воле, он сам 

собой возникает снова и снова...».   При 

помощи Своей энергии Кришна 

контролирует все мироздание. Ему нет 

никакой необходимости держать ниточки в 

Своих руках, так как все контролируется 

Его энергией. Поскольку эта энергия 

принадлежит Ему, то Он прекрасно знает, 

что непосредственно происходит. Не бывает такого, что энергия что-то делает отдельно 

от Кришны, а Он не знает, чем занимается Его энергия.  

В комментарии к предыдущему стиху Шрила Прабхупада обсуждает 

заключительные стадии разрушения и начальные стадии творения, и дает детальную 

информацию о рождении и смерти Господа Брахмы. В комментарии к данному стиху 

Шрила Прабхупада продолжает развивать эту тему, рассматривая ее с других точек 
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зрения. Он рассказывает о пуруша-аватарах, объясняя их роль в творении. Затем речь 

идет о различных видах жизни. Либо Господь Брахма лично занимается проявлением на 

свет всех видов жизни, либо это делает его ближайшее потомство. 

Шрила Прабхупада говорит в конце комментария: «То состояние бытия, в котором 

они находились в прошлой жизни в предыдущем цикле творения, возникает вновь, и все 

это происходит по воле Бога». Речь идет о нас. Мы попадем в творение, когда оно 

возникает вновь в том состоянии бытия, в котором мы находились в прошлых жизнях в 

предыдущем цикле творения. Именно в этом состоянии бытия мы проявляемся в новом 

творении. Все это воля Кришны. «Таково непостижимое могущество Верховной Личности 

Бога. Но, сотворив различные формы жизни, Господь предоставляет их самим себе. 

Мироздание возникает только для того, чтобы дать живым существам возможность 

осуществить свои устремления, поэтому Господь не вмешивается в их судьбу». 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что в 7-ом и 8-ом стихах Арджуна 

спрашивает:  

- Ну как Ты можешь творить, ведь 

Ты не привязан и неизменен по 

Своей природе? 

 - Послушный Моей воле, он сам 

собой возникает снова и снова, а 

в конце каждой калпы по Моей 

воле разрушается – отвечает 

Кришна в 8-ом стихе.  

Живые существа получают 

свои тела под чутким 

руководством Господа Брахмы. 

Некоторые получают полномочия 

от Господа Брахмы и появляются 

непосредственно благодаря его воле. Но абсолютно все живые существа проявляются по 

воле Господа. В другом месте Шрила Прабхупада говорит, что воля Кришны – это 

определяющий фактор. Стоит Кришне что-то пожелать, подумать о чем-то, как тут же это 

проявляется.   

Шрила Прабхупада говорит о Верховной Личности Бога в комментарии к 7-ому 

стиху: «Затем, когда возникает необходимость вновь создать материальный космос, это 

происходит по воле Всевышнего. Баху сйа̄м: "Я один, но стану многими"». Такова воля 

Господа, и творение разворачивается из Верховной Личности Бога. 

В последнем предложении комментария говорится: «Мироздание возникает только 

для того, чтобы дать живым существам возможность осуществить свои устремления, 

поэтому Господь не вмешивается в их судьбу».  

 

Стих 9.9 

«О Дхананджая, все это никак не связывает Меня. Находясь в стороне от этой 

материальной деятельности, Я остаюсь как бы непричастным к ней».  
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Может возникнуть вопрос, каким же образом все работает без непосредственного 

участия Кришны. На Кришне не лежит  ответственность за управление. Кришна –  уда̄сӣна-

вад, как бы  безучастен. Вад в данного контексте означает «как-будто бы». Кришна как бы 

непричастен. Шрила Прабхупада говорит, что на самом деле Кришна не пускает  творение 

на самотек. Безусловно, Он принимает участие, но Он не несет непосредственной 

ответственности. С одной стороны Он действует, а с другой – нет.  

Шрила Прабхупада приводит весьма конкретный пример, помогающий понять, как 

работает этот процесс. Судья восседает в зале суда, и по его приказу может случиться 

все, что угодно. Он может вынести 

любой вердикт: кого-то могут 

повесить, кому-то могут присудить 

крупную сумму денег, но при этом 

сам судья не имеет ничего общего с 

прибылью или потерями истцов и 

подсудимых. 

 Конечно, пример судьи не в 

полной мере отражает ситуацию с 

Кришной, но сходство есть.  Живые 

существа пожинают плоды своих 

действий, карму, но Кришне при 

этом не нужно сидеть и 

распределять эту карму между 

живыми существами. Энергия Кришны делает это за Него, хотя Он в курсе всего на 

столько, что в состоянии контролировать судьбу каждого атома. Он уда̄сӣна-ват – как бы 

нейтрален, Он не полностью отстранен, как если бы Ему было абсолютно все равно, что 

происходит с материальным миром.   

 

Стих 9.10 

«Будучи одной из Моих энергий, о сын Кунти, материальная природа действует под 

Моим надзором, производя на свет все движущиеся и неподвижные существа. Под 

ее началом мироздание снова и снова возникает и уничтожается».  

Здесь продолжается та же мысль. Шрила Прабхупада начинает комментарий 

словами: «Здесь ясно сказано, что, хотя Верховный Господь стоит в стороне от 

деятельности материального мира, Он остается верховным повелителем. Верховный 

Господь олицетворяет высшую волю и является опорой материального мироздания, 

деятельностью которого управляет материальная природа». Все функционирует 

наилучшим образом, благодаря высокой организации энергий Господа и Его 

представителей, которые управляют и функционируют от Его имени, но при этом Кришна 

является венцом этой иерархии.  

Слово майа̄дхйакшен̣а Прабхупада переводит «под моим надзором». Дословно 

акша значит «глаза». Таким образом Кришна продолжает занимать положение 

Верховного контролирующего. 

Уже дважды, в ходе изучения «Бхагавад-гиты», нам встречался пример поведения 

Махараджи Амбариши. Он был настолько великим преданным, что не хотел погружаться 

в нюансы управления царством. У него были специально обученные люди, занимающиеся 
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этим. А чем же занимался он? Он занимался пуджей. Он пребывал в своей алтарной 

комнате, поклонялся Божествам, проводил киртан, изучал шастры, выполнял различные 

виды преданного служения для удовлетворения Божеств.  Но дела в царстве шли 

идеальным образом, потому что все его представители выполняли свои обязанности, 

полностью посвятив себя служению ему. Он, в свою очередь, взял ответственность за них, 

поэтому они старались исполнять свои обязанности идеальным образом, в то время как 

Махарадж Амбариша занимался пуджей. Просто благодаря его присутствию, дела в 

царстве шли очень хорошо. 

Шрила Прабхупада объясняет: «Он просто бросает взгляд на материальную 

природу, которая от этого приходит в движение и порождает все многообразие форм 

жизни. Окидывая материальную природу взглядом, Верховный Господь, безусловно, 

действует, но Сам Он не участвует в 

создании материального мира. В 

смрити приводится следующий пример: 

если рядом с человеком находится 

душистый цветок, аромат цветка 

достигнет его обоняния, однако сам 

цветок и тот, кто вдыхает его аромат, 

останутся на расстоянии друг от друга. 

Аналогичная связь существует между 

материальным миром и Верховной 

Личностью Бога: Господь не связан с 

материальным миром прямо, но Своим 

взглядом Он творит его, и Он же им повелевает. Иными словами, без руководства 

Верховной Личности Бога материальная природа сама по себе ни на что не способна. 

Однако Верховный Господь остается непричастным к любой материальной 

деятельности».  

Замечательно видеть, как Кришна контролирует это мироздание, насколько 

могущественны Его энергии, а Он Сам при этом отстранен и наслаждается на Голоке 

Вриндавана. Если Кришна такой замечательный, почему же все люди не предаются Ему? 

 

Третий раздел. Не поклоняющиеся и поклоняющиеся. 

Подразделы третьего раздела: 

1. Стихи 11-12. Демоны, которые не предаются Кришне.  

2. Стихи 13-14. Чистые преданные. 

3. Стих 15. Три других типа людей, которые поклоняются Всевышнему по-своему. 

 

Раздел 3. Подраздел 1. Демоны, которые не предаются Кришне. 

Стих 9.11 

«Глупцы смеются надо Мной, когда Я прихожу в материальный мир в облике 

человека. Им неведома Моя духовная природа верховного повелителя всего 

сущего» 
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Господь Кришна пытается здесь донести до нас следующий момент: если мы не 

принимаем Кришну как Верховную Личность Бога, в Его человеческом облике, с Его 

трансцендентными качествами, с Его трансцендентной целью, с Его трансцендентным 

сознанием, с Его трансцендентными играми то, помимо прочего, эффектом такого 

отрицания будет развитие демонической концепции понимания Кришны, Его качеств, 

облика, трансцендентных игр и т.д.    

В лекции по стиху 9.11 Шрила Прабхупада говорит: «Мудха — негодяй, принимать 

Бога как человека и человека как Бога, это мошенничество. Поэтому критерию мы можем 

понять, кто разумный человек, а кто мошенник. В другом месте Кришна говорит на ма̄м̇ 

душкрт̣ино мӯд̣ха̄х̣ прападйанте нара̄дхама̄х̣. Мудха — негодяи, мошенники, они не 

предаются Мне. Кришна призывает, но мудхи этого не примут. Глупцы и мошенники 

думают. Почему я должен принимать Кришну? Я создал своего собственного Бога. Итак, 

у нас есть очень четкий критерий, как отличить мошенника от разумного человека. Если 

он преданный Кришны, то он - разумный человек, если он не таков, то тогда он мошенник. 

Он не принимает Кришну как Бога, но у него есть много других богов, особенно в 

индуистском обществе. Философы-маявади говорят, что каждый является богом. Если 

каждый является богом, то в чем значение Бога?».  

К 11-ому стиху написан достаточно развернутый комментарий по меркам 

«Бхагавад-гиты», основной темой которого является обсуждение мудх, глупцов, людей, 

совершающих различные глупые поступки.  

Кришна нисходит в этот мир в Своей форме, 

которая внешне похожа на человеческую, из-за чего 

может возникнуть вопрос: «Кто же появился раньше, 

мы в нашей форме жизни или же Кришна?» Этот 

вопрос проясняет данный стих. Кришна является 

источником всего сущего, а мы исходим из Него. По 

этой причине мы похожи на Него, а не наоборот.  

Шрила Прабхупада говорит об этом в 

комментарии. В первом абзаце сказано: «Верховный 

Господь, хотя и имеет человеческий облик, не 

является обыкновенным человеком. Господь, 

управляющий созиданием, сохранением и 

уничтожением материального космоса, не может быть 

обыкновенным человеком...» Это не под силу 

обыкновенному человеку.  Шрила Прабхупада говорит 

далее, что Господь Кришна невероятно удивителен и 

намного превосходит Своими возможностями и 

достояниями человеческое существо. Живые 

существа склонны идти на поводу у каких-то 

посторонних представлений и не признавать Кришну 

Богом, считая Его просто могущественной личностью, однако Он всегда остается 

Верховной Личностью Бога ишварах парамах кришнах. 

Во втором абзаце Шрила Прабхупада говорит, что в этом мире существует 

различное количество руководителей разных рангов. Кто-то руководит кем-то, но Кришна 

руководит всеми. «В материальном мире в системе управления есть руководители разных 

рангов: директора и должностные лица, которыми руководят чиновники более высокого 
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ранга; они, в свою очередь, подчиняются министру, а тот — президенту. Все они 

руководители, но подчинены один другому».  

Тело Кришны сат-чит-ананда, оно не материально. Наши тела вне всяких 

сомнений не являются сат, однозначно не чит и, уж тем более, не ананда. Они не 

вечные, не исполнены знания и не исполнены блаженства. Материальное тело не 

способно совершать чудеса, на которые способен Кришна. Он поднимает холм Говардхан 

Своим мизинчиком и держит его на протяжении 7 дней. Это чудо, на которое не способен 

обычный человек, и все же, обычные люди думают, что Кришна – один из мифических 

могущественных персонажей.  

В четвертом абзаце Шрила Прабхупада говорит, что существует великое 

множество ученых-комментаторов «Бхагавад-гиты». «В результате благочестивой 

деятельности в прошлой жизни эти ученые иногда обладают незаурядными 

способностями, но их представления о Шри Кришне свидетельствуют о скудости их 

знаний. Поэтому их называют мудхами, ибо только глупец может считать Кришну 

обыкновенным человеком». Шрила Прабхупада снова возвращается к этой теме и более 

детально рассматривает природу Кришны и то, на сколько же скудны познания обычных 

людей о Нем.  

Однажды Шрилу Прабхупады пригласили с проповедью на большой фестиваль, 

посвященный «Бхагавад-гите». Феситиваль проходил на Курукшетре, в том самом месте, 

где Кришна ее поведал. Там должны были собраться мудрецы и ученые, сведущие в науке 

«Бхагавад-гиты», и каждый из них должен был осветить свою точку зрения, свое видение 

«Бхагавад-гиты». Шрила Прабхупада к тому моменту уже распространил движение 

сознания Кришны на западе, и прославил «Бхагавад-гиту» на весь мир, поэтому его 

пригласили принять участие в этом фестивале.  

Шрила Прабхупада приехал на Курукшетру на поезде из Дели. Глава фестиваля 

встретил его на вокзале и отвез в Джйотисар, 

то самое место, где Кришна поведал 

«Бхагавад-гиту». Глава фестиваля, человек, 

который с энтузиазмом изучает это писание, 

сказал Шриле Прабхупаде: «Вы знаете, я не 

могу дождаться Вашего выступления. У Вас 

наверняка есть, что сказать. Ведь Вы 

распространили послание "Бхагавад-гиты" 

на международном уровне с гигантским 

размахом, и теперь много людей знают о 

"Бхагавад-гите" благодаря Вам. Мы не 

можем дождаться Вашей презентации, но 

вот кое-что хотелось бы прояснить. Пожалуйста, не упоминайте Кришну в Вашей речи». 

Это безумие:  «Не упоминайте автора. Не упоминайте того, Кому принадлежит вся идея, 

Кому принадлежит вся книга. Не упоминайте Его». Именно о таком умонастроении                                     

идет речь: глупость и зависть, противопоставление себя Кришне, вытеснение Кришны из 

жизни человека.  

Один комментатор «Бхагавад-гиты» был известным ученым и очень известным 

политиком. Некоторое время он даже был президентом Индии. Он написал свой 

комментарий на «Бхагавад-гиту», и в том числе, прокоментировал известный стих 18.66. 
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сарва-дхарма̄н паритйаджйа 

 ма̄м экам̇ ш́арана̣м̇ враджа 

 ахам̇ тва̄м̇ сарва-па̄пебхйо 

 мокшайишйа̄ми ма̄ ш́учах̣ 

«Оставь все религии и просто предайся Мне. Я избавлю тебя от всех 

последствий твоих грехов. Не бойся ничего». 

 В своем комментарии этот ученый написал: «Речь идет не о предании Кришне, а о 

предании нерожденному, вечному в Кришне, вот чему мы должны предаться». Можете 

себе представить отношение Шрилы Прабхупады к такому комментарию? Ему это, мягко 

говоря, вовсе не понравилось. Этот известный ученый, политик, который должен 

прославлять Кришну, фактически демонстрирует зависть по отношению к Нему.   

Следующий стих раскрывает заданную тему более подробно.  

 

Стих 9.12 

«Заблудшие и сбитые с толку, они придерживаются демонических, 

безбожных взглядов, и потому их надежды на освобождение никогда не 

сбываются, а все их попытки преуспеть и обрести знание постигает крах». 

Чего бы они не пытались достичь, их ждет неудача, потому что их сознание не 

совершенно. Они не принимают сам факт существования Кришны, противопоставляют 

себя Ему, стараются принизить роль Кришны, поэтому встают на путь, который уводит от 

сознания Кришны, и привлекаются демоническими и атеистическими концепциями и 

точками зрения – ра̄кшасӣм а̄сурӣм̇ чаива: ра̄кшасӣм – «демоническим», а̄сурӣм̇ – 

«безбожной». Эти два умонастроения в чем-то схожи, в чем-то отличны, и основываются 

на негативном отношении к Кришне. 

Прабхупада начинает комментарий: «Есть много преданных, которые считают, что 

обладают сознанием Кришны и занимаются преданным служением, но в сердце своем 

они не признают Верховную Личность Бога, Кришну, Абсолютной Истиной. Таким людям 

никогда не удастся насладиться плодами преданного 

служения – вернуться домой, к Богу».  

О ком здесь говорит Шрила Прабхупада? 

Говорит ли он о нас с вами? Чтобы понять, можно 

привести одну историческую справку. Однажды 

Махатма Ганди сказал, что если Кришна, который 

танцевал с гопи и поведал «Бхагавад-гиту» –  мой 

Кришна, то я немедленно откажусь от индуизма. Он не 

смог понять, что деяния Кришны полностью 

трансцендентны. Будь то танец раса, будь то битва на 

Курукшетре, или рассказ «Бхагавад-гиты» – все эти деяния в равной степени являются 

трансцендентными и достойными прославления. Люди, которые ведут себя как 

преданные, но в сердце не принимают Кришну Абсолютной Истиной, безусловно 

находятся под влиянием невежества. Это глубочайшее неуважение по отношению к 

Кришне.   

Во втором абзаце Шрила Прабхупада говорит: «Поэтому всякий, кто считает 

Кришну, Верховную Личность Бога, обыкновенным человеком, — великий грешник».  
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Далее Шрила Прабхупада цитирует стих из «Брихад-Вишну-смрити»: «Человека, 

который считает тело Кришны материальным, нельзя допускать к проведению обрядов и 

ритуалов, предписанных в шрути и смрити». Тут имеются в виду ведические обряды и 

ритуалы, взятые из священных писаний. «А тот, кто случайно увидел его лицо, должен 

немедленно совершить омовение в Ганге, чтобы очиститься от скверны».   

Таких людей привлекают представления ракшасов, пропитанные вожделением, 

стремлением к наслаждению, невежеством, безбожием и насилием. Асуры более 

безбожны, более невежественны и более склонны к насилию. Так как они введены в 

заблуждение и придерживаются безбожных взглядов, их надежды на освобождение не 

сбываются. Шрила Баладева Видьябхушана говорит: «Даже если они уважаемые гьяни,  

без Кришны они не достигнут освобождения. Если они поклоняются полубогам и не 

уважают Его облик, они не смогут достичь рая. Если они преданные, они не достигнут 

цели. Все они падут, даже если изучают веданту. Не будет никакого успеха, один лишь 

крах».  

Очень важно принять Кришну таким, как Он есть. Принять всем сердцем природу 

Его тела, деяний, качеств. Также Шрила Прабхупада говорит в лекции по этим стихам: 

«могха-карма̄н̣ах̣. Могха-карма̄н̣ах̣ означает «сбитые с толку». Что бы они ни делали, они 

будут разочарованы. Махатма Ганди был великим деятелем национального 

освобождения Индии. В конце ему было так противно отношение своего народа, что он 

закрывал уши, чтобы заглушить шум тысяч людей, которые собирались и кричали: 

“Махатма Ганди ки джай!” Бедный человек не мог даже спать. Как только появлялся слух, 

что сюда идет Махатма Ганди, по меньшей мере пять тысяч человек собирались и кричали 

“Махатма Ганди ки джай!” На последнем этапе своей жизни он не мог уснуть из-за этого 

крика. Он был так возмущен, что в то самое утро, когда его убили, он сказал своему 

секретарю: “Мне так противно, что я хочу умереть”. Сами его слова были опубликованы в 

газете. Теперь посмотрите, какой великий труженик, но все же он был сбит с толку. Что 

говорить о других, их так много. Карма̄н̣ах̣. Если мы не станем сознающими Кришну, тогда 

все наши действия приведут к разочарованию». 

 

Раздел 3. Подраздел 2. Чистые преданные. 

 

Стих 9.13 

«О сын Притхи, те же, кто свободны от заблуждений, великие души, находятся 

под покровительством божественной природы. Они служат Мне с любовью и 

преданностью, ибо знают, что Я – Верховная Личность Бога, изначальная и 

неистощимая».  

В описании демонов и преданных в стихах 12 и 13 встречается параллельные 

утверждения. В 12-ом стихе, описывая демонов, сказано пракр̣тим̇ мохинӣм̇ ш́рита̄х̣ 

(пракр̣тим – к природе; мохинӣм – вводящей в заблуждение; ш́рита̄х̣ – ища прибежища). 

То есть демоны принимают прибежище в вводящей в заблуждение природе. Слово 

ш́рита̄х̣ похоже на слово ашраях. Ашраях значит «прибежище». В 13-ом стихе говорится 

о великих душах, которые даивӣм̇ пракрт̣им а̄ш́рита̄х̣ – они принимают прибежище у 

божественной природы.   
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Как говорит Шрила Прабхупада, переводя этот стих, они находятся под 

покровительством божественной природы. Эта божественная природа воодушевляет их 

на развитие сознания Кришны, тем самым защищая их. Таким образом божественная 

энергия принимает непосредственное участие в их жизнях, оберегая их от влияния какой–

либо скверны. В то время как пракрт̣им̇ мохинӣм̇ ш́рита̄х̣, вводящая в заблуждение 

демоническая природа, провоцирует на демонические действия, учитывая их интересы, и 

безусловно, способствует развитию демонического образа жизни.  

В этом стихе Кришна описывает удачу, которую обретают те, кто поклоняется Его 

форме. Речь идет о тех, кто привлекается красивой трансцендентной формой Кришны и 

служит Ему по собственному желанию. Как описывает Шрила Прабхупада, они выходят 

из-под влияния материальной природы, как только вручают себя Верховной Личности 

Бога, Кришне. Как только душа предается Кришне, она сразу выходит из-под влияния 

материальной природы, которая подталкивает, непредавшиеся души действовать на 

основе демонических концепций. 

Теперь разберем термин махатма. Маха значит «великий», атма значит «душа». 

Махатма — великая душа. Этот преданный, полностью занятый преданным служением, 

становится великой душой, развивая замечательные, чудесные качества в процессе 

преданного служения. Шрила Прабхупада объясняет 

в середине второго абзаца: «Стать махатмой, 

великой душой, можно, общаясь с другими 

махатмами, чистыми преданными Господа. Чистых 

преданных не привлекают другие образы Кришны, 

такие, например, как четырехрукий Маха- Вишну. Все 

их внимание сосредоточено на двурукой форме 

Кришны».  

Здесь очень замечательно описывается, как 

преданные медитируют только на двурукий облик 

Кришны. Они не испытывают влечения к другим 

формам Бога, не говоря уже о других людях или 

полубогах. Они сосредотачивают все свои помыслы 

только на Кришне, постоянно служат Ему в сознании Кришны и никогда не сходят с пути 

преданного служения. Господь всегда защищает их от влияния материальной энергии. В 

лекции по данному стиху Шрила Прабхупада говорит: «Махатма означает тот, кто 

расширил свое сердце: “О все, принадлежит Богу, и я тоже принадлежу Богу”. Он махатма. 

маха̄тма̄нас ту ма̄м̇ па̄ртха: “Мой дорогой Арджуна, эти махатмы не подчиняются 

материальной природе”. Тот, кто думает, что все принадлежит Богу и я тоже принадлежу 

Богу, что верховный владыка — это Бог, и все должно быть занято в Его служении, имеет 

квалификацию махатмы».   

 11-ый стих описал основные аспекты демонической природы.  

 12-ый стих более подробно разложил эту тему.  

 13-ый стих дал нам общее представление о чистом преданном, махатме.  

 14-ый стих более подробно раскроет такую личность: ее качества, 

отличительные особенности, и признаки, по которым ее можно распознать. 
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Стих 9.14 

«Неустанно прославляя Меня, служа Мне с великой решимостью, падая ниц 

передо Мной, эти великие души всегда поклоняются Мне с любовью и 

преданностью». 

Тут перечислены отличительные признаки махамты: 

Первый признак махатмы, великой души, духовно продвинутой личности или 

чистого преданного – сататам̇ кӣртайанто ма̄м̇. Сататам̇ – «постоянное», 

кӣртайанто – «воспевание», ма̄м̇ – «обо Мне»: постоянное воспевание, неустанное 

прославление Меня. Он всегда занят воспеванием святого имени Господа. Он занят 

киртаном. Это очень важно. Именно в этом заключается суть миссии Господа Чайтаньи 

– привлечь всех и каждого к воспеванию святых имен Господа, ибо воспевание святых 

имен Господа и есть путь.    

Второй признак – это дрд̣̣ха-врата̄х̣. Др̣д̣ха-врата̄х̣ – это обеты, наличие 

фиксированных обетов. «Все внимание махатмы сосредоточено на Кришне, ибо он до 

конца осознал, что Кришна Изначальная 

Верховная Личность, причина всех причин». 

Великие ачарьи дают обеты и следуют им.  

Например, они соблюдают экадаши. Махатмы 

неукоснительно следуют всем правилам и 

предписаниям, и обретают дары преданного 

служения.  

Третий признак –  они предлагают 

поклоны. Намасйанташ́ означает «предлагать 

поклоны» или «заниматься всеми видами 

преданного служения», на это указывает 

использование слова ча. 

Четвертый признак — нитйа-йукта̄ –  они будут вечно связаны с Господом, теперь 

они стремятся к этому.  

Шрила Прабхупада объясняет, что невозможно создать махатму. Невозможно 

пойти в магазин, купить печать с чернилами, найти первого встречного и поставить ему на 

лоб печать, которая бы гласила, что теперь эта личность является махатмой.  Даже, если 

на лоб поставить такую печать, невозможно создать махатму, великого преданного, 

духовно продвинутого человека, при помощи механического действия.  

Шрила Прабхупада говорит, что махатма не занимается ничем другим, кроме 

воспевания святых имен Бога. Махатма всегда привязан к Верховной Личности Бога.  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада объясняет, что в «Бхагавад-гите» 

имперсоналисты не описаны, как махатмы: «Имперсоналисты описаны в следующем 

стихе, но Кришна не называет их махатмами».  

Шрила Прабхупада очень красиво подводит итог в комментарии: «Как было сказано 

во втором стихе этой главы, заниматься преданным служением не только легко, но и 

радостно. Человеку не нужно совершать суровую аскезу. Под руководством опытного 

духовного учителя он может заниматься преданным служением, кем бы он ни был 

(семейным человеком, санньяси или брахмачари) и где бы ни находился. Всегда и везде 

он может служить Верховной Личности Бога и так стать махатмой, великой душой». 
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Раздел 3. Подраздел 3. Три других типа людей, которые поклоняются Всевышнему 

по-своему. 

 

Стих 9.15 

«Другие, те, чья жертва состоит в обретении знания, поклоняются 

Верховному Господу как тому, кто един и неделим, кто распространяет Себя во 

множество образов и принимает вселенскую форму». 

В середине комментария, Шрила Прабхупада перечисляет уровни преданных: 

1. Первый уровень преданных – это махатмы, которые находятся в чистом 

сознании Кришны и не знают другого господина, кроме Верховной Личности Бога 

Шри Кришны.  

2. Второй уровень –  это преданные, поклоняющиеся Господу в своем 

воображении.  

3. Но есть также те, кто находится на более низком уровне, о них пойдет речь 

далее:  

 «1) те, кто поклоняется себе как Всевышнему, считая себя неотличным от 

Господа; 

 2) те, кто создает некий образ Господа в воображении и поклоняется ему, и 

 3) те, кто поклоняется вишва-рупе, вселенской форме Верховной Личности 

Бога».  

Прабхупада говорит: «Среди них преобладают те, кто относится к низшей 

категории, то есть те, кто поклоняется себе как Верховному Господу, называя себя 

монистами. Считая себя Всевышним, такие люди поклоняются сами себе. Это тоже своего 

рода поклонение Богу...» Это имперсоналисты. В комментарии они идут под номером 

один: «тех, кто поклоняется себе как Всевышнему, считая себя неотличным от Господа». 

Шрила Прабхупада продолжает разбирать эти уровни преданных: «Ко второй 

категории относятся те, кто поклоняется полубогам. Они воображают, что любой образ 

является формой Верховного Господа». Поэтому 

они говорят, что можно поклоняться и Дурге, и 

Шиве, и Ганешу, и Кали. Можно поклоняться кому 

угодно, все едино. Они полагают, что Дурга равна 

Кришне, Шива равен Кришне, но это не так. Это 

лишь плод их воображения.  

Третий класс состоит из тех, кто поклоняется 

вишва-рупе, вселенской форме Верховной 

Личности Бога. «К третьей категории относятся 

люди, чьи представления не выходят за пределы 

материальной вселенной. Они считают вселенную 

самым совершенным организмом или существом и 

поклоняются ей. Вселенная также является одной 

из форм Господа». 
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Четвертый раздел. Кришна — высший объект поклонения. 

Подразделы четвертого раздела: 

1. Стихи 16-19. Кришна рассказывает, как Он присутствует во вселенской 

форме. 

2. Стихи 20-25. Не стоит поклоняться полубогам. 

 

Раздел 4. Подраздел 1. Кришна рассказывает, как Он присутствует во вселенской 

форме. 

 

Стих 9.16 

«Но ведический обряд, жертвоприношение, подношения предкам, целебная 

трава и трансцендентный гимн — все это Я. Я масло, огонь и то, что приносится в 

жертву»  

Воспевание Харе Кришна маха-

мантры – самое важное действие. Другие 

составляющие поклонения, описанные в 

этом стихе, являются элементами карма-

канды. Жертвоприношение, которое 

Кришна упоминает в данном стихе, говоря 

ахам̇ кратур ахам̇ йаджн̃ах̣ – это 

материалистичное ведическое 

жертвоприношение. Шрила Прабхупада 

называет в комментарии этот обряд 

джьотиштома и далее упоминается маха-

ягья, описанная в смрити. Также 

описываются обряды, которые проводятся во благо предков: «чтобы удовлетворить 

обитателей Питрилоки, считают своего рода лекарством в форме топленого масла — и 

это тоже Кришна». Индуисты занимаются питри-пакша, то есть совершают подношение 

ушедшим предками, чтобы помочь им отправиться на Питрилоку. Питрилока – это обитель 

Ямараджа. 

 

Стих 9.17 

«Я отец и мать этой вселенной, ее опора и прародитель. Я цель познания, 

очистительная сила и слог ом, а также "Риг-веда", "Сама-веда" и "Яджур-веда"».  

Шрила Прабхупада объясняет в комментарии: «В материальном мире мы вступаем 

в отношения с различными живыми существами, которые являются не чем иным, как 

пограничной энергией Кришны. В результате созидательной деятельности пракрити 

некоторые из них становятся нашим отцом или матерью, дедом и т. д., но на самом деле 

все они частицы Кришны. Соответственно, живые существа, которых мы считаем своими 

отцом, матерью и т. д., в сущности, не что иное, как Кришна» 

Однако, не стоит думать, наша мама или бабушка является инкарнацией Кришны, 

и нужно начать предлагать им арати. Они являются проявлениями созидательной 
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деятельности пракрити. При помощи материальной энергии Господь Кришна вкладывает 

в живые существа определенные энергии. Эта энергия вкладывается в отца, потом отец 

вкладывает ее в мать, и через некоторое время она преобразовывается и проявляется в 

виде ребенка.  То есть это особый вид энергии Кришны. Отец, мать и все остальные 

личности занимают свое положение в нашей жизни только благодаря энергии Кришны, 

которая вложена в них. С определенной точки зрения можно утверждать, что есть 

некоторый элемент единства Кришны и наших родственников. В этом смысле они 

являются проявлением энергий Кришны. 

Кришна является целью познания. Шрила Прабхупада говорит в середине абзаца, 

что сутью изучения всех ведических писаний является познание Кришны: «Все Веды 

направляют нас к Кришне. Все заключенное в них знание шаг за шагом ведет нас к 

постижению Кришны. Повествования, слушая которые мы очищаемся и возвращаемся в 

изначальное состояние бытия, — это тем более Кришна».   

Мы уже говорили о лестнице йоги, которой мы не следуем, но следовали ранее. К 

примеру, если мы начинаем свой путь с карма-канды, то мы доберемся до уровня карма-

йоги. От карма-йоги можно напрямую перейти к бхакти-йоге, либо проделать обходной 

путь через гьяна-йогу, аштанга-йогу и только потом прийти к бхакти-йоге. Шрила 

Прабхупада говорит, что, чему бы мы ни научились, изучая Веды, мы очищаемся и 

небольшими шагами приближаемся к Кришне.  

Далее говорится про слог ом. Это из раздела 

шрути-мантр. Существуют определенные 

направления и разделы ведических писаний. Есть 

четыре основных Веды: «Риг-веда», «Сама-веда», 

«Яджур-веда» и «Атхарва-веда». Их называют 

шрути. В шрути содержится большое количество 

мантр и все они начинаются со слога ом. 

Прабхупада говорит об этом в самом последнем 

предложении комментария: «А поскольку пранава, 

или омкара, входит в состав всех гимнов четырех 

Вед — «Самы», «Яджур», «Риг» и «Атхарвы», — их 

также следует считать Кришной».  

Этот звук является имперсональным проявлением Кришны. Еще более строго 

говоря, слог ом является биджа-мантрой. Биджа значит «семя». Это семя мантры. К 

примеру, мы повторяем перед началом лекции по «Бхагавад-гите», по «Шримад-

Бхагаватам»: Ом Намо Бхагавате Васудевая. «Ом» является семенем мантры, а не 

является частью изречения содержащегося в мантре. Намо Бхагавате Васудевая – это 

законченное предложение, которое переводится как «Я предлагаю свои почтительные 

поклоны Верховной Личности Васудеве». Ом – это предварительный шаг, который 

необходимо совершить, чтобы произнести мантру.  

Прабхупада говорит, что слог ом, или омкара, или пранава входит в состав всех 

гимнов четырех Вед, поэтому его следует считать важным.  

Еще очень важный момент: в самом стихе Господь Кришна не перечисляет все 

четыре Веды. Он упоминает «Сама-веду», «Яджур-веду», и «Риг-веду», но не «Атхарва-

веду». Он делает это потому что в «Атхарва-веде» содержится тантрические описания, 

где описывается черная магия и тому подобное знание. не настолько саттвичное, как в 

остальных ведах, поэтому «Атхарва-веда» считается ниже по уровню, чем другие Веды.  
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Стих 9.18 

«Я цель и хранитель, повелитель и свидетель, обитель, прибежище и самый 

близкий друг. Я созидание и разрушение, основа всего сущего, место успокоения и 

вечное семя». 

Мы видели несколько глав назад, как в некоторых стихах, Господь Кришна 

перечисляет то, кем и чем Он является. Всякий раз Он перечисляет основополагающие 

фундаментальные аспекты жизни: цель, хранитель, повелитель, свидетель, обитель, 

прибежище, самый близкий друг, создание, разрушение, основа всего сущего, место 

успокоения и вечное семя.   

В этом весь смысл положения Кришны в этом мире, в наших жизнях, в духовном 

мире. Везде и всюду Его положение является фундаментальным. Поэтому, когда мы 

будем наблюдать окружающий мир, мы можем попробовать посмотреть на него именно с 

этой точки зрения. Все здесь функционирует только благодаря Кришне. Это 

замечательно, научиться так видеть все происходящее. Кришна является самым близким 

другом, нет никого ближе Него, потому что Его цель – объединить всех.  

 

Стих 9.19 

«О Арджуна, это Я дарую тепло, посылаю и останавливаю дожди. Я 

бессмертие и Я олицетворенная смерть. И материя, и дух покоятся во Мне».  

В комментарии Шрила Прабхупада пишет: «С помощью Своих разнообразных 

энергий, таких как излучение солнца и электричество, Кришна повсюду распространяет 

тепло и свет. Это Кришна прекращает дожди летом и заливает ими землю в сезон дождей. 

Энергия, которая поддерживает наше существование, увеличивая продолжительность 

нашей жизни, также является Кришной, и Кришна же предстает перед нами в конце 

нашего жизненного пути в облике смерти. Изучив природу разнообразных энергий 

Кришны, мы придем к выводу, что для Кришны не существует разницы между материей и 

духом, иными словами, Он является и тем, и другим. Поэтому тот, кто полностью развил 

в себе сознание Кришны, тоже не делает подобных разграничений. Он во всем видит 

только Кришну».  

Шрила Прабхупада говорит здесь, что Кришна 

предстает перед нами в конце нашего жизненного пути 

в облике смерти. Возгордившиеся материалисты, 

которые никому, включая Кришну, не приносят своих 

поклонов, предлагают полноценный дандават Кришне 

в облике смерти, когда их тело падает замертво.  

В заключительном абзаце Шрила Прабхупада 

говорит: «Поскольку Кришна — это и материя, и дух, 

гигантская вселенская форма, охватывающая все 

мироздание, также является Кришной, а Его игры во 

Вриндаване в двурукой форме Шьямасундары, 

играющего на флейте, — это игры Верховной Личности Бога».  
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Раздел 4. Подраздел 2. Не стоит поклоняться полубогам. 

 

Стих 9.20 

«Те, кто изучает Веды и пьет сок сомы в надежде попасть на райские планеты, 

тоже по-своему поклоняются Мне. Смыв с себя последствия прошлых грехов, они 

рождаются на благочестивой райской планете Индры, где наслаждаются 

радостями, доступными только небожителям».  

В комментарии Шрила Прабхупада обращает наше внимание на то, что те, кто 

следует законам трех Вед именуются три-веди. Настоящие три-веди принимают 

прибежище у лотосных стоп Кришны и занимаются преданным служением, чтобы 

удовлетворить Господа. Процесс начинается с воспевания Харе Кришна маха-мантры. 

Не истинные три-веди, к сожалению, не встают на путь преданного служения, а 

занимаются поклонением полубогам.  

Кришна говорит что, Индра-лока это не самая высшая райская планета, как планета 

Господа Брамы, но для для достижения планеты Индры необходимо достаточное  

очищение.  

Стих 9.21 

«Изведав райских удовольствий и исчерпав запас благочестивой кармы, они 

вновь возвращаются на бренную землю.Так, те, кто следует законам трех Вед ради 

удовлетворения собственных чувств, получают в награду только череду рождений 

и смертей».  

Господь вновь и вновь обращает наше внимание на то, что поклонение полубогам 

носит временный характер. В соответствии с материальными стандартами, следуя этому 

процессу, возможно отправится на Индралоку. Там можно изведать всевозможные 

райские удовольствия, но затем, исчерпав 

запас благочестивой кармы, вновь 

придется возвращаться на планету Земля 

и начинать все сначала.  

Шрила Прабхупада в комментарии 

приводит пример с колесом обозрения.   

Сидящие в нем поднимаются на высоту, а 

затем спускаются вниз. После того, как 

живое существо достигает райских 

планет, оно будет вынуждено вернуться 

на Землю, если только устройство не 

поломается, и ему не придется зависнуть 

наверху, на колесе обозрения.  

Каково окончательное достижение таких людей? Это круговорот рождений и 

смертей. В последнем предложении комментария Шрила Прабхупада говорит: «Поэтому 

лучше всего встать на путь преданного служения, чтобы сразу попасть в духовный мир, 

обрести вечную жизнь, исполненную блаженства и знания, и никогда не возвращаться в 

исполненный страданий материальный мир».  
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Стих 9.22 

«Но тем, кто всегда поклоняется Мне с безраздельной преданностью, 

сосредоточив свой ум на Моем духовном образе, Я даю то, чего им недостает, и 

сохраняю то, что у них есть».  

Очень важный и очень красивый стих. В предыдущих двух стихах Господь Кришна 

вел речь о людях, которые хотят обрести какие-то блага для улучшения качества своей 

жизни в рамках этого материального мира. Они обретают какие-то блага, но так как все 

эти достижения являются временными, успехи терпят крах, и они возвращаются в 

изначальное состояние. Если же преданный нуждается в чем-то, то Кришна дает ему это, 

а если у преданного есть нечто, что он может потерять, Кришна сохраняет то, что ему 

необходимо. Это кардинально отличается от того, что делают полубоги по отношению к к 

тем, кто поклоняется им.  

В комментарии Шрила Прабхупада пишет: «Те, кто не может и мгновения прожить 

без сознания Кришны, думают о Кришне постоянно, круглые сутки. Всегда занятые 

преданным служением, они слушают рассказы о Кришне, говорят и памятуют о Нем, 

возносят Ему молитвы, поклоняются 

Ему, служат Его лотосным стопам, 

выполняют Его поручения, 

развивают с Ним дружеские 

отношения и посвящают Ему всего 

себя. Благотворная и исполненная 

духовной энергии, такая 

деятельность помогает преданному 

достичь высшей ступени 

самоосознания, когда у него остается 

только одно желание — желание 

общаться с Верховной Личностью 

Бога. Такой преданный, несомненно, приходит к Господу без больших усилий. Это 

называется йогой. Милостью Господа такой преданный больше никогда не возвращается 

в материальный мир. Кшема означает, что всемилостивый Господь всегда защищает 

Своих слуг. Господь помогает преданному обрести сознание Кришны посредством йоги, 

а когда преданный полностью осознал Кришну, Господь оберегает его от падения и 

возвращения к мучительному обусловленному существованию». 

В своей лекции по 21-ому, 22-ому стихам, прочитанной в 1966 году в Нью-Йорке, 

Шрила Прабхупада рассказал историю Арджуначарьи. Он который каждый день изучал 

«Бхагавад-гиту». Он обожал «Бхагавад-гиту», но ему не нравился именно этот стих, 

потому что ему казалось, что здесь закралась какая-то ошибка: с какой стати Кришне 

Самому Лично доставлять что-то Своим преданным? Он же не служба доставки. Он 

оберегает преданных как личный телохранитель? Наверняка, кто-то от имени Кришны 

выступает в этих ролях, вряд ли Он Сам лично занимается доставкой и предоставляет 

Своим преданным услуги по охране. Поэтому он вырезал из стиха слово ваха̄мй, что 

означает «я Сам доставляю», и написал короми, что означает «Я являюсь причиной того, 

что Мой преданный обретает все, что у него есть, и у него сохраняется все, что ему 

дается».  

После этого он отправился просить подаяние, чтобы его жена могла что-то 

приготовить. Пока его не было дома, двое маленьких мальчиков пришли к нему в дом, где 
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находилась только его супруга. Один мальчик был кипельнно-белого цвета кожи, а другой 

темного цвета, как грозовая туча. Они принесли всевозможные продукты, специи, и 

темнокожий мальчик сказал:  

–  Мы встретили твоего мужа на рынке, он просил подаяние, чтобы купить продуктов. Мы 

сказали ему: «Нет проблем, мы пожертвуем тебе эти продукты и лично доставим тебе 

домой».  

Они передали продукты его супруге, которая была поражена происходящим. Она 

пригласила Их войти в дом и сказала, что приготовит пир, а когда муж вернется, они все 

вместе смогут отведать яств.  

–  Я не могу остаться, – сказал темнокожий мальчик. – 

Когда Мы сказали твоему супругу, что лично доставим 

продукты к вам домой, он напал на Меня, и поранил Мне 

спину.  

Жена Арджуначарьи была поражена: как такое 

возможно?! Тогда темнокожий мальчик повернулся к ней 

спиной, и она увидела глубокие порезы. Мальчики 

покинули ее дом, а она приступила к приготовлению пира.  

Когда Арджуначарья вернулся домой и обнаружил 

там пир, он спросил у супруги, откуда она взяла продукты. 

Его жена ответила: 

–  Это все принесли два очень красивых мальчика, кожа 

одного из них была белоснежной, а другой был цветом грозовой тучи. Они сказали, что 

встретили тебя на базаре и предложили доставить продукты домой. Темнокожий мальчик 

сказал, что как только Он предложил тебе это, ты напал на Него и порезал Ему спину.  

–  Я никогда ни на кого не нападал. Я даже не встречался с мальчиками – сказал 

Арджуначарья.  

Тут его взгляд упал на страницу «Бхагавад-гиты», где он вырезал слово ваха̄мй, что 

означает, что Кришна лично доставляет все необходимое Своему преданному и 

сохраняет то, что у него есть. Тогда он понял, что это приходили Кришна и Баларама, 

чтобы доказать ему, что Они лично выполняют такое служение Своим преданным. Он 

осознал, каким негодяем и мошенником он является, потому что «Бхагавад-гита» не 

отлична от Самого Кришны, она является телом Господа, она является Самим Господом.  

–  Я нанес оскорбление Господу, причинив Ему физическую боль. Но моя жена является 

настолько возвышенной преданной, что, несмотря на мое оскорбление, Господь лично 

принес все необходимое.  

Тут же Арджуначарья со всех ног пустился на улицу с поднятыми руками стал 

восклицать: «Вахами! Вахами!». Люди не понимали, что было причиной такому 

поведению.   

Это замечательная история, которую рассказывал Шрила Прабхупада.  

По словам Шрилы Вишванатхи Чакраварти Тхакура, Арджуна возражает:   

–  Ты несешь потребности Своих преданных на Своей голове, какие тогда они 

преданные?! Они занимают Тебя служением себе, заставляют трудиться. Они настолько 
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заняты, что не могут позаботиться о себе сами? Тебе приходится заботиться о них. Как 

можно утверждать, что у них есть преданность? 

–   Это никакая не обуза, это Мое удовольствие –   ответил Кришна. –  Я наслаждаюсь 

возможностью заботиться о Своих преданных. Подобно тому, как молодой человек любит 

девушку. Иногда она просит взять ее на руки, и он с радостью делает это. Это не обуза 

для него. Он из любви ищет возможности послужить своей девушке. Таким же образом, 

для Меня нужды преданных не являются обузой, Я добровольно принимаю на Себя эти 

тяготы по исполнению потребностей Своих преданных. По этой причине Я доставляю все 

необходимое, а не только сохраняю все, что у них есть. Я создаю и творю вселенные, так 

каким же образом тяготы, связанные с решением потребностей Моих преданных, могут 

представлять Мне какую-либо проблему?!  

  Существует тонкость в понимании этих двух утверждений, что 1) Кришна дает 

преданным то, что им не достает, и 2) сохраняет то, что у них есть.  

Первый нюанс заключается в том, что преданному чего-то не достает, но Кришна дает 

ему это. Можно задаться вопросом: почему преданному чего-то не хватает? Ответ 

заключается в том, что это происходит в соответствии с его кармой: если по карме 

преданному чего-то не положено, то этого у него и нет. Тогда Кришна думает: «Мой 

преданный может применить это благо в служении Мне, и он хочет послужить Мне именно 

таким способом. Хорошо, пожалуй, Я вступлю в противоречия с законом кармы и дам 

преданному то, что ему недостает». Хотя в соответствии с законом кармы преданному не 

положено было получать то или иное благо, ввиду особенного отношения Господа к 

Своим преданным, Он дает им все необходимое, нарушая законы кармы. 

Второй нюанс заключается в том, что Господь сохраняет то, что есть у преданного. То 

есть, у преданного уже что-то есть, но, в соответствии с законом кармы, он должен был 

это потерять. Тогда Кришна вмешивается и сохраняет имущество преданного.    

 

 

Стих 9.23 

«Те, кто с верой 

поклоняется другим богам, в 

действительности поклоняются 

Мне одному, о сын Кунти, однако 

делают это неправильно». 

Видхи – значит «правила», 

«предписания». А авидхи значит 

«то, что противоречит правилам и 

предписаниям».  

Кришна говорит, что такие 

люди косвенно поклоняются Ему, но делают это неправильно, потому что их поклонение 

противоречит правилам и предписаниям священных писаний.  

В комментарии Шрила Прабхупада приводит в пример человека, который поливает 

водой листья и ветви дерева, но оставляет сухими корни. Очевидно, что нужно поливать 

корень дерева, а не листья. Шрила Прабхупада неоднократно приводил этот пример в 

своих лекциях. Поливать листья и ветви неверно так же, как и поклонение полубогам, 
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потому что источником всего сущего является Кришна. Все остальные являются лишь 

агентами.  

Например, есть продавцы в магазине. Большая часть продавцов не владеет 

магазином и, уж тем более, не владеет товарами в нем. Существует владелец магазина 

и товаров. Не стоит полагать, что с продавцом, работающий в магазине, можно заключить 

какую-то серьезную сделку. Для заключения сделки необходимо отыскать владельца. 

Поэтому поклонения полубогам, 

как источнику, наделяющему 

поклоняющихся благами, это 

неправильное понимание. 

Полубоги являются агентами 

Кришны. Они от Его имени 

предоставляют те или иные 

блага. Главным действующим 

лицом и владельцем этих благ 

является Кришна.  

Шрила Прабхупада также 

приводит пример взяточничества. 

К примеру, можно попытаться дать 

взятку кондуктору, чтобы в последний момент вскочить в вагон уходящего поезда. Это 

коррупция, подкуп должностного лица. Они не в праве брать у людей взятки и 

предоставлять места в поезде.  

Полубоги передают подношения поклоняющихся Кришне, поскольку Он является 

источником всего сущего и все должно отправляться к Нему. Но люди, поступая 

неправильно, фактически пытаются дать взятку полубогам.  

Шрила Прабхупада привел подобный пример в лекции, которую прочитал в Японии. 

Там Шрилу Прабхупаду спросили, встречал ли он когда-нибудь царя Индру. Шрила 

Прабхупада ответил: «Какой же смысл встречаться с другими? Об этом говорится в 

"Бхагавад-гите" йе ’пй анйа-девата̄-бхакта̄ йаджанте ш́раддхайа̄нвита̄х̣. Если мне 

нужна какая-то услуга в Японии, и я знаю императора, то я попрошу его об одолжении. 

Зачем идти к подчиненному, даже если он – заведующий отделом? Он может быть очень 

важным в своем ведомстве. Но если мне нужна услуга и я знаю императора, то я прошу 

его, и он немедленно откликнется на мою просьбу».  

 

Стих 9.24 

«Я единственный, кто наслаждается всеми жертвоприношениями и 

повелевает ими. Поэтому те, кто не постиг Мою подлинную духовную природу, 

обречены на падение».   

Обычно так и происходит. Например, вы пытаетесь вести автомобиль неправильно: 

едете по встречной полосе, превышаете скоростной режим или управляете автомобилем 

в агрессивной манере. В таком случае, это лишь вопрос времени, когда случится какая-то 

катастрофа, потому что, изначально действуя неправильно мы, получаем неправильный 

результат.  
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Если мы хотим с кем-то развить отношения, но при этом ведем себя грубо или даже 

преступаем законы морали, то это лишь вопрос времени, когда эти отношения потерпят 

крах, потому что они развиваются в неправильном ключе.  

В комментарии Шрила Прабхупада говорит о проведении ягьи: «Все 

многочисленные жертвоприношения, рекомендованные в Ведах, в действительности 

предназначены для того, чтобы доставить удовольствие Верховному Господу. Ягья 

значит "Вишну"», поэтому все ягьи должны проводиться исключительно для 

удовлетворения Верховного Господа. 

В самом конце комментария Шрила Прабхупада объясняет: «Кришна говорит: 

"Всеми жертвоприношениями наслаждаюсь Я, ибо все принадлежит Мне". Однако, не 

ведая об этом, глупые люди поклоняются полубогам ради преходящих материальных 

благ. Поэтому они постоянно влачат материальное существование и не достигают 

высшей цели жизни».  Если у человека остались какие-то материальные желания, ему 

лучше просить исполнить их Верховного Господа (хотя это нельзя считать чистым 

преданным служением), и он получит все, чего желает.  

Есть знаменитый стих из «Шримад-Бхагаватам» 

2.3.10: 

ака̄мах̣ сарва-ка̄мо ва̄ 

мокша-ка̄ма уда̄ра-дхӣх̣ 

тӣврена̣ бхакти-йогена 

йаджета пурушам̇ парам 

«Человек с возвышенным складом ума — 

исполнен ли он материальных желаний, свободен 

от них или стремится к освобождению — должен во 

что бы то ни стало поклоняться высшему целому — 

Личности Бога».  

В этой связи приводится пример Дхрувы 

Махараджа, который хотел царство превосходящее по 

размерам царство своего деда. Его дед был Господом 

Брахмой, а царство Господа Брахмы – это целая 

Вселенная. Нет ничего превосходящего царство 

Брахмы в рамках этой вселенной. То есть Дхрува Махарадж хотел обрести абсолютно 

все, что только можно обрести в рамках одной вселенной, и даже больше. Он обратился 

с этой просьбой к Господу, и в итоге обрел милость Нарады Муни, и получил 

квалификацию следовать наставлениям Нарады. В результате Господь предстал перед 

Дхрувой Махараджем, и он получил милость Господа. 

 

Стих 9.25 

«Те, кто поклоняется полубогам, родятся среди полубогов; поклоняющиеся 

предкам отправятся к предкам; те, кто поклоняется духам и привидениям, окажутся 

в этих формах жизни; те же, кто поклоняется Мне, будут жить со Мной». 

Рассматривая тот же вопрос немного под другим углом, Господь Кришна, снова 

говорит о том, что лучше всего служить Ему. 
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Нельзя утверждать, что можно поклоняться полубогам, призракам, приведениям, 

Кришне и достичь одной и той же цели. Нет. Наша деятельность определяет то, что мы 

получаем. Это справедливо не только для сознания Кришны. Не стоит думать, что можно 

выполнять какое-то действие и надеяться, что не придет соответствующего последствия.  

Например, в ведении серьезного бизнеса каждый день осуществляется огромное 

количество продаж и банковских операций. Крупные компании могут совершать сто 

покупок и тысячу продаж в день – огромное количество денег каждую минуту то поступают 

на счет, то списываются со счета. Несмотря на 

то, что эти транзакции осуществляются каждый 

день, семь дней в неделю, пятьдесят две недели 

в году, в конце года банк точно скажет, сколько 

денег осталось на счету. Все очень точно. И 

Кришна очень точен.  

В этом стихе описывается тот же принцип. 

Поклоняющиеся полубогам родятся среди 

полубогов. Если человек поклоняется 

определенному полубогу, то он получает 

конкретный результат, при поклонении другому полубогу, обретается другой результат. В 

соответствии с природой и желаниями, люди совершают ягью тому или иному полубогу, 

ожидая исполнения своих желаний. Невозможно поклоняться любому полубогу и 

получить все и сразу. Необходимо поклоняться конкретному полубогу, чтобы получить 

конкретный результат. Всего существует тридцать три миллиона полубогов.  

Те, кто поклоняется предкам, отправятся к предкам. Те, кто поклоняется духам и 

привидениям, окажутся в этих формах жизни. 

 Кришна завершает стих фразой «Те же, кто поклоняется Мне, будут жить со 

Мной». Что это значит? Это значит жизнь, исполненная вечности, знания и блаженства в 

обществе Верховной Личности Бога!  

В комментарии Шрила Прабхупада говорит, что люди, следующие различным 

традициям и поклоняющиеся любой личности, кроме Господа, в итоге падут и окажутся в 

худшем положении, чем были ранее. Шрила Прабхупада обсуждает этот момент в 

заключительной части комментария: «Не обладая этим знанием, такие люди падают. Этой 

участи не могут избежать даже имперсоналисты, достигшие брахмаджьоти. Поэтому 

Движение сознания Кришны несет это возвышенное знание всем людям, чтобы, просто 

повторяя мантру Харе Кришна, каждый из них мог уже в этой жизни достичь совершенства 

и вернуться домой, к Богу».   

Такие люди могут достичь райских планет, насладиться жизнью там, но затем им в 

любом случае придется родиться здесь. Это касается и материалистов и 

имперсоналистов. Господь Брахма в «Шримад-Бхагаватам» 10.2.32 говорит: патантй 

адхо. Даже если они достигают более высокого положения, они в любом случае падают 

обратно, потому что не испытывают никакой благодарности Кришне.   

Что такое поклонение предкам? Это еще более низкий уровень поклонения, чем 

поклонение полубогам, не говоря уже об уровне поклонения призракам и духам. Это очень 

тамасичная процедура. «Поэтому Движение сознания Кришны несет это возвышенное 

знание всем людям, чтобы, просто повторяя мантру Харе Кришна, каждый из них мог уже 

в этой жизни достичь совершенства и вернуться домой, к Богу».  
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Пятый раздел. Слава непосредственного поклонения Кришне. 

Подразделы пятого раздела: 

1. Стихи 26-28. Необходимо поклоняться Кришне с преданностью.  

2. Стихи 29-31. Преданный никогда не погибнет. 

3. Стихи 32-34. Думая о Кришне, человек придет к Нему.  

 

Раздел 5. Подраздел 1. Необходимо поклоняться Кришне с преданностью. 

Кришна просит, чтобы человек поклонялся Ему с преданностью, даже используя 

лист, плод, цветок или немного воды. Либо можно предложить Кришне аскезу и 

благотворительность. Эти подношения избавят человека от всяких последствий его 

деятельности. Сосредоточив ум на Кришне, поклоняющийся придет к Нему.  

Стих 9.26 

«Если человек с любовью и преданностью поднесет Мне листок, цветок, плод 

или немного воды, Я непременно приму его подношение».  

Шрила Прабхупада несколько раз говорит, насколько просто Сознание Кришны. 

Господь Кришна приводит лишь небольшой список того, что Он готов принять. Это лист, 

цветок, плод и немного воды. Кришна перечисляет все эти предметы в единственном 

лице: один листок, один цветок, один плод и немного воды. Настолько все просто в 

отношениях с Господом. Нет никакой 

необходимости добывать целый ящик цветов 

или плодов. Конечно, если у нас есть такая 

возможность, мы обязаны это сделать. Если 

же такой возможности нет, и, если все, что 

есть – это один листок, можно предложить его 

Кришне, и Кришна примет этот один листок, 

при условии, что он будет предложен с 

любовью и преданностью. Настолько все 

просто.  

Шрила Прабхупада говорит в середине 

первого абзаца: «Кто же, кроме последнего глупца, откажется обрести сознание Кришны 

с помощью такого простого метода и достичь высшего совершенства: вечной жизни, 

блаженства и знания?»  

Кришне ничего не нужно от непреданных. Он принимает все от Своего преданного 

и ничего не принимает от непреданного. Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур написал 

замечательный комментарий, где он говорит, что Кришна заявляет: «Я не голоден, но 

преданность, бхакти – разжигает аппетит». Кришна вкушает, потому что подношение 

пропитано преданностью. Это очень важный принцип, который необходимо понять.  

Однажды Господь Кришна приехал в Хастинапур, столицу Дурйодханы. Это было 

еще до сражения на Курукшетре. Он приехал, чтобы предложить мирное урегулирование 

конфликта. Его встретил Дурйодхана, правящий царь Хастинапура. Будучи принцем 

Двараки, Кришна был важным гостем, поэтому Дурйодхана пригласил Его на обед: 

«Пожалуйста, приходи во дворец, мы предложим Тебе царский пир».   
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Он попытался соблазнить Кришну тем, что его супер-повара приготовят шикарные 

блюда, но Кришну это не привлекло, потому что Дурйодхана не был преданным. Кришне 

не важно на сколько вкусно, с материальной точки зрения, приготовлены те или иные 

блюда. Его интересует лишь только то, чтобы в блюде, предложенном Ему, 

присутствовала бхакти.  

Кришна продолжил свой путь по городу, и встретил Видуру. Видура был очень 

бедным, тем не менее, он пригласил Господа в гости и сказал, что они с супругой хотят 

накормить Его. Кришна отправился в дом к Видуре, хотя Он знал, что тот вряд ли сможет 

предложить Ему большое разнообразие блюд. Кришна пребывал в экстазе, наслаждаясь 

отношениями со Своими преданными, а преданные были в экстазе от того, что Господь 

посетил их дом в качестве гостя.  

У Видуры не было, ничего кроме бананов. Его 

супруга стала чистить бананы, а Видура передавал их 

Господу. Видура с супругой пребывали в таком глубоком 

экстазе, что даже не заметили, что, когда супруга 

очищала бананы, она выбрасывала бананы в мусор, и 

передавала Видуре банановую кожуру, а он передавал ее 

Господу. Сам Кришна пребывал в таком экстазе, что и Он 

не замечал, что Он брал и кушал кожуру от бананов.  

Спустя некоторое время, когда Кришна наелся 

банановой кожуры, Он сказал: «Вы знаете, это самые 

вкусные бананы, которые я когда-либо вкушал». Бхакти 

является определяющим фактором вкуса пищи, а не опыт 

в приготовлении продуктов и умение сочетать специи 

является. Конечно, важно иметь определенный навык, но 

главным, определяющим фактором является преданность. 

Здесь Кришна говорит о том, что именно Он готов принять в качестве подношения. 

По умолчанию можно понять, что все остальное Он не примет. Нет необходимости 

перечислять все подробно. Кришна будет принимать только лакто-вегетарианские блюда 

и ничего другого. Он не примет мясо, рыбу, яйца. Кроме хорошо приготовленных лакто-

вегетарианских блюд необходимо еще с любовью и преданностью их предложить.  

Однажды Шрила Прабхупада читал лекцию в Дурбанской мэрии, в ходе которой 

произошел следующий диалог: 

–  Свамиджи, я хотел бы узнать от Вас, необходимо ли человеку быть вегетарианцем или 

придерживаться специальной диеты, чтобы иметь возможность практиковать ваше 

учение? – спросил один индиец из аудитории.   

–  Да, – ответил Прабхупада. –  Потому что, если вы хотите быть сознающим Кришну, в 

этом все учение — вы должны действовать в соответствие с наставлениями Кришны. Так 

что вегетарианец или не вегетарианец – это не важно. Едите ли вы мясо или овощи, у 

обоих есть жизнь. Так устроено природой. Джива дживасья дживанам. Одна жизнь должна 

съесть другую. Это закон природы. Но сознание Кришны означает, что он больше не ест 

ничего, что не предлагалось Кришне. Таково сознание Кришны — мы принимаем прасад. 

Мы принимаем все, что предлагается Кришне. Кришна говорит в «Бхагавад-гите»: 

патрам̇ пушпам̇ пхалам̇ тойам̇  

йо ме бхактйа̄ прайаччхати  
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тад ахам̇ бхактй-упахр̣там  

аш́на̄ми прайата̄тманах̣ 

Так же, как Вы спросите гостя у себя дома: «Что Вы будете кушать? Что я могу Вам 

предложить?» Точно так же, когда вы приглашаете Кришну к себе домой или в свой храм, 

Вы должны готовить пищу в соответствие с наставлениями Кришны, а не по своим 

прихотям. Кришна говорит: патрам̇ пушпам̇ пхалам̇ тойам̇ йо ме бхактйа̄ прайаччхати. 

Тот, кто предлагает мне овощи, молоко, воду, и вы можете приготовить так много блюд из 

овощей. Если вы предложите их Кришне и примите прасад, тогда вы свободны.  Если вы 

принимаете пищу, предложенную на ягье, ягья означает "то, что принято Кришной", тогда 

вы свободны от греховной жизни. В противном случае вы несете ответственность, не 

важно, едите вы мясо или овощи.  

Итак, Арджуна спрашивает Кришну: «Что мне делать?» Кришна отвечает в 27-ом 

стихе: 

Стих 9.27 

«Чем бы ты ни занимался, что бы ты ни ел, какие бы ни приносил дары, что 

бы ни отдавал и какую бы тапасью ни совершал, делай это, о сын Кунти, как 

подношение Мне». 

Иначе говоря, Кришна говорит Арджуне, и всем нам, что необходимо выстроить 

свою жизнь так, чтобы все было посвящено Кришне: каждый шаг, каждое действие, даже 

самое обычное. 

 

Стих 9.28 

«Так ты освободишься от бремени кармической деятельности и ее хороших и 

плохих последствий. Сосредоточившись на Мне и действуя в духе самоотречения, 

ты обретешь освобождение и придешь ко Мне». 

Таков результат посвящения Господу каждого своего действия, каждого шага, всей 

своей жизни, времени, проведенного с семьей, своих личных средств –  всех сфер жизни. 

Таким образом можно освободиться от пут материального мира, сосредоточившись на 

Кришне и действуя в духе отречения. Так можно достичь освобождения и прийти к 

Кришне.   

В самом начале комментария Шрила 

Прабхупада цитирует знаменитый стих из 

«Бхакти-расамрита-синдху» или «Нектар 

Преданности». Также этот стих можно найти на 

страницах «Чайтанья-чаритамриты». 

нирбандхах̣ кр̣шн̣а-самбандхе 

йуктам̇ ваира̄гйам учйате 

Человек дожен не привязываться к плодам своих действий, понимая, что все 

является собственностью Кришны, и занять соответствующее положение, преодолев 

желание собственничества. Правильное понимание таково: «Я могу использовать все 

блага в служении Кришне».  



94 
 

В этом стихе Кришна говорит похожие вещи: «Ты не можешь это делать для себя, 

даже твое тело не принадлежит тебе, поэтому ты не имеешь право использовать его в 

своих интересах. Ты –  вечная духовная душа, а тело является транспортным средством, 

по праву принадлежащим Господу».  

Тело не является нашей собственностью. Мы не имеем права использовать чье-

либо транспортное средство в своих интересах, поэтому любое действие, выполняемое в 

данном теле, должно выполняться исключительно для удовлетворения Господа Кришны.  

Что бы мы не отдавали в качестве пожертвования, на самом деле, нам не 

принадлежит. Невозможно отдать кому-то то, что принадлежит третьему лицу, поэтому 

если у нас есть желание что-то отдать, то мы должны отдавать это Кришне. Вернее, мы 

не отдаем свою собственность, а возвращаем Кришне то, что Ему изначально 

принадлежит.  

Во втором абзаце 

комментария Шрила Прабхупада 

говорит: «Тот, кто целиком посвятил 

свою жизнь служению Господу, 

является истинным санньяси».   

Шрила Прабхупада 

высказывает интересную мысль: 

все, что делает преданный 

направлено исключительно на 

удовлетворение Верховной 

Личности Бога, а не на собственное 

удовлетворение себя или 

удовлетворение какой-то другой 

личности. Обычным людям сложно 

это понять: преданные тяжело 

трудятся, но, с материальной точки зрения, ничего не получают. На самом деле, они 

получают огромную милость.   

 В третьем абзаце Шрила Прабхупада говорит: «даже самый умный человек не в 

силах понять замыслы и действия чистого преданного». Шрила Прабхупада цитирует стих 

из «Чайтанья-чаритамриты».  

йа̄н̇ра читте крш̣на̣-према̄ карайе удайа та̄н̇ра ва̄кйа, 

крийа̄, мудра̄ виджн̃еха на̄ буджхайа 

«Человека, который все время служит Господу или думает о том, как служить Ему, 

следует считать уже полностью освобожденной душой, и в будущем он непременно 

вернется домой, к Богу. Он, так же как и Кришна, безупречен и неуязвим для критики 

материалистов».  

В «Чайтанья-чаритамрите», Ади-лила, 1.94 сказано: «Если какая-либо 

деятельность — будь то благоприятная или неблагоприятная — препятствует 

трансцендентному любовному служению Господу Шри Кришне, ее следует считать лишь 

блужданием во тьме невежества».    
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Раздел 5. Подраздел 2. Преданный никогда не погибнет. 

  

Стих 9.29 

«Я ни к кому не питаю ни вражды, ни пристрастия. Я одинаково отношусь ко 

всем. Но тот, кто с любовью и преданностью служит Мне, — тот Мой друг. Он всегда 

в Моем сердце, и Я ему тоже друг».  

В этом стихе идет речь о двух категориях людей:  

1. Обычные люди. Про обычных людей Кришна говорит: «Я одинаково отношусь ко 

всем, Я ни к кому не питаю вражды» – это поведение Параматмы. Параматма 

убеждается в том, чтобы все непреданные получили свою карму. Невозможно 

договориться с Ней, чтобы отодвинуть сроки получения кармы, невозможно дать взятку, 

чтобы избежать кармы. Господь наблюдает за 

тем, как обусловленные души пожинают свою 

карму, а непосредственно осуществляют этот 

процесс полубоги. Крайне редко, если 

возникает такая необходимость, Господь может 

вмешаться. В противном случае, по 

определенному плану Сверхдуши, преступник, 

например, отправляется в места лишения 

свободы, а другая личность внезапно получает 

огромную сумму денег. Это происходит не 

потому, что Господу понравилась или не 

понравилась та или иная личность. Все 

происходит в соответствии с их кармой.   

Кришна говорит: «Я ни к кому не питаю ни 

вражды, ни пристрастия. Я одинаково отношусь 

ко всем». Очень важно понимать, что это 

утверждение относится к непреданным. 

2. Преданные. «Но тот, кто с любовью и преданностью служит Мне, — тот Мой 

друг. Он всегда в Моем сердце, и Я ему тоже друг». Преданные являются друзьями 

для Кришны. Они всегда в Его сердце, и Он тоже является другом всем преданным. 

Таково особое отношение Кришны к Своим преданным. Если преданному чего-то не 

достает, то Кришна дает Своему преданному это. Если по закону кармы преданный 

должен что-то потерять, то Кришна вмешивается и нарушая законы кармы, сохраняет это 

и дает ему то, чего он по карме иметь не должен. Эта тема обсуждалась в 22-ом стихе, 

более подробно раскрывается в 29-ом и еще подробнее будет объяснятся в 30-ом стихе. 

Отвечая на возможное обвинение, что Кришна ведет себя снисходительно по отношению 

к преданным и очень строго по отношению ко всем остальным, давая им только то, что 

они заслужили, в своей лекции по этому стиху Шрила Прабхупада говорит, что здесь нет 

никакого противоречия: «Однако это вполне естественно, и в данном случае Кришну 

нельзя обвинить в пристрастности. Человек, живущий в материальном мире, может 

любить людей и заботиться о них, но к собственным детям он всегда будет относится с 

особой любовью». Преданные всегда для Кришны являются Его детьми, поэтому как 

любящий родитель, Он относится к ним с особой любовью. Невозможно обвинить 

родителя в том, что он относится с особой любовью к своему ребенку.  
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Стих 9.30 

  «Даже если человек, занимающийся преданным служением, совершит самый 

отвратительный поступок, его все равно следует считать святым, ибо он исполнен 

решимости идти по верному пути».  

Это ситуация, когда ум уводит преданного в совершенно противоположном 

направлении, но тем не менее в сердце он преисполнен решимости идти по верному пути. 

В этом стихе описан пример особого отношения Кришны к Своим преданным, 

потому что в обычной ситуации, если бы кто-то совершил отвратительный поступок, то к 

нему было бы другое отношение. Су-дура̄ча̄ро.  

Су – значит «действие», дура̄ча̄р значит «плохое действие», су-дура̄ча̄ро это «очень 

плохое действие».  

Если кто-то в материальном мире 

совершает очень плохой, отвратительный 

поступок, то он попадает в места лишения 

свободы, или отправляется на адские планеты 

и проводит там многие-многие жизни. Но в 

случае с преданным, если в его сердце 

действительно живет решимость идти по 

верному пути, то Кришна не только защитит 

Своего преданного, но и все вокруг должны 

считать его святым. 

Во втором абзаце Шрила Прабхупада 

пишет: «Шри Кришна особо подчеркивает слова 

са̄дхур эва («он святой»). Эти слова — 

предостережение для обывателей: никогда не 

насмехайтесь над преданным, который 

случайно совершил проступок. Даже 

оступившегося преданного следует считать 

садху, святым. Еще сильнее подчеркивает эту 

мысль слово мантавйах̣. Тот, кто не следует этому правилу и осмеивает преданного за 

случайный проступок, нарушает указание Всевышнего». 

В лекции по стихам 9.29-31 Шрила Прабхупада говорит: «Итак, теперь кто-то может 

сказать, если преданный занимается служением Господу это нормально, но если его 

поведение не соответствует стандартам, то что с ним происходит? Конечно, преданный, 

естественно развивается, развивая 26 хороших качеств. Но даже если он не развивает 

этих качеств, конечно, этого самого качества, что он является преданным Кришны уже 

достаточно, но все же, если кто-то не в курсе, но он непоколебим, не движется. Он 

совершенный преданный Кришны. Тогда Господь Кришна говорит апи чет су-дура̄ча̄ро. 

апи чет су-дура̄ча̄ро. дура̄ча̄ро означает, что его поведение нехорошее. А су-дура̄ча̄ро 

означает еще хуже. Да. Еще хуже. апи чет су-дура̄ча̄ро бхаджате ма̄м ананйа-бха̄к. 

Ананйа-бха̄к означает «не отвлекаясь на других полубогов или другие дела». Если кто-то 

просто на 100% занят служением Мне, но его характер таков, что его действия не хороши, 

тем не менее, говорит Господь, са̄дхур эва са мантавйах. ̣ ("Бхагавад-гита" 9.30). са̄дхур 

означает благочестивый, религиозный человек. са̄дхур означает честный человек, со 

всеми хорошими качествами. Тем не менее, хотя он не соответствует стандартам, его 
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единственная квалификация состоит в том, что он искренне действует в сознании 

Кришны. Предположим у меня с самого начала жизни был плохой характер, но я понял, 

что сознание Кришны очень хорошее. Я приму его. Так что я стараюсь изо всех сил, но в 

то же время, поскольку я к чему-то привык, я не могу отказаться от этого. Хотя я знаю, что 

эта моя привычка, нехорошая. Но все же привычка вторая натура. Я не могу отказаться 

от нее. Итак, Господь Кришна утверждает. Тем не менее, он хороший. Нет никаких 

сомнений в том, что он может быть не са̄дхур или он не честным или не религиозный 

человеком. Он сознает Кришну. Он действует искренне, но иногда терпит неудачу. Но тем 

не менее его следует принимать как са̄дху. Са̄дху означает честный, религиозный, 

благочестивый. са̄дхур эва са мантавйах̣. Кто-то может сказать: "Да, потому что он 

преданный Кришны, мы можем называть его са̄дху, но не на 100%”. Но Кришна говорит – 

“Нет, 100% са̄дху, несмотря на свой плохой характер, он полностью са̄дху”. Итак, такова 

рекомендация. Почему? Почему Кришна подчеркивает это? Что кем бы он ни был, он все 

же честен, он са̄дхур, он религиозен, он набожный, почему? Это должно быть понято 

следующим образом. Су-дура̄ча̄рах̣ означает, что в зависимости от времени, в 

соответствии с обстоятельствами. В начале мы, преданные не могут следовать всем 

правилам и предписаниям, поэтому мы не должны уделять так много внимания 

регулированию или строгим правилам и предписаниям, но мы должны видеть, насколько 

человек продвинулся в сознании Кришны, какой уровень привязанности он испытывает в 

сознании Кришны. Мы должны это увидеть. Если мы будем продолжать критиковать всех: 

“О, ты не делаешь этого, ты не делаешь того”, так много вещей согласно ведической 

культуре не делается, нас это не касается! Насколько это возможно, людям нужно давать 

возможность развивать сознание Кришны».  

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур написал схожий по смыслу комментарий к 

этому стиху, в форме диалога Арджуны и Кришны.  

– Я только что сказал, что равно отношусь ко всем, но если Мои преданные совершают 

неправильные поступки, Я не отвергаю их, – говорит Кришна.   

– Если мы видим, что преданный совершает какой-то плохой поступок, каким образом 

увидеть в нем садху? – 

спрашивает Арджуна.  

–  Ты должен так думать. Мой 

приказ тому доказательство.  

–  Когда он совершает 

поклонение, он, может быть, и 

садху. Но когда он делает 

глупости, занимается чепухой – он 

не садху, –   настаивает Арджуна.  

–  Нет, он все равно садху, во всех 

отношениях, потому что он твердо 

решил служить Мне.  

– Как Ты принимаешь его служение такого нерелигиозного человека? Его сердце 

осквернено похотью, жадностью, гневом, и его подношения осквернены этими примесями.  

На этот вопрос Кришна отвечает в первой половине следующего стиха.  
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Стих 9.31 

«Он быстро становится добродетельным и обретает вечный мир. О сын 

Кунти, смело заявляй каждому, что Мой преданный никогда не погибнет.».  

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур и Шрила Баладева Видьябхушана, 

комментируя это стих, говорят, что такой человек быстро становится добродетельным и 

обретает вечный мир. По этой причине Господь принимает его служение: 

– Очень быстро он становится праведником, тогда Я принимаю его подношение. Он 

быстро становится праведником, потому что он скорбит, вспоминая Меня снова и снова. 

Он думает: "Увы, увы, нет другого преданного, подобного мне. Я как черное пятно среди 

преданных". Так его сердце горит в огне стенаний. Снова и снова он проклинает себя, 

ощущая горящий огонь этого испытания. Сгорая в этом огне, он очищается. Он думает: "Я 

не могу отказаться от этой греховной деятельности, я отправлюсь за это в ад, но я никогда 

не откажусь от преданного служения Кришне". Из-за такой решимости Я считаю его садху 

и принимаю нечистоту его деятельности – объясняет Кришна  

–  Я понимаю, что он становится праведником, в этом нет спору. Но если он остается 

грешником, совершает отвратительные поступки в течение своей жизни, должны ли мы 

по-прежнему считать его садху? –спрашивает Арджуна.  

Кришна разгневался, Его глаза расширились, и Он сказал:  

–  Каунтейа пратиджа̄нӣхи, Мой преданный никогда не погибнет. Даже если он умрет, он 

не упадет. В праяшчите нет необходимости. Если по ошибке Мой чистый преданный 

поступит неправильно, он очистится Моей силой и снова достигнет Меня!  

Когда Кришна сказал это, Арджуна положил руку себе на 

голову, помрачнел, и сказал, преисполнившись 

беспокойства: 

–   Многие люди не согласятся с этим. «Как я могу помочь 

им понять этот факт?  

– Возьми мриданги, возьми караталы, возьми барабаны 

и громко стучи во все это. Иди туда, где они так говорят, 

подними обе руки вверх и прими обет, дай клятву от 

Моего имени и скажи: "Преданный Господа, даже если он 

будет вести себя неправильно, никогда не погибнет! Он достигнет нужного места". Когда 

ты так скажешь, все люди припадут к твоим стопам и скажут: "Махарадж! Ты наш гуру!"  

Иногда возникает вопрос: почему в самом стихе Кришна говорит: «О сын Кунти, 

смело заявляй каждому, что Мой преданный никогда не погибнет». Иначе говоря, почему 

Кришна просит Арджуну заявлять, что Его преданный никогда не погибнет? Кришна – Бог, 

почему Он Сам не заявит об этом во всеуслышание? Ведь Он гораздо более важная 

личность, чем Арджуна? Арджуна – это живое существо в человеческой форме жизни, он 

кшатрий, он даже не брахман.   

Смысл вот в чем: иногда Кришна ради Своего преданного нарушает Свои 

обещания, как в случае на Курукшетре. Ранее Кришна пообещал, что не вступит в 

сражение и будет лишь выполнять роль колесничего Арджуны, но стоило Арджуне 

попасть в неприятности, когда Бхишма собирался его убить, как тут же Кришна схватил 

колесо от колесницы и бросился на Бхишмадева.  
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Кришна дал слово, а потом нарушил его, 

поэтому с какой стати воспринимать всерьез 

такого хозяина своего слова? Это уместное 

замечание. Но когда преданный заявляет что-то, 

то Кришна считает Себя обязанным сделать так, 

чтобы слова преданного были истинными. 

Кришна оберегает не только преданного, но и 

слова Своего преданного, обязательно 

способствуя, чтобы его слова стали истиной. 

Иначе говоря, Кришна всегда оберегает Cвоего 

преданного.   

Шрила Прабхупада в комментарии 30-му стиху, обсуждает важный момент. Мы не 

можем использовать этот стих в качестве индульгенции своим поступкам. Есть разница 

между случайно совершенным проступком и целенаправленным совершением 

проступков, прекрасно отдавая себе в этом отчет.  

Шрила Прабхупада пишет в самом конце комментария: «С другой стороны, этот 

стих нельзя толковать в том смысле, что преданный, занимающийся служением Господу, 

может совершать любые прегрешения; здесь речь идет лишь о случайном падении, 

вызванном сильными материальными привязанностями. Вступая на путь преданного 

служения, человек объявляет войну иллюзорной энергии. И пока у него недостаточно сил, 

чтобы успешно отражать ее натиск, ему не избежать случайных падений. Однако, когда 

преданный окрепнет, эти падения, как уже говорилось, прекратятся сами собой. Никто из 

нас не должен использовать этот стих для оправдания своего недостойного поведения, 

прикрываясь тем, что "служит Господу"».  

 

Раздел 5. Подраздел 3. Думая о Кришне, человек придет к Нему. 

 

Стих 9.32 

«О сын Притхи, предавшись Мне, даже люди низкого происхождения —

 женщины, вайшьи [торговцы] и шудры [рабочие] — могут достичь наивысшей 

цели».  

Преданные занимают исключительное положение по сравнению с обычными 

людьми. Женщины входят вот в эту группу, как говорится в стихе: женщины, вайшьи и 

шудры. Есть знаменитое высказывание: кало шудра самбавах –  в кали-югу каждый 

рожден шудрой. Шудра –  значит «низкорожденные личности», способные только на 

элементарный труд, не имеющие каких-либо навыков и образования. Сюда можно отнести 

также низкорожденную категорию чандалов – мясоедов. Мы все рождены шудрами. Так 

же есть еще один знаменитый стих: джанмана джаяте шудрах – каждый по рождению 

является шудрой. Таково положение всех здесь в материальном мире.  

На самом деле, никто не имеет права гордиться и заявлять: «посмотрите-ка на 

меня, я не женщина, я не вайшья, я не шудра, посмотрите-ка, я – преданный и обладаю 

различными квалификациями». Никто не имеет такого права, потому что все мы рождены 

шудрами. В лучшем случае, в самом-самом лучшем случае, мы рождены шудрами. Но, 

проходя обучение, человек возвышается.  
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Шрила Прабхупада объясняет в комментарии: «Верховный Господь ясно говорит 

здесь, что в преданном служении отсутствует деление людей на низшие и высшие 

сословия. Такое разделение существует в рамках материалистических представлений о 

жизни, но тому, кто занимается трансцендентным преданным служением Господу, нет до 

них никакого дела».  

Пожалуйста, не совершайте эту ошибку: не думайте, что на основе прочитанного 

стиха, вы теперь имеете право давать определение людям, указывая им на их положение 

в соответствии с их происхождением.   

Шрила Прабхупада продолжает: «В "Шримад-Бхагаватам" (2.4.18) сказано, что 

даже люди самой низкой касты, которых называют чандалами (собакоедами) могут 

очиститься от материальной скверны, общаясь с чистым преданным Господа. Преданное 

служение и указания чистого преданного обладают такой силой, что могут очистить 

каждого, к какому бы сословию он ни принадлежал».  

С материальной точки зрения любой может вставать на путь преданного служения 

без каких-либо ограничений.   

В самом конце комментария Шрила Прабхупада говорит: «Как правило, 

представители высших сословий избегают таких людей. Но практика преданного 

служения столь могущественна, что чистый преданный Господа может помочь 

представителям всех сословий и классов достичь высшей ступени совершенства. 

Сделать это может лишь тот, кто вручил себя Кришне». Честно говоря, это возможно 

благодаря Шриле Прабхупаде и тем, кто следует по стопам Шрилы Прабхупады. В 

противном случае ничего не получится. 

 

Стих 9.33 

«Что же тогда говорить о благочестивых брахманах, о преданных и о 

праведных царях? Поэтому, раз уж ты оказался в этом бренном, полном страданий 

мире, целиком посвяти себя любовному служению Мне». 

Здесь описывается тот же самый принцип. Тем людям, которые естественным 

образом обладают большей квалификацией, дается наставление целиком посвятить себя 

служению Кришне. 

 

Стих 9.34 

«Всегда думай обо Мне, стань Моим 

преданным, выражай Мне почтение и поклоняйся 

Мне. Полностью сосредоточенный на Мне, ты 

непременно придешь ко Мне». 

5 раз в стихе Кришна употребляет слово «Мне» 

и плюс говорит «стань Моим преданным». Как еще 

яснее можно выразиться?   

Человек должен сосредоточить ум на Кришне, и 

только на Кришне. Это наша задача. Нужно думать и 

размышлять о том, каким образом стать сознающим 
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Кришну. Как можно утверждать, что мы находимся в сознании Кришны, если не 

размышляем о Нем? Это нонсенс. Поэтому необходимо думать о Кришне, стать Его 

преданным, предлагать поклоны, выражать почтение – так мы непременно достигнем Его. 

Не следует просто работать, пока ум находится где-то в другом месте. Это не настоящая 

преданность.  

В заключительном абзаце комментария Шрила Прабхупада пишет: «В одном 

замечательном стихотворении о Кришне говорится, что люди, поклоняющиеся полубогам, 

не имеют разума и лишают себя возможности получить от Кришны высшую награду. 

Действия начинающего преданного могут иногда не соответствовать эталону чистого 

преданного служения, но он все равно стоит выше любых философов и йогов. Того, кто 

постоянно занят деятельностью в сознании Кришны, следует считать святым человеком».  

Даже если у кого-то есть полный набор всех качеств, которыми обладают полубоги, 

но при этом он не является преданным и не принимает Кришну как Верховную Личность 

Бога, то все эти качества и добродетели не в счет. Что касается преданных, то даже со 

скверным характером, даже если они грубоваты, тяжеловаты, жестковаты и не совсем 

приятно изъясняются, но, если они посвятили всю свою жизнь Кришне, гораздо-гораздо 

лучшие люди. Нам необходимо уяснить этот момент и правильно проводить различия 

между различными людьми и преданными.  

Прабхупада дальше пишет в комментарии: «Того, кто постоянно занят 

деятельностью в сознании Кришны, следует считать святым человеком. Он будет все 

реже и реже совершать случайные проступки и в скором времени обязательно достигнет 

совершенства. Для чистых преданных возможность падения фактически исключена, ибо 

их опекает Сам Верховный Господь. Поэтому разумный человек должен встать на путь 

сознания Кришны и счастливо жить в материальном мире. В свой срок он получит высшую 

награду — Кришну».  

Наши ачарьи утверждают, что этот стих является сутью всего сокровенного знания. 

 

 

Великолепие Абсолюта. 

 

Разделы десятой главы: 

1. Стихи 10.1-7. Тот, кто понимает непостижимость Кришны, служит Ему. 

2. Стихи 10.8-11. Чатух-шлоки «Бхагавад-гиты». 

3. Стихи 10.12-18. Принятие и просьба Арджуны.  

4. Стихи 10.19-42. Достояния Кришны» (10.19-42)  

 

Первый раздел. Тот, кто понимает непостижимость Кришны, служит 

Ему. 

В этих стихах Кришна раскроет Арджуне важную информацию о Себе, которая 

вдохновит Арджуну предаться Ему.  
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Подразделы первого раздела:  

1. Стихи 10.1-3. Любой, кто знает Кришну как нерожденного Господа и источника всех 

мудрецов и полубогов, не впадает в заблуждение и свободен от всех грехов. 

2. Стихи 10.4-6. Все качества и отношения созданы Кришной. Даже прародители 

исходят из Его разума.    

3. Стих 7. Те, кто знает славу Кришны, занимается преданным служением.  

 

Раздел. 1 Подраздел 1. Любой, кто знает Кришну как нерожденного Господа и 

источника всех мудрецов и полубогов, не впадает в заблуждение и свободен от 

всех грехов. 

 

Стих 10.1 

«Верховный Господь сказал: Слушай же далее, о могучерукий Арджуна. 

Поскольку ты Мой близкий друг, ради твоего блага Я продолжу Свой рассказ и 

открою тебе знание, которое превосходит то, что Я уже изложил».  

После того, как Арджуна услышал несколько заключительных стихов 9-ой главы, 

Кришне удалось привлечь его внимание. Кришна сказал Арджуне: Бхӯйа ш́рн̣̣у. Бхӯйа эва 

маха̄-ба̄хо. Бхӯйа значит «снова», а ш́рн̣̣у – «слушай меня». Кришна говорит: ш́рн̣̣у ме 

парамам̇ вачах̣. Парамам̇ значит «высший», вачах̣ значит «наставление». «Слушай же 

Мое высшее наставление». Шрила Прабхупада переводит слова Кришны так: «Слушай 

же далее. Я открою тебе знание, которое превосходит то, что Я уже изложил».  

Только что Господь раскрыл Арджуне самое сокровенное знание, и Он далее 

собирается раскрыть еще более сокровенные темы. 

Шрила Прабхупада всегда подчеркивал, что мы 

должны слушать все, что связано с Кришной. Необходимо 

слушать не только об играх Кришны с гопи, мы также мы 

должны слушать о том, как Кришна убивает демонов, как 

создается материальное творение, как все здесь 

устроено и как все работает. Мы не должны быть 

избирательными в слушании о Кришне. Такая катха 

очистит нас, и мы обретем квалификацию слушать о 

более сокровенных играх, таких как танец раса с гопи и 

игры с царицами Двараки. Необходимо развить вкус 

слушать абсолютно обо всем, что связано с Кришной.  

В первом абзаце комментария Шрила Прабхупада 

сосредотачивает наше внимание на использовании термина «Бхагаван». На страницах 

«Бхагавад-гиты» между Кришной и Арджуной возникает диалог, но очень важно именно 

отметить, что Вьясадева, записавший «Бхагавад-гиту», использует оборот: «шр́ӣ-

бхагава̄н ува̄ча». «Бхагаван» – это почтительная форма обращения, которая 

подразумевается прославление. 

Например, такого почтительного обращения можно встретить в суде. У судьи есть 

какая-то фамилия, но на заседании суда к нему обращаются исключительно «Ваша 

честь». Это почтительное обращение.  
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Другой пример из нашей традиции: у нас есть инициированные преданные, дасы и 

деви даси. Можно обращаться к ним «Кришна дас» или «Радха деви даси». Ничего 

неправильного в таком обращении нет. Но обращаясь к ним почтительно, мы говорим: 

«Кришна дас прабху». Прабху означает «хозяин, господин». Это почтительное 

обращение, проявление уважения.  

К санньяси обращаются такой-то и такой-то Свами.  Свами –  это титул, 

принадлежность к ашраму. К духовному учителю, особенно если речь идет о санньяси, 

нужно обращаться «Гуру Махарадж», не просто «Махарадж». Таким образом выражается 

почтение, уважение. 

Бхагаван – это почтительное обращение, которое означает «тот, кто обладает 

всеми достояниями в полной мере». Поэтому Бхагаван это скорее титул, чем просто 

обычное имя. Кришна – это имя.  

Когда мама Яшода звала маленького Кришну, она ни разу не сказала: «Бхагаван, 

иди сюда». Она всегда говорила: «Кришна», «Гопал», «Говинда». Она называла Кришну 

различными именами, но ни разу не сказала: «Бхагаван, иди-ка сюда». 

Практически весь первый абзац Прабхупада объясняет важность обращения к 

Кришне «шр́ӣ-бхагава̄н ува̄ча». Это значит: 

«...тот, кто в полной мере обладает шестью 

совершенствами: силой, славой, богатством, 

знанием, красотой и самоотречением». 

Личность, которая обладает всеми шестью 

совершенствами в полной мере, именуется 

Бхагаван, Верховной Личностью Бога.  

Также есть несколько небольших 

интересных моментов от Шрилы Баладевы 

Видьябхушаны и Шрилы Вишванатхи 

Чакраварти Тхакура.  

В своем комментарии к данному стиху Шрила Баладева Видьябхушана пишет: «В 

нескольких предыдущих главах описывалась бхакти и периодически описывалось 

могущество Господа. Теперь в этой главе, чтобы проявить и усилить бхакти, Господь 

подробно опишет свои вибхути, достояния, которые ранее обсуждались кратко». То есть 

сейчас Господь детально раскроет эту тему.  

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит: «Понимая могущество Господа, 

можно осознать, что Господь достоин того, чтобы служить Ему».  

Кришна говорит: «Эти слова превосходят те, что Я говорил тебе ранее. Я 

собираюсь рассказать это, чтобы сместить тебя с платформы ума».  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада придает особое значение тому, как мы 

должны слушать, как мы должны практиковать тач чхр̣н̣у. Очень важно слушать в 

обществе преданных: «Это сделает наше служение более совершенным. В таких беседах 

могут участвовать лишь те, кто действительно стремится обрести сознание Кришны. Всем 

остальным это недоступно. Господь ясно говорит Арджуне, что Он открывает ему это 

знание, заботясь о его благе, потому что Арджуна очень дорог Ему; иначе говоря, 

подобные беседы в обществе преданных приносят благо в первую очередь преданным». 
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Потому что в таком обществе слушающий наполняется премой, на это указывает слово 

прӣйама̄н̣а̄йа: йат те ’хам̇ прӣйама̄н̣а̄йа –  потому что ты Мой близкий друг.  

 

Стих 10.2 

«Ни сонмы полубогов, ни великие мудрецы не знают Моих богатств, ибо Я 

первопричина всех полубогов и мудрецов».  

Постичь Кришну очень сложно, потому что Он трансцендентен, Он находится за 

пределами рамок материального мира, и невозможно применять материальные подходы 

и концепции в попытках познать Его. По этой причине очень мало людей понимают 

Кришну.  

Полубоги и мудрецы исходят из Кришны. Кришна говорит: «Даже они не знают Моих 

богатств. Потому что Я являюсь их источником». Эта тема всплывет в нескольких 

последующих стихах.  

Тому, кто изошел из первоисточника, сложно понять 

это самый первоисточник. К примеру, дети не особенно 

понимают своих родителей. Они понимают, что перед ними 

родители, но они не знают историю их жизни, как они 

воспитывались, в каких отношениях состояли со своими 

родителями, не знают всех тонкостей их 

взаимоотношений.   

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур описывает 

диалог между Кришной и Арджуной:  

– Полубоги не знают, потому что они погружены в материальную жизнь, но мудрецы 

должны знать, потому что они не занимаются материальной деятельностью – говорит 

Арджуна.  

– Нет, они так же не знают, потому что Я – первопричина всех полубогов и мудрецов. Но 

они не знают обо Мне, потому что они не в курсе Моего рождения. Точно так же, как и 

ребенок ничего не знает о рождении своего отца – отвечает Кришна.  

Таким образом, если мы хотим узнать о Кришне, нужно слушать от Него Самого или 

слушать Его преданных. 

 

Стих 10.3 

«Из всех людей только тот, кто знает, что Я нерожденный и не имеющий 

начала верховный повелитель всех миров, неподвластен иллюзии и свободен от 

всех грехов».  

Кришна продолжает проводить отличия между Собой и мудрецами и полубогами, о 

которых было сказано в предыдущем втором стихе.  

К примеру, Он называет Себя нерожденным, аджа. Также Кришна называет Себя 

ана̄ди, ади - значит «первый», ана̄ди – «не имеющий начала». Для Кришны не было такого 

периода времени, когда Он впервые появился, поэтому Он ана̄дим̇.  
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Брахма также известен как нерожденный, потому что он появился из цветка лотоса.   

Брахма известен как нерожденный, подобно Кришне. Но Кришна – «не имеющий начала», 

а Брахма – имеет начало.  

Затем мудрецы также нерожденные и не имеющие начала, но Кришна – лока-

махешв́арам или сарва лока-махешв́арам – верховный владыка всех планет.  

 Мудрецы нерожденные и не имеющие начала. 

Полубогов же, нельзя отнести к этой категории. 

Брахма нерожденный и при этом от имеет начало. Ни 

полубоги, ни мудрецы не равны Кришне, потому что 

Он – сарва лока-махеш́варам – Господь всего 

творения, всех планетных систем. Полубоги тоже 

сарва лока-махеш́варам, они контролируют 

вселенную до определенной степени, которая им 

позволена. Полубоги, по большей части, не аджа и 

никто из них не ана̄ди, только Брахма аджа – 

нерожденный, но при этом он не ана̄ди. Таким 

образом, положение Кришны является уникальным и 

несравненным.  

Кришна говорит, что любой, кто познает Его таким, становится освобожденным. 

Кришна использует слово мам (меня), йо ма̄м аджам ана̄дим̇ ча, чтобы провести 

отличие от Параматмы. С материальной точки зрения кажется, будто Кришна рождается, 

Параматма же аджам ана̄дим̇ и сарва лока-махеш́варам.   

 В «Чайтанья-чаритамрите», Ади-лила 7.7 сказано: «Кришна, вместилище всего 

наслаждения, — это Верховная Личность Бога, высший повелитель. Никто не может 

превзойти Шри Кришну или сравняться с Ним в чем-либо, и тем не менее Он 

приходит как сын Махараджи Нанды».   

 

Раздел1. Подраздел 2. Все качества и отношения созданы Кришной. Даже 

прародители исходят из Его разума. 

 

Стих 10.4-5 

«Разум, знание, свобода от сомнений и иллюзии, снисходительность, 

правдивость, способность обуздывать чувства и ум, счастье, горе, рождение и 

смерть, страх и бесстрашие, непричинение вреда, уравновешенность, 

удовлетворенность, аскетичность, щедрость, слава и бесславие — все эти 

разнообразные качества живых существ созданы Мной одним».  

Невозможно постичь Кришну посредством этих качеств напрямую, потому что Он 

источник этих качеств. Никто не в состоянии полностью постичь свой источник. 

В этом комментарии Шрила Прабхупада объясняет некоторые важные моменты:   

 «Разумом называют способность понимать истинную природу вещей, а 

знанием – понимание того, что есть дух и что есть материя» Это и есть 

настоящее знание. Просто понимать разницу между какими-то 
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материальными вещами, анализировать эти вещи –  это не является 

настоящим, необходимым знанием.  

 «Асаммоха, свобода от сомнений и иллюзии, приходит к тому, кто перестал 

колебаться и понял трансцендентную философию. Постепенно, шаг за 

шагом, человек может избавиться от заблуждений и иллюзий. Ничего не 

следует принимать слепо; все нужно тщательно взвешивать и обдумывать». 

 «Необходимо также развивать в себе терпение и умение прощать (кшаму). 

Нужно научиться терпеть и снисходительно относиться к незначительным 

оплошностям других». Это не единственное место в «Бхагавад-гите», где 

встречается подобное описание.  

 «Сатйам, правдивость, — это способность говорить правду ради блага 

других людей. Истину нельзя искажать. Расхожая мораль гласит, что правду 

следует говорить лишь в том случае, если она приятна собеседнику. Но 

правдивый человек так не поступает. Истину следует говорить прямо в глаза, 

чтобы люди знали, каково действительное положение вещей». 

Прощение – это очень важное качество. В «Махабхарате» описывается, как Бали 

Махараджа подошел к Прахладе Махарджу и спросил:  

– Что достойно похвалы: прощение или наказание, использование силы? 

– Ни прощение, ни наказание не применимы во всех обстоятельствах – ответил Прахлада 

Махараджа. –  Если бы человек всегда прощал, то его слуги, те, кто зависит от него, враги 

и даже незнакомцы не уважали бы его. Когда человек всегда прощает, злые слуги 

постепенно начинают воровать, забирать себе все его богатство и не подчиняться его 

приказам. Жена того, кто всегда прощает, начинает действовать так, как ей нравится, а 

затем вместе со слугами впадает во все виды пороков. С другой стороны, тот, кто только 

наказывает и никогда не прощает, скоро лишается всех друзей. На самом деле все 

начинают ненавидеть такого неумолимого человека и при малейшей возможности делают 

нечто, чтобы навредить ему. Таким образом нужно делать вывод, что и доблесть, 

применение силы, и прощение следует проявлять в соответствующее время. Всему свое 

время. Мой дорогой Бали, следует прощать следующих людей:  

 того, кто оказал хорошее служение в прошлом, даже если он виновен в серьезной 

ошибке,  

 того, кто оскорбляет просто из невежества или по глупости,  

 того, кто совершил преступление впервые,  

 того, кто совершил какое-то зло против своей воли.  

 Кроме того, иногда могут быть прощены другие правонарушители только для того, 

чтобы создать хорошее общественное впечатление.  

Следующих людей не следует прощать:  

 того, кто сознательно совершил оскорбление, но все же заявляет о своей 

невиновности, даже если его проступок незначителен и  

 того, кто оскорбляет во второй раз, не зависимо от того, насколько незначительно 

его преступление.   

(«Махабхарата», Вана-парва, глава 16) 
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Стих 10.6 

«Семь великих мудрецов, а до них четыре других великих мудреца, так же как 

и Ману [прародители человечества], появились из Меня, порожденные Моим умом, 

и от них пошли все живые существа, населяющие различные планеты». 

Они также не понимают Кришну. Семь великих мудрецов, четыре великих мудреца 

и Ману, прародители человечества, они исходят из Кришны, из Его ума, и от них уже 

произошли все живые существа, населяющие вселенную.  

Все эти различные личности, 

даже различные предметы исходят из 

Кришны. Все перечисленные 

личности не понимают Кришну в 

полной мере. Невозможно полностью 

постичь Его, используя определенные 

качества, черты и так далее.  

В комментарии Шрила 

Прабхупада говорит: «Господь 

излагает здесь краткую историю заселения вселенной. Брахма, первый прародитель 

вселенной…» Все эти люди, и люди, которые происходят от них, не могут познать Кришну, 

так как Кришна – их источник, или даже источник, тех, кто является их источником. Таким 

образом, постичь Кришну трудно.  

 

Раздел 1. Подраздел 3. Те, кто знает славу Кришны, занимаются преданным 

служением. 

Поскольку знание не отлично от Кришны, то оно увеличивает преданность Ему или 

дарует преданное служение Ему. 

 

Стих 10.7 

«Тот, кто действительно постиг Мое величие и мистическое могущество, 

посвящает всего себя чистому преданному служению; в этом нет и не может быть 

никаких сомнений». 

Услышав это знание от Кришны или от Его представителя в цепи ученической 

преемственности, можно развить правильное понимание положения Кришны, Его качеств 

и действий, и даже Его явления в этом мире. Нельзя сказать, что теперь такой человек 

полностью все знает о Кришне, но у него возникает правильное понимание явления, 

деяний, мистических совершенств, достояний Кришны.  

Когда слушающий обретает правильное понимание, он вдохновляется 

практиковать преданное служение Кришне. Поэтому Кришна и говорит здесь: «Тот, кто 

действительно постиг Мое величие и мистическое могущество, посвящает всего себя 

чистому преданному служению; в этом нет и не может быть никаких сомнений». 

Понимание подобных вещей способствует развитию веры в Кришну.  

Чтобы внести предельную ясность в этот предмет, Кришна произнесет чатух-

шлоки «Бхагавад-гиты».  



108 
 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что тот, кто знает о вибхути, о 

достояниях Кришны, о проявлениях могущества Кришны, кто понимает принципы бхакти-

йоги, преисполняется полной веры и решимости в то, что слова Кришны являются 

истиной. Такой человек без каких-либо сомнений приступает к практике бхакти-йоги. 

Шрила Прабхупада говорит об этом в комментарии: «Тот, кто убежден в их 

(достояний) существовании, обретает непоколебимую веру в Кришну и, свободный от 

сомнений, посвящает себя преданному служению. Все эти знания необходимы для того, 

чтобы привлечь человека к преданному служению Господу. Мы не должны пренебрегать 

знанием о величии Кришны, ибо, осознав, сколь Он велик, мы сможем со всей 

искренностью посвятить себя служению Ему».  

 

Второй раздел. Чатух-шлоки «Бхагавад-гиты». 

Это краткое изложение «Бхагавад-гиты». Это сгущенный, концентрированный 

нектар, поскольку тут в четырех стихах описана суть «Бхагавад-гиты». 

 Первый стих чатух-шлоки поведает о достояниях Господа Кришны, а также 

раскроет знание, которое побуждает преданных служить Господу.  

 Во втором стихе будет описано то, как преданные служат Господу. 

 В третьем и четвертом стихах будет описано то, как Кришна отвечает взаимностью 

Своим преданным. Кришна не просто принимает служение преданных. Он 

испытывает благодарность и ценит служение, предлагаемое Ему преданным, и 

желает ответить взаимностью.   

 

Стих 10.8 

«Я источник всех духовных и материальных миров. Все исходит из Меня. 

Мудрецы, постигшие эту истину, служат и поклоняются Мне всем сердцем».  

В первых семи стихах этой главы 

говорится, что люди не понимают 

Кришну, потому что Он – их источник, им 

очень сложно понять источник 

собственного происхождения. Однако в 

комментарии к первому стиху Шрила 

Прабхупада говорит, что если мы 

внимательно будем слушать послание 

Господа, а также внимательно слушать 

преданных Господа, то тогда мы сможем 

понять то, что Господь пытается до нас 

донести. Тогда мы сможем понять Его.  

В восьмом стихе Господь Кришна говорит, что Он является источником не только 

материальных миров, но также и всех духовных миров.   

В комментарии Шрила Прабхупада объясняет: «Знаток священных писаний, 

который в совершенстве изучил все Веды и получил знание от таких авторитетов, как 

Господь Чайтанья, который действует в соответствии с этим знанием, становится 

способным понять, что Кришна — источник всего сущего в материальном и духовном 
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мирах. До конца осознав это, он беспрерывно служит Верховному Господу. Никакие 

глупцы и их толкования священных писаний не заставят его сойти с этого пути».   

Практически до конца комментария Шрила Прабхупада цитирует различные 

ведические писания, которые подтверждают, что Кришна является источником всего 

сущего.   

Шрила Прабхупада применяет стандартную схему доказательства, используемую в 

ведическом обществе. Если нужно что-то доказать, то: 

 в первую очередь приводятся цитаты из шрути. Шрути – это четыре Веды: 

Атхарва-веда, Риг-веда, Яджур-веда и Сама-веда. Шрила Прабхупада приводит 

несколько цитат из различных священных писаний шрути, которые согласуются с 

четырьмя Ведами.  

 Затем приводятся цитаты из смрити, которые согласуются с точкой зрения шрути. 

Смрити – это ведические писания, не относящиеся к четырем основным Ведам, 

либо являющиеся вспомогательной частью ведического знания, как «Упанишады». 

К смрити относятся Пураны (сюда относится «Шримад-Бхагаватам») и итихасы. 

Итихасы – это исторические писания, в которых детальным образом описаны 

величайшие события прошлого: это «Махабхарата» и «Рамаяна». «Бхагавад-гита» 

является частью «Махабхараты».  

 Таким образом, в ведической 

традиции ученые, доказывающие свою точку 

зрения, должны были привести цитаты из 

шрути (из Вед), и подтвердить их цитатами 

из смрити: пуран, итихас, и других 

разделов, относящихся к смрити, например 

из дхарма-шастр, в которых рассказывается 

о том, как правильно жить. К дхарма-

шастрам относится Аюр-веда, Дханур-веда 

и другие. 

В комментарий в первую очередь 

Шрила Прабхупада цитирует «Гопала-тапани-упанишад», которая является очень 

известной и важной Упанишадой из Атхарва-веды: «Кришна Сам на заре творения 

передал Брахме ведическое знание, и Он же распространял это знание в прошлом» 

 Следующая цитата из «Нараяна-упанишады», в которой говорится: «Тогда 

Верховная Личность, Нараяна, решил создать живых существ». Нараяна – это форма 

Кришны. Еще одно доказательство.  

Далее «Нараяна-упанишада» гласит: «От Нараяны родился Брахма и все великие 

прародители человечества…». От Нараяны произошли различные личности, которые 

стали причиной возникновения различных видов жизни.  

«…От Нараяны произошел Индра, из Него же возникли восемь Васу, одиннадцать 

Рудр и двенадцать Адитьев. А Сам Нараяна — воплощение Кришны». Вновь 

доказывается, что Кришна – источник всего сущего. 

Еще одна цитата из «Нараяна-упанишад»: «Сын Деваки, Кришна, — это Верховная 

Личность». 
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Следующая цитата из «Маха-упанишада»: «В начале творения существовала 

только Верховная Личность, Нараяна. Тогда не было ни Брахмы, ни Шивы, ни воды, ни 

огня, ни луны, ни звезд на небе, ни солнца. "Маха-упанишад" гласит, что Господь Шива 

появился изо лба Верховного Господа». 

Шрила Прабхупада привел цитаты из шрути: четырех Вед, и литературы, 

согласующейся с ними.   

Подводя итог, Шрила Прабхупада говорит: «Таким образом, Веды утверждают, что 

единственным объектом поклонения является Верховный Господь, создатель Брахмы и 

Шивы». 

Далее Шрила Прабхупада продолжает приводить цитаты, но теперь уже из смрити. 

Он начинает с цитаты из «Мокша-дхармы», которая является одной из частей 

«Махабхараты». «Махабхарата» относится к итихасам, это историческая литература 

относящиеся к смрити. Итак, в «Мокша-дхарме» Кришна говорит: «Великие патриархи, 

Шива и другие, сотворены Мной, хотя сами они, введенные в заблуждение Моей 

иллюзорной энергией, не ведают об этом».  

Следующая цитата из 

«Вараха-пураны» или «Маха-вараха-

пураны»: «Нараяна, как гласит 

"Маха-вараха-пурана", это 

Верховная Личность Бога. Он 

произвел на свет Брахму, от которого 

родился Шива».  

В самом конце комментария, 

Шрила Прабхупада подчеркивает 

очень важный основополагающий 

момент: «Тот, кто таким образом постиг Кришну, следуя указаниям истинного духовного 

учителя и опираясь на ведические писания, использует всю свою энергию в сознании 

Кришны и становится по-настоящему мудрым».   

В свой лекции по этому стиху, прочитанной в Нью-Йорке в 1967 году, Шрила 

Прабхупада говорит: «Я - источник всего. "Всё" означает также и вселенную. Что бы вы не 

вообразили, это относится ко "всему". Итак, если Кришна является источником всего, 

тогда если вы любите Кришну, Вы любите вселенную. На самом деле, так и есть. Если вы 

любите своего отца, то вы любите своего брата. Если вы любите свою страну, значит вы 

любите своих соотечественников. Любовь начинается с истоков. Если вы любите свое 

тело, тогда любите свой палец. ити матва̄ бхаджанте ма̄м̇ Тот, кто понял этот факт, что 

Бог является источником всех воплощений, всех эманаций. Тот, кто понял этот факт с 

научной точки зрения, тогда любя Бога, Вы любите всё. бха̄ва-саманвита̄х̣ будха̄. Нужно 

быть очень-очень сведующим, в то же время полностью поглощенным духовными 

эмоциями, бхавой. Эта бхава – высочайшая платформа для достижения совершенства 

жизни».  

Шрила Прабхупада говорит: будха – необходимо быть образованным, но при этом 

также необходимо не забывать про эмоции, про бхаву.  

В той же самой лекции Шрила Прабхупада продолжает: «Необходимо обрести 

полное знание, а затем обрести полную бхаву, любовь. Тогда это совершенство».  
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Каким образом обретается эмоция? Посредством процесса адау шраддха. Этот 

процесс способствует достижению уровня бхавы. Необходимо общаться с садху, который 

неукоснительно занимается преданным служением.  

В другой лекции на эту же шлоку в 1976-м году, Шрила Прабхупада говорит: «Во-

первых, необходимо стать разумным, и только после этого возможно достичь бхавы. 

Сначала идет шраддха, затем люди присматриваются к сознанию Кришны, затем 

начинают общаться с преданными».   

Кришна утверждает: «Я источник всех духовных и материальных миров. Все 

исходит из Меня», включая Параматму, Брахман, Вайкунтхи, все аватары и так далее.   

Если мы понимаем это, то это вдохновляет нас приступить к исполнению преданного 

служения. Затем мы сможем достичь уровня бхавы, уровня влечения, уровня любви к 

Господу. Достигнув такого уровня, преданный полностью занимаясь все свое время 

преданным служением, что ведет к развитию любви к Господу.  

 

Стих 10.9 

«Все мысли моих чистых преданных поглощены Мной и вся их жизнь 

посвящена Мне. Всегда делясь друг с другом знанием и беседуя обо Мне, они 

испытывают огромное удовлетворение и блаженство».  

В этом стихе говорится о том, что непосредственно делает преданный 

вдохновленный эмоцией, бхавой, чтобы ответить Кришне взаимностью. 

В 13-ом и 14-ом стихах предыдущей главы речь шла о махатмах. Господь Кришна 

описывал виды деятельности, которыми занимаются великие души, продвинутые 

преданные: сататам̇ кӣртайанто ма̄м̇ йатанташ́ ча дрд̣̣ха-врата̄х̣ – они всегда 

поглощены прославлением Господа. В этом стихе дается такое же описание – они всегда 

думают о Господе, они всегда преисполнены желания служить Господу и погружены в 

слушание о Нем и прославление Его деяний в обществе других преданных.  

В первом абзаце комментария 

Шрила Прабхупада отмечает: «Такие 

преданные день и ночь прославляют 

качества и деяния Господа. Их 

сердца и души всегда погружены в 

Кришну, и, говоря о Нем с другими 

преданными, они получают от этого 

огромное удовольствие». 

В следующем абзаце Шрила 

Прабхупада объясняет несколько 

очень интересных и тонких для 

понимания моментов:  

 «На начальном этапе преданного служения источником трансцендентного 

блаженства для них является само служение Господу…».  

Что бы ни делал такой преданный, для него все – блаженство: воспевание мантры, 

слушание о Кришне, мытье полов в храме, общение с новыми людьми, вкушение прасада 

и проч. Почему преданные испытывают трансцендентное блаженство, просто занимаясь 
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служением? Может быть это происходит потому, что сама деятельность такая 

добродетельная? Но не все так просто. Кришна непосредственно присутствует в Своих 

именах, в служении, исполняемом ради удовлетворения Него. Он присутствует в Своих 

книгах, Он присутствует в прасаде, Он присутствует в прославлениях Своих преданных. 

Поэтому, когда мы разными способами полностью погружаемся в Кришну, мы входим в 

глубокий, прочный контакт с Ним. Поскольку Кришна исполнен блаженства, то 

соприкасаясь с Ним, мы тоже испытываем вкус высшего блаженства. Именно по этой 

причине на начальном этапе преданного служения источником трансцендентного 

блаженства для преданного является само служение, потому что Господь 

непосредственно присутствует в служении, исполняемом ради Него.  

 «…а достигнув духовной зрелости, они обретают любовь к Богу. На этом 

трансцендентном уровне они наслаждаются вкусом высшего блаженства, 

которое царит в обители Господа».  

Когда преданные достигают продвинутого уровня, они встречают Кришну. Речь не 

идет о косвенном общении. Косвенное общение возможно на начальном этапе 

преданного служения, когда еще нет возможности общаться с Ним лицом к лицу. На очень 

продвинутых уровнях преданные видят Кришну. Это может быть во время замечательного 

киртана, или, когда другие преданные занимаются преданным служением. Возвышенные 

преданные непосредственно видят величие этого действия, потому что Кришна 

присутствует в преданном служении.  

Шрила Прабхупада ссылается на «Чайтанья-чаритамриту» и показывает, как это 

работает. Господа Чайтанья сравнивает 

прогресс в сознании Кришны с 

взращиванием семени, посаженным в 

землю. Если преданный постоянно слушает 

и повторяет Харе Кришна мантру: Харе 

Кришна Харе Кришна Кришна Кришна Харе 

Харе / Харе Рама Харе Рама Рама Рама 

Харе Харе, семя преданности, посаженное в 

его сердце, дает всходы, лиана преданного 

служения прорастает из семени и этот 

росток поднимается все выше, и в конце 

концов пробивает материальные оболочки, 

достигает духовного бытия, обвивает 

лотосные стопы Господа Кришны и таким 

образом достигает совершенства.  

В последнем абзаце Шрила Прабхупада подчеркивает важность изучения 

«Шримад-Бхагаватам»: «"Шримад-Бхагаватам" — единственное произведение, где в 

полной мере описана трансцендентная природа Верховного Господа и Его преданных. 

Поэтому те, кто полностью развил в себе сознание Кришны, постоянно испытывают 

наслаждение, слушая эти трансцендентные повествования, подобно тому как юноша и 

девушка наслаждаются общением друг с другом». 

Шрила Вишвантха Чакраварти Тхакур описывает энтузиазм, которым 

преисполняется преданный, размышляя о Кришне, полностью посвящая свою жизнь 

служению Кришне и испытывая величайшее блаженство от совместного воспевания и 

слушания: «Их умы жаждут услышать Мои имена, игры, качества, и испытать вкус 
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сладости. Они не в состоянии жить без меня, подобно тому, как человек зависит от 

питания, без пищи человек не может жить. Преданные разъясняют друг другу различные 

тонкости науки бхакти, говорят обо Мне. Их общение является целым океаном 

прославлений Меня, Моей формы, качеств, игр».  

Баладева Видьябхушана говорит: «Они наслаждаются нектаром слушания и 

воспевания Кришне так же, как юноша наслаждается улыбающимися взглядами молодой 

девушки».  

Стихи 10-ый и 11-ый повествуют о том, каким именно образом Господь Кришна 

отвечает взаимностью Своим преданным.  

 

Стих 10.10 

«Тех, кто постоянно служит Мне с любовью и преданностью, Я наделяю 

пониманием, при помощи которого они приходят ко Мне».  

В комментарии Шрила Прабхупада говорит, что обычно преданный получает 

наставления от духовного учителя и старших преданных, изучая книги.  

В заключительном абзаце Шрила Прабхупада пишет: «Если человек получил 

посвящение у истинного духовного учителя и состоит в духовной организации, но, 

несмотря на это, ему недостает разума, чтобы достичь совершенства, то Кришна изнутри 

дает ему указания, которые в конечном счете помогут ему без труда прийти к Господу. 

Нужно только постоянно действовать в сознании Кришны и с любовью и преданностью 

служить Богу всеми возможными способами. Мы должны что-то делать для Кришны и 

делать это с любовью. Если преданный недостаточно разумен, чтобы продвигаться по 

пути самоосознания, но искренен и предан служению Господу, Господь Сам помогает ему 

достичь духовного совершенства и в конце концов прийти к Нему».  

Комментарий Шрилы 

Вишвантхи Чакраварти 

Тхакура по данному стиху 

весьма ярко и душевно 

раскрывает эту тему: 

 – Что означает любовь 

(прити)? Какова 

необходимость в буддхи-йоге? 

– спрашивает Арджуна.  

– Она необходима, чтобы 

непосредственно войти во 

взаимоотношения со Мной, – 

отвечает Кришна. 

– Каким образом это достигается? 

– Я вдохновляю их из сердца. Нет никакого другого источника. Это исходит 

непосредственно от Меня и принять это могут только они. Потом они непосредственно 

общаются со Мной. Поэтому буддхи-йога является источником вдохновения Это Я, это 

Мое личное общение.  
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Стих 10.11 

«Желая оказать им особую милость, Я, находящийся в их сердцах, рассеиваю 

царящую там тьму неведения светочем знания».  

Шрила Прабхупада пишет в комментарии: «Однако, даже если преданный не 

изучает написанных ими произведений и не прибегает к помощи духовного учителя, но 

вместе с тем искренне занимается преданным служением, Кришна, находящийся в его 

сердце, Сам помогает ему. Поэтому искренний преданный, действующий в сознании 

Кришны, не может оставаться в невежестве. Чтобы полностью избавиться от невежества, 

достаточно заниматься преданным служением, погрузившись в сознание Кришны. 

Господь с помощью Своей непостижимой энергии открывает Себя в сердце такого 

чистого преданного, только когда ему удается удовлетворить Высшую Истину, Кришну, 

своим служением. Чистый преданный всегда носит Кришну в своем сердце, и благодаря 

присутствию Кришны, который подобен солнцу, тьма неведения в его сердце тотчас 

рассеивается. Это особая милость, которую Кришна оказывает Своему чистому 

преданному».  

Это относится не только к неофитам, которые не в состоянии по той или иной 

причине извлекать извлекать уроки, которые доносит до них духовный учитель, старшие 

преданные и священные писания. Господь помогает также 

чистым преданным.  

В заключительном абзаце комментария Шрила 

Прабхупада объясняет: «Чистому преданному не нужно 

заботиться об удовлетворении своих материальных 

потребностей. Ему не о чем беспокоиться, ибо, когда тьма в 

его сердце рассеивается, он получает все необходимое от 

Верховного Господа, довольного его любовным преданным 

служением. В этом суть учения «Бхагавад-гиты». Изучая 

«Бхагавад-гиту», человек может безраздельно предаться 

Господу и посвятить себя чистому преданному служению. И 

когда Господь берет на Себя заботу о преданном, 

преданный освобождается от всех материальных 

устремлений».  

Комментируя это стих, Шрила Вишаванатха Чакраварти Тхакур приводит диалог 

между Кришной и Арджуной: 

– Каким образом преданный может достичь Тебя без соответствующего знания и 

понимания, как устроен процесс достижения Тебя? – спрашивает Арджуна.  

 – В этом нет необходимости – отвечает Кришна. –  Желая любыми доступными 

средствами оказать им милость, даже когда они сами не беспокоятся о том, чтобы обрести 

Мою милость, Я Сам прилагаю усилия, чтобы дать им ее. Находясь в деятельности их 

разума, светильником того знания, что исходит из бхакти и находится за пределами гун, 

(а не саттвического знания, так, как только бхакти может раскрыть Меня), я разрушаю 

тьму, рожденную невежеством только в них, а не в других, таких, как йоги. Я делаю это 

Сам. Почему они должны стремиться к этому? Я уже сказал, что Я несу ответственность 

за их духовное и материальное благополучие. (йога-кшемам̇ ваха̄мй ахам). Я беру на 

Себя ответственность удовлетворять все их материальные и духовные потребности.  
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Шрила Баладева Видьябхушана говорит: «Те, кто сосредоточен на Мне, мои чистые 

преданные, получают Мою милость. Я рассеиваю их тьму, Я вхожу в их сердца как пчела 

в лотос. Какие бы следы невежества ни оставались в их сердцах из-за анади-кармы, Я 

лично удалю их. Я поддерживаю таких ананья-бхакт и даю им разум, чтобы они 

действовали должным образом. Им больше некуда и незачем идти. Затем Я проявляю 

для них Свои трансцендентные качества и форму».  

Иначе говоря, преданные входят в вечные взаимоотношения с Кришной, который 

лично избавил их от последних следов скверны, пребывавшей в их сердцах, и таким 

образом они достигают совершенства жизни. 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур завершает свой комментарий следующими 

словами: «Эти четыре знаменитых стиха сохраняют суть всех тем Гиты, устраняя 

страдания и принося полную радость дживам».  

Баладева Видьябхушана говорит: «Разумные люди понимают, о чем говорится в 9-

ой и 10-ой главах Гиты. Это сердце "Бхагавад-гиты", это фундаментальное значение 

"Бхагавад-гиты"». 

В комментарии к стиху 1.56 Ади-лилы «Чайтанья-чаритамриты» Шрила Прабхупада 

пишет: «есть те, кто пытаются получить билет, чтобы вернуться обратно домой к Богу и 

цена этого билета – это сильное желание».   

 

 

Третий раздел. Принятие и просьба Арджуны. 

После того, как Арджуна услышал чатух-шлоки, он окончательно принимает 

Верховное положение Кришны и осознает свое положение смиренного слуги. Также он 

высказывает свою просьбу. Арджуна хочет более ясно понять уникальность положения 

Кришны: «Пожалуйста, помоги мне понять, каким образом Ты являешься Верховным?» 

Арджуна просит Кришну рассказать о Его проявлении в форме вибхути. Вибхути – 

значит энергия, мощь, огромная сила и удивительная природа Кришны. Арждуна хочет 

больше услышать о силе Кришны, насколько Кришна необыкновенный и насколько Он 

добрый, особенно к Своим преданным.  

Арджуну глубоко тронули слова Кришны в предшествующих стихах, поэтому здесь 

он очень красиво восхваляет Кришну, цитируя предыдущих ачарьев. Наличие 

авторитетов показывает необходимость и важность традиции и ученической 

преемственности. Это важный фактор всей картины сознания Кришны.   

 Подразделы третьего раздела:  

1. Стихи 10.12-25. Арджуна глубоко тронут, и очень красиво прославляет Кришну, 

цитируя предыдущих ачарьев, а затем он наконец-то действительно по-

настоящему предается Кришне.  

2. Стихи 10.16-18. Арджуна просит Кришну рассказать ему о некоторых из Его 

достояний, чтобы он мог думать о Нем. 
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Раздел 1. Подраздел 1. Арджуна глубоко тронут, и очень красиво прославляет 

Кришну, цитируя предыдущих ачарьев, а затем он наконец-то действительно по-

настоящему предается Кришне. 

Арджуна вроде бы предался Кришне в стихе 2.7, сказав: «Я – Твой ученик. Теперь 

наставляй меня». Но сразу в следующем стихе 2.8 он говорит: «Я не буду сражаться». 

Арджуна ходит вокруг да около. Пытается предаться, но это у него получается не до конца. 

Здесь же Арджуна наконец-то по-настоящему предается Кришне.  

 

Стих 10.12-13 

«Арджуна сказал: Ты Верховная Личность Бога, высшая обитель, чистейший, 

Абсолютная Истина. Ты вечная, божественная, изначальная личность, 

нерожденная и величайшая. Все великие мудрецы, такие как Нарада, Асита, Девала 

и Вьяса, подтверждают эту истину, и теперь Ты Сам говоришь мне об этом».  

Шрила Прабхупада является величайшим преданным своего времени. Его 

последователи и ученики не знали с кем его в принципе можно сравнить, чтобы понять, 

на сколько велико его положение. Поэтому 

иногда Шрила Прабхупада лично говорил, 

что является величайшим преданным 

своего времени. Он говорил об этом весьма 

смиренно: «откуда я знал, что это буду я, кто 

исполнит эту миссию, и доставит послание 

Шрилы Бхактисиддханты всему остальному 

миру?»  

Арджуна говорит в данном стихе: 

«Такие как Нарада, Асита, Девала и Вьяса, 

подтверждают эту истину, что Кришна – 

Высшая наичистейшая Абсолютная Истина, 

и теперь Ты Сам говоришь мне об этом». 

Иногда Кришна действительно может сделать шаг вперед и сказать: «Вы вообще в курсе 

кто Я, с кем вы имеете дело?»  

В самом начале комментария Шрила Прабхупада говорит: «В этих двух стихах 

Верховный Господь дает философам-майявади возможность понять, что Всевышний 

отличен от индивидуальной души». Арджуна теперь полностью убежден: «Ты парам 

брахма», потому что для имперсоналистов Брахман является наивысшим. Теперь 

Арджуна понимает, что Кришна – это Парабрахман, Верховный Брахман, Верховный Дух, 

Высшая Духовная Реальность. Он не только сам говорит об этом, но и приводит в 

доказательство слова Нарады, Аситы, Девалы и Вьясы. Нарада и Вьяса - это наивысшие 

авторитеты, из четырех здесь упомянутых. 

В середине первого абзаца Шрила Прабхупада подчеркивает: «Невежество 

полностью устраняется преданным служением. В этом секрет преданного служения». 

Причина возникновения невежества может быть разной, но Шрила Прабхупада 

говорит о невежестве, в котором пребываем мы: «Только по невежеству своему люди и 

полубоги мнят себя абсолютными и независимыми от Верховной Личности Бога. 

Полностью рассеять эту тьму невежества можно, только преданно служа Господу».  
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В «Шримад-Бхагаватам» 1.2.7 говорится об устранении невежества посредством 

исполнения чистого преданного служения: 

ва̄судеве бхагавати 

бхакти-йогах̣ прайоджитах̣ 

джанайатй а̄ш́у ваира̄гйам̇ 

джн̃а̄нам̇ ча йад ахаитукам 

«Благодаря преданному служению Личности Бога, Шри Кришне, человек 

тотчас же обретает беспричинное знание и избавляется от привязанности к миру». 

Преданное служение полностью устраняет невежество. Наше невежество 

устраняется в процессе изучения книг Шрилы Прабхупады, а также в процессе слушания 

лекций Шрилы Прабхупады и его последователей.  

Даже если люди будут 

изучать книги, но при этом не 

будут совершать преданное 

служение, то Кришна не даст им 

разум, не даст им надлежащее 

понимание. Господь дает 

понимание тем, кто постоянно 

занят преданным служением Ему 

и никакое академическое знание 

здесь не поможет.    

Во втором абзаце Шрила 

Прабхупада ссылается на «Кена-упанишад», «Мундака-упанишад», в которых 

подтверждается положение Верховного Господа. 

В третьем абзаце на основе различных цитат священных писаний утверждается, 

что Господь является чистейшим из чистых. Достаточно очевидно, что если человек 

обратится к истинному авторитету, то ему все разъяснят.  

В заключительном абзаце Шрила Прабхупада подчеркивает: «По милости Кришны 

Арджуна выражает здесь свои чувства. Если мы хотим понять смысл "Бхагавад-гиты", то 

должны принять все, о чем говорится в этих двух стихах. Это называется парампарой, 

цепью ученической преемственности. Не принадлежа к ученической преемственности, 

невозможно понять "Бхагавад-гиту". Ее смысл нельзя постичь, полагаясь только на свою 

"образованность". Как это ни прискорбно, ученые, гордящиеся своим образованием, 

несмотря на многочисленные утверждения Вед, упрямо продолжают считать Кришну 

обыкновенным человеком». 

В своей лекции по данному стиху Шрила Прабхупада говорил: «Поскольку майя 

очень сильна, мы всегда должны бояться. Майя может поймать меня. Всегда держитесь 

лотосных стоп Кришны, чтобы майя не могла прикоснуться к вам. Также как в зараженном 

месте врач тоже напуган, но он выполняет меры профилактики». Подразумевается, что 

иногда требуется самозащита с целью не заразиться. Необходимо следовать 

определенным требованиям больницы. «Он вполне в хорошей форме. Он может идти 

даже в зараженное состояние. Точно также, если мы находимся в сознании Кришны, даже 

если мы занимаемся деятельностью, связанной с майей, на нас она не повлияет».  
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Стих 10.14 

«О Кришна, все, о чем Ты мне рассказал, я принимаю как истину. Ни полубоги, 

ни демоны, о Господь, не способны постичь Тебя». 

Господь говорил в первых семи стихах этой главы, что от демонов ничего ждать не 

приходится, но даже и полубоги не в состоянии постичь Его. Арджуна подтверждает этот 

факт.  

Шрила Прабхупада начинает комментарий: «Арджуна подтверждает здесь, что 

демоны и атеисты не способны постичь Кришну. Его не могут постичь даже полубоги, не 

говоря уже о современных горе-ученых». До самого конца комментария развивается 

мысль о том, каким умонастроением должен обладать человек, в котором он может 

постичь Господа.  

Шрила Прабхупада говорит: «По примеру 

Арджуны мы должны безоговорочно принять все, 

связанное с Кришной…» По сути, мы должны просто 

следовать по стопам Арджуны в том, как он 

безоговорочно принимает наставления Кришны. 

Если мы пойдем по его стопам, «тогда, мы сможем 

постичь суть “Бхагавад-гиты”, и только тогда 

осознаем, что Кришна – Верховная Личность Бога». 

В этой связи очень важно понять дух, в котором 

необходимо действовать, и умонастроение, в 

котором нужно пребывать, чтобы осознать Кришну 

Верховной Личностью Бога.  

В нескольких местах Господь Кришна говорит, 

что сомнения подобны демонам. Сомнения 

удерживают нас от того, чтобы всецело, всем сердцем предаться Кришне, сознанию 

Кришны, Шриле Прабхупаде. Они тормозят нас на пути прогресса и уводят совершенно в 

обратном направлении.  

Арджуна показывает здесь пример безоговорочного принятия, все связывая с 

Кришной, как с Абсолютной Истиной. Арджуна преисполняется решимости: «Все, я готов 

действовать в соответствии с услышанным».  

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур и Баладева Видьябхушана написали очень 

интересный комментарий к этому стиху, и высказали один и тот же интересный момент: в 

самом стихе Арджуна обращается к Кришне по имени Кешава. Кешава – это имя Кришны. 

Обычно Кешава значит «тот, у кого волосы черного цвета», но могут быть и другие 

значения этого имени.  

Имя Кешава состоит из трех слов: 

 Ка – это имя Брахмы 

 Иша – это имя Шивы 

 Ва – привязывается к вайасе, что переводится как «ты связан», от корня ве.  

Поэтому имя Кешава означает «Ты связываешь Брахму и Шиву, скрывая от них 

истинные знания о Себе Самом». Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур и Баладева 

Видьябхушана говорят, что Господь уже сказал об этом во 2-ом стихе этой главы.  
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Шрила Прабхупада говорит в своей лекции к данному стиху: «Духовный учитель 

является представителем Кришны. Точно так же ученик должен быть представителем 

Арджуны. Тогда обсуждение "Бхагавад-гиты" будет приятно. Каково положение Арджуны. 

В этом стихе Арджуна говорит: сарвам этад р̣там̇ манйесарвам этад р̣там̇ манйе йан 

ма̄м̇ вадаси кеш́ава. "Мой дорогой Кришна, я принимаю все, что Ты говоришь". Таков 

должен быть процесс постижения Кришны и "Бхагавад-гиты". Не то, чтобы – мне это не 

нравится, я отклоню эту часть, мне нравится вот эта часть, поэтому я ее принимаю. Такой 

подход к изучению "Бхагавад-гиты" бесполезен, это вздор. Все, что Ты сказал, я 

принимаю. Таково корректное умонастроение и поведение ученика».  

 

Стих 10.15 

«Во истину, только Ты, о Верховная Личность, источник всего сущего, 

властитель всех живых существ, Бог богов и повелитель вселенной, посредством 

Своей внутренней энергии знаешь Себя». 

Арджуна начинает выражать благодарность Господу, начинает ценить по 

достоинству положение Господа, называя Его Богом Богов, повелителем вселенной, 

источником всего сущего, властителем всех живых существ.  

В комментарии Шрила Прабхупада отмечает несколько важных моментов: 

«Некоторые имперсоналисты признают Кришну Бхагаваном и принимают Его авторитет, 

но далеко не все из тех, кто обрел освобождение, в состоянии понять, что Кришна — это 

Пурушоттама, Верховная Личность. Поэтому Арджуна называет Его Пурушоттамой. Даже 

поняв это, бывает трудно осознать, что Кришна — отец всех живых существ. Поэтому 

Арджуна называет Его Бхута-бхаваной. Но даже тот, кому известно, что Кришна является 

отцом всех живых существ, может не знать, что Он верховный повелитель. Поэтому, 

обращаясь к Кришне, Арджуна называет Его Бхутешей, верховным повелителем. Но и те, 

кто признает Кришну верховным повелителем всех живых существ, могут не знать, что Он 

источник всех полубогов, поэтому Арджуна называет Его Девадевой, Господом, которому 

поклоняются все полубоги. И наконец, для тех, кто знает Кришну как объект поклонения 

полубогов, но не понимает, что Он верховный властелин, повелитель всего сущего, 

Арджуна называет Его Джагатпати. Итак, Арджуна, которому открылась истина о Кришне, 

провозглашает ее в этом стихе, и мы, последовав его примеру, тоже сможем постичь 

Кришну таким, какой Он есть».  

 

Раздел 3. Подраздел 2. Арджуна просит Кришну рассказать ему о некоторых из Его 

достояний, чтобы он мог думать о Нем. 

 

В «Бхагавад-гите» 7.1 Кришна говорит: 

майй а̄сакта-мана̄х̣ па̄ртха 

йогам̇ йунд̃жан мад-а̄ш́райах̣ 

«Теперь, о сын Притхи, услышь о том, как, вручив себя Мне, сосредоточив на Мне 

свой ум и отбросив все сомнения, ты сможешь в полной мере постичь Меня, идя 

путем йоги». 
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Теперь Арджуна просить поведать ему о некоторых достояниях Господа, чтобы он 

мог думать о Нем майй а̄сакта-мана̄х̣ па̄ртха. Об этом пойдет речь в стихах с 16-го по 

18-ый. 

 

Стих 10.16 

«Пожалуйста, подробно расскажи о Своих божественных достояниях, 

которыми Ты пронизываешь все миры».  

Арджуна хочет услышать обо всех удивительных, выдающихся, необычных 

явлениях, которые были упомянуты Кришной в 8-ом стихе: «Я источник всех духовных 

и материальных миров. Все исходит из Меня». Арджуна хочет услышать об этом 

подробнее.  

«Мудрецы, постигшие эту истину, служат и поклоняются Мне всем сердцем».  

Это настолько удивительное знание, что любой, кто обретает его, всецело предается 

Кришне, занимается преданным служением, развивает любовь к Кришне, достигает 

совершенства жизни и отправляется домой к Богу.   

Об этом разъяснялось в разных местах, в первую очередь в 7-ой главе, где Кришна 

говорил: «Я являюсь вкусом воды, ароматом земли и т.д.». В других местах также 

встречаются подобные описания. Кришна рассказывает, как можно созерцать проявления 

Его энергий в материальном мире.  

 Достояния Господа не настолько привлекательны, 

как Его сладость. Богатство, сила, величие Верховной 

Личности Бога не так важны и не настолько 

привлекательны, как сладость во взаимоотношениях с 

Господом. В конце 9-ой главы в различных стихах и 

комментариях очень много говорится о сладости Кришны. 

Кришна говорит, что «Желая оказать им особую милость, 

Я, находящийся в их сердцах, рассеиваю царящую там 

тьму неведения светочем знания».  Сострадание и 

милость Кришны являются составной частью Его сладости. 

Несмотря на то, что сладость гораздо важнее и более 

привлекательна, для преданных-неофитов осознание 

богатства, силы, величия Господа и того, как Он всем 

руководит, является чрезвычайно важным моментом для 

понимания. Кришна говорит в стихе 10.8: «Мудрецы, постигшие эту истину, служат и 

поклоняются Мне всем сердцем». Это побуждающий стимул для пробуждения бхакти 

в сердцах неофитов.  

В конце комментарии Шрила Прабхупада говорит: «Из этого стиха явствует, что сам 

Арджуна был удовлетворен открывшемся ему знанием о Верховной Личности Бога, 

Кришне. Милостью Кришны у Арджуны был личный духовный опыт, разум и знание, а 

также все то, что можно получить с их помощью, и он понял, что Кришна — Верховная 

Личность Бога. У него самого не осталось никаких сомнений, и тем не менее он просит 

Кришну рассказать о том, как Он пронизывает Собой все сущее. Люди вообще и 

имперсоналисты в особенности интересуются главным образом вездесущей ипостасью 

Всевышнего. Поэтому Арджуна попросил Кришну объяснить, каким образом Его 
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разнообразные энергии делают Его вездесущим. Нужно понимать, что Арджуна задает 

этот вопрос от лица обыкновенных людей». 

Вишванатха Чакраварти Тхакур приводит следующий диалог:  

– Можно понять истину о Тебе. Поэтому я хочу узнать о Твоих вибхути. Твои вибхути 

очень привлекательны. Ты должен полностью описать их –  говорит Арджуна.  

– Но это невозможно, –  отвечает Кришна. – Полностью рассказать обо всех вибхути 

невозможно.  

–  Расскажи тогда о тех вибхути, благодаря которым Ты распространяешь Себя в этом 

мире.  

 

Стих 10.17 

«О Кришна, о высший мистик, как мне научиться постоянно думать о Тебе и 

как постичь Тебя? В каких из Твоих многочисленных проявлений должен я помнить 

Тебя, о Верховная Личность Бога?»  

Вновь речь идет о памятовании: как больше узнать о Кришне, чтобы иметь 

возможность разнообразными способами бесконечно размышлять о Нем. Арджуна хочет 

узнать надлежащий процесс, с помощью которого простые люди могут понять Кришну.  

Шрила Прабхупада объясняет в комментарии: «Возвышенный преданный не только 

сам стремится постичь Кришну, но и заботится о том, чтобы Его постигли все люди. 

Будучи, как и всякий вайшнав, необыкновенно милостивым, Арджуна хочет открыть 

людям знание о том, как Верховный Господь пребывает во всем сущем. Он называет 

Кришну йогин, имея в виду, что Шри Кришна повелевает йога-майей, которая скрывает 

Его от обыкновенных людей и которая 

может открыть Его им. Обыкновенный 

человек, не обладающий любовью к 

Кришне, не может постоянно думать о 

Нем, поэтому он вынужден мыслить 

материальными категориями. Арджуна 

учитывает образ мыслей мирских 

людей с материалистическим складом 

ума... Поскольку материалисты не 

способны постичь духовную природу 

Кришны, им рекомендуют медитировать 

на материальные предметы и стараться разглядеть в них присутствие Кришны».  

В стихе 12.51 Ади-лилы «Чайтанья-чаритамриты» говорится: «Когда ум 

осквернён, помнить о Кришне очень трудно. А без памятования о Кришне жизнь 

будет потрачена напрасно».   

 

Стих 10.18 

«О, Джанардана, ещё раз прошу Тебя, расскажи, как можно подробнее о Твоем 

мистическом могуществе и богатствах. Я никогда не устану слушать о Тебе, ибо чем 

больше я слушаю, тем сильнее жажду наслаждаться нектаром Твоих слов».  
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По сути Арджуна хочет перейти к вопросу, упомянутому в стихах 10.7-8: «Тот, кто 

действительно постиг Мое величие и мистическое могущество посвящает всего 

себя чистому беспримесному преданному служению; в этом нет, и не может быть 

никаких сомнений. Я источник всех духовных и материальных миров. Все исходит 

из Меня. Мудрецы, постигшие эту истину, служат и поклоняются Мне всем 

сердцем».  

Арджуна хочет обсудить это и помочь нам понять обсуждаемое. Шрила Прабхупада 

объясняет, что слушание о Кришне – это сплошной нектар, и поэтому Арджуна хочет 

слушать все больше. Мы тоже 

должны испытывать такую жажду к 

слушанию повествований о Кришне. 

Нам необходимо обрести вкус. 

Во втором абзаце Шрила 

Прабхупада говорит: «В отличие от 

мирских рассказов, повестей и 

романов, которые очень скоро 

набивают у читателя оскомину, 

повествования о трансцендентных 

играх Господа Кришны можно 

слушать бесконечно». 

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур в этой связи приводит следующий диалог: 

– Я уже сказал, что Я источник всего и все движется по Моей воле. Поэтому ты должен 

понять, что все является моим вибхути. Говоря: «зная это, они поклоняются Мне», Я 

имею ввиду бхакти-йогу.   

– Это было всего лишь семя –  отвечает Арджуна. –  Расскажи мне подробнее о вибхути 

и о бхакти. О Джанардана, сладким нектаром Свих наставлений Ты разжигаешь во мне 

жажду слушать. Таким образом, Ты побуждаешь меня просить рассказать больше. Мои 

уши стали подобны языкам, и они жаждут попробовать еще больше этого нектара.  

Арджуна действительно испытывает вкус к этому нектару и жаждет испить его. Его 

уши стали подобны языкам, жаждущим испить больше нектара катхи о Кришне; услышать 

о том, кто такой Кришна, каким образом Он являет Свои деяния.   

 

Четвертый раздел. Достояния Кришны. 

В этом разделе будут прямо и косвенно перечисляться различные отличительные 

особенности, качества, могущество Кришны, Его достояния, Его энергии.   

В предыдущих главах уже встречалось описание могущества и достояний Господа, 

например в 7-ой главе Он говорил: расо ’хам апсу каунтейа «Я вкус воды, свет солнца и 

луны».  

В двадцати стихах этой главы (10.19-42) Господь Кришна детальным образом 

расскажет о Своем могуществе, Своих достояниях, о проявлениях Своих энергий. В этих 

стихах заключительного раздела десятой главы детальным образом рассматриваются 

все достояния Господа, которые могут перекликаться с описаниями предыдущих глав. 
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Подразделы четвертого раздела: 

1. Стих 10.19. Кришна соглашается до некоторой степени описать Свои 

достояния. 

2. Стихи 10.20-38. Описание достояний Кришны 

3. Стихи 10.39-42. Кришна подводит итог.  

 

Раздел 4. Подраздел 1. Кришна соглашается до некоторой степени описать Свои 

достояния. 

 

Стих 10.19 

«Верховный Господь сказал: Хорошо, Я поведаю тебе о Своих 

блистательных проявлениях, но только о самых главных из них, о Арджуна, ибо 

величие Мое безгранично». 

  Отвечая на просьбу Арджуны, Господь Кришна обращается к нему: «ханта». В 

пословном переводе ханта переводится как «о да», но есть и другое значение этого слова 

– «дорогой» или «очень дорогой», «очень близкий».  

Слово ханта, использованное Господом Кришной по отношению к Арджуне, это 

форма ласкового обращения, указывающая на крайне милосердное отношение Кришны к 

Арджуне.  

Между Кришной и Арджуной очень близкая связь, очень крепкая дружба, но не 

только в этом суть. Они вместе оказываются в эпицентре этих событий и проходят через 

эти испытания вместе. Арджуна высказывает свои сомнения и проблемы, он не знает, что 

делать. Видя прогресс, который совершил Арджуна, Кришна чувствует благодарность, и 

называет Арджуну дорогим другом, дорогим учеником. Он видит, что Арджуна выбирается 

из запутанного состояния, в которой оказался. Господь Кришна выражает счастье по 

этому поводу, а также удовлетворение чудесными вопросами Арджуны.   

Арджуна хочет узреть вибхӯти, 

«блистательные проявления», как Сам Кришна 

говорит в этом стихе. В следующей главе 

«Бхагавад-гиты» Кришна покажет Свою 

вселенскую форму, другими словами Кришна 

покажет то, о чем пойдет речь до конца 10-ой 

главы. В 11-ой главе Арджуна непосредственно 

увидит вибхӯти, блистательные проявления 

Господа Кришны. Увидев вселенскую форму, 

Арджуна потеряет сознание и упадает в обморок, 

для него будет невыносимо созерцать вселенскую 

форму, и он попросит: «Пожалуйста, Господь убери 

это проявление, потому что созерцать подобное невозможно».  

Шрила Прабхупада начинает комментарий, отмечая очень важный момент: «До 

конца постичь величие Кришны и Его достояний невозможно. Органы чувств 
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индивидуальной души весьма ограниченны и не позволяют ей до конца понять деяния 

Кришны и все же преданные стараются постичь Кришну».  

Преданным нравится постигать Кришну, но это не является самоцелью. К примеру, 

люди могут долгие годы проводить вместе много времени, и в какой-то момент они 

понимают, что очень хорошо знают друг друга. Они знают реакции друг друга в той или 

иной ситуации, понимают на «какие кнопочки нажимать», чтобы получать определенный 

результат. Но с Кришной такое невозможно. Постичь Кришну можно по Его милости, по 

милости Шрилы Прабхупады, ачарьев и преданных.    

Чтобы проиллюстрировать этот принцип, Шрила Прабхупада приводит пример 

человека и океана. Приехав к океану, 

человек может ходить по пляжу, 

плавать, нырять и рассматривать 

подводный мир. Так он обретает 

определенное понимание о том, что 

такое океан, но полностью постичь 

весь океан – невозможно. Это 

выходит за рамки наших 

способностей.  

С Кришной тоже самое. Мы, 

безусловно, должны пытаться 

постичь Кришну на столько, на 

сколько Он приоткрывает для нас завесу, посредством ученической преемственности 

духовных учителей, ачарьев, в частности через Шрилу Прабхупаду.   

Однажды Шрила Прабхупада рассказывал в лекции о том, как Кришна вступает во 

взаимоотношения со Своими преданными и как мы различными способами должны 

служить Ему. Если мы будем служить Кришне, то Он по достоинству оценит наши усилия 

и захочет ответить взаимностью. Таким образом мы начнем развивать взаимоотношения 

с Кришной и обретем понимание, что любит Кришна, как стоит вести себя с Кришной, как 

не стоит вести себя с Ним. Шрила Прабхупада сказал в лекции: «Просто попытайтесь 

понять Кришну!»    

В другой лекции Шрила Прабхупада рассказывал о процессе творения, о 

Вселенской форме Господа. Это была гораздо более сложная тема для понимания и не 

такая сладостная. В определенный момент Шрила Прабхупада разъяснял тонкости 

величия Кришны, каким образом можно постичь Его. В конце лекции Шрила Прабхупада 

говорит: «Даже не пытайтесь понять Кришну! Даже не пытайтесь понять Кришну!»   

В конце первого абзаца комментария Шрила Прабхупада говорит: «Особого 

внимания заслуживает употребленное слово пра̄дха̄нйатах̣ («главные»). Оно означает, 

что мы можем понять только о некоторых основных проявлениях Верховного Господа, ибо 

Его проявления бесконечны».  

В конце комментария Шрила Прабхупада пишет: «Сейчас Кришна собирается 

поведать Арджуне о тех Своих достояниях, которые доступны восприятию обыкновенных 

людей, и рассказать ему о части Своих разнообразных энергий»  

Невозможно полностью постичь Кришну. Кришна настолько чудесный и 

замечательный, что можно бесконечно развивать с Ним отношения, и этот процесс 

никогда не наскучит. Именно по этой причине Он и является безграничным.  
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Раздел 4. Подраздел 2. Описание достояний Кришны. 

  

Когда человек видит эти предметы, (не все их можно увидеть), то он понимает, что 

эти предметы настолько уникальны и исключительны, что только Бог может отвечать за 

все проявленное существование.    

 

Стих 10.20 

«О Арджуна, Я Сверхдуша, пребывающая в сердце каждого живого существа. 

Я начало, середина и конец всего сущего».  

Шрила Прабхупада отмечает в комментарии: «В этом стихе Арджуна назван 

Гудакешей, то есть "одолевшим невежество и сон"».  

В первой главе говорилось о значении слова Гудакеша: тот, кто одолел невежество 

и сон. Есть еще одно значение. Слово гудакеша, не только тот, кто постоянно бодрствует, 

но оно также означает: «тот, кто преодолел невежество».  

В 14-ой главе говорится, что сон это одна из отличительных особенностей гуны 

невежества, поэтому имя Гудакеша данной ситуации указывает не только на того, кто 

одолел сон, а также на того, кто одолел невежество. Обусловленные души, находящиеся 

под влиянием невежества, не могут понять Кришну. Обычно они даже не могут начать 

пытаться понимать Кришну. Это безнадежное состояние.  

Наши ачарьи говорят, что Кришна только-только начинает раскрывать и описывать 

различные достояния. Обращаясь к Арджуне «Гудакеша», Кришна как бы дает ему понять: 

приди в себя, пробудись, настройся на нужную волну, сейчас тебе будет предоставлена 

очень важная, глубокая информация.  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада начинает 

объяснять каким именно образом Господь является 

началом, серединой и концом всего сущего. Прежде 

Шрила Прабхупада описывает Его положение, как 

Сверхдуши. Маха-Вишну бросает свой взгляд на 

материю, а Кширодакашайи Вишну становится 

Сверхдушой в каждом атоме. 

Материальная энергия не является причиной 

творения. Причина творения – это Маха-Вишну. Он 

является душой всего творения. Затем Он 

распространяет себя в другие формы, такие, как 

Гарбходакашайи Вишну, Кширодакашайи Вишну, 

которые занимаются творением. Гарбходакашайи 

Вишну занимается творением в масштабе Вселенной, 

Кширодакашайи Вишну – на уровне атомов.  

  Таким образом, Господь является «причиной всех причин, в образе Маха-Вишну 

возлежит на водах космического океана. Поэтому Верховную Личность Бога называют 

началом этой вселенной, хранителем всего сущего и концом всех проявлений 

материальной энергии». Не материальная энергия является причиной проявления 

творения. В первом стихе «Брахма-самхиты» сказано: 
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ишварах парамах кришнах  

сач-чит-ананда-виграхах  

анадир адир говиндах 

сарва карана-каранам 

Кришна является Верховным контролирующим. Он обладает духовным телом. Он 

сарва карана-каранам – причина всех причин. Среди всех причин – Он главная причина.   

Шрила Прабхупада приводит цитату из «Брахма-самхиты» 5.47: Йах̣ ка̄рана̣̄рн̣ава-

джале бхаджати сма йога-нидра̄м. «Верховный Господь, Кришна, являющийся причиной 

всех причин, в образе Маха-Вишну возлежит на водах космического океана. Поэтому 

Верховную Личность Бога называют началом этой вселенной, хранителем всего сущего и 

концом всех проявлений материальной энергии». Как сказал Сам Господь Кришна в самом 

стихе: «Я начало, середина и конец всего сущего».  

 

Стих 10.21 

«Из Адитьев Я Вишну, среди светил — лучезарное солнце, из Марутов Я 

Маричи, а среди звезд Я луна».  

Кришна говорит: накшатра̄н̣а̄м 

ахам̇ ш́ашӣ́. Накшатра̄н̣а̄м означает 

«звёзды», ш́ашӣ́ – луна. Среди звезд Он 

– Луна. Луна – это звезда. Иначе говоря, 

другие звезды подобны Луне.   

 «Из двенадцати Адитьев Я – 

Вишну». На самом деле Адитьев гораздо 

больше. У Адити было двенадцать 

главных сыновей. У Кашьяпы было две 

жены – это сестры Дити и Адити. Дити 

стала матерью демонов, а Адити стала 

матерью полубогов. Когда бы ни 

возникало противостояние между 

полубогами и демонами в масштабе всей 

вселенной, для них обеих это было тяжело. Обычно, полубоги побеждают, а демоны 

проигрывают, поэтому Дити несчастна.  

Итак, у Адити есть двенадцать главных сыновей, среди которых Господь Вамана, 

также среди них есть Арьяма. Арьяма является заместителем Ямараджа, и он разбивает 

все дела, касающиеся обусловленных душ: кто куда должен отправиться, какие реакции 

получить и т.п.  

Старший сын Адити – Сурья, Бог Солнца, а Господь Вамана является самым 

младшим. Поскольку Сурья является лидером, Адитьи имеют отношения с Солнцем.     

Маруты – это сыновья Дити. Дити, мать демонов, пребывала в унынии, поскольку 

ее сыновья всегда проигрывали в сражении. Сыновей Адити возглавлял Индра, и они 

всегда одерживали победу. Дити хотела, чтобы у нее появился сын, который мог бы убить 

Индру. Она провела особую ягью, особую церемонию пумсавана, чтобы получить сына, 

который сможет убить Индру. Это был очень строгий процесс, и если бы она что-то 

сделала неправильно, то у нее родился бы сын, который не убил бы Индру, а наоборот, 
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благоволил бы к нему. Индра узнал об этом. Он вошел в ее лоно и стал разрезать 

зародыш на сорок девять частей. Он собирался убить все эти сорок девять частей, но они 

обратились к нему с просьбой: «Мы, на самом деле, все твои братья, пожалуйста, веди 

себя дружелюбно по отношению к нам, и мы станем друзьями». Индра не убил их, и в 

итоге у Дити родилось сорок девять сыновей. Эти братья встали во главе вселенских 

ветров, поэтому их называют Маруты. Марут – означает «Ветер». Как только они 

родились, Индра принял их как своих братьев, поставив во главе вселенских ветров.  

Так же в стихе Кришна говорит: «из Марутов Я – Маричи, среди светил — 

лучезарное солнце, а среди звезд Я луна». Луна самая выдающаяся из звезд ночью и 

поэтому представляет Кришну. Другие звезды подобны Луне, они не подобны Солнцу. 

Шрила Прабхупада объясняет: «Из этого стиха явствует, что луна относится к числу звезд. 

Отсюда можно заключить, что звезды, мерцающие в небе, тоже отражают свет солнца. 

Веды отвергают представления о существовании во вселенной множества солнц. Солнце 

одно, а звезды, так же, как и луна, светят отраженным светом. Поскольку в этом стихе 

"Бхагавад-гиты" луна отнесена к категории звезд, мерцающие в небе звезды не являются 

солнцами, но подобны луне».  

 

Стих 10.22 

«Из Вед Я "Сама-веда", среди полубогов Я царь небес Индра, из чувств Я ум, 

а в живых существах Я жизненная сила [сознание]».  

Четана̄ - жизненная сила. Четана̄ буквально означает «сознание» или «жизненная 

сила».  

 Сама-веда занимает особое положение среди всех Вед, 

поскольку считается самой сладостной, состоящей из очень 

красивой поэзии, очень красивых описаний. Поэтому Кришна и 

говорит в этом стихе: «Из Вед Я "Сама-веда"». Ранее в «Бхагавад-

Гите» Атхарва-веда не упоминалась, так как в ней описывается 

черная магия и тому подобное.  

Индра – глава полубогов. Он предводитель сыновей Адити, 

и также он является предводителем всех полубогов, за 

исключением Брахмы, Вишну и Шивы – они не подчиняются 

Индре. Все остальные полубоги подконтрольны Индре, в том 

числе Ямарадж. Индра – могущественная, властная, 

исполняющая чрезвычайно важные обязанности личность, 

которая посвящает их Господу. К сожалению, иногда он впадает в 

замешательство и привлекается материальной энергией. В «Шримад-Бхагаватам» 

описывается масса таких историй. К примеру, в 4-ой песне описывается история 

Махараджи Притху. Махараджа Притху хотел провести сотню Ашвамедха-ягий – 

жертвоприношений коня. Стоит только кому-то провести сто подобных 

жертвоприношений, как он может занять положение Индры. Это не было целью 

Махараджи Притху, но возможность такая могла появиться. Это повергло Господа Индру 

в беспокойство, ведь он мог потерять свое положение. Он решил помешать Махарадже 

Притху в проведении ста жертвоприношений, и украл коня, когда дело дошло до сотого 

жертвоприношения. Когда коня вернули, Индра вновь его украл. История очень долгая, в 

определенный момент сын Притху решил убить Индру, потому что он подумал, что все 
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зашло слишком далеко. Тогда Господь вмешался и сказал сыну Притху: «Оставь его в 

покое, твой отец будет удовлетворен проведением 99-ти жертвоприношений. Индра из-за 

этого пребывает в глубочайшем беспокойстве, а он должен исполнять слишком много дел, 

чтобы процесс жизнедеятельности во вселенной шел должным образом. Нельзя 

беспокоить ум Индры проведением подобных жертвоприношений. Даже если Индра 

неправ, просто оставь его, пусть спокойно продолжает исполнять свои обязанности. Хотя 

в мотиве Махараджи Притху не было ничего неправильного».     

«...из чувств Я ум». Мы не должны неправильно понимать, что наш ум является 

формой Господа Кришны и поэтому все, о чем он думает, является божественным. 

Совсем недавно Господь говорил: «Земля, вода, огонь, воздух, эфир, ум, разум и 

ложное эго - эти восемь элементов составляют Мою отделенную материальную 

энергию». [БГ 7.4]. Это очень важно понимать. Все перечисленное, включая ум и разум, 

это различные энергии Кришны. Поэтому не следует думать, что наш ум является 

Кришной и достоин поклонения. Нужно понять, что ум является особенным проявлением 

энергии Кришны.  

 

Стих 10.23 

«Из Рудр Я - Господь Шива, среди якшей и ракшасов Я - хранитель сокровищ 

[Кувера], из Васу Я - огонь [Aгни], а среди гор Я - гора Меру».  

В комментарии Шрила Прабхупада объясняет, 

что есть 11 главных экспансий Рудры или Господа 

Шивы. Господь Шива является особой экспансией 

Господа Кришны или Господа Вишну, если говорить 

точнее. Согласно «Брахма-самхите», он является 

формой Вишну, но проявленной определенным 

особенным образом при определенных условиях, 

вовсе не свойственных Господу Вишну. Пример, 

который приводится в «Брахма-самхите», это молоко, 

которое стало йогуртом. Молоко и йогурт по сути одно 

и то же, но из молока делается йогурт, а из йогурта 

молока не сделаешь. Молоко – источник йогурта. 

Молоко сладкое на вкус, а йогурт кисловат. Вступая в 

контакт со своей супругой Дургой, Господь Шива 

становится «кислым», и не возвращается в 

изначальное сладостное состояние. Он является 

божеством, управляющим гуной невежества. В 

противном случае, он не отличен от Господа Вишну. На 

самом деле, существует большое количество Рудр, в «Бхагаватам» говорится, что 

существует 10 миллионов Рудр.  

Кувера возглавляет якшей и ракшасов. Прабхупада говорит к комментарию 

«Шримад-Бхагаватам 3.20.20»: «Представители племени якшей и ракшасов и поныне 

существуют в некоторых странах мира. Эти дикари, как известно, получают удовольствие, 

убивая собственных дедов и устраивая «пир любви», во время которого они лакомятся их 

мясом, обжаренным на костре».  

«...из Васу Я - огонь [Aгни]». Удхава был одним из Васу. 
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Стих 10.24 

«Знай же, о Арджуна, что среди жрецов Я главный жрец, Брихаспати. Среди 

военачальников Я Карттикея, а среди водоемов — океан».  

Брихаспати – внук Брахмы, жрец полубогов. Карттикея или Сканда – полубог войны. 

Ему поклоняется народ тамил-наду из Южной Индии, как Мурге и следуют процессу 

каведи. 

Среди водоемов Господь – океан. Океан настолько велик, что представляет 

Кришну.  

 

Стих 10.25 

«Из великих мудрецов Я Бхригу, а среди звуков Я трансцендентный звук ом. 

Из жертвоприношений Я повторение святых имен [джапа], а из недвижимого - 

Гималайские горы».  

Бхригу Муни упоминается, как важнейший мудрец. В 10-ой песне «Шримад 

Бхагаватам» рассказывается, как Бхригу испытывал Брахму, Шиву и Вишну, в истории о 

том, какой из трех главных богов является Верховным. Он пришел к выводу, что Господь 

Вишну находится на гораздо более высоком уровне сознания, утвержден в гуне благости 

и даже выше – Он находится на трансцендентном уровне.  

«Из жертвоприношений Я повторение святых имен [джапа]». Шрила Прабхупада 

объясняет, что повторение святых имен – это всегда самое лучшее жертвоприношение. 

Это однозначно лучше, чем приношение в жертву животных. Особенно в этот век, это 

единственное жертвоприношение. В «Чайтанья-чаритамрите» Шрила Прабхупада 

говорит, что у нас много обязанностей – мы должны проповедовать и т.д., но первой 

нашей обязанностью является повторение 16-ти кругов каждый день, и мы должны их 

повторять, несмотря ни на что.  

 

Стих 10.26  

«Из деревьев Я баньян, а из мудрецов среди полубогов - Нарада. Из Гандхарвов Я 

Читраратха, а среди совершенных живых существ Я мудрец Капила».  

В «Нектаре 

Преданности» говорится о 10-

ти важнейших видах 

деятельности, которые мы 

должны осуществлять, и среди 

них упоминается поклонение 

таким деревьям, как баньян.  

Нарада – это 

воплощение шакти Господа, 

он является шактьявеша-

аватарой.  

Читраратха лучший певец среди гандхарвов и их царь.  
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Стих 10.27 

«Среди скакунов Я Уччайхшрава, появившийся на свет во время пахтанья 

океана. Среди могучих слонов Я Айравата, а среди людей - царь». 

Отпечаток стопы Айраваты находится на Говардхане.  

 

Стих 10.28 

«Из оружия Я молния, среди коров Я сурабхи. Из причин появления потомства 

Я Кандарпа, бог любви, а среди змеев Я Васуки».  

Относительно коров сурабхи в своем 

комментарии к 1-му стиху «Брахма-самхиты» Шрила 

Джива Госвами говорит следующее: «Хотя Господь 

Кришна является Господином и прибежищем для всех, 

Он особенно покровительствует коровам сурабхи. По 

этой причине к имени Говинда не следует относиться 

легкомысленно. Важность коров описана такими 

словами в «Го-сукте». В Го-сукт6 говорится: “Ведические 

ягьи совершаются для поклонения коровам. Полубоги 

встают со своих мест, выказывая должное уважение 

коровам. Четыре Веды, шесть Ведант и метод чтения пада, все это проявилось от коров”. 

Таким образом, Господь Кришна, повелитель коров сурабхи – освобожденных душ, 

спустившихся в этот мир с планеты Голока Вриндавана, из духовного неба».  

 

Стих 10.29 

«Среди многоглавых нагов Я Ананта, а среди обитателей вод – полубог 

Варуна. Среди предков Я Арьяма, а среди вершащих правосудие – Яма, повелитель 

смерти».  

Арьяма является заместителем Ямы. Арьяма обладает могуществом Сверхдуши, 

способностью полностью понимать всех живых существ одновременно и давать им то, что 

они заслуживают. Это очень особенная личность.  

 

Стих 10.30 

«Среди демонов Дайтьев Я праведный Прахлада, из разрушительных сил Я 

время, среди зверей Я лев, а среди птиц — Гаруда». 

Это удивительные проявления энергии Кришны. Это не означает, что Прахлада – 

это воплощение Верховной Личности Бога. Точно также лев не является формой Кришны, 

он не находится на уровне Кришны, хотя и говорится что он царь зверей. Все это особые 

проявления энергий Верховной Личности Бога. Шрила Прабхупада переводит слово 

вибхути как «блистательные проявления».  

В это стихе Кришна говорит: «из разрушительных сил Я время». Время –  это супер-

энергия Господа. В 11-ой главе «Бхагавад-гиты» после того как Господь Кришна покажет 

Свою вселенскую форму, которая сместит Арджуну с платформы ума, Арджуна задаст 
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вопрос Кришне: «Кто Ты на самом деле? Я думал, Ты мой друг, но сейчас я вижу, что Ты 

совсем иная Личность». Кришна ответит на этот вопрос: «Я есть время» ка̄ло ’сми.  

Время является особенной энергией Господа. 

Когда Маха-Вишну бросает Свой взгляд на 

материальную энергию и приводит ее в действие, 

живые существа, непосредственно присутствующие в 

Его взоре, проникают в лоно материальной природы. 

Иччха шакти – энергия желаний Господа и кала 

шакти – энергия времени, через взгляд Маха-Вишну 

входят в лоно материальной энергии, в лоно Дурги и 

время начинает функционировать на материальном 

уровне. С момента предыдущего разрушения и до 

начала следующего творения, не существует 

материального времени. Поэтому время – это очень 

особенная энергия Господа. Все энергии Господа 

особенные, но в рамках материального мира, время 

является очень особенной энергией. Мы видим, как время контролирует буквально все в 

материальном мире. Люди не могут избежать влияния времени.  

Чанакья Пандит сказал интересную фразу, с которой Шрила Прабхупада 

согласился, и даже несколько раз процитировал: «Время настолько ценно, что стоит 

потратить впустую одну лишь секунду, ее невозможно выкупить за все деньги мира». 

Настолько ценна одна секунда.   

В этой связи в одной из лекций Шрила Прабхупада сказал: «Однако вся сила 

времени не может помешать деятельности преданного, поскольку преданный обретает 

полное прибежище возле сени лотосных стоп Господа. По этой причине только преданный 

свободен от влияния ужасных времен. Вся деятельность карми и гьяни, не имеющая 

отношения к преданному служению, со временем оказывается испорченной. 

Материальный успех карми обречен на уничтожение. Точно также безличная реализация, 

достигаемая гьяни, также разрушается с течением времени».  

 

Стих 10.31 

«Из очистительных сил Я ветер, из носящих оружие — Рама, среди рыб Я 

акула, а среди полноводных рек — Ганга».  

«...из носящих оружие — Рама». В нашей традиции есть три известных Рамы. 

Первый – это Господь Рамачандра, второй – это Господь Баларама, и третий – это 

Господь Парашурама. О каком же Раме здесь идет речь? Шрила Вишванатха Чакраварти 

Тхакур и Баладева Видьябхушана утверждают, что речь идет о Парашураме, поскольку 

он – шактьявеша аватара. Это джива, обычное живое существо, но благодаря своему 

возвышенному положению он получил от Господа определенные полномочия и стал 

шактьявеша аватарой. Шакти означает «могущество, сила», а веша означает 

«убранство, одежда, покрытие». Он является обусловленной душой, но при этом он 

покрыт определенной энергией, шакти Верховной Личности Бога, поэтому действует, как 

если бы сам был Богом. Это очень важный и интересный момент. 

«Из очистительных сил Я ветер...». Во 2-ой главе также говорилось об 

очищающей силе ветра.  
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«...среди рыб Я акула». Это значит, что среди рыб акула уникальна. Акула –

единственная рыба, у которой нет врагов, даже киты ей не угрожают. Она очень 

могущественная, грациозная, харизматичная рыба.  

«...среди полноводных рек — Ганга». Ганга – потрясающая река.    

Баладева Видьябхушана сравнивает 

ананья-бхакти, чистое преданное служение, 

с Гангой. Ананья-бхакти – это чистая 

бхакти. Бхакти ан анья – бхакти без чего-

либо постороннего. Он сказал, что эта чистая 

бхакти настолько могущественна, что может 

смыть любую скверну из нашего сердца, 

подобно течению Ганги, сходящей с гор и с 

большой силой, сметающей все на своем 

пути. Больше ничего не нужно для очищения 

сердца, но, чтобы достичь этого уровня, 

ананья-бхакти, необходимо понять Кришну.  

 

Стих 10.32 

«Я начало, конец и середина всего сотворенного, о Арджуна. Из всех видов 

знания Я божественное знание о душе, а для логиков Я довод, приводящий к 

истине».  

В стихе 10.20, Кришна уже сказал, что Он является началом, концом и серединой 

всех живых существ: «Я начало, середина и конец всего сущего».  

В этом стихе Кришна говорит: «Я начало, конец и середина всего сотворенного, 

о Арджуна. Из всех видов знания Я божественное знание о душе, а для логиков Я 

довод, приводящий к истине». 

Наука подразумевает выдвижение гипотез, проведение экспериментов и затем 

заключение выводов. Таков процесс науки. Но это не совсем тот процесс, который 

применяют сами ученые. Они теоретизируют, рассуждают, затем приводят какие-то 

доказательства, но через несколько лет меняют свое мнение.    

Сознание Кришны – это Высшая Истина. Это самая научная Истина. Господь 

Кришна говорит в «Бхагавад Гите» 9.2, что это наивысшее знание, поскольку оно дает 

непосредственный опыт постижения своего «я», оно является совершенством религии. 

Сознание Кришны не просто просит поверить на слово. 

Обсуждая логиков, в последнем абзаце Шрила Прабхупада говорит: «Знатоки 

логики в спорах используют различные виды доводов. Доказательства своей правоты с 

помощью тех же аргументов, которыми пользуется противник, называют джалпой. 

Попытки любой ценой опровергнуть доводы противника называются витандой. Однако 

попытки установить в споре истину называют вадой. Такой спор, ведущий к истине, 

представляет Кришну». 
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Стих 10.33 

«Из букв Я буква "а", а из сложных существительных — двучленное. Я же 

вечное время, а из творцов Я Брахма».  

В стихе 10.30 Кришна говорит: «...из разрушительных сил Я время», здесь Он 

повторяет: «Я же вечное время». Этому Его определению оказывается особое внимание.  

В санскрите буква «а» используется чаще всего. На санскрите каждая буква 

содержит звук «а»: «ба», «ча», «да», поэтому буква «а», является фундаментальной в 

санскрите. Санскрит читается деванагари, языком Бога. Шрила Джива Госвами говорит: 

нараянад удбхуто йам варнакрамах: «Порядок санскритского алфавита исходит от 

Господа Нараяны». Санскрит – это не просто некий устаревший язык, используемый для 

определения каких-то технических терминов. На самом деле санскрит обладает 

божественной природой.  

Время очень ценно. День Шрилы Бхактивинода Тхакура был расписан по минутам.  

Прабхупада также не тратил время впустую. Он всегда был полностью занят преданным 

служением. 

В «Бхагавад Гите» 6.17 говорится: «Тот, кто умерен в еде, сне, труде и отдыхе, 

может, занимаясь йогой, избавится от всех материальных страданий» 

В конце комментария Шрила Прабхупада обсуждает этот момент: «Что касается 

деятельности, то человек, обладающий сознанием Кришны, никогда не станет заниматься 

тем, что не связано с интересами Кришны, поэтому его деятельность всегда упорядоченна 

и не осквернена желанием удовлетворять потребности собственных чувств». Поэтому 

нельзя тратить время попусту.  

«...а из творцов Я Брахма». В 

«Бхагаватам» есть комментарий со 

ссылкой на Шрилу Вишванатху 

Чакраварти Тхакура, где объясняется, что 

существует четыре вида Господа Брахмы, 

обладающих различными природами. 

Есть разные виды Брахм, но все они 

великие творцы: «В связи с этим Шрила 

Вишванатха Чакраварти Тхакур 

объясняет, что душа, занимающая пост Брахмы, может относиться к одной из трех 

категорий, а именно карми, гьяни и преданных. Самый благородный и достойный во 

вселенной карми, прожив жизнь как Брахма, возвращается в материальный мир; живое 

существо, которое заняло пост Брахмы, будучи непревзойденным философом, может 

обрести безличное освобождение; если же пост Брахмы достался в награду великому 

преданному Верховной Личности Бога, это живое существо отправляется в обитель 

Самого Господа. В «Шримад-Бхагаватам» (3.32.12–15) рассматривается еще одна 

ситуация: Брахма — преданный Господа, однако у него есть склонность считать себя 

независимым от Господа или равным Ему. В момент разрушения такой Брахма попадает 

в обитель Маха-Вишну, а затем, с началом следующего цикла сотворения мира, он 

вынужден возвратиться сюда и вновь занять пост Брахмы». (Бхаг. 11.3.12, комм.)  

В 9-ой Песне есть утверждение Шрилы Прабхупады: когда живое существо впервые 

входит в материальный мир, первым рождением живого существа является рождение в 

качестве Господа Брахмы.  
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Стих 10.34 

«Я всепоглощающая смерть и созидательное начало всего, чему суждено 

появиться на свет. Из женщин Я Слава, Удача, Красноречие, Память, Разум, 

Целеустремленность и Терпение».  

Смерть в следующей главе будет обсуждаться более подробно. Закоренелые 

материалисты не предлагают поклоны Господу, потому что им очень мешает гордость. 

Однако, во время смерти им приходится предлагать полные дандаваты Господу, и уже 

подняться не получится. Господь говорит, что Он всепоглощающая смерть. 

«...и созидательное начало всего, чему суждено появиться на свет. Из женщин 

Я Слава, Удача, Красноречие, Память, Разум, Целеустремленность и Терпение». На 

санскрите все эти слова женского рода. Шрила Прабхупада говорит во втором абзаце: 

«Семь перечисленных в этом стихе достоинств: слава, удача, красноречие, память, разум, 

целеустремленность и терпение — имеют женское начало. Обладание всеми ими или 

некоторыми из них делает человека добродетельным и приносит ему славу. Санскрит — 

во всех отношениях совершенный язык, и этим он славится. Тот, кто быстро запоминает 

изученный материал, славится хорошей памятью, или смр̣ти. А способность, прочитав 

много книг по разным областям знания, усвоить их содержание и в случае необходимости 

применять полученные знания на практике называют разумом (медха̄), еще одним из семи 

достоинств. Способность преодолевать непостоянство называют твердостью характера, 

или целеустремленностью (дхр̣ти). А если, обладая всеми этими достоинствами, человек 

остается скромным и мягким и не слишком поддается печалям и радостям, это его 

качество называют терпением (кшама̄)».  

 

Стих 10.35 

«Из гимнов "Сама-веды" Я "Брихат-сама", а из стихотворных форм — гаятри. 

Из всех месяцев Я маргаширша [ноябрь-декабрь], а из времен года — цветущая 

весна».  

«Брихат-сама» – самая сладкая часть «Сама-веды», и самый сложный слог 

используется при написании «Брихат-самы». Поэтому «Брихат-сама» занимает особое 

положение в литературных произведениях.  

«...из стихотворных форм — гаятри». Можно потратить много времени, разбирая 

эту тему. Господь имеет в виду то, что мы называем Брахма-гаятри. Каждый индус знает 

эту мантру: ом бхур бхувах сваха тат савитур и так 

далее. Это звук флейты Господа Кришны. Когда мы 

достаточно продвинемся, чтобы услышать звук флейты 

Господа, мы его услышим.  

Шрила Джива Госвами в «Таттва-сандарбхе», 

объясняет детальнейшим образом значение этого 

известного стиха, Брахма-гаятри. 1-ый стих «Шримад-

Бхагаватам» является объяснением Брахма-гаятри, 

которая начинается со слов ом бхур бхувах сваха.  

Джива Госвами говорит, это прототип мантры 

всех Вед и олицетворение всех Вед. Все последующие 

стихи «Бхагаватам», начиная со второго, объясняют 1-
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ый стих «Бхагаватам». Это означает, что весь «Бхагаватам» является детальным 

объяснением первой гаятри мантры.  

Принимая во внимание различные значения слов в первой Брахма-гаятри и в 

первом стихе «Шримад-Бхагаватам», давайте найдем соответствие между ними:  

 

1-ый стих «Бхагаватам» Брахма-гаятри 

джанма̄дй асйа йато – источник всего 

живого, 

  савитур 

тене брахма хр̣да̄ – Господь поведал, 

открыл ведическое знание Господу Брахме 

из сердца 

прачодайат 

три-сарго ‘мр̣ша̄ – три уровня творения в 

материальном мире 

бхур бхувах сваха – вот они эти три мира 

свара̄т̣ – лучезарный, самосветящийся, не 

зависимо ни от чего и ни от кого 

девасья, от корня дев – сиять или светить 

парам – наивысший, верховный вареньям, что слово тоже означает 

«высший, верховный» 

сатйам̇ – тот, кто поддерживает бхарго – тот, кто поддерживает все сущее 

  

Месяц Марг –  это очень благоприятный месяц, а весна самое красивое время, когда 

цветут цветы и можно почувствовать их аромат.  

 

Стих 10.36 

«Из всех видов мошенничества Я азартная игра. Я блеск всего, что поражает 

великолепием. Я победа, Я приключение и сила сильных».  

Кришна говорит: «Из всех видов мошенничества Я азартная игра...», но мы не 

должны думать, что шулеры, успешные игроки –  это формы Кришны. Шрила Прабхупада 

говорит, что если кто-то пытается обмануть Кришну, то Кришна обманет его. Примеров 

тому масса. Когда Господь Чайтанья был еще младенцем, двое разбойников пытались 

украсть Его украшения. Они унеси Его из дому, но Он обвел их вокруг пальца и устроил 

так, что они принесли Его обратно в отчий дом. Они не могли понять, что произошло и как 

вышло, что они вновь вернулись в дом отца Господа Чайтаньи, хотя шли совершенно в 

другом направлении. Господь Чайтанья провел этих мошенников.  

«...сила сильных». В конце комментария Шрила Прабхупада говорит: «Когда 

Кришна находился на Земле, никто не мог превзойти Его по силе. Еще в детстве Он 

поднял холм Говардхан. Кришна — непревзойденный обманщик, никто не может затмить 

Его великолепия, одержать над Ним победу и превзойти Его по предприимчивости и 

силе».  
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Стих 10.37 

«Из потомков Вришни Я Ва̄судева, а из Пандавов — Арджуна. Среди мудрецов 

Я Вьяса, а среди великих мыслителей — Ушана».  

В комментарии Шрила Прабхупада объясняет, что Кришна является Верховной 

Личностью Бога, а Баладева является первым воплощением, поэтому Их обоих можно 

назвать Ва̄судевой, поскольку Они братья. Далее Шрила Прабхупада продолжает, что 

употребленное слово Ва̄судева относится к Баладеве, Балараме поскольку Он является 

источником всех воплощений.  

 

Стих 10.38 

«Из всех средств подавления 

беззакония Я кара. В тех, кто стремится к 

победе, Я нравственная чистота. Я 

безмолвие тайны и мудрость мудрых».  

В комментарии Шрила Прабхупада пишет: 

«Среди многочисленных средств подавления 

беззакония наиболее важными являются те, 

которыми пресекают преступную деятельность. 

Когда преступнику присуждают наказание, эта 

кара олицетворяет Кришну. Главным качеством, 

приносящим победу, является нравственная 

чистота. В сокровенных видах деятельности, в 

том числе слушании, обдумывании и медитации, 

самое важное — молчание, поскольку оно 

помогает человеку быстро духовно развиваться. 

Мудрецом называют того, кто может отличить 

материю от духа, иными словами, высшую 

энергию Господа от низшей. Это знание — Сам 

Кришна».  

 

Раздел 4. Подраздел 3. Кришна подводит итог. 

 

Стих 10.39 

«Кроме того, о Арджуна, Я семя жизни. Ни одно сотворенное существо, 

движущееся или неподвижное, не может существовать без Меня».  

Комментарий к стиху: «У всего сущего есть причина, и этой причиной, то есть 

семенем материального творения, является Кришна. Все сущее покоится на энергии 

Кришны, поэтому Его называют всемогущим. Без Его могущественных энергий не может 

существовать ни одно движущееся или неподвижное живое существо. Все то, что не 

связано с энергией Кришны, называют майей — "тем, чего нет"».  
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Стих 10.40 

«О могучий покоритель врагов, Моим божественным проявлениям нет конца. Я 

привел тебе только некоторые примеры Моих бесчисленных достояний». 

 В 18-ом стихе данной главы Арджуна просит Кришну: «Пожалуйста, прояви Свои 

вибхути». По сути дела он просит: «не мог бы Ты проявить все свои энергии».  

Господь Кришна говорит, что на самом деле энергий слишком много, и показывать 

их все нет смысла: «Я покажу тебе лишь те, которые являются преобладающими в этом 

мире».  

Шрила Прабхупада объясняет в том комментарии, что Кришна часто говорит: «Я то-

то и то-то», и это является формой Его. Мы понимаем, что это проявление Его энергии, 

это те вещи, с которыми мы сталкиваемся в окруающем мире, которые мы можем видеть 

и получать непосредственный опыт. К примеру, ветер очищает. Порой стоит вывесить на 

ветер какую-то грязную одежду, и он очистит ее, по крайней мере, до некоторой степени.  

Шрила Прабхупада в комментарии обращает наше внимание на то, что Кришна 

привел Арджуне лишь несколько примеров Своих вибхути, чтобы удовлетворить его 

любопытство, потому что, на самом деле, нет предела совершенству Кришны.  

 

Стих 10.41  

«Пойми же, что все величественное, прекрасное и славное в этом мире 

порождено лишь искрой Моего великолепия».  

Шрила Прабхупада написал очень короткий комментарий к этому стиху: «Все 

величественное и прекрасное в этом мире не что иное, как частичное проявление 

достояний Кришны. Все, что поражает своим великолепием, следует считать достоянием 

Кришны».  

Кришна дает полномочия этим явлениям и вещам обладать энергией привлечения. 

  

Стих 10.42 

«Но зачем тебе, о Арджуна, знать все эти 

подробности? Одной Своею частью Я пронизываю и 

поддерживаю всю вселенную».  

Это очень важное утверждение. В середине второго 

абзаца говорится: «Тот же, кто тщательно изучит 

многочисленные описания богатств Кришны и проявлений 

Его энергии, вне всякого сомнения, поймет положение 

Господа Шри Кришны и всегда будет поклоняться только 

Ему. Господа называют вездесущим, ибо часть Его части, 

Сверхдуша, входит во все сущее. Зная это, чистые 

преданные сосредоточивают свой ум на Кришне, 

постоянно служа Ему, и потому они всегда остаются на духовном уровне. О преданном 

слвжении и поклонении Кришне прямо говорится в этой главе, в стихах с восьмого по 

одиннадцатый. Там описан весь путь чистого преданного служения».  
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Вселенская форма. 

Услышав в десятой главе о том, что Кришна пронизывает и поддерживает всю 

Вселенную, Арджуна решил, что хочет увидеть форму, в которой Кришна это делает. 

Арджуна хочет узреть вибхути или блистательные проявления энергий Верховной 

Личности Бога. Поэтому он просит Господа Кришну показать ему вселенскую форму с 

различными ее отличительными особенностями, которые Господь Кришна перечисляет 

на протяжении 20-25 стихов в 10-ой главе.  

 

Разделы одиннадцатой главы:   

1. Стихи 1-8. Просьба Арджуны и Кришна описывает Свою Вселенскую форму. 

2. Стихи 9-31. Санджая описывает вселенскую форму.   

3. Стихи 32-34. Я есть время, так стань же Моим орудием. 

4. Стихи 35-46. Молитвы Арджуны. 

5. Стихи 47-55. Только чистые преданные могут созерцать двурукую форму 

Кришны. 

 

Первый раздел. Просьба Арджуны и Кришна описывает Свою 

Вселенскую форму. 

 

 

Подразделы первого раздела:  

1. Стихи 1-4. Двурукая форма Господа является изначальным обликом Кришны, тем 

не менее Арджуна считает важным увидеть вселенскую форму.  

2. Стихи 5-8. Господь Кришна вкратце описывает вселенскую форму и дает Арджуне 

глаза, чтобы увидеть ее.  

 

Раздел 1. Подраздел 1. Двурукая форма Господа является изначальным обликом 

Кришны, тем не менее Арджуна считает важным увидеть вселенскую форму. 

 

Шрила Прабхупада объясняет, что, когда Арджуна просил Кришну показать Свои 

вибхути, он не нуждался в том, чтобы убедиться в могуществе Господа. Арджуна уже 

удовлетворен, но, понимая, что обычные люди не знают о могущественном положении 

Господа, он задает свой вопрос, чтобы вдохновить людей встать на путь предания 

Господу.   

В 3-ем стихе Арджуна говорит, что двурукая форма – это настоящая форма 

Кришны, Абсолютная Истина, но для непреданных требуется нечто более впечатляющее.  

В этом подразделе Арджуна просит Господа: «Пожалуйста, яви мне Свою 

вселенскую форму».  
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Стих 11.1 

«Арджуна сказал: Сейчас, выслушав все, что Ты так милостиво рассказал мне 

о самой сокровенной части духовного знания, я избавился от всех своих иллюзий».  

Шрила Прабхупада начинает комментарий со слов: «Эта глава описывает Кришну 

как причину всех причин. Он причина даже Маха-Вишну, из пор на коже которого 

появляются материальные вселенные».  

Настроение в первого стиха 11-ой главы перекликается с настроением стихов 

10.14-15, когда Арджуна, признавая величие Господа и выражая свою благодарность 

Господу, произносит: «О Кришна, все, о чем Ты мне рассказал, я принимаю как истину. 

Ни полубоги, ни демоны, о Господь, не способны постичь Тебя. Воистину, только 

Ты, о Верховная Личность, источник всего сущего, властитель всех живых существ, 

Бог богов и повелитель вселенной, посредством Своей внутренней энергии знаешь 

Себя».  

Арджуна больше не считает Кришну обыкновенным человеком, своим другом. Он 

знает, что Кришна –  источник всего сущего. Шрила Прабхупада отмечает этот момент в 

комментарии: «Арджуна обрел просветление и счастлив от того, что у него такой великий 

друг, как Кришна. Однако он думает также о других, тех, кто, в отличие от него, не верит в 

то, что Кришна – источник всего сущего. Чтобы доказать всем божественную форму 

Кришны, в этой главе он попросит Кришну показать ему Свою вселенскую форму». 

Шрила Прабхупада говорит, что любой, кто 

созерцает вселенскую форму Кришны испытывает 

страх, это произошло и с Арджуной. Кришна так 

добр, что после того как Он показал ему 

вселенскую форму, Он принял четырехрукую 

форму, созерцание которой давалось Арджуне 

гораздо легче. Однако Арджуна по-прежнему не 

чувствовал полного удовлетворения, потому что 

четырехрукая форма не является такой же 

милостивой и привлекательной, как двурукая 

форма Господа. Арджуна был удовлетворен только 

созерцанием двурукой формы, которую Господь 

ему показал после четырехрукой формы.   

Арджуна понимает, что все происходит по 

милости Кришны.  

 

Стих 11.2 

«О лотосоокий, услышав Твой обстоятельный рассказ о появлении и 

исчезновении всех живых существ, я осознал Твое непреходящее величие».   

Арджуна преисполняется воодушевления, он пребывает в экстазе. Шрила 

Прабхупада говорит об этом: «Арджуна называет Господа Кришну “лотосоокий”, 

охваченный радостью, ибо в предыдущей главе Кришна заверил его ахам кртснасйа 

джагатах прабхавах пралайас татха –   “Я причина возникновения и исчезновения всего 

материального мира”. Арджуна услышал об этом от Господа со всеми подробностями. 
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Арджуна также знает, что, будучи причиной возникновения и разрушения мироздания, 

Кришна тем не менее стоит в стороне от него. При этом, Он никогда не утрачивает Своей 

индивидуальности. Так, в девятой главе Господь говорит, что, оставаясь вездесущим, Он 

нигде не находится лично. В этом непостижимое могущество Кришны, которое с 

удивительной ясностью открылось Арджуне, как он сам утверждает в этом стихе».  

Арджуна понял, что Господь является источником всего сущего, но при этом Он 

стоит в стороне от всего. Арджуна в экстазе. Он не просто удовлетворен, он невероятно 

счастлив.   

 

Стих 11.3 

«О величайшая личность, о Всевышний, хотя сейчас я вижу Тебя в Твоем 

изначальном облике, я хочу посмотреть, каким Ты вошел в космическое 

мироздание. Я хочу увидеть тот образ, о котором Ты поведал мне».  

В первых двух строчках стиха сказано: 

эвам этад йатха̄ттха твам 

а̄тма̄нам̇ парамеш́вара. 

Последнее слово первой строчки и первое слово второй строчки необходимо 

рассматривать в прочной связи. Изначально сами санскритские стихи «Бхагавад-гиты» 

состоят из двух строчек, но при транслитерации из двух строчек санскрита получается 

четыре строчки на русском языке или на английском языке. Поэтому слова твам а̄тма̄нам̇ 

на санскрите пишется слитно. Твам — значит «Ты»; а̄тма̄нам — значит «Сам». 

Прабхупада переводит: «Я хочу увидеть тот образ, о котором Ты поведал мне». Буквально 

Арджуна говорит: «Я вижу Тебя в Твоем изначальном облике, таким, какой Ты есть». Тем 

не менее он хочет увидеть вселенскую форму не ради собственного блага, но ради нас. В 

комментарии Шрила Прабхупада говорит: «Господь понимает, что просьба Арджуны 

показать ему вселенскую форму, продиктована желанием убедить других. Сам Арджуна 

не нуждается ни в каких подтверждениях. Кришна также понимает, что Арджуна хочет 

увидеть вселенскую форму, чтобы установить критерий истины, ибо в будущем наверняка 

появится немало самозванцев, которые станут выдавать себя за воплощение Бога. 

Однако люди не должны принимать их слова на веру...каждый, кто называет себя 

Кришной, должен быть готов явить свою вселенскую форму, чтобы доказать 

обоснованность своих заявлений».   

В Бомбее жил один известный в деловых кругах Индии 

человек, который стал твердым последователем Шрилы 

Прабхупады. Он привлекся действиями одной индийской 

религиозной организации, носившей имя ее лидера. Услышав, 

что лидер этой организации объявляет себя Богом, преданный 

спросил Шрилу Прабхупаду, возможно ли это. Шрила 

Прабхупада ответил:  

– Если этот человек объявляет себя Богом, то скажи ему, чтобы 

он поднял холм Говардхана, как это сделал Кришна, и тогда мы 

признаем его Верховной Личностью Бога. Нет проблем. 
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Преданному, который находился еще на начальном этапе сознания Кришны, это 

показалось чем-то невероятным, он пришел в смятение от идеи «поднять холм 

Говардхан».  

– Этот лидер должен прийти сюда, поднять хотя бы стол и продержать на одной руке на 

протяжении семи дней и ночей – добавил Шрила Прабхупада. 

Этот преданный, который впоследствии получил посвящение у Шрилы Прабхупады 

и имя Шринатхджи, отправился к тому лидеру и сказал:  

– Если вы Бог, не могли бы Вы, пожалуйста, поднять вот этот стол, который находится в 

Вашей комнате, и продержать его на одной руке в течении семи дней и семи ночей, как 

Кришна сделал это с холмом Говардхан? 

– То, о чем вы просите, полнейшая несуразица – ответил лидер. 

Тогда Шринатхджи понял, что этот человек самозванец. Это убедило его 

присоединиться к ИСККОН.   

 

Стих 11.4 

«Если Ты думаешь, что я способен созерцать Твою вселенскую форму, о 

Господь, владыка мистических сил, то прошу, яви мне Свой образ безграничной 

вселенской души».  

 Арджуна говорит: «Если Ты считаешь, что я обладаю квалификацией, если Ты 

считаешь, что я буду в состоянии выдержать это, то тогда, пожалуйста, яви мне 

вселенскую форму».   

В комментарии Шрила Прабхупада акцентирует 

наше внимание на том, что, будучи незначительными 

существами, мы не способны воспринять Кришну с 

помощью материальных органов чувств: «Говорится, 

что Верховного Господа, Кришну, нельзя увидеть, 

услышать, постичь или воспринять с помощью 

материальных органов чувств. Но тот, кто с любовью 

трансцендентно служит Господу и занимает в этом 

служении все чувства, начиная с языка, обретает 

способность увидеть Господа, который Сам открывает 

Себя такому человеку». Поэтому Арджуна обращается 

к Господу: «Если Ты считаешь, что я достаточно 

квалифицирован, то тогда, пожалуйста, покажи мне 

Свою форму».  

Однажды Шрила Прабхупада сказал: «Кришна Сам Себя открывает и Сам 

проявляется в жизни практикующего. Невозможно заставить Кришну предстать перед 

практикующим теми способами, которыми хочется практикующему. Кришна всегда 

проявляется теми способами, которые устраивают Его». Арджуна признает этот факт. 

В середине комментария Шрила Прабхупада говорит: «Будучи преданным, 

Арджуна не рассчитывает на силу своего ума. Напротив, он признает ограниченность 

живого существа, с одной стороны, и непостижимое могущество Кришны — с другой». 
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Иначе говоря, он понял, что необходимо быть смиренным. Смирение является 

важнейшим качеством, формирующим характер преданного.      

В конце абзаца Шрила Прабхупада пишет: «Поэтому Арджуна молит Кришну явить 

ему Свою непостижимую милость. Он не приказывает Кришне. Кришна не обязан 

открывать Себя человеку, пока тот полностью не предастся Ему и не станет служить Ему 

в сознании Кришны. Поэтому люди, рассчитывающие только на силу собственного ума, 

никогда не смогут увидеть Кришну».  

 

Раздел 1. Подраздел 2. Господь Кришна вкратце описывает вселенскую форму и 

дает Арджуне глаза, чтобы увидеть ее 

 

Стих 11.5 

«Верховный Господь сказал: Дорогой Арджуна, о, сын Притхи, узри же Мое 

великолепие в сотнях тысяч божественных и многоцветных форм».  

Очень важно понять, что представляет из себя вселенская форма. Шрила 

Прабхупада объясняет в комментарии: «Эта форма, хотя и трансцендентная, проявляется 

только в космическом мироздании и потому находится во власти преходящего времени 

материального мира». Таким образом, эта форма временна: когда творение 

сворачивается и все материальное проявление разрушается, вселенская форма 

перестает существовать.    

Шрила Прабхупада продолжает: «Подобно материальной природе, вселенская 

форма Кришны бывает и проявленной, и непроявленной».   

В момент проявления вселенной, проявляется и вселенская форма, так как 

различные составляющие вселенной являются проявлением этой формы. «В отличие от 

других форм Кришны, она преходяща и не имеет вечного места в духовном мире. 

Преданные Господа не испытывают желания увидеть Его вселенскую форму, но, 

поскольку Арджуна пожелал увидеть Кришну в этом образе, Кришна явил ему эту форму. 

Вселенская форма Кришны скрыта от глаз обыкновенных людей. Чтобы увидеть ее, нужно 

получить от Кришны особое зрение». В противном случае мы увидим лишь обычный 

внешний мир, каким его видит каждый.  

 

Стих 11.6 

«О лучший из Бхарат, увидь Адитьев, Васу, 

Рудр, Ашвини-Кумаров и остальных полубогов. 

Множество неслыханных чудес, которых не видел 

никто до тебя, откроются твоему взору» 

Адити, Васу, Рудры –  это три группы полубогов. 

Также существуют Ашвини-Кумары – это отдельно 

стоящая группа полубогов. Кришна говорит: увидь этих 

полубогов и остальных полубогов, которых 

насчитывается 33 миллиона.  
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  «...Множество неслыханных чудес, которых не видел никто до тебя, 

откроются твоему взору». Кришна говорит, что люди никогда не видели и даже не знают 

о существовании этой формы, и они не видели, как Кришна проявляет ее.  

 

Стих 11.7 

«О Арджуна, в этом Моем теле ты можешь увидеть все, что пожелаешь! 

Вселенская форма откроет твоему взору все, что ты хочешь видеть сейчас или 

захочешь увидеть в будущем. Все — движущееся и неподвижное — собрано здесь».  

Все — движущееся и неподвижное — собрано здесь 

в одном месте. На что это должно быть похоже? Шрила 

Прабхупада признает, что невозможно увидеть всю 

вселенную, находясь в одном месте. Даже великие ученые 

не способны увидеть то, что происходит на других частях 

вселенной, но по милости Кришны, Арджуна смог увидеть 

все что происходит во всей вселенной, находясь в одном 

месте.  

Милость Кришны решает все. Нет никакой 

необходимости изучать физику, химию, биологию, чтобы 

понять жизнь, как она есть. Для этого нужна милость 

Кришны.   

 

Стих 11.8 

«Но поскольку ты не сможешь увидеть Меня своими нынешними глазами, Я 

наделю тебя божественным зрением. Узри же Мое мистическое могущество!».  

Шрила Прабхупада написал достаточно развернутый комментарий к этому стиху: 

«Чистый преданный не стремится увидеть Кришну ни в какой из Его форм, кроме 

двурукой. Вселенскую форму преданный может увидеть по милости Господа, но 

созерцает он ее не умом, а духовными глазами».  

В другом месте Шрила Прабхупада описывает этот тип зрения, которым Кришна 

наделяет Арджуну. Оно подобно зрению, которым обладают полубоги. Это зрение более 

высокого материального уровня.  

Описывая то, что он видит, Арджуна упоминает некоторых асуров, небесных 

демонов, наряду с различными полубогами и прочими личностями, которых нет на поле 

битвы. Он видит этих небесных созданий, которые вместе с ним созерцают вселенскую 

форму.  

Это не обычное зрение, Шрила Прабхупада говорит, что это «божественное» 

зрение, данное Господом, чтобы увидеть вселенскую форму.  

Во втором абзаце Шрила Прабхупада говорит: «Преданных, верно понимающих 

суть духовных взаимоотношений с Кришной, привлекают Его пленительные личностные 

качества, а не блеск материального великолепия Кришны. Друзья Кришны, Его товарищи 

по играм и родители никогда не просят, чтобы Кришна продемонстрировал свое 

великолепие и богатство». Они просто хотят развивать любовные отношения с Кришной 
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в качестве друга, родителя и т.д., в соответствии с их вечными взаимоотношениями с Ним. 

Но иногда они могут видеть Кришну этих взаимоотношениями. Это происходит, например, 

когда мама Яшода смотрит в рот Кришны и видит там вселенную. Если враджаваси видят 

Кришну как Бога, а не как друга или возлюбленного, то они считают, что возникло какое-

то отвлечение. Им это не нравится.  

Как говорит Шрила Прабхупада, 

мальчики-пастушки даже не знают о 

том, что Кришна – Верховная 

Личность Бога. Поглощенные чистой 

любовью, они считают, что Он их друг: 

«Шукадева Госвами говорит...: "Перед 

нами Верховный Господь, которого 

великие мудрецы считают безличным 

Брахманом, преданные – Верховной 

Личностью Бога, а обыкновенные 

люди – порождением материальной 

природы. И эти мальчики, 

совершившие в прошлых жизнях 

великое множество благочестивых деяний, сейчас играют с Верховной Личностью Бога"».  

В связи с этим употребляется очень интересный термин: кр̣та-пун̣йа-пун̃джа̄х̣, что 

переводится как «что же они такого благочестивого сделали в прошлых жизнях, чтобы 

сейчас, в этих жизнях, иметь возможность непосредственно принимать участие в играх 

Господа». Это лежит за гранью нашего понимания.    

Преданные хотят выстраивать взаимоотношения с Кришной, но со вселенской 

формой это сделать невозможно.   

В следующем абзаце говорится: «Преданные, как правило, не стремятся увидеть 

вишва-рупу, вселенскую форму Господа. Однако Арджуна хотел увидеть ее, чтобы 

получить подтверждение словам Кришны и показать будущим поколениям, что Кришна не 

только теоретически и философски доказал, что Он Всевышний, но и предстал таковым 

перед Арджуной. Арджуна должен был получить это подтверждение, ибо являлся первым 

звеном в цепи парампары».  

 

Второй раздел. Санджая описывает вселенскую форму. 

В этом разделе будет описана частичная реакция Арджуны на созерцание 

вселенской формы. Первая его реакция: он полностью опустошен, потрясен и не 

понимает, что только что произошло.  

Подразделы второго раздела:  

1. Стихи 9-13. Санджая описывает Дхритараштре свое собственное видение 

вселенской формы. 

2. Стихи 14-19. Арджуна видит вселенскую форму.  

3. Стихи 20-31. Кала-рупа – форма времени. 
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Раздел 2. Подраздел 1. Санджая описывает Дхритараштре свое собственное 

видение вселенской формы. 

 

Стих 11.9 

«Санджая сказал: О, царь, произнеся эти слова, Верховный Господь, 

повелитель мистических сил, Верховная Личность Бога, явил Арджуне Свою 

вселенскую форму».  

Стихи 11.10-11 

«Арджуна увидел во вселенской форме бесчисленное множество зевов, 

бесчисленное множество глаз и удивительных видений. Господь, облаченный в 

небесные одежды и украшения, вздымал над Собой разнообразное божественное 

оружие. Тело Его было украшено небесными гирляндами и умащено 

божественными благовонными маслами. Все, что предстало перед Арджуной, было 

дивным, ослепительным, безграничным и всеохватывающим».  

В комментарии Шрила 

Прабхупада говорит: «Неоднократно 

употребленное в этих двух стихах 

слово "множество" указывает на то, что 

Арджуна увидел несметное число рук, 

ртов, ног и прочего. Видение, 

представшее его взору, охватывало 

всю вселенную, но милостью Господа, 

Арджуна увидел все это, не сходя с 

места». Невозможно созерцать 

подобное, но: «Это стало возможным 

только благодаря непостижимому 

могуществу Кришны».  

 

Стих 11.12 

«Если бы на небе разом взошли сотни тысяч солнц, их свет мог бы 

сравниться с сиянием Верховного Господа в Его вселенской форме».  

Шрила Прабхупада объясняет, что Санджая пытается описать сияние вселенской 

формы, как сияние сотен тысяч солнц, чтобы можно было представить себе эту картину. 

Можем ли мы себе представить, как выглядит сияние сотни тысяч солнц? Мы знаем, как 

выглядит сияние одного солнца, но сияние тысяч солнц? Это, поистине, сверх измерение. 

 

Стих 11.13 

«В это время Арджуна увидел в гигантской форме Господа всю необъятную 

вселенную, сосредоточенную в одной точке пространства и вместе с тем, 

разделенную на многочисленные части».  
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Арджуна и Кришна находились на поле битвы. Арджуна мог видеть вселенскую 

форму, но никто более ее видеть не мог, потому что они не имели особого видения, 

дарованного Господом Арджуне. Хотя позже мы прочитаем, что полубоги и другие 

личности тоже видели вселенскую форму.      

Кришна являет вселенскую форму, которая на санскрите называется вишва-рупа: 

вишва значит «вселенная», рупа значит «форма». Также есть второе ее название: вират-

рупа. Вират переводится как «вселенная».  

В 9-ом стихе Господь являет вселенскую форму, предварительно наделив Арджуну 

«божественным зрением» в 8-ом стихе, и затем в 9-13-ом стихах Арджуна получает 

первый потрясающий, поразительный личный опыт созерцания вселенской формы 

Господа.  

 

Раздел 2. Подраздел 2. Арджуна видит вселенскую форму. 

 

В стихах 14-19 будет описываться первоначальная реакция Арджуны на созерцание 

вселенской формы. В предыдущем подразделе Господь Кришна явил Свою вселенскую 

форму, а Арджуна только созерцал ее. Санджая описывал происходящее Дхритараштре: 

«Какое же это потрясающее зрелище». Начиная с 14-го стиха, Арджуна берет слово. 

Созерцание этой формы для Арджуны становится пугающим, о чем он скажет в 17-ом 

стихе. Из этого подраздела станет ясно, что невозможно созерцать вселенскую форму.  

 

Стих 11.14 

«Изумленный и потрясенный, с волосами, стоящими дыбом, Арджуна 

благоговейно склонил голову и, сложив ладони, стал возносить Верховному 

Господу молитвы». 

В первом абзаце комментария Шрила Прабхупада отмечает, что до текущего 

момента отношения между Кришной и Арджуной были на уровне дружбы. Они – 

двоюродные братья, у них очень теплые, близкие отношения, наполненные любовью, в 

них нет места формальности и официальным речам.  

Тут отношения между Кришной и 

Арджуной изменились буквально в одну 

секунду. Теперь Арджуна предлагает 

Кришне поклоны. Обычно близкие 

друзья не кланяются друг другу, но 

сейчас это происходит. Арджуна 

благоговейно склонил голову со 

стоящими дыбом волосами. Он 

переживает очень волнующий, 

эмоциональный опыт, поэтому он 

благоговейно складывает ладони в 

пранама-мудру и начинает возносить 

Кришне молитвы. С близким другом 

обычно так себя не ведут.   
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Шрила Прабхупада объясняет: «Таким образом, в отношениях Арджуны с Кришной 

на смену дружбе пришло изумление». С технической точки зрения этот термин 

называется адбхута. Существует пять основных рас и семь второстепенных. Основные 

расы – это нейтральная, отношение слуги и господина, дружба, родительская и 

супружеская. Среди семи второстепенных рас есть адбхута, изумление. Это очень 

глубокое изумление на уровне потрясения и впечатления от увиденного.  

С Кришной можно развить все виды взаимоотношений. Разные преданные 

развивают различные взаимоотношения с Ним, поэтому Кришна считается вместилищем 

всевозможных взаимоотношений.  

Шрила Прабхупада объясняет, что Арджуна от природы был рассудительным, 

спокойным, трезвым и умиротворенным 

человеком. Он – кшатрий, могучий воин. Он не 

из тех, кто выставляет себя напоказ и играет на 

публику, но, когда нужно проявить себя, он готов 

к этому. Тут Арджуна пришел в состояние 

экстаза: волосы на его теле поднялись, он 

молитвенно сложил ладони и склонил голову. 

«Он, разумеется, не испытывал никакого страха, 

но был поражен чудом, которое сотворил 

Господь. В данный момент Арджуна охвачен 

изумлением, которое на время заслонило теплые 

дружеские чувства, вечно связывающие его с 

Кришной, и заставило его вести себя таким 

образом».  

То же самое произошло мамой Яшодой, 

когда Господь Баларама пожаловался ей, что 

Кришна ел глину и попросил, чтобы она пришла 

и посмотрела. Когда она заглянула в рот Кришны, 

то вместо глины увидела там всю вселенную. Для 

нее это было поразительно и неожиданно, такой 

опыт она никогда ранее не испытывала. Естественным образом ее любовные 

материнские чувства отошли немного на второй план, и она некоторое время была 

охвачена изумлением. То же самое здесь описывается в случае с Арджуной, охваченным 

изумлением от созерцания вселенской формы.  

 

Стих 11.15 

«Арджуна сказал: О мой Господь, я вижу в Твоем теле всех полубогов и 

разных других живых существ. Я вижу Брахму, восседающего на лотосе, Господа 

Шиву, всех великих мудрецов и божественных змеев».  

Арджуна одновременно созерцает абсолютно всех: Брахму, различных полубогов, 

различных божественных змеев (в частности, Васуки – одного из известнейших и 

основных божественных змеев), а также Гарбходакашайи Вишну, который находится в 

нижней части вселенной. Шрила Прабхупада говорит: «Это значит, что, не сходя со своей 

колесницы, Арджуна увидел всю вселенную. Такое возможно только по милости 

Верховного Господа, Кришны».  
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Стих 11.16 

«О Господь вселенной, я вижу в Твоем теле несметное множество рук, 

животов, ртов и глаз. Они находятся всюду, и им нет конца. О вселенская форма, 

поистине, у Тебя нет ни начала, ни конца, ни середины». 

Шрила Прабхупада написал комментарий из одного предложения: «Кришна – это 

Верховная Личность Бога и Он безграничен. Поэтому в Нем можно увидеть все сущее».  

 

Стих 11.17 

«Твое ослепительное сияние подобно бушующему огню или нестерпимо 

яркому солнечному свету; заливая собой все, оно мешает мне видеть Тебя. И все 

же, куда я ни брошу взгляд, везде я вижу Твой сверкающий образ, увенчанный 

коронами, с палицами и дисками в руках». 

Здесь возникает небольшое напряжение. Арджуна признает: «Да, мне приходится 

прикладывать усилия, чтобы взять себя в руки, потому что тяжело созерцать Твою 

форму...». Арджуна пребывает в стрессе, по крайней мере, он ошеломлен.  

 

Стих 11.18 

«Ты высшая цель познания. На 

Тебе покоится вся вселенная. Ты 

неисчерпаемый и старейший. Ты 

хранитель вечной религии, Личность 

Бога. Таково мое мнение». 

 

Стих 11.19 

«У Тебя нет ни начала, ни 

середины, ни конца. Величие Твое 

беспредельно. У Тебя бесчисленное 

множество рук, а солнце и луна — 

Твои глаза. Я вижу, как из уст Твоих 

вырывается огонь, опаляя всю 

вселенную, залитую Твоим 

ослепительным сиянием». 

Арджуна все глубже и глубже проникается благоговением под влиянием созерцания 

вселенской формы Господа.  

Шрила Прабхупада пишет: «Нет предела шести достояниям Верховной Личности 

Бога. Здесь Арджуна повторяет то, что мы уже несколько раз слышали раньше, но, 

согласно священным писаниям, повторы в описаниях, прославляющих Кришну, нельзя 

считать литературным изъяном. Говорится, что человек, озадаченный, изумленный или 

восхищенный чем-то, от волнения много раз повторяет одно и то же. Это нельзя назвать 

оплошностью». 
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Раздел 2. Подраздел 3.  Кала-рупа – форма времени. 

Кала-рупа – это форма времени. Время – весьма разрушительная сила, которая 

убивает все и, в конце концов, разрушает всю вселенную.  Это потрясающая форма. Когда 

Арджуна созерцает этот аспект вселенской формы, она приводит его в ужас, поскольку он 

видит шокирующие, ужасающие картины. Большая часть воинов на поле битвы погибают 

в зевах этой формы. Это зрелище не для слабонервных.  

 

Стих 11.20 

«Ты один, но заполняешь Собою все небо, планеты и пространство между 

ними. О великий, созерцая эту дивную и грозную форму, все миры приходят в 

смятение».  

Все миры приходят в смятение, в ужас, преисполняются страхом. Слова дйа̄в а̄-

пр̣тхивйор – «пространство, отделяющее райские планеты от Земли» и лока-трайам̇ – 

«три мира» заслуживают особого внимания. «Они свидетельствуют о том, что вселенскую 

форму Господа видел не только Арджуна, но и обитатели других планет. Вселенская 

форма не привиделась Арджуне. Все, кого Господь наделил трансцендентным зрением, 

созерцали вселенскую форму, явленную Господом на поле битвы». Господь наделил 

особым видением также других людей и полубогов.    

 

Стих 11.21 

«Сонмы полубогов склоняются перед Тобой и входят в Тебя. Некоторые из 

них, напуганные происходящим, молятся Тебе, сложив ладони. Сонмы великих 

мудрецов и людей, достигших совершенства, с возгласами "Да будет мир!" 

взывают к Тебе, исполняя ведические гимны».  

Шрила Прабхупада отмечает: «В страхе перед внушающим ужас видением 

вселенской формы и ее 

ослепительным сиянием, полубоги со 

всех планет принялись молить 

Господа о защите». Даже полубоги в 

шоке.  

 

Стих 11.22 

«Все воплощения Господа Шивы, а 

также Адитьи, Васу, Садхьи, 

Вишвадевы, оба Ашви, Маруты, 

питы, гандхарвы, якши, асуры и 

достигшие совершенства полубоги 

взирают на Тебя в изумлении».  

Асуры –  некоторые из небесных демонов, которые однозначно не являются преданными, 

тоже были наделены этим особым видением и могли созерцать вселенскую форму. Они 

также, как полубоги и другие личности пребывали в изумлении.  
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Стих 11.23 

«О могучерукий, все планеты и обитающие на них полубоги пришли в 

смятение, увидев Твою гигантскую форму, ее многочисленные лики, глаза, руки, 

ноги, бедра, чревы и устрашающие зубы. И вслед за ними смятение охватило и 

меня». 

Тут описывается непосредственное созерцание кала-рупы. Другие аспекты также 

до глубины души изумили созерцающих, но созерцание кала-рупы произвело 

опустошающий эффект. Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что всех их 

охватил ужас.  

Шрила Баладева Видьябхушана говорит, что состояние Арджуны становится 

жалким. Он фактически готов разрыдаться и упасть, опустив руки.   

 

Стих 11.24 

 «О вездесущий Вишну, глядя на 

Тебя, ослепляющего переливами красок и 

подпирающего головами небо, видя Твои 

зевы и огромные полыхающие глаза, я 

дрожу от страха, не в силах сохранять 

спокойствие и невозмутимость».  

Стих 11.25 

«О Бог богов, прибежище всех 

миров, умоляю Тебя, смилуйся надо мной. 

При виде Твоих ярко сияющих 

смертоносных ликов и страшных зубов я 

прихожу в смятение. Куда бы я ни 

взглянул, разум мой мечется, не находя 

покоя».  

Арджуне становится тяжелее.  

  Мы приводили пример матушки Яшоды, увидевшей вселенскую форму во рту 

Кришны. Увидела ли она то же самое, что видел Арджуна, до конца не ясно, но, 

однозначно, это было нечто подобное, поскольку она увидела вселенную, планеты и саму 

себя.  

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур объясняет разницу в сознании матушки 

Яшоды и Арджуны. Матушка Яшода – жительница Вриндавана в родительской расе. Она 

находится на более высоком уровне, чем Арджуна, который живет в Хастинапуре или в 

Двараке. Безусловно, враджаваси занимают более высокое положение. Среди всех 

преданных родительской расы, матушка Яшода занимает наивысшее положение. Когда 

матушка Яшода увидела, то же, что сейчас видит Арджуна, она не впала в изумление или 

смятение. Конечно, она была потрясена, но при этом она не забыла, что Кришна ее сын. 

Напротив, она думала: «Только поглядите-ка! Многие мне говорили, что Кришна какая-то 

важная личность, а я никогда не верила им, потому что Он мой сын. Но теперь мне стало 

понятно, почему люди так говорили про моего сына. Только поглядите-ка, разве это не 

потрясающее зрелище! Люди говорили мне, что Он Бог, но ведь Он мой сын. Похоже, что 
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Он одновременно и Бог, и мой сын». Затем мама Яшода говорит: «Похоже, я такая 

удачливая женщина! Кто может похвастаться тем, что ее сын – Бог». То есть ее 

умонастроение немного отличалось от умонастроения Арджуны. Она не испытывала 

такого потрясения как он.   

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что для Арджуны этот опыт был 

настолько сокрушительным и эмоциональным, что практически привел его к нервному 

срыву, это было похоже на сердечный приступ. Люди часто умирают от сердечного 

приступа, а те, кто пережил его, никогда не забывают эти впечатления.   Арджуна на самом 

деле мог умереть, потому что степень напряжения для его сердца, для его нервной 

системы зашкаливала. Но поскольку Арджуна был кшатрием, прошедшим большое 

количество войн, где он созерцал ужасающие картины с отвратительными сценами, когда 

руки и головы разлетались в разные стороны, когда людей на поле боя буквально 

разрубали на кусочки, он не оставил тело.   

Арджуна увидит то, что еще не случилось, но должно случиться. Сражение еще не 

началось. Кришна пытается помочь Арджуне прийти к пониманию, что он должен 

сражаться. Взору Арджуны будет приоткрыто будущее. Он увидит, как все эти воины будут 

убиты, и не просто убиты, они будут застревать в зевах вселенской формы.  

 

Стихи 11.26-27 

«Я вижу, как все сыновья Дхритараштры и 

принявшие их сторону цари, Бхишма, Дрона, 

Карна, а также все наши военачальники 

устремляются в Твои страшные разверстые 

зевы и как некоторые из них, с разможженными 

головами, застревают между Твоими зубами».  

Интересно отметить, что здесь упоминаются 

обе группы воинов, но воины, выступающие на 

стороне сыновей Дхритараштры, упоминаются в 

первую очередь.   

Шрила Прабхупада говорит в начале 

комментария: «До этого Господь обещал Арджуне, 

что покажет ему захватывающее зрелище». Это ссылка на стих 11.7: «О Арджуна, в этом 

Моем теле ты можешь увидеть все, что пожелаешь! Вселенская форма откроет 

твоему взору все, что ты хочешь видеть сейчас или захочешь увидеть в будущем». 

Сейчас Арджуна видит, как гибнут воины обеих армий.  Сражении погибнет примерно 

99,9% воинов, лишь незначительная часть солдат, принимавших участие в сражении, 

выжила. В первую очередь видит Арджуна, как погибают воины вражеского лагеря, 

включая Бхишму, затем также и воины его армии.  

Шрила Прабхупада говорит в середине комментария: «И вот теперь Арджуна стал 

свидетелем гибели военачальников армии врага (Бхишмы, Дроны, Карны и всех сыновей 

Дхритараштры), а также вражеских и своих воинов. Это предвещало гибель всех 

собравшихся на поле битвы Курукшетра и победу Арджуны».  
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Стих 11.28 

«Подобно рекам, несущим свои воды к океану, эти великие воины исчезают в 

Твоих пылающих зевах».  

Стих 11.29 

«Я вижу как, подобно мотылькам, летящим на огонь, все люди стремительно 

несутся в Твои разверстые рты».   

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур и Баладева Видьябхушана в своих 

комментариях на последние два стиха говорят, что здесь описаны два вида людей, 

которые погибли в сражении на Курукшетре.  

1. Первый тип описан в 28-ом стихе. Они «подобны рекам, несущим свои воды к 

океану...». Это Бхишма и Дрона – преданные. Как реки естественным образом 

впадают в море, так и преданные естественным образом стремятся к Кришне. 

2. Второй тип людей описан в 29-ом стихе, это те, кто «подобны мотылькам, 

летящим на огонь».   Это Дурьйодхана и ему подобные. Они подобны мотылькам, 

которые целенаправленно, стремительно летят на 

огонь и сгорают в этом огне.  

  

Стих 11.30 

 «О Вишну, я вижу, как Ты повсюду 

поглощаешь людей, которые исчезают в Твоих 

пылающих зевах. Своим ослепительным сиянием 

Ты озаряешь всю вселенную, и Твои грозные лучи 

опаляют ее».  

Наши ачарьи обращают внимание на первое 

слово в стихе – лелихйасе, что означает 

«облизываешь», «Ты облизываешь», «Ты поглощаешь 

и облизываешь». Баладева Видьябхушана и 

Вишванатха Чакраварти Тхакур говорят, что Господь 

поглощал воинов и каждый раз облизывал Свои губы.  

Баладева Видьябхушана говорит: «Ты постоянно 

облизываешь Свои губы, яростно слизывая кровь от поглощенных тел».  Вселенская 

форма поглощала не только воинов, но всех и каждого.  

 

Стих 11.31 

«О Бог богов, наводящий ужас Своим видом, поведай мне, кто Ты. Смилуйся 

надо мной, припавшим к Твоим стопам. Ты предвечный Господь, и я хочу знать, 

каков Ты и ради чего Ты явился в этот мир».  

Арджуна больше не может созерцать вселенскую форму. Поэтому, ошеломленный 

и переполненный чувствами, он задает два важных вопроса: «Кто Ты? В чем состоит Твоя 

миссия?» Это очень правильные, хорошие вопросы. 
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Арджуна предполагал, что он знал Кришну. Они являются двоюродными братьями, 

они очень хорошо знакомы. На момент битвы на Курукшетре им было примерно по 

девяносто лет. Как хорошо можно узнать человека, с которым ты провел вместе 

девяносто лет? Поэтому Арджуна и говорит: «Я думал, что знаю Тебя, я думал, что 

хорошо познал Тебя, но сейчас я вижу Тебя совсем по-другому».  

 

Третий раздел. Я есть время, так стань же Моим орудием. 

 

Итак, Арджуны задал два главных вопроса: «Кто Ты?» и «Какова твоя миссия?». Сейчас 

Кришна будет подробно отвечать на эти вопросы. 

 

Стих 11.32 

«Верховный Господь сказал: Я время, великий разрушитель миров, и Я 

пришел сюда, чтобы уничтожить всех. Кроме вас [Пандавов], всем воинам и с той, 

и другой стороны суждено погибнуть в грядущем сражении». 

Господь Кришна отвечает на заданные Арджуной вопросы: 

1. Кто Он? – Он есть время.  

2. Какова Его миссия? – Являясь временем Он приходит, 

чтобы уничтожить всех людей.  

В этом мире время очень могущественная энергия. 

Чанакья Пандит дает определение значимости времени и 

Шрила Прабхупада повторяет: время настолько ценно, что 

одну впустую потраченную секунду, невозможно вернуть за 

все деньги мира. Даже за весь мир невозможно выкупить одну 

секунду потраченного впустую времени. Время является 

сверх энергии, суперэнергией Господа, которая, в конце 

концов, одержит верх над всем сущим в материальном мире.  

Арджуна видит, как вселенская форма поглощает, поедает, пожирает воинов, 

застревающих среди ее зубов. Это шокирующее зрелище. Не только воинов на поле боя 

пожирала вселенская форма; тот же самый итог постигнет и нас с вами. Мы должны 

понимать это. Такова природа материального мира. Природа данного мира, в конце 

концов, сводится к уничтожению. Живые существа появляются, рождаются в рамках этого 

материального мира, получая новые тела, какой-то период времени они живут молодыми, 

затем начинают увядать, потому что этот мир запрограммирован на уничтожение. 

Промежуток между рождением и увяданием лишь прелюдия к уничтожению. Господь 

Кришна говорит, что весь материальный мир предназначен для уничтожения. Все, что 

происходит между появлением на свет и уничтожением – это случайные события, не 

имеющие большого значения, потому что ни одно из этих событий не продлится долго.  

Арджуна пребывает в состоянии полного шока, потому что он думал, что знал Кришну 

на протяжении многих лет, а теперь он понимает, что все совсем наоборот. Пребывая в 

этом невообразимом состоянии ужаса, он чувствует: может это какая-то шизофрения? 

Может у Кришны какое-то раздвоение личности? Раньше Он был таким приветливым, а 

теперь Он стал ужасающим, внушающим страх.  
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Кто же является настоящим Кришной из этих двух: любящий, милостивый друг, 

спешащий на помощь, или ужасающий, внушающий страх и опустошающий Кришна? 

Правильный ответ на этот вопрос: хороший, добрый Кришна – это настоящий Кришна, 

потому что вселенская форма – это не совсем личность. Это лишь отдельно взятые 

аспекты материального мира, проявленные энергиями Кришны и собранные воедино.  

Когда уничтожается проявленное мироздание, то уничтожается и вселенская форма, 

потому мироздание – это вселенская форма. В чем предназначение вселенной? Она 

нужна для того, чтобы помочь нам изменить парадигму и выбраться из этой ужасающей, 

сводящей с ума иллюзии. Под влиянием иллюзии люди совершенно неправильно 

понимают кем они являются, зачем нужен этот мир, что им следует делать и что такое 

счастье. Вселенная создается чтобы исправить нас, и в этом проявляется доброта и 

милость Кришны.  

В комментарии Шрила Прабхупада цитирует «Катха-упанишад» (1.2.25): «В свой срок 

брахманы, кшатрии и все прочие будут поглощены Всевышним». Более литературный 

перевод этого стиха звучит так: «Сам Верховный Господь представляет здесь в образе 

всепоглощающего времени, которое подобно гиганту, съедающему всех. Он поглотит 

всех, кто находится на этом поле битвы, за исключением нескольких Пандавов. А 

брахманы, кшатрии и все прочие, которые знают или познали Господа тоже будут 

поглощены Всевышним». 

Далее Шрила Прабхупада пишет: «Арджуна не хотел этой войны и пытался уклониться 

от участия в сражении, надеясь избежать печального исхода. В ответ на это Господь 

говорит, что, даже если он не станет участвовать в сражении, все воины все равно 

погибнут, ибо таков Его замысел. Если Арджуна не убьет их, то это сделает кто-то другой. 

Даже отказавшись сражаться, он не сможет предотвратить их смерть. В сущности, все они 

уже мертвы».  

 

Стих 11.33 

«Воспрянь же, Арджуна! Приготовься к сражению и стяжай себе славу. Покори 

врага и насладись властью над процветающим царством. Все они уже приговорены 

Мною к смерти, и ты, о Савьясачи, можешь быть лишь орудием в этой битве». 

По сути дела, исход битвы уже предрешен, поскольку таково желание Кришны. В 

том же контексте иногда Шрила Прабхупада говорит о расширении движения 

санкиртаны. Господь Чайтанья хотел, чтобы движение расширялось, и это произойдет в 

любом случае. Если мы будем 

принимать в этом участие, 

помогая движению на столько, на 

сколько мы можем, то мы 

заработаем себе кредит доверия 

и получим благо. Если говорится, 

что это предрешено, то это 

значит, что все уже сделано по 

плану Господа Чайтаньи, в 

рамках движения сознания 

Кришны. В любом случае, по 
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плану Господа движение санкиртаны будет расширяться.  

В случае с битвой на Курукшетре, дело не в дилемме убивать или нет, сражаться 

или нет. Таков план Кришны, это в любом случае произойдет и вопрос лишь в том, кто 

сможет себе заработать кредит доверия, кто сникает милость, принимая участие в планах 

Господа. У Арджуны нет причины сокрушаться, потому что план Господа будет приведен 

в исполнение, несмотря на то, будет ли кто-то поддерживать Его или противостоять.  

Шрила Прабхупада в комментарии говорит: «Все в мире происходит по плану 

Верховной Личности Бога. Глупцы и невежды считают, что в природе царит хаос, и все 

существующее в мире возникло по воле случая. Многие так называемые ученые 

выдвигают различные гипотезы и строят домыслы. Но в природе нет места для домыслов. 

Все происходящее в материальном мире подчинено определенному замыслу. В чем он 

заключается? Материальный мир предназначен для того, чтобы дать обусловленным 

душам возможность вернуться домой, к Богу».  

Шрила Прабхупада подчеркивает важность замысла Господа. Если люди обладают 

желанием господствовать над материальной природой, они будут оставаться в 

обусловленном состоянии, однако разумные люди могут понять замысел Господа и 

предаться Ему.  

Шрила Прабхупада говорит в одной из бесед:  

Вишнуджана: Шрила Прабхупада, что имел в виду Бхактивинод Тхакур, когда 

сказал: «Я ухожу, мое дело не завершено?» (Ухожу, имеется в виду то, что он покидает 

тело, но его дело не завершено).  

Шрила Прабхупада: Тогда нам надо его доделать, мы 

приемники Бхактивинода Тхакура. Он оставил этот труд не 

завершенным, чтобы у нас был шанс довести его до конца. 

Такова его милость. Он мог бы все закончить без 

промедления, он вайшнав, он наделен всем могуществом. 

Но он дал шанс нам: «Вы глупцы, вы все тоже трудитесь». В 

этом его милость. Итак, мы должны молиться Бхактивиноду 

Тхакуру: «Мы Ваши внуки, Ваши правнуки, поэтому у нас 

есть некоторое право молить Вас о милости. Внуки получают 

некоторые поблажки от деда, поэтому я молюсь об этом». 

Такова милость Бхактивинода Тхакура. Вайшнав 

может…Кришна не нуждается в помощи кого-либо, но все же 

Он просит: «Предайся Мне». Он не нуждается ни в чем, но 

это благо для того, кто предается». Это ради нашего блага. 

Не то, чтобы Кришне нужно чье-то служение, Он совершенен. 

Но Он приходит как будто бы в беспомощном состоянии и просит нас предаться. Итак, это 

для нашего блага, для блага того, кто предается. Тот, кто предается, тот и получает 

результат. Кришна самодостаточен. Подобным же образом Бхактивинода Тхакур 

самодостаточен. Но если он сказал: «Оставляю незавершенным…», это значит, он дал 

нам шанс, возможность. Поэтому мы должны всегда молиться Бхактивиноду Тхакуру, 

чтобы он пролил на нас милость, чтобы мы могли завершить этот незаконченный труд. 

Таково должно быть наше… Мы никогда не должны думать, что: «я довел до конца то, что 

не смог закончить Бхактивинода Тхакур. Ему это было не под силу, а я-то смог». Нет, на 

самом деле это милость, что мы получили такую возможность, такое служение.  



156 
 

Стих 11.34 

«Дрона, Бхишма, Джаядратха, Карна и другие великие воины уже уничтожены 

Мной. Поэтому срази их и ни о чем не беспокойся. Сражайся, и ты одолеешь в битве 

всех своих врагов». 

В комментарии Шрила Прабхупада вновь обсуждает замысел Господа, насколько 

Он милостив и добр: «...поскольку Он очень милостив к Своим преданным, Он хочет, 

чтобы вся слава и почет достались преданным, которые, исполняя волю Господа, 

претворяют Его замысел в жизнь».  

Мы должны действовать в сознании Кришны, получая руководство духовного 

учителя, и тогда мы непременно добьемся успеха. Необходимо следовать замыслу 

Господа и одержать победу в борьбе за существование.  

 

Четвертый раздел. Молитвы Арджуны. 

  

Подразделы четвертого раздела: 

1. Стихи 35-40. Арджуна очень смиренно прославляет Господа Кришну.  

2. Стихи 41-44. Арджуна молит о прощении 

3. Стихи 45-56. Арджуна просит Кришну снова явить ему Свою двурукую форму. 

 

Раздел 4. Подраздел 1. Арджуна очень смиренно прославляет Господа Кришну. 

 

Стих 11.35 

«Санджая сказал Дхритараштре: О царь, услышав слова Верховной Личности 

Бога, Арджуна, охваченный трепетом, молитвенно сложил ладони и стал снова и 

снова кланяться Господу. Он заговорил, и голос его дрожал от страха».  

Арджуна собирается ответить на слова Кришна о том, кем Он является, какова Его 

миссия, и каким образом все выстраивается в соответствии с Его замыслом, включая те 

действия, которые произойдут на Курукшетре. Арджуна заговорил дрожащим от страха 

голосом.  

35-ый стих напоминает нам о том, что «Бхагавад-гита» была пересказана Санджаей 

Дхритараштре. Время от времени в ходе повествования возникают цитаты Санджаи, 

чтобы напомнить нам об этом. 

 

Стих 11.36 

«Арджуна сказал: О властитель чувств, при звуках Твоего имени мир 

наполняется ликованием, эти звуки привлекают к Тебе всех его обитателей. Те из 

них, кто достиг совершенства, в глубоком почтении склоняются перед Тобой, и 

только демоны в ужасе разбегаются в разные стороны. Так и должно быть».  
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Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит: «Этот стих известен в мантра-

шастрах благодаря своей способности защищать от ракшасов».   

В «Бхагавад-гите» есть несколько стихов, в которых подчеркивается важность 

воспевания святых имен. Например, в 9-ой главе стих сататам̇ кӣртайанто ма̄м̇. Первая 

отличительная особенность махатмы, продвинутого преданного, это качество сататам̇ 

кӣртайанто ма̄м̇: такая личность постоянно воспевает святые имена Кришны. В данном 

стихе тоже говорится об этом: мир наполняется ликованием, стоит только услышать 

святые имена Господа. Благодаря слушанию святых имен Господа все духовно 

прогрессируют и испытывают привязанность к Господу.  

 «Бхагавад-гита» была поведана 

в двапара-югу. В масштабе 

космического летоисчисления это было 

не так давно. Кришна покинул этот мир 

примерно через 36 лет после битвы. 

Когда Кришна рассказывал 

«Бхагавадгиту» кали-юга еще не 

наступила, но Кришна подчеркивает 

важность воспевания святых имен, хотя 

этот процесс не является юга-дхармой 

для двапара-юги.   

В начале 4-ой главы Кришна 

говорит, что Он ранее поведал эту науку 

богу Солнца, и это тоже было не в кали-

югу. На планете Солнца, являющейся 

райской планетой, кали-юга не 

проявляется так безумно, как в нашем мире. В их случае дела идут просто не так хорошо 

как обычно, но радикальной разницы нет, но там Кришна обучал тому же самому, включая 

процесс воспевания святых имен. 

Арджуна признает, что люди радуются, слыша воспевание святых имен Господа, но 

демонам это не нравится, и они в ужасе разбегаются в разные стороны. Арджуна говорит, 

что так и должно быть.   

 

Стих 11.37 

«О величайший, затмевающий Своим величием даже Брахму, Ты 

изначальный творец. Как же им не падать ниц перед Тобой? О безграничный, о Бог 

богов и вместилище вселенной! Ты неистощимый источник, причина всех причин, 

запредельная материальному миру».   

В начале комментария Шрила Прабхупада говорит: «Склоняясь перед Кришной, 

Арджуна говорит, что Кришна — объект всеобщего поклонения». Арджуна говорит о своей 

реализации и выражает благодарность Господу: «Как же им не падать ниц перед Тобой? 

Потому что Ты безграничный, Ты Бог богов или Бог полубогов, или Бог Своих же экспансий 

и инкарнаций, Ты вместилище вселенной, Ты неистощимый источник, Ты причина всех 

причин, Ты источник Брахмы, затмевающий Своим величием Брахму, Шиву, Ты 

изначальный творец». Такова реализация Арджуны, и он выражает свою благодарность, 

что обрел понимание того, насколько удивителен Господь Кришна.  
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Стих 11.38 

«Ты изначальный Господь, древнейший из древних, последнее прибежище 

мироздания. Ты знаешь все, и Ты все, что может быть объектом познания. Ты 

высочайшая обитель, трансцендентная материальным гунам. О, безграничная 

форма, Тобою пронизан весь проявленный мир!»  

Шрила Прабхупада отмечает в комментарии: «Он знает обо всем, что происходит в 

мире, и если у знания есть какой-то предел, то этим пределом является Верховный 

Господь. Поэтому Он одновременно познанное и познаваемое. Он объект познания, ибо 

пребывает всюду, а будучи причиной существования духовного мира, Он трансцендентен. 

Кроме того, Он повелитель духовного мира». Кришна - это суперличность.  

 

Стих 11.39 

«Ты и воздух, и верховный повелитель! Ты огонь, и вода, и луна! Ты Брахма, 

первый обитатель мира, и Ты прародитель всего сущего. Поэтому я тысячу раз 

склоняюсь перед Тобой, снова и снова, и так без 

конца!»  

Арджуна не понимает, что ему делать. 

Поэтому все, на что он способен в таком состоянии, 

это снова и снова предлагать свои поклоны, 

спереди и сзади и с двух сторон, затем опять 

спереди, тысячи-тысячи раз.     

 

Стих 11.40 

«Поклон Тебе спереди и сзади, и со всех 

сторон! О неукротимая сила, обладатель 

безграничной мощи! Ты вездесущ, и потому Ты 

всё!»  

Арджуна действительно не понимает, что 

наиболее уместно в данном случае: кланяться или 

нет, просто стоять со сложенными ладонями, что-то 

говорить или не говорить. Он не знает, что делать, и 

он настолько ошеломлен созерцанием вселенской формы, что единственное, что он 

может делать в данных обстоятельствах, это смиренно снова и снова предлагать тысячи-

тысячи поклонов.  

 

Раздел. 4. Подраздел 2. Арджуна молит о прощении. 

Стихи 11.41-42 

«Считая Тебя своим другом, я небрежно обращался к Тебе: "О Кришна", "О 

Ядава", "Друг мой", не ведая о Твоем величии. Прости меня, пожалуйста, за все, что 

я делал в безумии своей любви. Я не раз принижал Тебя своими шутками, когда в 

час досуга мы делили с Тобою ложе или сидели за трапезой, иногда наедине, а 
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иногда в кругу друзей. О непогрешимый, прошу Тебя, прости мне все эти 

вольности».  

Шрила Прабхупада отмечает в комментарии, что Кришна продолжает 

демонстрировать вселенскую форму, но Арджуна вспоминает свои дружеские отношения 

с Ним. 

Он извиняется за то, что называл Кришну «Кришна». Что это значит? Обращаясь к 

Кришне «Кришна», он фактически называет Его сыном Васудевы, менее влиятельным 

кшатрием. Васудева был кшатрием, но он не был одним из полководцев на поле битвы, 

как Пандавы, он всего лишь министр. Называя Кришну «Кришной», Арджуна фактически 

указывает на то, что Он относится к второстепенным кшатриям, что Его положение менее 

влиятельное.  

Далее, он назвал Его «Ядава». Члены династии Яду – менее влиятельные кшатрии 

и действуют под руководством Куру, поэтому обращение «О, Ядава», означает «Ты член 

династии, которая находится под нашим руководством».  

Обращением «о, друг мой» Арджуна как будто бы делает Кришне одолжение, 

принимая Его своим другом, потому что Он по рождению занимает положение ниже.  

Кришна настолько добр и милосерден, что принял эти роли в отношениях с 

Арджуной. Это любовный взаимообмен между преданным и Господом. Он никогда не 

протестовал: «Слушай, Я не какой-то второстепенный кшатрий. Я Бог, если что». Он 

принимал дружеское любовное отношение Арджуны.  

В комментарии Шрила Прабхупада подводит итог: «Живое существо связывают с 

Кришной вечные узы, о которых невозможно забыть до конца, как это видно на примере 

Арджуны. Хотя Арджуне открылось величие вселенской формы Кришны, он не смог 

забыть о своей дружбе с Кришной».  

 

Стих 11.43 

«Ты отец всего материального мироздания, всех движущихся и неподвижных 

живых существ. Ты их предводитель, достойный поклонения, и высший духовный 

учитель. Ни одно живое существо не может превзойти Тебя или сравниться с Тобой. 

Есть ли во всех трех мирах кто-то более великий, чем Ты, о безмерно 

могущественный Господь?»  

Арджуна хочет выразить максимальное уважение, поэтому он обращается к 

Кришне, как к отцу и духовному учителю, так как эти положения самые почетные.  

 

Стих 11.44 

«Ты Всевышний, которому должны поклоняться все. Поэтому я падаю ниц 

перед Тобой и молю Тебя о милости. Как отец терпеливо сносит дерзости сына, друг 

- неучтивость друга, а муж - небрежность жены, так и Ты прости мне, пожалуйста, 

все мои ошибки и оскорбления».  

Здесь Арджуна ссылается на три расы: 

1. О сыне, которого любит отец.  
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2. О друге, которого любит друг.  

3. О жене, которую любит муж, сносящий ее фамильярное поведение.  

Арджуна говорит: «Я подобен сыну. Я был дерзок по отношению к Тебе, но отец сносит 

сына. Я как друг был неучтив, но друг сносит неучтивость друга. Я вел себя как жена – 

очень небрежно, фамильярно, но муж сносит фамильярность жены».  

Поскольку природа этих трех типов отношений основана на любви, люди склонны 

прощать обиды со стороны своих близких, поэтому Арджуна говорит: «Пожалуйста, прости 

меня за все мои оскорбления, ошибки и неправильное поведение в Твоем обществе».  

Арджуна по-настоящему молит о прощении и ведет себя чрезвычайно сдержанно, 

пребывая в смятении в присутствии Господа, не зная, как себя вести.  

Арджуна умоляет Кришну простить его так же, как в описанных трех расах младшие 

молят о прощении старших из-за возникших недопонимании или неровностей в 

отношениях. В первую очередь приводится в сравнение дерзость и нахальство по 

отношению к отцу; второй пример – друг терпит неучтивость младшего друга; третий 

пример, когда муж сносит фамильярное поведение жены, и Арджуна просит: «...так и Ты 

прости мне, пожалуйста, все мои ошибки и оскорбления».  

 

Раздел 4. Подраздел 3. Арджуна просит Кришну снова явить ему Свою 

двурукую форму. 

Арджуна молит Кришну: «Пожалуйста, покажи мне Свою четырехрукую форму, которая 

хотя бы похожа или напоминает обычную человеческую форму». Обычно мы не 

встречаем на улице четырехруких людей, но четырехрукая форма Кришны для Арджуны 

была более приемлемой, хотя бы отдаленно напоминающей привычную двурукую форму. 

 

Стих 11.45 

«Созерцая Твою вселенскую форму, которую я никогда прежде не видел, я 

радуюсь, однако ум мой охвачен страхом. Поэтому, прошу Тебя, яви мне милость и 

снова открой мне Свой образ Личности Бога, о владыка владык, тот, в ком 

пребывает вся вселенная!»  

Когда Арджуна говорит «...яви мне милость и 

снова открой мне Свой образ Личности Бога», 

по сути он имеет в виду четырехрукую форму, 

потому что в четырехрукой форме Кришна 

является Богом, повелителем, владыкой, 

Верховным контролирующим. Даже в 

материальном мире в образе Гарбходакашайи 

Вишну, Кширодакашайи Вишну Господь предстает 

в четырехрукой форме.   

Всегда нужно помнить, что Кришна во 

Вриндаване – это Верховная Личность Бога, но вскоре нам встретится термин манушам 

рупам – человеческая форма, отличающаяся от формы Верховной Личности Бога. Это 

Кришна как дорогой друг, двоюродный брат в форме манушам рупам.  
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Арджуна, в каком-то смысле, счастлив. Прабхупада говорит об этом в первом 

предложении: «Поскольку Арджуна — друг Кришны, он всегда ощущает близость Кришны, 

и как друг гордится богатством и могуществом своего друга, так и Арджуна радуется тому, 

что его друг Кришна — Верховная Личность Бога...»  

Кришна явил взору Арджуны замечательный облик вселенской формы, но все же 

Арджуна говорит: «я рад, но при этом ум мой охвачен страхом». Он хочет вновь 

увидеть Кришну в форме, хотя бы отдаленно напоминающей человеческую, в форме 

Господа Нараяны, в которой Он пребывает на Вайкунтхе.  

Шрила Прабхупада в середине комментария подчеркивает интересный момент: 

«Вселенская форма Господа материальна и временна, так же как и сам материальный 

мир. Однако на планетах Вайкунтхи Господь пребывает в духовной форме — в облике 

четырехрукого Нараяны». Арджуна хочет узреть четырехрукую форму Господа с 

Вайкунтхи, могучую, дающую прибежище.  

 

Стих 11.46 

«О вселенская форма, о тысячерукий Господь, я хочу лицезреть Тебя в Твоем 

четырехруком образе с короной на голове, с палицей, диском, раковиной и лотосом 

в руках. Я жажду увидеть Тебя в этом облике».  

Шрила Прабхупада отмечает в комментарии, что «Арджуна знал, что Кришна — 

изначальный Господь, принявший временную вселенскую форму». Преданные не 

проявляют особого интереса к созерцанию вселенской формы, но с удовольствием готовы 

лицезреть любую другую личностную, духовную, трансцендентную форму Господа. 

Вселенская форма является материальной, временной, нельзя построить с ней 

отношения. Она не является существенным проявлением Господа.  

Шрила Прабхупада говорит в самом конце комментария: «Неотличный от Своих 

полных экспансий, Он в каждом из Своих бесчисленных образов остается Богом. В любом 

из них Он имеет облик прекрасного юноши. Это неотъемлемая черта Верховной Личности 

Бога. Тот, кто постиг Кришну, сразу же очищается от всей скверны материального мира».  

Кришна способен являть взору преданных бесчисленное количество духовных, 

трансцендентных форм, это подтверждает и доказывает, что Он является Верховной 

Личностью Бога. У кого еще есть такое количество различных форм?! Ни у Господа Шивы, 

ни у Брахмы нет такого большого количества различных форм, как у Господа Кришны, не 

говоря уже обо всех остальных.  

 

Пятый раздел. Только чистые преданные могут лицезреть двурукую 

форму. 

Подразделы пятого раздела 

1. Стихи 47-48. Кришна сворачивает Свою вселенскую форму. 

2. Стихи 52-55. Двурукую форму Кришны могут видеть только Его чистые преданные. 
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Раздел 5. Подраздел 1. Кришна сворачивает Свою вселенскую форму. 

Стих 11.47 

«Верховный Господь сказал: "О Арджуна, Я был рад явить тебе с помощью 

Своей внутренней энергии эту великую вселенскую форму, в которой Я нахожусь в 

материальном мире. До тебя никто и никогда не видел эту предвечную форму, 

безграничную и ослепительно сияющую"».  

Это великая вселенская форма находится в материальном мире, а не за его 

пределами, в духовном мире. Кришна говорит: «Я был рад явить тебе эту форму, потому 

что ты попросил». Кришна обожает Своих преданных, если Его преданные хотят от Него 

что-то, и их просьбы не расходятся с принципами сознания Кришны, то Кришна с радостью 

готов дать это Своему преданному.  

Арджуна просил об этом не ради 

собственного блага, но ради блага простых 

людей, не сведущих в подобных тонкостях. 

Господь Кришна знал о намерениях 

Арджуны. Такое настроение Господь 

Кришна больше всего ценит в Своих 

преданных, поэтому здесь Господь говорит 

Арджуне: «Я был рад явить тебе 

вселенскую форму. Извини, что ты не смог 

выдержать подобного зрелища, но, по 

крайней мере, Я выполнил твое желание».  

Кришна говорит здесь: «До тебя никто и никогда не видел эту предвечную форму». 

Незадолго до того, как была поведана «Бхагавад-гита», люди видели некоторую версию 

вселенской формы. Кришна приехал в Хастинапур, чтобы попытаться в последний раз 

урегулировать конфликт и избежать военных действий, но Дурьйодхана не был 

заинтересован в переговорах, он хотел лишь арестовать Кришну. Когда стража пришла 

арестовать Кришну, Он явил им некоторую версию вселенской формы. Стража испугалась 

и убежала, но Дурьйодхану вселенская форма не испугала, он подумал, что Кришна 

просто обладает мистическими совершенствами в результате какой-либо благочестивой 

деятельности в предыдущих жизнях.  

Шрила Прабхупада пишет:  «В одном из комментариев говорится, что Господь 

предстал в облике вселенской формы и перед Дурьйодханой, когда вел с ним переговоры 

о мире. На свою беду, Дурьйодхана не принял мирных предложений Кришны, и тогда 

Кришна явил ему несколько вселенских форм. Но эти формы отличались от той, которую 

увидел Арджуна. Здесь ясно сказано, что до него никто не видел этой формы». По всей 

видимости Дурьйодхана не видел кала-рупу, форму времени, потому что если даже 

Арджуна не справился с созерцанием кала-рупы, то Дурьйодхана однозначно не 

выдержал бы подобного испытания.  

Шрила Прабхупада в середине комментария отмечает интересный момент: «До 

Арджуны никто и никогда не видел вселенской формы Господа, но, когда Господь явил эту 

форму Арджуне, ее смогли увидеть и другие слуги Господа, живущие на райских и других 

планетах вселенной. Благодаря Арджуне они увидели форму Господа, которую прежде 

никто не видел. Иными словами, все, кто принадлежал к ученической преемственности, 

смогли увидеть вселенскую форму, которую Кришна по Своей милости явил Арджуне».  
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Шрила Прабхупада отмечает принцип ученической преемственности, парампары, 

которая берет начало от Арджуны.  

 

Стих 11.48 

«О лучший из воинов рода Куру, никто и никогда прежде не видел этой 

вселенской формы, ибо эту Мою форму, в которой Я нахожусь в материальном 

мире, нельзя увидеть, просто изучая Веды, совершая жертвоприношения, раздавая 

пожертвования и занимаясь прочей благочестивой деятельностью либо подвергая 

себя суровой аскезе».   

В индуизме встречается все что угодно, но иногда попадаются люди, которые 

утверждают, что они видели вселенскую форму. За исключением великих преданных, 

подобных Арджуне, получившим особое благословение Верховной Личностью Бога никто  

не способен увидеть вселенскую форму. 

Шрила Прабхупада говорит в конце первого абзаца: «Обрести божественное зрение 

можно, только развив в себе божественные качества». Невозможно войти в огонь и не 

обжечься. Невозможно обрести божественное видение, не став преданным, достигшим 

высот в преданном служении, не став особенным преданным – слугой Бога.  

В середине второго абзаца Шрила Прабхупада говорит: «При этом преданные, 

действительно обладающие божественной природой и божественным зрением, не 

стремятся увидеть Его вселенскую форму».  

В прошлом стихе Арджуна хотел увидеть четырехрукую форму Господа, а сейчас 

он хочет узреть Его двурукую форуму, которая является наиболее привлекательной для 

преданного, в отличие от вселенской формы. Это более красивая и привлекательная 

форма для преданных, они стремятся развить отношения с 

этой формой. 

Арджуна хотел увидеть четырехрукую форму 

Господа Кришны, форму Вишну, для нашего блага, чтобы 

мы стали серьезнее воспринимать Кришну.  

Шрила Прабхупада говорит: «Как было сказано в 

предыдущем стихе, Арджуна хотел увидеть четырехрукий 

образ Господа Кришны – форму Вишну, тогда как 

вселенская форма вселяла в него страх».  

В последнем абзаце Шрила Прабхупада озвучивает 

очень интересную мысль: «Хотя изучение "Бхагавад-гиты" 

считают начальным этапом постижения науки о Боге, тем 

не менее она столь совершенна, что позволяет человеку 

увидеть мир в истинном свете. Последователи мнимых 

воплощений Бога могут заявлять, что они также видели трансцендентное воплощение 

Господа, вселенскую форму, но их заявлениям нельзя верить, ибо здесь ясно сказано, что 

увидеть вселенскую форму Бога может лишь тот, кто предался Кришне. Поэтому прежде 

всего мы должны стать чистыми преданными Кришны; только тогда мы сможем 

претендовать на то, что Господь может явить нам вселенскую форму или что мы видели 

ее».  
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Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что Кришна собирается произнести 

следующий стих чтобы успокоить Арджуну, который по-прежнему встревожен, потому что 

он еще не увидел четырехрукую форму. Только в 50-м стихе Арджуна увидит 

четырехрукую форму.    

 

Стих 11.49 

«Мой устрашающий облик привел тебя в смятение и поверг в ужас. Довольно 

этого. Пусть все страхи покинут тебя, о Мой преданный, и в уме твоем воцарится 

спокойствие. С миром созерцай тот облик, который ты так жаждешь увидеть».  

Арджуна очень переживал, что ему предстоит убить Бхишму и Дрону, своих деда и 

учителя, но Кришна сказал: «Не нужно этого бояться». Тому есть определенные причины. 

Играя в кости с Шакуни Махараджа Юдхиштхира проиграл Драупади. Духшасана пытался 

снять с нее сари, а Бхишма и Дрона 

были свидетелями проявления этого 

насилия. Это было ужасно. К этой 

наивозвышеннейшей преданной 

Господа проявили такое глубочайшее 

неуважение. Будучи старейшинами, 

мудрецами, которые должны были 

защищать принципы дхармы, они 

ничего не сделали. Они молчали, не 

проронив ни слова, тем самым 

пренебрегая своим долгом, поэтому 

они должны были погибнуть. Кришна 

явил Арджуне вселенскую форму 

чтобы показать, что все эти люди уже уничтожены в наказание за содеянное, чтобы он 

понял, какой ужасный проступок они совершили и какое наказание последует за это. 

«Кришна дал Арджуне возможность увидеть эту сцену, потому что преданные всегда 

настроены миролюбиво и не способны на кровопролитие».  

Это одна из причин, по которой Кришна захотел явить Арджуне эту вселенскую 

форму: «Посмотри, пожалуйста, какой будет исход, и не переживай. Они заслужили это. 

Это наказание за содеянное. Обо всех этих личностях позаботятся должным образом».  

Снова Шрила Прабхупада говорит: «Преданных не слишком привлекает вселенская 

форма Господа, поскольку она не дает им возможности проявить свою любовь к Господу 

и ощутить Его взаимность. Преданный желает либо поклоняться образу Господа с 

благоговением и почтением, либо видеть перед собой двурукого Кришну, чтобы с 

любовью служить Верховной Личности Бога».  

Если преданный хочет реализовать свое желание служить Господу с благоговением 

и почтением, это возможно в отношениях с четырехрукой формой Господа, в 

официальных отношениях. Здесь уже нет места веселью, шутливости, непринужденности. 

Здесь проявлено исключительно почтение, благоговение и глубочайшее уважение. 

Преданный хочет всегда видеть перед собой двурукого Кришну, чтобы с любовью и 

преданностью служить Ему.  

Баладева Видьябхушана в комментарии к этому стиху приводит слова Кришны: «Я 

показал тебе уничтожение всех этих людей в зевах Моей формы, чтобы ты понял, что все 
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они, даже Бхишма и другие, которые молчали, наблюдая за попыткой опорочить 

Драупади, будут убиты Мной, в гневе за этот проступок».    

 

Стих 11.50 

«Санджая сказал Дхритараштре: Произнеся это, Кришна, Верховная Личность 

Бога, предстал перед Арджуной в образе четырехрукого Вишну, а затем снова явил 

Свой двурукий облик, желая ободрить испуганного Арджуну». 

Из данного описания кажется, что Кришна очень быстро принял четырехрукий 

облик, затем двурукий облик, без каких-либо сопутствующих событий.  

В начале комментария Шрила Прабхупада сравнивает Кришну, который явился в 

темнице у Васудевы и Деваки сначала в четырехрукой форме, а затем принял облик 

обыкновенного двурукого младенца, с трансформацией Господа перед Арджуной на поле 

битвы Курукшетра.  

Двурукая форма называется саумйа рупа или образ, исполненный красоты. Этот 

двурукий облик Кришны во Вриндаване исполнен красоты. Четырехрукий облик 

производит впечатление, но саумйа рупа исполнена красоты.  

Арджуна приободрился, увидев двурукую форму. Вселенская форма не находится 

на таком же высоком уровне, как двурукая, поскольку она не пробуждает преданность к 

Господу, а скорее вызывает в сердце преданного отвращение, ужас и шок. В двуруком же 

облике Кришна исполнен красоты.  

Шрила Прабхупада завершает комментарий двумя первыми строчками стиха 5.38 

из «Брахма-самхиты»: 

према̄нд̃жана-ччхурита-бхакти-вилочанена 

сантах садаива хридайешу вилокайанти 

Анджа или анджана на санскрите значит 

«бальзам». Према̄нд̃жана – если ваши глаза 

умащены бальзамом любви, то сантах 

садаива хридайешу вилокайанти вы сможете 

увидеть прекрасный образ Шри Кришны в 

своем сердце.  

Во время своего единственного визита в 

Шотландию, в Эдинбурге, Шрила Прабхупада 

принимал преданных у себя в комнате после 

программы. Один преданный задал вопрос: 

«Правда ли, что чистый преданный может 

видеть Кришну в своем сердце?» Шрила 

Прабхупада сказал: «О да!» Окинув взглядом 

комнату, Шрила Прабхупада посмотрел 

наверх, поднял палец и глядя куда-то вверх, он 

сказал: «Преданные могут видеть Кришну повсюду». Когда преданные услышали это, они 

преисполнились убежденности в том, что Шрила Прабхупада видит Кришну. Они были 

глубоко тронуты. «Только тот, чьи глаза умащены бальзамом любви может узреть этот 

прекрасный образ Шри Кришны в своем сердце».  
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Стих 11.51 

«Увидев Кришну в Его изначальном облике, Арджуна воскликнул: О 

Джанардана, теперь, когда я вижу Тебя в образе человека удивительной красоты, 

ум мой успокоился и я окончательно пришел в себя».  

Шрила Прабхупада отмечает в первом предложении комментария: 

«Употребленные здесь слова ма̄нушам̇ рӯпам ясно указывают, что изначальной формой 

Верховной Личности Бога является двурукая». Ма̄нушам̇ значит «человеческая».  

Вишванатха Чакраварти Тхакур говорит, что Арджуна погрузился в океан 

блаженства.   

Если бы Кришна был обыкновенным человеком, как бы Он мог явить вселенскую 

форму и четырехрукую форму? Шрила Прабхупада пишет об этом в комментарии: «Будь 

Кришна обыкновенным человеком, разве мог бы Он явить Арджуне вселенскую форму, а 

затем принять облик четырехрукого Нараяны?»  

В последнем предложении комментария Шрила Прабхупада говорит: «Смысл 

стихов "Бхагавад-гиты" ясен как день. Они сияют как солнце, и, чтобы понять их, не нужно 

прибегать к услугам глупых комментаторов, пытающихся "высветить" солнце».  

 

Раздел 5. Подраздел 2. Двурукую форму Кришны могут видеть только Его 

чистые преданные. 

 

Стих 11.52 

«Верховный Господь сказал: Дорогой Арджуна, увидеть Меня в облике, 

который ты созерцаешь сейчас, чрезвычайно трудно. Даже полубоги вечно жаждут 

увидеть этот дорогой для них облик».   

В комментарии Шрила Прабхупада отмечает, что в 48-ом стихе Господь Кришна 

сказал, что вселенскую форму нельзя увидеть, просто изучая Веды, совершая 

жертвоприношения, раздавая пожертвования, занимаясь прочей благочестивой 

деятельностью, либо подвергая себя 

суровым аскезам.   

В данном стихе относительно 

двурукого облика Кришна использует 

слово: су-дурдарш́ам. Даршам значит 

«видеть», дурдарш́ам значит «сложно 

увидеть», су-дурдарш́ам означает 

«очень сложно увидеть». Двурукую 

форму еще сложнее увидеть, чем 

вселенскую форму. Это указывает на 

то, что эта форма более сокровенна.  

Шрила Прабхупада объясняет: «Чтобы 

увидеть вселенскую форму Кришны, нужно привнести некоторый оттенок преданного 

служения в то, что мы делаем, когда совершаем тапасью или рассуждаем о природе 
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Абсолютной Истины. Увидеть эту форму возможно только тогда, когда у всех этих видов 

деятельности есть оттенок бхакти…»  

Кришна говорит в самом стихе, что «даже полубоги вечно жаждут увидеть этот 

дорогой для них облик». Шрила Прабхупада говорит, что, когда Кришна явился в 

темницы Камсы, все полубоги пришли туда и возносили Ему молитвы, потому что увидеть 

Его в двурукой форме – это особенное событие.  

Шрила Прабхупада подводит итог в комментарии: «Итак, несмотря на то, что 

увидеть вселенскую форму Кришны невероятно трудно и сделать это может далеко не 

каждый, постичь Его в образе Шьямасундары, как личность, еще труднее».  

 

Стих 11.53 

«Образ, который ты видишь сейчас своими трансцендентными глазами, 

нельзя постичь, изучая Веды, совершая тапасью, раздавая пожертвования или 

проводя обряды поклонения. Эти методы не подходят для того, чтобы постичь Мою 

истинную природу».  

Суть этого стих, перекликается с 48-ым. В комментарии к стиху 6.151 Мадхья-лилы 

«Чайтанья-чаритамриты» Шрила Прабхупада говорит: «Даже совершенного знания Вед 

недостаточно, чтобы понять Кришну. Для этого необходима милость преданного (йат-

па̄дам). Пока человек не заслужит ее, он не сможет понять Верховную Личность Бога».  

 

Стих 11.54 

«Дорогой Арджуна, по-настоящему постичь и воочию увидеть Меня в том 

образе, который видишь ты, можно, только служа Мне с безраздельной 

преданностью. Только так можно проникнуть в тайну Моего бытия».  

Кришна говорит на санскрите бхактйа тв ананйайа̄ ш́акйа: «Только при помощи 

ананйа-бхакти, безраздельного преданного служения» Термин ананйа-бхакти Шрила 

Прабхупада переводит именно «чистое 

преданное служение, без каких-либо 

отклонений».  

Если мы преданные, изучаем книги Шрилы 

Прабхупады, совершаем аскезы, соблюдая посты 

на Джанмаштами и экадаши, занимаемся 

благотворительностью, жертвуем преданным, 

помогая в распространении сознания Кришны, 

жертвуем Божествам, духовному учителю, то эти 

действия приведут нас к пониманию Кришны и 

помогут стать сознающим Кришну. Однако, кармические виды деятельности, например, 

поклонение полубогам, не ведут к сознанию Кришны таким же прямым путем.  

Шрила Прабхупада приводит цитату из Шветашватара-упанишад 6.23: «йасйа-

деве... Тот, кто безраздельно предан Верховному Господу и служит Ему под руководством 

духовного учителя, в которого столь же непоколебимо верит, может увидеть Верховную 

Личность Бога в миг откровения».  
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Стих 11.55 

«Дорогой Арджуна, тот, кто занимается чистым преданным служением, не 

оскверненным стремлением к кармической деятельности и умозрительному 

философствованию, кто посвящает Мне свой труд, кто считает Меня высшей целью 

своей жизни и по-дружески относится ко всем живым существам, непременно 

придет ко Мне».  

Шрила Прабхупада приводит в комментарии известный известный стих из «Бхакти-

расамрита-синдху» (1.2.255):  

ана̄сактасйа вишайа̄н 

йатха̄рхам упайун̃джатах̣ 

нирбандхах̣ крш̣н̣а-самбандхе  

йуктам̇ ваира̄гйам учйате 

  

 и парибхаса-сутру «Нектара Преданности»:  

анйабхилашита-шуньям  

гьяна-кармади-анавритам  

анукульена кришнану 

 шиланам бхактир уттама. 

Необходимо заниматься чистым, беспримесным преданным служением.  

В последнем абзаце 

делается заключение: «Подводя 

итог этой главы, можно сказать, 

что Кришна показал Арджуне 

Свою вселенскую форму (Его 

временное проявление), а также 

форму всепоглощающего времени 

и даже четырехрукий образ Вишну. 

Отсюда следует, что Кришна 

является источником всех этих 

форм, а не наоборот. Кришну 

нельзя считать проявлением 

вишва-рупы или аватарой Вишну. 

Кришна — это источник всех 

прочих форм. Существуют сотни и 

тысячи образов Вишну, но для 

преданного ни один из этих 

образов не имеет такого значения, 

как изначальный двурукий образ 

Кришны, Шьямасундары. В 

"Брахма- самхите" сказано, что те, 

кто отдает свою любовь и 

преданность Кришне в образе 

Шьямасундары, всегда созерцают Его в своем сердце и не видят ничего другого. Поэтому 

очень важно понять, что высшей формой Бога является Кришна. Таков смысл 

одиннадцатой главы». 
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Преданное служение. 

 

  В 7-ой главе было достаточно четко и ясно рассказано о чистом преданном 

служении. майй а̄сакта-мана̄х̣ — необходимо фокусировать ум, и действовать в 

сознании Кришны. Что же нужно делать? Тач чхрину —  нужно слушать. Это 

фундаментальный момент.  

 Рассматривая процесс оставления тела в 8-ой главе, наше внимание с разных 

точек зрения фокусировалось на чистом преданном служении.  «Помни о Кришне и 

ты достигнешь Его». 

 В 9-ой главе очень обширно прославляется процесс преданного служения, 

преданные и Господь.   

 В начале 10-ой главы Кришна открывает Свое сердце, воодушевляя на преданное 

служение в чатух-шлоках. Также описывается великолепие Господа, 

вдохновляющее любого преданного, особенно неофита, который может подумать: 

«Ух ты, ничего себе! Кришна – это здорово!».  

 11-ая глава – очень впечатляющая и зрелищная. Она снова сосредотачивает наше 

внимание на преданном служении, демонстрируя могущество Господа и акцентируя 

наше внимание на чистом бхакти.  

 В 12-ой главе приводится резюме всему модулю, и показывается красота чистого 

преданного служения, бхакти.  

В 12-ой главе Арджуна вновь желает услышать о чистом преданном служение и задает 

вопрос, который уже неоднократно задавал: «Что лучше имперсонализм или 

персонализм?» 

Эта тема поднималась уже несколько раз, и Кришна четко отвечал, что процесс 

преданного служения наилучший  и все, что связано с сознанием Кришны лучше, чем 

имперсонализм или косвенный процесс, имеющий оттенок сознания Кришны .  

В комментарии к стиху 12.20 Шрила Прабхупада пишет: «В этой главе, начиная со 

второго стиха (майй а̄веш́йа мано йе ма̄м, "сосредоточив на Мне свой ум") и до конца (йе 

ту дхарма̄мр̣там идам, "эта религия вечного служения"), Верховный Господь рассказал 

о видах трансцендентного служения, помогающих прийти к Нему. Все виды преданного 

служения очень дороги Господу, и Он принимает любого, кто служит Ему».  

 

Разделы двенадцатой главы 

1. Стихи 1-7. Бхакти выше имперсонализма. 

2. Стихи 8-12. Ступени прогресса в преданном служении.   

3. Стихи 13-20. Качества, которые делают человека дорогим Кришне. 
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Первый раздел. Бхакти выше имперсонализма. 

Подразделы первого раздела: 

1. Стихи 1-2. Преданный находится на более глубоком уровне и продвигается 

быстрее, чем имперсоналист. 

2. Стихи 3-5. Имперсоналистам прогрессировать сложнее. 

3. Стихи 6-7. Кришна лично освобождает Своих ананья-бхакт. 

 

Раздел 1. Подраздел 1. Преданный находится на более глубоком уровне и 

продвигается быстрее, чем имперсоналист. 

Преданный находится на более глубоком уровне и продвигается быстрее, чем 

имперсоналист. Причина в том, что преданный находится в гораздо более сокровенных 

взаимоотношениях с Кришной. Благодаря этим близким отношениям, преданный 

находится на более высоком уровне и прогрессирует с меньшими усилиями, нежели 

имперсоналист. Об этом будет говорится в 1-ом стихе. «Тот, кто сосредотачивает свой ум 

на Кришне и служит Ему с глубокой верой, находится на более глубоком уровне чем тот, 

кто поклоняется безличному аспекту Абсолюта».  

  

Стих 12.1 

 «Арджуна спросил: "Кто более преуспел в йоге — те, кто всегда преданно 

служит Тебе, или те, кто поклоняется безличному Брахману, непроявленному и 

неуничтожимому?"»  

  Это возврат к обсуждавшейся ранее 

теме о действии и бездействии только в другой 

форме: преданное служение или 

аналитический процесс. Об этом шла речь во 

многих местах. В 3-ей, 5-ой и 6-ой главах эта 

тема просматривалась более очевидно.  

 Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур 

говорит, что Арджуна спрашивает об этом 

только потому, что хочет больше узнать о 

превосходстве бхакти. Например, если вы 

является фанатом какой-то спортивной 

команды, и ваша команда одержала победу, то 

вы испытываете восторг. В таком восторженном 

состоянии вам захочется перечитать отчет об 

игре и может быть не один раз: каким образом 

игроки передавали друг другу мяч и забивали 

голы и т.д.   

 Итак, Арджуна высказывает свою просьбу 

немного другими словами: «Кто лучше?» Он очень красиво задает этот важный вопрос: 

парйупа̄сате. Упасате означает «занимается преданным служением», а парйупасате 

означает «должным образом заниматься преданным служением».  
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 «Кто больше преуспел в йоге: те, кто всегда преданно служит Тебе, или те, кто 

поклоняется безличному Брахману?»  

 Шрила Прабхупада отмечает в первом абзаце комментария, что Кришна уже 

рассказал о личностной, безличной и вселенской формах Господа, а также о различных 

категориях преданных и йогов. Тому приводилось несколько примеров.  

Существует две категории трансценденталистов:  

1. Персоналисты, занимающиеся чистым преданным служением 

2. Имперсоналисты,  занимающиеся медитацией на безличный Брахман 

Есть различные категории персоналистов и имперсоналистов. Имперсоналисты 

следуют своей линии, и не очень заинтересованы в сотрудничестве с персоналистами.    

Четвертый абзац комментария проводит сравнение предыдущих глав:  

 «Во второй главе "Бхагавад-гиты" Верховный Господь объяснил, что живое 

существо — не плоть, а духовная искра, частица Абсолютной Истины.  

 В седьмой главе Он рассказал о живом существе как о неотъемлемой составной 

частице высшего целого, и призвал живые существа сосредоточить все свое 

внимание на полном целом, Абсолютной Истине.  

 Затем в восьмой главе вновь было сказано о том, что, если человек, оставляя 

тело, думает о Кришне, он тотчас переносится в духовное небо, обитель 

Кришны. 

 В конце же шестой главы, Господь ясно говорит, что тот, кто всегда думает о 

Кришне в сердце, является лучшим из всех йогов.  

Таким образом, практически в каждой главе Господь, подводя итог, говорил, что живое 

существо должно сосредоточить свой ум на личностной форме Кришны, ибо это высшая 

ступень духовного самопознания». А также Господь всегда делает акцент на том, что 

преданный является лучшим из всех йогов.   

В следующем абзаце Шрила Прабхупада отмечает: «Однако есть люди, которых не 

привлекает личностная форма Кришны». Их не интересуют личностные качества Кришны. 

Конечно, мы пытаемся проповедовать, чтобы помочь им по достоинству оценить 

личностную форму и качества Кришны, но что бы мы ни делали, всегда будут 

имперсоналисты.   

Однажды во время утренней прогулки 

Шрила Прабхупада сказал: «Мы хотим, 

чтобы все стали сознающими Кришну  и мы 

хотим, чтобы каждый вернулся в духовный 

мир». Один преданный немного смутился и 

задал вопрос: «Но Шрила Прабхупада, 

если все станут преданными и вернутся в 

духовный мир, что же тогда произойдет с 

материальным миром?» На это Шрила 

Прабхупада ответил: «Да, вот именно это и 

есть наша миссия, наша задача, чтобы не 

было материального мира», но затем 
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Шрила Прабхупада добавил: «Не переживайте, всегда найдутся какие-то глупцы и 

мошенники». Несмотря на все наши усилия, попытки проповедовать, помогать людям 

осознать Кришну, всегда будут какие-то материалисты и имперсоналисты.  

Шрила Прабхупада подводит итог в комментарии: «Итак, существует две категории 

трансценденталистов и Арджуна сейчас пытается установить, какой из двух путей легче и 

кто из них находится на более высоком уровне». Арджуна хочет определить свое 

положение, так как он является преданным, персоналистом.  

Шрила Прабхупада завершает комментарий: «Арджуна задал Кришне очень важный 

вопрос, который поможет нам уяснить разницу между личностной и безличной концепцией 

Абсолютной Истины».  

Стих 12.2 

«Верховный Господь сказал: Тех, чей ум сосредоточен на Моем личностном 

образе и кто всегда поклоняется Мне с глубокой духовной верой, Я считаю 

достигшими высшей ступени совершенства».   

Кришна дает предельно ясный ответ, не оставляя никаких сомнений. Ранее 

поднималась та же тема, но использовались немного иные термины, и каждый раз Кришна 

вносил ясность, что персонализм лучше.   

 Это было в стихах: 

3.4-8 

5.2,3,6 

6.1-2 

Кришна вновь внесет предельную ясность по данной теме в стихах 18.4-7. 

Пока человек не достигнет освобождения, то есть не станет полностью сознающим 

Кришну, он должен занимать свое тело в служении Кришне, а иначе оно само будет 

принуждать нас к действиям и мы не сможем остановить его, даже если попытаемся сесть 

и медитировать, или практиковать какой-либо имперсональный процесс. Об этом 

говорилось в стихе 3.5. Этот вопрос Арджуны означает, что непрекращающееся 

противосостояние между персоналистами и 

имперсоналистами продолжается до сих пор. 

В свое время Мадхвачарья путешествовал по 

Индии и проповедовал против идеи 

имперсонализма. Он был физически крепко 

сложенным, очень мощным человеком, и каждый 

раз, когда он встречал имперсоналистов-

проповедников, он останавливал их и прямо в лицо 

задавал вопрос: «Почему вы вводите людей в 

заблуждение? Почему вы обманываете людей?» 

Иногда он физически тряс их, потому что это плохо, 

обманывать людей, вводить их в заблуждение. 

Мадхвачарья громил таких проповедников.   

Шанкарачарья – воплощение Господа Шивы, 

пришел с определенной миссией – проповедовать 

имперсонализм.  Это не означает, что он был 
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имперсоналистом, но это был его долг, порученный ему Господом. Однако его 

последователи считают его важнейшим имперсоналистом в истории. В день явления 

Шанкарачарьи в некоторых местах на протяжении многих лет между персоналистами 

разворачивается соревнование, сутью которго является: «Кто может наболее дерзким 

образом задеть и унизить Шанкарачарью». Допускался абсолютно любой вариант 

унижения, включая даже плохие слова, но мы не одобряем подобное поведение.    

Однажды Шрила Бхактисиддханта Сарасвати Тхакур путешествовал на поезде по 

Индии, и к нему в купе подсел один имперсоналист. Преданный 

на станции приобрел манго и предложил их Шриле 

Бхактисиддханте. У Шрилы Бхактисиддханты был обет – 

никогда не есть манго. Он дал этот обет в возрасте трех лет, 

когда случайно съел непредложенное манго, поэтому он всегда 

отказывался от манго. Преданный оставил манго и ушел. Шрила 

Бхактисиддханта не обращал на манго никакого внимания, а 

имперсоналист предложил их съесть. Шрила Бхактисиддханта 

сказал: «Поскольку я являюсь оскорбителем, я не имею права 

вкушать эти плоды». Имперсоналист сказал: «Хватит вести 

себя, как ребенок, нужно просто спокойно брать и кушать». 

Было очевидно, что манго были перезрелые и не пригодны для употребления. Шрила 

Бхактисиддханта сказал своему соседу-имперсоналисту: «Пожалуйста, кушайте Вы, для 

Вас же все едино». Спутник по купе понюхал манго и сказал, что они не очень хорошие, 

потому что перезрели, на что Шрила Бхактисиддханта ответил: «Нет никакой разницы: 

зрелые, перезрелые или недозрелые. Все едино. Так что ешьте». Имперналист съел 

манго. 

В комментарии Шрила Прабхупада пишет: «Отвечая на вопрос Aрджуны, Кришна 

со всей определенностью говорит, что тот, кто сосредоточил ум на Его личностной форме 

и поклоняется Ему с верой и преданностью, должен считаться самым совершенным 

йогом. Любая деятельность человека, полностью сознающего Кришну, является 

нематериальной, ибо все, что он делает, он делает ради Кришны. Чистый преданный 

постоянно занят. Он либо повторяет имена Господа, либо слушает рассказы о Кришне или 

читает книги о Нем, готовит прасад или идет на рынок, чтобы купить что-нибудь для 

Кришны, убирает храм или моет посуду - что бы он ни делал, каждое мгновение его жизни 

посвящено Кришне. Делая все это, чистый преданный пребывает в совершенном 

самадхи». 

 

Раздел 1. Подраздел 2.  Имперсоналистам прогрессировать сложнее. 

 

Стих 12.3-4 

«Но и те, кто целиком посвящает себя поклонению непроявленному, 

неопределенному, недоступному восприятию чувств, вездесущему, 

непостижимому, неизменному, постоянному и неподвижному — безличному 

аспекту Абсолютной Истины, — те, кто заботится о всеобщем благе и, полностью 

обуздав чувства, одинаково относится ко всем живым существам, в конце концов 

достигают Меня». 
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В комментарии Шрила Прабхупада цитирует знаменитый стих БГ 7.19: ва̄судевах̣ 

сарвам ити са маха̄тма̄ су-дурлабхах̣ «После многих и многих прожитых жизней, 

мудрец, который понял, что Васудева есть все, который понимает, что Кришна есть 

причина всех причин и источником всего сущего, ищет прибежище в Кришне». Такие 

люди могут, в итоге достичь Кришны, но это не гарантировано.   

Если человек, идущий 

имперсональным путем гьяны, 

приходит к пониманию, что надо 

предаться Кришне, то он может 

Его достичь. Но, продолжая 

следовать имперсональному 

процессу, такой человек он не 

достигнет Кришны, если только 

ему не выпадет удача получить 

общение чистых преданных. 

Также такие люди могут достичь Кришну в Его имперсональном проявлении, в форме 

Брахмана. Реализация Брахмана – это реализация Кришны без формы, без Его облика, 

без Его личностного аспекта.  

На уровне реализации Сверхдуши, достигается Кришна в Его четырехруком облике, 

когда есть форма, но нет личностного аспекта.  

 

Стих 12.5 

«Тем, чей ум сосредоточен на непроявленном, безличном аспекте 

Всевышнего, очень трудно идти по пути духовного развития. Воплощенным живым 

существам каждый шаг на этом пути дается с большим трудом».  

Шрила Баладева Видьябхушана говорит, что Арджуна может возразить, что если 

имперсоналисты, в конце концов, придут к Кришне, то зачем приводить такое серьезное 

различие между этими двумя категориями: имперсоналистами и персоналистами?  Дело 

в том, что имперсональный процесс очень трудный. Чтобы достичь успеха в 

имперсональном процессе, живому существу необходимо приложить недюжие усилия. 

Мы все – личности, а имперсонализм по сути своей противоречит нашей духовной 

природе. К тому же мы много жизней жили в материальных телах как личности, а 

имперсональная практика требует прекратить отождествлять себя с личностью. Это 

сложная задача.    

Баладева Видьябхушана говорит от имени Кришны: «Несмотря на то, что 

преданным также сложно отвлечь чувства от объектов, не связанных со Мной, и 

практиковать различные анги бхакти, они не испытывают таких же страданий, как 

имперсоналисты, так как их привлекает Моя исполненная блаженства форма».  

В третьем абзаце Шрила Прабхупада говорит о трудностях, которые испытывают 

имперсоналисты: «Чтобы постичь непроявленный аспект Всевышнего, им приходится 

изучать такие ведические произведения, как Упанишады, они должны учить язык этих 

писаний, анализировать тончайшие ощущения и в совершенстве овладеть всем этим. Для 

обыкновенного человека это очень трудно».  
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Далее Шрила Прабхупада противопоставляет положение преданного, насколько 

ему легко идти по духовному пути. Преданный занимается преданным служением под 

руководством духовного учителя, просто предлагая поклоны Божествам, слушая рассказы 

о величии Господа, вкушая прасад, и таким образом без труда постигает Верховную 

Личность Бога.  

Шрила Прабхупада подводит итог комментария следующим высказыванием: 

«Таким образом, как следует из данного стиха, людям не стоит сосредоточивать свое 

внимание на познании непроявленного и непостижимого, недоступного восприятию 

чувств. Этот принцип справедлив всегда, и особенно в наш век. Господь Кришна не 

рекомендует людям вступать на этот путь».  

 

Раздел 1. Подраздел 3. Кришна лично освобождает Своих ананья-бхакт. 

Чтобы внести предельную ясность Господь Кришна произносит 6-й и 7-й стихи. 

Кришна лично, без промедления освобождает Cвоих ананйа-бхакт, Своих чистых 

преданных. 

Стих 12.6-7 

«Тех же, кто поклоняется Мне, безраздельно предавшись Мне и посвящая Мне 

все свои действия, кто занимается преданным служением и постоянно размышляет 

обо Мне, сосредоточив на Мне свой ум, - таких людей, о сын Притхи, Я без 

промедления вызволяю из океана рождения и смерти».  

Пять раз в стихе Кришна говорит «Мне», и затем Он говорит: «Я без промедления 

вызволяю из океана рождения и смерти». Кришна заявляет, что они по Его милости 

быстро обретают освобождение.  

В четвертом абзаце Шрила Прабхупада 

цитирует стих из «Вараха-пураны» и затем 

объясняет его: «Смысл этого стиха в том, что 

преданному не нужно заниматься аштанга-

йогой, чтобы перенестись на духовные 

планеты. Господь Сам позаботится об этом». 

Иначе говоря, тот, кто занимается аштанга-

йогой, сам должен позаботиться о своем 

перенесении, но Господь лично заботится о 

преданных. «Здесь Он ясно говорит, что Сам 

становится спасителем преданного. Всю 

заботу о ребенке берут на себя его родители, 

поэтому малыш чувствует себя в полной 

безопасности. Точно так же преданному не нужно прилагать какие-то особые усилия, 

чтобы с помощью йоги попасть на другие планеты. Верховный Господь Сам по Своей 

великой милости прилетает за преданным на Гаруде и освобождает его из плена 

материального бытия».   

Шрила Прабхупада продолжает развивать мысль, и приводит пример человека, 

выброшенного посреди океана. Он может быть неоднократным чемпионом по плаванию, 

обладателем золотой медали олимпийских игр, но в этом положении ему конец, если 

только кто-то не спасет его: «...если кто-то другой придет к нему на помощь и вытащит из 
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воды, то он спасется без всяких усилий. Точно так же Господь спасает преданного из 

океана материальной жизни. Единственное, что нам нужно, — это воспользоваться 

несложным методом сознания Кришны и целиком посвятить себя преданному служению».  

Шрила Баладева Видьябхушана говорит от имени Кришны: «В короткий срок, очень 

быстро, так как отлагательство нашей встречи невыносимо для Меня, Я, посадив их на 

плечи Гаруды, переношу их в Свою дхаму».   

Кришна делает это из любви, благодаря личностным взаимоотношениям, которые 

развиваются в прцессе практики преданного служения и культивирования благодарности 

в сердце. Преданный благодарен за милость Господа, и поэтому всем сердцем предается 

Ему. Кришна видит такого искреннего преданного, даже если это простой человек, не 

являющийся экспертом в чем-либо, и просто пытающийся всем серцем заниматься 

преданным служением, удовлетворить Господа, духовного учителя и вайшнавов. Такое 

поведение преданного трогает сердце Кришны, и Он хочет помочь ему выбраться из 

материального мира.  

Есть такое правило, что нельзя 

обходить Божеств в тот момент, когда 

задернуты шторы алтаря. Однажды Шрилу 

Прабхупаду спросили: «Почему нам нельзя 

обходить храм и читать джапу?» Шрила 

Прабхупада ответил: «Потому что Кришна 

может расстроиться, что Он не видит Своих 

преданных. Он знает, что преданные здесь, 

но Он не может их увидеть и, поэтому Он 

может расстроиться из-за этого». Процесс 

очень личностный и очень глубокий.    

Кришна очень четко сказал, что персональный аспект Верховной Личности Бога 

является наилучшим, а те, кто следует процессу преданного служения, с духовной точки 

зрения являются лучшими из йогов. К преданным, следующим персоналистической 

концепции, Господь очень милостив и добр. Все, что необходимо делать такому 

преданному, это просто действовать, стремясь удовлетворить Верховную Личность 

Господа и духовного учителя. Нам нет необходимости переживать, вернемся мы в конце 

жизни в духовный мир или нет – это задача Кришны.  

 

Второй раздел. Ступени прогресса в преданном служении. 

Некоторые из этих стихов не совсем полно фокусируются на теме преданного 

служения, но в тоже время нельзя сказать, что эти стихи рассматривают диаметрально 

противоположную тематику.   

Господь Кришна предельную ясно объяснил, что преданное служение Верховной 

Личности Бога является наивысшим процессом, теперь Он собирается описать некоторые 

аспекты следования этому процессу. Обычно мы начинаем с описания начальных уровней 

преданного служения и постепенно добираемся до объяснения наивысших ступеней, но 

Сам Господь здесь сначала разъясняет высшие уровни преданного служения и 

постепенно подробно разбирает предшествующие.  
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Стихи 8-9 посвящены чистому преданному служению и практичности процесса 

преданного служения для разных категорий преданных, которые имеют разную 

квалификацию и находятся на разных уровнях.  

8-ой стих описывает самый высокий уровень бхакти: преданного, полностью 

сосредоточенного на сознании Кришны.  

 

Стих 12.8 

«Сосредоточь свой ум на Мне, Верховной Личности Бога, направь на Меня 

весь свой разум. Так ты будешь всегда жить во Мне, и в этом не может быть никаких 

сомнений».  

Речь идет об очень возвышенном преданном, который живет Кришной. Все его 

мысли и действия связаны только с Кришной. Ум сосредоточен только на Кришне.  Он 

полностью посвящтил себя любовным взаимоотношениям с Кришной. Шрила Прабхупада 

пишет в комментарии: «Тот, кто преданно служит Господу Кришне, непосредственно 

связан с Верховным Господом и потому с самого начала находится на трансцендентном 

уровне. Преданный живет не в материальном мире, он живет в Кришне. Господь и Его 

святое имя неотличны друг от друга, поэтому, 

когда преданный повторяет мантру Харе Кришна, 

Кришна и Его внутренняя энергия танцуют у него 

на языке. Когда преданный предлагает Кришне 

пищу, Кришна Сам принимает его подношение, и, 

вкушая затем остатки этой пищи, преданный 

постепенно «пропитывается» Кришной,» - Шрила 

Прабхупада говорит «кришнаизируется». – «Тому, 

кто не занимается преданным служением, никогда 

не понять, как это происходит, хотя они могут 

читать об этом в "Бхагавад-Гите" и других 

ведических писаниях». Непреданным это очень сложно понять. Как минимум, можно 

сказать, что для них это является таинством.  

У нас, на нашем уровне тоже есть непосредственная связь с Господом: мы 

предлагаем пищу, и Кришна ее принимает; мы воспеваем Святые Имена, и Кришна 

танцует и на наших языках. Но мы не настолько пропитаны Кришной, чтобы осознавать, 

что когда мы повторяем Святые Имена, Кришна непосредственно танцует на наших 

языках, и мы не видим, как Кришна принимает пищу, которую мы Ему предлагаем. Мы 

слышали от Шрилы Прабхупады, что Кришна принимает пищу, которую мы Ему 

предлагаем, если мы делем это, следуя авторитетной системе поклонения Божеству. У 

многих из нас был опыт вкушения наивкуснейшего Кришна-прасада, и ощущения были 

просто чудесны, блаженны, очистительны, потому что Кришна-прасад не отличен от 

Кришны.   

Но есть преданные, чьи умы полностью сосредоточены на Кришне, которые все 

время живут в Кришне, без каких-либо взлетов, падений и отклонений. Например, 

Прахлада Махарадж. Когда Хираньякашипу спросил Прахладу Махараджа: «Хорошо, 

если твой Бог вездесущ, то может быть Он и в этой колонне?», Прахлада посмотрел на 

колонну и реально увидел там Господа. Поэтому он сразу утвердительно ответил: «Да. 

Да, Он там». Не то, чтобы Прахлада посмотрел на колонну, увидел там Господа и 
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воскликнул: «Ого, Господь там, в колонне! Это поразительно!». Он везде, во всем и всегда 

видел присутствие Господа, поэтому для него было достаточно просто дать прямой ответ 

на поставленный вопрос. «Да, действительно Господь присутствует в колонне».  

В другом месте Шрила Прабхупада объясняет, что Прахлада, будучи пятилетним 

мальчиком невинно полагал, что все так же видели Господа, как и он. Он действительно 

был уверен в этом, поэтому не мог взять в толк, почему папа постоянно спрашивает: «Где 

твой Господь?». «Разве он не видит, что Господь везде?!»  

Есть очень известная, красивая история о Рагхунандане Тхакуре и его отце Мукунде 

из Шрикханта. Это место находится примерно двух часах езды от Навадвипы. 

Рагхунандана был маленьким мальчиком семи-восьми лет. Его отец Мукунда, решил 

обучить сына предлагать пищу Божеству Гопинатхи. Он объяснил ему, какие мантры 

нужно произносить, объяснил всю процедуру преложения пищи, и сказал: «Хорошо, мне 

нужно идти, пожалуйста, ты сам предложи Господу обед». Спустя некоторое время 

Мукунда вернулся и спросил:  

– Ну что, Господь покушал? 

–  Это было очень было сложно, чрезвычайно сложно – ответил Рагхунандана. 

–  А в чем была сложность? Ты забыл мантры?  

–  Нет, нет – ответил Рагхунандана – я не забыл мантры.  

–  Может быть ты забыл процедуру, очередность, последовательность различных 

действий? 

–  Нет, нет. Я помнил все хорошо, 

что нужно было делать, в какой 

последовательности. 

–  Так в чем же была сложность? 

–  Сложность была в том, что 

было очень сложно заставить 

Кришну покушать.  

Мукунда подумал: «что-то 

не то говорит мой сын».  

–  Хорошо, –   сказал он, –  можно 

мне немного прасада? 

–   Прасад? Какой прасад? Никакого прасада не осталось, Кришна все скушал, –   сказал 

Рагхунандана.  

Мукунда не мог взять в толк, о чем идет речь. Он решил, что на следующий день 

его сын Рагхунандана еще раз предложит пищу Господу, а он проследит из-за угла, и 

посмотрит, в чем действительно заключалась сложность. Так Мукунда и поступил. Он 

сказал:  

– Хорошо, Рагхунандана, пожалуйста, предлагай Господу обед, – и стал наблюдать из-за 

угла. 

Рагхунандана расположил поднос перед Божеством, поклонился, позвонил в 

колокольчик и произнес мантры. Процедура всем хорошо известная. Обычно после того, 
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как мы произносим все мантры, мы выходим, чтобы Божество в спокойном, 

умиротворенном состоянии могло вкушать, но Рагхунандан никуда не ушел. Он 

продолжал оставаться на том же самом месте и смотрел на Божество Гопинатхи. Мукунда 

в этот момент думал: «Ну почему же он так себя ведет», и тут он слышит, как 

Рагхунандана начинает умолять Кришну: «Пожалуйста, пожалуйста Кришна, покушай, 

пожалуйста. Пожалуйста, Кришна кушай. Пожалуйста, Кришна».  

Мукунда подумал: «О Господи, Боже мой, ну совсем не так надо предлагать бхогу 

Божеству. Надо оставлять Божество в покое, и Оно само трансцендентным образом 

вкушает. Оно же не садится в позу лотоса вкушать пищу. Оно вкушает глазами». 

Удивлению Мукунды не было предела, когда он увидел, как Гопитантха сошел с алтаря, 

присел и начал вкушать обед. В этот момент Мукунда понял: «Мой сын Рагхунандана, на 

самом деле, очень возвышенный преданный, потому что Кришна подчиняется его 

просьбам. Если он просит Кришну что-то делать, то Кришна это делает».  

Затем Мукунда пошел в дом, а Кришна вернулся на алтарь. Рагхунандана не знал, 

что Мукунда наблюдал всю эту сцену. Мукунда вновь спросил Рагхунандана:  

–  Как прошло предложение бхоги Божеству? 

– Очень трудно! Не так трудно, как вчера вечером, но все еще с трудом удается кормить 

Кришну, ответил Рагхунандана.    

–  Что ты имеешь в виду, говоря, что было спросил Мукунда.  

–  Ну как что? Заставить Кришну кушать –   очень искренне сказал Рагхунандана. 

–  А где маха-прасад? 

–  Не осталось маха-прасада, Кришна все скушал.  

Концовка этой истории появляется на страницах «Чайтанья-чаритамриты». 

Мукунда и Рагхунандана направились вместе со всеми преданными в Джаганнатха Пури 

на встречу с Господом Чайтаньей во время фестиваля Ратха-ятры. Отец и сын, получили 

личный даршан Господа Чайтаньи. Мальчику было семь лет, а отцу как минимум 

тридцать. На даршане Господь Чайтанья долго присматривался к ним, и затем спросил: 

«Скажите Мне, кто из вас отец, а кто сын?» Звучит немного забавно, но Мукунда понял 

суть вопроса. Он прекрасно понимал, что перед ними всеведающий Господь. Мукунда 

понимал, что Рагхунандана находится на более возвышенном уровне: «Он может казаться 

семилетним ребенком, но Кришна не сходит с алтаря по моей просьбе, когда я предлагаю 

Ему бхогу. Поэтому мой сын, очевидно более продвинут чем я». Отвечая на вопрос 

Господа Чайтаньи, Мукунда сказал:  

– Мой Господь, я думаю, что Рагхунандана мой отец, а я его сын.  

– Так и есть, – сказал Господь Чайтанья. –  Ты понял суть. Тот, кто пробуждает твое 

сознание Кришны, является твоим духовным отцом, рождение за рождением. В этом суть.  

В бхаджане «Гуру-вандана», который мы поем во время Гуру-пуджи, есть такие 

слова: чакху-дан дило джеи, джанме прабху сеи  

чакху – «глаза», дило джей –  «та личность, которая наделила меня духовным видением», 

джанме – «рождение за рождением», является моим учителем и повелителем.  
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Несколько раз Шрила Прабхупада говорит чакху-дан дило джеи, джанме пита сеи, 

та самая личность, которая открывает мои глаза, давая мне знание, является моим отцом 

духовным, рождение за рождением.  

 

Стих 12.9 

«О Арджуна, завоеватель богатств, если же ты не можешь держать свой ум 

постоянно сосредоточенным на Мне, то следуй правилам и предписаниям бхакти-

йоги. Так ты разовьешь в себе желание достичь Меня».  

В самом начале стиха Господь Кришна ссылается на уровень сознания Кришны, 

описанный в предыдущем стихе: «сосредоточь свой ум на Мне...». Но если ты не можешь 

делать этого, «…то следуй правилам и предписаниям бхакти-йоги».  

Тут подразумевается вайдхи-садхана-бхакти. Мы следуем именно этому процессу. 

Этому учил нас Шрила Прабхупада. Он дал нам свои наставления, он дал нам «Бхагавад-

гиту», «Нектар Преданности» и другие книги. Не стоит забывать, что мы рождены в 

невежестве, но благодаря книгам Шрилы Прабхупады мы можем понять, что нам нужно 

делать и что не нужно делать, чтобы прогрессировать в сознании Кришны. Необходимо 

соблюдать осторожность, избегая негативных видов деятельности, которые могут 

испортить прогресс в преданном служении. Конечно, требуется время для того, чтобы 

проникнуть в суть послания Шрилы Прабхупады и должным образом все изучить, поэтому 

необходимо регулярно практиковать преданное служение.  

В своем комментарии Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур гооворит от лица 

Кришны: «Если вы не способны естественным образом помнить обо Мне, то снова и снова 

старайтесь сосредоточить свой ум на Моей форме. Эта практика называется абхйаса-

йога. Ум подобен реке, которая устремляет свои потоки в нечистые места.  Но усмиряйте 

его с помощью плотин и направляйте к океану, который олицетворяет Мою форму и расу».  

Если мы регулярно совершаем верные действия и всегда избегаем совершения 

неверного действия, то мы очищаемся, и постепенно наше сознание Кришны 

пробуждается изнутри. Таким образом возникает настоящее влечение к Кришне. Так мы 

достигнем уровня сознания Кришны, который описан в 8-ом стихе. 

Любовь к Богу живет в наших сердцах в дремлющем состоянии. В «Нектаре 

Преданности» Шрила Прабхупада говорит, что на ранних стадиях необходимо заставлять 

себя вставать рано утром. Даже если не хочется, необходимо это делать, потому что так 

сказал духовный учитель, потому что так утверждают писания. Мы знаем, как иногда ведет 

себя ум рано утром, но, спустя некоторое время, уже не требуется таких больших усилий. 

В какой-то момент внезапно становится приятно 

рано просыпаться, принимать омовение и 

приступать к занятиям в преданном служении.    

Шрила Прабхупада приводит пример 

ребенка, который учится ходить. Способность 

ходить заложена в сердце всех людей. Сначала 

ребенок ходить не умеет, но по истечении 

полутора лет он пытаться пойти, потому что это 

его естественная способность. Сознание Кришны 

уже заложено в нас.  
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нитйа-сиддха кришна-према ‘садхйа’ кабху найа 

шраванади-шуддха-читте карайе удайа. 

Господь Чайтанья произносит этот стих в «Чайтанья-чаритамрите» (ЧЧ Мадхья 

22.107) : «Вечное совершенство любви к Кришне постоянно пребывает в сердце 

любого живого существа, и нет никакой необходимости приобретать любовь к 

Господу из внешнего источника. Если мы включаемся в процесс преданного 

служения, начинающегося со шраванам, то постепенно любовь к Богу проявится в 

сердце».  

Об этом же говорится в стихе «Бхагавад-гиты» 9.11 и комментарии к нему.  

В заключительном абзаце сказано: «Чтобы практиковать бхакти-йогу с ее 

правилами и предписаниями, нужно под руководством опытного духовного учителя 

следовать определенным принципам: вставать рано утром, совершать омовение, 

приходить в храм, возносить Господу молитвы, повторять мантру Харе Кришна, собирать 

цветы и подносить их Божеству, готовить для Божества вкусные блюда, принимать прасад 

и т. д. Есть множество разных правил, которым должен следовать преданный. Так, ему 

необходимо регулярно слушать "Бхагавад-гиту" и "Шримад-Бхагаватам" в изложении 

чистых преданных. Подобная практика поможет нам развить любовь к Богу, и перед нами 

откроется путь, ведущий в Его царство. Тот, кто выполняет правила и предписания 

бхакти-йоги под руководством духовного учителя, непременно достигнет любви к Богу».  

Любовь к Богу описывается в стихе «Бхагавад-гиты» 8.12. 

 

Стих 12.10 

«Если ты не в состоянии следовать правилам и предписаниям бхакти-йоги, 

просто трудись для Меня, ибо, служа Моему делу, ты тоже достигнешь 

совершенства». 

Здесь говорится о тех, кто не может следовать какому-то регулирующему принципу 

или всем регулирующим принципам, о тех, кто не в состоянии повторять шестнадцать 

кругов каждый день. Может быть, они могут повторять несколько кругов в день, может не 

могут ни одного, но, так или иначе, у них есть некая привязанность, некое влечение к 

общению с преданными, им нравится Кришна. Что делать таким людям? С технической 

точки зрения, им необходимо практиковать нишкама-карма-йогу, в рамках которой они 

трудятся и предлагают плоды Кришне. Они не трудятся ради себя и отдают Господу лишь 

какую-то часть. Здесь Кришна говорит: 

«...трудись для Меня», то есть имеется в виду 

полностью работать на Кришну.  

Шрила Вишванатха Чакраварти Тхакур 

говорит: «Как языку, пораженному желтухой не 

нравится вкус леденцов, так и ум, пораженный 

невежеством не принимает Твою форму, хотя 

Она так сладка. Поэтому я не могу противостоять 

этому могущественному неконтролируемому 

уму».  
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Почему этому человеку так тяжело контролировать ум? Потому что его ум 

осквернен невежеством и не воспринимает форму Кришны, хотя Она так сладка. Стоит 

только обрести вкус к Кришне, как все станет гораздо легче. Чем больше вкуса, тем легче.  

Шрила Прабхупада подводит итог:  «Человек должен по мере своих сил помогать 

проповеди сознания Кришны». Необходимо, по мере своих сил, помогать в проповеди тем, 

кто полностью посвятил себя практике сознания Кришны, или тем, кто сделал это больше, 

чем мы сами. Даже если мы не можем следовать регулирующим принципам, повторять 

круги и тд, по крайней мере мы можем помогать тем, кто делает это, следует принципам 

и повторяет 16 кругов. Можно, к примеру, жертвовать какие-то лакшми, можно управлять 

бизнесом.  

Шрила Прабхупада говорит, что материалисты управляют различными видами 

бизнеса, и единственная разница заключается в том, что материалисты трудятся ради 

чувственного наслаждения, а мы можем посвящать плоды своего труда Кришне с целью 

распространения движения сознания Кришны, и такое действие является духовным. Если 

у нас достаточно денег, можно строить храм для проповеди сознания Кришны или 

помогать в издании книг.  

Шрила Прабхупада говорит: «Такое добровольное служение, способствующее 

распространению сознания Кришны, поможет человеку постепенно развить в себе любовь 

к Богу и таким образом достичь совершенства». Шаг за шагом. Это не значит, что можно 

обрести любовь к Богу, просто занимаясь карма-йогой, не следуя регулирующим 

принципам, не повторяя 16-ти кругов, не следуя настоящей садхане, и просто продолжая 

трудиться и что-то жертвовать. Если мы помогаем движению, помогаем преданным, то 

постепенно мы достигнем такого уровня, когда сможем следовать регулирующим 

принципам, повторять 16 кругов и стать стабильными преданным, способными 

практиковать принципы сознания Кришны.  

 

Стих 12.11 

«Если же ты не можешь трудиться во имя Меня, тогда старайся отрекаться от 

любых плодов своего труда и находить удовлетворение в самом себе».  

Шрила Прабхупада говорит в самом начале комментария: «Иногда бывает, что 

люди не могут даже выразить свое сочувствие и поддержку проповеднической 

деятельности в сознании Кришны по социальным, семейным, религиозным или каким-то 

другим соображениям». Такие люди не в состоянии даже помогать на расстоянии, что и 

говорить о том, чтобы быть полностью вовлеченным в преданное служение.  «Тот, кто 

решится посвятить себя деятельности в сознании Кришны, может встретить 

сопротивление со стороны членов своей семьи и много других трудностей. Такому 

человеку Кришна рекомендует отдавать заработанные средства на какое-нибудь доброе 

дело». То есть не нужно заниматься просто накопительством, необходимо практиковать 

отречение, отдавать деньги на какое-нибудь доброе дело. Если человеку вообще не 

удается заниматься практикой сознания Кришны, то можно отдавать заработанные 

средства на какие-нибудь добрые дела, например, образовывать неграмотных, кормить 

голодных, лечить больных, то есть заниматься благотворительностью. 

Шрила Прабхупада приводит несколько примеров таких добрых дел: «Правила, 

регламентирующие подобную деятельность, изложены в Ведах, где приводятся описания 

многочисленных жертвоприношений или различных видов пуньи, или особой 
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деятельности, на которую можно потратить заработанные средства». Отдавая плоды 

своего труда, человек постепенно очищается.   

В заключительной части комментария Шрила Прабхупада говорит: «Для этого 

можно помогать ближним, трудиться на благо государства, общества, своего народа и 

страны, и в будущем это поможет нам достичь уровня чистого преданного служения 

Верховному Господу. В "Бхагавад-гите" (18.46) сказано: йатах̣ правр̣ттир бхӯта̄на̄м. 

Если человек жертвует чем-то ради высшей цели, то, даже не зная, что эта цель — 

Кришна, благодаря своей жертвенности он в конце концов поймет, что высшей целью всех 

устремлений является Кришна».   

Иначе говоря, необходимо выработать привычку отдавать и не привязываться. 

Тогда материальные привязанности будут вычищаться из сердца, и постепенно, мы будем 

избавляться от концепции «Я, мне, мое».   

 

Стих 12.12 

«Если ты не способен идти этим путем, то приложи усилия к тому, чтобы 

обрести знание. Однако медитация предпочтительнее, чем знание, а отречение от 

плодов своего труда предпочтительнее медитации, ибо человек, отрекшийся от 

плодов своего труда, обретает умиротворение».  

Отречение от плодов своего труда непосредственно связано с 11-ым стихом. Но, 

прежде всего, Кришна говорит: «Если ты не способен идти этим путем, то приложи усилия 

к тому, чтобы обрести знания».     

Здесь идет речь о закоренелых материалистах, которым тяжело что-то оторвать от 

сердца даже на благотворительность. Для таких людей разработана целая система 

распространения книг Шрилы Прабхупады. Эта система согласуется с наставлением, 

которое Кришна дает в этом стихе: «Если даже отдавать тяжело, тогда хотя бы обретай 

знания». Потому что, обретая правильные знания, человек может поменять свои взгляды 

и поведение.    

«...медитация предпочтительнее, чем знание, а отречение от плодов своего 

труда предпочтительнее медитации...» Шрила Прабхупада объясняет это в 

комментарии, начиная со второго предложения: «Те, кто не способен следовать 

принципам сознания Кришны, должны стараться 

обрести духовное знание, ибо знание поможет им 

понять свое истинное положение». Поэтому в этой 

связи подчеркивается важность распространения книг 

Шрилы Прабхупады. «Постепенно знания приведут их 

на уровень медитации…» Если они поймут сознание 

Кришны, они начнут повторять «Харе Кришна». 

Занимаясь медитацией, то есть, повторяя Харе 

Кришна мантру, они, со временем, смогут постичь 

Верховную Личность Бога.   

«Некоторые методы духовного самопознания могут привести человека к 

пониманию, что он сам и есть Всевышний; подобного рода медитацию предпочитают те, 

кто не может заниматься преданным служением». 
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Необходимо стараться обрести знания, это дает вдохновение заниматься 

медитацией, повторять Святые Имена, так человек привязывается к Верховной Личности 

Бога и постепенно может стать преданным. Это косвенный процесс. В особенности, 

медитация на что-то безличное – непрямой путь. Мы не заинтересованы в косвенном 

процессе, в имперсональном подходе. 

 Во втором абзаце Шрила Прабхупада говорит об этом: «…к высшей цели – 

Верховной Личности Бога – ведут два пути: путь постепенного развития и прямой путь. 

Преданное служение в сознании Кришны – это прямой путь, другие же методы учат 

человека отречению от плодов своего труда…Человек может либо пройти через все эти 

ступени, либо воспользоваться прямым путём. Поскольку последний доступен не всем, 

окольный путь познания Бога также приемлем. Необходимо, однако, заметить, что Кришна 

не стал рекомендовать этот путь Арджуне…».  

Этот процесс не рекомендован не только Арджуне, но и тем преданным, которые 

регулярно практикуют принципы сознания Кришны, повторяют свои круги, следуют 

регулирующим принципам. Этот косвенный процесс не рекомендован для Арджуны, так 

как он уже занимался преданным служением. Этот процесс рекомендуется тем, кто не 

идет прямым путем.  

«Многоступенчатый, окольный путь предназначен для тех, кто еще не достиг уровня 

преданного служения и потому должен сначала научиться отречению от плодов своего 

труда, затем обрести знание и в процессе медитации постичь Сверхдушу и Брахман. 

Однако «Бхагавад-гита» основное внимание уделяет прямому пути духовного 

самопознания. Она призывает каждого из нас встать на этот путь и предаться Верховной 

Личности Бога». 

Можно немного запутаться в понимании этих рекомендаций Шрилы Прабхупады, 

которые включают в себя и косвенный путь, и следование имперсональной концепции. 

Это рекомендация для обычных людей, далеких от Бога, которые, получив книгу, не 

читают ее, а продолжают заниматься материалистичной деятельностью. Но для тех, кто, 

получив книгу, прочитал ее, понял и стал общаться с преданными, начал прогрессировать 

в сознании Кришны, все эти рекомендации неприемлемы.  

Тем, кто следует имперсональной концепции, сложно встать на путь преданного 

служения. Некоторые из них становятся преданными, но большинство просто сходит с 

этого пути. Поэтому мы должны прикладывать усилия, чтобы помочь людям понять, что 

такое сознание Кришны, показать им ценность преданного служения и привлечь их к 

служению Кришне.  

 

Третий раздел.  Качества, которые делают человека дорогим Кришне. 

В стихе 12.20 говорится: «Те, кто, обладая непоколебимой верой, идут вечным 

путем преданного служения, сделав Меня своей высшей целью, очень и очень дороги 

Мне». Это чистое преданное служение. На протяжении нескольких стихов Кришна будет 

говорить, что «такой преданный очень дорог Мне». В заключительном стихе 12-ой 

главы, описываются качества погруженности в преданное служение. Господь говорит, что 

любой преданный, который так погружен в процесс преданного служения, очень и очень 

дорог Ему. 
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Самое главное качество: быть полностью погруженным в преданное служение. 

Другие качества, которые изучаются в этом разделе, также пропитаны преданностью, и 

могут иметь отношение к гуне благости. Их могут проявлять и непреданные. Эти качества 

помогают достичь гуны благости. Преданному гораздо легче развивать эти качества и 

добродетели. Преданный может развить гораздо большее количество добродетельных 

качеств по сравнению с человеком, находящемся на уровне гуны благости.  

Кришна прямо и косвенно подводит итог обсуждению процесса преданного 

служения, того, как он работает и каковы его результаты.  

В стихах 12.7-12 Господь Кришна очень четко повторяет, что чистое преданное 

служение – это высший уровень жизни и к нему следует стремиться каждому.  

 

Стих 12.13-14 

«Тот, кто никому не завидует и дружелюбно относится ко всем живым 

существам, кто избавился от собственнического инстинкта и ложного эго, кто 

остается невозмутимым в радости и в горе, кто терпелив и всегда удовлетворен, 

кто, обуздав чувства и сосредоточив на Мне свой ум и разум, с решимостью отдает 

себя преданному служению, — такой человек очень дорог Мне».  

Все эти качества с легкостью могут развить преданные, но те, кто находится на гуне 

благости, тоже могут развить их, но не все.   

Есть одна лекция Шрилы Прабхупады по этим двух стихам. Первые слова, которые 

он произносит: «Это Движение Сознания Кришны означает, как стать дорогим Кришне? 

Как Кришна полюбит меня?» Это поистине великолепно. Как сделать так, чтобы Кришна 

полюбил меня?  Как я могу стать дорогим для Кришны? 

Преданные часто думают: «Как мне полюбить Кришну? Как мне развить любовь к 

Кришне? Как я могу обрести кришна-прему?» 

Это очень хороший вопрос, это нормальное 

явление, но Шрила Прабхупада акцентирует 

наше внимание: не как мне обрести кришна-

прему, а как сделать так, чтобы я стал дорогим 

для Кришны? Как сделать так, чтобы Кришна 

заметил меня среди многих преданных: «О, вот 

это преданный, который особенно дорог Мне. 

Он всегда думает о том, как удовлетворить 

Меня различными способами».  Кришна любит 

абсолютно всех, Он разными способами 

помогает абсолютно всем, даже людям, которые ненавидят Его.    

Мы обычно думаем: «Какое благо я извлеку?» В том или ином действии, мы, прежде 

всего, отталкиваемся от себя, а Кришна так не думает. Чтобы полюбить Кришну, нужно 

понять, что в этом никакой сложности нет, потому что Он такой замечательный, такой 

добрый, такой милостивый! Мы же склонны к эгоизму, к жадности, к вожделению, к гневу, 

к зависти, к гордости и так далее, ко всем нашим «замечательным достояниям». Как 

полюбить такую личность? Это нелегко. 

Именно об этом говорит здесь Шрила Прабхупада. Как стать такой личностью, 

чтобы Кришне было интересно с нами, чтобы Он захотел быть в нашем обществе, чтобы 
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Он захотел полюбить нас и, в конце концов, так сильно захотел бы встретиться с нами, 

что Он не смог бы ждать и просто забрал бы нас к Себе. Не нам надо будет прокладывать 

путь к Кришне, Он просто забирает нас.  

Так работает эта система. В 1-ом разделе 12-ой главы говорилось о том, как Кришна 

забирает преданных в Свою обитель. Он прилетает на Гаруде и забирает преданного из 

океана материального существования. Нам не нужно прикладывать усилия, карабкаться, 

добираться до Кришны.  

Как сказал Шрила Бхактисиддханта, не пытайтесь увидеть Кришну, но действуйте 

так, чтобы Кришна захотел увидеть вас, чтобы Кришна захотел находиться в вашем 

обществе.  

Рассмотрим подробнее некоторые качества.  

Чистый преданный не завидует. Обычно люди завидуют тем, у кого есть то, чего у 

них самих нет, а им этого очень хочется. Тогда начинают приходить мысли: «Почему у 

него есть то, чего нет у меня?» Но преданные не завидуют друг другу. Они вообще никому 

не завидуют. Напротив, если преданный видит другого преданного, который 

прогрессирует в сознании Кришны лучше, чем он, и обретает гораздо больше милости, 

чем он, то преданный думает: «Как же здорово! Лучше я постараюсь послужить этому 

преданному, постараюсь научиться у него тому, как можно удовлетворить Кришну». 

Не стоит думать: «Почему ему достается вся милость Господа, почему он 

распространяет больше книг, чем я? Почему его прославляют больше чем меня?» Это 

зависть. По мере прогресса преданного подобный менталитет уходит. Напротив, 

преданный радуется успехам других. Даже если кто-то завидует ему, оскорбляет, плохо 

говорит, что-то крадет, возможно, даже ударяет такого преданного, он не думает, что 

нужно свести счеты с этим человеком. Преданный думает: «Со мной так обращаются, 

потому что в прошлом я повел себя также по отношению к другим. Я лишь получаю то, что 

заслуживаю. Это моя карма, и некого винить кроме меня самого. Если бы в прошлом я не 

отнесся к этому человеку плохо, если бы я вел себя хорошо с этим человеком, то сейчас 

ко мне бы было проявлено соответствующее доброе отношение».  

В комментарии Шрила Прабхупада ссылается на «Шримад-Бхагаватам»: «В 

"Шримад- Бхагаватам" (10.14.8) сказано: тат те ’нукампа̄м̇ сусамӣкшама̄н̣о бхун̃джа̄на 

эва̄тма-кр̣там̇ випа̄кам. Попадая в беду или сталкиваясь с трудностями, преданный 

видит в них милость Господа. "В наказание за прошлые грехи, — думает он, — я должен 

был бы страдать гораздо сильнее, чем страдаю сейчас. Только по милости Верховного 

Господа я не получил заслуженного наказания в полной мере. Милостью Верховной 

Личности Бога мне досталась лишь малая толика страданий". Поэтому преданный всегда 

остается спокойным и невозмутимым и терпеливо сносит любые страдания. Преданный 

также неизменно добр ко всем живым 

существам, даже к своим врагам». 

 На самом деле, продвинутый 

преданный не видит врагов. У Махараджи 

Юдхиштхиры есть еще одно имя – Аджата-

шатру. Шатру значит «враги», аджатта 

значит «нерожденный», что значит «его враг 

никогда не родится». Многие люди считали 

его своим врагом. Именно по этой причине 
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развернулась целая битва на поле Курукшетра, но он никого не считал своим врагом. 

Напротив, он всегда был очень по-доброму расположен, даже по отношению к тем людям, 

которые его ненавидели до такой степени, что готовы были убить.    

Шрила Прабхупада подводит итог следующими словами: «Разумеется, редко кому 

удается достичь столь высокого уровня преданного служения, но каждый может подняться 

на эту ступень, если будет выполнять правила преданного служения. Более того, Господь 

говорит, что такой преданный очень дорог Ему, ибо Господь неизменно доволен всем, что 

тот делает в полном сознании Кришны». 

 

Стих 12.15 

«Тот, кто никому не причиняет беспокойств и сам всегда остается спокойным, 

кто невозмутим и в радости, и в горе, кто не ведает страха и тревог, очень дорог 

Мне». 

Преданный никогда не ставит другого человека в трудное положение и не 

испытывает беспокойств от других, потому что он добр ко всем. В этой связи можно 

привести пример Харидаса Тхакура. Его жестоко избивали в двадцати двух базарных 

площадях. Он не просто выжил, что было крайне необычно, так как в аналогичных случаях 

другие люди оставляли тела, но по милости Господа Чайтаньи Харидас Тхакур чувствовал 

себя прекрасно и был готов к участию в киртане. 

Солдаты, изо всех сил избивавшие его, выбились из 

сил. Они обратились к нему: «Так как мы не смогли 

убить тебя, то убьют нас». Харидас Тхакур ответил: 

«Нет, нет, нет, нельзя этого допустить», – и 

добровольно умер. Он просто упал замертво, потому 

что он не хотел, чтобы эти люди, которые, по сути, 

являлись демонами, страдали и испытывали какие-то 

сложности из-за него. Их действия никак не 

беспокоили Харидаса Тхакура. Таково качество 

преданного, который не причиняет никому беспокойства и сам остается всегда спокоен и 

невозмутим и в радости, и в горе.   

Однажды жил один мудрец, и у него был сын. У мудреца было двое друзей – 

дурачины-простофили. Однажды у мудреца сбежала лошадь. Пришли его друзья-глупцы 

и сказали:  

– О, это очень плохо! 

–  Может, плохо, а может, и к лучшему, –  ответил мудрец. На следующий день лошадь 

вернулась и привела с собой еще одну, дикую лошадь. Теперь в распоряжении мудреца 

было две лошади. Пришли глупые друзья, и сказали: 

– О, как хорошо! Теперь все хорошо – ты приобрел двух лошадей.  

–  Может быть, хорошо, а может быть, и нет, –  ответил мудрец. На следующий день сын 

мудреца попытался обуздать новую дикую лошадь. Он запрыгнул ей на спину и попытался 

объездить, лошадь начала прыгать, брыкаться и скинула сына мудреца. При падении сын 

сломал ногу. Пришли друзья мудреца и сказали: 

 –  Как плохо! 
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–   Может, плохо, а может, и к лучшему. Поживем – увидим, –  ответил мудрец.    

На следующий день царь государства объявил войну соседствующей стране и 

издал приказ призвать всех молодых людей в армию. Люди из военкомата пришли в дом 

к мудрецу и увидели его сына, лежащего на кушетке: 

«Хорошо, мы заберем этого молодого человека, –  

подумали они. –   Он просто лентяй». Потом они 

увидели, что у него сломана нога, и оставили его в 

покое. Пришли опять друзья-глупцы и сказали:  

–  Как здорово! 

–   Может, к лучшему, а может быть, и нет. Поживем 

– увидим, –   ответил мудрец.  

Эта история из журнала «Back to Godhead» – 

«Обратно к Богу». Смысл ее в том, что преданный 

остается равнодушным будь то материальные 

счастье, материальные приобретения, либо 

материальные потери. Если дела идут хорошо, он 

принимает это как милость Кришны, если возникают 

трудности, он воспринимает это как милость 

Кришны. Кришна преподает урок – не привязывайся 

к этому миру.  

Шрила Баладева Видьябхушана пишет в комментарии: «Радость, ревность, страх и 

беспокойство, причины тревог оставят его. Ему не нужно ничего делать самому, чтобы их 

избежать. Поскольку он глубоко погружен в наслаждение сознанием Кришны, эти эмоции 

совершенно его не затрагивают».  

Один преданный до того, как стать преданным очень любил есть мясо. Однажды 

его друг, который долго не виделся с ним, спросил его: «Как ты бросил есть мясо?» 

Преданный ответил: «Я не бросал есть мясо, это мясо бросило меня». Это значит, что не 

нужно усилием воли сражаться с желанием есть мясо. В процессе практики преданного 

служения интерес к подобному действию просто испарится.   

Шрила Прабхупада завершает комментарий следующими словами: «Преданный, 

свободный от всех этих беспокойств, очень дорог Кришне».  

 

Стих 12.16 

«Преданный, не зависящий от внешних обстоятельств, чистый, умелый, 

безмятежный, ничем не обремененный и не стремящийся к результатам своего 

труда, очень дорог Мне».  

Шрила Прабхупада в комментарии говорит о деньгах: «Преданный может 

принимать деньги от других, но он не должен прилагать слишком много усилий, чтобы 

получить их. Если деньги приходят к нему сами собой, по милости Господа, он продолжает 

оставаться невозмутимым».  

Кришна говорит, что преданный чист, и Шрила Прабхупада объясняет это в 

комментарии: «По меньшей мере два раза в день он совершает омовение и встает рано 
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утром, чтобы служить Господу. Благодаря этому он всегда остается чистым внутри и 

снаружи». Внешняя чистота формируется в результате омовения, а внутренняя –

благодаря служению, которое выполняет чистый преданный, начиная с раннего утра. 

Преданный умелый. «Преданный разбирается во всем, ибо ему известна суть 

всякой деятельности, и он непоколебимо верит словам священных писаний».  

Кришна говорит, что преданный «безмятежный, ничем не обремененный и не 

стремящийся к результатам своего труда», и Прабхупада уточняет: «Преданный 

никогда не принимает чью-либо сторону и потому невозмутим».   

Преданный никогда не принимает чью-либо сторону – будь то коммунисты, 

капиталисты или социалисты, без разницы, мы просто продолжаем служить Кришне.  

Еще одно качество: «не стремящийся к результатам своего труда». Шрила 

Прабхупада поясняет в комментарии: «Чистый преданный никогда не стремится к тому, 

что противоречит принципам преданного служения. К примеру, строительство большого 

дома требует больших затрат энергии и сил, и преданный никогда не возьмется за это, 

если, конечно, такое строительство не поможет ему в его преданном служении. Он может 

построить храм для Господа и принять на себя все связанные с этим заботы, но никогда 

не станет строить огромный дом для себя и своих родственников». 

 

Стих 12.17 

«Тот, кто не ликует и не впадает в уныние, кто ни о чем не скорбит и ничего не 

желает, для кого не существует ни хорошего, ни плохого, — такой преданный очень 

дорог Мне».  

Во многих аспектах этот стих перекликается с 15-ым стихом: 

Стих 12.17 Стих 12.15 

«не ликует и не впадает в уныние» «невозмутим и в радости, и в горе» 

«ни о чем не скорбит и ничего не желает» «не ведает страха и тревог». 

 

Ранее несколько стихов тоже 

повторяли одну и ту же мысль. Это делается 

для того, чтобы подчеркнуть очень важную 

мысль. Эти повторения применяются 

специально, чтобы донести ценность 

послания данных стихов.  

В комментарии Шрила Прабхупада говорит: 

«Чистый преданный никогда не радуется 

материальным приобретениям и не 

горюет о потерях, он не слишком радуется, когда у него появляются сыновья или 

ученики, и не сокрушается о том, что их у него нет. Потеряв то, что ему дорого, преданный 

не скорбит о потере и не впадает в уныние, когда не может получить того, что желает. Он 

всегда сохраняет трансцендентное положение, с какой бы благоприятной, 

неблагоприятной или греховной деятельностью ему ни пришлось столкнуться. Ради 

удовлетворения Верховного Господа он готов пойти на любой риск. Ничто не может 

помешать ему заниматься преданным служением. Такой преданный очень дорог 

Кришне». 
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Стих 12.18-19 

«Тот, кто одинаково взирает на друзей и врагов, кто одинаково встречает 

почет и бесчестье, холод и жару, счастье и страдания, славу и позор, кто никогда не 

соприкасается с тем, что оскверняет, всегда хранит молчание и всем доволен, кто 

не беспокоится о пристанище, кто непоколебимо утвердился в знании и преданно 

служит Мне, — тот очень дорог Мне». 

Шрила Прабхупада начинает свой комментарий словами: «Преданный всегда 

избегает дурного общества. В жизни нас то хвалят, то поносят; такова природа людской 

молвы. Но преданный всегда остается безучастным к иллюзорной славе и позору, 

счастью и страданиям. Его терпение поистине неиссякаемо. Он никогда не говорит ни о 

чем, кроме того, что связано с Кришной, поэтому его называют молчаливым. 

Молчаливость не означает, что человек должен перестать говорить вообще, просто не 

нужно болтать глупости».  

Преданный «всем доволен». Шрила Прабхупада говорит об этом качестве: 

«Преданный счастлив при любых обстоятельствах; иногда его кормят вкусно, а иногда 

нет, но он всегда остается довольным. Не заботится он и о крыше над головой». 

Преданный всегда доволен тем, что приходит ему как милость Кришны. Кришна всегда 

заботится о Своих преданных. 

«…преданный утвержден в знании». Прабхупада говорит: «Его называют 

целеустремленным, ибо он непоколебим в своей решимости и знании».  

Шрила Прабхупада пишет далее: «В описании качеств чистого преданного можно 

обнаружить повторы, но их цель — подчеркнуть, что преданный должен развить в себе 

все эти качества. Без этих качеств он не сможет стать чистым преданным». Очень важные 

слова. 

Шрила Прабхупада подводит итог в 

комментарии: «Но тот, кто претендует на то, чтобы 

называться преданным, должен развить в себе все 

эти качества. Разумеется, он не прилагает к этому 

специальных усилий, но преданное служение в 

сознании Кришны помогает ему без особого труда 

развить их в себе».  

Когда Шрила Прабхупада говорит: «но тот, 

кто претендует на то, чтобы называться 

преданным, должен развить в себе все эти качества», он не подразумевает преданного, 

который «продвинулся» среди преданных. Шрила Прабхупада имеет в виду преданного, 

которого признает Кришна: «О, это Мой преданный». Чтобы Кришна признал нас, 

необходимо развивать эти качества.    

Преданные не прилагают специальных усилий. Имеется в виду, что преданный 

не прилагает дополнительных, особых усилий для развития конкретных качеств. К 

примеру, преданный не идет в школу, где его обучают манерам, тем не менее, он всегда 

старается вести себя так, чтобы было понятно, что он является представителем Кришны. 

Благодаря практике сознания Кришны, внимательному воспеванию, служению преданным 

и духовному учителю, сердце преданного очищается от скверны, размягчается, и 

естественным образом проявляются все добродетели. Преданный раскрывается, 

становится мягкой личностью, становится джентльменом, становится дорогим Кришне.  
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Стих 12.20 

«Те, кто, обладая непоколебимой верой, идут вечным путем преданного 

служения, сделав Меня своей высшей целью, очень и очень дороги Мне».  

Кришна подчеркивает здесь, что преданное служение – самый лучший процесс, 

который превосходит все другие процессы, а чистый преданный для Него – дороже всех.  

Шрила Прабхупада начинает комментарий следующими словами: «В этой главе, 

начиная со второго стиха (майй а̄веш́йа мано йе ма̄м, "сосредоточив на Мне свой ум") и 

до конца (йе ту дхарма̄мр̣там идам, "эта религия вечного служения"), Верховный Господь 

рассказал о видах трансцендентного служения, помогающих прийти к Нему. Все виды 

преданного служения очень дороги Господу, и Он принимает любого, кто служит Ему». 

Это очень важные слова.  

Далее Шрила Прабхупада пишет: «Иначе говоря, в этой главе было установлено, 

что благодаря общению с возвышенными душами в человеке развивается привязанность 

к чистому преданному служению, которая побуждает его обратиться к истинному 

духовному учителю. Под руководством гуру он начинает с верой, привязанностью и 

преданностью слушать и повторять святые имена и следовать регулирующим принципам 

и таким образом приступает к 

трансцендентному преданному 

служению. В данной главе Господь 

рекомендует именно этот путь, и потому 

преданное служение, несомненно, 

является единственным абсолютным 

методом самоосознания, дающим 

возможность каждому достичь 

Верховной Личности Бога». 

«Безличные представления об 

Абсолютной Истине, как сказано в этой 

главе, помогают человеку до тех пор, 

пока он не предался и не посвятил всего себя самосознанию». Только лишь под влиянием 

каких-то особых, весьма необычных обстоятельств, такая практика поможет человеку. Так 

как согласно этим стандартам, человек должен отказаться от плодов своего труда, 

заниматься медитацией и пытаться постичь разницу между духом и материей. Потому 

что, понимая суть сказанного, человеку необходимо общаться с чистыми преданными. 

Если нет возможности общаться с чистыми преданными, безличные представления об 

абсолютной истине могут принести им некоторые блага.  

Везде находим подтверждение тому, что преданное служение превосходит все 

другие процессы со всех точек зрения. Шрила Баладева Видьябхушана подводит итог: 

«Кришна подчиняется тем, кто предан Ему одному и тем, кто предан только процессу 

бхакти, направленному на Него. Самый прекрасный Господь Кришна полностью пленён 

любовью».  

 

Харе Кришна! 

Шрила Прабхупада Ки – Джай! 
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Об авторе 

Его Святейшество 
Шрила Бхакти Чайтанья Свами 
Махарадж (Ричард Найсмит) 
явился в этот мир 14 августа 
1951 года в Окленде, Новая 
Зеландия. Впервые он 
встретил сознание Кришны, 
когда учился в университете в 
Окленде. В университетском 
дворе он увидел преданных, 
бросающих цветы к лотосным 
стопам Шрилы Прабхупады, 
пока Шрила Прабхупада шел 
мимо. После этого он посетил 
лекцию Шрилы Прабхупады в 
университете. 

В конце 1972 года Ричард на пассажирском лайнере отправился в Англию. Во время 
плавания он встретил одного парня, который сказал ему, что «из всех духовных групп 
только одна была серьёзной — кришнаиты». После этого Ричард решил по прибытии в 

Лондон непременно найти и посетить кришнаитский храм.   

7 января 1973 года Ричард переехал жить в лондонский храм и стал брахмачари. В 
храме было около 50 брахмачари и красивые, установленные Прабхупадой в 1969 году 
Божества Радха-Кришны — «Радха-Лондонишвара». Жизнь кришнаитских монахов была 
очень аскетичной. Они следовали очень строгому расписанию, ежедневно посещая 
утренние и вечерние духовные программы. Спали монахи на полу, по 20 человек в одной 
комнате, делились друг с другом одеждой. Первым служением Ричарда было мытьё 
кастрюль на кухне и уличные киртаны, на которые кришнаиты выходили ежедневно, как 
минимум на четыре часа. Ричард также возил старших вайшнавов на машине — 
служение, которое ему очень нравилось. Он вспоминает, что «вся атмосфера была очень 

зажигательной». 

В сентябре 1973 года Ричард получил духовное посвящение от Бхактиведанты 
Свами Прабхупады имя Рагхубхир Даса. Год спустя, в 1974 году, он получил второе, 
брахманическое посвящение в Бхактиведанта-мэноре — штаб-квартире Движения 
сознания Кришны в Великобритании и одном из крупнейших вайшнавских храмов Европы, 
который незадолго перед этим был подарен Международному обществу сознания 
Кришны Джорджем Харрисоном. 

В 1976 году Рагхубхир даса был назначен одним из управляющих Бхактиведанта-
мэнора, где он руководил обучением новых вайшнавов, занимал должность казначея и 
работал в департаменте по связям с общественностью. Вскоре он возглавил британский 
филиал издательства «Бхактиведанта Бук Траст» (ББТ). Под его руководством, 
издательство опубликовала более 20 новых книг по вайшнавизму и ведической культуре 
тиражом в несколько миллионов экземпляров. Огромными тиражами также выпускались 
пластинки с записями индуистских мантр и вайшнавских бхаджанов. 

В январе 1980 года Джаятиртха Свами, который в то время курировал деятельность 
ИСККОН в Великобритании и Южной Африке, отправил Рагхубхира даса проповедовать 
в Южно-Африканскую Республику. По прибытии в ЮАР, Рагхубхир стал президентом 
храма и сельскохозяйственной общины в Като-Ридж, в провинции Квазулу-Натал. 
Община, располагавшаяся на 48 гектарах земельных угодий, была приобретена 
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кришнаитами в 1977 году, став первой собственностью ИСККОН в ЮАР. На месте старого 
ангара для сельскохозяйственной техники был построен храм площадью в 100 кв. метров, 
а за год до приезда Рагхубхиры, в 1979 году, в храме были установлены Божества 
Чайтаньи и Нитьянанды — «Шри Нитай-Гаурахари». 

С марта 1982 по июнь 1985 года, вместе с двумя другими вайшнавами, Рагхубхир 
дас курировал строительство Храма Радхи-Радханатхи в Дурбане. С 1985 по 1987 год он 
выполнял обязанности президента храма ИСККОН в Йоханнесбурге, а с 1987 по 1991 год 

— возглавлял проповеднический центр в Йовилле и был президентом храма в Дурбане. 

Начиная с 1991 года Рагхубхир Даса начал активно путешествовать и 
проповедовать гаудия-вайшнавизм по всему миру. В 1993 году он впервые посетил 
Россию. В тоже самое время он начал принимать активное участие в образовательных 
программах ИСККОН, преподавая гаудия-вайшнавское богословие в «Вайшнаском 

институте высшего образования» во Вриндаване, Уттар-Прадеш, Индия.  

Во время фестиваля Гаура-пурнимы 1994 года в Маяпуре он принял санньясу от 

Гирираджи Свами, получив при этом новое имя Бхакти Чайтанья Свами. 

В 1998 году Бхакти Чайтанья Свами был назначен членом Руководящего совета 
ИСККОН — коллегиального органа управления Движения сознания Кришны. Он начал 
курировать деятельность Движения в Эстонии, Латвии и Литве (вместе с Ниранджаной 
Свами) и в Сибири (вместе с Бхактивайбхавой Свами и Прабхавишну Свами). С 1999 года 
он также руководит деятельностью ИСККОН в ряде стран Африки: ЮАР, Зимбабве, 
Мозамбике, Намибии, Малави, Анголе, Лесото, Свазиленде и Замбии; а с 2001 года — в 
Северо-Западном регионе России — Санкт-Петербурге, Мурманске и Архангельске. В 
2003 году Бхакти Чайтанья Свами был избран председателем Руководящего совета 
ИСККОН сроком на один год. В 2009 году, вместе с Бхакти Бринга Говиндой Свами, он 
начал руководить деятельностью ИСККОН на Маврикии. Кроме этого, по данным на 2009 
год Бхакти Чайтанья Свами является членом министерства ИСККОН по санньясе, 
комитета ИСККОН по гуру и комитета по назначению новых членов Руководящего совета 

ИСККОН. 

В 1980 году Бхакти Чайтанья Свами Махарадж был переведен в Южную Африку, 
чтобы курировать деятельность ИСККОН как президент храма в Като Ридж и помогать с 
курированием постройки храма Шри Радхи-Радханатха. Бхакти Чайтанья Свами 
Махарадж также занимался курированием проповеднической деятельности в 
Йоганесбурге, наряду с управлением повседневной деятельностью храма Мулдерсдрифт 
в проповедническом центре в Йовилле. Благодаря обширным знаниям Шрилы Гурудева в 
области философии сознания Кришны, его лекции пользуются большим успехом, и он 
дает семинары в центрах ИСККОН по всему миру. Бхакти Чайтанья Свами Махарадж 
тесно сотрудничает с образовательными программами ИСККОН и преподает на курсах в 
Вайшнавском Институте Высшего Образования во Вриндаване. В 1993 году Бхакти 
Чайтанья Свами был назначен Советом Колледжа Бхактиведанты главой 

экзаменационной комиссии. 

Контакты: БЧС.РФ 

 


