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  ФИЛОСОФИЯТА НА ИШВАРА (БОГ)


  



  


  КОЙ Е ИШВАРА?


  



  Кой е Ишвара?: „От Когото е началото, съществуването и краят на вселената”, Той е Ишвара – „Вечният, Чистият, Вечно-свободният, Всемогъщият, Всезнаещият, Всемилостивият, Учителят на всички учители.” И най-вече, s $ñrae=invRcnIyàe msvFp: „Той е Бог, който по Своя същност е неизразима любов.”


  Това безспорно са определения за личен Бог. Тогава два Бога ли има? Единият „не това, не това”, сат-чит-ананда, т.е. съществуване-знание-блаженство, на философа и другият – Бог на любовта на бхакта? Не, това е същото сат-чит-ананда, което е още и Бог на любовта, неличният и личният в едно. Винаги трябва да сме наясно, че личният Бог, почитан от бхакта, не е отделен и различен от Брахман. Всичко е Брахман – Този, Който е Един без втори. Единственият Брахман като единство или абсолют е прекалено абстрактен, за да бъде обичан или боготворен. Затова бхакта избира относителния аспект на Брахман, т.е. Ишвара, Върховния владетел. Ако използваме сравнение, Брахман е глината или материята, от която се оформят безкрайно много различни неща. Като глина всички те са едно, но формата или проявлението ги различава едно от друго. Преди всяко едно от тях да бъде направено, всички потенциално са съществували в глината и, разбира се, са еднакви като вещество. Но когато им се придаде форма и докато формата съществува, те са отделни и различни. Глинената мишка никога не може да се превърне в глинен слон, защото като проявления самата форма ги прави това, което са, въпреки че като немоделирана глина са едно. Ишвара е висшето проявление на Абсолютната реалност или с други думи – най-висшето тълкуване на Абсолюта, на което е способен човешкия ум. Творението е вечно, вечен е и Ишвара.


  След като говори за почти безграничните власт и знание, които ще има освободилата се душа след постигането на мокша, в един афоризъм в четвърта пада от четвърта глава на своите сутри Вяса отбелязва, че въпреки всичко никой няма да добие властта да сътворява, управлява и разрушава вселената, тъй като тя принадлежи единствено на Бог. При тълкуването на сутрата тълкувателите-дуалисти лесно могат да покажат как за зависимата душа, джива, е невъзможно някога да притежава неограничената сила и пълната независимост на Бог. Безусловният дуалист, тълкувателят Мадхвачаря разглежда този пасаж с обичайната си краткост, като цитира стих от Вараха пурана.


  При обяснението на този афоризъм тълкувателят Рамануджа казва: „Когато бъде събудено съмнението за това дали сред силите на освободилите се души е и уникалната сила на Върховния да сътворява и т.н. във вселената и дори да властва над всичко, или не притежавайки тази сила, триумфът на освободилите се е само в директното възприемане на Върховния, имаме следния довод: логично е освободилите се да имат власт над вселената, защото в свещените писания се казва: ‘Той достигна пълна тъждественост с Върховния и всичките му желания са удовлетворени.’ Обаче тази пълна тъждественост и удовлетворяването на желанията не може да се постигне без придобиване на уникалната сила на Върховния, а именно управлението на вселената. Следователно, щом се постига удовлетворяване на желанията и тъждественост с Бог, трябва да приемем, че освободилите се получават силата да управляват цялата вселена. На това трябва да възразим, че освободилите се получават всяка власт, освен управляването на вселената. Управляване на вселената означава да се ръководи формата, живота и желанията на всяко чувстващо и нечувстващо същество. Освободилите се, за които всичко скриващо истинската Му природа е отстранено, могат единствено да се наслаждават на безпрепятственото възприемане на Брахман, но не притежават силата да управляват вселената. Това се доказва от свещения текст: ‘От когото идват всички неща, чрез когото всичко съществуващо живее, към когото отклонилите се се завръщат, Него моля и това е Брахман.’ Ако способността да се управлява вселената бе присъща и на освободилите се души, тогава този текст не би бил подходящ за определение на Брахман, тъй като го дефинира чрез властта му над вселената. Само изключителните качества определят едно нещо. Затова в текстове от Шрутите като следващите се говори за Върховния като за Онзи, който управлява вселената: ‘Възлюбени, в началото съществуваше само Един без втори. Той видя и каза: Ще дам живот на множеството. Той излъчи топлина’; ‘В началото съществуваше единствено Брахман. Този Единствен се разгърна и излъчи благословена форма, кшатра. Всички богове са кшатри – Варуна, Сома, Рудра, Парджаня, Яма, Мритю, Ишана’; ‘В началото съществуваше единствено Атман. Други вибрации нямаше. Той помисли за сътворяването на света и след това сътвори света.’; ‘Единствено Нараяна съществувал – нито Брахма, нито Ишана, нито Притхиви, нито звездите, нито водата, нито огънят, нито Сома, нито Слънцето. Не му било приятно да е сам. След като медитирал, Той добил една дъщеря, десетте органа и т.н.’ и още: ‘Който, живеейки на земята, е отделен от земята, който, живеейки в Атман и т.н..’ Нито едно от тези описания не споменава за положение, при което освободилата се душа има право да управлява вселената.”


  При тълкуването на следващата сутра Рамануджа казва: „Ако кажете, че това не е така, тъй като във Ведите има текстове, доказващи обратното, ще отбележим, че тези текстове се отнасят за славата на освободилите се в сферата на подчинените божества.” Това също е добро разрешение на разногласието. Въпреки че системата на Рамануджа допуска единството на цялото, в тази цялостност на съществуването според него има и някои вечни различия. И тъй като тази система е и дуалистична, за всяка практическа цел за Рамануджа е лесно да запази ясната разграниченост между личната душа и личния Бог.


  Сега ще се опитаме да разберем какво казва по този въпрос изявеният представител на школата Адвайта. Ще видим как системата на Адвайта запазва непокътнати всички вярвания и стремежи на дуалиста и същевременно предлага собствено решение на проблема, което е в съзвучие с висшата съдба на божественото човечество. Онези, които се стремят да запазят своя индивидуален ум дори след освобождението и да останат отделни, ще имат достатъчна възможност да осъществят стремежите си и да се радват на блаженството на ограничения Брахман.


  Това са онези, за които в Бхагавата пурана се казва: „О царю, толкова велики са качествата на Бог, че мъдреците, чиято единствена наслада е в Аза и от които са паднали всички окови, дори те обичат Вездесъщия с любов, която е заради самата любов.” Това са тези, за които в санкхя се говори като за сливащи се с природата в този цикъл, така че след като постигнат съвършенство, могат да преминат в следващия като Богове на системи от светове. Но никога нито един от тях няма да стане равен на Бог (Ишвара). Онези, които достигат до това състояние, където няма нито сътворение, нито сътворено, нито създател, където няма нито знаещ, нито нещо, което може да се узнае, нито знание, където няма аз, нито ти, нито той, където няма субект, нито обект, нито взаимовръзка, „там кой от кого бива виждан?” – такива хора са отишли отвъд всичко, там, „където нито думите, нито умът могат да отидат”.


  Достигнали са онова, което Шрутите наричат „не това, не това”. Но за онези, които не могат или не искат да постигнат това състояние, неизбежно ще остане триединният образ на единия недиференциран Брахман като природа, душа и проникващ в тях и поддържащ ги Ишвара. Затова, когато Прахлада забравил себе си, той не виждал нито вселената, нито нейните причини. За него всичко било една Безкрайност, недиференцирана чрез име и форма. Но веднага щом си спомнил, че е Прахлада, пред него се появила вселената и с нея – Богът на вселената, „хранилището на безкрайно множество от благословени качества”. Така било и с благословените гопи. Щом изгубели усещането за собствена идентичност и индивидуалност, всеки от тях бил Кришна. И когато отново започнали да мислят за Него като за Онзи, който трябва да бъде почитан, отново били гопи и веднага:


  



  tasamaivr-ªCDaEir> smymanm…oaMb…j,


  paEtaMbrxr> s+MvI sacan‰mNMwmNmw>.


  



  „Пред тях се яви Кришна с усмивка на лотосовото си лице, обвит в жълти одежди и с венци, въплъщението-победител (по красота) на бога на любовта.” („Бхагавата пурана”)


  А сега да се върнем към ачаря Шанкара: „Онези,” казва той, „които като почитат ограничения Брахман, постигат единение с Върховния владетел, запазвайки собствения си ум – тяхното величие ограничено ли е, или е неограничено? Когато това съмнение възникне, имаме следния аргумент: величието им трябва да е неограничено заради свещените текстове: ‘Те постигат свое собствено царство’, ‘На него всички богове отдават почит’, ‘Желанията им са задоволени във всички светове.’ Като отговор на това Вяса пише: ‘без силата да се управлява вселената.’ С изключение на силата да се сътворява и т.н. вселената, останалите сили, като анима и други, се придобиват от освободилите се. Колкото до управляването на вселената, това право принадлежи на вечно съвършения Ишвара. Защо? Защото във всички свещени текстове, които засягат сътворението, се говори за него, а освободилите се души изобщо не се споменават в тази връзка. Върховният господар е единственият властващ над вселената. Всички текстове за сътворението сочат Него. Освен това там се споменава определението „вечно съвършеният”. Свещените текстове също така казват, че силите като анима и т.н. на другите идват от търсенето на Бог, както и от почитането му. Следователно те нямат място във властването над вселената. Още повече, че тъй като притежават свой собствен ум, е възможно волята им да е различна и докато единият желае да твори, друг може да пожелае да разрушава. Единственият начин да се избегне този сблъсък е да се подчинят всички воли на една единствена. Следователно изводът е, че волята на освободилите се души е зависима от волята на Върховния господар.”


  Бхакти следователно може да бъде насочена към Брахман единствено в неговия личен аспект. zae=ixktrSte;amVy% s%cersam – „Пътят е по-труден за онези, чийто ум е привързан към Абсолюта!” Бхакти трябва да се движи плавно по течението на собствената ни природа. Истина е, че не можем да имаме никаква представа за Брахман, който не е антропоморфен, но това не е ли също толкова вярно и за всичко, което знаем? Най-великият психолог, който света някога е познавал, Бхагаван Капила, преди много векове показва, че човешкото съзнание е един от елементите, участващи в създаването на всички обекти на нашето възприемане и разбиране, както вътрешно, така и външно. Като започнем от телата си и стигнем до Ишвара, виждаме, че всеки обект на възприятията ни е това съзнание плюс още нещо, каквото и да е то. И тази неизбежна смесица е това, което обикновено приемаме за реалност. Действително това е и винаги ще бъде всичко от реалността, което е възможно човешкият ум да познава.


  Следователно да се казва, че Ишвара е нереален, защото е антропоморфен, е чиста безсмислица. Това звучи като западния спор за идеализма и реализма, където в основата на страшната караница е просто играта с думата „реален”. Идеята за Ишвара включва всичко, което означава и се включва в думата „реален” и Ишвара е толкова реален, колкото и всяко друго нещо във вселената. Думата „реален” не означава нищо повече от онова, което бе изтъкнато. Такова е нашето философско разбиране за Ишвара.


  



  



  



  



  Какво е религия?


  



  



  



  Огромен локомотив се движел с голяма скорост и един малък червей, който бил върху една от релсите, успял да се спаси, като изпълзял от пътя на локомотива. Все пак този малък червей, толкова незначителен, че може да бъде смазан за миг, е живо същество, а локомотивът, колкото и огромен, е само машина. Ще кажете, че едното е жива, а другото е просто мъртва материя и цялата му сила, мощ и скорост са само безжизнена машина и механика. Въпреки това мъничкият червей, който пълзял върху релсата и който и най-лекият допир на локомотива би лишил от живот, е велико същество в сравнение с огромния локомотив. Той е една малка част от Безкрая и затова е по-висш от тази машина. Защо това е така? Как различаваме жизненото от безжизненото? Машината механично изпълнява движенията, за които създателят й я е направил, и това движение не е знак за живот. Тогава как да направим разликата между живото и неживото? При живите създания съществува свобода и интелигентност. При неживите всичко е ограничено и свободата е невъзможна, тъй като не съществува интелигентност. Свободата, която ни разграничава от неживите машини, е онова, към което толкова силно се стремим. Да бъдем по-свободни, е цел на всичките ни усилия, защото единствено в пълната свобода може да има съвършенство. Този порив към свободата е в основата на всяко обожествяване, независимо дали го знаем, или не.


  Ако проучим всичките различни видове обожествяване по света, ще видим, че най-грубите човешки видове обожествяват призраци, демони и духовете на прадедите си – обожествяване на змии, на родови духове и на покойници. Защо го правят? Защото по някакъв незнаен начин те усещат, че тези същества са по-висши, по-силни от тях и ограничават свободата им. Затова те се опитват по някакъв начин да умилостивят тези същества, за да не ги безпокоят, или с други думи, за да получат повече свобода. Освен това те се стремят да получат помощ от по-висшите същества и да получат като подарък от боговете онова, което трябва да бъде постигнато с човешки усилия.


  Като цяло това показва, че светът очаква чудеса. Това очакване никога не ни напуска и колкото и да се опитваме, всички ние следваме свръхестественото и необикновеното. Какво е умът, ако не непрекъснато мислене върху смисъла и тайната на живота? Можем да казваме, че само необразованите народи следват тези същества, но все още стои въпросът: Защо е така? Евреите се молели за чудо. Целият свят се е молел за същото в продължение на хиляди години. Тук отново намираме всеобщото недоволство. Създаваме идеал, но го следваме само наполовина, докато не си създадем друг. Упорито се борим за постигането на една цел, а след това откриваме, че не искаме това.


  Такова недоволство изпитваме всеки път, а какво остава в ума, ако в него има само недоволство? Какво означава това всеобщо недоволство? То се появява, защото свободата е цел на всеки човек. Той непрекъснато я търси, целият му живот е устремен към нея. Детето се бори със законите на природата от самото си раждане. Първото му слово е вик, протест срещу ограничението, в което се намира. Този копнеж по свободата ражда идеята за Същество, което е напълно свободно. Идеята за Бог е основен елемент в организацията на човешкото общество. Във веданта сат-чит-ананда (Съществуване-Знание-Блаженство) е най-висшата възможна за ума идея за Бог. Това е същината на знанието и само по себе си – същината на блаженството. Достатъчно дълго сме заглушавали този вътрешен глас в стремежа си да следваме закона на природата и да смирим човешката си същност, но инстинктът се противопоставя на природните закони. Може да не разбираме какво означава това, но съществува онази несъзнателна битка между човешкото и духовното, между нисшия и висшия ум и тази борба е опит за запазване на самостоятелния живот на всеки или онова, което наричаме „индивидуалност”.


  Дори адът се отличава с чудния факт, че всички ние сме родени непокорни. Дори самото първо нахлуване на живота, дори срещу него се опълчваме и извикваме: „Няма закон за нас.” Докато се подчиняваме на законите, ние сме като машини, а вселената продължава да съществува и това ние не можем да променим. Законите сами по себе си се превръщат в човешка природа. Първият намек за по-високото ниво на живот е да видим вътрешната борба, да прекрачим границите и да бъдем свободни. „Свобода, о, Свобода, Свобода, о, Свобода!” пее душата. Привързаността, уви, привързаността към природата, изглежда е нейната участ.


  Защо трябва да се почита змия или дух, или демон и да има всякакви подобни вярвания и церемонии за извършване на чудеса? Защо трябва да казваме, че има живот и съществуване във всичко? Трябва да има някакъв смисъл в цялото това търсене и усилие да разберем смисъла на живота, да обясним съществуването. То не е напразно и безсмислено. Това е непрестанният стремеж на човека да бъде свободен. Знанието, което сега наричаме „наука”, в продължения на хилядолетия се е борило за свобода, а хората се молят за свобода. Въпреки това в природата няма свобода. Всичко е закон и все пак борбата продължава. Нещо повече, всичко, от Слънцето до атома, е подчинено на закон и дори за човека няма свобода, но не можем да го повярваме. От самото си раждане учим законите, но все пак не можем и няма да повярваме, че човекът е подвластен на закон. Душата винаги крещи: „Свобода, о, Свобода!” С идеята за Бог като съвършено свободно Същество човекът никога няма да стои спокоен в това ограничение. Той трябва да върви нагоре и ако битката не е за самия него, той я смята за твърде жестока. Казва си: „Аз съм роден роб, аз съм привързан. Въпреки това има Същество, което само по себе си не е обвързано. То е свободно и е Господар на природата.”


  Тогава идеята за Бог е толкова основна и необходима част от ума, колкото е и идеята за привързаността. Двете са резултат от идеята за свободата. Дори у растението не може да съществува живот без идеята за свободата. У растението или у червея животът трябва да израсне до понятието за индивидуалност. Тя е там и несъзнателно действа у растението и то живее, за да запази вида, първоизточника или формата, а не природата. Идеята, че природата контролира всяка крачка напред надделява над идеята за свободата. Напред върви и идеята за материалния свят, тласка ни напред и идеята за свободата и въпреки това борбата продължава. Слушаме за всички спорове между религиите и сектите, но всички те са справедливи и прави и трябва да съществуват. Веригата се удължава и естествено борбата се удължава, но кавги не би имало, ако знаехме, че всички се борим за една цел.


  Въплъщението на свободата, Господарят на природата, ние наричаме Бог. Не можете да Го отречете. Не можете, защото не бихте могли да живеете или да се движите без идеята за свободата. Бихте ли дошли тук, ако не вярвахте, че сте свободни? Твърде възможно е биологът да може и да даде някакво обяснение за този безкраен стремеж към свобода. Ако приемете всичко за дадено, идеята за свободата пак се появява. Факт е, както е факт и че очевидно не можете да преодолеете, че сте подвластни на природата.


  Ограничението и свободата, светлината и сянката, доброто и злото трябва да съществуват, но самото ограничение крие у себе си свободата. Ако съществува едното, същото се отнася и за другото. Трябва да има идея за свободата. Въпреки че сега не можем да видим, че у необразования човек идеята за привързаността е борбата му за свобода, у него съществува идеята за свободата. Оковите на греха и порочността в съзнанието на необразования дивак са твърде малки, тъй като природата му е малко по-висша от тази на животните. Онова, срещу което се бори той, е ограничението на физическата природа, липсата на физическо удоволствие, но от това низше съзнание израства и се развива по-висшата идея за умственото и морално ограничение и копнеж за духовна свобода. Тук виждаме светлината на божественото да се процежда през завесата на невежеството. Завесата е плътна в началото и светлината едва се вижда, но я има, вечно чиста и незасенчена, ярък пламък на свобода и съвършенство. Хората персонифицират това и го наричат Повелител на Вселената, Единственото Свободно Същество. Те все още не знаят, че във вселената всичко е едно цяло, че разликата е само в степента, в идеята.


  Същността на природата е в преклонението пред Бог. Където има живот, има го и търсенето на свобода, а тя е еднаква с Бог. Тази свобода непременно ни дава власт над цялата природа. Тя е невъзможна без познанието. Колкото повече знания имаме, толкова повече се доближаваме до господство над природата. Самата власт ни прави силни и ако има същество, което да е напълно свободно и господар на природата, то трябва до съвършенство да познава природата, трябва да бъде вездесъщо и всезнаещо. Свободата върви ръка за ръка с тези и съществото, което ги е постигнало, ще бъде отвъд природата.


  Блаженството, вечният мир, произлизащи от пълната свобода, е най-висшата представа за религията, която лежи в основата на всички идеи за Бог във веданта, абсолютно свободно Съществуване, неограничавано от нищо, нито от луната, нито от природата, от нищо, което би могло да предизвика промяна у Него. Същата тази свобода е у мен и у вас и е единствената истинска свобода.


  Бог е вечен, стоящ върху собствената Си величествена Същност. Вие и аз се опитваме да бъдем едно с него, но се всаждаме здраво в природата, в дреболиите на ежедневието, парите, славата, човешката любов и всички изменящи се форми на природата, които ни приковават. Когато природата сияе, от какво зависи това сияние? От Бог, а не от Слънцето, Луната или звездите. Ако нещо сияе, независимо дали е слънчевата светлина, или собственото ни съзнание, това е Той. Ако Той сияе, всичко останало сияе.


  



  



  



  



  Бог, душа и религия


  



  



  



  От дълбините на миналото до нас достига гласът на вековете, гласът на хималайските мъдреци и горските отшелници, гласът, достигнал до семитските народи. Гласът, проговорил чрез Буда и други духовни гиганти, гласът, който идва от онези, които живеят в светлината, съпътствала човека при раждането на Земята, и светлината, която следва и блести над човека, където и да отиде, и дори сега е тук, с нас. Този глас е като ручейчетата, които слизат от планината. Те ту изчезват, ту се появяват с нова сила, докато накрая се обединят в един буен поток. Посланията, които достигат до нас чрез пророците и светците и светиците на всички секти и народи, обединяват силите си и ни говорят с тътена на миналото. Първото послание, което ни носи този глас, е: Мир за вас и всички религии. Това не е послание за антагонизъм, а за една обединена религия.


  Нека помислим върху това послание. В началото на този век се опасявахме, че религията отива към своя край. Под тежките удари на научните изследвания древните вярвания се рушаха като порцелан. Онези, за които религията е просто сбор от убеждения и безсмислени ритуали, изпаднаха в отчаяние и не знаеха какво да правят. Всичко се изплъзваше между пръстите им. За известно време изглеждаше, че надигащата се вълна от антагонизъм и материализъм ще залее всичко. Някои не смееха да изрекат онова, което мислеха. Много смятаха, че няма надежда и религията е загубена веднъж завинаги. Приливът обаче се оттегли и на помощ дойде какво? Сравнителното изучаване на религиите. Чрез изучаването на различни религии разбираме, че смисълът на всички тях е един. Когато бях момче, бях обхванат от този скептицизъм и за известно време сякаш изглеждаше, че трябва да се откажа от всяка надежда за религията. За щастие изучих мохамеданството, будизма, християнската религия и други и бях изненадан да разбера, че на всички основни принципи, на които учеше моята религия, учеха и всички останали религии. Поне на мен ми изглеждаше така. Запитах се каква е истината. Истински ли е този свят? Да. Защо? Защото го виждам. Истински ли са прекрасните звуци (вокална и инструментална музика), които току-що чухме? Да. Защото ги чухме. Знаем, че човек има тяло, очи и уши, и дух, който не можем да видим. С духовните си дарби той може да изучи всички религии и да разбере, че независимо дали религията е учена в горите и джунглите на Индия, или в християнските земи, всички религии имат една основа. Това само показва, че религията е необходимост за човешкия ум. Доказването на една религия зависи от доказването и на останалите. Ако например аз имам шест пръста, но никой друг няма, можете да кажете, че това не е нормално. Същото доказателство може да бъде приложено и към довода, че само една религия е истинска, а останалите са грешни. Само една религия, както шест пръста на ръката само на един човек, е нещо неестествено. От това следва, че ако една религия е правилна, значи и всички останали са правилни. Съществуват дребни различия, но в основата си всички са еднакви. Ако аз действително имам пет пръста, значи и вие имате по толкова. Където и да се намира човек, той трябва да си изгради вяра, трябва да изгради религиозната си същност.


  Друг факт, до който достигнах при изучаването на различните световни религии, е, че има три етапа на идеите за душата и Бог. На първо място, всички религии признават, че освен тялото, което загива, съществува и нещо, което не се променя като тялото, нещо, което е неизменно, вечно, което никога не умира. Някои от по-късните религии обаче учат, че въпреки че у нас има част, която не умира, тя все пак има начало. Все пак нещо, което има начало, трябва да има и край. Ние, най-важната част от нас, никога не е имала начало и никога няма да има край. И преди всичко над тази вечна природа има и вечно Същество, което няма край – Бог. Хората говорят за раждането на света и човека. Началото на света означава и начало на цикъла, но не и началото на целия космос.


  Невъзможно е сътворението да има начало. Това никой от вас не може да си представи. Онова, което има начало, трябва да има и край. „Никога не е имало момент, в който аз или вие да не съществуваме, нито пък отсега нататък ще има такъв, в който да престанем,” се казва в „Бхагавадгита”. Където е споменато началото на сътворението, това означава началото на един цикъл. Тялото ви ще срещне смъртта, но душата никога.


  Заедно с идеята за душата намираме и друга група идеи, отнасящи се до нейното съвършенство. Старият завет на евреите признава, че човекът в началото е бил съвършен и е покварил себе си чрез собствените си действия. Той обаче ще възвърне старата си чиста природа. Някои говорят за тези неща като за алегории, измислици и символи, но когато започнем да анализираме тези твърдения, осъзнаваме, че всички те учат, че човешката природа е сама по себе си съвършена и човекът ще си възвърне тази непоквареност. Как? Като познае Бог. Библията казва: „Човек може да познае Бог единствено чрез Сина.” Какво означава това? Означава, че да видиш Бог е цел на целия човешки живот. Синовността трябва да дойде, преди да се слеем с Бащата. Не бива да се забравя, че човекът е загубил чистотата си чрез собствените си действия. Когато страдаме, това е заради нашите действия и не бива да обвиняваме Бог за това.


  Тясно свързана с тези идеи е и доктрината за прераждането, която била универсална, преди европейците да я изопачат. Някои от вас може да са чували за нея и да са я отхвърлили. Доктрината за прераждането върви заедно с другата идея – за безсмъртието на душата. Не е възможно нещо, което има край, да няма начало и никое начало не може да съществува без край. Не можем да вярваме в тази абсурдна невъзможност, като началото на човешката душа. Доктрината за прераждането налага и свободата на душата. Да предположим, че е съществувало абсолютно начало. В такъв случай цялото бреме за поквареността на човека пада върху Бог. Всемилостивият Баща – отговорен за греховете в света! Ако грехът се появява по този начин, тогава защо едни трябва да страдат повече от други? Защо да има такава несправедливост, ако всичко идва от всемилостивия Бог? Защо има милиони, които са потъпквани? Защо хора, които в нищо не са виновни, гладуват? Кой е отговорен за това? Ако те в действителност не са виновни, тогава вината е на Бог. От това следва, че по-логичното обяснение е, че всеки сам е виновен за нещастието си. Ако завъртя колелото, ще бъда виновен за резултата. Освен това, ако предизвиквам нещастие, значи мога и да го спра. От това следва, че сме свободни. Не съществува понятието „съдба”. Няма нещо, което да ни налага ограничения. Онова, което сме направили, можем и да спрем.


  Ще помоля да проявите търпеливо внимание към един аргумент във връзка с тази доктрина, тъй като е малко сложен. Цялото си знание добиваме чрез опита. Това е единственият начин. Всичко, което наричаме „опит”, е в полето на съзнанието. Например, ако човек свири на пиано, той съзнателно поставя пръстите си върху всеки клавиш. Той повтаря това, докато движението на пръстите не стане навик. След това той свири нотата, без да се съсредоточава върху всеки клавиш. Подобно на това разбираме, че нашите склонности са резултат от миналите ни съзнателни действия. Всяко дете се ражда с определени склонности. Но откъде се появяват те? Никое дете не е табула раса, умът му не е като празен лист. Страницата е била предварително написана. Древните гръцки и египетски философи учили, че никое дете не идва с празен ум. Всяко дете се ражда с хиляди наклонности, породени от минали съзнателни действия. То не ги е придобило в този живот и трябва да признаем, че то ги е имало и в предишните си животи. И най-изявеният материалист трябва да признае, че тези склонности са резултат от минали действия и се унаследяват. Нашите родители и пра-родители се връщат в нас чрез този закон за наследствеността. Следователно, ако това се обяснява с наследствеността, тогава изобщо няма смисъл да вярваме в душата, защото тялото обяснява всичко. Няма смисъл да се впускаме в различни аргументи и дискусии върху материализма и спиритуализма. Дотук начинът е ясен за онези, които вярват в индивидуалната душа. Разбираме, че за да достигнем до разумно заключение, трябва да признаем, че сме имали предишни животи. Това е вярването на великите философи и мъдреци от миналото и настоящето. Това вярване е съществувало при евреите. Христос вярвал в това. В Библията той казва: „Преди Авраам да е съществувал, аз съществувам.” На друго място се казва: „Казват, Илая се е върнал.”


  Различните религии, появили се у народите при различни обстоятелства, водят началото си от Азия и азиатците ги разбират добре. Когато излезли от родината си, в тях започнали да се появяват грешки. Най-дълбоките и благородни идеи на християнството никога не били разбрани в Европа, защото образите и идеите, използвани от авторите на Библията, й били чужди. Вземете например изображенията на Мадоната. Всеки художник рисува своята Мадона според собствените си предварителни идеи. Виждал съм хиляди изображения на тайната вечеря на Исус, на които той е изобразяван седящ. Той обаче никога не е седял на масата. Той бил приклекнал с другите, а те в една купа топели хляб, но не като този, който ядете днес. За всеки народ е трудно да разбере непознатите обичаи на останалите народи. Колко трудно било за европейците да разберат еврейските обичаи след векове на промени от римски, гръцки и други източници! Сред всички измислици и митологии, с които е обградена, не е чудно, че хората разбират твърде малко от прекрасната религия на Исус, и не е чудно, че са я превърнали в търговия.


  



  


  

  Това е откъс от книгата . . .


  



  
    


    


    Други електронни книги може да намерите в Библио.бг

    

    



    



    

    

    

    

    Чети каквото обичаш!
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    Платформа за електронни книги и списания.
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