О Cадху

"Садху" - в переводе "святой человек", обобщающее название для странствующих аскетов, монахов различных индуистских религиозных орденов, йогов и проповедников, избравших для себя путь отречения от мира, поисков и достижения высшей истины. В своем стремлении к внутреннему свету, освобождению от земных оков, к знанию Абсолюта, они выбирают путь аскетизма и йоги. Для достижения этого они систематически перестраивают тело и ум с помощью многочисленных методов, таких как целомудрие, самоотречение, религиозная дисциплина, медитация и аскетизм. Все эти методы обозначаются общим словом «садхана», что буквально означает путь достижения определенной цели . От этого же корня произошло слово Садху. Садху почитаются как святые люди, посланники богов на земле. Считается благословением принять в своем доме такого человека, накормить его и получить наставление. 

...Конечно не все "садху" являются святыми (среди них множество шарлатанов, или просто нищих бездельников, принимающих на себя благочестивый вид, жаждущих почитания и "дармового пропитания"...дело в том, что в индии благоговейно относятся ко всем кто отрекается от мира и принимает "саньясу" - высшую ступень в системе "варнашрама", посвящает жизнь служению Богу и проповеди религии. Обычай жить за счет пожертвований считается единственно возможным для садху и не рассматривается, как нечто предосудительное. Но среди этой массы попадаются действительно подлинные святые. В большинстве своем это люди, вступившие на путь духовного поиска, отшельничества, и живущие за счет подаяний. 
Большинство садху проводят жизнь в странствиях по стране и паломничествах по святым местам, некоторые все время живут в монастырях и ашрамах, некоторые в лесах и пещерах. Однако даже этих "скрытных" святых можно встретить на больших религиозных праздниках (таких как "кумбх мела"или "шиваратри").

Садху становятся люди, которые пришли к выводу, что их деловая и семейная жизнь достигла своего естественного завершения и настало время отставить всё и вступить на путь духовного поиска. Кстати, в прошлом они могли быть кем угодно – от простого крестьянина до богатого бизнесмена.

Индуисты могут быть условно разделены на два направления: Шайвы поклоняющиеся Шиве, и Вайшнавы, поклоняющиеся Вишну. Большинство из садху является поклонниками бога Шивы, однако, довольно многие поклоняются богу Вишну. Отличить их можно по специальному знаку в виде линий на лбу, который называется тилака. У шиваитов они горизонтальные, а у вишнуитов – вертикальные. Так же как история Шивы и Вишну, история садху начитывает многие века. Аскетизм и йога как метафизические науки и мистические методы, с помощью которых можно установить связь между индивидуальной душой и абсолютом, являются уникальным индийским открытием. Эта традиция насчитывает более четырех с половиной тысячелетий. Имеются расхождения в точной датировке и определении места возникновения этой традиции. Некоторые ученые относят начало возникновения аскетических движений к учению священных Вед, которые были принесены в Индию арийскими племенами около тысячи пятисот лет до нашей эры. Первые аскеты исповедовали невероятно перегруженную ритуалами ведическую религию. Согласно другой теории, которая подтверждается археологическими открытиями, аскетизм и йога возникли в культурной среде долины Инда около двух с половиной тысячелетий до нашей эры. Эти методы развились из практик первобытного шаманизма.
Длинноволосый мудрец

Описания древних аскетов, святых и мудрецов, насколько о них можно судить по Ведам и ведическим священным писаниям, в значительной степени применимы и к современным садху: они ходили обнаженными и носили длинные волосы, сбившиеся в пряди, их тела были покрыты пылью, пеплом, лохмотьями или звериными шкурами; они разрисовывали яркими цветами лоб и тело и носили с собой посох и сосуд для питья; они соблюдали безбрачие и использовали некоторые практики йоги и умерщвления плоти; они жили в лесах, вдали от общества смертных. 

Эти святые прекрасно описаны в Гимне длинноволосого Мудреца:  
Длинноволосый мудрец заключает в себе пламя и эликсир, и одновременно небо и землю. Взгляд на него подобен видению небесного света во всем его великолепии. 

Аскеты, овеваемые ветром, одеты в темную пыль. Они следуют пути ветра, когда в них входят боги. 

Опьяненные нашей аскезой, мы восходим на высшие планы. Вы, смертные, видите лишь наши тела. 

Аскет летит по воздуху, освещая все формы на земле. Отданный святой работе, он равен любому богу. 

Воздух, вот единственная пища боговдохновенного, и аскет дома в обоих мирах, материальном и духовном. 

Скитаясь по следам небесных нимф и дивных животных, длинноволосый мудрец обладает знанием обо всем, и своим экстазом вдохновляет все. 

Ветер-бог возносит его и бросает на землю, и длинноволосый мудрец пьет из чаши эликсир, деля его с Шивой. 

Под эликсиром, упоминаемым в первых и заключительных строках, очевидно, подразумевается некое психотропное вещество, вероятно родственное соме, ведическому священному средству, предлагаемому богам, принятие которого вызывает видения божественной Реальности. Для этой же цели саду практикуют курение чараса. Однако, как показывает первых стих, он может уже содержаться в теле или создаваться аскетическими практиками. То же справедливо и для пламени внутри , и для внутреннего ментального пульса . С помощью этой жестокой дисциплины длинноволосый мудрец сам становится пламенем , озаряя светом все вокруг себя. 

Во втором стихе, овеваемый ветром , очевидно, означает обнаженный , что позднее превратилось в дигамбар, одетый в небеса . Темная пыль прототипична или аналогична пеплу, к которому обращались садху на протяжении веков и которым они покрывают свое тело до сего дня. 

Словом опьяненный в третьем стихе гимн обращается к состоянию экстаза божественного безумия , сопутствующему реализации Бога, вызванной эликсиром или аскетической дисциплиной. Это опьянение заразительно; одного присутствия аскета достаточно, чтобы передать его другому, как показано в шестом стихе. 

Сверхъестественные способности аскетов, описанные в четвертом и пятом стихах: летящий по воздуху и живущий в воздухе , воспринимались буквально, и их дальние отголоски достигли даже Запада, о чем свидетельствует, например, иллюстрация Индийский маг, летящий по воздуху в Книге Чудес четырнадцатого века. 

Хранители черепов

До девятого или десятого века нашей эры аскеты не имели четкой организационной структуры. Как бы то ни было, по крайней мере два тысячелетия они составляли множество небольших групп, объединенных вокруг реализовавшегося мудреца или Гуру. Каждая группа отличалась особенной традицией и неразрывной цепью религиозных преемников, своим видением личного служения и религиозной доктрины, в также своими обычаями, правилами и внешним видом. 

Наиболее древними сектами были Пашупаты, Капалики, Хранители Черепов, и Каламукхи, или Черные Лица . Как показывает название секты Пашупатов, которое происходит от имени Пашупата, Повелитель Зверей, эта группа, возможно, была связана с рогатым богом долины Инда. Они возводят исток своей традиции к Лакулише, проявлению Шивы, который близко напоминает рогатого бога с эрегированным фаллосом. 

Эти аскеты поклонялись Шиве в его наиболее грозных обличьях, Бхайравы, ужасного экстатичного безумца , или Капалешвара, Бога Черепа. Этот эпитет Шива заслужил, отрубив пятую голову Брахмы, которая после этого приросла к его руке. Чтобы искупить свое преступление и избавиться от черепа, ему пришлось совершать жестокие аскетические практики. 

Капалики, подражая своему Богу Черепа, совершали обряд искупления, хотя они и не были виновны в убийстве. Из следующего довольно сочувственного, описания Бхайравачарьи, или учителя Бхайравы , можно получить наиболее полное представление об этих адептах. 

Бхайравачарья сидел на тигровой шкуре, расстеленной на земле, покрытой размазанным зеленым коровьим навозом, посередине круга, очерченного пеплом. Сияющий блеск его тела был цветом подобен пасте мышьяка или свежему человеческому мясу. Его длинные волосы свалялись в пряди так, как то обычно бывает у аскетов, и были украшены бусами и раковинами. Лоб его был разрисован символами, нанесенными пеплом. Он носил серьги с драгоценными камнями. Рядом с ним неизменно стоял бамбуковый шест с железным наконечником. Он соблюдал обет безбрачия с юношеских лет. 

Однажды он провел потрясающий ритуал в пустом доме, находившемся неподалеку от крематория. Это произошло в день новолуния. Бхайравачарья сидел в центре круга, нарисованного пеплом, белым, как лепестки лотоса. При этом он сидел на груди у мертвеца, покрытого красной сандаловой пастой, облаченного в красные одежды и украшенного гирляндами красных цветов. Сам он был в черном тюрбане и черной набедренной повязке, весь увешанный черными амулетами. Бхайравачарья проводил ритуал поклонения огню, разложив маленький костер во рту у трупа. Он бросал в пламя черные семена кунжута так, как будто разжигал этим свою страсть к достижению окончательного прозрения, сжигая при этом частицы осквернения, приведшего кремируемого человека к смерти. 

Фактически, это был довольно цивилизованный ритуал, потому что Капалики практиковали также и принесение человеческих жертв. Бхайрава был жаждущим богом, которого радовали приношения вина и крови животных, или, еще лучше, человеческой. Плоть и кровь, приносимые в жертву божеству были приняты аскетами,первыми Евхаристами,для достижения мистического единения. 

Из принесения в жертву тел других логически вытекает принесение в жертву собственного тела. Это жертвование принимало разные формы, от искупления и аскетической дисциплины до умерщвления плоти, самоистязания и ритуального самоубийства. Считается, что Капалики, кроме своей повседневной аскезы, использовали для жертвенных приношений отрезанные части собственного тела. 
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Помимо этих чудовищных обрядов они практиковали суровые упражнения хатха-йоги. Как бы то ни было, их первичной целью было не столько мистическое единение с божеством, сколько достижение йогических сил таких как телепортация, способность становиться невидимым, проникать в ум другого человека, ходить по воде и летать по воздуху. 

Нужно ли говорить, что эти секты были отвергнуты и осуждены духовенством брахманов и респектабельным обществом. Тем не менее позднее, когда их экстремистские практики были немного смягчены, они приобрели множество последователей. 

Священники также очень расстраивались по поводу двух других аскетических организаций: джайнов и буддистов. Эти еретики отрицали непогрешимость Вед как источника знания и осуждали приношение в жертву животных - не говоря уже о человеческих жертвах, утверждая, что все живые существа наделены душой. Эти идеи выразились в их концепции ненасилия ахимсе, которая лишь значительно позднее проникла в доктрину индуизма. 

Рогатый бог

Археологические находки, сделанные в долине Инда содержат множество изображений рогатого бога, в котором определенно можно узнать прототип бога Шивы,короля всех йогинов, повелителя животных. Его изображения очень схожи с изображениями Шивы в позднем индуизме. [image: image2.jpg]



Он называется рогатым богом, потому что его головной убор увенчан по бокам двумя бычьими рогами и декоративным украшением между ними. Все это сооружение напоминает трезубец, или тришул, характерный атрибут Шивы. Рогатый бог обычно изображается сидящим в различных вариантах позы лотоса, или падмасаны. Эта поза Шивы, короля йогинов, типична для всех йогов. Отличительной чертой рогатого бога является его эрегированный пенис. Эта деталь характерна для изображений Шивы и многих его проявлений. Крайним выражением этого символа можно считать безличное, символическое изображение Шивы в виде линги, его эрегированного фаллоса. Рогатый бог изображается с тремя лицами, что характерно для поздней индуистской иконографии, в которой Шива изображается как троица: Шива, Вишну и Брахма. И, наконец, он окружен дикими животными, что типично для Шивы в качестве пашупати, Господина Всех Тварей. 

Кроме этих изображений во время раскопок были найдены объекты культа, состоящие из двух камней, кольцеобразного и удлиненного, вставленных один в другой. Без сомнения, эти предметы культа являются прототипами символа йони, женского детородного органа, и линги. Все эти находки указывают на существование в долине Инда протошиваитского культа, или, по крайней мере, культа, в котором центром поклонения являлись детородные органы как символы созидания и плодородия. 

Некоторые противоречия в интерпретации этих археологических находок не могут быть разрешены из за того, что обнаруженные надписи до сих пор не расшифрованы. 

Культура долины Инда, которая уже достаточно сформировалась к моменту прихода ариев, была подавлена этим доминирующим внешним влиянием. Тем не менее, часть ее сохранилась и развилась, включая аскетизм и поклонение линге и прото-Шиве. Все эти элементы в течение нескольких веков ассимилировались основным направлением индуизма. 

В ранних ведических писаниях аскетизм, изначально чуждый ариям, упоминается с равнодушием или даже с враждебностью, что повлекло за собой презрение к поклоняющимся фаллосу аборигенам. Эти взгляды были отчетливо выражены составителями Вед, высшей кастой священников, брахманов, занимавшей главенствующее положение в обществе ариев. Они смотрели сверху вниз на религиозные практики покоренных варварских племен и их аскетов. Установки арийского общества резко контрастировали с культурой аборигенов: они были материалистами и гедонистами. 

Это не значит, что арии были лишены мистических традиций. Святые писания в их концепции были вдохновлены непосредственно трансцендентальными переживаниями риши, пророков. Эти переживания не были, как бы то ни было, связаны с крайним аскетизмом, а скорее с употреблением загадочного психотропного вещества, сомы, нектара бессмертия . Их мистическое послание сформировало лишь небольшую часть сложной и изощренной системы ритуалов, первоначально направленной на вымаливание у богов материальных ценностей посредством жертвоприношений. 

Духовенство брахманов контролировало огненное жертвоприношение, сформировавшее квинтэссенцию ведической религии, и первоначально провозглашенное единственным средством умилостивить богов. Однако постепенно чуждая аскетическая и религиозная практика была признана столь же действенной. 

Интересна легенда, иллюстрирующая слияние аскетизма с основным потоком индуизма. Ее сюжет связан с огненным жертвоприношением риши Дакши, которое должно было произойти на одной из вершин Гималайских гор. Были приглашены все боги, кроме Шивы и его жены Парвати. Они были намеренно исключены, потому что жертвоприношение было посвящено Вишну,ведическому богу солнца,единственному Высшему Господу. 

Шива не был принят в эту блистательную компанию из-за своих неряшливых , непристойных привычек, он бегает по джунглям обнаженный, якшается с дикими зверями, гоблинами и духами, осыпает свое тело пеплом погребальных костров, использует череп как чашу для питья, он постоянно опьяняет себя гашишем; он дико хохочет, словно безумец. Короче говоря, он аскет, и, более того, отщепенец. 

Жена Шивы страшно оскорблена и жаждет мщения. Шива пытается успокоить ее, объясняя, что его ученики поклоняются ему с настоящим медитативным духом, который не нуждается в огненном жертвоприношении, но ее это не удовлетворяет. Постепенно заражаясь ее яростью, Шива, в своем ужасном обличье Бога Разрушения, приближается к собравшейся компании богов, извергая из третьего глаза струи пламени, в намерении сжечь их всех дотла. Впечатленный этой демонстрацией силы, Дакша вынужден признать свою ошибку, лучше его гнев, чем благословения всех остальных богов , и соответственно склоняется перед ним как перед наиболее могущественным богом, без которого жертвоприношение не могло бы быть полным. 

В этой легенде показаны два качества огня: внешний огонь жертвоприношения, представляющий ведический путь достижения Бога, и внутренний огонь Шивы, созданный аскетическими практиками, неарийским способом. Произошло столкновение ведического огня с пламенем Шивы, и Шива возобладал. 

Шива постепенно становится одним из главенствующих богов пантеона, и институция аскетизма как последней и кульминационной фазы жизни дваждырожденных была утверждена. Более того, мистицизм и аскетизм как основное жизненное призвание был принят и даже освящен. 

Дваждырожденные принадлежали к трем высшим кастам: духовенству брахманов, правящему классу воинов и классу торговцев и предпринимателей. Однаждырожденные , шудры, позднее были объявлены классом слуг, но первоначально этот класс состоял из подчиненных туземцев и военнопленных. 

Дваждырожденные должны были посвятить первую фазу жизни изучению священных писаний как целомудренные ученики (брахмачарии) под руководством Гуру. Вторая стадия составляла продуктивную, производительную жизнь грихастхи, хозяина дома, выполняющего свой долг по отношению к касте и семье. В третьей фазе жизни он должен был удалиться в джунгли, возможно в компании своей жены, и вести жизнь лесного отшельника, совершая огненные жертвоприношения и повторяя писания. В четвертой фазе он должен оставить все и стать бродячим аскетом, саньясином, ищущим единения с Брахманом. 

Просветление - вот настоящая цель жизни. До сих пор это основная концепция индийской культуры, где до сих пор безгранично уважаемы мистики - садху, целиком посвятившие себя раскрытию внутреннего света. Внутренний свет - это сердцевина человеческого сознания, он является частью Абсолюта, Космического Сознания, непознаваемого обычным человеческим умом. Интеллект пытаясь представить себе то, во что невозможно проникнуть, или, если он обрел способность видеть, пытаясь выразить это хотя бы приблизительно на языке смертных, должен обратиться к символизму, искусству и поэзии. 

Брахман, понимаемый как Абсолют, является высшим и наиболее абстрактным и наименее воспринимаемым Богом. Таким образом, к нему можно приблизиться посредством личного поклонения пантеону божеств низшего уровня, который состоит из тысяч богов и богинь, среди которых наиболее значительным является Брахма,- создатель, Шива,- разрушитель и Вишну,- охранитель. Брахма является главенствующей фигурой в этой троице, но в религиозной практике адепты обычно поклоняются только Шиве и Вишну и множеству их проявлений и инкарнаций. Эти две божественные личности представляют различные философские и религиозные традиции и соответственно обладают очень различными характеристиками (http://www.orientalia.org/article26.html).
Садху Пашупаты. Пашупата-шиваизм
(http://sanatanadharma.udm.net/pashupata.files/pashupata1.htm)

[image: image3.jpg]


Пашупаты (от Пашупати , имени Шивы, означающего "Владыка душ") - это дpевнейшая известная секта шиваитских монахов-аскетов. Они стpанствовали, стуча по доpожной пыли железными тpезубцамии кpепкими посохами. Их масляные волосы были закpучены неопpятными кольцами или связаны в узел, на их лицах была запечатлена сильнейшая пpеданность Богу, их пpонзительные глаза видели больше Шиву, чем миp, их бедpа были обеpнуты оленьей шкуpой или коpой. Пашупаты были бхактами и добpыми магами Шивы, отстpанившимися от ведического общества, в котоpом господствовали жpецы. В те вpемена pелигиозное бpожение в Индии усилилось из-за того, что волны шиваитского агамического теизма и буддизма сталкивались, пеpекатываясь чеpез Гангскую pавнину. 

Пути пашупатов зафиксиpованы в хpониках несколькими, иногда вpаждебно настpоенными, совpеменниками-комментатоpами той далекой эпохи и оставляют у нас смешанное впечатление об их жизни и философии. Пеpвоначально они позволяли любому следовать их путем, на котоpом не pазличались касты. По меpе того как популяpность линии пашупатов pосла, множество бpахманов пpимыкало к ним, чтобы беспpепятственно служить Шиве в полном отpечении. В конце концов для пашупатов стало пpедпочтительным пpоисходить из касты бpахманов . Как соотносятся эти пашупаты - монахи с вымазанными пеплом садху вpемен Будды или с изготовителями печати из долины Инда, на котоpой Шива изобpажен как Пашупати, неизвестно. Возможно, это одни и те же пашупаты , а возможно, и нет. 

Садху-пашупаты вызывали чувство pелигиозного благоговения. Это был путь для смелых, путь, на котоpом ищущий сбpасывал свое эго и его пpопитывала каpунья , " состpадательная милость", Господа Шивы. Их суpовость вскаpмливалась pитуалами - пуджами в честь Шивы, глубоким знанием космоса как постоянного становления Шивы и почти фpивольным духом любви к Нему. Садхана начиналась со стpогого этического кодекса, называемого яма-нияма , в котоpом особенно выделялись бpахмачаpья , " воздеpжание", ахимса , " непpичинение вpеда", и тапас , "аскетизм". Как можно узнать из их писаний, дисциплина пашупатов пpактиковалась в нескольких стадиях. Сначала они пpинимали обеты и пpактиковали между собой особые занятия, в числе котоpых были смех, пение и танцы в состоянии опьянения Шивой. 

Затем они pаствоpялись в обычном обществе и жили инкогнито. Тепеpь они намеpенно пpактиковали абсуpдные и даже скандальные действия, чтобы вызвать общественное осуждение - лепетали и фыpкали, как слабоумные, ходили, изобpажая калек, говоpили всякую бессмыслицу с дикими жестами. Эта садхана была способом самоочищения, искоpенения эгоизма и стpемления нpавиться публике, дpузьям или соседям; она также помогала полностью утвеpдитьв подсознании понимание того, что " нpавится" и "не нpавится", хоpошее и плохое и все подобные человеческие стеpеотипы мышления и чувствования pавны, если твоя любовь к Господу Шиве достаточно сильна. Целью было pазоpвать все связи с человеческим обществом и со своей собственной человечностью, котоpая досталась им от pождения. 

Возвpащаясь к откpытой садхане , они пpедавались суpовым испытаниям, затем отказывались от всякого действия, чтобы выполнять кундалини-йогу и таким обpазом достигать постоянной близости к Богу Шиве. Когда союз становился зpелым, они пpиобpетали свеpхъестественные силы, такие, как всеведение. Пашупаты веpили, что, когда человек пpочен в добpодетели и способен pавнодушно пpинимать оскоpбления и нападки, он безвозвpатно утвеpдился на пути аскетизма. Шpи Каундинья(VI век) писал в своем комментаpии" Панчаpтха-бхашья" к " Пашупата-сутpе", что йог-пашупата "должен выглядеть, как сумасшедший, как нищий с покpытым гpязью телом, не стpичь боpоду, волосы и ногти и не заботиться о теле. Так он отpезает себя от состояний ( ваpн ) и стадий ( ашpам ) жизни и выpабатывает силу бесстpастия". 

Пашупатизм - в пеpвую очеpедь аскетический путь, котоpый отвеpгает диалектическую логику и высоко ценит садхану как сpедство пpивлечения каpуньи Господа Шивы. Ищущие пpинимают стpогие обеты яма-нияма , и их садхана постепенно пеpеходит от "действия" к " недействию". Действия поклонения включают в себя пуджу , покаяния, джапу " Намах Шивайя", ношение на теле священного пепла и демонстpацию отpеченной любви к Богу Шиве. 

Говоpят , что эта секта была основана Самим Господом Шивой, котоpый пеpедал учение нескольким махаpши . Около 200 г. на теppитоpии нынешнего штата Гуджаpат появился самый знаменитый из садгуpу пашупатов , Лакулиша. Согласно " Каpавана-махатмье", он pодился в семье бpахманов , но умеp на седьмом месяце жизни, после того, как пpодемонстpиpовал замечательные духовные силы. Мать бpосила его тело в pеку( тpадиционная фоpма похоpон младенцев), но чеpепахи доставили его к одному святилищу Шивы, обладавшему большой силой. Там мальчик веpнулся к жизни и выpос аскетом. По дpугому пpеданию, Лакулиша был отшельником, котоpый умеp и был оживлен Господом Шивой, вошедшим в его тело, чтобы учить миp пашупата-дхаpме . Гоpодок, в котоpом он явился, известен ныне под названием Каяваpохана(что дословно пеpеводится как "воплощение в теле дpугого"). В честь того чуда до сих поp существует особый пpаздник. В гоpодке есть две каменные скpижали, на котоpых пpославляются четыpе главных шишьи (ученика) этого садгуpу : Кушика, Гаpгья, Майтpеяи Кауpуша. 

Садгуpу Лакулиша был динамичным пашупатой - pефоpмистом. В своих сутpах , четко описывавших кодексы поведения и пpавила йоги , он пpедписал, чтобы в секту пpинимались только выходцы из тpех высших каст ( вайшьи, кшатpии и бpахманы ), стpемясь пpимиpить свою школу с ведической оpтодоксией. Из этого исключительно аскетического оpдена постепенно выpос популяpный путь для домохозяина. Сегодня многочисленные pелигиозные центpы пашупатов pазбpосаны по всей Индии. В них садгуpу Лакулише часто поклоняются как Шиве, он изобpажается сидящим на Шивалинге в позе лотоса, мужественно обнаженным, деpжащим данду в левой pуке и лимон в пpавой. Самый почитаемый хpам пашупатов , Соманатха, что в Гуджаpате, - хpам мощный и активный, пеpеживший несколько циклов pазpушения и восстановления. 

Китайский путешественник седьмого века Сюань Цзан писал, что 10 тысяч пашупатов населяли тогда Ваpанаси( Бенаpес). В восьмом веке тpадиция пашупатов пpишла в Непал, где знаменитый хpам Пашупатинатх стал главным центpом паломничества и остается таковым по сей день. Во вpемена своего сpедневекового pасцвета пашупатизм покоpил западную, севеpо-западнуюи юго-восточную Индию, где он пользовался монаpшьим покpовительством. В пятнадцатом столетии он отступил в свои гуджаpатские, непальские и гималайские твеpдыни. 

Испокон веков глубочайшие учения пашупатов хpанились в секpете и пpедназначались только для посвященных, пpошедших испытания и пpизнанных наиболее достойными. Центpальными писаниями пашупатов являются " Пашупата-сутpы" ( пpиписываемые досточтимому Лакулише), комментаpии Каундиньи к ним, " Панчаpтха-бхашья" ( ок. 500 г.) и " Мpигендpа-агама". 

До Лакулиши философия пашупатов была дуалистической. О ней известно мало, поскольку не сохpанилось никаких письменных источников. Но из упоминаний pазличных дpевних автоpов о пашупатизме ученые сделали вывод, что в нем Шива считался только действенной пpичиной вселенной, но не матеpиальной пpичиной. Выделялись пять пеpвичных категоpий - пpичина, следствие, союз, pитуал и освобождение. Последняя категоpия понималась несколько необычно: пашупаты веpили, что души никогда не вливаются в Шиву, и для них освобождение было пpосто состоянием, в котоpом больше не существует стpадания. Они учили, что Бог может вызывать пеpемены в миpе и в судьбах людей по своей пpихоти. Бог не обязательно зависит от человека или его каpмы (действий). 

Система пашупатизма Лакулиши сохpанила идею пяти категоpий, но целью души считала достижение божественного совеpшенства. Кpометого, Лакулиша объявил Бога матеpиальной пpичиной вселенной, чем фактически пpодвинул философию от дуализма к дуально-недуальной фоpме. Душа ( пашу ) пpедохpаняется от близости к Шиве "путами" ( паша ). Душа сохpаняет свою индивидуальность в освобожденном состоянии, котоpое обозначается словом саюджья и опpеделяется как близость, но не полный союз с Богом. Господь Шива не имеет власти над освобожденными душами. 

Секта капаликов, "носящих чеpепа", pазвилась из пашупатизма. Капаликов, как и пашупатов, - хотя, возможно, и не совсем безосновательно, - всячески чеpнили их пpотивники. В худшем ваpианте они изобpажаются пьяными и pаспущенными, пpактикующими человеческие жеpтвопpиношения и самую чеpную магию. Но есть и более добpожелательные упоминания о них. Напpимеp, в дpевней санскpитской дpаме" Малати-мадхава" некий капалика пpоизноситвесьма мудpую мысль: " Пpедаваться исключительно пpошению милостыни, покаяниям и pитуалам - это состояние, котоpого легко достичь. Но быть погpуженным исключительно и только в высшее "Я" - это состояние, котоpого достичь тpудно". Последователей этой секты можно еще и сегодня встpетить пpосящими подаяния, котоpое они собиpают в чашу из чеpепа( пpедпочтительно - пpинадлежавшего бpахману ). Некотоpые ученые пpослеживают связь между капаликами и позднейшими йогами-гоpакшанатхами . 

В седьмом веке еще одна секта выpосла из коpня тpадиции пашупатов . Это каламукхи , " чеpнолицые", котоpые выpаботали хоpошо оpганизованную социальную стpуктуpу в нынешней Каpнатакеи в дpугих pегионах. Как и pанних пашупатов , их всячески поносили вpаждебно настpоенные комментатоpы. Ничего не осталось от их писаний, поэтому подpобности их философии и жизни скpыты мpаком. Однако когда-то они пользовались и уважением, о чем свидетельствует надпись 1162 года на одном из [image: image4.jpg]


их хpамов, в котоpой говоpится, что это - "место для святых послушников Шивы, ведущих жизнь целомудpенных pелигиозных учеников, место для спокойного изучения четыpех Вед,.. Йога-шастpи дpугих видов наук, место, где всегда pаздается пища бедным, беспомощным... музыкантам и баpдам, обязанность котоpых- будить своих хозяев музыкой и пением... и всем живущим подаянием... место, где немощные и больные люди находят пpиют и лечение, место, где обеспечена безопасность всем живым существам". Ученые считают, что школа виpашайвов pазвилась в лоне секты каламукхов и постепенно заменила ее собой, унаследовав хpамы и ашpамы . 

Сегодня пашупаты , монахи-отшельники, живут в севеpной Индии и Непале и имеют последователей повсеместно. 

Мирча Элиаде
Добрые и злые аскеты и созерцатели (анализ "Вайкханасасмартасутры") из книги "Йога: бессмертие и свобода"

Исследование истории аскетических общин и мистических движений Индии не  входит в нашу задачу. Тем не менее важно показать, опираясь на тексты, те направления, в которых развивались школы йоги, аскетизма и экстаза. Следует, конечно, учитывать то обстоятельство, что самые полные сведения, которыми мы располагаем, появились спустя много столетий после возникновения буддизма. Однако, как мы видели, аскеты и мистики были многочисленны уже во времена "Ригведы". Некоторые группы муни, тапасья и йогинов, хотя и упоминаемые в сравнительно поздних источниках, по всей видимости, действовали уже на заре индийской истории.  Вайкханасасмартасутра 1 , которую можно датировать IV в. н. э., но которая содержит намного более ранний материал, представляет длинный список аскетических "орденов": это различные категории отшельников, живущих в лесах , с женами или без них. Выделяется четыре вида аскетов с женами: 

1)  аудумбары; они питаются фруктами, дикими растениями или корнями, практикуют аскетизм, но при этом продолжают возжигать ритуальный огонь шраманаку; 

2)  вайринчи; они, хотя и исполняют ритуалы (агнихотру, шраманаку, вайшвадеву), однако уже "полностью поглощены созерцанием Нараяны" (будучи теистами, они следуют путем бхакти); 

3) валакхильи; их можно узнать по спутанным волосам и одежде из коры или просто по изношенной одежде; 

4) пхенапы, мастера экстаза (унматтака?); они спят на земле, "питаются тем, что падает на землю", и соблюдают своеобразную заповедь, чандраяну, согласно которой потребление пищи регулируется в зависимости от возрастания или убывания  луны; они "концентрируют свои мысли на Нараяне и ищут только освобождения". Отшельников без жен - множество видов; правда, они не имеют самоназваний, но классифицируются в соответствии со своими аскетическими практиками: например, живущие, как голуби, или питающиеся только тем, что высушено  солнцем и т. д. (VIII, 8). Они напоминают факиров современной Индии, что доказывает поразительную жизнеспособность этих практик. 

Другая категория - аскеты, стремящиеся достичь освобождения (это подразумевает, что остальные отшельники искали не столько свободы, сколько, возможно, бессмертия, счастья, а то и йогических сверхспособностей, - за исключением пхенапов, которые тоже мокшамева прартхаяте ("стремятся к свободе")). Эта категория отшельников с сотериологическими целями, в свою очередь, разделяется на четыре класса: 

  1) кутичаки, путешествующие из одного знаменитого монастыря в другой, проглатывающие за один прием пищи не больше восьми кусков; они знают сущность йоги, "путь" (йогамаргататтваджня) и ищут независимости; 

2) бахудаки; они носят "тройной посох", одеты в красное  одеяние, просят пищу только в домах брахманов и других добродетельных людей и т. п., ищут независимости; 

3) хамсы; они остаются в каком-либо населенном месте не более суток, питаются коровьей мочой и навозом, практикуют чандраяну и т. д.; 

4) парамахамсы. Эти последние наиболее интересны: они репрезентируют чрезвычайно древнюю, аборигенную, антибрахманистскую аскетическую традицию и предвосхищают некоторые "экстремистские"  його-тантрические школы. Они живут под деревьями, на кладбищах или в брошенных домах ; ходят обнаженными, но могут и носить одежду. С их точки зрения, нет "ни добра, ни зла, ни святости, ни низменности, вообще нет никакого дуализма". Безразличные ко всему, они созерцают комок глины или кусок золота с одинаковой безмятежностью. Растворенные в Атмане  (сарватманы), они принимают пищу от людей любой касты. В данном сочинении заметна своеобразная попытка систематизировать пути,  ведущие к независимости. Кутичаки практикуют йогу, парамахамсы - нечто вроде тантризма, бахудаки и хамсы - "мистический путь". Затем (VIII, 9, 6) "Вайкханасасмартасутра" упоминает два вида "отречения от желаний" (нишкама), точнее, две позиции - "активную" и "неактивную". Активный аскет, с рвением старающийся покончить с круговоротом жизни и смерти на основе знания, полученного из санкхьи и йогической практики, приобретает восемь сиддхи. Но эти сиддхи презираются настоящими риши. Неактивность же состоит в соединении, после смерти, индивидуальной души с Брахманом (Параматманом).  Душа в этом случае входит в ясный свет, не воспринимаемый органами чувств и являющий собой непрерывный источник счастья. Перед нами - концепция "мистического пути", в котором индивидуальная душа отдает себя Высшей Душе, теряет свою "индивидуальность" и обретает бессмертие, вечное блаженство (анандамрита). (Можно сделать вывод, что этот "мистический путь" противостоит "магическому пути" санкхья-йоги, которая поощряла медитацию и поиски магических способностей, а не бессмертия.)  Йогины, практикующие "неактивность", подразделяются на три группы: саранга, экаршъя и висарага. 

(Издатель текста, Кэлэнд, замечает, что эти названия не встречаются больше нигде в индийской литературе и санскритский комментарий  ничего не дает здесь для понимания.) 

  Каждая из них, в свою очередь, членится на несколько разновидностей. Неизвестно, насколько эта классификация соответствует реальному положению дел, однако несомненно, что группы аскетов, описанных в "Вайкханасасмартасутре", существовали (а иные и до сих пор существуют) - даже если отношения между ними и не совпадали в точности с теми, о которых сообщает данное произведение. У сарангов различают четыре вида: 

  1) те, кто не практикуют пранаяму и другие йогические упражнения, а просто живут с мыслью "Я есмь Вишну" (следовательно, они принадлежат к одному из многочисленных движений, сформировавших вишнуизм); 

2) те, кто практикуют пранаяму и т. п., т. е., по всей вероятности, следуют "ортодоксальной" йоге, наподобие йоги Патанджали;  

3) те, кто идут "прямым путем", практикуют восемь анг йоги, но начинают сразу с пранаямы, минуя яму и нияму; 

4) те, кто идут "кривым путем" (вимарга), практикуют йогу полностью, но при этом ни во что не ставят бога (текст, впрочем, решительно запутан, возможно, имеется в виду атеистическая  йога). 

Аскетов-экаршьев - пять видов: 

1) "идущие далеко" (дурага); их практика медитации довольно близка тантризму (они добиваются союза с Вишну посредством "реализации" космических энергий, скрыто присутствующих в "вене" пингала; цель подобной медитации - переживание вариаций "космического сознания": солнечного, лунного и т. д.; метод называется дурага, потому что соединение с Вишну осуществляется путем выхода из мирового круговорота; 

2) "не идущие далеко" (адурага), переживающие непосредственное единение индивидуальной души со Вселенской Душой; 

3)  " идущие через междубровье" (бхрумадхьяга), объединяющие свою душу со Вселенской Душой путем форсирования движения праны снизу через пять сфер (от пяток до колен, от колен до крестца, от крестца к сердцу, от сердца к небу, от неба к междубровью) и обратно через пингалу; 

4) "непоклоняющиеся" (асамбхакты), достигающие союза с Высшим Духом непосредственно в медитации, т. е. созерцая его глазами, приветствуя его руками и т. д. (несмотря на свое странное имя, асамбхакты - подлинные мистические поклонники божества);  

5) "поклоняющиеся" (самбхакты). Аскеты-висараги многочисленны; они названы так потому, что "следуют неверным путем". Здесь мы, несомненно, сталкиваемся с подлинными аскетами " левой руки" (вамачаринами). Чтобы объяснить их происхождение, сутра приводит старинную легенду, согласно которой Праджапати изобрел "учение висарагов" для того , чтобы скрыть истину. То же самое объяснение встречается и в других индийских сочинениях, когда им приходится как-то оправдывать существование той или иной аморальной секты. Впрочем, как признает "Вайкханасасмартасутра", эти аскеты соблюдают запреты, знают йогические техники, рецитируют мантры и даже практикуют какие-то формы медитации, однако все это "не делается ради единения со Вселенским Духом. По словам висарагов, этот Дух "пребывает в их сердцах". Некоторые из них ищут освобождения, но в то же время заявляют, что "медитация не нужна". Другие утверждают, что союз с Духом осуществляется через скрупулезное исполнение  религиозных обрядов. Однако все эти противоречивые моменты ничуть не снимают с висарагов обвинений в ереси. Наш текст постоянно называет их "эти бестии висараги", утверждая, что нет для них освобождения в этой жизни и что за ними нельзя следовать ни при каких обстоятельствах. Мы вкратце изложили содержание "Вайкханасасмартасутры", сделав это для того, чтобы подтвердить существование некоторых аскетических и його-тантрических сект задолго до появления тантрических учений и текстов. Несмотря на то что о них упоминает немного источников, (списки аскетов и йогинов часто встречаются в текстах, однако они обыкновенно коротки.) эти "секты"  опираются на религиозные представления и практики, уходящие корнями в доведийские времена и формирующие ту преемственность, которая никогда не нарушалась в Индии. 

...Сведения о тантрических йогинах и аскетах можно обнаружить в рассказах арабских, персидских и китайских путешественников ." Люди, известные под именем байкарджи, довольно заметны в индии. Они ходят обнаженными ,и х длинные волосы покрывают тело вплоть до половых органов; они отпускают ногти такой длины,что те скручиваются,как змеи;только тогда,когда ногти начинают сами собой ломаться, их удаляют. Живут они на манер странствующих монахов ;к аждый носит вокруг шеи веревку,к которой привязаны человеческие черепа". Йогины и саддху внесли существенный вклад в духовное единение Индии ,к ак посредством своих путешествий по стране,так и своими монастырями и сакральными местами. Многие индийские религиозные общины оказались во время средних веков "милитаризованными". Индия знала также и сообщества рыцарей-аскетов ,о рганизовавшихся,вероятно,для защиты монахов от нападений мусульман. С течением времени эти "военные" организации в некоторых районах превратились в настоящие бандитские шайки ,терроризировавшие округу. Британские власти подавили и разоружили их; тем не менее даже в наши дни в некоторых храмах можно увидеть оружие этих военных общин, а на празднике кумбхамела санньясины движуться в процессии , неся деревянные остроги-символы оружия ушедших времен. 
Аруньюпанишад
(http://www.advayta.org/item/000002/?text_id=3)
[Эта Упанишада, являющаяся шестнадцатой из ста восьми Упанишад и составляющая часть Самаведы, описывает положение аскетизма, обязанности того, кто отрекся от мирской жизни, его атрибуты, такие как сосуд для воды, символический посох, и т.д и заключение с принципами, предписанными для собирающих милостыню] 
Описание аскетизма
1. Сын Аруны, принадлежащий к готре (роду) Праджапати следовал в мир Творца (Праджапати). Придя туда, он вопросил его: «Почтенный Господин, как мне совершенным образом отречься от деятельности ?» Ответил ему Создатель: «Отрекись от своих сыновей, братьев, родственников, от пучка ( шикхи ?), от священного шнура, жертвоприношений (обрядов), принципов, от изучения Вед, от миров [называемых] бху, бхувар, свар, махар, джанас, тапас и сатья [также как и от] атала, витала, сутала, патала, расатала, талатала, махатала ; и воистину от всей Вселенной. Сохрани лишь посох и набедренную повязку для сопровождения тела. Оставь все остальное. 

Обязанности того, кто отрекся. 

2. Являющийся главой семьи, учеником или же затворником (уединенным, уединившимся) должен превратить ритуальные огни во внутренний (душевный) огонь, а Гаятри [- мантру ] в огонь своей собственной речи. Ему следует оставить священный шнур на земле или же в воде. Живущий в хижине, кто предается себе (уединяется) для изучения (священных Писаний) должен отречься от семьи; должен оставить сосуд [для воды]; должен оставить ритуальный ring ( павитру ); должен оставить посох и ритуальный огонь. Так он ответил (отвечал, сказал, говорил). После этого ему следует (он должен) уединиться (действовать один) без каких-либо желаний (отбросив все желания); он должен отбросить склонности ума; он должен употреблять пищу так (в таком количестве), как если бы это было лекарством. Трижды в день [т.е. рано утром, в полдень и вечером] он должен совершать омовение. Его [ритуал] сандхьи - медитация, в которой Атман соединяется [с Абсолютом]. Из всех писаний предписания Арана-разделы должны быть повторены и [в конце] раздел Упанишад должен быть повторен, раздел Упанишад должен быть повторен .Воистину я Брахмасутра. [Ибо] сутрой есть то, что указывает [ на ЕдиногоБрахмана]. Следовательноя являюсь Брахмасутрой настолько, насколько только я заинтересован Брахманом (связан с Брахманом). Тот, кто поступаеттаким образом, является познавшим и должен оставить (снять) тройной шнур ( яджньопавита ). 

Мантра, символы (атрибуты), правила и т.д. отречения. 

3. Сказав трижды: «Я отрекся, я отрекся, я отрекся», он должен взять бамбуковый посох и одетьнабедренную повязку, повторяя мантру: «Пусть все существующее лишится страха. Все (исходит из меня) берет начало во мне. Ты мой друг и ты защищаешь меня. Ты могуч (силен), мой друг. Ты - ваджра Индры, убившая Вритру. Будь приятной для меня и удали все мои грехи». Ему следует принять пищу так, как если бы это было лекарство. Он должен есть так, как если бы принимал лекарство. Ему следует вкушать тогда, когда пища была получена .«О, [ученики], следуйте со всем старанием брахмачарйе, ненасилию, бедности и Истине». 

Предписания для аскета относительно сидения (местопребывания) и т.д. 

4. [Жизнь] странствующих нищих [ Парамахамсы ], кто сосредоточен на Брахмане ( брахмачари ) passed сидении и сне на земле. Их принадлежностью является сосуд [для питья] из глины, тыквы или дерева; он [ Парамахамса ] должен оставить страсть, гнев, жадность, иллюзию, лицемерие, надменность, вожделение, зависть, стяжательство и эгоизм.Во время сезона дождей, находясь на одном месте, нищенствующий монах должен странствовать (оставаться) один в течение восьми месяцев; или [он должен оставаться на месте, неподвижным] в течение двух месяцев, в течение двух месяцев. Тот, кто поступает таким образом также должен после или же до посвящения отречься от отца, сына, [ритуального ]огня, священного шнура, обрядов, жены и всего остального. 

Предписания для собирающихмилостыню. 

5. Нищенствующий монах входит в деревню для собирания милостыни и также сбора пищи в держащуюся в руке чашу или же в рот. 

6. Ему следует произнести священную мантру Ом хи, Ом хи, Ом хи (трижды). Тот, кто поступаеттаким образом является познавшим. 

Предписания для мудрого аскета. 

7. Ему следует оставить посох, сделанный из дерева паласа , бильва или удумбара , пояс, изготовленный из травы муньджа и священный шнур. Тот, кто поступаеттаким образом является отважным. 

Заключение 

8. Провидцы ( риши ) всегда созерцают высшую обитель Вишну , как видит глаз полностью направленный на небо [без hidrance]. 

Лишь единицы мудрых, пробудившиеся, произносящие особые молитвы ведают о высшей обители Вишну. 

Таково тайное наставление для достижения нирваны , тайное наставление Писаний ,тайное наставление Писаний. 

Так [заканчивается ] Упанишада . (Такова Упанишада ) 

Призраки у погребальных костров
(http://www.rinet.ru/~semko/000822.htm)
Для индийской религиозной секты “агора” каннибализм - не преступление, а путь к достижению просветления   

Каждый индус мечтает хотя бы однажды в жизни пройти обряд ритуального омовения в водах Ганга. Желательно сделать это в Варанаси - древнем центре индийской культуры и просвещения, одном из семи священных индуистских городов, которому уже давно перевалило за две тысячи лет. 

Среди сотен тысяч паломников, ежегодно устремляющихся туда со всех концов необъятной Индии и из других стран,  всегда много стариков, безнадежно больных и немощных. Они приезжают в священный город в надежде там умереть: согласно поверью смерть среди бесчисленных храмов и других святынь, связанных с легендами и сказаниями о боге Шиве, открывает душе усопшего прямую дорогу в рай. Прямо на берегу реки, в двух специально отведенных местах, известных под названиями Марнкарника и Харисчандра, оборудованы специальные площадки для погребальных костров, где ежедневно под чтение мантр десятки тел отошедших в мир иной предаются огню. 

У Ганга многолюдно и суетно с раннего утра до самого вечера. И только с наступлением сумерек берег пустеет: люди уходят в храмы, гостиницы и ночлежки, чтобы наутро с первыми лучами солнца снова спуститься по ступеням в священную воду. Где еще час назад колыхалось людское море, устанавливается таинственная тишина, нарушаемая лишь едва уловимыми всплесками речных волн, да шелестом крыльев ночных птиц. 

Темнота все густеет. В отблесках отраженных от воды звезд и огней города то тут, то там промелькнут бесшумные тени бродячих собак. Откуда-то издалека доносится жутковато-заунывный вой шакалов. 

Вдруг словно призрак, появившийся из-под земли в этом царстве смерти и смрада от недогоревшей на погребальных кострах человеческой плоти, к еще теплящимся углям направляется сгорбленная фигура полуголого человека с взлохмаченной шевелюрой. Слышен шарящий звук палки, в конце концов наткнувшейся на что-то мягкое. Достав из своей сумки бутылку, человек-призрак выливает ее содержимое на пепелище, туда же добавляет жидкости из пузырька. Разносится запах спиртного и камфарного масла. Резким движением рук пришелец выхватывает что-то из пепла и тут же раздается чавканье жующих челюстей. Это на месте кремации начал свой пир каннибал из религиозной секта “агора”... 

На вопрос о том, кто такие “агора”, сможет ответить далеко не каждый индиец, большинство не ведает о жутком культе. Но вот корреспондент индийского еженедельника “Уик” Канхаиа Белари знает о секте почти все. Он много дней провел в Варанаси среди последователей секты каннибалов, беседовал с ними и по результатам этих встреч опубликовал пространную статью в своем журнале. 

На свой промысел члены секты “агора” выходят, как правило, ночью. Под покровом мрака они собираются у погребальных костров, устраиваемых, как принято, на специальных кладбищенских площадках за пределами человеческого жилья. Там, вдыхая смрад разложения, они копаются в золе, разыскивая не уничтоженные огнем остатки человеческой плоти. 

По словам члена секты Баба Гамбири Бира, в день он съедает до двух фунтов сырого человеческого мяса. Недавно этому достаточно разговорчивому сектанту исполнилось 47 лет. Из них 15 лет он исповедует страшный культ каннибалов. 

В секту Баба привело посланное ему свыше знамение, заставившее покинуть жену и двух детей. Сам он рассказывает об этом так: “Мне приснилось, что бог Шива призывает меня к погребальным кострам моей деревни. А когда я пришел туда, то увидел самого Шиву, сиянием своим наводящего ужас. Он повелел мне отречься от близких, так как мне назначено иное - познание Вселенной, тайн жизни и смерти”. 

Оставив родные места, Баба отправился в Кримкун - место средоточия последователей секты “агора”. Там он прошел все ступени религиозного посвящения. Первое было поедание собственных экскрементов. Второе - мертвых собак, считающихся в Индии нечистыми животными, к которым представителям высших каст запрещено даже прикасаться. А затем и человеческих тел (этот ритуал называется “шав садхана”). “Мы съедаем все, что пошлет наш великий бог Голода - будь то человеческая плоть или испражнения какого-либо живого существа”, - говорит Баба. 

“Употребление в пищу сырого мяса людей, собак, ворон и грифов для нас является обязательным условием для достижения просветления. Мясо этих существ мы считаем “Великой Плотью”, - говорит обитающий у погребальных костров Бхадра Дхарма Ракшит Рам, более известный под именем Джха Баба. - Это единственный путь, позволяющий мне понять, что соединяет душу с Богом”. 

Если с мясом животных у сектантов особых проблем нет, то для поиска человеческой плоти приходится прилагать определенные усилия. Чаще всего они вылавливают плывущие по Гангу трупы или их части, нередко им достаются тела умерших людей, которых некому предать огню на погребальном костре. При этом сектанты весьма разборчивы: если, например, кому-либо из них станет известно, что ему достался труп бывшего преступника или какого-либо другого грешника, он ни за что не станет его есть. 

Согласно учению “агора”, секс, так же как и поедание сырого мяса, является необходимой составной частью ритуалов. Считается, что это занятие укрепляет магическую силу сектантов, которая называется “саикини” и “мохини”. 

Сейчас в Индии насчитывается несколько сотен членов секты. Внешне их легко распознать - они обвешаны гирляндами из костей змей и повсюду носят с собой человеческие черепа, которые используются во всех ритуалах и при приготовлении пищи. “Череп человека наделяет нас невидимой силой, которая называется “дхананджаи пранвайю”, - утверждает Джха Баба. - Наиболее эффективны черепа представителей касты “тели”. Весьма сильны брахмины и раджпуты. Но вот черепа представителей всех других каст вредны для участников ритуалов”. 

Человек, решивший посвятить себя учению “агора” должен пройти пять ступеней посвящения, все названия которых начинаются на букву “м” алфавита языка хинди: “манш” (плоть, сырое мясо), “миин” (рыба), “мурда” (труп), “мадира” (алкоголь) и “майтхун” (секс). Испытуемым приходится участвовать в ритуалах, связанных с совокуплениями с телами умерших людей, а также с животными. По словам 54-летнего представителя высшей в Индии касты брахминов Ремджита Пичаса, присоединившегося к секте 18 лет назад, среди “экзаменов”, которые он сдавал были половые сношения с трупом женщины и с козой. При этом экзаменуемый должен был съедать собственное семя. 

На низшей ступени иерархической лестницы секты стоят ученики - “аугхад”. Им не дозволено есть человеческое мясо, они могут поедать только испражнения и пить собственную мочу. Это именно им предписывается совокупляться с трупами и с животными. 

Пройдя через испытания первых двух ступеней и достигнув третьей - “сузари”, член секты получает полную свободу в своих действиях: ему теперь уже не обязательно участвовать в жутких ритуалах. Большую часть своего времени он проводит в медитировании с целью достичь просветления и получить высокое звание “авадхут”. 

Наивысшего звания - “агорешвар” - добиваются лишь единицы. Сейчас их во всей Индии всего четыре. Не много и “авадхутов” - 12. 

Несмотря на отвратительные ритуалы, к секте “агора” в Индии относятся вполне терпимо и даже почитают ее. Считается, что сектанты обладают сверхъестественной силой. Многие убеждены, что если они помешают “избранникам Шивы” поедать мертвецов, то их души будут прокляты. По словам практикующего в Варанаси юриста Лалу Сингха, существующими в стране законами каких-либо ограничений для “агора” не предусмотрено. 

Последователями секты “агора” стали некоторые известные в стране личности. Среди них - Бхану Пракаш Сингх, в прошлом занимавший посты губернатора штата Гоа и министра в центральном правительстве Индии. Сначала под влияние секты попал его младший сын Самбхав Рам. Пытаясь добиться возвращения сына в лоно семьи, отец неоднократно встречался с членами секты и со временем настолько проникся идеями учения “агора”, что, в конце концов, сам стал одним из его активных проповедников. 

Противоестественные с точки зрения здравого смысла ритуалы секты объясняются просто: неприемлемые для большинства людей нормы поведения являются воплощением веры членов секты. У них свой путь к Богу - путь отрицания всего, что общепринято и священно. “В природе нет ничего неестественного. Любое действие невозможно без воли Шивы, бывшего величайшим из агора”, - любят повторять сектанты. И поступают наперекор общепринятым законам общества, ибо убеждены, что их образ жизни и поступки благословил сам Шива. 

                            Николай Семененко, Дели-Москва 
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