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Терентий Эзотерик (Смирнов)

    За пределами Ошо! Книга 3, часть 2

Тексты актуальной психологии. Современная популярная проиндийская эзотерика; учение Ошо, «просветление по-индийски» - подробная аналитика


За пределами ОШО!


книга третья, часть вторая 1
Москва-2019
«Знать о том, что представляет собой ложь, значит иметь представление о том, что такое истина» (Ошо).


«Мне очень больно видеть, как нашего российского Искателя хитроумно обманывают те или иные признанные «заграничные авторитеты», «духовные учителя», используя, в принципе, не такие уж сложные приёмы и методы…» (Терентий Эзотерик, из интервью.)


Эта книга о самом парадоксальном и загадочном духовном Учителе современности – Ошо (Бхагаване Шри Раджнише).
В ней раскрываются тайны подлинного «просветления», а также указывается и на то, как в своём искании Истины легко дезориентироваться и потонуть в безбрежном океане сознания, оказавшись на «летучем голландце» - корабле-призраке, с мнимым же капитаном и пьяным штурманом.
Читателя ожидает исследование уникальной эзотерической концепции, объяснение принципиального различия между так называемой «восточной» («индийской») и «православной» (российской) религиозной мыслью – и, в конце концов, разгадка индийского Мастера: увлекательнейшие дискуссии, «погружения», открытия и прозрения.
В этой работе обсуждается широчайший круг оккультных вопросов!
В общем, эта книга и познавательно-интересна, и поучительно-полезна для всех людей, интересующихся проблемами духовного поиска. Она поможет искателям понять некоторые очень важные базовые законы сознания и, следовательно, осознать, под «каким» флагом и «куда» в настоящее время следует их собственный духовный «корабль».
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31.  «МЕФИСТОФЕЛЬ»



В сознании и действии настоящего просветлённого (святого) человека Вы не обнаружите ничего такого, как: ненависти, осуждения, неприятия (людей), самолюбования, высокомерия, хитрости, противоречия, превосходства, лукавства, изворотливости, и много остального негативного. Просветлённое сознание – значит «чистое»! Чистое от всего перечисленного!


Но в просветлённом «по индийскому типу» сознании учителя Ошо…



Образ Мефистофеля в творении великого немецкого поэта И. Гёте «Фауст» стал ещё одним аспектом ранее описанного Эпицентра - начала Дьявола.


Мефистофель – воплощает собой дух сомнения, насмешки, неверия, отрицания, профанации… Обольщения и коварной подмены!



В этой главе продолжим тему специального, намеренного захвата сознания многих людей Раджнишем в контексте религиозного пути – «Религии» и «Пути»…


В связи с этим, прежде всего, следует до конца понимать, что есть, по сути, Религия…


Религия (лат. religio – воссоединение, связь) - это возвращение к одному вселенскому и общечеловеческому сакральному Центру, внутреннему Духу (в каждом человеке), космическому Первоисточнику; это соединение с Богом…


И в этом смысле все Мировые Религии «центрированы», «центростремительны». Все они изначально обращены и направлены к Сущему Центру!


Все они призваны осуществить определённый трекинг - конкретное движение локуса сознания человека к Свету Любви! (Или хотя бы к Нему приблизиться…)


Но тогда в чём состоит замысел и основная задача Дьявола?


Блокировать, отключить, оборвать все адекватные энергопотоки, все духовно-религиозные связи с Богом, очернить религии, отвергнуть или разрушить все религиозные традиции (и придумать «свою»!), подорвать их основы - вплоть до отрицания существования Самого Бога с позиции «воинствующего материализма»!


И Ошо в этом смысле к нашим услугам, он уже занял свою трибуну… И вот как этот индийский «гуру» говорит о Религиях:


«Я выступаю против всех религий. Все они основаны на вере. Но как только вы поверили, вы закрыли дверь исследования, как только вы поверили, вы приняли своё невежество, свою слепоту…»2


«Бхагаван, если не будет Бога, не будет дьявола, то какой вообще смысл в религии?


- (Ответ Ошо) Религия не имеет ничего общего с Богом, дьяволом, небом и адом…


Все эти религии дали вам свои вымыслы потому, что ваша психология испытывает в них определённую потребность»3.


«Я против всех религий, потому что я религиозная личность, а религиозная личность не является ни индуистом, ни мусульманином, ни христианином, ни буддистом. Я буду говорить против всех религий, потому что они псевдо - они не истинные религии…»4



Вообще-то, я не вижу смысла вступать в разностороннюю полемику с Ошо по всем его антирелигиозным тезисам. Здесь достаточно просто ответить на один главный вопрос:



Почему Ошо так одержимо, так настойчиво и так массированно отрицает буквально все Религии?



А по теме «антирелигиозная пропаганда» в книгах Ошо (в особенности, за последние десять лет его жизни) имеется наибольшее количество высказываний! В этих положениях (вне зависимости, «какая» это конкретно религия) у Ошо можно найти всю возможную (в данной теме) категорическую и беспощадную «критику» и «разоблачения» всех религий в различных ракурсах и направлениях. Пойдём по-тезисно, отталкиваясь от текстов Ошо…


- (1) Все религии устарели; они не ведут к Истине, поскольку стали организованным бизнесом и к тому же совсем не соответствуют духу времени…


(Цитата из Ошо: «Христианство, индуизм, джайнизм, мусульманство - всё это одежды, пошитые для человечества, когда оно находилось на иной стадии развития. Тогда человек был ещё ребёнком. Сейчас эти одежды не годятся, они устарели»5.)


- (2) Религии подавляют женщин…


(Цитата: «Все религии - это мужской шовинизм, они в пользу мужчины. Мужчина хочет владеть женщиной пока она жива, и он хочет владеть ею даже после своей смерти»6.)


- (3) Непосредственно все основатели мировых религий обрели Истину, но после них и вслед за ними созданные другими людьми соответствующие направления эту Истину утратили…


(Цитаты: «Христианство, индуизм, ислам, буддизм, джайнизм – все они не являются истинными религиями. Они являются поддельными, ложными. Христос истинен, христианство ложно. Будда истинен, буддизм ложен…»7


«Все религии - псевдорелигии. Буддисты против Будды, джайны против Махавиры, христиане против Иисуса, евреи против Моисея…»8)



Так почему Ошо категорически против ВСЕХ существующих в Мире Религий?



- (4) По Раджнишу, все сложившиеся религиозные традиции только мешают непредвзятому поиску Бога, так как дали людям уже готовые ответы – от всего этого необходимо очиститься. Религии – это вид рабства, эксплуатация, ограничение и обман людей…


(Одна из многих цитат: «Все религии мира имеют общую черту: они заставляют каждого человека чувствовать вину. Эта великая стратегия имеет целью поработить человека, растоптать его достоинство, разрушить его индивидуальность…»9)


- (5) Духовный поиск всегда индивидуален, а религия это «толпа», «массы»…


(Цитата: «Иисус Христос… двадцать веков прошло. Кого заботит? Кого волнует? Ты должен жить своей жизнью. Ты должен быть подлинным в отношении себя самого. Ты должен открыть свою индивидуальность. А все эти религии – чепуха, потому что они мешают открытию, мешают исследованию. Они мешают тебе узнать истину»10.)


- (6) Все религии отрицают жизнь, они разрушительны, они не хотят, чтобы люди были счастливы… Все Религии мертвы, нужна «современная», «живая» традиция (а она в то время была таковой лишь у одного Ошо)…



Подумайте, есть ли смысл у Ошо в таком упорном отрицании практически всех религиозных путей?


А здесь определённо должен быть - и смысл, и план, и замысел, и стратегия (действия)…



- (7) Согласно Ошо, готовя нас к благостной жизни «там» (после смерти), религии упускают всю радость жизни «здесь» (пока мы живы)…


- (8) Все религиозные учения это мифы, вымысел, выдумки…


(Как-то: «Все старые религии основаны на определённых системах верований. Об этих верованиях нет смысла спрашивать, поскольку все они - фантазии, красивые вымыслы, - но всё равно вымыслы»11.)


- (9) Истина - только одна и всеобщая, она не может быть «индусской», «даосской», «христианской» и прочей (в свою очередь мы как раз уже выяснили, что это совсем не так, хотя бы при сопоставлении Центра и Эпицентра)…


(Цитаты: «Вы спрашиваете меня, почему так много религий. Религий существует так же много, как много существует болезней. Существует только один вид здоровья, вам не нужны к нему прилагательные…


То же самое относится и к истине: истина одна. Но существуют миллионы видов лжи…» 12


«Уже того, что так много религий, достаточно для доказательства, что что-то не так в самой основе, что мы оказались неспособными открыть истину о религии… Счёт на сотни может идти только в отношении лжи. Вымыслов вы можете создать столько, сколько захотите…»


«Религия - не расовая, не национальная категория. Все эти категории не имеют отношения к религии»13.)



Нет, рассмотрение «отрицаний» Раджниша ещё не закончилось, но мы повторяем: - аспект Дьявола «Мефистофель» проявляется как раз в отключении всех главных эзотерических связей человека с Божественным, с сердечным Центром, что ведёт к соответствующему отягощению, заземлению и затемнению всех его люцидно-энергетических подструктур самого высокого уровня!; - весьма незаметная, но очень страшная, чудовищно страшная вещь!..



- (10) По Ошо: все религии – пустой, бесполезный культ, это одна религия «выходного дня»…


- (11) Все религии преступны; утверждая себя, они воют друг с другом и убивают много людей…


(Пример: «Религия совершила так много преступлений на протяжении столетий. Одна религия думает, что другие ошибаются, и простой способ сделать их правыми - это отрезать их головы. Христиане убивали Мусульман, Иудеев; Мусульмане убивали Христиан, Индусов; Индусы убивали Мусульман, Буддистов - во имя Бога! Какого Бога вы имеете в виду?»14)



А ведь что есть отход от своей родной религиозной традиции (какой бы она ни была – центрической или же эпицентрической)?


Это отказ от своих сущих, духовно-энергетических корней и потеря адекватной Защиты!


Это выброс, катапультирование из своего Эгора (Эгрегора), из надёжного эзотерического пространства. Это дезориентация, отрицание собственной духовной Родины!



- (12) По Ошо, Религия – это прямой опыт и непосредственное переживание, а не культ и ритуал…


- (13) Чтобы двигаться к Истине, необходимо избавиться от всех религиозных идей и мировоззрений…


(Две цитаты: «Почему вы должны быть христианином? Почему вы должны быть мусульманином? Вы родились не как христианин, не как мусульманин, вы родились с чистым сознанием. Зачем эти ограничения?.. Кто сделал вас индийцем, кто сделал вас китайцем? Вы рабы… Рабство очень тонко»15.


«Чтобы двигаться в религиозное, нужно отбросить свою религию, нужно отбросить навязанные вам точки зрения»16.)


- (14) Настоящая Религия (согласно Раджнишу же) не связана с понятием Бог и с Богом, а связана с «Я»…


(Цитаты: «Религия – это не что иное, как ответ на этот единственный вопрос: “Кто я?” Он не связан с Богом»17.


«…И в тот момент, когда человек познает себя, он познаёт, что все религии были бизнесом, деловым учреждением, основанным ловкими людьми. Вас обманывали…»18)


- (15) Религии, по Ошо, пугают нас Адом и вызывают алчность в желании Рая…


И т. д. и т. п.



Итак, Ошо всячески и категорически отрицает все религии. Причём, заметьте, в этой его критике имеются некоторые зёрна истины и разумные обоснования, - это не оголтелые, неоправданные нападки.


Например, у некоторых или даже у многих людей вся их «религиозность» и в самом деле давно стало «формальной», - у них отсутствует должная духовная «жажда», «стремление»… Или же: опять-таки некоторые служители культа проявляют себя иногда весьма неблагочестивым, неподобающим образом… И хорошо бы, чтобы их сознание было вообще чистым, невинным. И т. д.


В общем, в каждой Религии как в одном большом Организме имеют место свои недостатки и что-то «болеет». Но это очень ЕСТЕСТВЕННО и НОРМАЛЬНО! Ведь всякая Церковь – «живая»!


Но что делает наш Мефистофель-Ошо? Он, ревностно выискивая всякие минусы и отдельные частности в религиозных традициях и выставляя эти минусы на показ, хитроумно смещает смысловые акценты, доводя их до крайности, возводя их на уровень Главного!


Да, именно так: Ошо использует некие понятийные «зёрна» и ситуации, имеющие право быть в действительности и кажущиеся «правдоподобными», но в целом это есть его «манипуляция» «перекрёстными», взаимосвязанными понятиями с определённой целью и выгодой – выгодой для самого Ошо…


Короче говоря, вердикт Ошо следующий:


«Я бы очень хотел никаким образом не быть связанным со словом “религия”.


Вся история религии - это сплошная мерзость. Она отвратительна, она показывает деградацию человека, его человеческой сущности, всё это есть зло. И это касается не одной, отдельно взятой религии, а всех религий без исключения, в которых повторяется одно и то же: человек эксплуатирует человека от имени Бога»19.



Хорошо, пусть будет так. Предположим, что Ошо «уничтожил» все религии (что частично в глазах некоторых людей – своих учеников, он и сделал!). Но что же Ошо предлагает взамен?


Вот она цель! Вот его расчётливый и коварный замысел! Взамен Раджниш предлагает, нет, «навязывает», - «СВОЁ» понимание Истины, «СВОЙ» путь (эгоиста), «СВОЮ» собственную «РЕЛИГИЮ» же! Вместо «религий» - Я САМ, ОШО!!! «Я заменю Вам всё».


Понимаете?


Вот оно! Вот подмена, вот продуманный план!


Вместо какой-то одной «коренной», или же вместо одних мировых религий – «Религия по Раджнишу»!


И какая же это «новая», «подлинная» религия?


Это бунт…


Ошо: «Религия по сути своей – протест. Она не есть согласие, она не относится ни к какой организации, обществу или церкви, потому что всякая принадлежность происходит от страха, а религия – это свобода…»20


«Всегда помните: бунт - сама сущность религии»21.


(Что сразу входит в противоречие с такими центральными понятиями буквально во всех религиях, как: «покорность», «всеприятие», «сдача», «смирение» – Т.Э.)



Религия, по Раджнишу, это также утверждение жизни «здесь». Это «Я» человека «крупным планом», - моё «Я» и «Эго» на самом первом…


Это «целостность»…


И ещё «новая» религия вне моральна…


Ошо: «Подлинная религия аморальна; она никак не связана с моралью, с “хорошо-плохо”. Она не знает разделений»22.



Мы наблюдаем всё тот же запредельный Эгоизм.


И вот, собственно, основополагающий тезис Ошо:


«Я говорю, что моя религия – это первая и последняя религия. Не будет необходимости ни в какой другой религии»23.


«А я стараюсь создать нерелигиозную религию»24.



Итак, умалить, отрицать всё, чтобы провозгласить и утвердить «Своё»!


А пафос-то, - заметьте, как поэтичен, этот чёрт… Да, без энергии воодушевления здесь никак нельзя – «не заведёшь», не заманишь. Авторитарность, самоуверенность, апломб…


Ошо: «Я пытаюсь дать вам совершенно новую религию – религию, которая любит жизнь… Религию, которая является глубоким любовным актом с универсумом. Старые религии окончились. Их дни минули. Человечество нуждается в новой перспективе, человечеству необходим совершенно новый ум – новый человек, который любит жизнь, который опьянён радостью жизни, который знает, как танцевать с деревьями и как петь с птицами, который не против каких-либо вещей, а всегда готов к трансформации этих вещей на более высоких планах.


Да, секс может быть превращён в любовь, и любовь может быть превращена в молитву. Когда секс станет молитвой, вы прибудете домой»25.



Да, сказано весьма красиво и вдохновляюще…


Ошо: «Я беременен подлинной религией…


Я вижу, как она движется во мне, вокруг меня, в тех, кто близок ко мне. Они стали почти частью меня самого, потому что я не человек, я - присутствие.


Присутствие обволакивает вас подобно благоуханию.


Вы утопаете в нём, ничего не зная о нем.


Мои саньясины утопают во мне.


Они умирают во мне, в моём аромате.


Религия уже движется ко мне, стучится»26.



Короче говоря, Ошо в позиции «Мефистофель» «отключает» у людей истинный духовный Центр!


Далее строим мост от «Религии» к понятию религиозный «Путь». И вот здесь уместна такая цитатка…


Ошо: «Религия – это не традиция. Традиция относится к времени. Религия относится к вечности. Религия – это не история…


Её нельзя передать. Ты должен понять её как процесс. Это единственный путь. И он не может быть лёгким…»27



Здесь у Ошо пошли уже явные искажения и «сбои»… В этой цитате за некой патетикой следует уже слишком очевидная фальшь и ложь. Поскольку всякая религиозная традиция - «эзотерична», в то время как мы наблюдаем только «внешнюю» сторону, только «культ»!


Религия и существует как один единый поток сознания, и поддерживается, и ПЕРЕДАЁТСЯ! Передаётся от адепта её к ученику, из поколения в поколение…


Религия, конечно же, это: и «традиция», и «история», и «процесс», и «поток определённого сознания», и «вечность»…


Рассмотрим тему «Путь» в изложении Раджниша…


Но для этого, прежде, кое-что вспомним (из кн. 2, гл. «Путь»). Наш читатель должен хорошо знать, что Путь есть нечто конкретное – это определённая «проложенная» ранее (до нас) световая дорожка, люцидный канал в одном абстрактном вольюме (и в вольюме каждого человека!). Это конкретный целенаправленный энергопоток, река определённой энергии – и совсем не абстракция и далеко не «путь» птицы в небе. Это также та или иная «траектория» (оперативного локуса) и карта сознания, «калька». В связи с этим, многие религиозные пути – несовместимы между собой (хотя некоторые из них в неких точках могут и пересекаться, или какое-то время идти «параллельно).


Причём тот или иной эзотерический Путь возникал, создавался, обкатывался людьми веками, приводил многих людей к искомому уровню, состоянию и идеалу – подтверждал свою действенность, эффективность!


Да, вначале тот или иной основатель пути «создаёт» и «прокладывает» свой Путь, а потом на этом уровне-состоянии и посредством этой же «Личности» организуются и закрепляются духовные «связи» (уже другими людьми)…


Больше того! Сам Раджниш кое-что сам писал по этому поводу и объяснял…


Вне Пути – нет пути! Человек не способен прийти к Истине сам, вне связи, вне моста с самим первопроходцем (данного трекинга)… И в этом эзотерическом смысле – вне Христа нет и не может быть никакого спасения, никакого преодоления смерти, никакой фатальности Ада и сохранности после смерти личностного осознания!


Да. Путь это следование по одной и той же дороге, плавание по одной и той же реке энергии; это последовательное повторение (!) одних и тех же этапов, поворотов; это одни и те же психо-духовные состояния…


В таком случае ложь Ошо на эту же тему должна быть вполне очевидна.


Ошо о «пути»: «Я учу вас так. “Никакого Пути”. Фактически не существует пути, ибо истина не есть цель. Все пути уводят вас оттуда, где мы находимся. Все дороги, все пути, все тропинки отвлекают вас от истины. Ибо некуда идти, совсем некуда. И некому идти»28.


«В духовном мире не остаётся следов, это как небо: пролетает птица – и не остаётся никаких следов, никто не может следовать за ней»29.


«Сознание подобно небу, оно не похоже на землю. Движется Махавира, движется Будда, движется Муххамед. Вы можете наблюдать их движение, вы можете видеть их достижения, но в тот момент, когда они прошли, путь исчезает. Вы не можете бессознательно идти следом, вы не можете имитировать. Вы должны найти свой собственный путь»30.



Это не так. Это обман, введение в заблуждение. Это намеренный увод от «эзотерики» (духовного пути)…


Ошо: «Если у вас есть какие-нибудь карты, выбросьте их прочь. Каждая из религий даёт вам карту. Выбросьте её прочь! Хватит карт. Пусть будет настоящее путешествие… Все карты ложны»31.


«Вы не можете пойти по пути, приготовленном для вас другими. Вы должны идти сами и проложить свой собственный путь»32.


«У пути нет карты. Путь не обозначен. Путь нельзя найти, следуя за кем-то. Путь не похож на столбовую дорогу…»33.



Обман! Путь – это именно «образованный» и, впоследствии, «действующий» поток сознания. Это именно «направление», именно «русло», именно «карта», именно «трек», «дорога», «канал», «мост», «связь»…


Ошо: «У даосов нет никакой карты… В Дао нет никаких упражнений, ничего подобного Йога-сутре Патанджали»34.



Конечно же, и у даосов имеется свой исключительный путь, свой собственный энергопоток, и в этом и состоит их отличие от всех остальных путей…


Ошо: «Столетиями людям морочили головы подобной ерундой - как будто духовность является своего рода географией, так что ты получаешь карты, тебе даются указания: следуй правильным указаниям и ты достигнешь цели.


Увы, всё не так дёшево. У Существования нет никаких карт и никаких единых указаний тоже, ибо каждый индивид настолько уникален…»35



Нет, духовность - это именно «география», «территории», «карты»…


Помню, как когда-то я сам обстоятельно разбирался с понятием «Путь» и верил Ошо, пока однажды не понял – он (извините за грубое выражение) нагло врёт, и с корыстной целью!


Это глобальный обман людей и сокрытие настоящей энергетической ситуации…


Из Ошо: «Заимствованный путь мёртв. Вы не можете по нему путешествовать, он никуда не приведёт вас…»36



Глобальный обман и ловушка! И перевёртыши тут, как тут:


«В мире высшего все пути ошибочны. Все пути ведут в неправильное. В высшее не ведёт ни один путь…»37



Всё наоборот! Вне Пути нет пути! Именно религиозный Путь и приводит нас к Истине, Цели, Богу, Счастью, Любви, Свободе…


Налицо увод, отсечение людей от их Пути, вообще от Путей, лишение трека к Свету!


Это обрыв духовно-энергетических связей с акцентом на эгоцентризм, на «Я», «Эго», «Я Сам»! Вплоть до такого прямого утверждения Ошо:


«…Я здесь не даю никаких путей. Наоборот, я ломаю все пути. Я пытаюсь отобрать у вас все ваши пути. Все мои усилия здесь заключаются в том, чтобы создать в вас анархию, хаос, потому что все ваши пути - это препятствия на пути к Богу»38.



Вместо Пути Ошо пропагандирует путь Эгоиста:


«Никто вас не спасёт, кроме ВАС САМИХ»39.



Ошо – лжец, провокатор, обманщик! Он очень хитрый…


А вот вам и несколько иная профилирующая критическая тема Раджниша – идея «имитации», «подражания», «повторения» и, вообще, «следования» за кем бы то ни было…


Ошо: «Думайте обо всех, но ни за кем не следуйте, даже за Кришной, Буддой и Христом. Вам нужно следовать только за одним человеком, и этот человек – вы сами. Поймите каждого – и следуйте за собой, за своей внутренней природой. Если вы хотите подражать, подражайте себе и никому больше»40.


«Помните, что религия это не имитация. Вы не можете сымитировать религиозного человека. Если вы имитируете, это будет псевдорелигия – фальшивая, неискренняя»41.


«Но люди… начинают подражать Иисусу… И всё это заканчивается тем, что они становятся только биологическими копиями. Они становятся всё глупее и глупее. Они не могут найти своего собственного лица…»42



Тема «антиПути» во всей проповеди Раджниша – главная. Это генеральная «атакующая» «линия» всей его чёрной пропаганды! (Очень много высказываний.) И здесь существует такая подмена понятий, не то что бы очень «тонкая» (для тех, кто ЗНАЕТ!)…


Понятие «Путь» (как конкретный существующий энергоканал) подменяется подражанию «внешней» личности того или иного основателя определённого оккультного направления.


Здесь у Ошо «Путь» преподносится как «имитация». Здесь категория «Путь» и конкретное «следование» по нему смешивается с внешним подражательством и «копировкой» определённому человеку, его психическому образу… Но это вещи – разные!


И со всё тем же крайним эгоцентризмом: «всякий человек – и есть Путь сам по себе!» Ошо утверждает:


«Ум – это имитатор… Христианин старается стать похожим на Христа – это и означает слово “христианин”. Вы хотели бы уподобиться Христу. Вы на пути к нему, может быть, ещё далеко, но всё же движетесь помаленьку. Христианин означает человека, который старается помаленьку стать Христом… Но, к сожалению, это невозможно; этого нет в самой природе вещей. Вселенная создаёт только уникальные существа. У неё нет понятия о копиях, дубликатах, ксероксах; существование не имеет понятия об этом – только оригиналы… Имитация – способ избежать познания себя…


Но кого имитировал Христос? Кого имитировал Будда? Кого имитировал Лао-цзы? Никого. Вот почему они расцвели. А вы имитируете…


Не будьте ни христианином, ни мусульманином…»43


«Христианин - это тот, кто пытается стать копией Христа; поэтому христианин безобразен, а Христос прекрасен»44.


«Он - единственный рождённый сын. Что вы с этим можете сделать? Вы не можете быть равными Иисусу. Всё, что вы можете, - это следовать, имитировать, быть в психологическом рабстве, которое опаснее любого другого рабства (а как же тогда многие «преподобные» в Православии? Люди, по своему сознанию близкие к Самому Христу? – Т.Э.»45.



Нет, «господин великий просветлённый»,  - Путь Христа это вовсе не имитация Христа как личности и биовида – такое и в самом деле никак невозможно. А это посредством духовно-энергетической связи с Христом же – духовное «преображение», «очищение», «трансформация», достижение его духовного УРОВНЯ, ИДЕАЛА И СОСТОЯНИЯ! Это достижение КАЧЕСТВА СОЗНАНИЯ ХРИСТА! Его Любви, Его Бессмертия, Его Света, Его чудес! Причём тут «имитация» и «подражание»???


Всякий человек на пути Христа свою индивидуальность не только полностью сохраняет, но эта индивидуальность расцветает, реализуется в высшей и максимальной степени!


Вы видите, как Ошо «играет» на разных смыслах одного слова «подобие», «копия»?


И никто из обманутых последователей Ошо не замечает примитивной подмены…


Ошо безжалостно и цинично, обманным приёмом обрубает у людей все религиозные корни. И, конечно же, никакой Путь вообще не лишает следующего по Нему ни его подлинности, ни его собственной индивидуальности, ни его целостности…


Подумайте сами: если Вы едете или идёте по какой-нибудь асфальтированной дороге или плывёте по некой реки – теряете ли Вы при этом себя, своеобразие свей личности???


Нет! Это абсурд Мефистофеля, его «путаница» и «заморочки», что внешне кажется «мудрым»…


Ошо: «Только подумайте о мире Иисусов Христов… Он потеряет всё богатство из-за утраты разнообразия. А кто будет распинать Иисуса? Это будет очень трудно»46.


И т. д.


А эту идею «копирования» и «подражательства» Ошо настойчиво повторяет, что проводится как процесс «зомбирования», «программирования» сознания многих людей. При этом этот свой ложный-подложный тезис Ошо подкрепляет как бы мнениями других духовных авторитетов…


Ошо: «Лао-цзы не имеет пути, или, вернее, его путём является отсутствие пути. Лао-цзы говорит: “Вам некуда идти, вы уже здесь”. Так что само слово “путь” становится бессмысленным. Путь нужен, если вы куда-то собираетесь. Если вы уже здесь, тогда путь совсем не нужен. Иметь путь, на самом деле, будет опасно: вы можете сбиться с пути. Лао-цзы говорит: “Те, кто следуют пути, сбиваются с него”. Постепенно они всё дальше и дальше отходят от самих себя…


Обычно очень трудно бывает понять концепцию отсутствия пути, потому что тогда вы внезапно отбрасываетесь к самому себе, вам не за что цепляться…


Последнего шага, на самом деле, вообще нет; нет никакого начала и никакого конца. То же самое верно и относительно дзена…»47


«Сократ говорил, что нельзя идти путём, проложенным для вас другими. Вы должны своими собственными ногами прокладывать дорогу»48.


«Все религии и все философии основываются на предположении, что существует некий путь к высшей истине. Заратустра решительно отвергает это. Он говорит, что пути как такового не существует»49.



Применяет Ошо и такой, уже знакомый нам обманный приём, – разделение на «мёртвого» и «живого» учителя…


Ошо: «Когда мастер мёртв, очень трудно почувствовать жизнь в его словах. Слова живы, когда они исходят непосредственно из сердца мастера. Жизнь слов коротка»50.


«Без живого Учителя ни один метод, как бы прекрасен он ни был, не работает… При живом Учителе всё работает; при мёртвом Учителе ничто не работает. Пусть это навсегда укоренится в вашем сознании…


Вот так всё время действует христианская церковь… Эти методы сработали только однажды. Они работали, когда был жив Иисус… Быть с живым Учителем – вот, что работает»51.



Речь идёт о всё том же процессе: отсечь людей от их путей и обратить их к себе. Ведь «живой»-то Мастер только Ошо (был на то время). А якобы религиозные методы без живого Учителя не работают.


Ещё как работают! Определённые методы и правила и составляют понятие «Путь», и настраивают сознание человека на Путь, и сам Путь есть «живая», «сознательная» река энергии!


У Ошо по-прежнему полным ходом идёт явная профанация:


«…И, естественно, все эти учителя должны были в своё время умереть, но они оставили длинные вереницы рабов: христиане, иудеи, индуисты, мусульмане. Что такое эти люди? Почему кто-то должен быть христианином? Если ты можешь быть кем-то, будь Христом, никогда не будь христианином…


Разве не странно, что живые должны следовать за мёртвыми?»52



Впрочем, по теме «Путь» Ошо иногда, походя, говорит правду – но фрагментарно и очень мало. И здесь у нас выходит следующее соотношение: 1% - правда, 99% - ложь!


Как вдруг – именно «вдруг» - следует редкое откровение Раджниша, подтверждающее, что без пути нет пути; мы его уже приводили во второй книге, но стоит его привести ещё раз (в сокращении):


«А таково моё понимание: люди, следующие независимо, достигают редко, очень редко, потому что много раз ваше эго будет говорить, что вы - редкий тип, что вы способны идти самостоятельно, в одиночку, не нужно ни за кем следовать; и ваше эго обманет вас. Вы можете ни за кем не следовать; вы следуете за своим собственным эго, своим собственным образом, и он уведёт вас в тысячу и одну канаву…


Вы в ловушке, уже в ловушке. Тогда хорошо за кем-то следовать. Найдите школу, найдите мастера. Отбросьте эго, потому что эго заведёт вас во всё большую бессмыслицу и чепуху»53.



Это был тот самый один процент правды, но 99%…


Сравните!..


Ошо: «Сама идея следования делает вас больным. Это болезнь. Вам нужно быть самим собой, и когда вы расцветёте, вы не будете таким, как я, или Иисус, или Будда»54.


«Никогда не следуйте за кем-либо, потому что именно так вы сбиваетесь с пути к самому себе»55.



А взамен всех путей Ошо по-прежнему предлагает «свой путь» Эгоиста, и он, конечно, лукавит, называя своё направление «путём без пути», ведь и пути Дьявола – а их немало! – давно существуют и куда-то ведут… Но Куда?


«Вопрос к Ошо: Что представляет собой Ваш путь, который Вы показываете нам?


- (Ответ Ошо) Это отсутствие пути. Или же, если вы настаиваете на слове, если вы так очарованы словом, называйте это путём без пути. Но попытайтесь понять меня: это не путь. Я даю вам не средства, но саму цель» 56.



Мефистофель предлагает «путь без пути», вдохновляя людей тем, что они должны быть смелыми, отважными, отправляясь в неизвестное в одиночку, что, по факту, есть приукрашивание пути Эгоиста…


Ошо: «Если у вас есть мужество устремиться в неизвестное самому, индивидуально, ни на кого не опираясь, ни за кем не следуя, просто выходя в тёмную ночь, не зная, достигните вы чего-нибудь или погибнете. Риск остаётся, это опасно, даже если у вас есть мужество»57.


«Это качество отважных… Двигайтесь, будьте отважными. Есть сокровища, которые должны быть открыты; вы несёте их в себе»58.


«Почему ты не можешь идти один? Потому что не доверяешь жизни. Ты идёшь с мусульманами, индусами, евреями, потому что не веришь жизни, а веришь только толпе. Чтобы идти одному, нужна великая вера в жизнь, надо доверять деревьям, рекам, небу, вечности всего…»59



При этом людей, следующих определённой традиции, Ошо называет «глупыми»:


«Для глупых людей существует проторенные дороги, по которым движутся толпы, веками и столетиями, - и идут в никуда, ходят кругами. Но вы утешаетесь тем, что вы со множеством людей, вы не один»60.



Всё наоборот! Очень глупыми становятся как раз те люди, которые «не используют» (!) уже «проложенные» пути, а ищут «свой собственный»! Я ранее сравнивал этих людей с безумцами, с психически больными… Так, скажем, чтобы попасть в какой-либо населённый пункт, расположенный среди гор или густых лесов, вместо того, чтобы использовать уже построенные, прямые дороги и автотрассы к этому пункту, - вместо этого некоторые неадекватные «отважные» люди начнут самостоятельное «путешествие». Они пойдут в обход, они будут карабкаться на скалы, продираться сквозь чащу лесов, рискуя здоровьем, рискуя жизнью…


Ну, настоящие параноики, шизофреники!


Конечно же, Мефистофель лишает людей всех путей весьма хитроумно и внешне красиво:


«Когда нет цели, нет и направления. И когда нет цели, нет также и пути. Когда цель исчезает, направления исчезают; когда направления исчезают, пути исчезают. Тогда вы находитесь предельно здесь‑сейчас, тогда нет ничего кроме того, что есть. Это просветление. Просветление – это не цель. Это существование в Боге…


И когда вы начали жить без направления, без цели, без подпорок, Жизнь придёт в изобилии. Вам не нужно входить в поиск Бога. Бог придёт к вам. Бог идёт к вам. Он приходит с каждого возможного направления. Он течёт по направлению к вам, но вас никогда нет дома»61.



А увести от Бога и Его путей можно и следующим «философски-мудрым» приёмом:


«Вы никогда не встретитесь с богом. Если есть вы, Бога нет, потому что есть семя. Когда вы исчезаете, Бог есть; так что на самом деле встречи нет.


Когда нет вас, есть Бог - пустота в вашей руке, и тогда есть Бог»62.



Даже многие или некоторые непосредственные слушатели Ошо пребывали в недоумении:


«…Возлюбленный Мастер,


Почему Ты против того, чтобы следовать кому-то, кто знает тайны жизни? Какая необходимость открывать их самому и в одиночку?


- (Ответ Ошо) Истину нельзя передать (свет сознания, свет знания именно «передаётся»! – Т.Э.). Это одно из присущих истине свойств: никто не может дать её тебе. Да, тебе можно дать слова, тебе можно дать теории, тебе можно дать теологии, но не истину. Следуя кому-то, ты будешь следовать его словам…


Откуда ты знаешь, что кто-то знает тайны жизни? Это только верование… Даже дьявол может цитировать писания! Ты знаешь лишь то, что знаешь ты сам.


Ты можешь действительно понять Будду, лишь когда ты тоже будда. Ты можешь понять Христа, лишь когда ты тоже Христос, - не следуя ему, но став пробуждённым сам.


Поэтому я говорю, что необходимо открыть истину самому»63.



Соответственно, при такой постановке одного из главных вопросов (!), люди лишаются всех религиозных путей, они теряют духовные корни и направления…


«Я (ученик Ошо) чувствую себя потерянным и не вижу способа вернуться к старой жизни. Все мосты сломаны. Но я не вижу пути перёд собой.


- (Реакция Ошо) Такого пути нет. Путь - это просто иллюзия ума. Ум продолжает мечтать о пути, идя по которому, он может достигнуть определённой цели, определённых желаний. Но путь - это просто тень жаждущего ума»64.



Что делает Дьявол?


Правильно – сбивает с пути, дезориентирует, не пускает к Богу…


И вот в данном случае что является характерным «для пути без пути» по Ошо. Из откликов и реакций многих учеников или просто «слушателей» Ошо:


«Мне становится не по себе от того, что у меня нет путеводной нити, которая, я чувствовал, у меня была ранее»65.


«Бхагаван, Вы отбросили прочь Бога, теперь есть только существование. Существование означает природу (язычество!); она жестока, она безразлична; она не заботиться о нас. Если нет Бога, я чувствую себя очень испуганным»66.


«Вопрос к Ошо:


…Почему же я испытываю такое внутреннее сопротивление по отношению к вам?»67


«Вопрос к Ошо: Бхагаван, вы меня запутываете».


«Из другого вопроса: Мне кажется, что я действительно схожу с ума»68.



Реакция другого ученика:


«Бхагаван, мне очень не нравится то, что я вижу здесь – подобно иконе возникает мёртвое “Раджнишианство”, распущенность подменяет свободу, высокомерие и агрессивность становятся правилом, скромность и заботливость – исключением»69.



В самом деле, многие люди догадываются, прозревают (что даже включено в книги Ошо)!..


«Бхагаван,


а Вы нас не дурачите?»70


«…Вопрос:


Дорогой Ошо, на самом ли деле вы просветлённый?»



Тем не менее, многие люди находились рядом с Ошо годами!..


«Возлюбленный Бхагаван,


Мне кажется, что за те девять лет, которые я провёл рядом с Вами, я сделал всё, что под силу моему разуму. И всё же сейчас я чувствую, что нахожусь в ещё большем хаосе, смятении и невежестве, чем когда-либо раньше. Я даже чувствую, что вот-вот всё брошу…»71


«Вопрос (к Ошо):


Я пробыл здесь два года… Сейчас я чувствую себя таким же пустым и потерянным, как и в день своего прихода. Есть ли какой-нибудь смысл оставаться здесь дальше?»72


«Вопрос (к Ошо):


После двух лет общения с вами я, кажется, стал идиотом. Я не знаю, куда я иду или что я хочу, или что мне нравится. Это состояние очень болезненное. И во всём этом страдании я чувствую, что скорее отдаляюсь от вас, чем приближаюсь к вам.


- (Реакция Ошо) Это как раз то, что я хочу. Вам следует стать идиотами… Вам следует стать невежественными, отбросить все знания, всю веру…»73


«Возлюбленный Бхагаван,


Я с Вами вот уже семь лет, и в последнее время я чувствовал, что прохожу через те самые пастбища, те самые долины, которые, как я помню, оставил ради вершин семь лет назад…


Я так ничего и не узнал, тысячи солнц не засияли в моей голове. Всё, что у меня есть сейчас, - это я сам, довольный, в той же самой точке, из которой я начал моё путешествие семь лет назад…


Не обманываю ли я себя?»74



Нет, все эти бедные люди, в действительности, не обманываются – их самих обманывают подло, коварно, намеренно!..


«Вопрос (к Ошо): Когда к нам придёт любовь? Для меня, чем больше я ухожу внутрь, тем меньше во мне любви. Мне кажется, что я потерял потребность в выражении любви к другому, особенно к тем, кого я любил раньше: девушке, матери, друзьям...»75


«Вы лучший убийца, Ошо. Один год с вами - и постепенно ваша отрава начинает действовать в уме»76.


«Любимый Ошо,


В последнее время я часто испытываю чувство, что земля уходит у меня из-под ног. Мне кажется, что всё, что я люблю или любил в прошлом, разрушается…»77



Из опыта современной «любительницы» Ошо:


«…После того, как  я вернулась домой с этих занятий появилась сильная опустошённость, ощущение что меня духовно изнасиловали – очень тяжёлое внутреннее переживание, которое трудно объяснить логически, но мало того, что мне после этой раджнишевской тусовки не хотелось больше жить, ко многому происходящему пропал всякий интерес…»78



При всех этих массовых негативных эффектах и факторах – ну, до чего же смешно и абсурдно! – Ошо, отрицая пути, утверждая, что лишь вне путей человек обретает свободу; - даёт людям не только свой путь (Эгоиста) и свои медитации, но и предписывает им свои конкретные правила вплоть до соблюдения даже определённой внешней атрибутики: ношение одежды конкретного оранжевого цвета (малы/), чёток, фотографии самого Ошо, и др. …


«Из вопроса к Ошо: Если, как вы утверждаете, человек ответственен за самого себя, и он не нуждается в пути, зачем тогда ваши саньясины носят одежду одного цвета, носят малу с вашей фотографией и имя, выбранное вами?»79


(Вообще, на фоне того, что, согласно Ошо, путей нет и следовать не за кем, - это несусветная глупость, полный абсурд и несуразность заставлять людей носить свой портрет на шее!)


Ошо: «Вчера один саньясин пришел и сказал: “Я чувствую дискомфорт из-за саньясы, потому что мне кажется, что я стал частью стада”. Это очень эгоистичное отношение. Часть стада? Все хотят быть в стороне. Все хотят быть независимыми…


Я дал вам охровые одежды, изменил ваши имена, чтобы вы постепенно потеряли себя в океане»80.


«Да, три вещи я сделал... Я дал вам новое имя, с тем, чтобы вы смогли снять своё отождествление с вашей прежней личностью… Я дал вам красные одежды, чтобы разрушить монополию традиционных саньясинов на красную одежду…


Я дал вам малу/, потому что все древние саньясины всех религий использовали для молитвы чётки. Это старинный метод счёта…


И потом я дал портрет обыкновенного человека - подошёл бы портрет любого человека. Это раздражает их ещё больше…


Но в основном я поместил сюда этот свой портрет для того, чтобы он висел у вас на шее и всех раздражал, вы никуда не можете пойти и не быть замеченными»81.



А вообще-то, Раджниш идёт стратегически ещё дальше, чем только лишить людей всех религиозных путей. Он утверждает, что в жизни вообще нет никаких идеалов, никакого смысла и никакой цели:


«Идея о саморазвитии есть незрелость»82.


«Жизнь не имеет смысла. Радуйтесь!»83


«Если вы христианин, вы в эго-путешествии…


Эго процветает, когда у вас есть цели и идеалы…


Чтобы заставить людей испытывать чувство вины, есть хитрый трюк: дать им идеалы»84.



Только человек, в отличие от животных, имеет и должен иметь смысл своей жизни! А духовные идеалы открывают адекватные чакры и дают человеку необходимую духовно-люцидную энергию. Высокие цели «воспламеняют», наделяют вдохновением, дают человеку стимул к работе!..


У Ошо-Мефистофеля всё наоборот, всё с ног на голову…


Ошо: «Если вы видите, что кто-то собирается дать вам идеал или цель, покиньте его немедленно, потому что эта болезнь очень заразна, и как только вы её подхватите, она станет хронической»85.


«Я не ставлю перед вами никаких целей. Я не даю вам никаких идеалов»86.



Внешне красиво, но всё извращено и совершенно неправильно!.Это не просто обман, а красивый обман – коварный и подлый! Ошо – великий путаник!


Что ж… Время решить давно назревший вопрос до конца:


Если Раджниш обманывает многих людей, то разве это может быть бесцельным и не бескорыстным???


Конечно, не может!


У Ошо в своё время был изощрённый, эгоистический план, определённая продуманная стратегия поведения, коварный расчёт – власть и обогащение, обогащение и мировое господство! Что очевидно…


Собственно, если под этим ракурсом посмотреть на всё поведение Раджниша, то мы увидим одно и то же «натягивание одеяла на себя»… Все трактовки Ошо духовных писаний, все объясняемые им понятия, все примеры из жизни великих Учителей - всё проводится исключительно как «подгонка» под самого себя!


Да и сами откровения Раджниша о том, как он хитроумно, злонамеренно «завлекал», «захватывал» и «использовал» многих людей - чудовищны! Об этом Ошо говорит открыто и прямо:


«Я должен был найти своих людей из этих закрытых групп, но для того, чтобы проникнуть в эти группы, я должен был говорить на их языке. Соразмерно тому, как моё откровение становилось всё более и более ясным, я постепенно отказался от их языка»87.


«Я придумал средство, которым смог привлекать к себе людей! А раньше я сидел в одиночестве! Как только я научился “варить суп” из ваших желаний и потребностей... Я перестал ходить на реку, “рыба” шла на мой “крючок” сама, преодолевая значительные расстояния…


Я часто говорил не то, что в действительности думаю!»88


«Я забросил свою сеть во все стороны, чтобы поймать в неё максимальное число людей…»89


«Я общался с буддистами при помощи Будды, с индусами при помощи Кришны, с христианами при помощи Христа.


“Да… я использовал всех этих людей, как “подкидные доски” (!!!)»90



Вдумайтесь: Люди - «как подкидные» доски… Какой цинизм и бездушие!


Это прямая, откровенная издёвка, насмешка над доверием к нему людей; это безжалостность хищника…


Мефистофель – это растлитель и захватчик человеческих боди, человеческих душ и блокировщик настоящего пути к Богу!


И об этой своей «мефистофельской» работе Ошо откровенно говорит нам, например, ещё так:


«Моя работа - в точности депрограммирование. Я просто распрограммирую вас. Индусы вы, или мусульмане, или христиане… - какова бы ни была ваша порода, какова бы ни была ваша торговая марка, не имеет значения, - я просто распрограммирую вас…»91



Наконец, сам Ошо сообщает о своём обмане, хотя витиевато и, местами, с иронией или же оправданиями, например, следующим образом:


«И вот теперь я могу говорить вам в точности то, что думаю…»92


«Учитель опасен не только тем, что может обманывать других, но и тем, что может обманываться сам»93.


«Возлюбленный Ошо, вы когда-нибудь лжёте?


- (Ответ Ошо) Я лжец, и я совершенный лжец, который говорит об этом - и это тоже ложь»94.


«Бхагаван,


Вы всегда говорите правду?


- (Ответ Ошо) Да, сэр, я всегда говорю истину, даже если я вынужден немного лгать»95.



Ошо также витиевато: «Много раз я должен был говорить ложь из-за вас, потому что вы не поняли бы правды. Чем больше вы растёте, тем больше я отбрасываю ложь и в большей степени могу быть правдивым. Когда вы действительно вырастите, я просто скажу вам правду: тогда этого будет не нужно. Если вы не выросли, тогда правда будет разрушительной.


Вам нужна ложь подобно тому, как детям нужны игрушки…


Благодаря лжи, постепенно, Мастер приводит вас к свету…


Только благодаря лжи вас можно привести к дверям храма, и только у самой двери вам может быть дана вся правда, но тогда вы поймёте. Тогда вы поймёте, зачем нужна была ложь. И вы не только поймёте, вы будете благодарить за неё»96.



Православный святой никогда и ни при каких условиях не будет лгать! В самом худшем случае, когда правда может быть вредной, - он промолчит…



В заключение этой главы у меня имеется одно обращение к самому Ошо (а у меня с ним прямая «астральная» связь!):


«Исполненный всякого коварства и всякого злодейства, сын диавола, враг всякой правды! перестанешь ли ты совращать с прямых путей Господних?» (Деян. 13: 10.)



32. «ЗМЕЙ»



Речь пойдёт о библейском Змее, о Змее-Искусителе, соблазнившего ещё самых первых людей Адама и Еву. Об ещё одном аспекте Дьявола…


Воистину теневая личность Раджниша – многолика и демонстрирует нам практически всю психологию Демонического!


А дело здесь заключается в том, что Ошо не просто «делится» своим переживанием и состоянием собственного «просветления», а прельщает, заманивает, навязывает, соблазняет, шантажирует, кокетничает, искушает – он явно кичится своим «просветлением»…


Что это, как не торговля, реклама и продажа этого самого своего «просветления по-индийски»!?


Обратимся к цитатам и посмотрим, как Раджниш «подаёт» и «продаёт» свой «товар» в обращении к людям…


Ошо: «Впервые за всю историю я говорю, что просветлённым может стать обыкновенный человек. На самом деле, только обыкновенный человек и может стать просветленным»97.


«Между вами и Божественным - только один шаг. Нет двух шагов, а следовательно, нет пути» 98.


«Я вижу вас как просветлённых. Вы уже готовы к этому. Вы лишь играете в игру невежественности, пытаетесь обмануть себя, но всё, что бы вы ни делали, не оказывает влияния на вашу внутреннюю реальность. Вы остаетесь невинными, чистыми, абсолютно чистыми»99.



Реклама, а равно самореклама Ошо, что называется, - «массированная»:


«Вначале ты должен обнаружить источник внутреннего света. Исследуй его; это одно из самых экстатических переживаний. Никакое другое переживание не может сравниться с этим - куда там всему остальному! Даже путешествие на Луну или на Марс не выдерживает никакого сравнения с путешествием вглубь себя. Да и как можно сравнивать путешествие на Луну или на Марс с тем путешествием, которое в своё время совершили Христос и Будда. Вот подлинное приключение!»100



На первый взгляд, это не кажется «навязыванием», но при активном и частном повторении это именно так…


Ошо: «Чем больше вы приближаетесь, чем больше идёте глубже, великая тишина спускается на вас. Ещё немного… и мир, который вы никогда не знали, окружает вас. Ещё немного… и вы находитесь в центре вашего существа. В этот момент вы самые счастливые существа на земле.


Великий экстаз начинает расцветать в самом центре вашего существа, как лотос. Аромат другого мира…»101


«Вы должны стать просветлёнными. Просветление - не воображение; это - не мышление. Это - бытие» 102.


«Просветление - это величайшее здоровье»103.


«Взрыв просветления означает следующее: неожиданно ты осознал свою бессмертную душу»104.



Ну, как подобное может не привлекать?


Здесь совсем нет нужды приводить многие цитаты Ошо о том, что просветлённый или святой человек – это человек без проблем, человек счастливый без всяких причин, блаженный, бессмертный и прочее. Но основа всё та же – путь эгоиста…


Ошо: «Вы должны быть совершенно эгоистичными, сконцентрированными только на одной цели: стать просветлёнными»105.



Конечно же, говоря о «просветлении», Ошо непрестанно подчёркивает самого себя просветлённым, настаивает на своей, более чем значительной, роли…


Ошо: «Слушайте меня, впитывайте меня, пейте меня…


Я для тех смелых людей, которые могут быть со мной сумасшедшими…


Я живу только ради нескольких избранных… А ведь я им ничего не обещаю»106.


«В моём присутствии медитация легка, потому что любить легко, когда вы рядом со мной, потому что я пропитан любовью…


Просто любите, и как только вы наполнитесь трепетом любви, вы обнаружите, что я иду рядом с вами, сижу около вас, моя рука в вашей руке, кто говорит, что я далеко?»107



«Я», «моё», «моим», только «со мной»… Такое позёрство (особенно в вопросах «любви») для состояния подлинной святости совершенно неприемлемо и недопустимо…


Кстати, это подмечали ещё непосредственные слушатели Ошо:


«(Из вопроса к гуру) Вы так много раз используете слова “я”, “мне”, “мой”, “мои саньясины”. Кажется, что вы сами являетесь величайшим эго (!)»108.



Люди догадываются, интуитивно прозревают, что их обманывают!


А Ошо постоянно находится в самоупоении. Это хвала и песня Раджниша не столько самого состояния святости как такового, сколько по-прежнему Себе Самому…


Ошо: «Вы можете пить из моего присутствия, моя энергия изливается на вас, но всё это должно вызвать в вас страстное стремление попасть в то же состояние, в котором пребываю я»109.


«…Когда вы со мной, вас окружает свет. В этом свете вещи очень ясны. Когда вы не со мной, внезапно возникает темнота…»110


«Быть рядом со мной значит быть полностью в любви, потому что только так можно быть со мной…


Вам придётся довериться мне; вам придётся двигаться со мной во тьме. Будет страшно; там будет опасно. Будет больно - на протяжении всего роста - но через боль человек достигает экстаза»111.



Здесь ещё важно понять и увидеть, как Раджниш «заигрывает» с людьми (в нашем случае со своими читателями)… А это определённо «игра» и «манипуляция».


Ошо именно «дразнит» (!) своим «просветлением», причём он проводит следующую искусительную «линию» - с любым человеком просветление может произойти очень быстро, в любой момент времени, в любой день, стоит лишь немного «понять», «допустить», «осознать», «узнать»…


Ошо: «Просветление может наступить в любом месте, может наступить в любой момент. Вы всего лишь должны дать ему возможность наступить. Это не вопрос места и времени, это вопрос вашего разрешения»112.


«Просветление внезапно… Это может произойти без всякой подготовки…»113


«Вы можете стать просветлёнными в одну минуту…»114


И т. д.


Что это, как не профанация состояния «святости» и долгого «тесного», «узкого» и напряжённо-поискового пути к Истине длиною в целую человеческую жизнь?


Это было привлечение «быстротой».


Несколько другой привлекательной «линией» рекламы «просветления по-индийски», согласно Ошо, является тот факт, что его совсем не надо добиваться, ждать, напрягаться, практиковать, поскольку оно уже «здесь», с человеком и в человеке, и - всё очень и очень просто! Это привлечение (обманчивой, кажущейся) «простотой» и «лёгкостью» (достижения)…


Ошо: «Стать просветлённым, достаточно легко…»115


«Да, это просто. Это так просто, что вы можете пробудиться каждое мгновение»116.


«Ничего не нужно для просветления и ничего не нужно знать, чтобы быть просветлённым…


Просветление уже здесь. Нужна не реализация, а узнавание»117.



Только «поймите», «всего лишь»…


Это здорово «подкупает».


Для просветления («по-индийски») ничего не надо… А всего-то - нужно «просто» расслабиться! Расслабьтесь – и вот Вы уже стали святым. Чудовищная профанация!


Ошо: «Нужно понимать, что просветление уже является частью твоей природы… Нужно просто расслабиться и заглянуть вглубь себя - там ты найдёшь будду во всем его великолепии»118.



Да, всё это в целом – «соблазнение», «искушение», «прельщение», тонкая игра на струнах Эго людей…


Настоящий святой никогда не будет так говорить!


В самом деле, даже многие люди понимают всю эту «проповедь»:


«Вопрос (к Ошо): Вы говорите нам быть здесь и сейчас, не имея целей, не надеясь на результаты, но затем вы тут же ПРЕЛЬЩАЕТЕ нас, говоря об экстазе, просветлении, свободе…»119



Известна также и особая способность крупных удавов гипнотизировать свои жертвы – обезьянок, сурков, кроликов…


А гипнотизация и программирование Раджнишем сознания многих людей проводится на общем фоне как бы ненавязывания себя и своих идей, что, по факту, есть обыкновенное «враньё»! Это «успокаивание», «расслабление» своих слушателей – и первая фаза гипноза!..


Ошо: «Столетиями мастера навязывали свои идеи ученикам. Я не навязываю вам свою точку зрения» 120.


«…Я не хочу влиять на кого-либо. Сама эта идея безобразна, она античеловечна. Влиять - значит вмешиваться, посягать на права личности, тащить вас на путь, который не является вашим, заставлять вас делать то, о чём вы и не помышляли раньше»121.



И вот на этом «умиротворяющем» фоне Ошо применяет к людям, собственно, настоящее «гипнотическое» (!) воздействие с отключением мыслей, с «уговариванием» полной сдачи себе самому…


Ошо: «Слушайте меня и понимайте. Тут не надо думать»122.


«Единственный способ общаться со мной - это быть в глубоком молчании, быть в глубокой восприимчивости, быть широко раскрытым, чтобы я мог влить себя в вас. Если вы слишком наполнены словами и слишком много говорите, вы упустите меня. Безмолвие - это язык общения со мной»123.


«Настоящий ученик - тот, кто не толкует, не переводит, кто пассивно слушает, кто не спрашивает “как?”, не спешит добраться до результатов, не стремится к цели, не жаден»124.


«Слушать меня надо не только головой, а всем вашим существом» 125.



В самом деле, это является «техникой гипноза», и об этом Вам скажет любой психотерапевт, любой психиатр. А конкретные элементы гипноза Ошо таковы…


Это, в первую очередь, категорический, самоуверенный, властный и подчиняющий тон…


Ошо: «Если вы выслушали меня со всем вниманием, не нужно помнить, что я сказал. Это становится частью вас. Вы что-то едите - вы помните, что вы съели? Какой смысл? Это становится частью вас, это становится вашей кровью, это становится вашими костями. Это становится вами…


Если вы слушаете самозабвенно, я превращаюсь в вашу кровь, я превращаюсь в ваши кости, я превращаюсь в ваше существо. Вы перевариваете меня» 126.


«Вы должны быть здесь со мной… Вы должны быть здесь пока я здесь»127.


«Вы должны отбросить все знания, чтобы начать познавание, чтобы подняться на высшую ступень, чтобы обрести ясность, чтобы ваши глаза не были заполнены тезисами или теориями, предрассудками или концепциями…»128


«Питайтесь от меня, пока я здесь, опьяняйтесь мною, растворяйтесь во мне. Отдайтесь этой тайне, которая открывается вам…»129


«Быть со мной - это квантовый скачок. Вы должны бросить всё то личное, что носили на себе всю жизнь. Всё, чем вы были до сих пор, должно быть отброшено - вот что значит быть со мной»130.



А Вы заметили, как часто индийский гуру повторяет – «Вы должны»!?


Ошо: «Сейчас вы должны (!) приходить ко мне.


Тогда же вам не надо будет искать меня. Где бы вы ни был и... ваша жажда, ваша любовь… И вы найдёте меня в самом вашем сердце, в самом биении вашего сердца»131.



Подобные установки по типу «вы должны» Ошо смешивает или местами их заменяет на «ласковый», «расслабляющий», «вкрадчивый», «успокоительный» тон – ещё один гипнотический метод…


Параллельно индийский «мастер» (гипноза!) использует агитационные, манипуляционные элементы вдохновляющих «призывов» и шантажа, как-то:


«Только трус может бежать отсюда. Тот, кто смел, должен направить свой ум по пути в неведомое»132.


«Только слабые не могут сдаться, не могут отречься от самого себя. Чтобы отречься от самого себя, вам нужна огромная сила воли. Только очень зрелое эго может сдаться; падает только созревший фрукт, а не незрелый»133.



Умелое использование пауз – ещё один приём гипнотического воздействия Раджниша:


«Здесь, со мной, не думайте о словах. То, что я несу вам, не в словах, а в паузах между ними.»134.



Установка Ошо на полную сдачу, покорность ему, на открытость и восприимчивость – неотъемлемый фактор всякого гипнотического внушения…


Ошо: «…Основное - это сдача. Преображение происходит через сдачу, Мастер - лишь объект, истинный или ложный - не имеет особого значения.


Когда вы сдаетесь, дверь открыта…


Если сдача частична, даже Иисус или Будда не смогут вам помочь. Если сдача - полная, тогда, даже если их нет, простой человек может вам помочь»135.


«Что бы я ни говорил, просто будьте открытыми тому, что вы слышите, позвольте этому случиться, позвольте мне проникать в вас, но не судите»136.


«Есть только один путь быть здесь вместе со мной: хотеть отдать себя. В противном случае отправляйтесь прочь, найдите где-нибудь кого-нибудь другого»137.


«Откройте ваше существование для меня»138.



Подобные «уговоры» непрестанны и следуют в несколько различных формулировках.


Так, Ошо периодически требует предельного внимания к себе, полной концентрации, а также умело использует слова типа «позвольте» – дополнительные эффективные элементы проникновения в человеческое подсознание. Например…


«Когда вы слушаете меня, исцеление имеет место всё время. Когда вы слушаете меня так внимательно, что вас нет больше - ни ума, ни мышления - вы становитесь просто ушами, вы просто слушаете, вы поглощаете… Внезапно вы исцелены. Ваши раны исцеляются, ваша темнота исчезает, ваши ограничения ломаются; это и есть терапия»139.


«Позвольте (!) мне быть вашим алхимиком. Позвольте мне превратить вас, чёрный металл, в чистое золото»140.



Имеется ещё и такая интрига. Ошо с присущим ему кокетством и самолюбованием заинтересовывает своей собственной, будто бы «загадочной» личностью:


«Вы спрашиваете меня: “Кто вы?” Бхакти, йог, джняни, тантрик? Если вы сможете найти мне имя, вы почувствуете свободу. Тогда вы сможете расслабиться, тогда проблемы не будет.


Но сможете ли вы узнать меня, дав мне имя? На самом деле, если вы действительно хотите знать меня, пожалуйста, не ставьте имя между мной и вами. Отбросьте все классификации… Смотрите на меня без знания. Смотрите на меня простым, чистым взглядом, в котором нет идей, нет сокрытых предубеждений, и вы сможете проникать взглядом всё глубже и глубже. Я стану прозрачным для вас. Это единственный способ узнать меня, это единственный способ узнать реальность…» 141



Настоящая гипнотическая технология!


Тут же идут требования Ошо открытости и полного доверия к себе, что требуют все гипнотизёры:


«Если вы не будете защищать себя от меня, если вы откроете все двери, то вначале это может показаться разрушительным… Каждое созидание должно начинаться с разрушений, требуется равное количество разрушений. Если я собираюсь создать вас, совершенно нового, то я должен разрушить вас полностью…»142



Ошо откровенно признаётся, что его требованию полного «подчинения», фактически, «сеансам» его гипноза мешают некоторые люди:


«…Я не люблю тех людей, которые не состоят в глубокой связи со мной здесь, - они мешают; их вибрации создают здесь облака: тогда те, кто в гармонии со мной, не могут общаться со мной так легко. Даже один антагонистически настроенный человек будет мешать мне течь, не будет позволять мне достигать вас»143.



Налицо и разного рода «обещания», как-то…


«Я утолю вашу жажду, чтобы сделать её ещё большей - чтобы она стала тотальной; чтобы вас здесь не осталось, чтобы пульсировала только жажда…»144


«Слушайте меня медитативно и любите меня медитативно, тогда моя любовь не отвлечёт вас от Иисуса, Кришны, Будды. Тогда моя любовь обогатит другие ваши любови, моя любовь обогатит вашу жизнь. Я здесь, чтобы обогатить вас»145.


«Если вы по-настоящему близко подойдёте ко мне, то самим этим приближением вы будете изменены и преобразованы»146.



Практически во всех лекциях и беседах Раджниша присутствует «логотерапия», действует метод «убеждения» (или «оправдания») – одна из составляющих всякого гипнотического воздействия!


Ошо: «Я есть некоторая пустота, и мне хотелось бы, чтобы вы были частью её. Будьте в гармонии со мной, не старайтесь понимать; потому что тогда входит интеллект, тогда вы не являетесь больше целостными»147.



А с логотерапией связан другой метод Ошо – «повтора», «тавтологии». Это приём внушения посредством многократного повторения какой-либо одной и той же мысли, одного положения, что вообще дополняется разговорным стилем повествования с повторением одних и тех же фраз…


Ошо:  «Мне приходится вновь и вновь повторять одно и то же. Я не говорю каждый день новое. Истина очень проста, и о ней можно сказать в нескольких строках. Но если вы не слышите её, мне приходится повторять её снова и снова…


Вскоре придёт день, когда я поймаю в свою ловушку достаточно людей, которые могут услышать мою тишину…»148



Змей-Ошо фактически «приручает» свою жертву, уговаривает её не бояться:


«Между Учителем и учеником возникают величайшие узы любви, происходит величайшее приручение (!)»149.



В своих «речениях» Ошо нередко искусно использует «художественные образы», поэтику, что впечатляет и прочно захватывает человеческое сознание…


Ошо: «Вы пришли ко мне. Вы сделали опасный шаг. Это рискованно, потому что рядом со мною вы можете потеряться навсегда… Я похож на бездну. Подойдите поближе - и вы сорвётесь в меня. Вам был зов к этому. Вы услышали, и вы пришли»150.


«Религия - не что иное, как любовный роман с бытием. Религия не ритуал. Она не имеет ничего общего с церквами, храмами и мечетями, и ничего общего с Библией, Ведами и Кораном. Она имеет абсолютно иной смысл: ты вступаешь в брак с бытием. Ты влюбляешься в звезды, влюбляешься в деревья, влюбляешься в тучи - ведь всё это лишь различные пространства Бога. Ты влюблён в людей и животных - ты влюблён во всё, что существует!


Если такое случится, тебя ждёт великое благословение - тебя обдаст ливень радости, ты будешь купаться в блаженстве»151.



Да, ещё эти ритмы! В основе «духовного» (антидуховного!) гипноза Ошо стоят определённая «ритмология» - завораживающие, поэтические, музыкальные, вдохновляющие ритмы…


Ошо: «Если вы любите музыку, вы любите её только потому, что чувствуете, как вокруг неё происходит медитация. Вы поглощены этим, вы становитесь пьяными от этого. На вас начинает нисходить что-то от неизведанного... Начинает шептать Бог. Ваше сердце бьётся в ином ритме, в гармонии с вселенной. И вдруг вы в глубоком оргазме с целым. В ваше естество входит изысканный танец, и двери, что вечно оставались закрытыми, начинают открываться. Сквозь вас скользит новый ветерок; слетела прочь пыль тысячелетий. У вас такое чувство, словно вы приняли ванну, духовную ванну; вы побывали под душем - вы чистые, свежие, невинные» 152.



«Вчера я цитировал хайку Басё:


Тихий старый пруд.


Вдруг прыгает лягушка


Слышен всплеск воды…»


Время остановилось.


На японском языке хайку звучит даже более прекрасно, это совершенно непереводимо.


Если я попытаюсь перевести точнее, получится примерно так:


Старый пруд.


Прыгает лягушка


Всплеск.


Процесс. Если мы скажем “прыгнула лягушка”, получится что-то завершённое, свершившееся, законченное. Но в переводе с японского лягушка именно не прыгнула”, а “прыгает”. Просто процесс - всплеск! - звук... и всё замерло.


Басё даже нарисовал картинку, изобразив и пруд, и лягушку. Если вы заглянете в глаза этой лягушки, вы увидите перед собой Бодхидхарму. Глаза лягушки напоминают Бодхидхарму, прыгающего в никуда.


Когда время останавливается... Зачем лягушка прыгает в пруд? Никаких “зачем” не существует. Прыжок просто случился - без какой-либо мотивации, без желания. Просто лягушка вдруг оказалась прыгающей в пруд. Волнение воды... Пруд пришёл в движение. Звук... Колебания воздуха. И всё. Ничего не было до, ничего не будет после - лишь один момент: нечто случилось»153.



Это выверенная методология, поскольку ничто так глубоко не проникает в сознание и подсознание человека, как музыкальная и поэтичная ритмика…


В общем, здесь идёт всё в соответствии с известным мультфильмом о Маугли: – питон Ка-а уговаривает своих вандерлогов (обезьянок), которых он наметил себе в пищу!..


Ошо: «Слушайте меня так тотально, как это возможно. Слушая меня, будьте полностью свободными, пустыми, чтобы не было никакого сопротивления. Я прохожу сквозь вас снова и снова; вы становитесь прозрачными для меня. Раз истина-семя попала в вас, то незачем беспокоиться»154.



Больше того. Ошо «работает» с массами. А каждый профессиональный гипнотизёр знает, что обращаться к коллективному сознанию, работать с залом, – гораздо легче, чем с одним человеком. Эффектов будет больше, так как групповое психополе стихийно и более податливо, внушаемо…



Продолжаем изучать психологию Демонического и конкретные приёмы его действия на людей!



К области общей гипнотической ритмологии относится вообще особый плакатный возвышенный стиль Ошо. Все речения и писания Раджниша состоят из «громких», воодушевляющих призывов, прекрасных воззваний, девизов, лозунгов. (Я этот демо-приём выявил ещё в чёрной магии К. Кастанеды!)


Ошо: «Отбросьте жадность и страх. Любите людей, любите деревья, любите животных, любите всё существование, потому что нет Бога нигде в другом месте. Бог простирается, расстилается по всему существованию. Бог – это просто другое название жизни, существования – того, что есть.


В этом состоит суть моей работы здесь»155.


«Я не хочу, чтобы вы стали христианами; это чепуха. Я хочу, чтобы вы стали Христами» 156.



Трудно, очень трудно не поддастся и не довериться этому напористому, агитирующему, страстному, вдохновляющему ритму…


«Я учу вас быть живыми, я учу вас быть счастливыми. Я даю вам только одно евангелие: евангелие радости и любви»157.


«Я хочу, чтобы вы были блаженны, сидя в ресторане, в дискотеке, играя в азартные игры…»158


Или:


«Мы стоим на пороге величайшей трансформации. Мы увидим её при нашей жизни - нечто неповторимое и невиданное, нечто такое, чего никогда не случалось раньше и никогда больше не случится.


Знайте, что вы блаженны; знайте, что вам выпало счастье быть свидетелями величайшей трансформации всех старых ценностей, всех старых идеалов и видеть рождение новых ценностей, новых идеалов, новых нравственных категорий»159.



Особым воодушевляющим подъёмом и каким-то «обречённо-ностальгическим», но одновременно заразительным оптимизмом, проникнуты следующие утверждения Ошо:


«Моя вера в бытие абсолютна. Если в моих словах есть хоть какая-то истина, она сохранится в веках. Факел подхватят те, у кого сохранится интерес к моей работе, но я никому ничего не хочу навязывать. Для своих людей я останусь источником воодушевления. Именно это чувствуют мои саньясины - воодушевление. Я хочу, чтобы они росли сами по себе, чтобы они сами воспитывали в себе самое главное: любовь, вокруг которой не будет создана церковь, осознанность, которая не становится чьим-то исключительным достоянием, а ещё - веселье, радость и свежие, по-детски удивлённые глаза...


Я хочу, чтобы мои люди познали себя, а не становились кем-то по чужому приказу»160.


Ещё:


«Мои слова живые. В них биение моего сердца. Это не учение. Мои слова – это стук в вашу дверь, чтобы вы могли попасть домой.


Примите мой дар» 161.



Первоначально очень трудно представить, что подобный «плакатный» стиль есть только «приём» циничного захвата человеческого сознания и «метод» гипноза. Но это именно так. Всё это дьявольская бутафория…


Помимо всего, Ошо, будучи «оккультным материалистом», постоянно применяет духовную лексику, высокие, высокопарные слова («Бог», «Любовь»…), в чём он сознаётся сам:


«Я был “вынужден” (!) использовать религию и религиозную терминологию. Я пользовался этим против своей воли»162.



Особую роль также играют «интерпретации», «объяснения», «комментарии» Ошо различных священных текстов. Что у него также входит в категорию эффективный приёма управления. А дело в том, что каждый профессиональный гипнотизёр в глазах своих клиентов и пациентов старается как можно больше поднять свой авторитет, имидж, убедить в своей силе и всемогуществе; - так и Ошо…


Он непрестанно заручается поддержкой различных святых писаний и крупных, признанных авторитетов, используя их идеи, чтобы продемонстрировать своё величие, не говоря уже о том, что свою личность, порой, он ставит выше Христа и Будды.


Но что получится, если, например, христианскую Библию начнёт «трактовать» сам Дьявол?!


В оболванивании масс Раджниш применяет с успехом и приём «контрадикции»; - его намеренно созданные противоречия создают в головах его слушателей невероятную путаницу! Это «змеиная» логика: говорить сначала одно, потом совершенно другое, обратное; провозглашать нечто, а поступать самому противоположным образом…


Способствует атмосфере общей расслабленности, а, в действительности, усыплению бдительности людей, и - несерьёзный, игровой, шутливый стиль всей антирелигиозной пропаганды Ошо. Например:


«Моя саньяса – явление несерьёзное, в действительности это – нечто беспечное, весёлое»163.


«Никогда не делайте свою медитацию серьёзным занятием, иначе вы неизбежно упустите её. Играйте с этим.


Я первый человек, который говорит так… Я учу вас игривости»164.



Подобных высказываний очень много…


Ошо: «Какие лекции? Я лишь рассказываю смешные истории! Это не лекции. Лекции читают священники, епископы, римские папы. Я – обыкновенный человек… Это не речи, это даже не беседы; самое большое – вы можете называть это дружеской болтовнёй. Это ни в коем случае не проповедь»165.


«Вся жизнь в целом - это великая космическая шутка. Это не серьёзное явление - приняв её серьёзно, вы упустите её. Её можно понять только через смех»166.


«Однако не нужно быть слишком серьёзными в отношениях с Богом»167.



Попутно обратите внимание и на перевёртыш Ошо в этом вопросе:


«Помните: серьёзные люди все в аду; дьявол любит серьёзность очень сильно. Небеса не похожи на церковь, но если бы это было так, тогда бы никто, если он не лишён здравого смысла, никогда бы не пошёл на небеса»168.



Смех, в особенности «гомерический» - как раз общеизвестный феномен Дьявола!


К общей Ошо-технологии внедрения в человеческое подсознание определённых деструктивных идей относится и то, что я называю «демонической откровенностью» или «открытостью» - прямое, непосредственное признание Ошо: «Да, я против Бога», «Да, я обманываю всех вас»… Что, как ни странно, психологически действует противоположным образом – со стороны слушателей или читателей вызывает ответное доверие и согласие.


Очень эффективный теневой приём!


Отдельная параллельная методическая «линия» богоборческих бесед Ошо заключается в крайнем восхвалении и лести, в непомерном, лицемерном и угодливом превознесении своих слушателей (равно читателей). Это прямое обращение к их Эго и Кундалини, что действует безотказно! Вот примеры таких «обращений» и «тезисов» Ошо…


«Вы есть боги. В этом ваша действительность…


Вы есть БОГИ и никогда не были ничем иным»169.


«Вы больше, чем вы есть, вы величественнее, чем вы есть, вы выше, чем вы есть, вы глубже, чем вы есть…


Совсем недавно я говорил вам: “Любите себя”. Теперь я говорю вам: “И поклоняйтесь себе!”…


Вы выглядите как боги. Я говорю вам: действуйте как боги! Потому что в реальности вы уже боги, вы просто забыли это»170.


«Многие осуждали меня за то, что я учу себялюбию. Да, я учу себялюбию. И это не обвинение, это вся моя философия»171.


«Любите себя. Вы хороший, вы красивый…»172


«Я говорю моим людям: сначала будьте эгоистами, полностью эгоистами – цветите…»173



Узнали Путь Эгоиста? Это один сплошной поток наглой, бессовестной, растлевающей лести на пути Дьявола…


Ошо: «И позвольте мне сказать вам, что я учу вас эгоизму»174.


«Такого, как вас, никогда не было раньше, такого, как вы, никогда не будет снова. Вы неповторимы…»175.



Всё это действует «завораживающе», «гипнотически», «захватнически»…


Ошо: «Ничего не надо делать. Совершенно такие, какие вы есть, вы уже Божественны»176.


«Подлинная религия утверждает, что вы уже совершенны…


Прежде всего следует любить самого себя»177.


«Кто заботится о Боге – вы сами Бог!»


«Выше вас никого нет.


Вы – наивысший пик творения, существования, жизни»178.



Налицо классическая дьяволиада и классическое растление человеческих душ! Эта лесть, эта «отрава» так или иначе разбросана по всем текстам Раджниша, и не замечается…


Ошо: «Будьте эгоистичны.


Взгляните на деревья: ни одно дерево не пытается жертвовать собой ради другого… Взгляните на звёзды, они эгоисты… Эгоизм естественен…»179


«Вы - мессия для самого себя, вы сами своё спасение» 180.


«Никогда не слушайте никого, оставайтесь самим собой, проходите мимо равнодушно»181.



Подобных высказываний у Ошо очень много, да ещё с разного рода «оправданием», «убеждением», «теорией» и «апологетикой». Как-то ещё:


«Я учу вас быть эгоистами, потому что только из эгоизма рождается альтруизм. Действительно эгоистичный человек не может быть против кого-то, действительно эгоистичный человек не может никому причинить боль - потому что причиняя кому-то боль, он прежде всего делает больно самому себе»182.


«Главное - это любить себя»183.


«Любовь начинается с любви к себе… Естественная любовь к себе необходима, крайне важна. Только тогда, из этой любви, вы сможете любить кого-то ещё»184.


И т. п.


Это пропаганда абсолютного эгоцентризма и путь Дьявола.


Раджниш: «…И я говорю вам: вы и есть Кришна!»185


«Вы в точности подобны мне - нет ни малейшей разницы. Вы в точности подобны Иисусу - нет совсем никакой разницы186.



Это учение величайшего, абсолютного Эгоизма! Ещё и ещё…


«И не нужно волноваться о том, удовлетворяешь ты её (сексуальную партнёршу) или нет. И ей не нужно волноваться, удовлетворяет ли она тебя или нет. Просто думай о себе. Если ты удовлетворён, это хорошо!»187


«Будьте эгоистичными… И что плохого в том, чтобы самому получать удовольствия? Что плохого в том, чтобы быть счастливым?» 188



Но и на этом путь коварной, искушающей лести не заканчивается: Ошо даёт многим своим ученикам, собственно, обыкновенным людям, привлечённых далёкой экзотикой, - различные высокопарные индийские имена и статусы (за их же деньги!), означающие «Блаженный», «Святой», «Бог», «Царь», «Великий» и т. д. И те гордо и выскомерно, как генеральские мундиры, но совершенно не заслуженно и не подозревая обман, - носят эти звания; считают себя особенными, исключительными… Как-то:


Ма Прем Марианн – любовь, живое благоухание.


Свами Нирава Армин – абсолютное молчание, отважное сердце.


Свами Анутош Ананд – наполненность, блаженство.


Махасаттва Свами Кришна Прем…


Свами Прем Сиддхена…


Ма Шанти Бхадра…


Ма Дэва Вадуда…


Свами Ананда Ракеш…


И т. д.


Таково гипнотическое воздействие Змея-Искусителя…


Помимо этого, Ошо намеренно усиливает эгоизм и алчность своих учеников тем, что предлагает им очень много всевозможных техник, практик, методов и приёмов (из разных учений), распыляя и без того возбуждённое воображение… В самом деле, когда эти описания только читаешь, кажется, что уже «достигаешь»…


А ещё в своём регрессивном воздействии Ошо хорошо использует свои «руки», «жесты», буквально приковывающие внимание…


Наконец вот и прямое признание Раджниша в своём гипнозе!..


«Я хочу, чтобы вы были в очень мягком ГИПНОЗЕ… Гипноз даст Вам гладкость, приятное ощущение расслабления, а бдительность сделает Вас свидетелем всего, что происходит вокруг. И они не будут противоречить друг другу. Моё усилие - создать эту синхронность»189.


«Я всё говорю и говорю с вами… Эти слова - просто игрушки. Пока вы играете в игрушки, подспудно продолжается великая хирургия»190.



Да, все любители Раджниша пребывают в гипнозе и дьявольском искушении и, следовательно, зомбированы и радикально дезориентированы!


Соответственны были и такие реакции его непосредственных слушателей. Примеры этого…
«Бхагаван, что вы делаете со мной?


- (Ответ Ошо) Я убиваю вас. Я убийца, а вы в ловушке. Вы теперь не можете убежать от меня…»191


«…Вопрос (к Ошо):


Эта игра Учитель-ученик  - рулетка Раджниша, но я знаю  - заряд холостой, не правда ли?


- (Ответ Ошо) Да, это так, но он убьёт всё равно»192.


«Возлюбленный Бхагаван,


У меня такое ощущение, что от Вас исходит магнитная энергия, которая сильно притягивает меня к Вам. Что происходит?


- (Ответ Ошо) Происходит то, что и должно происходить.


Ты приближаешься к моему присутствию. Ты не можешь сохранить свою личность в неприкосновенности»193.


Из вопроса к Ошо:


«Когда я рядом с Вами, я теряю дар речи» 194.



Да, это паралич ума и мышления многих людей, пребывающих в коварной ауре Дьявола!


Люди под влиянием пропаганды Ошо становятся зависимыми, несвободными, запрограммированными…


«Возлюбленный Бхагаван,


Чем дольше я у Вас в учениках, тем меньше я знаю и понимаю.


Магическая сила привлекла меня в Бомбей…»195


«Из вопроса к Ошо: Часто я чувствую, что так сильно растворился в вас, как будто бы меня нет и есть полностью вы. Но это чувство не длится постоянно…»196


«…Вопрос (к Раджнишу):


Вы убедили меня. Прежде, прежде, чем нам даётся какой-то ответ, я уже верю вам, пребывая в счастливом настроении»197.


«Ошо, я чувствую, что привязался к вам, и вы мой последний дурман, мой последний наркотик, моя последняя привязанность. Я хочу немного оставить вас и путешествовать, и, тем не менее, я не могу этого сделать. Каждое утро звенит будильник, и я иду на ваши лекции. Я чувствую, что вы меня загипнотизировали»198.



Многие слушатели Ошо откровенно говорят о своей зависимости и о том, что попали в ситуацию подчинённости. Они говорят о своём «рабстве»!..


«Возлюбленный Бхагаван…


Теперь у меня появился страх, что Вы в любое время можете бросить меня.


Возлюбленный, не поступайте так со мной. Мне так больно думать об этом, ведь если такой человек, как Вы, не может помочь мне, то кто же может?»199


Из вопроса к Ошо: «До того, как я пришёл к вам, я чувствовал себя более или менее независимым. Но с тех пор как я с вами, я, кажется, полностью завишу от вас»200.


«…Вопрос:


Ошо, почему людей притягивает сюда, как магнитом? Что держит здесь людей? Это наша необходимость или твой магнетизм?..


Мне хотелось бы полностью увериться в твоей незаинтересованности. Неужели моё эго порождает всю эту бессмыслицу?»201


«…Вопрос:


Ошо, Я боюсь стать зависимой от тебя»202.


«Вопрос:


Я смущён, Бхагаван, но я переборю свой страх… Действительно ли ты применяешь промывание мозгов. Если да, то почему?»


Из вопроса паломника к Ошо:


«Со времени возвращения в Пуну две недели тому назад я ощущаю в себе сильную привязанность к Вам»203.


«Из вопроса:


Я привязалась к вам и привыкла сидеть перед вами во время беседы»204.


«Из вопроса:


…Ваша власть над нами начинает внушать страх… Что мне делать с этим страхом? 205.



Нередко люди доходят даже до состояния невменяемости и крайней прелести, что, впрочем, здесь относится не столько к демоническому обаянию самой личности Раджниша, сколько к работе соответствующего теневого Эгора (Эгрегора), как, например…


«Я впервые встретил Бхагавана Шри Раджниша в его ашраме в Пуне, Индия…


Нас провели за дом, где во внутреннем дворике сидел Бхагаван. Внезапно я погрузился в энергию горячей любви. Его лицо лучилось светом, на нём была самая добрая и ласковая улыбка, которую я когда-либо видел. Его глаза сияли чистотой и пронизывали человека до самых глубин. В это мгновенье я понял, что встретил человека, бывшего там…


Когда было названо моё имя, я на четвереньках пробрался на своё место перед ним. Когда он начал говорить, я почувствовал, что откуда-то из глубины души наружу рвутся конвульсивные рыдания. Скоро я плакал как маленький мальчик, которого сначала потеряли, а потом нашли и привели домой. Он засмеялся, когда ему сказали, что я был священником. “Это очень хорошо, - сказал он, - но храм исчез”. И снова слова Иисуса эхом отозвались в моих ушах: “Моему Отцу будут поклоняться не на вершинах гор, а в душе и в искренности»206.


Свами Ананда Бодхидхарма (Захваченный и Зомбированный)



Да, Демоны могут быть столь великими и гипнотически действенными, что так сильно впечатляют и подчиняют людей…


Воистину демоническая личность Ошо – необозрима!


Мы гоним  врага…



33.  «МАММОН (-А)» - 1



Мы гоним врага по всем его территориям, захваченным ранее…


Наша задача: сбросить все привлекательные маски индийского гуру и показать законы, методологию и психологию теневого сознания. И продемонстрировать ту очевидную ситуацию, что нашего современного российского Искателя элементарно обманывают, умело используя разнообразные приёмы и методы…


«Слово, милые строченьки, слово!» Слово об Истине.


Ошо твердолобен, дидактичен, напорист, но витиеват и лукав.


Он самоуверен, властолюбив, самолюбив и капризен. Завистлив, ревностен… И в то же время он клянётся, что познал Абсолютную Истину…


Но есть и другая Правда; - вся проповедь Раджниша не бескорыстна – факт! А гордый Дух Тьмы познаётся не на словах, а делами…


Изначально, всё так называемое «учение» индийского «мастера» - это бизнес-проект, это делание денег, денег – целого состояния!


Ошо - это «духовный учитель» напоказ, на «вынос», на «экспорт», как средство накопления капитала.


А сам Ошо, безусловно – очень жаден, корыстен и алчен. Впрочем, как и все ему подобные «просветлённые» на пути крайнего эгоизма.



Маммон – Демон денег, богатства, корыстолюбия и ненасытной алчности (ещё у древних сирийцев). О нём также есть упоминание в Евангелии от Луки:


«Никакой слуга не может служить двум господам, ибо или одного будет ненавидеть, а другого любить, или одному станет усердствовать, а о другом нерадеть. Не можете служить Богу и Маммоне» (16: 13).



Это вообще отдельный «жанр», это «классика», об этом ещё писал А.С. Пушкин в своём «Скупом рыцаре». Я, ради доброго дела, не поленился и перечитал эту вещь. И угадал, опознал в ней Ошо…


Ведь когда этот пушкинский скупой рыцарь спускается в подвал к своему золоту, к своим заветным сундукам, в которых спрятаны накопленные сокровища, он испытывает…


Что он испытывает? В каком он находится состоянии?


Его настигает невыразимое вожделение, безумная страсть обладания; он находится в экзальтации, он – в экстазе, блаженстве!


Внимание, это и есть… - «блаженство» Ошо!


Давайте немного вспомним Александра Сергеевича:


«Как молодой повеса ждёт свиданья


С какой-нибудь развратницей лукавой…


Так я весь день минуты ждал, когда сойду


В подвал мой тайный, к верным сундукам.


Счастливый день! Могу сегодня я


В шестой сундук (в сундук ещё неполный)


Горсть золота накопленного всыпать.


Не много, кажется, но понемногу


Сокровища растут…»



Самодостаточный признак всякого теневого сознания: - это когда постулаты некоего «учителя» полностью противоречат всей его деятельности и отдельным поступкам. А помните, сколько было «речей» Ошо (в книге 1) о «нестяжательности», «бессребренничестве», о том, что деньги (тем паче большие!) несовместимы с Эго, любовью и святостью?


Вот дополнительные цитаты Ошо на этот счёт, не приведённые ранее:


«Любовь никогда не владеет, и любовью никогда нельзя владеть»207.


«Алчность - это эго» 208.


«Тот, кто полон любви, не может быть скупым. А скупой не может быть любящим, потому что в действительности скупой реализует своё стремление к любви через деньги»209.


«…При накоплении вы испытываете удовлетворение своего эго…


Алчность есть не что иное, как расширение, как стремление расширить своё эго. Но каким бы великим вы ни стали с точки зрения вашего эго, вы никогда не сможете стать бесконечным…»210


«Я учу вас тотальности существования.


Не владейте, ни за что не держитесь и не цепляйтесь.


Пусть вещи приходят и уходят…


Оставаясь уязвимым, открытым и расслабленным…» 211


«Истина не похожа на товар»212.


И т. д.


Здесь должна быть понятна теневая психология в духовном контексте: чем больше чёрный учитель кричит о бескорыстии и любви – тем более циничным и алчным он является сам! И Вы, наверняка, ещё помните, как много Ошо говорил также и о желаниях и их отсутствии у «просветлённого», и о своём нерушимом «покое» и «пустоте». И вот…


Скупой Рыцарь:


«Мне всё послушно, я же – ничему;


Я выше всех желаний; я спокоен;


Я знаю мощь мою: с меня довольно


Сего сознанья…»



В общем, сразу по факту и «в лоб» -


К концу 1982 года личное состояние Ошо оценивалось в 200 миллионов долларов! У него было 4 «личных» самолёта, один боевой вертолёт и 91 «роллс-ройсов», на которых он высокомерно «объезжал» толпы своих многочисленных обманутых учеников! (В пересчёте на сегодняшний день этот капитал намного больше – это миллиарды долларов!)


А всякое накопительство в таких невероятных масштабах не может быть не алчным!


Да и сам Раджниш тут, как тут, вывернутый наизнанку:


«А богатство не бывает без алчности…»213


И тут же, рядом…


«Благоговение перед жизнью не покидает меня: я полон благоговения ко всей окружающей жизни, так как же я могу не испытывать его по отношению к своей собственной жизни? В глубоком безмолвии нет моего и нет твоего» (Ошо)214.



И вот она одна из главных разгадок «мастера» - подобная, как у Ошо, безудержная, ненасытная алчность прикидывается «блаженством», «экстатическим состоянием», «благоговением перед жизнью»…


Всё в точности так, как у пушкинского героя:


«…Я каждый раз, когда хочу сундук


Мой отпереть, впадаю в жар и трепет…


(отпирает сундук)


Вот моё блаженство!»



Собственно, непосредственно «бизнес-учение» Раджниша, по большому счёту, началось с его отношений с некой деловой женщиной, бизнесвуман Шилой Силвермен (в 1970 г.), кажется, индийского происхождения, но весьма «американизированной» или «европолизированной» (два первых мужа Шилы были: один богатый американец, а другой - зажиточный швейцарец). В общем, у Шилы были большие связи… Она-то и стала личным секретарём и «правой рукой» просветлённого «мастера» на многие годы. Они вошли в частный сговор; Шила стала активно рекламировать Ошо на Западе. Вначале она же заранее готовила для гуру вопросы и задавала их как бы от имени некой ученицы – так создавались или поддерживались «беседы»; так специально, искусственно «раскручивалась» тема, «режиссура» и дело…


Скоро было запущено мировое издание книг, видеолекций… Всё было изначально подстроено, организовано в целях привлечения богатых учеников и делания денег!


(Цитата Ошо: «…Никто не задаёт вопросов, большинство вопросов я задаю сам и прошу Шилу их записать. Это не чьи-то вопросы. Поэтому бедная Шила сначала должна записать вопрос, а потом задать его; а поскольку это мой собственный вопрос, мне не нужно класть его перед собой. И я волен двигаться в любом направлении. Я начинаю внезапно, я и заканчиваю внезапно - это истинно так!»215)


И понеслось…


Дальше всё по Пушкину; Скупой Рыцарь:


«Хочу себе сегодня пир устроить:


Зажгу свечу пред каждым сундуком,


И всех их отопру, и стану сам


Средь них глядеть на блещущие груды.


(Зажигает свечи и отпирает сундуки


один за другим)


Я царствую!.. Какой волшебный блеск!


Послушна мне, сильна моя держава;


В ней счастие, в ней честь моя и слава!


Я царствую…»216



Вообще-то, я сам, автор, - сейчас оказался в некотором тупике…


Ошо - человек, который столько много говорил о любви и о несовместимости высоких духовных состояний с любого рода накопительством, собирательством и, тем более, с очевидной алчностью, - вдруг сам, и довольно быстро, становится «учителем для богатых», «гуру-капиталистом»!


Я в замешательстве и не знаю, как доказать, как показать, что ни о каком «просветлении», ни о какой «любви» в состоянии индийского «мастера» здесь речи идти совершенно не может?!


Как доказать прописные истины? Как доказать, что снег – белый, а 2х2=4???


Как доказать, что настоящий святой не способен осуждать, копить, проявлять ненависть и АЛЧНОСТЬ, ведь это абсолютный закон, аксиома?


Какие привести обоснования, что человек в состоянии любви, тем более, «духовной» Любви, способен лишь отдавать, отдавать, отдавать? Делиться, делиться, делиться…


Впрочем, «доказывать» необходимо, придётся, - ведь Ошо обманул по всему миру миллионы людей, ставшие его миллионами долларов! И продолжает обманывать в своих книгах и до сих пор…


Состояние сакрального Центра, положение всех его люцидно-святых энергий – есть ИЗЛУЧЕНИЕ! ТРАТА! Трата всего: своего личного времени, своих денег, жизненных сил… Об этом уже достаточно много говорилось и мной, и самим Раджнишем…


Вот почему Иисус был неимущий, а Будда оставил всё своё царство, всё своё богатство, всё своё состояние - он навсегда и необратимо покинул королевский дворец…


И впрямь: если просветление человека совершилось посредством самих «центрических» эманаций, непосредственно световодами Самого Сущего Центра, то по самой природе вещей – никакое накопление этим человеком впоследствии, и уж, тем более, никакие «излишества», никакая «роскошь» – невозможны ни по каким причинам, всё это принципиально и категорически исключено! Такова суть, таково «естество», такова субстанция подлинной святости!


Собственно говоря, я этот сакральный Центр пережил и в своём личном опыте на православном пути. Больше того, скажу: в состоянии «христианской любви» Вы не только никак не сможете брать что-либо себе, но Вам захочется тотчас отдать самое «последнее», что у Вас есть и осталось… Хочется буквально снять с себя последнюю рубашку и отдать её кому-то нуждающемуся!


И вот когда я прочувствовал сам это удивительное состояние, то понял суть «просветления по-индийски», а равно осознал, как, на самом деле, всё просто. И как просто всех нас обманывают…


Подлинная Любовь – это такая грандиозная самодостаточность, такая неописуемая «полнота», «острота» и «наполненность. Это такой экстаз «пресыщающий» и такое подлинное блаженство, - что БОЛЬШЕ НИЧЕГО НЕ НАДО! Что брать и копить нечто, пусть самую малость, – просто нелепо, смешно и абсурдно!


И как невозможно в такой любви осуждать, ненавидеть… убивать, насиловать, грабить – так полностью невозможна и алчность в любых её проявлениях!


Истинно богореализованному человеку слишком много для блаженства даже своего собственного физического тела!


Любовь Божественная – не от Мира сего, Она неземная. Она есть полная, абсолютная отстранённость и безразличие ко всем вещам и деньгам, потому что ты уже получил в подарок «самого» Бога, «целого» Бога! Ты обрёл такой несусветный, громадный клад, получил все богатства Земли «сразу», что… В чём ещё можно нуждаться??? Что требовать? Чего не хватает?


Просветление есть «просветление»! Это исчезновение из сознания всего тёмного, отрицательного…


Да, алчность есть «внутреннее» состояние, но её нельзя скрыть; это то, что обязательно вырвется на «поверхность», «наружу», «во вне»… В виде всё больших и больших приобретений, желания денег, вещизма…


«Внутреннее» в человеке вообще не существует без «внешнего» - вне поведения человека. А «внешнее» всегда отвечает «внутреннему». И если в человеке действительно нет алчности, то как он может демонстрировать всем обратное?


Удивительно! Каким-то немыслимым образом Раджниш «уговорил», «обосновал», «оправдал», что все его непрестанные личные денежные накопления, вся его неуклонная тенденция «приобретать», вся эта нажива - есть естественное состояние «просветлённости»!


Несуразность, абсурд…


С другой стороны, как наивны, глупы и доверчивы люди… И духовно некомпетентны – им неизвестно, что «любовь», «просветление», «святость» - несовместимы с богатством и, тем более, с роскошью, потому что соответствующий человек уже сказочно, невероятно богат! Впрочем, некоторым - известно. Но вот попадая в состояние подлинного гипноза…


Казалось бы, всё уже ясно, но ради многих обманутых и зомбированных российских искателей, продолжим рассматривать, детализировать этот вопрос: «Ошо – Демон Маммон»!


И здесь давайте начнём с разбора элементарных понятий и некоторых частностей…


Да. у Ошо (было) 91 дорогих, роскошных автомобилей, и более… Не один, не два…


«Живите как будды, которые не владеют ни единой вещью… Миром нужно пользоваться, не владеть. Мы приходим с пустыми руками и уходим с пустыми руками, так какой смысл чем-то владеть? Стремиться к владению уродливо…» (Ошо)217



У Ошо 91 престижных автомобиля, это целый автопарк…


Но что это значит?


Это значит, что индийскому гуру всё мало и мало… Иначе зачем приобретать, покупать???


Это значит, что его сознание, «просветлённое по-индийски», не находится в состоянии самодостаточности, покоя, удовлетворённости, что ему постоянно чего-то требуется, не хватает, что оно жаждет ещё и ещё! Что у Ошо, безусловно, есть желание, есть хищное Эго…


(Ошо: «Глубокая удовлетворённость - явный признак любви»218.


А если нет этой удовлетворённости, то что это тогда?)


Очевидно, что «мастер» не сможет ездить или находиться сразу уже в двух автомашинах, но у него - десятки…


И это не жадность, не алчность???


Это не желание приобретать?


Не «желание» само по себе?


Ошо: «Вот машина, прекрасная машина. Если бы на земле не было человека, какова была бы цена машины? Кто бы её оценил? Кому было бы до неё дело? Никто бы ей не уделил внимания - она бы сгнила, она бы стала ненужной. Но когда есть человек - она ценна. Откуда приходит ценность? Она приходит из вашего желания: если вы её желаете, она ценна, если вы её не хотите, ценность исчезает. Ценность не в вещи, она в вашем желании (!)» 219.


«Если вы хотите, чтобы мир был без бедности, нужно добиться того, чтобы исчезла жадность… Живите от момента к моменту, и тогда не будет нищих. Но вы живёте в будущем - тогда обязательно появятся нищие. Вы копите на будущее, и тогда естественно, что это не будет доступно всем, кто живет в данный момент.


Земля имеет достаточно всего для людей, которые на ней живут. И если никто не будет копить на будущее, прятать на будущее, думать о будущем, то все станут счастливыми и всем всего хватит. Но вы думаете о будущем»220.



А тенденция Ошо к приобретательству, накопительству и проявления очевидной жадности начались ещё до «бизнес-проекта» совместно с Шилой, а уж потом…


«Пуна, Индия, 1978 г.


Ошо: Я буквально пару дней назад попросил своего секретаря Лакшми купить самую дорогую машину, какую только можно найти в этой стране. У Лакшми есть чудесная черта – она никогда не задаёт вопроса “зачем?”. Она просто купила такую машину»221.


Ошо: «Шила думала купить для меня самолёт. Самолёт за миллион долларов, чтобы я мог летать…»222


«Видите мои часы? У меня их сотни (!). Мои саньясины – умнейшие люди, такой умной группой ни один Учитель в истории не мог бы похвастаться» (из беседы с Виллемом Шеером, Pers Unie, Гаага, Нидерланды»223.


«Я ездил в импале и люди стали писать мне: “Вы не должны ездить в импале”. Я сказал: “Правильно”, и попросил Лакшми: “Найди что-нибудь другое, что-нибудь получше”. И Лакшми купила бьюик. Теперь люди говорят: “Неужели вы собираетесь ездить в бьюике?” Я сказал Лакшми: “Это не пойдёт. Найди что-нибудь лучше…” Теперь Лакшми покупает кадиллак»224.



При этом Ошо кокетничает по этому поводу…


«Гуру в «роллс-ройсе».


Вопрос (журналиста к Ошо): Вы не устали от “роллс-ройсов”?


- Устал! Девяносто “роллс-ройсов”! Это кому угодно надоест! А мои саньясины (якобы) хотят, чтобы их стало триста шестьдесят пять! Они намерены меня доконать. Но что я могу поделать?» (Из беседы с Тедом Вирамонте, Madras Pioneer, Мадрас, штат Орегон.)225



Ну, никак нельзя быть «духовным» учителем или «просто» святым и демонстрировать такую ненасытную алчность, наживу и этим ещё вдобавок кичиться!


Ошо также всё время принимал крупные денежные пожертвования от своих богатых последователей. Так, один старый саньясин Говинда Сиддхарта предложил свой большой дом в подарок. Ошо тотчас согласился его принять. Однако со временем у Говинды появились денежные затруднения и сомнения; - он продал свой дом и предложил Ошо уже только часть денег от этой продажи - 3 млн. рупий. Раджниш пожелал получить эти деньги как можно быстрее, но шло время, а его даритель всё снижал и снижал свои суммы, вплоть только до 300 тыс. рупий…


Как вёл себя сам Ошо весь этот период? Он буквально как пиявка «вцепился» в обещанные деньги, и каждый раз, много раз, посылал своих людей с целью забрать их. А потом, когда в конце концов не получил ничего - негодовал, протестовал и возмущался! Впоследствии в своих «духовных» беседах Ошо критиковал Говинду за «жадность»…226 При этом сам «гуру» будто бы не проявил никакой алчности…


Итак, у Ошо банковские счета, дорогие автомобили, часы (по цене машины), дома, зе/мли, участки, недвижимость…


Почему я продолжаю «показывать» и «доказывать» столь банальные вещи, что человек в состоянии духовной любви не способен «копить» и владеть всё большим и большим количеством чего бы то ни было? А уж излишества, роскошь?


Потому что теневые «программы» Ошо действуют весьма эффективно и по сегодняшний день, и люди до сих пор не понимают простых, очевидных фактов, а равно абсолютной несовместимости настоящего просветления с накоплением капитала…


Да… Состояние просветлённости есть любовь… А бизнесмен…


«Бизнесмен, этот тип, не может любить, так как любовь - это самое антиденежное явление в мире. Любовь связана с сущностью. Любовь - это участие, это отдача - не только того, что вы имеете, но и того, чем вы являетесь» (Ошо) .


И полностью справедливо то, что…


«Чем большим вы владеете, тем меньше вы способны любить… Вещи становятся заменой любви…» (Ошо)227


«Чем больше ты окружён неестественными вещами, тем более неестественным становишься ты сам. Если ты живёшь только среди машин, ты сам становишься машиной»228 (Ошо).


«Люди, не умеющие любить, всегда становятся скупыми - накопителями, собирателями вещей. Люди, накапливающие вещи, не могут любить, а те, кто не любит - как могут они войти в царствие Божье?» (Ошо)229


«Живите простой жизнью, с нуждами, которые могут быть удовлетворены, без сумасшедших желаний. Вам нужна еда, вам нужна одежда, вам нужен кров – вот и всё… Если вам нужен “Роллс-Ройс”, тогда возникают трудности. Если вам нужен дворец… Тогда вы идёте всё дальше и дальше…


Нужды просты, человек может жить очень простой, скромной жизнью и наслаждаться этим» (Ошо)230.



Уважаемые читатели-эзотерики! Вы способны к обнаружению одного из основных проявлений психологии Демонического – говорить одно, используя мудрые и возвышенные слова, а - поступать совершенно иначе?


О неудовлетворённом, нарастающем желании самого Ошо в его же высказывании читаем…


«Чем больше комфорта вы желаете, тем больший дискомфорт вы чувствуете. Чем больше комфорта вы хотите, тем больший дискомфорт вы создаёте для себя, потому что дискомфорт тесно связан с желанием (!) комфорта»231.



И при всём этом Ошо, видите ли, есть - «отсутствие личности», «пустота», «не-Эго»! У него больше нет никаких желаний…


Но «Кто» в таком случае непрестанно «приобретает» и «копит»???


Пустота Раджниша – совсем не «пустая»…


Впрочем, то, что Ошо – лицемер, хамелеон… мы прежде касались…


Ошо: «У меня нет желания эксплуатировать никого в мире.


Моя функция совершенно иная. Я хочу разделить с вами то, что переполняет меня.


Мне ничего не нужно взамен. Уже то, что вы разделяете со мной мои переживания, обязывает меня по отношению к вам; я благодарен вам»232.


«Мне ничего не нужно взамен» – и горы накопленных денег, дорогих домов, часов, машин…


Любовь питает других, но не питается другими и никогда не живёт за счёт других людей!


Однако ещё более странным и удивительным является то, - а это также относится к теневой психологии – что и в этом вопросе «Жажда Богатства», «Нажива» Ошо бывает открыт! Здесь имеет место какая-то наглость, дерзость, вызов, какое-то издевательство над людьми и насмешка над ними – Раджниш упивается своей собственной неуязвимостью! - та самая «демоническая откровенность»! А именно, Ошо о себе:


«Мне, безусловно, по вкусу роскошь и комфорт, ибо чем роскошней и комфортабельнее будет у людей жизнь, тем возможней медитация… Я ненавижу бедность!»233


«Я уважаю богатство во всех его проявлениях, даже материальное. Я всецело за богатство – будьте богаты материально…»234



Или ещё с соответствующей апологетикой:


«Я уважаю деньги. Деньги это одно из величайших изобретений человека. Это просто средство. Только идиоты осуждают Генри Форда, может быть, потому, что завидуют тому, что у других есть деньги, а у них нет. Их ревность становится осуждением»235.


«Что плохого в роскоши? И каким образом духовность противоречит роскоши? Духовность, на самом деле, является самой большой роскошью. В действительности только духовный человек и может жить в роскоши…


Я принимаю жизнь во всей её тотальности»236.


«Богатство – это ваше право по рождению…


Я целиком за богатство всеми возможными способами. И помните, богатство возможно только при условии, что вы допускаете его всеми возможными способами»237.


«Богатый знает, что нет никакого ада, что нет никакого рая, что это только стратегия для утешения униженных»238.



В конце концов, индийский гуру даже периодически хвастается:


«Орегон, 1981-1985 гг.


Ошо: Американцы считают себя самыми богатыми на свете. Но я сыграл над ними очень простую шутку. Я купил девяносто три “роллс-ройса”, и вся их гордость мигом улетучилась. Даже их президент начал мне завидовать, не говоря о губернаторах и духовных лицах»239.



Ошо – это духовный магазин, торгующий духовностью; это дорогой ресторан, предлагающий блюда из «просветления»…


На всё – на те или иные «тренинги», «лекции»… - на всё есть высокие фиксированные ставки в долларах!


А чтобы находиться «рядом» с учителем, необходимо – платить, платить, платить…


«Из вопроса к Ошо: Как я могу служить Вам?


- Просто будьте собой. Для меня нет никакой иной службы» (а «будьте со мной» - значит платить! – от Т.Э.)240



Ошо говорит о своём бизнесе с демонической иронией:


«(Из вопроса) Возлюбленный Бхагаван,


в один из недавних вечеров Вы сказали, что Иисус, Маркс и Фрейд были, пожалуй, самыми великими бизнесменами мира…


Бхагаван, каков Ваш бизнес?


- (Ответ Ошо) Я - компаньон, который предпочитает помалкивать»241.



Ошо призывает людей зарабатывать деньги и приезжать к нему на платные сеансы медитации…


«…За год вы можете заработать столько денег, и накопить часть из них, и вы можете приехать сюда на один месяц, на два месяца, на три месяца, сколько хотите и сколько сможете потратить»242.



Ошо буквально «уговаривает» своих богатых учеников отдавать ему деньги! (Вспомните, сколько много было цитат, чтобы ему подчинялись, тотально сдавались.)


Ошо о своей коммуне: «Это место - огромный базар. Правда, очень похоже? Лучше бы я основал этот ашрам где-нибудь в Гималаях...


Я хотел остаться на базаре, а в этом ашраме всё устроено в точности как на шумном рынке. Индийцев это раздражает… Они и представить себе не могли, что за религиозные лекции можно платить (!). Они привыкли слушать всё бесплатно - больше того, они привыкли, чтобы им платили, так как в обычных ашрамах после бесед раздают прасад, еду и сладкое. Знаете, многие ходят на такие лекции только ради прасада.


Но тут слушатели платят. Почему я так устроил? Я хочу быть неотъемлемой частью базара, я не хочу, чтобы мои саньясины уходили в монастырь. Пусть остаются в миру. Их медитация должна родиться в миру…


Я попытался создать миниатюрный мир, где ходят деньги, а мужчины и женщины живут вместе и радуются…» 243



С другой стороны, всех тех работников, которых нещадно эксплуатировали непосредственно в самой коммуне, полностью лишили личных денег и сбережений – всё шло на банковские счета Шилы и Раджниша…


Ошо: «Мы отказались от денег в общине. Деньгами нельзя пользоваться в общине, нужно пользоваться только тем, что община будет давать вам, а община будет стараться давать вам столько, сколько вам нужно. Если вы хотите пожертвовать деньги, вы можете пожертвовать деньги общине, но нельзя ничего купить на деньги в общине.


После того, как мы убрали из оборота деньги, в общине не осталось никого бедного и никого богатого» 244.


«…Я не могу сказать, что из моего ашрама в один прекрасный день не сделают бизнес - это произойдёт…»245



Уже изначально вся проповедь Ошо – это «бизнес»!


И здесь пресловутый гуру-капиталист говорит со знанием дела:


«Если вы влюблены в деньги, то в деньгах внезапно появляется что‑то, что никто не способен увидеть в них. Все смеются над вами, но вы способны увидеть это. Влюбитесь во что-нибудь, и вы начнёте видеть вещи, недоступные для других»246.



В очередной раз я ставлю вопрос: Почему боди (душа) богатого человека не сможет после его смерти «подняться» и проникнуть в высшие духовно-люцидные сферы и попасть в Рай с эзотерической точки зрения?


Потому что сознание всю жизнь копившей что-либо личности неизбежно энергетически «сращивается» (!) с накапливаемым. И чем больше и дольше эта личность копила и богатела, тем больше у неё появляется связей в виде конкретных, прочных, «обволакивающих» (конкретную вещь!) волноводов, энерговолокон, и тем они будут всё гуще, крепче, теснее, плотнее… Пока не образуется «сеть»… - обширная энергетическая паутина, навсегда привязывающая сознание богатого человека к земле; сеть отягощающая, не позволяющая «взлететь», «оторваться» - заземляющая необратимо!


Что же касается какого-нибудь, уже реализованного мистика, то давайте рассмотрим его сознание несколько под другим углом зрения…


А он получил! Получил хотя и невидимое, но «объективно-реальное» - определённые световоды, силы, энергии, вибрации, состояния, которые могут быть только двух видов – «центрическими» или «эпицентрическими».


Теперь обратите внимание на «сходство»: в обоих случаях адекватный Эгор призывает познавшего распространять собственное мистическое учение, делиться своим знанием, переживанием, просветлением… И с определённого времени следует и соответствующая для этого организация определённых событий. Но!..


Тотчас обнаруживается и принципиальная разница: - человек, просветлённый непосредственно Самим Центром, Самим Божественным Светом, отдаёт людям совершенно всё – всего себя без остатка, всё своё время, силы, имущество - бескорыстно и безвозмездно! Для него немыслимо брать что-то взамен; он «по-настоящему» делится, отдаёт, жертвует. Он отдаёт и «только» – таковы святые энергии… Он эти энергии не покупал, они дались ему «даром»; эти энергии вообще не продаются, не закладываются и не покупаются! И, следовательно, в дальнейшем ни о каком «торге», «продаже», «бартере», «бизнесе» и «приобретении» речь не идёт…


Таковы все православные мистики (а всё познаётся в сравнении!): невозможно себе представить, как, например, святой Серафим Саровский или прп. Силуан Афонский брал бы деньги за свою помощь людям – за свои духовные наставления, за свой дар ясновидения, за исцеления…


А что же «эпицентрик», «теневик», представитель планетарно-сумеречного сознания?


Теневик «тоже» распространяет свою весть, «тоже» проповедует и как бы «делится» своим переживанием, но…


А Ошо очень часто повторяет, что он именно «делится» состоянием своего просветления, что он «отдаёт» людям своё знание, и пр. – и всё это выглядит будто бы так, но какая коварная маска!..


Ошо: «Величайший дар состоит в том, чтобы давать людям своё просветление, делиться им. Это должно быть величайшим даром. Кто-то делится деньгами: это - ничто. Даже если он не делится, деньги останутся, когда он умрёт. А кто-то делится ещё чем-нибудь. Но поделиться просветлением - значит поделиться вечностью, поделиться просветлением - значит поделиться Богом, поделиться просветлением значит поделиться предельным. Будда назвал это величайшим даром»247.



Вы ещё не удивляетесь нечеловеческому лицемерию и кощунству Ошо?..


«Что касается меня, то моя работа завершена, потому что я завершён. Теперь моя энергия стала состраданием и разливается… Вам не нужно ничего давать, просто берите. От вас ничего не ожидается, никаких условий и требований. Это дар, который всегда был и будет. Это высшее блаженство всегда дар»248.


«Разделить с вами то, чего я достиг, - в этом моё счастье. Я делюсь, потому, что это у меня есть. Возьмёте - хорошо. Не возьмёте - тоже хорошо. Потому что в основе своей просветлённость не может быть ничем иным, как вашей свободой»249.



Ошо «делится»? Делится «бескорыстно»?


Будто бы делится, Но…


«Но» здесь - солидное, ёмкое, принципиальное.


Ошо «торгует» собой, он «продаёт» себя, он обирает своих учеников, он взымает (немалую) плату за свои «беседы», он непрестанно снимает с них дань! Он живёт за счёт других! Это паразитизм.


По меньшей мере, имеет место бартер, обмен: я Вам свои «знания», а Вы мне взамен – свои деньги! Что, собственно, и говорит о характере им приобретённых энергий и о специфики его «просветления» в целом.


И, если в рамках духовно-чистого Трека или Эгора, адекватные энергии строго предписывают своему адепту «отдавать» бескорыстно и «даром», то теневые вибрации ЖЁСТКО ДИКТУЮТ – «продавай», «копи», «накапливай», «приобретай», «обладай», «наживайся»! И, тем самым, - укрепляй, усиливай, расширяй своё хищное, алчное и ненасытное Эго!


Иными словами, с одной стороны, «одной рукой» чёрный учитель Ошо будто бы «отдаёт» и «делится», а «другой рукой» – отнимает, забирает, гребёт всё к себе! И всё больше и больше!


Это абсолютный признак Демонического Сознания и всех нечистых энергий! И больше в подтверждение этого факта уже ничего не нужно…


Сознание Ошо в целом является «паразитарным». Раджниш это паразит, это вампир, сосущий из людей не только деньги, но и психические энергии, не только энергии, но и деньги. И он не только живёт «за счёт других», он за счёт других - богатеет, «жирует»!


И Вы, последователи индийского «мастера», теперь не видите разницы между учителями от Сущего Центра и от Эпицентра?


Высокие энергии не продаются, духовность не продаётся, на ней не делают деньги…


Да, всё учение Ошо, по сути, есть чистый бизнес и эксплуатация массы людей в духовной личине.


Ниже следуют фрагменты соответствующих текстов…


«Шила, секретарша Раджниша, купила большое ранчо в центральной части Орегоны и основала там общину. 29 Августа Раджниш приехал в эту общину и оставался там в последующие четыре года.


Ошо: Я приехал в Америку, не навсегда. Сначала мы купили красивый замок, которому было сто лет, в Нью-Джерси, Монте-Карло. Это был прекрасный замок, и тот, кто построил его, был известным архитектором. А мы полностью обновили его, перестроили. И он стал действительно прекрасным дворцом»250.



И всё подтверждается, - это «духовность», поставленная на рельсы бизнеса, торговли, наживы, причём на широкую «американскую ногу»:


«…За короткое время в пыльной степи штата Орегон (США), недалеко от провинциального местечка Энтелоуп, на заброшенном ранчо “Биг Магди Ранч” был создан оазис западной цивилизации: аэродром, комфортабельный отель с казино, торговые улицы, рестораны. Пролегли дороги со специальными автобусами, курсирующими по указанным “святым человеком” (Ошо) маршрутам. Это “чудо” было создано трудом 6000 приверженцев Раджниша, а также на деньги 500 тысяч так называемых адептов-гастролеров, живущих вдалеке от гуру, но регулярно приезжавших в Орегон для общения со своим лидером и переводившими на его счет внушительные суммы. Состояние Бхагвана постоянно росло…


В одном из этих роскошных автомобилей Бхагван совершал свой ежедневный объезд паствы. Ровно в 14 часов 30 минут гуру самолично садился за руль и медленно, торжественно дефилировал вдоль живой стены из своих адептов, выстроившихся по краям так называемой “дороги нирваны”. Они почитали за счастье лицезреть своего кумира, задрапированного в изумрудного цвета хламиду, и бросали розовые лепестки под колеса его автомобиля»251.



Это жуткое глумление, пародия на святого учителя и профанация…


Ошо: «Шри-Ланка - буддийская страна. Посол Шри-Ланки в Америке писал мне: “Я прошу вас не давать название вашим отелям “Зорба Будда”. Это оскорбляет наши религиозные чувства. Я советую вам отказаться от этого имени”.


Я попросил Шилу написать ему: “Мои отели, рестораны или дискотеки ничего общего не имеют ни с вами, ни с вашим Буддой. Разве вы не видите: “Зорба Будда”? Разве это имя вашего Будды?»252.



Отели, рестораны, дискотеки…


А со стороны некоторых людей не может быть и таких прозрений:


«Бхагаван… Что же это такое у Вас, как не голливудский бизнес?»253



34.  «МАММОН (-А)» - 2



Да. Очень трудно осознать непомерную жадность Ошо, когда она густо покрыта теми или иными оправдательными теориями и мудрыми тезисами о любви, о сострадании…


Здесь же надо ещё сказать, что Ошо, ориентируясь на богатых учеников с Запада, очень ловко использовал ситуацию и сам европо-американизированный менталитет своей паствы. В самом деле: большинство жителей западных стран (по, меньшей мере, в той их части, у которой есть деньги и время на путешествия и «духовность»), большинство их – люди материально весьма обеспеченные. Больше того, - почти все они бизнесмены с адекватным мышлением. Для них продавать и покупать что бы то ни было – очень естественно и закономерно. И точно так же потребительски они относятся и к теме «духовности». Кроме того, это понятие связывается у них и с материальной успешностью. В результате у них и в мыслях нет, что «духовность» купить нельзя, ведь, по их мнению, покупается и продаётся совершенно всё… (К сожалению, подобное отношение уже давно привилось и в нашей стране).


В общем, Ошо в роли успешного, «голливудского», материально состоятельного «учителя» - к Вашим услугам!


Это респектабельный учитель, позирующий в тёмных очках, без них, во всевозможных роскошных халатах, всяческих шапочках, шляпках, у роскошного лимузина – знак качества – «Сделано в США»! В соответствии с Вашим запросом и с Вашими же представлениями. Ведь только «таким» и должен быть «настоящий» Мастер!


Всё в соответствии с главным законом бизнеса: «есть спрос – будет и предложение».


Да, Ошо - это очень дорогой, преуспевающий учитель-делец, полностью отвечающий прозападному мышлению – «хороший Мастер и его “знания” и должны стоить дорого. Дешёвая же вещь – ширпотреб…


А осваивая западный эзотерический рынок, Ошо в этом смысле сориентировался достаточно быстро - а он невероятно хитёр - и научился, и стал намеренно «преподносить» и рекламировать себя как гуру в «западном силе», по «американскому образцу». Он стал устранять конкурентов, набивать себе цену… Ведь в то время на Западе уже «трудились», а равно обогащались, и другие индийские «мастера»: Махеш Йоги, Шри Чинмой, Муктананда…


Но только один Ошо так хорошо «разогнался»! Он стал «гуру исключительно для богатых»…


Ошо: «Я - гуру богатых. Существует достаточно религий, которые занимаются бедными, мне же оставьте заниматься богатыми»254.


«Меня спрашивают: “Вы ведь гуру для богатых?” Конечно! Ко мне ведь только богачи приходят… Я имею в виду тех, у кого есть всё, что только способен дать мир. Я имею в виду тех, кто понял, что всё это – суета»255.



«Духовность» только для богатых!..


«Вопрос (к Ошо):


Я чувствую себя виноватой от того, что я могу прийти к тебе, а бедные люди не могут.


- (Ответ Ошо) Не вини себя; пожалуйста, тогда не приходи. Позволь мне рассказать тебе один анекдот…»256


Ошо: «Одна саньясинка пришла ко мне и сказала мне, что хочет уехать… Я не могу больше оставаться здесь. Нищий хотел видеть тебя, он стучался в двери твои, - а ему отказали и захлопнули дверь перед самым носом. Почему?»257



Ошо даже создал свою собственную «оправдательную теорию»: «богатому ученику – дорогую духовность высшего качества!», и только богатый вообще может что-то «достичь»…


Ошо: «…Я прожил в комфорте - я никогда в жизни ничего не делал, - но это не потревожило моей медитации. Таким образом, если я это говорю, то говорю по праву: вы можете жить и в комфорте, и в медитации»258.


«Да, религиозным может стать только богатый. Я не говорю, что бедняк никогда не сможет, но это очень нечасто бывает, в редчайших случаях. Бедняк всегда на что-то надеется. Он не понимает, что такое богатство, он ещё не разочаровался в нём. Можно ли превзойти богатых, если ещё не разочаровался в богатстве? Бедняки ко мне тоже приходят, но они вечно хотят чего-то такого, что я не в состоянии дать…


Но когда приходит богатый... У него есть деньги и работа, дом и здоровье. У него есть всё, о чём только можно мечтать. И тут вдруг он понимает, что на самом деле всё это – ерунда. Так и начинаются поиски Бога…


Да, я – гуру для богачей. Истинная правда!


Если бы не ваши деньги, вас бы тут не было (!). Вы пришли именно потому, что разочаровались в деньгах. Вы разочаровались в карьере. Вы разочаровались в своей жизни. Нищий сюда не придёт, он ещё ни в чём не разочаровался.


Религия – это роскошь. Я говорю, что это высшая роскошь, потому что это высшая ценность. Голодного человека музыка не волнует. Он думает совсем о другом. Если же ты начнёшь играть ему на ситаре, он тебя просто придушит! Он скажет: “Ты издеваешься? Я есть хочу, а ты играешь на ситаре. Сейчас не время веселиться! Сначала накорми меня. Я так голоден, что не слышу музыки, я умираю от голода!” Какой прок в картинах Ван Гога, проповедях Будды или стихах упанишад, когда человек умирает от голода? Никакого, ему нужен только хлеб.


Но когда человек сыт, здоров и согрет – вот тогда у него и появляется интерес к музыке, поэзии, литературе, живописи и искусству вообще. Возникает голод иного рода. О теле он позаботился, пора удовлетворять потребности души. Существует иерархия потребностей: сначала тело – это основа, это фундамент сущности человека. Без фундамента не выстроишь само здание.


Когда удовлетворены потребности телесные, приходит черёд потребностей психологических. Когда и они удовлетворены, возникают духовные нужды…


Теперь появляется желание медитировать, молиться. Это тяга к Богу, жажда истины. Тебя охватывает непреодолимая страсть, и ты пускаешься на поиски истины…


Религия – высшая роскошь, и для того, чтобы владеть ею, ты должен быть либо очень богат, либо невероятно умён. Но в обоих случаях ты богат – либо деньгами, либо умом. Я ни разу не видел, чтобы человек по-настоящему бедный – как умом, так и деньгами – стал религиозным…


Да, вы совершенно правы. Я и вправду гуру для богачей» (из беседы с Джеффом Мак-Малленом, Австралия, программа “60 минут”)259.



Это одна проповедь Ошо, одна песня богатству, один гимн Маммоне!


Ниже даю несколько прочих фрагментов хитроумной, дьявольской апологетики - «духовность богатым»! Собственно, Маммон и должен оправдываться…


Ошо: «Религия процветает только в богатой стране, и никогда иначе»260.


«По-моему у богатого человека больше возможностей быть религиозным, чем у бедного человека. Он может позволить себе религию. Бедный человек не может даже подумать о ней. Бедный человек вынужден быть материалистом»261.


«Впервые в жизни в мире появится новая религия, религия богатых людей, тех, у кого есть всё, что им надо; и так как они имеют всё, они знают, что всё это напрасно»262.


«Что касается меня, вы должны быть богаты, чтобы просветлеть»263.



Всё те же витиеватые, риторические, не эзотерические рассуждения и перевёртыши Ошо следуют и дальше:


«Все религии совместно делали человека как можно более бедным. Они так осудили деньги и так восхваляли бедность, что, в моём видении, они величайшие преступники, которых знал мир»264.


«Вам нужно всмотреться в их (мессий) противоречия. Иисус говорит: “Блаженны нищие, поскольку они наследуют царство Божье”. Вы видите противоречие? Блаженны нищие – по какой причине? Нищета – источник всех преступлений, несчастий, страданий. Но блаженны нищие – хорошее утешение, чтобы удержать нищих в наркотическом состоянии. Это утешение гораздо эффективнее, чем любое ЛСД, поскольку ЛСД истощается за какие-то часы. Этот же наркотик не уходит из системы человека тысячи лет: блаженны нищие»265.


«Блаженны нищие, ибо их есть царствие Божье. Но что такое царство Божье? Оно бедное или богатое? Если называть его “Царство”, это означает, что богатое, потрясающе богатое. Вот странная логика: бедность позволяет стать богатым в ином мире; богатство отправляет прямо в ад.


Это странно. Это против всей математики, ведь эти бедные люди не смогут наслаждаться царством Божьем – они познали только нищету. Только богатые люди подготовлены к тому, как пользоваться богатством. Действительно, это их нужно брать на небеса и в царство Божье. Они подготовлены, они будут наслаждаться богатством. Что собираются там делать бедные люди? И что это за аргумент о том, что нищета делает вас блаженным в глазах Бога?»266



«Скупой Рыцарь» оправдывается…


Ошо: «Я встречался с бедными людьми, которые ничего не едят кроме воды. Я не могу сказать, что они пьют воду, они едят воду, и они кладут на свой живот кирпич, чтобы чувствовать, что они сыты.


Бог любит этих людей… Бог должен быть самым великим дьяволом, чем какой-то другой - и все эти священники, религиозные лидеры, представляют Бога. А они все против того, чтобы человечество жило в комфорте, жило образованной, культурной жизнью, наслаждалось великими картинами и литературой, и поэзией, и музыкой, и танцем.


Голодный человек не может наслаждаться Бетховеном.


Голодный человек не может наслаждаться Микеланджело или Леонардо да Винчи»267.



Ошо ткёт очень тонкую ткань, покрывая её сложными, петлистыми «узорами», играя на разных смыслах и крайностях…


Ошо: «Когда люди бедны, у них мирские проблемы. Когда люди богаты, у них проблемы более высокого порядка. Только богатая, процветающая страна может быть по-настоящему духовной.


Я не говорю, что бедный человек не может быть духовным, - бедный человек может быть духовным, есть исключения; но бедная страна - не может. Бедная страна в целом думает о деньгах, лекарствах, домах, автомобилях и т. п. И это естественно, это логично!»268


«Богатство осуждено, благосостояние осуждено, деньги осуждены. Мир остаётся в двух лагерях. Девяносто восемь процентов людей живёт в бедности, но с великим утешением, что богатые люди не смогут войти, а их самих встретят ангелы, играющие на арфах и поющие: “Аллилуйя... Добро пожаловать!” И эти два процента богатых живут с огромным чувством вины за своё богатство»269.



Да, это апологетика Скупого Рыцаря и Маммона…


Ошо: «Генри Форд родился бедным, а стал богатейшим человеком в мире. Наверное, у него был какой-то талант, какой-то гений к созданию денег, к созданию благосостояния. А это гораздо труднее, чем создавать картины, музыку, поэзию. Создать богатство – непростая работа. Генри Форда нужно превозносить как любого мастера музыки, писателя, поэта - фактически его нужно превозносить больше, потому что на его деньги можно купить всё: поэзию, всю музыку, все скульптуры мира»270.


«Деньги это потрясающее изобретение. Они делают людей богаче, они делают людей способными получать вещи, которых у них нет. Но все религии были против денег. Они не хотят, чтобы человечество было богатым, они не хотят, чтобы человечество было разумным, потому что, если люди разумны, кто будет читать Библию? Религии никогда не хотели, чтобы человек был разумным, никогда не хотели, чтобы человек был богатым, никогда не хотели, чтобы человек радовался, потому что люди, которые страдают, которые бедны и неразумны, – потенциальные клиенты церквей, синагог, храмов, мечетей»271.


«Отбросьте все негативные идеи о деньгах, которые были вам навязаны. Уважайте их. Создавайте благосостояние, потому что только после создания денег вам откроются многие другие измерения»272.


«Если голодный интересуется Богом, его Бог не может быть истинным Богом. Его Бог будет поставщиком пищи. Он скажет Богу: “Хлеб наш насущный дай нам каждый день”. Это – Бог бедняка. Странно, что христианская молитва содержит такие слова: хлеб наш насущный дай нам каждый день. Будда или Кришна не могли бы понять такую молитву: хлеб наш насущный дай нам каждый день. Просьба о хлебе? Это выглядит профанацией. Но Иисус сам был беден, он был из бедняков. Он учил бедняков, он вынужден был создать Бога, который был бы снабженцем»273.



И не без примеси мудрости…


«Вопрос (к Ошо):


Как вы относитесь к деньгам?


- Я могу сказать только одно: с деньгами жить всегда лучше, чем без них. Деньги - полезная вещь…


Я не против денег, ими нужно пользоваться. Это очень хорошее, ценное изобретение…


И если вы хотите выбирать, то мой совет таков: всегда выбирайте жизнь с деньгами. Всегда лучше быть с деньгами, чем без денег. Я не говорю, что вы будете более счастливы; я только говорю, что у вас будет больше возможностей выбрать наиболее близкое вашему сердцу несчастье…


Деньги открывают все двери. Поэтому, если вы меня спросите, что я посоветую: жить с деньгами или без - я скажу, что лучше жить с деньгами. Вы приобретёте больше опыта, вы скорее придете к Богу - потому что скорее устанете…


Только богатый человек может насытиться деньгами…


Я не говорю, что деньги могут привести вас к Богу, к миру, к счастью. Но есть глупые люди...


Есть ещё глупые люди, которые надеются, что с помощью денег они достигнут блаженства. Когда-нибудь им придётся расстаться со своими иллюзиями. Дело было не в деньгах; это всё их иллюзии, их желания. Деньги не виноваты. Если вы пойдёте и попытаетесь выдавить из песка масло, а масла не получите, это же не вина песка. Это вы были дураком…


Деньги НЕ могут дать блаженства, НЕ могут принести вам мир, НЕ приведут вас к Богу, НЕ принесут вам рая. Но чтобы это понять, нужно иметь деньги, тогда вы сможете лучше понять, что деньги могут дать, а чего не могут…


Между Богом и деньгами нет ничего общего. Вы можете прийти к Богу с любым количеством денег, вы можете прийти к Богу и без денег. Бог и деньги - две разные вещи. Богатый человек может стать медитативным, бедный может стать медитативным. Но моё понимание таково: если бедный человек хочет стать медитативным, ему потребуется огромное понимание, потому что ему придётся видеть бессмысленность денег, которых у него нет. Ему потребуется проницательный ум…


Если бы Будда не оставил дворец, то это доказывало только одно: что он был глупым. То, что он отрёкся, не позволяет назвать его очень умным человеком, это просто показывает ум заурядного человека. Но Кабир, Христос, Мохаммед - они были более проницательными людьми. У них не было денег, у них не было ничего, и всё же они поняли, что деньги бессмысленны. У них не было большого королевства, но они отреклись, даже не имея его. Должно быть, они были очень разумными людьми…


Итак, если бедный человек становится религиозным, это уже великий мудрец. А если богатый человек не становится религиозным, то он - великий глупец»274.


«Я учу вас полному богатству. Будьте богатыми внешне благодаря науке, и будьте богаты в своей сокровенной середине благодаря религии. И именно это сделает вас единым, органичным, индивидуальностью»275.



В нижеследующей цитате Ошо уходит от прямого ответа, он «лавирует»…


«Бхагаван,


Люди, посещающие коммуну, снова и снова спрашивают нас, почему мы ведём такую богатую жизнь?


- (Ошо отвечает) …Посмотрите на миллионы цветов, на их благоухание; посмотрите на миллионы звёзд.


Человек ещё не смог пересчитать их. И я не думаю, что когда-нибудь сможет пересчитать. Невооруженным глазом вы можете видеть, самое большее, три тысячи звёзд - и больше ничего. И эти звезды разбегаются. Всё равно, как раскрывается цветок и его лепестки начинают расходиться от центра, так и вселенная непрерывно расцветает, открывается, цветёт - и с потрясающей скоростью…


И что такое богатство? Это просто способ делать жизнь более и более радостной, более и более любовной, более и более удобной, более и более роскошной…


“Жить” может означать только одно: жить многомерной жизнью... Музыка, поэзия, живопись, скульптура... но всё это роскошь.


Я не поклонник нищеты; я поклоняюсь роскоши.


И существование есть роскошь, изобильная роскошь. Где достаточно одного цветка, расцветают миллионы цветов.


Разве вы когда-нибудь чувствовали, что существование является скупым? Какая нужда в столь многих звёздах?


Если эти дураки, которые задают вам вопрос, если они встретят создателя, в которого верят, то они спросят у него:


Какая нужда в столь многих звёздах? Зачем эта роскошь? Немного меньше было бы достаточно? Какая нужда в столь многих птицах, животных, человеческих существах?..


Нищета - создание человека.


И люди, приходящие сюда посмотреть коммуну, имеют, должно быть, в своём уме определённую идею. Возможно, они слышали об аскетизме Востока. Я не аскет. Я не так глуп. Я не Махатма Ганди. Я абсолютно против него.


Люди, подобные Ганди, несут ответственность за нищету в мире»276.



Здесь Ошо хитроумно «переадресовал», «переориентировал» этот вопрос - к «богатству существования», хотя его спрашивали о другом и очень конкретно.


Вопрос более точно стоял так: Почему ты, Раджниш, окружив себя богатыми учениками, купаешься в роскоши? И смотрите, как Ошо перевёл стрелки от своей индивидуальной личности – к богатству природы. От себя (и своих учеников) – к природе и космосу. Он намеренно смешал две смысловые плоскости, не соответствующие друг другу.


В чём же заключается его логическая ошибка, в чём здесь софизм?


Ни одна звезда, ни одна планета, ни одно животное, ни одна птица, ни одно дерево и т. д. – не копит, не набирает себе всё больше и больше и не стремится к излишествам и роскоши, более чем ему ограниченно отпускается природно-естественными законами.


Собственно, и человеку вполне достаточно одной машины, максимум двух, и т. д. А не сто автомобилей, как у Ошо…


Да, всё в природе довольствуется самым необходимым и естественным потреблением, и всего на всех хватает. А если, например, волк вместо того, чтобы съесть одного зайца в неделю, убьёт сто или тысячу зайцев, то резко нарушится природный баланс… И если вообще все существа начнут жить по принципу «изобилия» и «роскоши», по принципу «ста роллс-ройсов» (вместо одного) Раджниша, то вся природа очень быстро истощится и необратимо погибнет!


Сам принцип всё более богатой жизни вообще антигуманен: чем больше у Вас денег, тем меньше их у других; и чем вы богаче, тем беднее становятся многие люди…


Вы понимаете, что Ошо «изворачивается»? Его ответы, на поверхности убедительные, в действительности, не состоятельные, они содержат ошибки, неправду. Его ответы служат сокрытию его алчности. И таков он во всём…


А вот пример «перекрёстной» инверсии…


«Иисус говорил, что богатый не войдёт в Царствие Божье. Это архаично. Я настаиваю, что лишь богатейший сумеет войти в это Царство. Впрочем помните, то, что я говорю, - это то же, что говорил Иисус, тут нет противоречия. “Бедный” в терминологии Иисуса – это “богатый” в моей терминологии, т.е. одно и то же. Он называет бедным того, кто потерял себя, своё эго, того же человека я называю богатым. Чем меньше в тебе эго, тем более ты богат»277.



И, пожалуй, единственная цитата Ошо о деньгах является полностью мудрой. Вот она:


«Деньги нужны, но не делайте деньги божеством. Пользуйтесь ими, когда они есть. Когда их нет, пользуйтесь тем, что их нет, потому что в этом тоже есть своя прелесть. Если у вас есть деньги, можете жить во дворце. И живите. Если нет денег, станьте бродягой и живите под открытым небом. В этом своя прелесть. Если у вас есть деньги, пользуйтесь ими, но так, чтобы деньги не пользовались вами. Когда их нет - наслаждайтесь нищетой. У богатства есть своё богатство, у бедности тоже есть своё богатство. Есть многое, чем может наслаждаться лишь бедняк, богатый - никогда. Есть многое, чем может наслаждаться только богатый, бедняк - никогда… Что же делаете вы? Всё наоборот. Если вы богаты, то тоскуете по тому, чем может наслаждаться только бедный. Если вы бедны, тоскуете по тому, чем может наслаждаться только богатый. Вы просто глупы»278.



В более конкретном виде «денежно-оправдательная» теория Ошо звучит так:


«Помните разницу: разница не в собственности, а в собственничестве. Простой человек – это не тот, кто не имеет никакой собственности, а тот, кто не является собственником, кто не оглядывается назад»279.


«Реальный отказ заключается не в отказе от богатства, а в отказе от эго. Это не вопрос отказа от того, что вы имеете, это вопрос отказа от того, чем вы являетесь. Вы можете иметь много и отказаться от всего. Но если эго остаётся, - а оно может остаться, - то оно может быть удовлетворено тем, что вы обладаете многим, и тем, что вы отказались от многого»280.



Это ошибочные постулаты. Имея богатство, человек не может не стать собственником и в конце концов быть от него независимым! Причина всякого обогащения вообще – кроется в растущем Эго.


В другом случае Ошо говорит, что жизнь есть «лила», «игра», и что он совершенно независим от своего богатства, поскольку только «играется» с ним.  Но и в этом посыле Ошо легко вывести «на чистую воду», поскольку если всё это было бы лишь игрой, то Ошо сначала копил бы богатство, а потом полностью раздавал бы его бедным людям; после чего снова копил бы… Его же «игра» ведётся однозначно в «одни ворота»: всё себе и всё больше и больше!



Ошо также выступает и в роли лицемера, хамелеона:


«Раджниш отвечает на вопросы, касающиеся его общин Раджнишпурам во всем мире.


Вы глава одной из самых богатых общин в мире...


- Я не глава мировой общины. Я даже не саньясин. В моих руках нет власти, это дело моих саньясинов. А я просто гость»281.



И вот, наконец, сам Ошо в роли «гуру по-американски»: гуру-барин, гуру-олигарх – богатый, удовлетворённый… И рабовладелец! Он проводит время следующим образом…


Ошо с присущим ему кокетством сообщает: «Я сейчас опишу свой распорядок дня…


Встаю я в шесть утра. Вместе со мной просыпается моя помощница Вивека. Это она меня будит. Сам бы я не проснулся. Зачем пробуждаться ещё раз? Я пробудился полвека назад, и этого вполне достаточно!


Вивека будит меня и заваривает чай. Я пью его только из уважения к ней…


А потом... Знаете, я всегда любил воду, с самого раннего детства, и потому по утрам я целых полтора часа купаюсь – то в ванне полежу, то постою под душем. То же самое вечером: не меньше полутора часов.


После купания я сразу забираюсь в машину и еду в лекторий, где меня уже ждут. Домой возвращаюсь к обеду. Обед у меня в одиннадцать утра, а потом я снова ложусь спать... Делаю то, чему посвятил большую часть жизни…»



Это открытая насмешка над людьми и издевательство!


Сравните (несмотря на разницу исторических времён и условий):


Христос пребывает в пустыне в молитвенном бдении целых 40 дней и 40 ночей…


Ошо нежится и наслаждается своей роскошной спальней и дорогим атласным бельём.



Христос до кровяного пота и жара молится за людей в Гефсиманском саду…


Ошо с удовольствием пьёт ароматный чай.



Христос сознательно идёт на крестную смерть, чтобы проложить путь Света людям…


Ошо купается в своём громадном бассейне.



Христа распинают, Он неимоверно страдает (за людей же!)…


Ошо «катается» своём шикарном лимузине…


«…В два часа дня я просыпаюсь и примерно час катаюсь на машине. Я люблю сидеть за рулём. К тому же у меня есть одна из лучших дорог на свете, ведь мои саньясины проложили её только для меня. По ней никто больше не ездит, так что я могу не обращать внимания, по какой полосе катит машина. Вся дорога – моя. Я катаюсь около часа и возвращаюсь домой.


Полтора часа я просто молча сижу в кресле и ничего не делаю. Я отключаюсь от мира. Потом я опять купаюсь.


После ванны я ужинаю и отправляюсь на очередную пресс-конференцию. Дома я окажусь теперь около девяти или половины десятого. Появится мой личный секретарь с письмами со всего света, с вырезками обо мне из самых разных газет, со всякими новостями, за которыми обязаны следить секретари, потому что сам я уже давно ничего не читаю. Я не читаю ни книг, ни газет, ни журналов – вообще ничего. Секретарь сама зачитывает мне всё, что считает нужным, а я просто слушаю. Около одиннадцати ночи я снова ложусь спать»282.



Сравните:


Иисуса Христа на кресте покинули все и даже на время оставил сам Господь Бог…


У Ошо – личные врачи, телохранители, секретари, диетологи, повара, слуги, автомеханики, охранники, адвокаты, собственный дантист, целая группа редакторов и корректоров по изданию книг… (Из откровений Ошо: «Служитель моего гаража Авеш - прекрасный механик». «У моего повара десятки рецептов разных лепёшек, но я выбрал только два…»283. И т. д.)



Христос физически умирает…


А Ошо… Ниже несколько иной вариант изложения жизни «сострадающего» и «вселюбящего» индийского «мастера», но с прежним тщеславным самоудовлетворением…


«Утром, точно в определённое время, я встаю. И вы знаете, что я делаю сразу же? Даже Вивек (служанка) не знает. Первое, что я делаю, - я щиплю себя, чтобы убедиться, здесь ли я или все уже кончено. Только после того, как я ущипну себя и пойму, что я жив, я нажимаю на кнопку, чтобы Вивек принесла мой чай. Потому что какой смысл в нажатии кнопки, если меня здесь нет. Она обязательно встанет, приготовит чай и принесёт…


Итак, сначала я убеждаюсь, что я ещё здесь. Затем я нажимаю на кнопку, чтобы она принесла мой чай. А что такое мой чай? Без молока, без сахара, всего лишь горячая вода и заварка. Но я наслаждаюсь им, потому что у него настоящий вкус чая, а сахар и молоко полностью уничтожают чистоту чая.


Всё организовано точно так же каждый день. Я провожу полчаса в ванной комнате, а потом полчаса в плавательном бассейне. Должно быть, это самый горячий плавательный бассейн в мире: девяносто девять градусов по Фаренгейту (тридцать семь градусов по Цельсию). Это почти то же самое, что полностью свариться. Двадцать минут в бассейне, и вы хорошо провариваетесь. У меня не маленький бассейн, он имеет олимпийские размеры. Вы знаете, что я человек очень простых вкусов - меня удовлетворяет всё, но самое лучшее. Шила спрашивала меня: “Что вы собираетесь делать в бассейне с олимпийскими размерами?” Я отвечал: “Это не вопрос, что я собираюсь делать с олимпийскими размерами. Размеры должны быть олимпийскими. Я не смогу войти в бассейн с меньшими размерами”.


Полчаса в этой горячей воде, затем полчаса под ледяным душем. Вы не можете выдерживать этот ледяной душ более двух минут, но после бассейна с горячей водой в девяносто девять градусов по Фаренгейту вы испытываете огромное наслаждение под ледяным душем. Переход от горячей воды к очень холодной - это вновь нечто вроде более глубокого щипка. Первый раз я щипал тело, а сейчас - душу. Теперь я абсолютно уверен, что я здесь и собираюсь одержать победу, по крайней мере, сегодня.


Вивек приносит мой завтрак, воистину большой завтрак - всего лишь стакан сока, одного и того же. Этот сок будет одним и тем же для всех, но не для меня, потому что я не сравниваю. Вчера ушло, а завтра ещё не наступило, вот почему я не сравниваю. Вивек спросила меня сегодня: “Вы действительно получаете удовольствие от одной и той же пищи каждый день?” - Так как вчера я сказал ей, что получаю удовольствие. И она спросила: “Вы действительно получаете удовольствие?” Я сказал: “Я всегда получаю удовольствие от одного и того же сока, потому что проблема возникает только тогда, когда вы начинаете сравнивать. Когда вы начинаете думать, что вот уже десять лет вы пьёте один и тот же сок, тогда возникает страх: “Что ты делаешь?”


Но меня это не волнует. Я отказался от сравнения. У меня нет никаких психологических воспоминаний. Время от времени я продолжаю отбрасывать их, и тогда я могу наслаждаться одним и тем же целую вечность»284.



Вот так Ошо на пике своего восхождения, власти, богатства и славы «служит» людям, так он с ними «делится», «жертвует»…


При этом Ошо объявляет себя, в одном случае «равным» Христу, в другом – ставит себя выше Христа!..


Ошо рассказывает о своей жизни (продолжение цитаты):


«Я сплю больше, чем кто-либо другой во всем мире: три часа днём, и семь, восемь, девять часов ночью - так много, как никто не может себе позволить. В целом, я сплю двенадцать часов в день, но в глубине я пробуждён. Я вижу себя во сне и ночью иногда так одиноко, что я начинаю говорить с Гудией. Но у неё много трудностей. Во-первых, когда я говорю во сне, я говорю на хинди. Во сне я не могу говорить по-английски.


И никогда не буду, хотя смог бы, если бы захотел. Иногда я пробовал и успешно, но удовольствие пропадало»285.



Невероятное лицемерие и кощунство!


Христос в неописуемых страданиях отдал свою жизнь на кресте за людей, а у Ошо… У него «вес хороший», «пищей он доволен», «у него “второй” завтрак», «он слушает музыку», «спит»…


Ошо: «Итак, после своего завтрака в течение двух или трёх часов я слушаю свои выбранные песни…


Иногда, очень редко, я слушаю инструментальную музыку…


В одиннадцать часов я завтракаю второй раз. Вивек всё ещё не может поверить, что я возбуждён, но что делать?..


Но за всю свою жизнь я не испытывал такого удовлетворения от своей пищи, как сейчас…


Вес у меня хороший, потому я обычно выгляжу очень здоровым…


После завтрака я отправляюсь спать».


«И около десяти часов я выпиваю последний стакан сока и перехожу в сон или в самадхи, что одно и то же»286.



А в американском бизнесе Ошо и Шилы, в Раджнишпуране с неких пор проявились ужасные вещи и перемены…


«14 сентября 1985 года Шила и сплочённая группа её сторонников собрали вещи и уехали в Германию. Вскоре после её отъезда вскрылась целая лавина свидетельств разнообразных преступных махинаций, которые она совершила, в том числе попытка отравления личного врача Ошо, организация взрыва в окружном комитете по землеустройству и тайное прослушивание телефонных разговоров жителей общины»287.


Параллельно в американской общине Ошо обнаружились многочисленные факты шантажа, подкупа (местных чиновников), незаконного хранения боеприпасов, торговли оружием и наркотиками, убийств неугодных людей, массовых отравлений, групповых сексуальных оргий…


И вот Вам ещё один феномен психологии Демонического: рано или поздно теневые энергии обнаруживают себя явно, демонстративно, открыто! Вся «грязь» прёт наружу…


При всём этом Ошо здесь будто бы не «причём»! Он ничего не «видел» и сразу всё стал сваливать на Шилу…


Православный святой «видит» всё, потому что он просветлён и созерцает суть всех энергий Фаворским Светом!


Ошо: «Меня сейчас всё время спрашивают, как такое могло случиться. Почему пять тысяч человек - почти все, между прочим, с дипломами лучших университетов мира! - почему ни один из них целых четыре года не замечал, что происходит?


А причина в том, что Шила, при всей уродливости её фашистских поступков, одновременно создавала нашу общину. Помимо преступлений, она превращала эту пустыню в оазис, устраивала наш быт и удобства».



Ошо – этот «всевидящий» и «всезнающий», во всём обвиняет свою Шилу:


«Шила и её банда создали здесь небольшое фашистское государство, поэтому многие люди покинули это место просто из-за них, они хотели бы со мной, они продали всё своё имущество просто для того, чтобы быть со мной…


Постепенно я узнал о том, что эта маленькая группа бандитов уничтожила все маленькие центры в Европе. Они уничтожили сотни маленьких центров в Европе и заставили саньясинов переехать в шесть больших Европейских центра, чтобы их можно было контролировать централизованным образом.
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Вернуться

28
Ошо, «Это тело Будда, Одно зерно сделает всю землю зелёной». М-95 г., с. 214.
Вернуться

29
Бхагаван Шри Раджниш, «Когда туфли не жмут», М-93 г., с. 100.
Вернуться

30
Ошо, «Вигьяна Бхайрава Тантра», кн. 2, М-93 г., с. 226.
Вернуться

31
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 2, М-94 г., с. 53-54.
Вернуться

32
Бхагаван Шри Раджниш, «Слова человека без слов», М-93 г., с. 127.
Вернуться

33
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 1, с. 12.
Вернуться

34
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 1, с. 211, 212.
Вернуться

35
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 190.
Вернуться

36
Ошо, «Язык существования. Новая алхимия», М-96 г., с. 261.
Вернуться

37
Ошо (Бхагаван Шри Раджниш), «Йога - сила духа», эл. кн. 2.
Вернуться

38
Ошо, «Путь Любви», эл. кн.
Вернуться

39
Бхагаван Шри Раджниш, «Слова человека без слов», М-93 г., с. 84.
Вернуться

40
Ошо «Кришна – человек и его философия. Внутреннее путешествие», изд. «Нирвана», М-2000 г., с. 102-103, 124.
Вернуться

41
Ошо, «Йога, альфа и омега», М-97 г, с. 110.
Вернуться

42
Бхагаван Шри Раджниш, «Дао, золотые ворота», т. 2, М-96 г., с. 210-211.
Вернуться

43
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 1, кн. 2, М-94 г., с. 269-271.
Вернуться

44
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 2, с. 199.
Вернуться

45
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 2., с. 266.
Вернуться

46
Ошо, «Духовный путеводитель», М-96 г., с. 269.
Вернуться

47
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 4, М-94 г., с. 102, 103.
Вернуться

48
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными), т. 1, кн. 2, М-94 г., с. 310.
Вернуться

49
Ошо, «Заратустра: Смеющийся пророк», эл. кн.
Вернуться

50
Ошо, «Мастер иррационального», эл. кн.
Вернуться

51
Бхагаван Шри Раджниш, «Дао, золотые ворота», т. 1, М-96 г., с. 63.
Вернуться

52
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 204-205.
Вернуться

53
Бхагаван Шри Раджниш, «Йога - поиск силы», М-2000 г., с 150.
Вернуться

54
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 1., с.33.
Вернуться

55
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 2, кн. 2., с. 297.
Вернуться

56
Ошо, «Йога – сила духа», эл. кн. 1.
Вернуться

57
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 1, с. 12-13.
Вернуться

58
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 4, с. 274.
Вернуться

59
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 1, с. 14.
Вернуться

60
Ошо, «Книга мудрости», эл. кн.
Вернуться

61
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 2, с. 327.
Вернуться

62
Ошо, «Горчичное зерно», М-93, т. 1, с. 30.
Вернуться

63
Ошо, «Дхаммапада. Из хаоса рождаются звезды», т. 2., эл. кн.
Вернуться

64
Ошо (Бхагаван Шри Раджниш), «Йога - сила духа», эл. кн. 2.
Вернуться

65
Ошо, «Йога, альфа и омега», М-97 г., с. 264.
Вернуться

66
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 2, кн. 2, М-94 г., с. 182.
Вернуться

67
Ошо, «Тантрическое видение», изд. «Единство»-94 г., с. 109.
Вернуться

68
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 2, с. 339.
Вернуться

69
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 3, М-94 г., с. 172.
Вернуться

70
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 3, кн. 2, М-94 г., с. 366.
Вернуться

71
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 349.
Вернуться

72
Бхагаван Шри Раджниш, «Дао, путь без пути», т. 2, М-94 г., с. 166.
Вернуться

73
Ошо, «Дао, три сокровища», Челябинск-94 г., 326.
Вернуться

74
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 473.
Вернуться

75
Бхагаван Раджниш, «Истинный мудрец», эл. кн.
Вернуться

76
Ошо, «Свет Йоги», эл. кн.
Вернуться

77
Ошо, «Путь мистика», эл. кн.
Вернуться

78
Интернет-статья, Наталья Иванова, «Как я была последователем ошовцев…»
Вернуться

79
Ошо, «Это тело Будда, Одно зерно сделает всю землю зелёной». М-95 г., с. 343.
Вернуться

80
Ошо, «Свет Йоги», эл. кн.
Вернуться

81
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 2, кн. 2., с. 187, 188, 189.
Вернуться

82
Ошо, «Это тело Будда, Одно зерно сделает всю землю зелёной». М-95 г., с. 181.
Вернуться

83
Ошо, «Духовный путеводитель», М-96 г., с. 317.
Вернуться

84
Ошо, «Тантрическое видение», изд. «Единство»-94 г., с. 119, 120, 121.
Вернуться

85
Ошо, «Нирвана: последний кошмар. Путь любви», Челябинск, ЧПО «Книга», 1994 г., с. 16.
Вернуться

86
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 3, М-94 г., с. 40.
Вернуться

87
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 3, кн. 1, М-94 г., с. 345.
Вернуться

88
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

89
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 1., с. 15.
Вернуться

90
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 1., с. 8.
Вернуться

91
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3, кн. 1., с. 373.
Вернуться

92
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 1., с. 16.
Вернуться

93
Ошо, «Теология мистика», М-96 г., с. 242.
Вернуться

94
Ошо, «Йога – сила духа», эл. кн. 2.
Вернуться

95
Бхагаван Шри Раджниш, «Дао, золотые ворота», т. 2, М-96 г., с. 163.
Вернуться

96
Ошо, «Йога - наука души», эл. кн.
Вернуться

97
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 2, кн. 2., с. 90.
Вернуться

98
Ошо, «Горчичное зерно», эл. кн.
Вернуться

99
Ошо, «Вигьяна Бхайрава Тантра. Книга Тайн», т. 5, М-93 г., с. 207.
Вернуться

100
Ошо, «О возвышенном», эл. кн.
Вернуться

101
Бхагаван Шри Раджниш, «Одно семя озеленит всю Землю», эл. кн.
Вернуться

102
Ошо, «Йога – сила духа», эл. кн. 1.
Вернуться

103
Ошо, «Друзья моих друзей», эл. кн.
Вернуться

104
Ошо, «Киосан - истинный мастер дзэн», эл. кн.
Вернуться

105
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 273.
Вернуться

106
Ошо, «Путь Любви», эл. кн.
Вернуться

107
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

108
Бхагаван Шри Раджниш, «Дао, золотые ворота», т. 2, М-96 г., с. 37.
Вернуться

109
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

110
Бхагаван Шри Раджниш, «Дхаммапада. Путь будды», т 1, эл. кн.
Вернуться

111
Бхагаван Шри Раджниш, «Йога - поиск силы», М-2000 г., с 194.
Вернуться

112
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 2, с. 339.
Вернуться

113
Ошо, «Мастер, размышления о преображении интеллектуала в просветлённого», эл. кн.
Вернуться

114
Ошо, «Йога – сила духа», эл. кн. 1.
Вернуться

115
Ошо, «Дар просветления», эл. кн.
Вернуться

116
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 2, с. 270.
Вернуться

117
Ошо, «Алмазная сутра», М-93 г., с. 160-161.
Вернуться

118
Ошо, «Пустое зеркало», эл. кн.
Вернуться

119
Ошо Раджниш. «Духовный террорист», М-94 г., с. 23.
Вернуться

120
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

121
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 2, кн. 2., с. 296-297.
Вернуться

122
Бхагаван Раджниш, «Истинный мудрец», эл. кн.
Вернуться

123
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 59.
Вернуться

124
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 1, с. 33.
Вернуться

125
Ошо, «Син син мин: книга не о чём. Поиск», М-94 г., с. 308.
Вернуться

126
Бхагаван Шри Раджниш, «Йога - поиск силы», М-2000 г., с 45.
Вернуться

127
Бхагаван Шри Раджниш, «Одно семя озеленит всю Землю», эл. кн.
Вернуться

128
Ошо, «Именно так», эл. кн.
Вернуться

129
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 121.
Вернуться

130
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

131
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 205.
Вернуться

132
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 4, М-94 г., с. 46-49.
Вернуться

133
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 113-114.
Вернуться

134
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 120.
Вернуться

135
Ошо, «Горчичное зерно», эл. кн.
Вернуться

136
Ошо, «Йога, альфа и омега», М-97 г., с. 114-115.
Вернуться

137
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 2, с. 107.
Вернуться

138
Бхагаван Шри Раджниш, «Мудрость песков», М-93 г., с. 528.
Вернуться

139
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 4, с. 113.
Вернуться

140
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 159
Вернуться

141
Бхагаван Шри Раджниш, «Йога - поиск силы», М-2000 г., с 40-41.
Вернуться

142
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 4, М-94 г., с. 46-49.
Вернуться

143
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 286.
Вернуться

144
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 286.
Вернуться

145
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 2, с. 268.
Вернуться

146
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 2, М-94 г., с. 212.
Вернуться

147
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 283.
Вернуться

148
Ошо, «Философия Переннис», Новочеркасск-95 г., с. 164.
Вернуться

149
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 149.
Вернуться

150
Ошо, «Пустая лодка», М-96 г., с. 13.
Вернуться

151
Ошо, «О возвышенном», эл. кн.
Вернуться

152
Бхагаван Шри Раджниш, «Йога - поиск силы», М-2000 г., с 120-121.
Вернуться

153
Ошо, «Нирвана - последний кошмар» эл. кн.
Вернуться

154
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 4, М-94 г., с. 172.
Вернуться

155
Ошо, «Теология мистика», М-96 г., с. 227.
Вернуться

156
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 4, с. 8.
Вернуться

157
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 2, М-94 г., с. 16.
Вернуться

158
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными), т. 4, кн. 1, М-94 г., с. 381.
Вернуться

159
Ошо, «Свобода от прошлого», эл. кн.
Вернуться

160
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

161
«Чашка чая. От секса к сверхсознанию. Революция», М-95 г., с. 231.
Вернуться

162
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3, кн. 1., с. 347.
Вернуться

163
Ошо, «Теология мистика», М-96 г., с. 29.
Вернуться

164
Ошо Раджниш, «Таинство и поэзия запредельного», М-95 г., с. 245.
Вернуться

165
Ошо, «Теология мистика», М-96 г., с. 130.
Вернуться

166
Ошо, «Жизнь. Любовь. Смех», эл. кн.
Вернуться

167
Ошо, «Тантра. Энергия и Экстаз», эл. кн.
Вернуться

168
Ошо, «Йога - наука души», эл. кн.
Вернуться

169
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 1, М-94 г., с. 124, 125.
Вернуться

170
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 3, М-94 г., с. 223, 265.
Вернуться

171
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», М-94 г., т. 4, кн. 2, с. 319.
Вернуться

172
Бхагаван Шри Раджниш, «Мудрость песков», М-93 г., 493.
Вернуться

173
Бхагаван Шри Раджниш, «Жизнь. Любовь. Смех», М-96 г., 83.
Вернуться

174
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 4, М-94 г., с. 99, 260.
Вернуться

175
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», М-94 г., т. 1, кн. 1, с. 33, 194-195, 210.
Вернуться

176
Ошо, «Горчичное зерно», эл. кн.
Вернуться

177
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 3, М-94 г., с. 39, 200-201.
Вернуться

178
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», М-94 г., т. 3, кн. 1, с. 109, 279.
Вернуться

179
Бхагаван Шри Раджниш, «Дао, путь без пути», т. 1, М-94 г., с. 158.
Вернуться

180
Бхагаван Шри Раджниш, «Слова человека без слов», М-93 г., с. 83.
Вернуться

181
Ошо, «Тантра: Высшее понимание», эл. кн.
Вернуться

182
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

183
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

184
Ошо, «Революция», эл. кн.
Вернуться

185
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 265.
Вернуться

186
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 223.
Вернуться

187
Ошо, «Секс - дорога к любви и духовности», эл. кн.
Вернуться

188
Ошо, «Вигьяна Бхайрава Тантра. Книга Тайн», т. 3, М-93 г., с. 86, 87.
Вернуться

189
Ошо, «Путь мистика», эл. кн.
Вернуться

190
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

191
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 4, с. 277, 279.
Вернуться

192
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 2, с. 215.
Вернуться

193
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 233.
Вернуться

194
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 3, М-94 г., с. 59.
Вернуться

195
Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94, с. 122.
Вернуться

196
Ошо, «Семь шагов к самадхи», изд. «Нирвана», М-2000 г., с. 349.
Вернуться

197
Ошо, «Семь долин», эл. кн.
Вернуться

198
Ошо, «Йога – сила духа», эл. кн. 2.
Вернуться

199
Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94, с. 353.
Вернуться

200
«Дао, три сокровища», Челябинск-94 г., с. 70.
Вернуться

201
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

202
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

203
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 210, т. 2, с. 415.
Вернуться

204
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 2, с. 175.
Вернуться

205
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 4, М-94 г., с. 46-49.
Вернуться

206
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 1, эл. кн.
Вернуться

207
Ошо, «Близость. Доверие к себе и другому», эл. кн.
Вернуться

208
Ошо, «Белый лотос. Беседы о фрагментарных заметках учеников Бодхидхармы с вопросами и ответами, проведённые Бхагваном Шри Раджнешем в Ашраме г. Пуна, Индия с 31 октября по 10 ноября 1979 г.»; М-93 г., с. 165.
Вернуться

209
Ошо, «Послание за переделами слов», эл. кн.
Вернуться

210
Ошо, «Вигьяна Бхайрава Тантра. Книга Тайн», т. 3, М-93 г., с. 194.
Вернуться

211
Ошо, «Неведомое путешествие за пределами последнего табу», эл. кн.
Вернуться

212
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 2, с. 101.
Вернуться

213
Ошо, «Горчичное зерно», М-93, т. 2, с. 41.
Вернуться

214
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 2, кн. 1, М-94 г., с. 34, .
Вернуться

215
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3., кн. 1., с. 348.
Вернуться

216
А.С. Пушкин, т. 3, изд. «Художественная литература», М-86 г., с. 433-435.
Вернуться

217
Ошо, «Радость. Счастье, которое приходит изнутри», эл. кн.
Вернуться

218
Ошо, «Главное - “быть”. О любви, самопознании и взаимоотношениях», эл. кн.
Вернуться

219
Ошо, «Горчичное зерно», М-93, т. 1, с. 164.
Вернуться

220
Ошо, «Путь Любви», эл. кн.
Вернуться

221
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

222
Ошо, «Слова человека без слов», сборник, М-93 г., с. 13.
Вернуться

223
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

224
Бхагаван Шри Раджниш, «Белый лотос», М-93 г., с. 138.
Вернуться

225
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

226
По кн. Ошо, «Не-ум: цветы вечности», М-95 г. (беседы 26 декабря 88 г. – 7 января 89 г.), с. 69-71.
Вернуться

227
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 2, М-94 г., с. 293-294.
Вернуться

228
Бхагаван Шри Раджниш, «Приди и следуй за мной, беседы по притчам Иисуса», т. 1, М-94 г., с. 104.
Вернуться

229
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 2, с. 296-297.
Вернуться

230
Ошо, «Йога, альфа и омега», М-97 г., с. 22, 23.
Вернуться

231
Ошо, «Язык существования. Новая алхимия», М-96 г., с. 239.
Вернуться

232
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 2., с. 119-120.
Вернуться

233
Ошо Раджниш, «Не-ум: цветы вечности», М-95 г. (беседы 26 декабря 88 г – 7 января 89 г.), с. 157.
Вернуться

234
Ошо, сборник, «Чашка чая. От секса к сверхсознанию. Революция», М-95 г., с. 316.
Вернуться

235
Ошо, «Творчество. Высвобождение внутренних сил», эл. кн.
Вернуться

236
Ошо, «Вигьяна Бхайрава Тантра. Книга Тайн», т. 4, М-93 г., с. 208, 209.
Вернуться

237
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 1., с. 168.
Вернуться

238
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 2, кн. 2., эл. кн..
Вернуться

239
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

240
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса», т. 2, с. 204.
Вернуться

241
Бхагван Шри Раджниш, «За пределами просветления», М-94 г., с. 493.
Вернуться

242
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

243
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

244
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

245
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

246
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 2, с. 518.
Вернуться

247
Ошо, «Алмазная сутра», М-93 г., с. 43-44.
Вернуться

248
Ошо, «Корни и крылья», М-92 г., с. 31.
Вернуться

249
Бхагаван Раджниш, «Истинный мудрец», эл. кн.
Вернуться

250
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

251
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

252
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3, кн. 2., с. 178-179.
Вернуться

253
Ошо, «Дао – путь без пути», М-94 г., т. 1, с. 340.
Вернуться

254
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

255
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

256
Ошо, «Путь Любви», эл. кн.
Вернуться

257
Ошо, «Пока не умер», М-93 г., с. 115.
Вернуться

258
Ошо, «Путь мистика», эл. кн.
Вернуться

259
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться

260
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 84
Вернуться

261
Ошо, «Это тело Будда, Одно зерно сделает всю землю зелёной». М-95 г., с. 334.
Вернуться

262
Ошо, сборник, «Чашка чая. От секса к сверхсознанию. Революция», М-95 г., с. 317.
Вернуться

263
Ошо, «Книги, которые я любил», дискурсы, данные в 1984 году в Орегоне, США; эл. кн.
Вернуться

264
Ошо, «Творчество. Высвобождение внутренних сил», эл. кн.
Вернуться

265
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 1, кн. 1, М-94 г., с. 130.
Вернуться

266
«Библия Раджниша (беседы с немногими избранными)», т. 1, кн. 2, М-94 г., с. 115.
Вернуться

267
Бхагаван Шри Раджниш, «Одно семя озеленит всю Землю», эл. кн.
Вернуться

268
Ошо, «Сострадание: Наивысший расцвет любви», эл. кн.
Вернуться

269
Ошо, «Творчество. Высвобождение внутренних сил», эл. кн.
Вернуться

270
Ошо, «Творчество. Высвобождение внутренних сил», эл. кн.
Вернуться

271
Ошо, «Творчество. Высвобождение внутренних сил», эл. кн.
Вернуться

272
Ошо, «Творчество. Высвобождение внутренних сил», эл. кн.
Вернуться

273
Ошо, «Мудрость песков. Беседы о суфизме», М-93 г., т. 1, с. 85.
Вернуться

274
Ошо, «Путь Любви», эл. кн.
Вернуться

275
Бхагаван Шри Раджниш, «Философия переннис», эл. кн.
Вернуться

276
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 1, кн. 1., с. 158159.
Вернуться

277
Ошо, «Книги, которые я любил», дискурсы, данные в 1984 году в Орегоне, США; эл. кн.
Вернуться

278
Бхагаван Раджниш, «Истинный мудрец», эл. кн.
Вернуться

279
Бхагаван Шри Раджниш, «Белый лотос», М-93 г., с. 140.
Вернуться

280
Бхагаван Шри Раджниш, «Приходи, следуй за Мною. Беседы по притчам Иисуса, т. 3, с. 20.
Вернуться

281
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

282
Бхагван Раджниш, «Мгновения вечности. Подлинная биография Шри Раджниша», М-2006 г., эл. кн.
Вернуться

283
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3., кн. 2., с. 260.
Вернуться

284
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3, кн. 2., с. 203-204.
Вернуться

285
Бхагаван Шри Раджниш, «Проблески золотого детства», эл. кн.
Вернуться

286
Бхагаван Шри Раджниш, «Библия Раджниша, беседа с немногими избранными», М-94 г., т. 3., кн. 2., с. 238-240, 243, 260.
Вернуться

287
Ошо, «Автобиография Духовно Неправильного Мистика», пер. с англ., К. Семенов; эл. кн.
Вернуться
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