
çË„‰Â Ú‡Í fl‚ÒÚ‚ÂÌÌÓ ÌÂ ÒÍ‡Á˚‚‡ÂÚÒfl ‡ÁÎË˜ËÂ ÔÓ‰ıÓ‰Ó‚ „‡ÏÏ‡ÚË-
ÒÚÓ‚ Ë ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚, Í‡Í ‚ Ëı ‡Ì‡ÎËÁÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (karman, kriyaµ). ÖÒÎË
‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ ËÌÚÂÂÒÛÂÚ ÔÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó Â„Ó “ÏÂı‡ÌËÍ‡”, ÚÓ „‡ÏÏ‡ÚË-
ÒÚ‡Ï, Ì‡ÔÓÚË‚, Ô‡ÍÚË˜ÂÒÍË ·ÂÁ‡ÁÎË˜ÌÓ, Í‡Í ÓÌÓ ÛÒÚÓÂÌÓ “Ì‡ Ò‡-
ÏÓÏ ‰ÂÎÂ”, Ëı ‚ÓÎÌÛÂÚ, Í‡Í ÓÌÓ ÔÂÂ‰‡ÂÚÒfl ‚ flÁ˚ÍÂ, ËÁ Í‡ÍËı ÎËÌ„‚Ë-
ÒÚË˜ÂÒÍËı ÙÓÏ (ÍÓÂÌ¸, ÒÛÙÙËÍÒ, ÒÎÓ‚Ó, ÔÂ‰ÎÓÊÂÌËÂ) Ó·‡ÁÛÂÚÒfl,
ËÎË – ÔÓ‚ÂÌÂÏ ‚ÓÔÓÒ ÌÂÒÍÓÎ¸ÍÓ ËÌ‡˜Â – Í‡ÍËÏË „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍËÏË
Ë ÒÂÏ‡ÌÚË˜ÂÒÍËÏË ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍ‡ÏË ‰ÓÎÊÌ˚ ˝ÚË ÙÓÏ˚ Ó·Î‡‰‡Ú¸,
˜ÚÓ·˚ Â„Ó ‚˚‡Ê‡Ú¸? ÖÒÎË ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔÂÂ‰‡ÂÚÒfl „Î‡„ÓÎÓÏ, ˜ÚÓ ‚ ÔÓ-
ÒÎÂ‰ÌÂÏ ‚‡ÊÌÂÂ ‰Îfl ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌËfl ˝ÚÓÈ ÙÛÌÍˆËË – ÍÓÂÌ¸, ÔËÒÚ‡‚-
ÍË ÒÛÙÙËÍÒ˚ ËÎË ÎË˜Ì˚Â ÓÍÓÌ˜‡ÌËfl? ä‡ÍÛ˛ ÓÎ¸ Ë„‡ÂÚ Í‡Ê‰˚È ËÁ
˝ÚËı „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍËı ˝ÎÂÏÂÌÚÓ‚ ‚ ÔÂÂ‰‡˜Â ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍ ‰ÂÈÒÚ-
‚Ëfl? ä‡ÍÓ‚‡ ÔË ˝ÚÓÏ ÙÛÌÍˆËfl Í‡‡Í, ËÎË Ù‡ÍÚÓÓ‚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË
‰ÂÈÒÚ‚Ëfl? Ç˚‡Ê‡˛Ú ÎË ÓÌË ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ Ì‡fl‰Û Ò „Î‡„ÓÎ‡ÏË?

Ç‡ÊÌÓ Á‡ÏÂÚËÚ¸, ˜ÚÓ Ë ‚‡È¯Â¯ËÍË Ë „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚ ÔÓÎ¸ÁÓ‚‡ÎËÒ¸
Ô‡ÍÚË˜ÂÒÍË ÚÂÏË ÊÂ Ò‡Ï˚ÏË ÚÂÏËÌ‡ÏË kriyaµ Ë karman, ÔÓËÁ‚Ó‰-
Ì˚ÏË ÓÚ „Î‡„ÓÎ‡ kr| – “‰ÂÎ‡Ú¸”, “‰ÂÈÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”, “ÒÓ‚Â¯‡Ú¸”, “ËÒÔÓÎ-
ÌflÚ¸”. Ç ÒÎÓ‚‡flı ÁÌ‡˜ÂÌËfl ˝ÚËı ÚÂÏËÌÓ‚ ‚Ó ÏÌÓ„ÓÏ ÒÓ‚Ô‡‰‡˛Ú
(“‰ÂÈÒÚ‚ËÂ”, “‰ÂflÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸”, “‡ÍÚË‚ÌÓÒÚ¸”, “‰ÂÎÓ”, “‰‚ËÊÂÌËÂ”, “‡-
·ÓÚ‡”, “ËÒÔÓÎÌÂÌËÂ”, “ËÚÛ‡Î”, “ÊÂÚ‚ÓÔËÌÓ¯ÂÌËÂ” Ë Ú.Ô.). é‰Ì‡ÍÓ
‚ Û˜ÂÌËflı ˝ÚËı Ï˚ÒÎËÚÂÎÂÈ ÓÌË ‚ÔËÒ‡ÎËÒ¸ ‚ ‡ÁÌ˚Â ÔÂÒÔÂÍÚË‚˚ Ë
‰Ó‚ÓÎ¸ÌÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÂÌÌÓ ‡ÁÓ¯ÎËÒ¸ ‚ Ò‚ÓËı ÍÓÌÌÓÚ‡ˆËflı. É‡ÏÏ‡ÚË-
ÒÚ˚ ÔÓÌËÏ‡˛Ú kriyaµ Í‡Í “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ” ‚ Ò‡ÏÓÏ ¯ËÓÍÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ: ˝ÚÓ
Î˛·‡fl ÙÓÏ‡ ‡ÍÚË‚ÌÓÒÚË, ‰‡ÊÂ ÌÂ Ò‚flÁ‡ÌÌ‡fl Ò ‰‚ËÊÂÌËÂÏ, Ì‡ÔËÏÂ
ÒÚÓflÌËÂ Ì‡ ÏÂÒÚÂ (ÒÏ. ‰‡ÎÂÂ), karman ÊÂ ËÏÂÂÚ ÛÁÍÓ ÚÂıÌË˜ÂÒÍËÈ
ÒÏ˚ÒÎ Í‡‡ÍË – “Ó·˙ÂÍÚ‡ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl”1.
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ÇÇÖÑÖçàÖ  Ç  èêéÅãÖåì

1 ÇÂ˘¸, ÊË‚ÓÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó, ÓÚÌÓ¯ÂÌËÂ, ÒÎÓ‚ÓÏ Î˛·ÓÈ Ù‡ÍÚÓ ÒÚ‡ÌÓ‚ËÚÒfl Í‡‡ÍÓÈ, ÂÒ-
ÎË ÓÌ Û˜‡ÒÚ‚ÛÂÚ ‚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. ëÚ‡ÎÓ ·˚Ú¸, ÒÔÓÒÓ·ÌÓÒÚ¸ ·˚Ú¸ Í‡‡ÍÓÈ ÌÂ
ÔËÒÛ˘‡ ‚Â˘‡Ï ËÁ‚Â˜ÌÓ, ÓÌ‡ ÔËÌ‡‰ÎÂÊËÚ ËÏ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ ÚÓÈ ÏÂÂ, ‚ Í‡ÍÓÈ flÁ˚Í
ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚ Ëı ‚ ÓÎË ÚÓ„Ó ËÎË ËÌÓ„Ó Ù‡ÍÚÓ‡ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. é‰Ì‡ Ë Ú‡ ÊÂ ‚Â˘¸ 
ÏÓÊÂÚ ‚˚ÒÚÛÔ‡Ú¸ ‚ ÓÎË ‡ÁÌ˚ı Í‡‡Í, Ì‡ÔËÏÂ ‰ÂÂ‚Ìfl, ÓÚ  ÍÓÚÓÓÈ  Û‰‡Îfl˛ÚÒfl,



Ç‡È¯Â¯ËÍË ËÒÔÓÎ¸ÁÛ˛Ú ÔÂËÏÛ˘ÂÒÚ‚ÂÌÌÓ ÚÂÏËÌ karman (ıÓÚfl ‚
Ëı ÚÂÍÒÚ‡ı ‚ÒÚÂ˜‡ÂÚÒfl Ë kriyaµ). ÅÓÎ¸¯ËÌÒÚ‚Ó ËÌ‰ÓÎÓ„Ó‚ ÔÂÂ‚Ó‰flÚ
˝ÚÓÚ ÚÂÏËÌ Í‡Í “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ”, ÌÓ ÒÔÂˆË‡ÎËÒÚ˚ ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚Â‰˚ ÓÚ‰‡˛Ú
ÔÂ‰ÔÓ˜ÚÂÌËÂ ÔÂÂ‚Ó‰Û “‰‚ËÊÂÌËÂ”. èÓÌflÚËÂ “‰ÂÈÒÚ‚Ëfl” ¯ËÂ ÔÓÌfl-
ÚËfl “‰‚ËÊÂÌËfl” (‚ÒflÍÓÂ ‰‚ËÊÂÌËÂ ÏÓÊÂÚ ‡ÒÒÏ‡ÚË‚‡Ú¸Òfl Í‡Í ‰ÂÈÒÚ-
‚ËÂ, ÌÓ ÌÂ ‚ÒflÍÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ fl‚ÎflÂÚÒfl ‰‚ËÊÂÌËÂÏ). Ç Â‚ÓÔÂÈÒÍËı flÁ˚-
Í‡ı ÔÓ‰ “‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ” (action) ÔÓÌËÏ‡ÂÚÒfl ÚÓ, ˜ÚÓ ÍÚÓ-ÚÓ ‰ÂÎ‡ÂÚ Ë ÔÓ-
ÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ˜Â„Ó Â‡ÎËÁÛÂÚ Ò‚ÓË ˆÂÎË, ËÌ˚ÏË ÒÎÓ‚‡ÏË, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ‚ÒÂ„‰‡
ÓÍ‡¯ÂÌÓ Ì‡ÏÂÂÌËflÏË ÒÛ·˙ÂÍÚ‡, ÚÓ„‰‡ Í‡Í “‰‚ËÊÂÌËÂ” (motion, mou-
vement) – ˝ÚÓ ËÁÏÂÌÂÌËÂ ÔÓÎÓÊÂÌËfl ÔÂ‰ÏÂÚ‡ ‚ ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚Â. 

Ç ÒÛ˘ÌÓÒÚË, ˝ÚÓ ‡ÁÌ˚Â ‡ÒÔÂÍÚ˚ Ó‰ÌÓ„Ó Ë ÚÓ„Ó ÊÂ ÔÓˆÂÒÒ‡: ‰ÂÈ-
ÒÚ‚ËÂ ÏÓÊÌÓ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ËÚ¸ Í‡Í ÒÓ‚ÓÍÛÔÌÓÒÚ¸ “‰‚ËÊÂÌËÈ”, ‡ ‰‚ËÊÂ-
ÌËÂ – Í‡Í Ì‡·Ó “‰ÂÈÒÚ‚ËÈ”. ç‡ÔËÏÂ, ÔÓˆÂÒÒ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËfl ÔË˘Ë
(Î˛·ËÏ˚È ÔËÏÂ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚) ÏÓÊÌÓ ‡ÒÒÏ‡ÚË‚‡Ú¸ Í‡Í fl‰ ÔÓ-
ÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸Ì˚ı ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ, ÒÍ‡ÊÂÏ, ÛÒÚ‡ÌÓ‚ÍÛ ÍÓÚÎ‡ Ì‡ Ó˜‡„, Á‡ÎË‚‡-
ÌËÂ ‚ ÌÂ„Ó ‚Ó‰˚, ‡ ÏÓÊÌÓ ‚Ë‰ÂÚ¸ ‚ ÌÂÏ ÚÓÎ¸ÍÓ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸
‰‚ËÊÂÌËÈ: ÔÂÂÌÂÒÂÌËÂ ÍÓÚÎ‡ Ò Ó‰ÌÓ„Ó ÏÂÒÚ‡ Ì‡ ‰Û„ÓÂ, ÔÓ‰ÌËÏ‡ÌËÂ
Ë ÓÔÛÒÍ‡ÌËÂ ÛÍ, ‚‡˘ÂÌËÂ ÎÓÊÍË ‚ ÍÓÚÎÂ Ë Ú.‰. èÂ‚ÓÂ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Û-
ÂÚ ÔÓ‰ıÓ‰Û „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚, ‚ÚÓÓÂ – ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚.

ÖÒÎË ÊÂ ·‡Ú¸ Ë‰Â˛ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl-‰‚ËÊÂÌËfl ‚ Ò‡ÏÓÏ Ó·˘ÂÏ ÔÎ‡ÌÂ,
ÚÓ ‚ ÒÎÛ˜‡Â ‚‡È¯Â¯ËÍË Ï˚ ËÏÂÂÏ ‰ÂÎÓ Ò ËÌÚÂÔÂÚ‡ˆËÂÈ ‰‚ËÊÂÌËfl
‚ ‡ÏÍ‡ı ÒËÒÚÂÏ˚ Í‡ÚÂ„ÓËÈ-Ô‡‰‡Úı, ‚ ÍÓÚÓÓÈ ‰‚ËÊÂÌËÂ – Ó‰ËÌ ËÁ
¯ÂÒÚË Ù‡ÍÚÓÓ‚ Â‡Î¸ÌÓÒÚË. éÚÒ˛‰‡ Ë ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ÒÍ‡fl “‡ÌÍÂÚ‡”
‰Îfl ËÁÛ˜ÂÌËfl ‰‚ËÊÂÌËfl: ÓÚÌÓ¯ÂÌËÂ ‰‚ËÊÂÌËfl Ë ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË (‰‡‚¸fl),
‰‚ËÊÂÌËfl Ë Í‡˜ÂÒÚ‚‡ („ÛÌ‡), ‰‚ËÊÂÌËfl Ë ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚‡ (‰Ë¯) Ë Ú.Ô.
é‰Ì‡ÍÓ „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍ‡fl ÍÓÌˆÂÔˆËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ·˚Î‡ ËÒÚÓË˜ÂÒÍË ·Ó-
ÎÂÂ ‡ÌÌÂÈ, ÔÓ˝ÚÓÏÛ fl Ì‡˜ÌÛ ËÏÂÌÌÓ Ò ÌÂÂ.

èÄçàçà,  üëäÄ,  èÄíÄçÑÜÄãà

ÇÓÁÌËÍ¯‡fl Í‡Í ‚ÒÔÓÏÓ„‡ÚÂÎ¸Ì˚È ËÌÒÚÛÏÂÌÚ (‚Â‰‡Ì„‡) ÚÓÎÍÓ‚‡ÌËfl
ËÚÛ‡ÎËÒÚË˜ÂÒÍËı ÔÂÔËÒ‡ÌËÈ ÇÂ‰, „‡ÏÏ‡ÚËÍ‡ (‚¸flÍ‡‡Ì‡) ÚÓÊÂ 
ÒÓÒÂ‰ÓÚÓ˜ËÎ‡Ò¸ Ì‡ ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ (kriyaµ), Ò˜ËÚ‡fl Â„Ó ÒÂÏ‡ÌÚË˜ÂÒÍËÏ
fl‰ÓÏ ÔÂ‰ÔËÒ‡ÌËfl. ÇÓÍÛ„ ÌÂ„Ó ÛÒÚ‡Ì‡‚ÎË‚‡˛ÚÒfl ÒËÒÚÂÏÌ˚Â Ò‚flÁË
ÔflÏÓ„Ó ‰ÓÔÓÎÌÂÌËfl, ÒÛ·˙ÂÍÚ‡, Ó·ÒÚÓflÚÂÎ¸ÒÚ‚ ÏÂÒÚ‡ ‚ÂÏÂÌË Ë Ú.‰.
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ÒÎÛÊËÚ ‡Ô‡‰‡ÌÓÈ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Û‰‡ÎÂÌËfl, ÌÓ ‰ÂÂ‚Ìfl, ‚ ÍÓÚÓÛ˛ Ë‰ÂÚ ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ‡, ÒÎÛ-
ÊËÚ ‡‰ıËÍ‡‡ÌÓÈ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÔÂÂ‰‚ËÊÂÌËfl. åÓÊÌÓ ÛÒÚ‡ÌÓ‚ËÚ¸ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÂ ÒÓÓÚ-
‚ÂÚÒÚ‚ËÂ ÏÂÊ‰Û Í‡‡Í‡ÏË Ë Ô‡‰ÂÊ‡ÏË. ÄÔ‡‰‡Ì‡ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ÛÂÚ ‡·Î‡ÚË‚Û, Ò‡ÏÔ‡‰‡-
Ì‡ – ‰‡ÚÂÎ¸ÌÓÏÛ, Í‡‡Ì‡ – ËÌÒÚÛÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓÏÛ, ‡‰ıËÍ‡‡Ì‡ – ÎÓÍ‡ÚË‚Û, Í‡Ï‡Ì –
‚ËÌËÚÂÎ¸ÌÓÏÛ, Í‡ÚË – ËÌÒÚÛÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓÏÛ Ô‡‰ÂÊÛ. çÓ ˝ÚÓ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ËÂ ÌÂÔÓÎ-
ÌÓ: Ï˚ ÌÂ Ì‡È‰ÂÏ Í‡‡ÍË, ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Û˛˘ÂÈ Ó‰ËÚÂÎ¸ÌÓÏÛ Ô‡‰ÂÊÛ. ÅÓÎÂÂ ÚÓ„Ó, Û
è‡ÌËÌË ÌÂÚ ÔÓÌflÚËfl „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍÓ„Ó ÒÛ·˙ÂÍÚ‡, Ú.Â. ÔÓ‰ÎÂÊ‡˘Â„Ó (ÓÌ ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl
„Î‡„ÓÎ¸Ì˚ÏË ÓÍÓÌ˜‡ÌËflÏË). äÓÏÂ ÚÓ„Ó, Í‡‡Í‡ “‡„ÂÌÚ” (kartaµ) ÓÚ‡ÊÂÌ‡ Í‡Í ‚
ËÏÂÌËÚÂÎ¸ÌÓÏ, Ú‡Í Ë ‚ ËÌÒÚÛÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓÏ Ô‡‰ÂÊ‡ı, ÓÌ‡ Ú‡ÍÊÂ ÏÓÊÂÚ ‚˚‡Ê‡Ú¸Òfl
ÚÓÎ¸ÍÓ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚Ï ‡ÙÙËÍÒÓÏ Ë ‚ ˝ÚÓÏ ÒÎÛ˜‡Â Û ÌÂÂ ‚ÓÓ·˘Â ÌÂÚ Ô‡‰ÂÊÌ˚ı ÓÍÓÌ-
˜‡ÌËÈ, ‡ Í‡‡Í‡ “Ó·˙ÂÍÚ” (karman) ÏÓÊÂÚ ‚˚‡Ê‡Ú¸Òfl ÌÂ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ËÌËÚÂÎ¸Ì˚Ï, ÌÓ
Ë Ó‰ËÚÂÎ¸Ì˚Ï, ‰‡ÚÂÎ¸Ì˚Ï Ë ‰‡ÊÂ Ú‚ÓËÚÂÎ¸Ì˚Ï Ô‡‰ÂÊ‡ÏË.



èÓÒÎÂ‰ÌËÂ ËÌÚÂÂÒÓ‚‡ÎË „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÎË¯¸ ‚ Í‡˜ÂÒÚ‚Â Í‡‡Í. 
ä‡‡ÍË Ú‡ÍÚÛ˛ÚÒfl Í‡Í s‡ µdhana ËÎË “‚ÒÔÓÏÓ„‡ÚÂÎ¸Ì˚Â ÒÂ‰ÒÚ‚‡ 
ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌËfl”, ‚ ÚÓ ‚ÂÏfl Í‡Í Ò‡ÏÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ı‡‡ÍÚÂËÁÛÂÚÒfl Í‡Í
saµdhya, “ÔÓ‰ÎÂÊ‡˘ÂÂ Â‡ÎËÁ‡ˆËË”, ÔÓˆÂÒÒ, ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ. Ñ‡ÌÌ˚Â
“ÛÒÚ‡ÌÓ‚Ó˜Ì˚Â ÔËÌˆËÔ˚” ‡ÒÔÓÒÚ‡Ìfl˛ÚÒfl Û „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ Ë Ì‡
Ó·Î‡ÒÚ¸ Ó·˚‰ÂÌÌÓÈ, ‡Á„Ó‚ÓÌÓÈ Â˜Ë.

ç‡˜ËÌ‡fl Ò è‡ÌËÌË, kriyaµ, “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ”, Ò˜ËÚ‡ÎÓÒ¸ Ó·˘ËÏ ÁÌ‡˜ÂÌË-
ÂÏ ‚ÒÂı „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ı ÍÓÌÂÈ, ıÓÚfl Ò‡Ï è‡ÌËÌË ˜‡˘Â ËÒÔÓÎ¸ÁÓ‚‡Î ÚÂ-
ÏËÌ bhaµva (ÓÚ ÍÓÌfl bhuµ – “·˚Ú¸”, “ÒÚ‡ÌÓ‚ËÚ¸Òfl”), ÔÂÂ‚Ó‰ ÍÓÚÓÓ„Ó
ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚ ËÁ‚ÂÒÚÌ˚Â ÚÛ‰ÌÓÒÚË. ë‡Ï ˝ÚÓÚ ÚÂÏËÌ ÔËÏÂÌflÎÒfl ÌÂ
ÚÓÎ¸ÍÓ Í „Î‡„ÓÎ‡Ï (ÔÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó ‚ Ô‡ÒÒË‚ÌÓÈ ·ÂÁÎË˜ÌÓÈ ÙÓÏÂ), ÌÓ
Ë Í ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸Ì˚Ï Ò ‡·ÒÚ‡ÍÚÌ˚ÏË ÒÛÙÙËÍÒ‡ÏË taµ Ë tva, ‚˚‡Ê‡-
˛˘ËÏ “ÒÓÒÚÓflÌËÂ ÍÓ„Ó-ÚÓ Ë ˜Â„Ó-ÚÓ”, Ì‡ÔËÏÂ “ÍÓÓ‚ÌÓÒÚ¸” – ÒÓ-
ÒÚÓflÌËÂ ÍÓÓ‚˚, ËÎË ÊÂ “Ù‡ÍÚ ·˚ÚËfl ÍÂÏ-ÚÓ Ë ˜ÂÏ-ÚÓ”, Ì‡ÔËÏÂ
“Ò˚ÌÓ‚ÓÒÚ¸” – Ù‡ÍÚ ·˚ÚËfl Ò˚ÌÓÏ. ïÓÚfl è‡ÌËÌË ÌÂ Ò˜ËÚ‡Î kriyaµ Ë
bhaµva ÒËÌÓÌËÏ‡ÏË, „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚ ÛÚ‚ÂÊ‰‡˛Ú, ˜ÚÓ ÓÌË ËÏÂ˛Ú Ó·˘ËÈ
ÂÙÂÂÌÚ – „Î‡„ÓÎ¸Ì˚È ÍÓÂÌ¸ (dhaµtu)2.

é‰Ì‡ÍÓ Í‡ÂÛ„ÓÎ¸Ì˚Ï ‚ÒÂı ÔÓÒÎÂ‰Û˛˘Ëı ÎËÌ„‚ÓÙËÎÓÒÓÙÒÍËı
‡ÁÏ˚¯ÎÂÌËÈ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÒÚ‡ÎÓ ÔÓÚË‚ÓÔÓÒÚ‡‚ÎÂÌËÂ bhaµva Ë satt-
va Í‡Í ÁÌ‡˜ÂÌËfl ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ÂÌÌÓ „Î‡„ÓÎÓ‚ Ë ËÏÂÌ, „‰Â ÔÂ‚ÓÂ ‚˚‡-
Ê‡ÂÚ “ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ”, “ÔÓˆÂÒÒ”, “·˚ÚËÂ ‚ ıÓ‰Â Â„Ó Â‡ÎËÁ‡ˆËË”, “ÌÂ-
ÍÓÂ ‰Îfl˘ÂÂÒfl ËÎË ÔÓÒÚÓflÌÌÓ ‚ÓÒÔÓËÁ‚Ó‰fl˘ÂÂÒfl ÒÓÒÚÓflÌËÂ” ‡ ‚ÚÓ-
ÓÂ – “Ò‚Â¯ÂÌÌÓÂ ·˚ÚËÂ”, “ÒÛ˘ÂÂ”, “Á‡ÍÓÌ˜ÂÌÌÛ˛ ‚Â˘¸”. ë ÔÓÚË-
‚ÓÔÓÒÚ‡‚ÎÂÌËÂÏ ˝ÚËı ÚÂÏËÌÓ‚ Ï˚ ‚ÒÚÂ˜‡ÂÏÒfl ‚ “çËÛÍÚÂ” (‰‡-
ÎÂÂ – çË) üÒÍË: “ÓÒÌÓ‚ÌÓÂ ÁÌ‡˜ÂÌËÂ „Î‡„ÓÎ‡ – ˝ÚÓ bhaµva (“ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂ-
ÌËÂ” Ë Ú.‰.), ÓÒÌÓ‚ÌÓÂ ÁÌ‡˜ÂÌËÂ ËÏÂÌË – sattva (“ÒÛ˘ÂÂ” Ë Ú.‰.)”3. üÒÍ‡
ÔÓ‰˜ÂÍË‚‡ÂÚ, ˜ÚÓ bhaµva Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ, Ì‡˜‡Ú˚È, ‡Á‚Ó‡˜Ë‚‡˛˘ËÈÒfl,
ÌÓ Â˘Â ÌÂÁ‡‚Â¯ÂÌÌ˚È, ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl „Î‡„ÓÎÓÏ (aµkhyaµta), ‚ ÚÓ ‚ÂÏfl
Í‡Í ·˚ÚËÂ, ÛÊÂ Ò‚Â¯Ë‚¯ÂÂÒfl, ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ, Ì‡ÎË˜ÌÓÂ Ë ÒÚ‡ÚË˜-
ÌÓÂ, ‚ÁflÚÓÂ ÛÊÂ ÔÓÒÎÂ ÚÓ„Ó, Í‡Í Â‡ÎËÁÓ‚‡ÎÓÒ¸ Â„Ó ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ –
sattva (‡·ÒÚ‡ÍÚÌÓÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÂ ÓÚ ÔË˜‡ÒÚËfl Ì‡ÒÚÓfl˘Â„Ó ‚Â-
ÏÂÌË sant), Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚÒfl ËÏÂÌÂÏ (naµman). 
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2 èÓ ÏÌÂÌË˛ è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË, ÒÛÚ‡ è‡ÌËÌË bhuµvaµdayo dhaµtavah| “ÚÓ, ˜ÚÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚ [„Î‡-
„ÓÎ¸Ì˚Â ÍÓÌË], Ì‡˜ËÌ‡fl Ò bhuµ – “·˚Ú¸”, “ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸, Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚÒfl ÚÂÏËÌÓÏ
dhaµtu (“„Î‡„ÓÎ¸Ì˚È ÍÓÂÌ¸”) (1.3.1) ‡ÒÍ˚‚‡ÂÚÒfl ‚ ‰‚Ûı ÙÓÏÛÎ‡ı: bhaµvavacano
dhaµtuh| “ÚÓ, ˜ÚÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚ bhaµva, Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚÒfl ÚÂÏËÌÓÏ dhaµtu” Ë kriyaµvacano dhaµtuh|
“ÚÓ, ˜ÚÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚ kriyaµ, Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚÒfl ÚÂÏËÌÓÏ dhaµtu” (ÍÓÏÏÂÌÚ‡ËÈ Í è‡Ì 1.3.1.)
C ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl è. îËÎ¸ÓÁ‡, bhaµva Á‰ÂÒ¸ ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ “·˚ÚËÂ”, ÔË˜ÂÏ ‚ÁflÚÓÂ ‚ ‡ÒÔÂÍ-
ÚÂ “ÔÓˆÂÒÒ‡, Ì‡Ô‡‚ÎÂÌÌÓ„Ó Í ·˚ÚË˛” (procès vers l’e∆tre), ‚ ÚÓ ‚ÂÏfl Í‡Í kriyaµ ÁÌ‡-
˜ËÚ ÔÓÒÚÓ “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ” ·ÂÁ ÛÚÓ˜ÌÂÌËfl ÚÓ„Ó, Ë‰ÂÚ ÎË Â˜¸ Ó ‰ÂÈÒÚ‚ËË ÛÊÂ Á‡‚Â¯ÂÌ-
ÌÓÏ ËÎË ÚÓÎ¸ÍÓ Ó ÔÓˆÂÒÒÂ Â„Ó Â‡ÎËÁ‡ˆËË. Ç ˝ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ, ÓÚÏÂ˜‡ÂÚ îËÎ¸ÓÁ‡, ÚÂ-
ÏËÌ bhaµva ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚÒfl ·ÓÎÂÂ ÓÔËÒ‡ÚÂÎ¸Ì˚Ï Ë ËÎÎ˛ÒÚ‡ÚË‚Ì˚Ï, ˜ÂÏ ÚÂÏËÌ
kriyaµ (îËÎ¸ÓÁ‡ 1986: viii)

3 bhaµvapradhaµnam aµkhyaµtam, sattvapradhaµnaµni naµmaµni (çË 1.1). é·‡˘‡ÂÚ Ì‡ ÒÂ·fl ‚ÌËÏ‡-
ÌËÂ, ˜ÚÓ Ë bhaµva Ë sattva fl‚Îfl˛ÚÒfl ÔÓËÁ‚Ó‰Ì˚ÏË ÓÚ „Î‡„ÓÎÓ‚, ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ÂÌÌÓ,
bhuµuas, ÍÓÚÓ˚Â ÓÁÌ‡˜‡˛Ú Ó‰ÌÓ Ë ÚÓ ÊÂ – “·˚Ú¸”, “ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”. ùÚÓ Ëı ËÁÌ‡˜‡Î¸-
ÌÓÂ ÚÓÊ‰ÂÒÚ‚Ó ·Û‰ÂÚ ÔÂÍ‡ÒÌÓ Ó·˚„‡ÌÓ ‚ ÏÓÌËÒÚË˜ÂÒÍÓÈ ÍÓÌˆÂÔˆËË Åı‡ÚËı‡Ë.



ëÎÂ‰Ûfl üÒÍÂ, „Î‡„ÓÎ ÏÓÊÌÓ Ï˚ÒÎÂÌÌÓ ÓÚÎË˜ËÚ¸ ÓÚ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ë-
ÚÂÎ¸ÌÓ„Ó Ò ÔÓÏÓ˘¸˛ ÒÎÂ‰Û˛˘ÂÈ ÛÏÒÚ‚ÂÌÌÓÈ ÓÔÂ‡ˆËË: ‚ÏÂÒÚÓ “Ì‡-
ÎË˜Ì˚ı” ÔÂ‰ÏÂÚÓ‚ (sattv‡na), Ì‡ÔËÏÂ “ÍÓÓ‚˚”, “ÎÓ¯‡‰Ë”, “˜ÂÎÓ-
‚ÂÍ‡”, “ÒÎÓÌ‡”, ÔÓ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚÒfl ÛÍ‡Á‡ÚÂÎ¸ÌÓÂ ÏÂÒÚÓËÏÂÌËÂ adas, “˝ÚÓ”;
ÚÓ„‰‡ Í‡Í ‚ÏÂÒÚÓ Ì‡ıÓÊ‰ÂÌËfl ‚ ÔÓˆÂÒÒÂ Í‡ÍÓ„Ó-ÎË·Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl: ÒË-
‰ÂÌËfl, ÒÌ‡, ıÓÊ‰ÂÌËfl, Ì‡ÔËÏÂ “ÓÌ ÒË‰ËÚ”, “ÓÌ ÒÔËÚ”, “ÓÌ Ë‰ÂÚ”, “ÓÌ
ÒÚÓËÚ” – „Î‡„ÓÎ bhavati (“ÓÌ Ì‡ıÓ‰ËÚÒfl ‚ ÔÓˆÂÒÒÂ”)4. 

áÌ‡˜ËÚÂÎ¸ÌÓÂ ‚ÎËflÌËÂ Ì‡ ÔÓÒÎÂ‰Û˛˘Û˛ ÎËÌ„‚ÓÙËÎÓÒÓÙÒÍÛ˛
Ú‡‰ËˆË˛ ÓÍ‡Á‡Î‡ ÍÓÌˆÂÔˆËfl ¯ÂÒÚË ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËÈ (vikaµra) bhaµva
Ç‡¯¸flflÌË, ˆËÚËÛÂÏÓ„Ó üÒÍÓÈ. éÌË ‚˚‡ÊÂÌ˚ „Î‡„ÓÎ‡ÏË : “ÓÊ-
‰‡ÂÚÒfl”, “ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”, “ËÁÏÂÌflÂÚÒfl”, “‡ÒÚÂÚ”, “‰Â„‡‰ËÛÂÚ”, “‡Á-
Û¯‡ÂÚÒfl”5. Ç‡¯¸flflÌË, Í‡Í Ë Ò‡Ï üÒÍ‡, ÔÓÌËÏ‡ÂÚ bhaµva ‚ ÒÏ˚ÒÎÂ
kriyaµ – “‰ÂÈÒÚ‚Ëfl”, “ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËfl” Ë Ú.‰., (ıÓÚfl ÔÓÒÎÂ‰Û˛˘ËÂ „‡ÏÏ‡-
ÚËÒÚ˚ ËÌÓ„‰‡ Ú‡ÍÚÛ˛Ú ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËË bhaµva Í‡Í ‡ÁÌ˚Â ÒÓÒÚÓflÌËfl
Â‰ËÌÓ„Ó ÌÂËÁÏÂÌÌÓ„Ó, ÒÚ‡ÚË˜ÌÓ„Ó ·˚ÚËfl).

“êÓÊ‰ÂÌËÂ [ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ] Ì‡˜‡ÎÓ ÔÂ‚ÓÈ [ÒÚ‡‰ËË] ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËfl, ÔÓÒÎÂ-
‰Û˛˘ÂÂ ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ ÌÂ ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÚÒfl Ë ÌÂ ÓÚËˆ‡ÂÚÒfl (‚ ÔÂ‚˚È ÏÓ-
ÏÂÌÚ ÔÓfl‚ÎÂÌËfl ‚Â˘Ë Ï˚ Â˘Â ÌÂ ÁÌ‡ÂÏ, Í‡ÍÓÈ ÓÌ‡ ·Û‰ÂÚ. – Ç.ã.). ëÛ˘Â-
ÒÚ‚Ó‚‡ÌËÂ [ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ], ˜ÚÓ ËÏÂÂÚÒfl Ó„‡ÌË˜ÂÌËÂ ‚ÓÁÌËÍÌÓ‚ÂÌË˛ ÒÛ˘Â„Ó
(‚Â˘¸ ÒÚ‡Î‡ Ò‡Ï‡ ÒÓ·ÓÈ. – Ç.ã.). àÁÏÂÌÂÌËÂ ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆË˛
˝ÎÂÏÂÌÚÓ‚ ÌÂ‰Â„‡‰ËÛ˛˘Â„Ó ·˚ÚËfl (Ú.Â. ÌÂ˝ÌÚÓÔËÈÌ˚Â ÔÓˆÂÒÒ˚. –
Ç.ã.). êÓÒÚ ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ Û‚ÂÎË˜ÂÌËÂ [‚ ‡ÁÏÂÂ] ˜ÎÂÌÓ‚ ÚÂÎ‡ ËÎË [Û‚ÂÎË˜Â-
ÌËÂ ÍÓÎË˜ÂÒÚ‚‡] Ó·˙ÂÍÚÓ‚, Ò‚flÁ‡ÌÌ˚ı Ò ÌËÏ, ÍÓ„‰‡ ÓÌ (˜ÂÎÓ‚ÂÍ) ‚ÓÁ‡Ò-
Ú‡ÂÚ ÔÓ·Â‰ÓÈ ËÎË ÚÂÎÓÏ. Ç˚‡ÊÂÌËÂ ÊÂ “‰Â„‡‰ËÛÂÚ” [ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ] ÚÓÎ¸-
ÍÓ Ó·‡ÚÌ˚È ÔÓfl‰ÓÍ [ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ÓÒÚÛ]. ê‡ÁÛ¯ÂÌËÂ ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ
Ì‡˜‡ÎÓ ÔÓÒÎÂ‰ÌÂÈ ÒÚ‡‰ËË, ÔÂ‰˚‰Û˘ÂÂ ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ ÌÂ ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÚÒfl Ë
ÌÂ ÓÚËˆ‡ÂÚÒfl (çË 1.1.)6. ãÂ„ÍÓ Á‡ÏÂÚËÚ¸, ˜ÚÓ Â˜¸ Ë‰ÂÚ Ó Ù‡Á‡ı ÂÒÚÂÒÚ-
‚ÂÌÌÓ„Ó ˆËÍÎ‡ ÔËÓ‰Ì˚ı fl‚ÎÂÌËÈ, ‡Ì‡ÎÓ„Ë ÍÓÚÓ˚Ï ÏÓÊÌÓ Ì‡ÈÚË ‚
‰Û„Ëı ‰Â‚ÌÂËÌ‰ËÈÒÍËı ÚÂÍÒÚ‡ı, ÓÒÓ·ÂÌÌÓ ·Û‰‰ËÈÒÍËı, „‰Â ÛÔÓÏËÌ‡˛Ú-
Òfl „Î‡‚Ì˚Ï Ó·‡ÁÓÏ ˜ÂÚ˚Â Ù‡Á˚ (ÓÊ‰ÂÌËÂ, ÔÂ·˚‚‡ÌËÂ, ‰Â„‡‰‡ˆËfl,
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4 Ada iti sattvaµnaµm upadesåah|. Gaur asåvah| purus|o hastÈµti. BhaµvatÈµti bhaµvasya. aµste såete vrajati
tis|t|hatÈµti (çË 1.1. ). üÒÍ‡ Â˘Â ÌÂ ÔÓ‚Ó‰ËÚ ˜ÂÚÍÓ„Ó ‡ÁÎË˜Ëfl ÏÂÊ‰Û ÁÌ‡˜ÂÌ¸ÂÏ Ò‡ÏÓ-
„Ó „Î‡„ÓÎ‡ (aµkhyaµta) Ë „Î‡„ÓÎ¸ÌÓ„Ó ÍÓÌfl (dhaµtu), ÌÓ ÔÓ‰˜ÂÍË‚‡ÂÚ, ˜ÚÓ ÓÚ„Î‡„ÓÎ¸-
ÌÓÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÂ ÓÚÎË˜‡ÂÚÒfl Í‡Í ÓÚ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓ„Ó (naµman), Ú‡Í Ë ÓÚ „Î‡„Ó-
Î‡. “é·‡ [Ë „Î‡„ÓÎ Ë ÓÚ„Î‡„ÓÎ¸ÌÓÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÂ] ‚˚‡Ê‡˛Ú bhaµva (“ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂ-
ÌËÂ”, “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ” ), Ó‰Ì‡ÍÓ ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ „Î‡„ÓÎ‡ ÓÌÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ, ËÏÂ-
˛˘ËÈ ‚ÂÏÂÌÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ (puµrvaparÈµbhuµta bhaµva), Ì‡ÔËÏÂ “ÓÌ Ë‰ÂÚ”,
“ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ”, ÓÚ„Î‡„ÓÎ¸ÌÓÂ ÊÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÂ Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ bhaµva Í‡Í ÛÊÂ Á‡‚Â-
¯ÂÌÌÓÂ, ‚ÓÔÎÓ˘ÂÌÌÓÂ (muµrta) ÒÛ˘ÂÂ, Í‡Í, Ì‡ÔËÏÂ, “ıÓÚ¸·‡”, “ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËÂ”.
(tad yatrobhe bhaµvapradhaµne bhaµvatah| puµrarÈµbhuµtam| bhaµvam aµkhyaµtenaµcas|t|e, vrajati pacati
upakramaprabhr|ty apavargaparyantam| muµrtam| sattvabhutam| sattvanaµmabhih|, vrajya, prak-
tir iti, ada iti sattvaµnaµm| upadesåah| çË 1.1.).

5 ...jaµyate’sti viparin|amate vardhate, ’paks|Èµyate vinasåyatÈµti (çË 1.2.).
6 Jaµyata iti puµrvabhaµvasyaµdim aµcas |t |e. Naµparabhaµvam aµcas |t |e na pratis |edhati. AstÈµty utpannasye

salttvasy aµvadhaµran|am. Viparin|amata ity apracyavamaµnasya tattvaµd vikaµram. Vardhataµ iti
svaµn≥gaµbhyuccayam saµm|yaugikaµnaµm| vaµrthaµnaµm. Vardhate vijayeneti vaµ. Vardhate såarÈµreneti vaµ.
Apaks|Èµyata ityetenaiva vyaµkhyaµtah| pratiloman vinasåyatÈµty aparabhaµvasyaµdim aµcas |t |e. Na
puµrvabhaµvam aµcas |t |e na pratis|edhati (çË 1.2 ).



ÒÏÂÚ¸). é‰Ì‡ÍÓ ÂÒÎË ‚ ÔÓÒÎÂ‰ÌËı ˝ÚË Ù‡Á˚ ËÌÍÓÔÓËÓ‚‡Ì˚ ‚ ÂÎË-
„ËÓÁÌ˚Â ËÎË ÙËÎÓÒÓÙÒÍËÂ ‰ÓÍÚËÌ˚, ÚÓ Û Ì‡¯Ëı „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÓÌË
ÒÎÛÊ‡Ú ÒÂÏ‡ÌÚË˜ÂÒÍÓÈ Ï‡ÚËˆÂÈ ‰Îfl ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËfl „Î‡„ÓÎÓ‚. ã˛·ÓÈ
„Î‡„ÓÎ ‰ÓÎÊÂÌ ‚ ÔËÌˆËÔÂ ‚ÔËÒ‡Ú¸Òfl ‚ Ó‰ÌÛ ËÁ ˝ÚËı ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËÈ. 

ÖÒÎË Û˜ÂÒÚ¸, ˜ÚÓ üÒÍ‡, ÍÓÚÓ˚È ‚ÔÓÎÌÂ ÏÓ„ ·˚Ú¸ ÒÓ‚ÂÏÂÌÌË-
ÍÓÏ è‡ÌËÌË, ÊËÎ ‚ VI–V ‚‚. ‰Ó Ì.˝., Á‡‰ÓÎ„Ó ‰Ó ÔÓfl‚ÎÂÌËfl ÙËÎÓÒÓÙ-
ÒÍËı ¯ÍÓÎ, ‡ ˆËÚËÛÂÏ˚È ËÏ Ç‡¯¸flflÌË – ‚ÂÓflÚÌÓ, Â˘Â ‡Ì¸¯Â, ÚÓ
ÌÂÎ¸Áfl ÌÂ ÔÓ‡ÁËÚ¸Òfl ÒÚÂÔÂÌË ÙËÎÓÒÓÙË˜ÌÓÒÚË ÔË‚Â‰ÂÌÌ˚ı ÓÔÂ-
‰ÂÎÂÌËÈ. äÓÌˆÂÔˆËfl ¯ÂÒÚË ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËÈ, ÔÂ‰ÒÚ‡‚Îfl˛˘‡fl, ÌÂÒÓÏ-
ÌÂÌÌÓ, ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú ÒËÒÚÂÏ‡ÚËÁ‡ˆËË ‡ÁÌ˚ı ‰ÓÍÚËÌ Ë ÚÓ˜ÂÍ ÁÂÌËfl Ì‡
bhaµva, flÍÓ Ò‚Ë‰ÂÚÂÎ¸ÒÚ‚ÛÂÚ Ó ‡Á‚ËÚÓÒÚË “ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍËı” ‡Á-
Ï˚¯ÎÂÌËÈ ÒÂ‰Ë „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚. èÓıÓÊÂ, ˜ÚÓ ‡Ì‡ÎËÁ flÁ˚Í‡ ‚˚‚ÂÎ
„‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ Í ÔÓ·ÎÂÏ‡Ï ÔÓÌËÏ‡ÌËfl ·˚ÚËfl „Ó‡Á‰Ó ‡Ì¸¯Â, ˜ÂÏ Í
˝ÚÓÏÛ ÔË¯ÎË ÙËÎÓÒÓÙ˚7.

è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË, ‡‚ÚÓ «å‡ı‡·ı‡¯¸Ë» (ÍÓÏÏÂÌÚ‡Ëfl Í ÒÛÚ‡Ï è‡ÌËÌË
«Ä¯Ú‡‰ı¸flË») ‚ ‰ËÒÍÛÒÒËË ÔÓ ÔÓ‚Ó‰Û è‡Ì 1.3.1., bhaµvavacano dhaµtuh| “ÚÓ,
˜ÚÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚ bhaµva (‚ ÒÏ˚ÒÎÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËfl Í‡Í ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ËÎË ÔÓ-
ˆÂÒÒ‡) ÌÓÒËÚ ËÏfl dhaµtu („Î‡„ÓÎ¸Ì˚È ÍÓÂÌ¸)”8, ‚˚ÒÍ‡Á˚‚‡ÂÚ ËÌÚÂÂÒ-
Ì˚Â ÒÓÓ·‡ÊÂÌËfl ÔÓ ÔÓ‚Ó‰Û ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. Ç ÓÚ‚ÂÚ Ì‡ ‚ÓÔÓÒ: “óÚÓ Ú‡ÍÓÂ
‰ÂÈÒÚ‚ËÂ?” ÓÌ ÔË‚Ó‰ËÚ fl‰ ÒÎÓ‚, ‚˚‡Ê‡˛˘Ëı ‡ÁÌ˚Â ÙÓÏ˚ ‰ÂÈÒÚ-
‚Ëfl (‰‡ÂÚ Ú‡Í Ì‡Á˚‚‡ÂÏÓÂ ÓÒÚÂÌÒË‚ÌÓÂ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËÂ): Èµhaµ (“ÛÒËÎËÂ”,
“ÒÚÂÏÎÂÌËÂ”) ces|t|a (“ÊÂÒÚ”, “‰‚ËÊÂÌËÂ ÚÂÎ‡”) vyaµpara (“‡ÍÚË‚ÌÓÒÚ¸”,
“Á‡ÌflÚËÂ”)9, ÔÓÍ‡Á˚‚‡fl ÚÂÏ Ò‡Ï˚Ï, ˜ÚÓ ‚ ‡Á„Ó‚ÓÌÓÈ Ô‡ÍÚËÍÂ ‚ÒÚÂ-
˜‡ÂÚÒfl ÏÌÓ„Ó ÒÎÓ‚, Ó·ÓÁÌ‡˜‡˛˘Ëı ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ. é‰Ì‡ÍÓ ˜ÚÓ ÎÂÊËÚ Á‡ ‚ÒÂ-
ÏË ˝ÚËÏË ÒÎÓ‚‡ÏË Ë ÏÓÊÂÏ ÎË Ï˚ ‰‡Ú¸ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ë˛ Í‡Í ÌÂ-
ÍÓÂÏÛ Ó·˙ÂÍÚË‚ÌÓÏÛ ÒÓ·˚ÚË˛? è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÓÚ‚Â˜‡ÂÚ: “íÓ, ˜ÚÓ ÌÓÒËÚ
ËÏfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÂÒÚ¸ ÌÂ˜ÚÓ ‡·ÒÓÎ˛ÚÌÓ ÌÂ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏÓÂ. – ÑÂÈÒÚ‚ËÂ
ÌÂÎ¸Áfl ‚Ë‰ÂÚ¸ ‚ ÙÓÏÂ Ï‡ÒÒÓ‚Ë‰ÌÓ„Ó Ó·˙ÂÍÚ‡, ÔÓ‰Ó·ÌÓ ÚÓÏÛ, Í‡Í [˝Ï-
·ËÓÌ ÌÂ‚ÓÁÏÓÊÌÓ ‚Ë‰ÂÚ¸ ËÌ‡˜Â, ˜ÂÏ ‚ ÙÓÏÂ] ‚˚ÍË‰˚¯‡. éÌÓ ÔÓÁÌ‡-
‚‡ÂÏÓ ÚÓÎ¸ÍÓ Ò ÔÓÏÓ˘¸˛ ‚˚‚Ó‰‡. ä‡ÍÓ„Ó ‚˚‚Ó‰‡? äÓ„‰‡ ÔËÒÛÚÒÚ‚Û-
˛Ú ‚ÒÂ Ù‡ÍÚÓ˚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ‚˚‡ÊÂÌËÂ pacati (ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ
Â‰Û) ËÌÓ„‰‡ ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚÒfl, ‡ ËÌÓ„‰‡ ÌÂ ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚÒfl”. ÑÂÈÒÚ‚ËÂ – ˝ÚÓ
ÂÒÚ¸, ÔÓËÒÚËÌÂ, ÚÓ, ‚ ÔËÒÛÚÒÚ‚ËË ˜Â„Ó ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚÒfl ‚˚‡ÊÂÌËÂ “ÓÌ
„ÓÚÓ‚ËÚ Â‰Û”. àÎË ÊÂ ÚÓ, ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ˜Â„Ó ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ‡, ÍÓÚÓ˚È ·˚Î
Á‰ÂÒ¸, ÓÍ‡Á‡ÎÒfl ‚ è‡Ú‡ÎËÔÛÚÂ, ÂÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ”10.
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7 éÔËÒ‡ÌËÂ Åı‡ÚËı‡Ë ‡ÁÌ˚ı ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍËı ÚÓÎÍÓ‚‡ÌËÈ ˝ÚËı ¯ÂÒÚË ÏÓ‰ËÍ‡-
ˆËÈ, ‚ÍÎ˛˜‡˛˘ÂÂ Ò‚Â‰ÂÌËÂ Ëı Í ‰‚ÛÏ, ËÎË ‰‡ÊÂ Í Ó‰ÌÓÈ – ÓÊ‰ÂÌË˛ (ÒÏ. ‰‡ÎÂÂ),
Óı‚‡Ú˚‚‡ÂÚ Ë ÍÓÒÏÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍËÂ ÚÂÓËË ‚ ‰ÛıÂ Ò‡ÌÍı¸Ë Ë ÏÓÌËÒÚË˜ÂÒÍËÂ Û˜ÂÌËfl ‚
‰ÛıÂ ‡‰‚‡ÈÚ‡ ‚Â‰‡ÌÚ˚ Ë ‰‡ÊÂ ÌÂ˜ÚÓ ÔÓ‰Ó·ÌÓÂ ÔÓÁËˆËË ‚‡È¯Â¯ËÍË.

8 ü ÒÒ˚Î‡˛Ò¸ Ì‡ “å‡ı‡·ı‡¯¸˛” ‚ ËÁ‰‡ÌËË äËÎ¸ıÓı‡ “Ç¸flÍ‡‡Ì‡ å‡ı‡·ı‡¯¸fl”, ‰‡ÎÂÂ
Çå·ı.Çå·ı 1 : 254 (13).

9 Kaµ punah| kriyaµ. Èµhaµ. Kaµ punar Èµhaµ. Ces|t|aµ. Kaµ punasåces|t|aµ. Vyaµpaµrah| Çå·ı 1 : 254 (13, 14).
10 Kriyaµ nameyam atyantaµparidr|s|t|aµ. Asåkyaµ pin|d|ibhuµtaµ nidarsåayatum yathaµ garbho nirludit|hah|.

Saµmaµvanumaµnagamyaµ. Ko’saµvanumaµnah|. Iha sarves|u saµdhanes|u sannihites|u kadaµcit
pacatÈµtyetad bhavati kadacinna bhavati. Yasmin saµdhane sannihite pacatÈµtyetad bhavati saµ-
nunam| kriyaµ. Athavaµ yayaµ devadatta iha bhutvaµ paµtalipuµtre bhavati saµnunam| kriyaµ. 
Çå·ı 1 : 254 (15–19).



åÓÊÌÓ ‚Ë‰ÂÚ¸, Í‡Í ËÒÍÛÒÒÌÓ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ ËÁ·Â„‡ÂÚ “ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜Â-
ÒÍÓ„Ó” ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÒÚ‡‡flÒ¸ ÓÒÚ‡‚‡Ú¸Òfl ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ ÔÂ‰ÂÎ‡ı
‚Â·‡Î¸ÌÓ„Ó ‚˚‡ÊÂÌËfl. ÇÏÂÒÚÂ Ò ÚÂÏ ÓÌ ÛÔÓÌÓ ÓÚÒÚ‡Ë‚‡ÂÚ ‚ÔÓÎÌÂ
ÙËÎÓÒÓÙÒÍÛ˛ Ë‰Â˛ ÌÂ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏÓÒÚË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÒÒ˚Î‡flÒ¸ Ì‡ ¯Ë-
ÓÍÓ ËÁ‚ÂÒÚÌ˚È Ù‡ÍÚ: ˝Ï·ËÓÌ, ÍÓÚÓ˚È ÏÓÊÌÓ Ì‡·Î˛‰‡Ú¸, – ˝ÚÓ
ÛÊÂ ÌÂ ˝Ï·ËÓÌ, ‡ ÔÓÒÚÓ Ï‡ÒÒ‡ ‚Â˘ÂÒÚ‚‡, ÎË¯ÂÌÌ‡fl ÊËÁÌË. íÓ˜ÌÓ
Ú‡Í ÊÂ Ï˚ ÏÓÊÂÏ Ì‡·Î˛‰‡Ú¸ ÚÓÎ¸ÍÓ “ÏÂÚ‚˚È” ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú ‰‚ËÊÂÌËfl
ËÎË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl.

ÑÎfl è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ó˜Â‚Ë‰ÌÓ, ˜ÚÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ ÌË ·ÂÁ
‡„ÂÌÚ‡, ÌË ·ÂÁ Ó·˙ÂÍÚ‡, ÌË ·ÂÁ ËÌÒÚÛÏÂÌÚ‡, ÌË ·ÂÁ ‡‰ÂÒ‡Ú‡ Ë Ú.Ô.
ÇÒÂ ˝ÚÓ ÒÓÒÚ‡‚ÎflÂÚ Í‡‡ÍË, ËÎË ‡ÍÒÂÒÒÛ‡˚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (saµdhana), ÌÓ, Ò
ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË, Â˘Â ÌÂ Ò‡ÏÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ. ÄÍÒÂÒÒÛ‡˚ ÏÓ„ÛÚ
·˚Ú¸ ‚ Ì‡ÎË˜ËË, ÌÓ ˝ÚÓ ÌÂ ÁÌ‡˜ËÚ, ˜ÚÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ Ó·flÁ‡ÚÂÎ¸ÌÓ ÔÓ-
ËÁÓÈ‰ÂÚ. ÖÒÚ¸ ÔÓ‚‡ Ë ÂÒÚ¸ ËÒ, ÌÓ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËÂ ËÒ‡ ËÌÓ„‰‡ ËÏÂÂÚ
ÏÂÒÚÓ, ‡ ËÌÓ„‰‡ ÌÂÚ. ÖÒÎË ÊÂ ÔË Ì‡ÎË˜ËË ‡ÍÒÂÒÒÛ‡Ó‚ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ
ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËÂ ËÒ‡ – ˝ÚÓ Ë ÂÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ. àÎË ÊÂ ‰Û„ÓÈ Â„Ó ÔËÏÂ:
ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ‡, ÍÓÚÓ˚È Ì‡ıÓ‰ËÎÒfl Á‰ÂÒ¸, ÓÍ‡Á‡ÎÒfl ‚ è‡Ú‡ÎËÔÛÚÂ. íÓ,
·Î‡„Ó‰‡fl ˜ÂÏÛ ˝ÚÓ ÔÓËÁÓ¯ÎÓ, Ú‡ÍÊÂ ÂÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ. ë Ó‰ÌÓÈ ÒÚÓÓ-
Ì˚, ÓÌÓ ÌÂÓÚ‰ÂÎËÏÓ ÓÚ Ò‚ÓËı ‡ÍÒÂÒÒÛ‡Ó‚ ‚ ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ, ˜ÚÓ Ï˚ ÌË-
ÍÓ„‰‡ ÌÂ Ì‡·Î˛‰‡ÂÏ Ë ÌÂ ‚˚‡Ê‡ÂÏ Â„Ó Í‡Í Ú‡ÍÓ‚ÓÂ, ·ÂÁ ˝ÚËı ‡ÍÒÂÒ-
ÒÛ‡Ó‚, ÌÓ, Ò ‰Û„ÓÈ – ÌÂ Ò‚Ó‰ËÚÒfl Í ÌËÏ. ÖÒÎË Ï˚ „Ó‚ÓËÏ, ˜ÚÓ ÑÂ-
‚‡‰‡ÚÚ‡ Ë‰ÂÚ, ÚÓ ‚ÒÂ„‰‡ ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÏ, ˜ÚÓ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ ÌÂ˜ÚÓ, ‚ Â-
ÁÛÎ¸Ú‡ÚÂ ˜Â„Ó ˝ÚÓÚ ËÌ‰ËÈÒÍËÈ à‚‡Ì ÏÂÌflÂÚ Ò‚ÓÂ ÏÂÒÚÓÔÓÎÓÊÂÌËÂ.
î‡ÍÚË˜ÂÒÍË, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÂÒÚ¸ „ËÔÓÚÂÚË˜ÂÒÍÓÂ Ó·˙flÒÌÂÌËÂ Ù‡ÍÚ‡ ËÁÏÂ-
ÌÂÌËfl ÏÂÒÚÓÌ‡ıÓÊ‰ÂÌËfl ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ˚, ÍÓÚÓÓÂ ÌÂÎ¸Áfl Ì‡·Î˛‰‡Ú¸, ‡
ÏÓÊÌÓ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚˚‚ÂÒÚË ËÁ Â„Ó ‡ÍÒÂÒÒÛ‡Ó‚ (‡„ÛÏÂÌÚ ÚËÔ‡ ‡Úı‡Ô‡-
ÚË – „ËÔÓÚÂÚË˜ÂÒÍÓ„Ó ÔÂ‰ÔÓÎÓÊÂÌËfl, ÚËÔ‡ ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ‡ ÌÂ ÂÒÚ ‰ÌÂÏ,
ÌÓ ÔË ˝ÚÓÏ ÚÓÎÒÚÂÂÚ, ÒÚ‡ÎÓ ·˚Ú¸, ÓÌ ÂÒÚ ÔÓ ÌÓ˜‡Ï). 

“çÓ ÓÚÍÛ‰‡ ËÁ‚ÂÒÚÌÓ, ˜ÚÓ ÍÓÂÌ¸ pac (“„ÓÚÓ‚ËÚ¸ ÔË˘Û” Ë Ú.Ô.) ‚˚-
‡Ê‡ÂÚ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ? – ÔÓ‰ÓÎÊ‡ÂÚ ÒÔ‡¯Ë‚‡Ú¸ ÓÔÔÓÌÂÌÚ. – èÓÒÍÓÎ¸ÍÛ
˝ÚË ÒÎÓ‚‡ ÓÚÌÓÒflÚÒfl Í ÚÓÏÛ ÊÂ Ò‡ÏÓÏÛ Ó·˙ÂÍÚÛ, ˜ÚÓ Ë [ÍÓÂÌ¸] “‰Â-
Î‡Ú¸” (kar): “óÚÓ ÓÌ ‰ÂÎ‡ÂÚ?” – “éÌ „ÓÚÓ‚ËÚ Â‰Û”; “óÚÓ ÓÌ ·Û‰ÂÚ ‰Â-
Î‡Ú¸?” – “éÌ ·Û‰ÂÚ „ÓÚÓ‚ËÚ¸ Â‰Û”; “óÚÓ ÓÌ Ò‰ÂÎ‡Î?” – “éÌ ÔË„ÓÚÓ-
‚ËÎ Â‰Û”11.

ÖÒÎË, ÔÓ üÒÍÂ, ‚ÒflÍËÈ „Î‡„ÓÎ ÏÓÊÌÓ Á‡ÏÂÌËÚ¸ Ì‡ bhavati, ÚÓ è‡-
Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ò˜ËÚ‡ÂÚ, ˜ÚÓ ‚ „Î‡„ÓÎÂ ‚‡ÊÌÂÂ ‚ÒÂ„Ó ÍÓÂÌ¸ (dhaµtu) Ë ˜ÚÓ
‚ÒÂ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚Â ÍÓÌË ‰ÓÎÊÌ˚ ÓÚ‚Â˜‡Ú¸ Ì‡ ‚ÓÔÓÒ: kim| karoti (“˜ÚÓ
ÓÌ ‰ÂÎ‡ÂÚ?”). àÌ‡˜Â „Ó‚Ófl, ÁÌ‡˜ÂÌËfl „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ı ÍÓÌÂÈ fl‚Îfl˛ÚÒfl
‡ÁÌÓ‚Ë‰ÌÓÒÚflÏË, ‚‡Ë‡ˆËflÏË, ‡ÒÔÂÍÚ‡ÏË ÁÌ‡˜ÂÌËfl ÍÓÌfl kar, kr|
(“‰ÂÎ‡Ú¸”, “‰ÂÈÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”, “·˚Ú¸ ‡ÍÚË‚Ì˚Ï”, “‰‚Ë„‡Ú¸Òfl”). Ç Í‡˜ÂÒÚ-
‚Â ÔËÏÂ‡ ‚ÁflÚ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚È ÍÓÂÌ¸ pac (“„ÓÚÓ‚ËÚ¸ Â‰Û”). åÂÊ‰Û ÌËÏ
Ë kr| ËÏÂÂÚÒfl ÒÂÏ‡ÌÚË˜ÂÒÍ‡fl Ò‚flÁ¸, Ú.Â. ÓÌË ÓÚÌÓÒflÚÒfl Í Ó‰ÌÓÏÛ Ë ÚÓ-
ÏÛ ÊÂ Ó·˙ÂÍÚÛ – ËÒÛ (samanaµdhikaran|a).
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11 Katham| punarjaµyate kriyaµvacanaµh| pacaµdaya iti. Yades|aµm| karoti naµ saµmaµnaµdhikaranyam.
Kim| karoti pacati. Kim| karis|yati paks|yati. Kim| akars|aµt apaks|Èµd iti (Çå·ı 1, p. 254, 20–21).



é‰Ì‡ÍÓ ÔÓ‰Ó·Ì‡fl Ú‡ÍÚÓ‚Í‡ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ı ÍÓÌÂÈ ‚˚Á˚‚‡ÂÚ
‚ÔÓÎÌÂ Á‡ÍÓÌÌ˚Â ÒÓÏÌÂÌËfl, ÍÓÚÓ˚Â ‡‚ÚÓ å·ı ‰Ó·ÓÒÓ‚ÂÒÚÌÓ 
ËÁÎ‡„‡ÂÚ: Ú‡ÍËÂ ÍÓÌË, Í‡Í as, bhuµ (“·˚Ú¸”, “ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”, “ÒÚ‡ÌÓ-
‚ËÚ¸Òfl”) Ë vid (“ÔÓÁÌ‡‚‡Ú¸”) ÌÂ ÓÚ‚Â˜‡˛Ú Ì‡ ‚ÓÔÓÒ: “óÚÓ ÓÌ 
‰ÂÎ‡ÂÚ?”. äÓÏÂ ÚÓ„Ó, „Î‡„ÓÎ˚ bhavati (“ÓÌ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”) Ë pacati
(“ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ Â‰Û”) ÌÂ ÓÚÌÓÒflÚÒfl Í Ó‰ÌÓÏÛ Ë ÚÓÏÛ ÊÂ Ó·˙ÂÍÚÛ, ‰Ó·‡‚-
ÎflÂÚ ç‡„Â¯‡12. ÇÏÂÒÚÂ Ò ÚÂÏ ‚ Ò‡ÌÒÍËÚÒÍÓÈ „‡ÏÏ‡ÚËÍÂ ÓÌË Ò˜Ë-
Ú‡˛ÚÒfl „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ÏË ÍÓÌflÏË.

Ç ÓÚ‚ÂÚ Ì‡ ˝ÚË ‚ÓÁ‡ÊÂÌËfl è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÔÂ‰Î‡„‡ÂÚ ‡ÒÒÏÓÚÂÚ¸
‰Û„ÓÂ „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍÓÂ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËÂ „Î‡„ÓÎ¸ÌÓ„Ó ÍÓÌfl, ÔË‚Â‰ÂÌ-
ÌÓÂ ‚ è‡Ì 1.3.1: bhaµvavacano dhaµtuh| “ÚÓ, ˜ÚÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚ bhaµva (‚ ÒÏ˚Ò-
ÎÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËfl Í‡Í ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ËÎË ÔÓˆÂÒÒ‡), ÌÓÒËÚ ËÏfl dhaµtu („Î‡-
„ÓÎ¸Ì˚È ÍÓÂÌ¸)”. çÓ Û ÓÔÔÓÌÂÌÚ‡ ‚ÓÁÌËÍ‡ÂÚ ‚ÓÔÓÒ: ÓÚÍÛ‰‡ ËÁ‚ÂÒÚ-
ÌÓ, ˜ÚÓ „Î‡„ÓÎ ‡Ò “„ÓÚÓ‚ËÚ¸ Â‰Û” Ë Ú.Ô. ‚˚‡Ê‡˛Ú ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËÂ? –
ÅÎ‡„Ó‰‡fl ÚÓÏÛ Ù‡ÍÚÛ, – ÓÚ‚Â˜‡ÂÚ è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË, – ˜ÚÓ ˝ÚË „Î‡„ÓÎ˚
ÓÚÌÓÒflÚÒfl Í ÚÓÏÛ ÊÂ Ó·˙ÂÍÚÛ, ˜ÚÓ Ë „Î‡„ÓÎ bhu “ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”, Ì‡-
ÔËÏÂ bhavati, pacati (“ÓÌ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”, “ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ ÔË˘Û”) bhavati,
paks|yati (“ÓÌ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”, “ÓÌ ÔË„ÓÚÓ‚ËÚ ÔË˘Û”), bhavati, apaµkshÈµt
(“ÓÌ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”, “ÓÌ ÔË„ÓÚÓ‚ËÎ ÔË˘Û”)13.

ëÓ˜ÂÚ‡ÌËÂ ‰‚Ûı „Î‡„ÓÎÓ‚ ‚ 3 Î. Â‰. ˜ËÒÎ‡ Ò ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl Ò‡ÌÒÍËÚ‡
ÌÂ ËÏÂÂÚ ÌËÍ‡ÍÓ„Ó ÒÏ˚ÒÎ‡. è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÔË‚Ó‰ËÚ Â„Ó ÚÓÎ¸ÍÓ ‰Îfl ÚÓ„Ó,
˜ÚÓ·˚ ÔÓÍ‡Á‡Ú¸, ˜ÚÓ „Î‡„ÓÎ˚ pac Ë Ú.Ô. ‚Ó ‚ÒÂı ÚÂı ‚ÂÏÂÌ‡ı Ë „Î‡„ÓÎ
“ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”, ÏÓ„ÛÚ ÓÚÌÓÒËÚÒfl Í Ó‰ÌÓÏÛ Ë ÚÓÏÛ ÊÂ ‡„ÂÌÚÛ, ÌÓ Á‡ÏÂ-
ÚËÏ, ˜ÚÓ ÔÓÒÎÂ‰ÌËÈ „Î‡„ÓÎ ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚÒfl ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ ÙÓÏÂ Ì‡ÒÚÓfl˘Â„Ó
‚ÂÏÂÌË (‡„ÂÌÚ, ÍÓÚÓ˚È ÛÊÂ ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ ËÎË Â˘Â ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ, ÌÂ
ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ÚÂÏ ÊÂ Ò‡Ï˚Ï, ÍÚÓ „ÓÚÓ‚ËÚ ÔË˘Û ‚ ÔÓ¯ÎÓÏ, Ì‡ÒÚÓfl˘ÂÏ
Ë ·Û‰Û˘ÂÏ).

ùÚÓ Ì‡‚Ó‰ËÚ ÓÔÔÓÌÂÌÚ‡ Ì‡ ‰Û„ÓÂ ‚ÓÁ‡ÊÂÌËÂ: ÂÒÎË „Î‡„ÓÎ “ÒÛ-
˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸” ‚˚‡Ê‡ÂÚ ÚÓÎ¸ÍÓ ÚÓ, ˜ÚÓ ‡ÍÚÛ‡Î¸ÌÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ, ÚÓ „Î‡-
„ÓÎ˚, ‚˚‡Ê‡˛˘ËÂ ‡ÁÛ¯ÂÌËÂ (bhid, chid), Ë ÌÂ·˚ÚËÂ (abhaµva), ÌÂ
ÔÓÔ‡‰‡˛Ú ‚ ‡Áfl‰ dhaµtu, „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ı ÍÓÌÂÈ. ÅÓÎÂÂ ÚÓ„Ó, ÚÛ‰‡ ËÒ-
ÍÛÂÚ ÌÂ ÔÓÔ‡ÒÚ¸ ‰‡ÊÂ Ò‡Ï „Î‡„ÓÎ pac, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÓÌ, Í‡Í Ï˚ ‚Ë‰ÂÎË,
ÌÂ ÒÓ‚Ô‡‰‡ÂÚ ÔÓ „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍÓÏÛ ‚ÂÏÂÌË Ò „Î‡„ÓÎÓÏ bhu, Ú.Â. ÌÂ 
‰ÂÏÓÌÒÚËÛÂÚ ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ÌÂÏÛ Ú‡ÍÓÂ ÊÂ ÒÓ‚Ô‡‰ÂÌËÂ Ò ÌËÏ ÔÓ
ÂÙÂÂÌÚÛ (samanaµdhikaran|a), Í‡Í Ò „Î‡„ÓÎÓÏ kr| “‰ÂÎ‡Ú¸” (í‡Ï ÊÂ).

è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÔÂ‰Î‡„‡ÂÚ ‰‚Â ‰Û„ËÂ Ú‡ÍÚÓ‚ÍË bhaµva. CÓ„Î‡ÒÌÓ
ÔÂ‚ÓÈ ËÁ ÌËı, bhaµva ‚˚‡Ê‡ÂÚ ‡„ÂÌÚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÒÓ„Î‡ÒÌÓ ‚ÚÓÓÈ – Â„Ó
Ó·˙ÂÍÚ. ëÒ˚Î‡flÒ¸ Ì‡ ‡‚ÚÓËÚÂÚ è‡ÌËÌË, è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÔËÌËÏ‡ÂÚ
ÔÂ‚Û˛ Ú‡ÍÚÓ‚ÍÛ, ÔÓflÒÌflfl, ˜ÚÓ bhavati, pacati ÒÎÂ‰ÛÂÚ ÔÓÌËÏ‡Ú¸ ‚
ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ, ˜ÚÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËfl ÔË˘Ë Ë Ú.Ô. fl‚Îfl˛ÚÒfl ‡„ÂÌ-
Ú‡ÏË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËfl (í‡Ï ÊÂ: 257). 
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12 Çèå·ı 1 : 186.
13 Yadi punar bhaµvavacano dhaµturityevam| laks|an|am| kriyeta. Katham| punarjn≈aµyate bhaµvava-

canaµh| pacaµdaya iti. Bhavati pacati. Bhavati paks|yati, bhaµvatyapaks|Èµditi Çå·ı 1 : 256
(17–19).



ÇÓÁ‚‡˘‡flÒ¸ Í ÓÔÂ‰ÂÎÂÌË˛ dhaµtu ˜ÂÂÁ kriyaµ, è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÓÚ-
ÏÂ˜‡ÂÚ, ˜ÚÓ ÓÌÓ ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÚÒfl ‚ è‡Ì. 1.3.1. ìÔÂÍ ‚ ÚÓÏ, ˜ÚÓ, ÔË-
Ìfl‚ Â„Ó, ÌÂ‚ÓÁÏÓÊÌÓ Ò˜ËÚ‡Ú¸ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ÏË ÍÓÌflÏË, Ú‡ÍËÂ „Î‡„ÓÎ˚,
Í‡Í as, bhu, vid, ÒÌËÏ‡ÂÚÒfl, ÔÓ Â„Ó ÏÌÂÌË˛, ÛÚÓ˜ÌÂÌËÂÏ ÁÌ‡˜ÂÌËfl ÔÓ-
ÌflÚËfl kriyaµ: “ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ‡ ÂÒÚ ÛÍ‡ÏË ËÒ ËÁ ÏÂ‰ÌÓ„Ó ˜‡Ì‡”14. å˚ ÌÂ „Ó-
‚ÓËÏ, ˜ÚÓ Ù‡ÍÚÓ˚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‰ÂÈÒÚ‚Û˛Ú (Ú.Â. ÒÛÚ¸ Ò‡ÏÓ
‰ÂÈÒÚ‚ËÂ). óÚÓ ÊÂ ÚÓ„‰‡ ÂÒÚ¸ [Ò‡ÏÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ]? ÑÂÈÒÚ‚ËÂ – ˝ÚÓ ÒÔÓÒÓ·
ÙÛÌÍˆËÓÌËÓ‚‡ÌËfl Ù‡ÍÚÓÓ‚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. î‡ÍÚÓ˚ Â‡ÎË-
Á‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÙÛÌˆËÓÌËÛ˛Ú Ó‰ÌËÏ ÒÔÓÒÓ·ÓÏ, ÂÒÎË ËÒ ÔÓÒÚÓÈ, Ë
‰Û„ËÏ ÒÔÓÒÓ·ÓÏ, ÂÒÎË ÓÌ Ò ÏflÒÓÏ. Ç ˝ÚÓÏ ÒÎÛ˜‡Â ÚÂÏËÌ dhatu ÔË-
ÏÂÌËÏ ‚ ÓÚÌÓ¯ÂÌËË ÍÓÌÂÈ as, bhuµ, vid, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ˝ÚË Ù‡ÍÚÓ˚ Â‡-
ÎËÁ‡ˆËË ·Û‰ÛÚ ÙÛÌÍˆËÓÌËÓ‚‡Ú¸ Ó‰ÌËÏ ÒÔÓÒÓ·ÓÏ, ÂÒÎË Â˜¸ Ë‰ÂÚ Ó
ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËË, Ë ‰Û„ËÏ, ÂÒÎË Â˜¸ Ë‰ÂÚ Ó ÒÏÂÚË15. Ñ‡ÎÂÂ è‡Ú‡Ì‰-
Ê‡ÎË ÒÒ˚Î‡ÂÚÒfl Ì‡ ¯ÂÒÚ¸ ÏÓ‰ÛÒÓ‚ bhaµva Ç‡¯¸flflÌ˚, ÒÂ‰Ë ÍÓÚÓ˚ı
ÂÒÚ¸ Ë „Î‡„ÓÎ ‡s – asti “˝ÚÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”. çÓ ÓÔÔÓÌÂÌÚ ÛÚ‚ÂÊ‰‡ÂÚ, 
˜ÚÓ ‚ ˝ÚÓÏ ÒÎÛ˜‡Â ÚÂÏËÌ dhaµtu ·Û‰ÂÚ ÌÂÔËÏÂÌËÏ Í ÍÓÌ˛ shthaµ
(“ÒÚÓflÚ¸”), ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÒÚÓflÌËÂ, Ú.Â. ÔÂ·˚‚‡ÌËÂ ‚ ÌÂËÁÏÂÌÌÓÏ ÒÓÒ-
ÚÓflÌËË, ÌÂ ‚ÍÎ˛˜ÂÌÓ ÌË ‚ Ó‰ÌÛ ËÁ ¯ÂÒÚË Ì‡Á‚‡ÌÌ˚ı ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËÈ. 
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14 î‡Á‡ ÓÔËÒ˚‚‡ÂÚ ÔÓˆÂÒÒ Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, Ó‰Ì‡ÍÓ ‚ÓÁÌËÍ‡ÂÚ ‚ÓÔÓÒ, ˜ÚÓ
ËÏÂÌÌÓ ‚ ˝ÚÓÏ ÓÔËÒ‡ÌËÂ ÂÒÚ¸ kriyaµ? çË Ó‰ËÌ ËÁ ˝ÎÂÏÂÌÚÓ‚ ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ Ì‡Á‚‡Ì
kriyaµ c‡Ï ÔÓ ÒÂ·Â, ·ÂÁ Û˜ÂÚ‡ ‰Û„Ëı ˝ÎÂÏÂÌÚÓ‚: ‡ÍÚ ÔÓÂ‰‡ÌËfl ÔË˘Ë ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ ‚
˜ËÒÚÓÏ ‚Ë‰Â ·ÂÁ Ò‚ÓÂ„Ó ‡„ÂÌÚ‡, ËÌÒÚÛÏÂÌÚ‡, ÎÓÍÛÒ‡ Ë Ó·˙ÂÍÚ‡.

15 Kim yat tad devadattah| kam|sapaµtryaµm| paµnÈµnaudanam| bhuÔkta iti. Na bhruµmah| kaµrakaµn|i
kriyeti. Kim tarhi. Kaµrakaµn|aµm| pravr|ttivisåes|ah| kriyaµ. Anyathaµ ca kaµrakaµni såus|kaudane
pravartante ‘nyarhaµ ca maµm|saudane. Yadyavam siddhaµstibhavatividyatÈµnaµm| dhaµtusam|jn≈aµ.
Anyathaµ hi kaµrakaµnyastau pravartante ‘nyathaµ hi mriyatau (Çå·ı 1 : 258, 10–13). ÖÒÚÂ-
ÒÚ‚ÂÌÌÓ, ˜ÚÓ ÒÚÓÎ¸ ‡·ÒÚ‡ÍÚÌÓÂ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËÂ ÚÂ·Ó‚‡ÎÓ ËÌÚÂÔÂÚ‡ˆËË. çÂ‰ÓÒÚ‡Ú-
Í‡ ‚ ÌËı, ÍÓÌÂ˜ÌÓ, ÌÂ ·˚ÎÓ, ‚ ˜ÂÏ Ï˚ ÏÓÊÂÏ Û·Â‰ËÚ¸Òfl ÔÓ ÍÓÏÏÂÌÚ‡Ë˛ ïÂÎ‡‡‰-
ÊË Í 3.8.1 Çè, „‰Â ‰‡ÂÚÒfl ÔÓ‰Ó·Ì˚È Ó·ÁÓ ‚ÒÂı ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡‚¯Ëı ‚ Â„Ó ‚ÂÏfl ÚÓ-
˜ÂÍ ÁÂÌËfl. èÂ‰ÏÂÚÓÏ ÚÓÎÍÓ‚‡ÌËfl ÒÚ‡ÎÓ ·ÛÍ‚‡Î¸ÌÓ Í‡Ê‰ÓÂ ÒÎÓ‚Ó. èÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó
‚ÓÁÌËÍ ‚ÓÔÓÒ Ó Í‡‡Í‡ı – Ù‡ÍÚÓ‡ı ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. àÏÂ˛ÚÒfl ÎË ‚ ‚Ë‰Û ‚ÒÂ ÓÌË, ËÎË
ÚÓÎ¸ÍÓ ÓÚ‰ÂÎ¸Ì˚Â ËÁ ÌËı. é‰ÌË ÔÓÎ‡„‡ÎË, ˜ÚÓ ËÏÂ˛ÚÒfl ‚ ‚Ë‰Û ÚÓÎ¸ÍÓ ‰‚Â Í‡‡ÍË:
‡„ÂÌÚ (kartr|) Ë Ó·˙ÂÍÚ (karman), ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ËÏÂÌÌÓ Ì‡ ÌËı ÛÍ‡Á˚‚‡˛Ú „Î‡„ÓÎ¸Ì˚Â
ÒÛÙÙËÍÒ˚. ÑÛ„ËÂ ÔÓ‰˜ÂÍË‚‡ÎË, ˜ÚÓ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌËÂ è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÓÚÌÓÒËÚÒfl ÌÂ Í
„Î‡„ÓÎ¸Ì˚Ï ÍÓÌflÏ, ‡ Í ‰ÂÈÒÚ‚Ë˛, ‚ ˝ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ ÓÌÓ ‡ÒÔÓÒÚ‡ÌflÂÚÒfl Ì‡ ‚ÒÂ Í‡-
‡ÍË, fl‚Îfl˛˘ËÂÒfl Â„Ó ‡ÁÌ˚ÏË Ù‡ÍÚÓ‡ÏË. íÂÚ¸Ë ‰ÂÎ‡ÎË Û‰‡ÂÌËÂ Ì‡ ÒÎÓ‚Ó
visåes|a, ‚Ë‰fl ‚ ÌÂÏ ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍÛ ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú‡ (phala) ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÒÓ‚Â¯ÂÌÌÓ„Ó ÔË
Û˜‡ÒÚËË Í‡‡Í, Ì‡ÔËÏÂ ‡Á‚‡ÂÌÌÓÒÚ¸ ËÒ‡ fl‚ÎflÂÚÒfl ÂÁÛÎ¸Ú‡ÚÓÏ, ‰ÓÒÚË„ÌÛÚ˚Ï
ÔË Û˜‡ÒÚËË ‚ÒÂı Í‡‡Í. óÂÚ‚ÂÚ˚Â Ò˜ËÚ‡ÎË, ˜ÚÓ ÔÓ‰ Í‡‡Í‡ÏË ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÚÒfl
ÚÓÎ¸ÍÓ ‡„ÂÌÚ˚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Ë ˜ÚÓ ÔÓ‰ pravr|ttivisåes|a è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ËÏÂÂÚ ‚ ‚Ë‰Û ‡ÁÌ˚Â
ÒÔÓÒÓ·˚ ÔÓ‚Â‰ÂÌËfl ˝ÚËı ‡„ÂÌÚÓ‚. éÌË ÒÒ˚Î‡˛ÚÒfl Ì‡ Â„Ó ‚˚ÒÍ‡Á˚‚‡ÌËÂ, ‚ ÍÓÚÓÓÏ
ÛÚ‚ÂÊ‰‡ÂÚÒfl, ˜ÚÓ ÔÓ‚Â‰ÂÌËÂ ‡„ÂÌÚÓ‚ ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í Ó·˚˜ÌÓÏÛ ËÒÛ ·Û‰ÂÚ
ËÌ˚Ï, ˜ÂÏ ÔÓ‚Â‰ÂÌËÂ ‡„ÂÌÚÓ‚ ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ËÒÛ Ò ÏflÒÓÏ. ä‡Í ÔÓflÒÌflÂÚ ÍÓÏ-
ÏÂÌÚ‡ÚÓ, Í ÔÂ‚ÓÏÛ ÓÌË ÓÚÌÂÒÛÚÒfl Ò ·ÂÁ‡ÁÎË˜ËÂÏ, ÍÓ ‚ÚÓÓÏÛ Ò ˝ÌÚÛÁË‡ÁÏÓÏ.
ÄÌ‡ÎÓ„Ë˜Ì˚Ï Ó·‡ÁÓÏ, ÒÔÓÒÓ· ÙÛÌÍˆËÓÌËÓ‚‡ÌËfl ËÎË ÔÓ‚Â‰ÂÌËfl (pravr|tti) ‡„ÂÌÚ‡,
ÍÓÚÓÓÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ‚˚‡ÊÂÌÓ „Î‡„ÓÎÓÏ asti “ÓÌ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ”, ·Û‰ÂÚ ËÌ˚Ï, ˜ÂÏ
ÔÓ‚Â‰ÂÌËÂ ‰Û„Ó„Ó ‡„ÂÌÚ‡, Ó ÍÓÚÓÓÏ „Ó‚ÓflÚ: mriyate “ÓÌ ÛÏË‡ÂÚ”. í‡ÍËÏ Ó·‡-
ÁÓÏ ‚ÒÂ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚Â ÍÓÌË ‚˚‡Ê‡˛Ú ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÊÂ ÔÓÌËÏ‡ÂÚÒfl Í‡Í ‡Á-
Ì˚Â ÒÔÓÒÓ·˚ ÙÛÌÍˆËÓÌËÓ‚‡ÌËfl ‡„ÂÌÚÓ‚. Ç ˝ÚÓÏ ÒÎÛ˜‡Â as, bhu Ë vid Ú‡ÍÊÂ ÔÓÔ‡-
‰ÛÚ ‚ ‡Áfl‰ „Î‡„ÓÎ¸Ì˚ı ÍÓÌÂÈ.



Ç ˝ÚÓÏ ÒÎÛ˜‡Â „Î‡„ÓÎ [‚ ‚˚‡ÊÂÌËË] “ÓÌ ÒÚÓËÚ Ì‡ ÏÂÒÚÂ” (tis|t|hati)
‰ÓÎÊÂÌ ËÒÍÎ˛˜‡Ú¸ ‰Û„ËÂ ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËË, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Ó‰ÌÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ
ËÒÍÎ˛˜‡ÂÚ ‰Û„ÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ, ‡ Ó‰Ì‡ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆË˛ – ‰Û„Û˛ ÒÛ·ÒÚ‡Ì-
ˆË˛. ç‡ÔËÏÂ, ÍÚÓ-ÚÓ ÒÔ‡¯Ë‚‡ÂÚ [„ÛÔÔÛ Î˛‰ÂÈ] Ó ıÓ‰Â ·ÓÎÂÁÌË
ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ˚. é‰ËÌ ÓÚ‚Â˜‡ÂÚ: “ìÒÛ„Û·ËÎ‡Ò¸”, ‰Û„ÓÈ: “ëıÓ‰ËÚ Ì‡ ÌÂÚ”,
ÚÂÚËÈ: “ëÚÓËÚ Ì‡ ÏÂÒÚÂ”. äÓ„‰‡ ÓÌ (ÚÂÚËÈ) ˝ÚÓ „Ó‚ÓËÚ, ËÏÂÂÚÒfl ‚
‚Ë‰Û ËÒÍÎ˛˜ÂÌËÂ Í‡Í ÛÒÛ„Û·ÎÂÌËfl, Ú‡Í Ë ÛÎÛ˜¯ÂÌËfl16.

àÌ˚ÏË ÒÎÓ‚‡ÏË, ÚÓÚ Ù‡ÍÚ, ˜ÚÓ “ÒÚÓflÌËÂ Ì‡ ÏÂÒÚÂ” ËÒÍÎ˛˜‡ÂÚ
‰Û„ËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl „Ó‚ÓËÚ Ó ÚÓÏ, ˜ÚÓ ÓÌÓ ÚÓÊÂ fl‚ÎflÂÚÒfl ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ
(ÚÓÎ¸ÍÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÏÓÊÂÚ ËÒÍÎ˛˜‡Ú¸ ‰Û„ËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl). í‡Í è‡Ú‡Ì-
‰Ê‡ÎË Ô˚Ú‡ÂÚÒfl ‰ÓÍ‡Á‡Ú¸, ˜ÚÓ ‚ÒÂ ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËË bhaµva “ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂ-
ÌËfl” Ç‡¯¸flflÌË, ‚ÍÎ˛˜‡fl as, ËÏÂ˛Ú ÁÌ‡˜ÂÌËÂ kriyaµ – ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl.
Ñ‡ÊÂ “ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍËÈ” „Î‡„ÓÎ “ÓÌ ÒÚÓËÚ, ÔÂ·˚‚‡ÂÚ Ì‡ ÏÂÒÚÂ”
(tis|t|hati), ÌÂ ÔÂÂ˜ËÒÎÂÌÌ˚È ÒÂ‰Ë ÌËı, Ó·Î‡‰‡ÂÚ ‚ÒÂÏË ÍËÚÂËflÏË
‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. äÓ„‰‡ Ï˚ ÒÎ˚¯ËÏ, ˜ÚÓ ÍÚÓ-ÚÓ ËÎË ˜ÚÓ-ÚÓ “ÔÂ·˚‚‡ÂÚ
Ì‡ ÏÂÒÚÂ”, Ï˚ ÛÁÌ‡ÂÏ Ó ÒÔÂˆËÙË˜ÂÒÍÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚ËË, ÍÓÚÓÓÂ ËÒÍÎ˛-
˜‡ÂÚ ‰Û„ËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, Ì‡ÔËÏÂ ‡Á‚ËÚËÂ ËÎË ‰Â„‡‰‡ˆË˛, ÒÚ‡ÎÓ
·˚Ú¸ Ë ‚ ˝ÚÓÏ ÒÎÛ˜‡Â Â˜¸ Ë‰ÂÚ Ó ÒÔÂˆËÙË˜ÂÒÍÓÏ ÒÔÓÒÓ·Â ÙÛÌÍ-
ˆËÓÌËÓ‚‡ÌËfl Í‡‡Í.

ÇÏÂÒÚÂ Ò ÚÂÏ ‚ ‡Á„Ó‚ÓÌÓÈ Ô‡ÍÚËÍÂ ÒÎÓ‚á karman – Ó·˙ÂÍÚ ‰ÂÈ-
ÒÚ‚Ëfl (Ó‰Ì‡ ËÁ Í‡‡Í) Ë kriyaµ (Ò‡ÏÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ) ˜‡ÒÚÓ ÛÔÓÚÂ·Î˛ÚÒfl Í‡Í
ÒËÌÓÌËÏ˚: kaµm| kriyaµm| karis|yasi / kim karman karis|yasi (“ä‡ÍÓÂ ‰ÂÈÒÚ-
‚ËÂ Ú˚ ÒÓ·Ë‡Â¯¸Òfl ÒÓ‚Â¯ËÚ¸?”) è‡ÌËÌË ÛÍ‡Á˚‚‡ÂÚ: “é·˙ÂÍÚ, ÍÓ-
ÚÓ˚È ‡„ÂÌÚ ÒÚÂÏËÚÒfl Ó·ÂÒÚË ÔÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó, ÂÒÚ¸ karman” (1.4.49)...
ÑÂÈÒÚ‚ËÂ – ÚÓÊÂ fl‚ÎflÂÚÒfl ÚÂÏ, ˜ÚÓ ·ÓÎ¸¯Â ‚ÒÂ„Ó ÒÚÂÏflÚÒfl Ó·ÂÒÚË.
èÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ Í‡ÍÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl? èÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‡ÒÒÏÓÚÂÌËfl,
ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÊÂÎ‡ÌËfl Ë ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Â¯ÂÌËfl. Ç
˝ÚÓÏ ÏËÂ ˜ÂÎÓ‚ÂÍ, Û ÍÓÚÓÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ë˛ ÔÂ‰¯ÂÒÚ‚ÛÂÚ ‡ÁÏ˚¯ÎÂ-
ÌËÂ, ÒÌ‡˜‡Î‡ Á‡Ï˚ÒÎË‚‡ÂÚ Í‡ÍÛ˛-ÚÓ ˆÂÎ¸, Í‡Í ÚÓÎ¸ÍÓ ˆÂÎ¸ Á‡Ï˚ÒÎÂ-
Ì‡, ÔÓfl‚ÎflÂÚÒfl ÊÂÎ‡ÌËÂ, Í‡Í ÚÓÎ¸ÍÓ ÊÂÎ‡ÌËÂ ÒÙÓÏËÓ‚‡ÎÓÒ¸, ÔÓfl-
‚ÎflÂÚÒfl Â¯ÂÌËÂ, Í‡Í ÚÓÎ¸ÍÓ Â¯ÂÌËÂ ÔËÌflÚÓ, ÔÓfl‚ÎflÂÚÒfl ‡ÍÚË‚-
ÌÓÒÚ¸, Í‡Í ÚÓÎ¸ÍÓ ‡ÍÚË‚ÌÓÒÚ¸ Â‡ÎËÁÛÂÚÒfl, ÔÓËÒıÓ‰ËÚ ‰ÓÒÚËÊÂÌËÂ
ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú‡. í‡ÍËÏ Ó·‡ÁÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ fl‚ÎflÂÚÒfl Ú‡ÍÊÂ Í‡Ï‡ÌÓÏ –
Ò‚ÓËÏ Ó·˙ÂÍÚÓÏ”17.

á‡ÏÂÚËÏ, ˜ÚÓ ‚ Ú‡ÍÓÏ ÚÓÎÍÓ‚‡ÌËË kriyaµ Ó·˙ÂÏÎÂÚ ‚ÂÒ¸ ÒÔÂÍÚ
˜ÂÎÓ‚Â˜ÂÒÍÓÈ ‡ÍÚË‚ÌÓÒÚË Ë – ˜ÚÓ ÓÒÓ·ÂÌÌÓ ‚‡ÊÌÓ – ‡ÁÏ˚¯ÎÂÌËÂ,
Ï˚ÒÎÂÌÌÓÂ ˆÂÎÂÔÓÎ‡„‡ÌËÂ, ˝ÏÓˆËÓÌ‡Î¸Ì˚Â Ë ‚ÓÎÂ‚˚Â ÏÓÏÂÌÚ˚. 
Ç ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌËË è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ – ˝ÚÓ ÒÎÓÊÌ˚È ÍÓÏÔÎÂÍÒ 
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16 Kim avastho devadattasya vyaµdhir iti. Sa aµha. vardhata iti. Apara aµha. ApakshÈµyata iti.
Apara aµha. Sthita ity ukte vardhatesåcaµpaks|Èµyatesåca nivr|ttibhavati Çå·ı 1 : 258 (17–18).

17 Kriyaµ hi loke karmety upacaranti . Kim| karma karis|yasÈµti... karturÈµpsitatam| karma. Ity ucy-
ate katham| ca naµma kriyayepsitatamaµ syaµt. Kriyaµpi kriyayepsitatamaµ bhavati. Kayaµ
kriyayaµ. Sam|pasåyati kriyayaµ praµrthayati kriyayaµdhyavasyati kriyayaµ vaµ. Iha ya es|a
manus|yah| preks|aµpuµrvakaµrÈµ bhavati sa buddhyaµ taµvat kam|cid artham| sam|pasåyati sam|dr|s|t|e
praµrdhanaµ ‘dhyavasaµyo ‘dhyavasaµya aµrambhaµrambhe nirvr|ttinirvr|ttau phalaµvaµptih|. Evam|
kriyaµpi kr|trimam| karma. å·ı Í 1.3.14 (Çå·ı 1 : 277 (28, 22–26, 1–3)).



ÒÓÁÌ‡ÚÂÎ¸ÌÓÈ (ˆÂÎÂÔÓÎ‡„‡˛˘ÂÈ, ˆÂÎÂÌ‡Ô‡‚ÎÂÌÌÓÈ), ˝ÏÓˆËÓÌ‡Î¸-
ÌÓ ÓÍ‡¯ÂÌÌÓÈ Ë ‚ÓÎÂ‚ÓÈ ‰ÂflÚÂÎ¸ÌÓÒÚË ˜ÂÎÓ‚ÂÍ‡. ëÂ‰Ë ÏÌÓ„Ó-
˜ËÒÎÂÌÌ˚ı ÔËÏÂÓ‚ ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ ‚fl‰ ÎË ÏÓÊÌÓ Ì‡ÈÚË ‰‚ËÊÂÌËfl
ÔËÓ‰Ì˚ı ÒÚËıËÈ, Ì‡‰ ÍÓÚÓ˚ÏË ‡ÁÏ˚¯ÎflÎË ‚‡È¯Â¯ËÍË. ùÚÓÚ
‡ÍˆÂÌÚ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ Ì‡ ÒÓÁÌ‡ÚÂÎ¸ÌÓÏ, ÏÓÚË‚‡ˆËÓÌÌÓÏ ‡ÒÔÂÍÚÂ
‰ÂÈÒÚ‚Ëfl flÍÓ Ò‚Ë‰ÂÚÂÎ¸ÒÚ‚ÛÂÚ Ó ÚÓÏ, ˜ÚÓ flÁ˚Í, ÍÓÚÓ˚È ÒÎÛÊËÎ
ËÏ ÓÒÌÓ‚Ì˚Ï ËÒÚÓ˜ÌËÍÓÏ ‡Ì‡ÎËÁ‡, ·˚Î flÁ˚ÍÓÏ ÒÛ„Û·Ó Ô‡„Ï‡ÚË-
˜ÂÒÍËı ÓÚÌÓ¯ÂÌËÈ ˜ÂÎÓ‚ÂÍ‡ Í ÓÍÛÊ‡˛˘ÂÏÛ Â„Ó ÏËÛ. ÇÒÂ ‚ ÌÂÏ
ËÏÂÎÓ ÒÏ˚ÒÎ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ ÔÂÎÓÏÎÂÌËË ˜ÂÎÓ‚Â˜ÂÒÍËı ˆÂÎÂÈ, ‡ ÚÓ˜ÌÂÂ
ÔÓÎ¸Á˚, ËÎË ‚Â‰‡.

ÖÒÎË ÌÂ Ò˜ËÚ‡Ú¸ ÛÒËÎËÈ üÒÍË Ë ‚ÔÓÒÎÂ‰ÒÚ‚ËÂ è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ò‚Â-
ÒÚË ÁÌ‡˜ÂÌËfl ‚ÒÂı „Î‡„ÓÎÓ‚ Í ÁÌ‡˜ÂÌË˛ ÍÓÌÂÈ bhu, kr| ËÎË as, ÔÓ-
ÌËÏ‡ÂÏ˚ı Í‡Í ‚˚‡ÊÂÌËÂ ÔÓˆÂÒÒ‡ ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËfl (˜ÚÓ ÏÓÊÌÓ ‡Ò-
ˆÂÌË‚‡Ú¸ Í‡Í ÒÚÂÏÎÂÌËÂ ÓÔÂ‰ÂÎËÚ¸ ÔÂ‰ÂÎ¸ÌÓ Ó·˘ËÈ ÒÂÏ‡ÌÚË-
˜ÂÒÍËÈ ÍËÚÂËÈ ‚ÒÂ„Ó ˝ÚÓ„Ó ÍÎ‡ÒÒ‡ ÎËÌ„‚ËÒÚË˜ÂÒÍËı ÙÓÏ),
„‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚ ÌÂ ÔÂ‰ÔËÌËÏ‡˛Ú ÒÂ¸ÂÁÌ˚ı ÔÓÔ˚ÚÓÍ ÍÎ‡ÒÒËÙËˆË-
Ó‚‡Ú¸ ÁÌ‡˜ÂÌËfl „Î‡„ÓÎÓ‚ ‚ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ËË Ò ÚÂÏË ËÎË ËÌ˚ÏË Â-
‡Î¸Ì˚ÏË ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍ‡Ï ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. çÂÍÓÈ ÒÂÏ‡ÌÚË˜ÂÒÍÓÈ ‡Ï-
ÍÓÈ ‰Îfl ÍÎ‡ÒÒËÙËÍ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ ÏÓ„ÎË ·˚ ÒÚ‡Ú¸ ¯ÂÒÚ¸ ÏÓ‰ÛÒÓ‚
bhaµva (ÓÊ‰‡Ú¸Òfl, ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸, ËÁÏÂÌflÚ¸Òfl, ‡ÒÚË, ‰Â„‡‰ËÓ-
‚‡Ú¸, ÛÏË‡Ú¸). çÓ ÌËÍ‡ÍËÂ Â‡Î¸Ì˚Â ÍÎ‡ÒÒËÙËÍ‡ˆËË, Ì‡ ˝ÚÓÏ ÔÓ-
ÒÚÓÂÌÌ˚Â, ÏÌÂ ÌÂ ËÁ‚ÂÒÚÌ˚.

ÅïÄêíêàïÄêà

è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË ÔËÛÓ˜Ë‚‡Î Ò‚ÓË ‡ÁÏ˚¯ÎÂÌËfl Ó ‰ÂÈÒÚ‚ËË Í Ú‡ÍÚÓ‚-
ÍÂ ÌÂÍÓÚÓ˚ı Ô‡‚ËÎ è‡ÌËÌË Ë ÔÓ˝ÚÓÏÛ ÚÛ‰ÌÓ ÓÊË‰‡Ú¸ ÓÚ ÌÂ„Ó Í‡-
ÍÓ„Ó-ÎË·Ó ÒËÒÚÂÏ‡ÚË˜ÂÒÍÓ„Ó ÔÓ‰ıÓ‰‡ Í ˝ÚÓÈ ÔÓ·ÎÂÏÂ. ÑÎfl ‡‚ÚÓ‡
ÎËÌ„‚ÓÙËÎÓÒÓÙÒÍÓ„Ó Ú‡ÍÚ‡Ú‡ “Ç‡Í¸flÔ‡‰Ëfl” (‰‡ÎÂÂ Çè) Åı‡ÚËı‡-
Ë ÊÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ (kriyaµ, pravr|tti) – Ó‰ÌÓ ËÁ ÍÎ˛˜Â‚˚ı ÔÓÌflÚËÈ Â„Ó ÎËÌ-
„‚ÓÙËÎÓÒÓÙËË. ÇÌÛÚÂÌÌÂÂ ÒÎÓ‚Ó, ÒÓ‰ÂÊ‡˘ÂÂ ‚ ÒÂ·Â ÒÂÏÂÌ‡ ‚ÒÂ„Ó
ÒÛ˘Â„Ó, ÎÂÊËÚ ‚ ÓÒÌÓ‚Â ‚ÒÂı ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ (Çè 1.121–122). ë‡Ï‡ ‚ÓÁÏÓÊ-
ÌÓÒÚ¸ ÔÓÁÌ‡ÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‚ ‡ÍÚÂ ËÌÚÛËˆËË (pratibhaµ) Ë Â„Ó ‚˚‡ÊÂÌËfl
‚ ÒÎÓ‚‡ı ÁËÊ‰ÂÚÒfl Ì‡ ˝ÚÓÏ ‚ÌÛÚÂÌÌÂÏ ÒÎÓ‚Â, fl‚Îfl˛˘ÂÏÒfl ÔÓÓ·‡-
ÁÓÏ, ‚˚Ò¯ËÏ ÒÏ˚ÒÎÓÏ Ë, Ì‡ÍÓÌÂˆ, Â‰ËÌÒÚ‚ÂÌÌÓÈ ˆÂÎ¸˛ ‡ÍÚË‚ÌÓÒÚË
ÊË‚˚ı ÒÛ˘ÂÒÚ‚ ‚ ˝ÚÓÏ ÏËÂ. 

ä‡Í Ë ÏÌÓ„ËÂ ‰Û„ËÂ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚, Åı‡ÚËı‡Ë Ò˜ËÚ‡Î, ˜ÚÓ
ÔÂ‰ÎÓÊÂÌËÂ ÔflÏÓ ‚˚‡Ê‡ÂÚ ËÎË ÊÂ ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÚ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ,
Ó‰Ì‡ÍÓ, Ò Â„Ó ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl, Ò‚flÁ˚‚‡ÌËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Ò „Î‡„ÓÎÓÏ ‚Ó‚ÒÂ
ÌÂ Ó·flÁ‡ÚÂÎ¸ÌÓ18. ÑÂÎÂÌËÂ Ì‡ ˜‡ÒÚË Â˜Ë („Î‡„ÓÎ, ËÏfl Ë Ú.‰.), Í‡Í Ë
‰ÂÎÂÌËÂ ÔÂ‰ÎÓÊÂÌËÈ Ì‡ ÒÎÓ‚‡, ‡ ÒÎÓ‚ – Ì‡ ÍÓÌË, ÒÛÙÙËÍÒ˚ Ë
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18 éÌ ÔË‚Ó‰ËÚ fl‰ ÔËÏÂÓ‚, ‚ ÍÓÚÓ˚ı ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl ‰Û„ËÏË ˜‡ÒÚflÏË Â-
˜Ë. í‡Í, ÍÓ„‰‡ Ï˚ ıÓÚËÏ, ˜ÚÓ·˚ Ì‡¯ ÒÓ·ÂÒÂ‰ÌËÍ Á‡Í˚Î ËÎË ÓÚÍ˚Î ‰‚Â¸, Ï˚ ÏÓ-
ÊÂÏ ÔÓÒÚÓ ÔÓËÁÌÂÒÚË Ò ‚˚‡ÊÂÌËÂÏ ÒÎÓ‚Ó “‰‚Â¸” Ë ÓÌ ÔÓ ÍÓÌÚÂÍÒÚÛ ÔÓÈÏÂÚ,
˜ÚÓ Ì‡‰Ó ‰ÂÎ‡Ú¸.



Ú.Ô., Åı‡ÚËı‡Ë ‡ÒˆÂÌË‚‡ÂÚ Í‡Í „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍËÂ ÔÓˆÂ‰Û˚,
‚‡ÊÌ˚Â ÔÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó ‰Îfl Ò‡ÏÓÈ „‡ÏÏ‡ÚËÍË. Ç ‰ÂÈÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÒÚË,
ÁÌ‡˜ËÏÓ ÌÂ ÚÓ, Í‡Í „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚ ÔÓ‰ÂÎflÚ Ù‡ÁÛ, ‡ ÂÂ ÒÏ˚ÒÎ, ÒÓ-
‰ÂÊ‡˘ËÈÒfl ‚ „ÓÎÓ‚Â ÌÓÒËÚÂÎÂÈ flÁ˚Í‡ Ë ÔÓÁ‚ÓÎfl˛˘ËÈ ËÏ ÔÓÌË-
Ï‡Ú¸ ‰Û„ ‰Û„‡. èÓ˝ÚÓÏÛ ÌÂÚ Ë ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ÌËÍ‡ÍÓÈ ‡Á Ë Ì‡-
‚ÒÂ„‰‡ Á‡‰‡ÌÌÓÈ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÒÚË ÓÚÌÓÒËÚÂÎ¸ÌÓ ÚÓ„Ó, ˜ÚÓ Ò˜ËÚ‡Ú¸
Ò‡ÏËÏ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ, ‡ ˜ÚÓ – Â„Ó ‡ÍÒÂÒÒÛ‡‡ÏË. ÇÒÂ Á‡‚ËÒËÚ ÚÓÎ¸ÍÓ ÓÚ
Ì‡ÏÂÂÌËfl „Ó‚Ófl˘Â„Ó:

2.432. “íÓÎ¸ÍÓ „Ó‚Ófl˘ËÈ ÏÓÊÂÚ ËÏÂÚ¸ Ì‡ÏÂÂÌËÂ [‚˚‡ÁËÚ¸]
ÙÓÏÛ ÔÓˆÂÒÒ‡ ËÎË ÒÂ‰ÒÚ‚ Â„Ó Â‡ÎËÁ‡ˆËË, [ÚÓÎ¸ÍÓ ÓÌ] ÒÚÂÏËÚÒfl
ÒÙÓÏËÓ‚‡Ú¸ Ë‰Â˛ Ëı ÓÚÌÓ¯ÂÌËfl ‚ Í‡˜ÂÒÚ‚Â ÒÏ˚ÒÎ‡ [Ò‚ÓÂ„Ó ‚˚ÒÍ‡-
Á˚‚‡ÌËfl]”19.

2.433. «Ç [‚˚ÒÍ‡Á˚‚‡ÌËË] “fl ÒÓ‚Â¯‡˛ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËfl
ÔË˘Ë”, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËfl ÔË˘Ë ‚˚‡ÊÂÌÓ Í‡Í Ó·˙ÂÍÚ (Ó‰ËÌ
ËÁ ‡ÍÒÂÒÒÛ‡Ó‚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl), ÚÓ„‰‡ Í‡Í ÙÓÏ‡ ‰ÂÎ‡ÌËfl ‡ÍÚ‡ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂ-
ÌËfl ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌ‡ Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ»20.

í‡ÍÓ‚˚ ÓÒÌÓ‚Ì˚Â Ë‰ÂË Åı‡ÚËı‡Ë, ‚ Ò‚ÂÚÂ ÍÓÚÓ˚ı Ì‡Ï ÒÎÂ-
‰ÛÂÚ ÔÓÌËÏ‡Ú¸ 8 ‡Á‰ÂÎ III Í‡Ì‰˚ Çè, ÒÔÂˆË‡Î¸ÌÓ ÔÓÒ‚fl˘ÂÌÌ˚È
‰ÂÈÒÚ‚Ë˛. ç‡Á‚‡ÌËÂ ‡Á‰ÂÎ‡ Kriyaµsamuddesåa, (“ùÍÒÔÓÁËˆËfl ‰ÂÈÒÚ-
‚Ëfl”) ‚ÔÓÎÌÂ ÓÚ‚Â˜‡ÂÚ Â„Ó ÒÓ‰ÂÊ‡ÌË˛. ä‡Í Ë ‰Û„ËÂ ‡Á‰ÂÎ˚ Çè,
“ùÍÒÔÓÁËˆËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl” ÓÚÍ˚‚‡ÂÚ Ô‡ÌÓ‡ÏÛ ‡ÁÌ˚ı ÔÓÁËˆËÈ –
ÔÓÒÚÓ ‰ÂÍÎ‡ËÓ‚‡ÌÌ˚ı ËÎË ÔÓ‰ÍÂÔÎÂÌÌ˚ı fl‰ÓÏ ‡„ÛÏÂÌÚÓ‚,
‚˚ÒÍ‡Á‡ÌÌ˚ı flÒÌÓ ËÎË ÚÛÏ‡ÌÌÓ, ‡Á‚ÂÌÛÚÓ ËÎË ˝ÎÎËÔÚË˜ÂÒÍË.
äÓÏÏÂÌÚ‡ËÈ ïÂÎ‡‡‰ÊË ÔÓÏÓ„‡ÂÚ ‚Ó ÏÌÓ„ÓÏ ‡ÁÓ·‡Ú¸Òfl, ÌÓ Ï˚
ÌÂ ÏÓÊÂÏ ÔÓÎÌÓÒÚ¸˛ ‰Ó‚ÂflÚ¸ ÂÏÛ, Í‡Í ˝ÚÓ ‰ÂÎ‡ÂÚ, Ì‡ÔËÏÂ, ÄÈ-
fl – ‡‚ÚÓ ÔÂÂ‚Ó‰Ó‚ Çè, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Ó˜Â‚Ë‰ÌÓ, ˜ÚÓ ˝ÚÓÚ ÍÓÏÏÂÌÚ‡-
ÚÓ, ÊË‚¯ËÈ ÁÌ‡˜ËÚÂÎ¸ÌÓ ÔÓÁÊÂ Åı‡ÚËı‡Ë Ë ·ÎËÁÍËÈ Í‡¯ÏË-
ÒÍÓÏÛ ¯Ë‚‡ËÁÏÛ, ‰Ó‚ÓÎ¸ÌÓ ˜‡ÒÚÓ ÚÓÎÍÛÂÚ Í‡ËÍË Ò ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl
Ë‰ÂÈ ÛÊÂ ËÌÓÈ ˝ÔÓıË. èÓÒÎÂ‰ÌËÈ (ÔÓ ‚ÂÏÂÌË) ÔÂÂ‚Ó‰ ˝ÚÓ„Ó ‡Á-
‰ÂÎ‡ Çè, ÔËÌ‡‰ÎÂÊ‡˘ËÈ ÔÂÛ ÑÊÓ‚‡ÌÌË Å‡Ì‰ËÌË, ÚÓÊÂ ‚˚Á˚‚‡-
ÂÚ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌ˚Â ÒÓÏÌÂÌËfl, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Â„Ó ‡‚ÚÓ Ú‡ÍÚÛÂÚ Í‡ËÍË
Ú‡Í, ·Û‰ÚÓ ‚ ÌËı ËÁÎ‡„‡ÂÚÒfl ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰Ì‡ ÍÓÌˆÂÔˆËfl – ÍÓÌˆÂÔˆËfl Ò‡-
ÏÓ„Ó Åı‡ÚËı‡Ë (Å‡Ì‰ËÌË 1980).

ê‡Á‰ÂÎ “äËfl” ÒÎÂ‰ÛÂÚ ÌÂÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÂÌÌÓ Á‡ ‡Á‰ÂÎÓÏ “ë‡‰ı‡Ì‡”
(saµdhana), ‚ ÍÓÚÓÓÏ Åı‡ÚËı‡Ë ÔÓ‰Ó·ÌÓ ËÁÎ‡„‡ÂÚ Û˜ÂÌËÂ è‡ÌËÌË
Ó Í‡‡Í‡ı – Ù‡ÍÚÓ‡ı ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. èÓ ÎÓ„ËÍÂ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚, ÍÓ„‰‡ ËÁ-
‚ÂÒÚÌ˚ saµdhana, ÒÂ‰ÒÚ‚‡ Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÒÎÂ‰ÛÂÚ ÔÓÒÚ‡‚ËÚ¸ ‚Ó-
ÔÓÒ Ó saµdhya – ÚÓÏ, ˜ÚÓ ‰ÓÎÊÌÓ ·˚Ú¸ Â‡ÎËÁÓ‚‡ÌÓ Ò ÔÓÏÓ˘¸˛ ˝ÚËı
ÒÂ‰ÒÚ‚, Ú.Â. Ó Ò‡ÏÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚ËË. ç‡ÔÓÏÌËÏ, ˜ÚÓ ËÒÒÎÂ‰ÛÂÚÒfl ÌÂ Â‡Î¸-
ÌÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ, ‡ ÁÌ‡˜ÂÌËÂ ‚˚ÒÍ‡Á˚‚‡ÌËÈ, Ò ÔÓÏÓ˘¸˛ ÍÓÚÓ˚ı Ï˚ Â„Ó
‚˚‡Ê‡ÂÏ. ùÚÓ Ë ÔÓ‰˜ÂÍË‚‡ÂÚÒfl ‚ ÔÂ‚ÓÈ Í‡ËÍÂ: 
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19 Prayoktaivaµbhisandhatte saµdhyasaµdhanaruµpataµm, arthasya caµbhisam|bandhakalpanaµm
prasamÈµhate Çè 2.432.

20 Pacikriyaµm| karotÈµti karmatvenaµbhÈµdhiyate, paktih| karan|aruµpam| tu saµdhyatvena pratÈµyate
Çè 2.433.



3.8.1. «Ç ÚÓÈ ÒÚÂÔÂÌË, ‚ ÍÓÚÓÓÈ ÌÂ˜ÚÓ, ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ ËÎË
ÌÂÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ, ‚˚‡ÊÂÌÓ Í‡Í saµdhya “‰ÓÎÊÂÌÒÚ‚Û˛˘ÂÂ ·˚Ú¸
ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌ˚Ï, Á‡‚Â¯ÂÌÌ˚Ï” [Ë ‚ ÚÓÈ ÒÚÂÔÂÌË, ‚ ÍÓÚÓÓÈ ÌÂ-
˜ÚÓ] ÔËÌËÏ‡ÂÚ ÙÓÏÛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, ÓÌÓ Ì‡Á˚‚‡ÂÚÒfl kriyaµ
“‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ»21.

Ç ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ËË Ò Ú‡‰ËˆËÂÈ è‡ÌËÌË, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ (kriyaµ) ÓÔÂ‰ÂÎfl-
ÂÚÒfl Í‡Í saµdhya, ˜ÚÓ ÏÓÊÌÓ ÔÓÌËÏ‡Ú¸ Í‡Í ÛÍ‡Á‡ÌËÂ, Ò Ó‰ÌÓÈ ÒÚÓÓÌ˚,
Ì‡ ÌÂÁ‡ÍÓÌ˜ÂÌÌÓÒÚ¸, ÌÂÁ‡‚Â¯ÂÌÌÓÒÚ¸, Ì‡ıÓÊ‰ÂÌËÂ ‚ ÔÓˆÂÒÒÂ Â‡-
ÎËÁ‡ˆËË, ÌÓ Ò ‰Û„ÓÈ – Ì‡ ÌÂÍÛ˛ ˆÂÎ¸, ÍÓÚÓ‡fl ÔÓÍ‡ Â˘Â ÌÂ ‰ÓÒÚË„-
ÌÛÚ‡. Ç ‡ÒÒÛÊ‰ÂÌËflı „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ “ÔÓˆÂÒÒÛ‡Î¸Ì˚È” ‡ÒÔÂÍÚ ÁÌ‡˜Â-
ÌËfl „Î‡„ÓÎÓ‚ Ò‚flÁ‡Ì, Í‡Í Ô‡‚ËÎÓ, Ò Ë‰ÂÂÈ üÒÍË Ó ÌÂÔÂ˚‚ÌÓÈ ÔÓÒ-
ÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË (puµrvaµparÈµbhuµta) ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ ËÎË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (bhaµva).
ÑÎfl Ó·ÓÁÌ‡˜ÂÌËfl “ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË” Åı‡ÚËı‡Ë ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚ
ÚÂÏËÌ krama, ÌÂ ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡˛˘ËÈ ÌÂÔÂ˚‚ÌÓÒÚË, ˜ÚÓ, Í‡Í Ï˚
Û‚Ë‰ËÏ, ÌÂÏ‡ÎÓ‚‡ÊÌÓ ‚ Ò‚flÁË Ò ‰‡Î¸ÌÂÈ¯ËÏË ‡ÒÒÛÊ‰ÂÌËflÏË „‡Ï-
Ï‡ÚËÒÚ‡. 

íÓ, ˜ÚÓ Â˜¸ Ë‰ÂÚ ÌÂ Ó Â‡Î¸ÌÓÒÚË Í‡Í Ú‡ÍÓ‚ÓÈ, ‡ ÎË¯¸ Ó ÒÔÓÒÓ-
·‡ı ÂÂ ‚˚‡ÊÂÌËfl ‚ flÁ˚ÍÂ, ÒÎÂ‰ÛÂÚ ËÁ ÒÎÓ‚: “ÌÂ˜ÚÓ, ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ
ËÎË ÌÂÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ”, Ú.Â. ‚ Â‡Î¸ÌÓÒÚË ÌÂ˜ÚÓ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ËÎË Â-
‡ÎËÁÓ‚‡ÌÌ˚Ï, Ò‚Â¯Ë‚¯ËÏÒfl ·˚ÚËÂÏ, ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËÂÈ, ËÎË ÌÂÁ‡ÍÓÌ˜ÂÌ-
Ì˚Ï ÔÓˆÂÒÒÓÏ; ‚ Î˛·ÓÏ ÒÎÛ˜‡Â, „Î‡„ÓÎ Ì‡‰Ó ÔÓÌËÏ‡Ú¸ Í‡Í ÛÍ‡Á‡ÌËÂ
Ì‡ ÔÓˆÂÒÒ, ÔÓ‰ÎÂÊ‡˘ËÈ Â‡ÎËÁ‡ˆËË22.

ùÚ‡ Í‡ËÍ‡ ‰‡ÂÚ ÔÓ‚Ó‰ Í ‡ÁÏ˚¯ÎÂÌË˛ Ó ÙËÎÓÒÓÙÒÍËı ÓÒÌÓ-
‚‡ÌËflı ÍÓÌˆÂÔˆËË Åı‡ÚËı‡Ë. ïÓÚÂÎ ÎË ÓÌ ÒÍ‡Á‡Ú¸, ˜ÚÓ Â‡Î¸-
ÌÓÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËÂ ÔÓˆÂÒÒ‡ ËÎË ‚Â˘Ë ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ‚˚‡ÊÂÌÓ
‚ flÁ˚ÍÂ, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Ò‡Ï‡ ˝Ú‡ Â‡Î¸ÌÓÒÚ¸ ‚ ÔËÌˆËÔÂ ÌÂÔÓÁÌ‡‚‡ÂÏ‡
Ë ÌÂ‚˚‡ÁËÏ‡ ÒÎÓ‚‡ÏË? àÎË ÓÌ ÒÚÂÏËÎÒfl ÔÓ‰˜ÂÍÌÛÚ¸ ÙÛÌ‰‡-
ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÛ˛ ÓÎ¸ flÁ˚Í‡ ‚ ÔÓÁÌ‡ÌËË Â‡Î¸ÌÓÒÚË (Â‡Î¸ÌÓÒÚ¸ ÔÂ‰-
ÒÚ‡ÂÚ ÔÂÂ‰ Ì‡ÏË ËÏÂÌÌÓ Ú‡ÍÓÈ, Í‡ÍÓÈ ÂÂ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚ flÁ˚Í)23?
àÎË ÊÂ ÓÌ ÔÓÒÚÓ ÍÓÌÒÚ‡ÚËÓ‚‡Î Ù‡ÍÚ, ˜ÚÓ Â‡Î¸Ì˚È ÒÚ‡ÚÛÒ ‚Â-
˘Ë ÌÂÂÎÂ‚‡ÌÚÂÌ ‰Îfl „‡ÏÏ‡ÚË˜ÂÒÍÓ„Ó ‡Ì‡ÎËÁ‡? ÖÒÎË ÔËÌflÚ¸ ‚Ó
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21 Yaµvat siddham asiddham vaµ saµdhyatvenaµbhidhÈµyate, aµsåritakramaruµpatvaµt tat kriyeti
pratÈµyate Çè 3.8.1.

22 ïÂÎ‡‡‰Ê‡ ÔË‚Ó‰ËÚ ‚ Í‡˜ÂÒÚ‚Â ÔËÏÂ‡ ÔÓˆÂÒÒ ËÁ„ÓÚÓ‚ÎÂÌËfl „Ó¯Í‡. Ç ÔÂ‰ÎÓ-
ÊÂÌËË ghat|ah| kriyate “„Ó¯ÓÍ ËÁ„ÓÚ‡‚ÎË‚‡ÂÚÒfl”, „Ó¯ÓÍ Â˘Â ÌÂ Á‡ÍÓÌ˜ÂÌ, Ó‰Ì‡ÍÓ
ÒÎÓ‚Ó “„Ó¯ÓÍ” ÌÂ ‰‡ÂÚ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌËfl Ó ÔÓˆÂÒÒÂ, ÍÓÚÓ˚È ÂÏÛ Ì‡‰Ó ÔÓÈÚË, ˜ÚÓ-
·˚ ÒÚ‡Ú¸ „Ó¯ÍÓÏ „ÓÚÓ‚˚Ï Í ÛÔÓÚÂ·ÎÂÌË˛, ˝ÚÓ ÒÎÓ‚Ó „Ó‚ÓËÚ Ì‡Ï Ó ÚÓÎ¸ÍÓ Ó Á‡-
ÍÓÌ˜ÂÌÌÓÈ ‚Â˘Ë. èÓˆÂÒÒ ÊÂ ÔÓÌËÏ‡ÂÚÒfl ËÁ „Î‡„ÓÎ‡ kriyate.

23 îËÎÓÒÓÙÒÍËÈ ‡Ì‡ÎËÁ ˝ÚÓÈ Í‡ËÍË Åı‡ÚËı‡Ë ‰‡ÂÚ Å‡Ì‰ËÌË: «ëÓÁ‰‡ÂÚÒfl ‚ÔÂ˜‡Ú-
ÎÂÌËÂ, ˜ÚÓ ‚˚‡ÊÂÌËÂ ‚ Í‡ËÍÂ “ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ ËÎË ÌÂÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ” (vermit-
telt oder unvermittelt) ÓÚÌÓÒËÚÒfl Í ÌÂÍÓÈ „ËÔÓÚÂÚË˜ÂÒÍÓÈ ‚Â˘Ë-‚-ÒÂ·Â, Ó ÍÓÚÓÓÈ ÌË-
˜Â„Ó ÌÂÎ¸Áfl ÒÍ‡Á‡Ú¸ (ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ‚ÒÂ ‚˚ÒÍ‡Á˚‚‡ÌËfl Í‡Í ÙÂÌÓÏÂÌ˚ flÁ˚Í‡ ÔË‰‡˛Ú
‚Â˘Ë-‚-ÒÂ·Â ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÛ˛ ÙÓÏÛ Ë Ó·‡Á Ë ÚÂÏ Ò‡Ï˚Ï ÓÚÒÚ‡Ìfl˛Ú ÂÂ ÓÚ Ò‡ÏÓÈ
ÒÂ·fl). Ç ÔÎ‡ÌÂ Â‡Î¸ÌÓÒÚË flÁ˚Í‡ ˝Ú‡ Í‡ËÍ‡ ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ... ˜ÚÓ ÒÓÒÚÓflÌËÂ ÙÓÏ˚ ÙÂ-
ÌÓÏÂÌ‡, ÂÂ ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÒÚ¸ ËÎË ÌÂÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÒÚ¸, Á‡‚ËÒËÚ ÓÚ ÍÓÌˆÂÔˆËË, ˜ÚÓ
ÍÓÌÍÂÚÌ˚È flÁ˚Í, ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ÍÓÚÓÓ„Ó ÙÂÌÓÏÂÌ “‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl”, Ó·Î‡‰‡ÂÚ
ÒÓ·ÒÚ‚ÂÌÌÓÈ Â‡Î¸ÌÓÒÚ¸˛» (Å‡Ì‰ËÌË 1980 : 19).



‚ÌËÏ‡ÌËÂ ‚Á„Îfl‰˚ Åı‡ÚËı‡Ë Ó ÌÂÒÔÓÒÓ·ÌÓÒÚË flÁ˚Í‡ ÔÂÂ‰‡Ú¸
Â‡Î¸ÌÓÒÚ¸24 Ë ‚ ÚÓ ÊÂ ‚ÂÏfl Ó ÒÓ‰ÂÊ‡˘ËıÒfl ‚ ÌÂÏ Ò‡ÏÓÏ ¯‡Í-
ÚË – ·ÂÒÍÓÌÂ˜Ì˚ı ‚˚‡ÁËÚÂÎ¸Ì˚ı ÔÓÚÂÌˆËflı, ÚÓ ‚ÒÂ ÚË ÔÂ‰ÎÓ-
ÊÂÌÌ˚Â ÚÓÎÍÓ‚‡ÌËfl ‰‡ÌÌÓÈ Í‡ËÍË ËÏÂ˛Ú Ô‡‚Ó Ì‡ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡-
ÌËÂ (ÒÏ. ë.ë. í‡‚‡ÒÚ¯ÂÌ‡ – 2004).

èËÏÂ˚ Ò‡ÏÓ„Ó Åı‡ÚËı‡Ë (‚ ÓÚÎË˜ËÂ ÓÚ ÔËÏÂ‡ ïÂÎ‡‡‰-
ÊË Ò „Ó¯ÍÓÏ) ËÎÎ˛ÒÚËÛ˛Ú ÔÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó Ë‰Â˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓ-
ÒÚË, ÍÓÚÓ‡fl ÔËÒÛÚÒÚ‚ÛÂÚ ‚ „Î‡„ÓÎ‡ı Ë ÓÚÒÛÚÒÚ‚ÛÂÚ ‚ ËÏÂÌ‡ı: 1) ‚
‚˚‡ÊÂÌËË “ÓÌ Á‚Û˜ËÚ” Á‚ÛÍ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌ Í‡Í ÌÂ˜ÚÓ ËÏÂ˛˘ÂÂ ‚ÌÛÚ-
ÂÌÌ˛˛ ‚ÂÏÂÌÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ (krama), ÂÒÎË Ï˚ ËÒÍÎ˛˜ËÏ
˝ÚÛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸, ÚÓ ÛÔÓÚÂ·ËÏ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÂ “Á‚ÛÍ” (Çè
3.8.2); ‚ ‚˚‡ÊÂÌËË såvetate “·ÂÎÂÂÚ” Í‡˜ÂÒÚ‚Ó “·ÂÎ˚È” ÚÓÊÂ ÔÂ‰ÒÚ‡-
‚ÎÂÌÓ Í‡Í ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ (Çè 3.8.3). àÌ˚ÏË ÒÎÓ‚‡ÏË, „Î‡‚ÌÓÈ
ÓÚÎË˜ËÚÂÎ¸ÌÓÈ ˜ÂÚÓÈ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Í‡Í saµdhya Ë Â„Ó ÓÚ-
ÎË˜Ëfl ÓÚ saµdhana, fl‚ÎflÂÚÒfl ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡ÂÏ‡fl ‚ „Î‡„ÓÎÂ ‚ÌÛÚÂÌÌflfl
ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸, Ò‚Ë‰ÂÚÂÎ¸ÒÚ‚Û˛˘‡fl Ó ÔÓÒÚÂÔÂÌÌÓÏ ‡Á‚Ó‡˜Ë-
‚‡ÌËË ÔÓˆÂÒÒ‡. 

ÖÒÎË ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌÓ ‚ flÁ˚ÍÂ Í‡Í ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸, ÚÓ
‚ÓÁÌËÍ‡ÂÚ ‚ÓÔÓÒ: ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸˛ ˜Â„Ó ÓÌÓ fl‚ÎflÂÚÒfl? áÌ‡˜ËÚ
ÎË ˝ÚÓ, ˜ÚÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ‚ Â‡Î¸ÌÓÒÚË ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ, ËÎË ÊÂ ÌÂÍËÈ
Â‰ËÌ˚È ÍÓÌÚËÌÛ‡Î¸Ì˚È ÔÓˆÂÒÒ ÔÓıÓ‰ËÚ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌ˚Â Ù‡Á˚ ËÎË
˝Ú‡Ô˚? ç‡˜ËÌ‡fl Ò ‰‡ÌÌÓÈ Í‡ËÍË Ë ‚ÔÎÓÚ¸ ‰Ó 20-È ‡Ì‡ÎËÁ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl
ËÁÎ‡„‡ÂÚÒfl Ò ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl ‰‡‚¸fl‚‡‰ËÌÓ‚ (ËÎË ‚‡Í¸fl‚‡‰ËÌÓ‚), ÒÚÓ-
ÓÌÌËÍÓ‚ ÚÓ„Ó, ˜ÚÓ ÁÌ‡˜ÂÌËÂÏ ÒÎÓ‚‡ fl‚ÎflÂÚÒfl ÍÓÌÍÂÚÌ˚È ËÌ‰Ë‚Ë‰,
‡ ÌÂ ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËfl.

3.8.4. “íÓ, ˜ÚÓ Ì‡Á˚‚‡ÂÚÒfl ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ – ˝ÚÓ ˆÂÎÓÍÛÔÌÓÒÚ¸ [˜‡Ò-
ÚÂÈ], ÔÓËÁ‚Â‰ÂÌÌ˚ı ‚ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, ÔÂ‰ÒÚ‡‚-
ÎÂÌÌ‡fl Ï˚ÒÎ¸˛ (parakalpita) Í‡Í ÌÂ‡Á‰ÂÎ¸Ì‡fl Ò ˝ÚËÏË ÒÚ‡‚¯ËÏË ÔÓ‰-
˜ËÌÂÌÌ˚ÏË [ÂÈ] ˜‡ÒÚflÏË”25.

ç‡ ÔÂ‚˚È ‚Á„Îfl‰ ˝ÚÓ Í‡ËÍ‡ ‚ ·Û‰‰ËÈÒÍÓÏ ‰ÛıÂ. ëÎÓ‚Ó “‰ÂÈÒÚ-
‚ËÂ” Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ ÎË¯¸ Ï˚ÒÎËÚÂÎ¸Ì˚È ÍÓÌÒÚÛÍÚ (vikalpa), ‚˚ÒÚÛÔ‡-
˛˘ËÈ ÂÁÛÎ¸Ú‡ÚÓÏ ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓ„Ó ÒËÌÚÂÁ‡ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË ˜‡Ò-
ÚÂÈ. çÓ ÂÒÎË ‰Îfl ·Û‰‰ËÒÚÓ‚ ËÏÂÌÌÓ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ ˜‡ÒÚÂÈ, ÏÓ-
ÏÂÌÚÓ‚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, Ë fl‚ÎflÂÚÒfl Â‡Î¸ÌÓÈ, ÚÓ„‰‡ Í‡Í ÔÓÌflÚËÂ “‰ÂÈÒÚ‚Ëfl”
Ó¯Ë·Ó˜ÌÓ ÔËÏ˚ÒÎË‚‡ÂÚÒfl Í ÌÂÈ, ÚÓ ‰Îfl Åı‡ÚËı‡Ë, ‚ ËÌÚÂÔÂÚ‡-
ˆËË ïÂÎ‡‡‰ÊË, ˜‡ÒÚË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÔÓ‰˜ËÌÂÌ˚ ˆÂÎÓÏÛ, ÓÔÂ‰ÂÎflÏÓÏÛ
Â‰ËÌ˚Ï ÂÁÛÎ¸Ú‡ÚÓÏ (ekaphala), ‡‰Ë ÍÓÚÓÓ„Ó ÓÌÓ Ë ÔÂ‰ÔËÌËÏ‡ÂÚ-
Òfl. ëÓ·‡ÌËÂ ˜‡ÒÚÂÈ (samudaµya) ÓÍ‡¯ÂÌÓ Ó·˘ËÏ Á‡Ï˚ÒÎÓÏ ‰ÂÈÒÚ-
‚Ëfl Ë ÔÓ˝ÚÓÏÛ ÌÓÒËÚ ı‡‡ÍÚÂ Â‰ËÌÓ„Ó ˆÂÎÓ„Ó. é‰Ì‡ÍÓ Ò‡Ï‡ ˆÂÎÓÒÚ-
ÌÓÒÚ¸ – ÏÂÌÚ‡Î¸Ì‡fl ÍÓÌÒÚÛÍˆËfl (adhyaµropita), ‚Â‰¸ ÌÂÚ Ú‡ÍÓ„Ó ÏÓ-
ÏÂÌÚ‡, ÍÓ„‰‡ ‚ÒÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ˜‡ÒÚË ÔËÒÛÚÒÚ‚Ó‚‡ÎË ·˚ Ó‰ÌÓ‚ÂÏÂÌÌÓ,
Í‡Í ‚ Ó·˚˜ÌÓÏ ÍÓÌ„ÎÓÏÂ‡ÚÂ (Ò. ÔËÏÂ è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ò ‚˚ÍË‰˚-
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24 èÓ‰Ó·ÌÂÂ Ó· ˝ÚÓÏ ÒÏ.: ã˚ÒÂÌÍÓ 2004.
25 Gun|abhutair avayavaih| samuµhah| kramajanmanaµm, buddhyaµ prakalpitaµbhedah| kriyeti

vyapadisåyate Çè 3.8.4.



¯ÂÏ). Ç ‰ÂÈÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, Í‡Ê‰‡fl ÒÓÒÚ‡‚Îfl˛˘‡fl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ËÒ˜ÂÁ‡ÂÚ
Ò‡ÁÛ ÔÓÒÎÂ Ò‚ÓÂ„Ó ‚ÓÁÌËÍÌÓ‚ÂÌËfl, ÛÒÚÛÔ‡fl ÏÂÒÚÓ ‰Û„ÓÈ. 

çÓ ÂÒÎË kriyaµ ‚˚‡Ê‡ÂÚ ‚ÂÒ¸ ÔÓˆÂÒÒ ˆÂÎËÍÓÏ, ÚÓ ˜‡ÒÚ¸ ˝ÚÓ„Ó
ÔÓˆÂÒÒ‡, ÓÚÏÂ˜‡ÂÚ ïÂÎ‡‡‰Ê‡, Ì‡ÔËÏÂ adhisårayan|a “ÔÓÎÓÊÂÌËÂ
[„Ó¯Í‡] Ì‡ Ó˜‡„”, ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ Ì‡Á‚‡Ì‡ “‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ”. Ç ÒÎÂ‰Û˛-
˘ÂÈ Í‡ËÍÂ Åı‡ÚËı‡Ë ÓÚ‚Â˜‡ÂÚ Ì‡ ˝ÚÓ ‚ÓÁ‡ÊÂÌËÂ.

3.8.5. “ùÚ‡ ˆÂÎÓÍÛÔÌÓÒÚ¸, ÔÓÓÊ‰ÂÌÌ‡fl Ú‡ÍËÏ Ó·‡ÁÓÏ, ÒÓ‰Â-
ÊËÚ ÔÓÎÌÓÚÛ ‚ Í‡Ê‰ÓÈ Ò‚ÓÂÈ ÒÓÒÚ‡‚ÌÓÈ ˜‡ÒÚË; ÔÓÎÛ˜‡˛˘‡flÒfl ‚ Â-
ÁÛÎ¸Ú‡ÚÂ ˝ÚÓ„Ó ‰ËÙÙÂÂÌˆË‡ˆËfl [˜‡ÒÚÂÈ], ‰ÂÎ‡ÂÚ ‚ÓÁÏÓÊÌÓÈ ‰ËÙÙÂ-
ÂÌˆË‡ˆË˛ ‚Ó ‚ÂÏÂÌË”26.

ïÓÚfl ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓÂ ˆÂÎÓÂ ‚Ó ‚ÒÂÈ Ò‚ÓÂÈ ÔÓÎÌÓÚÂ ÔËÒÛÚÒÚ‚ÛÂÚ ‚ Í‡-
Ê‰ÓÈ ˜‡ÒÚË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÚÂÏ ÌÂ ÏÂÌÂÂ ÓÌË ÌÓÒflÚ ËÌ‰Ë‚Ë‰Û‡Î¸Ì˚È
ı‡‡ÍÚÂ. ïÂÎ‡‡‰Ê‡ ÔÓ‰˜ÂÍË‚‡ÂÚ, ˜ÚÓ ˜‡ÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÚÓÊÂ fl‚Îfl-
ÂÚÒfl ÔÓˆÂÒÒÓÏ Ë ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ Ò‚ÓËı ÒÓ·ÒÚ‚ÂÌÌ˚ı ˜‡ÒÚÂÈ, ˜ÚÓ, ÒÓ·ÒÚ-
‚ÂÌÌÓ, Ë ‰ÂÎ‡ÂÚ ‚ÓÁÏÓÊÌ˚Ï ÔËÏÂÌÂÌËÂ Í ÌÂÈ ËÏÂÌË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. Ç
ÔËÏÂ ÔË‚Ó‰ËÚÒfl ‚ÒÂ ÚÓÚ ÊÂ „Î‡„ÓÎ pacati, “ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ [ÔË˘Û]”. ç‡
Ô‡ÍÚËÍÂ, ÍÓ„‰‡ „Ó‚ÓflÚ “ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ [ÔË˘Û]”, ÔÓ‰‡ÁÛÏÂ‚‡˛Ú, ‚ ˜ËÒ-
ÎÂ ÔÓ˜Â„Ó, ˜ÚÓ ÔÓ‚‡ ÒÚ‡‚ËÚ ÔÓÒÛ‰Û Ì‡ Ó˜‡„. óÂÎÓ‚ÂÍ, „ÓÚÓ‚fl˘ËÈ
ÔË˘Û, Ì‡ÏÂÂ‚‡ÂÚÒfl ÂÂ Ò˙ÂÒÚ¸ ËÎË Ì‡ÍÓÏËÚ¸ ‰Û„Ëı (ÂÒÎË ÓÌ ÔÓ‚‡).
ùÚ‡ ÍÓÌÂ˜Ì‡fl ˆÂÎ¸ Ï˚ÒÎÂÌÌÓ ÔËÒÛÚÒÚ‚ÛÂÚ ‚ Í‡Ê‰ÓÏ ËÁ ÍÓÌÍÂÚÌ˚ı
‰ÂÈÒÚ‚ËÈ, ÒÓÒÚ‡‚Îfl˛˘Ëı ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËÂ ÔË˘Ë, – Ú‡ÍËı Í‡Í “ÔÓÒÚ‡-
‚ËÚ¸ Ì‡ Ó˜‡„” Ë Ú.Ô. èÓ˝ÚÓÏÛ „Î‡„ÓÎ pacati “ÓÌ „ÓÚÓ‚ËÚ [ÔË˘Û]” ÔË-
ÏÂÌËÏ Ú‡ÍÊÂ Ë Í ÓÚ‰ÂÎ¸ÌÓ ‚ÁflÚÓÏÛ ‰ÂÈÒÚ‚Ë˛ Ì‡ÔËÏÂ “ÛÒÚ‡ÌÓ‚ÍÂ
ÍÓÚÎ‡ Ì‡ Ó˜‡„“.

ÑÓ·‡‚ËÏ Í ˝ÚÓÏÛ, ˜ÚÓ ÒÔÂˆËÙË˜ÌÓÒÚ¸ ˝ÚËı ˜‡ÒÚÂÈ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÔÓÁ-
‚ÓÎflÂÚ ÔË‰‡Ú¸ ËÌ‰Ë‚Ë‰Û‡Î¸Ì˚È ı‡‡ÍÚÂ Ë ÏÓÏÂÌÚ‡Ï, ‚ ÍÓÚÓ˚Â
ÓÌË ÔÓËÒıÓ‰flÚ: Í‡Ê‰ÓÏÛ ÏÓÏÂÌÚÛ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ÛÂÚ Í‡ÍÓÂ-ÚÓ ÓÔÂ‰Â-
ÎÂÌÌÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ. 

óËÚ‡ÂÏ ‰‡Î¸¯Â:
3.8.6. “ë‡ÏÓÒÚ¸ (aµtma) ˝ÚËı ˜‡ÒÚÂÈ [‰ÂÈÒÚ‚Ëfl], ÚÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘Ëı,

ÚÓ ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘Ëı, ÌÂ Ó·‡ÁÛÂÚ ˆÂÎÓÍÛÔÌÓÒÚË, Ò‚flÁ‡ÌÌÓÈ Ò
Ó„‡Ì‡ÏË ˜Û‚ÒÚ‚, ËÁ-Á‡ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, [‚ ÍÓÚÓÓÈ ˝ÚË ˜‡ÒÚË
‡Á‚Ó‡˜Ë‚‡˛ÚÒfl], ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Ó·˙ÂÍÚÌÓÈ ÒÙÂÓÈ [Ó„‡ÌÓ‚ ˜Û‚ÒÚ‚ fl‚-
Îfl˛ÚÒfl] ‡ÍÚÛ‡Î¸ÌÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ËÂ ‚Â˘Ë”27.

àÌ˚ÏË ÒÎÓ‚‡ÏË, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ‚ÓÒÔËÌflÚÓ Ó„‡Ì‡ÏË
˜Û‚ÒÚ‚, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Â„Ó ˜‡ÒÚË ‚ ÓÚÎË˜ËÂ ÓÚ ÒÓÒÚ‡‚Ì˚ı ˜‡ÒÚÂÈ ÒÛ·ÒÚ‡Ì-
ˆËË ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛Ú Ó‰ÌÓ‚ÂÏÂÌÌÓ, ÌÂ ÒËÌıÓÌÌ˚, ‡ ‰Ë‡ıÓÌÌ˚ – Ó‰-
ÌË ÔÓfl‚Îfl˛ÚÒfl ÚÓÎ¸ÍÓ ÔÓÒÎÂ ËÒ˜ÂÁÌÓ‚ÂÌËfl ‰Û„Ëı. Ç ÔËÏÂÂ ïÂÎ‡-
‡‰ÊË “ÔÓÒÚ‡ÌÓ‚Í‡ [ÍÓÚÎ‡] Ì‡ Ó˜‡„“ Á‡Í‡Ì˜Ë‚‡ÂÚÒfl, ÍÓ„‰‡ Ì‡ÒÚÛÔ‡ÂÚ
ÒÎÂ‰Û˛˘ËÈ ˝Ú‡Ô – udakaµsecana “‚ÎË‚‡ÌËÂ [‚ ÍÓÚÂÎ] ‚Ó‰˚”. ÇÚÓ‡fl
˜‡ÒÚ¸ ÔÓfl‚ÎflÂÚÒfl ÎË¯¸ ÚÓ„‰‡, ÍÓ„‰‡ ÔÂ‚‡fl ·ÓÎ¸¯Â ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ,
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26 Samuµhah| sa tathaµbhuµtah| pratibhedam| samuµhis|u, samaµpyate tato tato bhede kaµlabhedasya
sambhavah| Çè 3.8.5.

27 Kramaµt sadasataµm| tes|aµm aµtmano na samuµhinaµm, sadvastuvis|ayair yaµnti sam\bandham|
caks|uraµdibhih| Çè 3.8.6.



ÒÓ·‡ÌËÂ ÊÂ ˝ÚËı ‰‚Ûı ˜‡ÒÚÂÈ ·Û‰ÂÚ Ú‡ÍËÏ Ó·‡ÁÓÏ Ó‰ÌÓ‚ÂÏÂÌÌÓ
ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ËÏ Ë ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ËÏ. óÚÓ ÊÂ Í‡Ò‡ÂÚÒfl Ó„‡ÌÓ‚
˜Û‚ÒÚ‚, ÚÓ ÓÌË ÒÔÓÒÓ·Ì˚ ‚ÓÒÔËÌflÚ¸ ÚÓÎ¸ÍÓ ÚÓ, ˜ÚÓ ‡ÍÚÛ‡Î¸ÌÓ ÒÛ˘Â-
ÒÚ‚ÛÂÚ, Ú.Â. ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰ÌÛ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ. 

èÓ·ÎÂÏ‡, ÍÓÚÓÛ˛ Á‡Ú‡„Ë‚‡ÂÚ ÚÛÚ Åı‡ÚËı‡Ë, Í‡Ò‡ÂÚÒfl
ÔËÌˆËÔ‡ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Ëfl ÒÎÓ‚‡ Ë ÁÌ‡˜ÂÌËfl, ‡Á‰ÂÎflÂÏÓ„Ó Â‡ÎËÒÚË˜Â-
ÒÍËÏË ÚÂÓËflÏË ÔÓÁÌ‡ÌËfl28. ÖÒÎË ÒÎÓ‚‡ Ë Ë‰ÂË ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Û˛Ú Â‡Î¸-
ÌÓÏÛ ÔÓÎÓÊÂÌË˛ ‚Â˘ÂÈ, ÚÓ ÏÓÊÂÏ ÎË Ï˚ ‰ÛÏ‡Ú¸ ËÎË „Ó‚ÓËÚ¸ Ó ‰ÂÈ-
ÒÚ‚ËË Í‡Í Ó ˆÂÎÓÏ? ÇÂ‰¸ Ù‡ÍÚË˜ÂÒÍË, Ì‡¯Â ‚ÓÒÔËflÚËÂ ÔÂ‰ÒÚ‡‚Îfl-
ÂÚ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ˜ËÒÚÓ ‰ËÒÍÂÚÌÓ: ‚ Í‡Ê‰˚È ÏÓÏÂÌÚ ‚ÂÏÂÌË Ï˚ ‚ÓÒÔË-
ÌËÏ‡ÂÏ ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰ÌÛ Â„Ó ˜‡ÒÚ¸, ‰Û„ËÂ ˜‡ÒÚË ËÎË ÛÊÂ ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛Ú
ËÎË Â˘Â ÌÂ ‚ÓÁÌËÍÎË. èÓÎÛ˜‡ÂÚÒfl, ˜ÚÓ Ó·˙ÂÍÚÓÏ „Î‡„ÓÎ‡ ‚ Í‡Ê‰˚È
ÓÚ‰ÂÎ¸ÌÓ ‚ÁflÚ˚È ÏÓÏÂÌÚ ‚ÂÏÂÌË fl‚ÎflÂÚÒfl ÚÓÎ¸ÍÓ ˜‡ÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl.
éÚÍÛ‰‡ ÊÂ ·ÂÂÚÒfl ÒÎÓ‚Ó Ë Ë‰Âfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Í‡Í Á‡ÍÓÌ˜ÂÌÌÓ„Ó ˆÂÎÓ„Ó,
ÌÂÔÂ˚‚ÌÓÒÚË?

ë‚ÓÂÓ·‡ÁÌÓÈ “‡ÚÓÏËÒÚË˜ÂÒÍÓÈ” ÏÓ‰ÂÎ¸˛ ‚ÓÒÔËflÚËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl
ÒÎÛÊËÚ Åı‡ÚËı‡Ë ËÁ‚ÂÒÚÌÓÂ ËÁ å·ı ‡ÒÒÛÊ‰ÂÌËÂ Ó ‚ÓÒÔËflÚËË Ì‡
ÒÎÛı ÒÎÓ‚‡ gauh| “ÍÓÓ‚‡”, ‚ ÍÓÚÓÓÏ ÛÔÓ Ò‰ÂÎ‡Ì Ì‡ ÚÓ, ˜ÚÓ ÙÓÌÂÏ˚,
ÒÓÒÚ‡‚Îfl˛˘ËÂ ˝ÚÓ ÒÎÓ‚Ó, ‚ÓÒÔËÌËÏ‡˛ÚÒfl ÌÂ Ó‰ÌÓ‚ÂÏÂÌÌÓ, ‡ ÚÓÎ¸-
ÍÓ ‚ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË (Ò.: Çè 1.84):

3.8.7. “í‡Í ÊÂ, Í‡Í ÒÓ·‡ÌËÂ ˜‡ÒÚÂÈ, Ú‡ÍÓÂ Í‡Í ÒÎÓ‚Ó ÍÓÓ‚‡
(gauh|) ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ Ó·˙ÂÍÚÓÏ Ó„‡ÌÓ‚ ˜Û‚ÒÚ‚ [Ò‡ÁÛ] ‚ÒÂ ˆÂÎËÍÓÏ,
ÌÓ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl ˜‡ÒÚ¸ Á‡ ˜‡ÒÚ¸˛, Ú‡Í ˜ÚÓ Â„Ó ÙÓÏ‡ ÓÔËÒ˚‚‡ÂÚÒfl
Ï˚ÒÎ¸˛29.

3.8.8. [ÚÓ˜ÌÓ Ú‡Í ÊÂ] ÙÓÏ‡ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Ï˚ÒÎÂÌÌÓ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌ‡ Í‡Í
ÔÓ‰Ó·Ì‡fl ÍÛ„Û, ÓÔËÒ˚‚‡ÂÏÓÏÛ „Ófl˘ÂÈ „ÓÎÓ‚Â¯ÍÓÈ, [ıÓÚfl] Ó„‡Ì‡-
ÏË ˜Û‚ÒÚ‚, ÍÓÚÓ˚Ï ‰ÓÒÚÛÔÌ˚ ÓÚ‰ÂÎ¸Ì˚Â ˜‡ÒÚË [˝ÚÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl], ÓÌÓ
‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl ËÌ‡˜Â”30.

ÖÒÎË ÒÏ˚ÒÎ ÒÎÓ‚‡ “ÍÓÓ‚‡” Ï˚ÒÎÂÌÌÓ ËÁ‚ÎÂÍ‡ÂÚÒfl ËÁ ÒÓ‚ÓÍÛÔÌÓ-
ÒÚË ÙÓÌÂÏ, ‚ÓÒÔËÌflÚ˚ı Ì‡ ÒÎÛı ‚ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓ-
ÒÚË, ÚÓ Ë‰Âfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÚÓÊÂ Í‡Í ·˚ ÒËÌÚÂÁËÛÂÚÒfl ËÁ ‚ÓÒÔËflÚËfl 
ÏÓÏÂÌÚÓ‚, ËÁ ÍÓÚÓ˚ı ÒÍÎ‡‰˚‚‡ÂÚÒfl ‚‡˘ÂÌËÂ „ÓÎÓ‚Â¯ÍË (Ò.: Çè
1.86). óÚÓ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ, ÍÓ„‰‡ ÍÚÓ-ÚÓ ·ÂÂÚ ‚ ÛÍË „Ófl˘Û˛ ËÎË ÚÎÂ-
˛˘Û˛ „ÓÎÓ‚Â¯ÍÛ Ë Ì‡˜ËÌ‡ÂÚ ÓÔËÒ˚‚‡Ú¸ ÍÛ„Ë, ËÎË ÊÂ ‚‡˘‡ÂÚ 
ÛÒÚÓÈÒÚ‚Ó, Ì‡ ÍÓÚÓÓÏ ÛÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌÓ ÌÂÒÍÓÎ¸ÍÓ Ú‡ÍËı „ÓÎÓ‚Â¯ÂÍ? 
Ç Í‡Ê‰˚È ÓÚ‰ÂÎ¸Ì˚È ÏÓÏÂÌÚ ‚ÂÏÂÌË ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl “Á‡ÒÚ˚‚¯ÂÂ”,
ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍÓÂ ÔÓÎÓÊÂÌËÂ „ÓÎÓ‚Â¯ÍË ‚ Í‡ÍÓÈ-ÚÓ ÚÓ˜ÍÂ ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚‡.
ëËÌÚÂÁËÛfl ‚ ÛÏÂ ˝ÚË Ó·‡Á˚ „Ófl˘Ëı ÚÓ˜ÂÍ, Ï˚ „Ó‚ÓËÏ Ó· Ó„ÌÂÌ-
ÌÓÏ ÍÛ„Â, ıÓÚfl Â‡Î¸ÌÓ ‚ Ó‰ËÌ ÏÓÏÂÌÚ ‚ÂÏÂÌË Ï˚ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÎË
ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰ÌÛ ÔÓÁËˆË˛ „ÓÎÓ‚Â¯ÍË. 
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28 èÓ‰Ó·ÌÂÂ Ó ÔËÌˆËÔÂ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Ëfl ÒÏ.: ÅÓÌÍıÓÒÚ 1996; ã˚ÒÂÌÍÓ 2003.
29 Yathaµ gaur iti saighaµtah| sarvo nendriyagocarah|, bhaµgasåas tuµpalabdhasya buddhau ruµpam|

niruµpyate Çè 3.8.7.
30 Idriyair anyathaµpraµptau bhedaµm|såopanipaµtibhih|, alaµtacakravad ruµpam| kriyaµn|am| parikalpy-

ate Çè 3.8.8.



ïÓÚfl ‡Ì‡ÎÓ„Ëfl ÌÂ fl‚ÎflÂÚÒfl ÔÓÎÌÓÈ (Ó„ÌÂÌÌ˚È ÍÛ„ ÂÒÚ¸ ÎË¯¸ ËÎ-
Î˛ÁËfl ˜Û‚ÒÚ‚, ‡ ÒÎÓ‚Ó “ÍÓÓ‚‡” – ÓÚÌ˛‰¸ ÌÂ ‡··Â‡ˆËfl ÒÎÛı‡), Åı‡-
ÚËı‡Ë ˝ÚÓ„Ó ÌÂ Á‡ÏÂ˜‡ÂÚ, ‚Â‰¸ „Î‡‚ÌÓÂ, Ì‡ ˜ÚÓ ÓÌ ıÓ˜ÂÚ Ó·‡ÚËÚ¸
Á‰ÂÒ¸ Ì‡¯Â ‚ÌËÏ‡ÌËÂ, – ˝ÚÓ ÚÓÚ Ù‡ÍÚ, ˜ÚÓ Â¯‡˛˘Û˛ ÓÎ¸ ‚ ÔÓˆÂÒ-
ÒÂ ÔÓÁÌ‡ÌËfl Ë„‡ÂÚ ÓÙÓÏÎÂÌÌ‡fl ‚ ÒÎÓ‚‡ı Ï˚ÒÎ¸. ä‡ÚËÌ‡ ÏË‡, Ì‡-
ËÒÓ‚‡ÌÌ‡fl ˜Û‚ÒÚ‚‡ÏË (·ÂÒÒ‚flÁÌ˚È Ì‡·Ó ˝ÎÂÏÂÌÚÓ‚), ‡·ÒÓÎ˛ÚÌÓ
‰ËÒÍÂÚÌ‡. å˚ÒÎ¸, ·Î‡„Ó‰‡fl Á‡ÎÓÊÂÌÌÓÏÛ ‚ ÌÂÂ ÔÂ‚Ë˜ÌÓÏÛ “‚ÌÛÚ-
ÂÌÌÂÏÛ” ÒÎÓ‚Û, ‡ÒÍ˚‚‡ÂÚ ˆÂÎÓÒÚÌ˚È ı‡‡ÍÚÂ ˝ÚÓÈ Í‡ÚËÌ˚ Ë
ÚÂÏ Ò‡Ï˚Ï ÔË‰‡ÂÚ ˜ÂÎÓ‚Â˜ÂÒÍÓÏÛ ÓÔ˚ÚÛ Ò‚flÁÌÓÒÚ¸ Ë ˆÂÎÂÌ‡Ô‡‚-
ÎÂÌÌÓÒÚ¸.

3.8.9. “à ÔÓ‰Ó·ÌÓ ÚÓÏÛ, Í‡Í ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËÂ ÔË˘Ë ‰ÓÎÊÌÓ ·˚Ú¸
ÔÓÁÌ‡ÌÓ Í‡Í ÒÓÒÚÓfl˘ÂÂ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ, Ú‡ÍËı Í‡Í ‚ÎË‚‡ÌËÂ ‚Ó‰˚ Ë Ú.Ô.,
Ú‡Í ÊÂ ‚ÎË‚‡ÌËÂ ‚Ó‰˚ Ë Ú.Ô. [ÔÓÁÌ‡ÂÚÒfl] Í‡Í ÒÓÒÚÓfl˘ÂÂ ËÁ ‚ÚÓÓÒÚÂ-
ÔÂÌÌ˚ı ˜‡ÒÚÂÈ”31.

ä‡Í ÓÚÏÂ˜‡ÂÚ ïÂÎ‡‡‰Ê‡, adhisårayan|a “ÛÒÚ‡ÌÓ‚Í‡ [ÍÓÚÎ‡] Ì‡
Ó„ÓÌ¸” ÒÓÒÚÓËÚ ‚ Ò‚Ó˛ Ó˜ÂÂ‰¸ ËÁ hastaprasaµran|a “‚˚Úfl„Ë‚‡ÌËfl ÛÍË”
Ë Ú.Ô. ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ. íÂ ÊÂ ÚÓÊÂ ‰ÂÎflÚÒfl Ì‡ ˜‡ÒÚË. Ç ÍÓÌˆÂ ÍÓÌˆÓ‚ Ï˚ ‰Ó-
ıÓ‰ËÏ ‰Ó ‰‡ÎÂÂ ÌÂ‰ÂÎËÏ˚ı ˜‡ÒÚÂÈ, “‡ÚÓÏÓ‚”. àÏÂ˛Ú ÎË ÓÌË Ò‚Ó˛ ÔÓ-
ÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸, ÏÓ„ÛÚ ÎË ÓÌË ·˚Ú¸ saµdhya – ÔÓˆÂÒÒ‡ÏË, ‚ÓÒÔË-
ÌËÏ‡˛ÚÒfl ÎË ÓÌË Ó„‡Ì‡ÏË ˜Û‚ÒÚ‚? óËÚ‡ÂÏ ÒÎÂ‰Û˛˘Û˛ Í‡ËÍÛ:

3.8.10. «à ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ÚÓÈ [˜‡ÒÚË], ÍÓÚÓ‡fl ÔÓÎÛ˜ÂÌ‡ ÔÛÚÂÏ
ÛÏÂÌ¸¯ÂÌËfl ‰Ó ÔÂ‰ÂÎ‡ [ÂÂ ‰ÎËÚÂÎ¸ÌÓÒÚË], Í ÌÂÈ Ó‰ÌÓÈ, ‚ÁflÚÓÈ ÓÚ-
‰ÂÎ¸ÌÓ, ÌÂ ÔËÏÂÌflÂÚÒfl ÒÎÓ‚Ó “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ”»32.

ÖÒÎË Ò˜ËÚ‡Ú¸, ˜ÚÓ ˜‡ÒÚË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÚÓÊÂ fl‚Îfl˛ÚÒfl ‰ÂÈÒÚ‚ËflÏË Ë ‚
Ò‚Ó˛ Ó˜ÂÂ‰¸ ÒÓÒÚÓflÚ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ-‰ÂÈÒÚ‚ËÈ, ‡ ÚÂ – ËÁ Ò‚ÓËı ˜‡ÒÚÂÈ, ÚÓ
Ï˚ ‰ÓÈ‰ÂÏ ‰Ó ÏËÌËÏ‡Î¸ÌÓÈ ˜‡ÒÚË, ÌÂ ËÏÂ˛˘ÂÈ ‰ÎËÚÂÎ¸ÌÓÒÚË. é‰Ì‡-
ÍÓ ˝Ú‡ ˜‡ÒÚ¸ ÌÂ ·Û‰ÂÚ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Ï˚ ‰Ó„Ó‚ÓËÎËÒ¸ Ò˜Ë-
Ú‡Ú¸ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ ÚÓÎ¸ÍÓ ÚÓ, ˜ÚÓ ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ, ‡Á‚Ó‡˜Ë‚‡˛˘Ëı-
Òfl ‚Ó ‚ÌÛÚÂÌÌÂÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË. ä‡Í ÔÓflÒÌflÂÚ ïÂÎ‡‡‰Ê‡, ÏË-
ÌËÏ‡Î¸Ì‡fl, ËÎË ‡ÚÓÏ‡Ì‡fl ˜‡ÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ‡ Ó„‡Ì‡ÏË
˜Û‚ÒÚ‚, ÌÓ ÓÌ‡ ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ Ì‡Á‚‡Ì‡ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÒÎÓ‚Ó
“‰ÂÈÒÚ‚ËÂ” ÔËÏÂÌËÏÓ ÎË¯¸ Í ÚÓÏÛ, ˜ÚÓ ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ, ËÏÂ˛˘Ëı
‚ÂÏÂÌÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸. ïÂÎ‡‡‰Ê‡ ÔÓ‰˜ÂÍË‚‡ÂÚ, ˜ÚÓ ‚ÓÔ-
ÓÒ ÌÂ ‚ ÚÓÏ, ÒÓÒÚÓËÚ ÎË Â‡Î¸ÌÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ ËÎË ÌÂÚ, ‡ ÎË¯¸
‚ ÚÓÏ, Í‡Í ÓÌÓ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌÓ „Î‡„ÓÎÓÏ. ÉÎ‡„ÓÎ ÊÂ ‚˚‡Ê‡ÂÚ ‰ÂÈÒÚ-
‚ËÂ Í‡Í ÌÂ˜ÚÓ, ÔÛÒÚ¸ ÒÍÓÎ¸ Û„Ó‰ÌÓ Ï‡ÎÓÂ, ÌÓ ÒÓÒÚÓfl˘ÂÂ ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ, ÌÂ
ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘Ëı Ó‰ÌÓ‚ÂÏÂÌÌÓ. Ä ‡Á ˜‡ÒÚË ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛Ú Ó‰ÌÓ‚Â-
ÏÂÌÌÓ Ë ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÌÂÎ¸Áfl ‚ÓÒÔËÌflÚ¸ Í‡Í ˆÂÎÓÂ, ÚÓ ÓÌÓ, ÔÓ ïÂÎ‡‡‰-
ÊÂ, fl‚ÎflÂÚÒfl Ó·˙ÂÍÚÓÏ ‚˚‚Ó‰ÌÓ„Ó ÁÌ‡ÌËfl. 

ä‡Í ÏÓÊÌÓ ‚Ë‰ÂÚ¸, ïÂÎ‡‡‰Ê‡ ÒÚ‡‡ÂÚÒfl Ò‚flÁ‡Ú¸ ˝ÚÛ Í‡ËÍÛ Ò
ÔÓÒÚÛÎ‡ÚÓÏ è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ó ‚˚‚Ó‰ËÏÓÒÚË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ËÁ Â„Ó ‡ÍÒÂÒÒÛ‡-
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31 Yathaµ ca bhaµgaµh| pacater udakaµsecanaµdayah|, udakaµsecanaµdÈµnaµm| jn≈eyaµ bhaµgaµs tathaµpare
Çè 3.8.9.

32 Yasåcaµpakars|aparyantam anupraµptah| pratÈµyate, tatraikasmin kriyaµsåabdah| kevale na prayujy-
ate Çè 3.8.10.



Ó‚, Ó‰Ì‡ÍÓ ËÏÂÎ ÎË Åı‡ÚËı‡Ë ‚ ‚Ë‰Û ËÏÂÌÌÓ ˝ÚÓ? Ç ÔÂ‰˚‰Û˘Ëı
Í‡ËÍ‡ı ÓÌ „Ó‚ÓËÚ ÌÂ Ó ÎÓ„Ë˜ÂÒÍÓÏ ‚˚‚Â‰ÂÌËË, ‡ Ó ÌÂÍÓÏ ÏÂÌÚ‡Î¸-
ÌÓÏ ÍÓÌÒÚÛËÓ‚‡ÌËË, ËÎË, ÂÒÎË Û„Ó‰ÌÓ, Ó· ÛÏÒÚ‚ÂÌÌÓÏ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂ-
ÌËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. äÓÏÂ ÚÓ„Ó, ‚˚‚Ó‰ËÏÓÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‚˚ÚÂÍ‡ÂÚ ËÁ ÚÂÓ-
ËË ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Ëfl flÁ˚Í‡ Ë Â‡Î¸ÌÓÒÚË, ÓÚ ÍÓÚÓÓÈ Åı‡ÚËı‡Ë fl‚ÌÓ
ÓÚÒÚÛÔËÎ. à ıÓÚfl ‚ ‰‡ÌÌ˚ı Í‡ËÍ‡ı ÓÌ ËÁÎ‡„‡ÂÚ Í‡Í ‡Á ÔÓÁËˆË˛ ÒÚÓ-
ÓÌÌËÍÓ‚ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Ëfl, ‚ ÙÓÍÛÒÂ Â„Ó ‚ÌËÏ‡ÌËfl ÓÍ‡Á˚‚‡ÂÚÒfl ÌÂ ‚˚-
‚Ó‰ÌÓÂ, ‡ ÔÂÊ‰Â ‚ÒÂ„Ó ˜Û‚ÒÚ‚ÂÌÌÓÂ ÔÓÁÌ‡ÌËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl.

î‡ÍÚË˜ÂÒÍË, Â˜¸ Ë‰ÂÚ Ó ÚÓÏ, ˜ÚÓ Ì‡¯Ë Ó„‡Ì˚ ˜Û‚ÒÚ‚ ‚ Ó‰ÌÛ
Â‰ËÌËˆÛ ‚ÂÏÂÌË ÏÓ„ÛÚ “Òı‚‡Ú˚‚‡Ú¸” ËÎË, Í‡Í ÒÍ‡Á‡ÎË ·˚ ‚‡È¯Â¯Ë-
ÍË Ë ‰Û„ËÂ ÒÚÓÓÌÌËÍË Â‡ÎËÒÚË˜ÂÒÍÓÈ ÚÂÓËË ÔÓÁÌ‡ÌËfl, “‚ÒÚÛÔ‡Ú¸
‚ ÍÓÌÚ‡ÍÚ” ÚÓÎ¸ÍÓ Ò Ó‰ÌËÏ Ó·˙ÂÍÚÓÏ. èÓ˝ÚÓÏÛ, ÂÒÎË ‡ÒÒÏ‡ÚË‚‡Ú¸
‰ÂÈÒÚ‚ËÂ Ò ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl ÏÂı‡ÌËÁÏ‡ ˜Û‚ÒÚ‚ÂÌÌÓ„Ó ‚ÓÒÔËflÚËfl, ÚÓ ‚
ÓÚ‰ÂÎ¸ÌÓ ‚ÁflÚ˚È ÏÓÏÂÌÚ ‡ÍÚÛ‡Î¸ÌÓ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰Ì‡
‡ÚÓÏ‡Ì‡fl ˜‡ÒÚ¸. é‰Ì‡ÍÓ ‚‡ÊÌÓ ÔÓ‰˜ÂÍÌÛÚ¸, ˜ÚÓ ˝Ú‡ ˜‡ÒÚ¸ – ÌÂ
Ù‡„ÏÂÌÚ Ó·ÓÁÌ‡˜ÂÌÌÓ„Ó „Î‡„ÓÎÓÏ Ó·˘Â„Ó ÔÓˆÂÒÒ‡, ÍÓÚÓ˚È Ë Ò‡Ï
ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚ ÒÓ·ÓÈ ÔÓˆÂÒÒ (Ì‡ÔËÏÂ, Ì‡ÔÓÎÌÂÌËÂ ÍÓÚÎ‡ ËÒÓÏ 
Í‡Í Ù‡„ÏÂÌÚ ÔÓˆÂÒÒ‡, ‚˚‡ÊÂÌÌÓ„Ó „Î‡„ÓÎÓÏ pac), ‡ ÚÓÎ¸ÍÓ ‡ÍÚÛ-
‡Î¸ÌÓ ÔËÒÛÚÒÚ‚Û˛˘ËÈ, ‡ ÁÌ‡˜ËÚ, ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍËÈ ÏÓÏÂÌÚ, “‡ÚÓÏ”, ÌÂ
ÔÓ‰ÎÂÊ‡˘ËÈ ‰‡Î¸ÌÂÈ¯ÂÏÛ ‡Ò˘ÂÔÎÂÌË˛. Ç ˝ÚÓÏ, ÌÂ ËÏÂ˛˘ÂÏ ‰ÎË-
ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, ‚ÌÂ‚ÂÏÂÌÌÓÏ “‡ÚÓÏÂ” Ì‡ÒÚÓfl˘Â„Ó ËÒ˜ÂÁ‡ÂÚ ÌÂ ÚÓÎ¸ÍÓ
“ÔÓˆÂÒÒÛ‡Î¸ÌÓÒÚ¸”, ÌÓ Ë ËÌ‰Ë‚Ë‰Û‡Î¸ÌÓÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÓÌÓ ÔÂ‚‡˘‡-
ÂÚÒfl ‚ ˜ÂÂ‰Û Ó‰ËÌ‡ÍÓ‚˚ı ÚÓ˜ÂÍ. 

åÓÊÂÚ ÔÓÍ‡Á‡Ú¸Òfl, ˜ÚÓ ‚˚‚Ó‰ Ó ‰ËÒÍÂÚÌÓÏ ı‡‡ÍÚÂÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl,
Ú.Â. Ó ÚÓÏ, ˜ÚÓ ÓÌÓ ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ˚ı ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓ
ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍËı ÏÓÏÂÌÚÓ‚, ÓÒÌÓ‚‡ÌÌ˚È Ì‡ ‡Ì‡ÎËÁÂ ÏÂı‡ÌËÁÏ‡ ˜Û‚ÒÚ-
‚ÂÌÌÓ„Ó ‚ÓÒÔËflÚËfl, ÔÓÚË‚ÓÂ˜ËÚ ÌÂÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÂÌÌ˚Ï ‰‡ÌÌ˚Ï Ò‡ÏÓ-
„Ó ˝ÚÓ„Ó ‚ÓÒÔËflÚËfl, ‚Â‰¸ Ï˚ Û‚ÂÂÌ˚, ˜ÚÓ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ
Í‡Í ÌÂ˜ÚÓ ÌÂÔÂ˚‚ÌÓÂ. é‰Ì‡ÍÓ ÎËÌ„‚ËÒÚ ÌÂ ‰ÂÎ‡ÂÚ ËÁ ˝ÚÓ„Ó ‚˚‚Ó-
‰Ó‚ Ó ÌÂ‚ÓÁÏÓÊÌÓÒÚË ‰‚ËÊÂÌËfl Í‡Í Ú‡ÍÓ‚Ó„Ó (Ò. ‡ÔÓËË áÂÌÓÌ‡),
ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ, Í‡Í Ï˚ ÔÓÏÌËÏ, ‚ÓÓ·˘Â ‚ÓÁ‰ÂÊË‚‡ÂÚÒfl ÓÚ ÒÛÊ‰ÂÌËÈ Ó
Â„Ó Â‡Î¸ÌÓÈ ÙËÁË˜ÂÒÍÓÈ ÔËÓ‰Â. çÓ ÚÓ, ˜ÚÓ ÓÌ ÒÚÂÏËÚÒfl ÔÂ‰ÒÚ‡-
‚ËÚ¸ ‰‚ËÊÂÌËÂ Ò ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl Ì‡¯ÂÈ ÒÔÓÒÓ·ÌÓÒÚË ‚ÓÒÔËÌflÚ¸ Â„Ó,
Ï‡ÍÒËÏ‡Î¸ÌÓ Ò·ÎËÊ‡ÂÚ Â„Ó Ò ‚‡È¯Â¯ËÍ‡ÏË, ‰Îfl ÍÓÚÓ˚ı ÓÚÔ‡‚ÌÓÈ
ÚÓ˜ÍÓÈ ‰Îfl ‡Ì‡ÎËÁ‡ ‰‚ËÊÂÌËfl ÒÎÛÊËÎÓ ËÏÂÌÌÓ ˜Û‚ÒÚ‚ÂÌÌÓÂ ‚ÓÒÔË-
flÚËÂ Ë ÍÓÚÓ˚Â ÔËıÓ‰flÚ Í Ó˜ÂÌ¸ ÔÓıÓÊÂÏÛ ‚˚‚Ó‰Û Ó ÚÓÏ, ˜ÚÓ ‰‚Ë-
ÊÂÌËÂ Ò‚Ó‰ËÚÒfl Í ˜ÂÂ‰Â ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍËı ÏÓÏÂÌÚÓ‚ ÒÓÂ‰ËÌÂÌËfl Ë ‡Á˙Â-
‰ËÌÂÌËfl Ó·˙ÂÍÚ‡ Ò ‡ÁÌ˚ÏË ÚÓ˜Í‡ÏË ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚‡ (ÒÏ.: ã˚ÒÂÌÍÓ
2003, ‡Á‰ÂÎ “Ñ‚ËÊÂÌËÂ”). 

ê‡ÁÛÏÂÂÚÒfl, ·ÎËÁÓÒÚ¸ ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ Ë Åı‡ÚËı‡Ë ‚ ˝ÚÓÏ ‚ÓÔÓ-
ÒÂ ‚ÂÒ¸Ï‡ ÓÚÌÓÒËÚÂÎ¸Ì‡. É‡ÏÏ‡ÚËÒÚ Í‡Í ·˚ Ë„‡ÂÚ ‚ “‡ÚÓÏ˚”, ‰Îfl
ÌÂ„Ó “‡ÚÓÏ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl” – ˝ÚÓ ˜ËÒÚÓ „ËÔÓÚÂÚË˜ÂÒÍÓÂ ÔÂ‰ÔÓÎÓÊÂÌËÂ,
ËÚÓË˜ÂÒÍËÈ Ó·ÓÓÚ, ‡ ÌÂ Ó·ÓÁÌ‡˜ÂÌËÂ ˜Â„Ó-ÚÓ Â‡Î¸ÌÓ„Ó, ‚ ÚÓ ‚Â-
Ïfl Í‡Í ‰Îfl ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ ‰‚ËÊÂÌËÂ “ÔÓ Ì‡ÒÚÓfl˘ÂÏÛ” ‡ÁÎ‡„‡ÂÚÒfl Ì‡
ÏÓÏÂÌÚ˚ – “ÏÓÏÂÌÚ‡ÌÓ” (ks|an|ikam). äÓÏÂ ÚÓ„Ó, „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ flÒÌÓ
‰‡ÂÚ ÔÓÌflÚ¸, ˜ÚÓ ÒÏÓÚÂÚ¸ Ì‡ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ “ÚÓÎ¸ÍÓ „Î‡Á‡ÏË”, Û·Ë‡fl ÒÓ-
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ÁÌ‡ÌËÂ, ÁÌ‡˜ËÚ, ‚Ë‰ÂÚ¸ ÎË¯¸ ‰ËÒÍÂÚÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ ËÒ˜Â-
Á‡˛˘Ëı ÏÓÏÂÌÚÓ‚. èÓÒÎÂ‰ÌÂÂ Ì‡‚Ó‰ËÚ Ì‡ Ï˚ÒÎ¸ Ó ·Û‰‰ËÈÒÍÓÈ Í¯‡-
ÌËÍ‡‚‡‰Â (Û˜ÂÌËË Ó Ï„ÌÓ‚ÂÌÌÓÒÚË ‚ÒÂ„Ó ÒÛ˘Â„Ó). ÑÂÈÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓ,
ËÏÂÌÌÓ Ò ÔÓÁËˆËË Í¯‡ÌËÍ‡‚‡‰˚ ‚Òfi ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ÂÂ ‚ ÏËÂ ÔÂ‰ÒÚ‡-
ÂÚ Í‡Í ˜ÂÂ‰‡, ÔÛÎ¸ÒËÛ˛˘ËÈ ÔÓÚÓÍ ÔÂ‰ÂÎ¸ÌÓ Ï‡Î˚ı ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ-
‚ÂÌÌÓ-‚ÂÏÂÌÌ˚ı Â‰ËÌËˆ, ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ˚ı ÔÓ ÓÚ‰ÂÎ¸ÌÓÒÚË, ÌÓ ËÁ-Á‡
·˚ÒÚÓÚ˚ ˜ÂÂ‰Ó‚‡ÌËfl ÔÓËÁ‚Ó‰fl˘Ëı ‚ÔÂ˜‡ÚÎÂÌËÂ ÌÂÔÂ˚‚ÌÓÒÚË
Ë ÔÓÒÚÓflÌÒÚ‚‡. ëÔ‡‚Â‰ÎË‚ÓÒÚË ‡‰Ë Ì‡‰Ó ÓÚÏÂÚËÚ¸, ˜ÚÓ ÒıÓ‰ÒÚ‚Ó Ò
·Û‰‰ËÒÚ‡ÏË ÌÂ Á‡ıÓ‰ËÚ ÒÎË¯ÍÓÏ ‰‡ÎÂÍÓ, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Í‡Í ‰Îfl Åı‡ÚË-
ı‡Ë, Ú‡Í Ë ‰Îfl è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰˚ ‰ËÒÍÂÚÌÓÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÌÂ ‡·ÒÓÎ˛ÚÌ‡,
Ó·‡ Ì‡ıÓ‰flÚ Ò‚ÓË ÒÔÓÒÓ·˚ ÂÂ ÔÂÓ‰ÓÎÂÚ¸. èÂ‚˚È ˜ÂÂÁ Ë‰Â˛ Â‰ËÌ-
ÒÚ‚‡ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÒÓ‰ÂÊ‡˘Â„ÓÒfl ‚ ÛÏÂ, ‚ÚÓÓÈ ˜ÂÂÁ Ë‰Â˛ ËÌÂˆËË, ÌÓ
Ó· ˝ÚÓÏ ÌÂÏÌÓ„Ó ÔÓÁÊÂ. 

àÚ‡Í, Ò ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl Åı‡ÚËı‡Ë, ÍÓÚÓ˚È ‚ ‰‡ÌÌÓÏ ÒÎÛ˜‡Â –
Í‡Í Ò˜ËÚ‡ÂÚ ïÂÎ‡‡‰Ê‡ – ‡ÒÒÛÊ‰‡ÂÚ Ò ÔÓÁËˆËË ‰‡‚¸fl‚‡‰ËÌÓ‚, ÒÚ‡-
ÚË˜Ì˚È “‡ÚÓÏ” ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ Ì‡Á‚‡Ì “‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ” Ë, ÒÚ‡ÎÓ
·˚Ú¸, ‚˚‡ÊÂÌ „Î‡„ÓÎÓÏ. óÚÓ ÊÂ ÚÓ„‰‡ fl‚ÎflÂÚÒfl ÁÌ‡˜ÂÌËÂÏ „Î‡„ÓÎ‡?

3.8.11. “í‡ÍËÏ Ó·‡ÁÓÏ ÚÓÎ¸ÍÓ [‚ÒÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ], ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÓÌÓ
Â‰ËÌÓ, ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl „Î‡„ÓÎ‡ÏË, ÍÓ„‰‡ Â„Ó ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸Ì˚È ı‡‡Í-
ÚÂ Ú‚Â‰Ó ÛÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌ Ò ÔÓÏÓ˘¸˛ ˜‡ÒÚÂÈ, ÔÓfl‚Îfl‚¯ËıÒfl Ó‰Ì‡ Á‡ ‰Û-
„ÓÈ ÔÛÚÂÏ Ì‡ÎÓÊÂÌËfl (adhyaµsa) Ì‡ ÌÂ„Ó ÌÂÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘Ëı ˜‡ÒÚÂÈ”33.

áÌ‡˜ÂÌËÂÏ „Î‡„ÓÎÓ‚ fl‚ÎflÂÚÒfl ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ – ÌÓ Í‡Í ÌÂ˜ÚÓ ˆÂÎÓÒÚÌÓÂ
Ë Â‰ËÌÓÂ, ‡ ÌÂ ÓÚ‰ÂÎ¸Ì‡fl Â„Ó ˜‡ÒÚ¸ ËÎË ÒÓ‚ÓÍÛÔÌÓÒÚ¸ Ú‡ÍËı ˜‡ÒÚÂÈ.
ùÚ‡ ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚ¸ – ÌÂ ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓ„Ó ÒËÌÚÂÁ‡ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸-
ÌÓÒÚË ˜‡ÒÚÂÈ (4-fl Í‡ËÍ‡), ‡ ÌÂÍ‡fl ËÒıÓ‰Ì‡fl ‰‡ÌÌÓÒÚ¸, ‚ÒÂ„‰‡ ÔËÒÛÚ-
ÒÚ‚Û˛˘‡fl ‚ ÒÓÁÌ‡ÌËË Ë Ó·flÁ‡ÌÌ‡fl Ò‚ÓËÏ ÔÓËÒıÓÊ‰ÂÌËÂÏ ‚ÓÊ‰ÂÌ-
ÌÓÏÛ ÔÂ‚ÓÒÎÓ‚Û, ËÒÚÓ˜ÌËÍÛ ‚ÒÂı ÒÏ˚ÒÎÓ‚. é‰Ì‡ÍÓ Ì‡ ÌÂ‰ÂÎËÏÛ˛
ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Ì‡Ï Ò‚ÓÈÒÚ‚ÂÌÌÓ Ì‡ÍÎ‡‰˚‚‡Ú¸ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸-
ÌÓÒÚ¸ ÒÏÂÌfl˛˘Ëı ‰Û„ ‰Û„‡ ˜‡ÒÚÂÈ, ÍÓÚÓ˚Â Í ÏÓÏÂÌÚÛ Â„Ó Á‡‚Â-
¯ÂÌËfl ÛÊÂ ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛Ú. í‡ÍÓ‚Ó Ó‰ÌÓ ‚ÓÁÏÓÊÌÓÂ Ó·˙flÒÌÂÌËÂ ÔÓÒ-
ÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË. ÖÒÚ¸ Ë ‰Û„ÓÂ, ÒÓ„Î‡ÒÌÓ ÍÓÚÓÓÏÛ Í‡Ê‰ÓÈ ÔÓÒÎÂ‰Û-
˛˘ÂÈ ˜‡ÒÚË ÔËÔËÒ˚‚‡˛ÚÒfl ¯‡ÍÚË ÔÂ‰˚‰Û˘ÂÈ ˜‡ÒÚË, ‚ ÂÁÛÎ¸Ú‡-
ÚÂ Â‰ËÌÓÂ Ë ÎË¯ÂÌÌÓÂ ‚ÌÛÚÂÌÌÂ„Ó ‡Á‚Ó‡˜Ë‚‡ÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔÂ‰-
ÒÚ‡ÂÚ ÏÌÓÊÂÒÚ‚ÂÌÌ˚Ï Ë ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓ ‡Á‚Ó‡˜Ë‚‡˛˘ËÏÒfl ‚Ó
‚ÂÏÂÌË (Çè 3.8.14).

é·‡ Ó·˙flÒÌÂÌËfl ËÒıÓ‰flÚ ËÁ ÚÓ„Ó, ˜ÚÓ „Î‡„ÓÎ ‚˚‡Ê‡ÂÚ ‚ÒÂ ‰ÂÈ-
ÒÚ‚ËÂ ˆÂÎËÍÓÏ. çÓ ÛÊÂ ‚ å·ı ‚ÒÚÂ˜‡ÂÚÒfl Ë ËÌÓÂ ÚÓÎÍÓ‚‡ÌËÂ – „Î‡-
„ÓÎ ‚˚‡Ê‡ÂÚ ÌÂ ‚Òfi ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ, ‡ ÚÓÎ¸ÍÓ ÏÓÏÂÌÚ, ÔÂ‰¯ÂÒÚ‚Û˛˘ËÈ
Â„Ó Á‡‚Â¯ÂÌË˛, Ì‡ÔËÏÂ ‚ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËË ËÒ‡ – ˝ÚÓ ÏÓÏÂÌÚ, ÍÓ-
„‰‡ ÁÂÌ‡ ÒÚ‡ÌÓ‚flÚÒfl Ïfl„ÍËÏË (viklitti) Ë ‡ÒÒ˚Ô˜‡Ú˚ÏË (vicat|ana).

ëÓÒÎ‡‚¯ËÒ¸ Ì‡ ÌÂ„Ó ‚ Çè 3.8.15, Åı‡ÚËı‡Ë ÔÂÂ‚Ó‰ËÚ ‰ËÒÍÛÒÒË˛
‚ ËÌÛ˛ ÔÎÓÒÍÓÒÚ¸. èÓ ÒÛÚË, ÓÌ ÒÚ‡‚ËÚ ÔÓ‰ ÒÓÏÌÂÌËÂ ÔËÌˆËÔ ÍÓÂÒÔÓÌ-
‰ÂÌˆËË, Ì‡ ÍÓÚÓÓÏ ÓÒÌÓ‚˚‚‡ÎËÒ¸ ÔÂ‰¯ÂÒÚ‚Û˛˘ËÂ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚. í‡Í
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üÒÍ‡ ÛÚ‚ÂÊ‰‡Î, ˜ÚÓ ‰ÂÎÂÌËÂ ÒÎÓ‚ Ì‡ „Î‡„ÓÎ˚ Ë ËÏÂÌ‡ ÓÚ‡Ê‡ÂÚ Â‡Î¸-
ÌÓÂ ‰ÂÎÂÌËÂ Ì‡ ‚Â˘Ë Ë ÔÓˆÂÒÒ˚. Ç ˝ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ ËÏÂÌ‡ Ë „Î‡„ÓÎ˚ ÔÓ-
ÚË‚ÓÔÓÎÓÊÌ˚ ‰Û„ ‰Û„Û Í‡Í ‚˚‡Ê‡˛˘ËÂ ‰‚Â ‡ÁÌ˚Â Â‡Î¸ÌÓÒÚË – Â-
‡Î¸ÌÓÒÚ¸ siddha, ËÎË ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÈ ‚Â˘Ë, Ò Ó‰ÌÓÈ ÒÚÓÓÌ˚, Ë Â‡Î¸-
ÌÓÒÚ¸ s‡dhya, ÔÓˆÂÒÒ‡ ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌËfl, ËÎË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, – Ò ‰Û„ÓÈ. Åı‡-
ÚËı‡Ë ÊÂ ÔÓÍ‡Á˚‚‡ÂÚ, ˜ÚÓ Ú‡Í‡fl ÔÓÚË‚ÓÔÓÎÓÊÌÓÒÚ¸ ÛÒÎÓ‚Ì‡, ÓÚÌÓ-
ÒËÚÂÎ¸Ì‡, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÒÎÓ‚‡ ‚˚‡Ê‡˛Ú ÚÓ ËÎË ËÌÓÂ ÁÌ‡˜ÂÌËÂ ‚ Á‡‚ËÒËÏÓ-
ÒÚË ÓÚ Ì‡ÏÂÂÌËfl „Ó‚Ófl˘Â„Ó. é‰ËÌ Ë ÚÓÚ ÊÂ Ó·˙ÂÍÚ ÏÓÊÌÓ ÔÂÂ‰‡Ú¸
Í‡Í „Î‡„ÓÎÓÏ, Ú‡Í Ë ËÏÂÌÂÏ. ÖÒÎË „Ó‚Ófl˘ËÈ ıÓ˜ÂÚ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ËÚ¸ Â„Ó Í‡Í
ÔÓˆÂÒÒ, ÓÌ ÛÔÓÚÂ·ËÚ „Î‡„ÓÎ, ÂÒÎË Í‡Í ‚Â˘¸, ÚÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸ÌÓÂ. 
Ç ˝ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ ÌÂÚ ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍÓÈ ‡ÁÌËˆ˚ ÏÂÊ‰Û ‚Â˘‡ÏË Ë ‰ÂÈÒÚ‚Ë-
flÏË, ÓÌË fl‚Îfl˛ÚÒfl ÎË¯¸ ‡ÁÌ˚ÏË ‡ÒÔÂÍÚ‡ÏË Â‰ËÌÓÈ Â‡Î¸ÌÓÒÚË, ÍÓÚÓ-
˚Â ÔÓ ‡ÁÌÓÏÛ ÔÓfl‚Îfl˛ÚÒfl ËÎË ‡ÒÍ˚‚‡˛ÚÒfl ‚ flÁ˚ÍÂ. 

3.8.62. “à ˝ÚÓÚ Â‰ËÌ˚È Ó·˙ÂÍÚ, Ì‡Á˚‚‡ÂÏ˚È sattaµ (“ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡-
ÌËÂ”, “·˚ÚËÂ”), ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl ÚÓ ÚÂÏË, ÚÓ ËÌ˚ÏË [ÒÎÓ‚‡ÏË]...”34.

3.8.64 (63). «í‡ÍÊÂ Í‡Í Ó‰ËÌ Ë ÚÓÚ ÊÂ ˜ÂÎÓ‚ÂÍ Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚÒfl ÚÓ
Í‡Í “Û˜ËÚÂÎ¸”, ÚÓ Í‡Í “‰fl‰fl ÔÓ Ï‡ÚÂËÌÒÍÓÈ ÎËÌËË” ‚ Á‡‚ËÒËÏÓÒÚË ÓÚ
‡ÁÌ˚ı Ò‚flÁÂÈ Ò ÌËÏ [‡ÁÌ˚ı Î˛‰ÂÈ]; Ú‡ÍÊÂ Ë ‚ ÒÎÛ˜‡Â ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂ-
ÌËfl ÔË˘Ë (pakti) Ë “ÒÛ˘Â„Ó” (bhaµva)»35.

àÚ‡Í, Åı‡ÚËı‡Ë ÒÌÓ‚‡ Ë ÒÌÓ‚‡ ÔÓ‚ÚÓflÂÚ ÚÛ ÊÂ Ï˚ÒÎ¸, ˜ÚÓ Ë ‚
ÔÂ‰˚‰Û˘Ëı ‡Á‰ÂÎ‡ı Çè Ó ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË Ë Í‡˜ÂÒÚ‚Â: ‚ÒÂ ÒÎÓ‚‡ ‡Á„Ó-
‚ÓÌÓ„Ó flÁ˚Í‡, ÔÓÏËÏÓ Ò‚ÓËı ÌÂÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÂÌÌ˚ı ÁÌ‡˜ÂÌËÈ, ‚˚‡Ê‡˛Ú
Ë Â‰ËÌÓÂ ·˚ÚËÂ, ‚˚Ò¯ËÈ ‚ÌÛÚÂÌÌËÈ ÒÏ˚ÒÎ ÒÛ˘Â„Ó, ÒÎÓ‚Ó-Å‡ıÏ‡Ì. Ç
˝ÚÓÏ ÓÚÌÓ¯ÂÌËË üÒÍÓ‚Ó ‰ÂÎÂÌËÂ ÒÎÓ‚ Ì‡ ˜ÂÚ˚Â ÍÎ‡ÒÒ‡ ÌÂ ËÏÂÂÚ ‰Îfl
Åı‡ÚËı‡Ë ÌËÍ‡ÍËı Â‡Î¸Ì˚ı ÓÒÌÓ‚‡ÌËÈ. ëÒ˚Î‡flÒ¸ Ì‡ ‡‚ÚÓËÚÂÚ
ÛÔÓÏflÌÛÚÓ„Ó ‚ çË „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ‡ ÄÛ‰ÛÏ·‡‡flÌ˚ (Çè 2.342–347), ÓÌ ÔË-
ÁÌ‡ÂÚ ËÒÚËÌÌÓÒÚ¸ ÚÓÎ¸ÍÓ Á‡ ÏÂÌÚ‡Î¸Ì˚Ï, ‚ÌÛÚÂÌÌËÏ ÒÏ˚ÒÎÓÏ ÒÎÓ‚‡. 

3.8.12. «ío, ˜ÚÓ ËÏÂÂÚ ÙÓÏÛ ‚ÂÏÂÌÌóÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË,
Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚÒfl Í‡Í asti (“Ì‡ıÓ‰ËÚÒfl ‚ ÔÓˆÂÒÒÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡ÌËfl”, “ÒÛ˘Â-
ÒÚ‚ÛÂÚ”), [ÚÓ ÊÂ], ˜¸Ë ÔÂ‰ÂÎ˚ ÓÍÓÌ˜‡ÚÂÎ¸ÌÓ ÛÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌ˚, Ì‡Á˚‚‡-
ÂÚÒfl bhaµva (“ÒÛ˘ÂÂ”, “ÒÛ˘ÌÓÒÚ¸”)»36.

å˚ ‚Ë‰ËÏ, ˜ÚÓ Åı‡ÚËı‡Ë ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚ ÚÂÏËÌ˚ bhaµva Ë asti
ËÌ‡˜Â, ˜ÂÏ üÒÍ‡, Û ÍÓÚÓÓ„Ó asti ‚˚ÒÚÛÔ‡ÎÓ Ó‰ÌËÏ ËÁ ÏÓ‰ËÙËÍ‡ˆËÈ
bhaµva, ÔÓÌËÏ‡ÂÏÓ„Ó Í‡Í Ó·˘ËÈ ÔÓˆÂÒÒ ·˚ÚËfl. Ç ‰‡ÌÌÓÈ Í‡ËÍÂ ÔÓ-
ÚË‚ÓÔÓÒÚ‡‚ÎÂÌËÂ asti – bhaµva Ì‡ÔÓÏËÌ‡ÂÚ “·˚ÚËÂ ‚Ó ‚ÂÏÂÌË” Ë “ÒÛ-
˘ÂÂ” Û ï‡È‰Â„„Â‡. Åı‡ÚËı‡Ë „Ó‚ÓËÚ, ˜ÚÓ ÂÒÚ¸ ÌÂÍÓÂ Â‰ËÌÓÂ ·˚-
ÚËÂ, ÍÓÚÓÓÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ‚˚‡ÊÂÌÓ ÒÎÓ‚‡ÏË ÎË·Ó Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ, ÎË·Ó
Í‡Í ÒÛ˘ÂÂ, ‚Â˘¸. ä‡Í ˝ÚÓ Â‡Î¸ÌÓ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ ?
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34 Ekaså ca so’rthah| sattaµkhyah| kathan≈cit kaiså cid ucyate... Çè 3.8.62.
35 Aµcaµryo maµtulasåceti yathaiko vyapadisåyate, sam|bandhibhedaµdarthaµtmaµ sa vidhih |

paktibhaµvayoh| Çè 3.8.63. èÓÒÎÂ‰Ìflfl ÒÚÓ˜Í‡ ÓÚÌÓÒËÚÒfl Í ÔÂ‰˚‰Û˘ÂÈ ‰ËÒÍÛÒÒËË Ó
‚ÓÁÏÓÊÌÓÒÚË Ó‰‡ ‰Îfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ˜ÚÓ ÓÚËˆ‡ÎÓÒ¸, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ bhaµva Ë pakti fl‚Îfl˛Ú-
Òfl ÓÚ„Î‡„ÓÎ¸Ì˚ÏË ËÏÂÌ‡ÏË, ÓÌË ËÏÂ˛Ú Ó‰ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ËÚÂÎ¸Ì˚ı, ÌÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ, ËÏË
Ó·ÓÁÌ‡˜ÂÌÌÓÂ, Ú‡ÍÓ‚Ó„Ó ÌÂ ËÏÂÂÚ.

36 Kaµlaµnupaµti yad ruµpam| tad astÈµti anugamyate, paritas tu parichinnam | bhaµva ity eva kathay-
ate Çè 3.8.12.



3.8.17. «èÓÍ‡ bhaµva, “ÒÛ˘ÂÂ”, ‚ ÙÓÏÂ Ë‰ÂË ÌÂ ÛÔÓÚÂ·ÎflÂÚÒfl
ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ÂÏÛ (sat – ÔË˜‡ÒÚËÂ ÓÚ „Î‡„ÓÎ‡ as –
“ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó‚‡Ú¸”), ‰Ó ÚÂı ÔÓ ÓÌÓ (ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ÂÂ) ·Û‰ÂÚ ‚˚‡Ê‡Ú¸-
Òfl Í‡Í saµdhya – ÚÓ, ˜ÚÓ ÔÓ‰ÎÂÊËÚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË c ÔÓÏÓ˘¸˛ ‰Û„Ëı
ÙÓÏ»37.

ùÚ‡ Í‡ËÍ‡ ·ÓÒ‡ÂÚ ‰ÓÔÓÎÌËÚÂÎ¸Ì˚È Ò‚ÂÚ Ì‡ ÔÓ·ÎÂÏÛ ÓÚÌÓ¯Â-
ÌËfl flÁ˚Í‡ Ë Â‡Î¸ÌÓÒÚË Û Åı‡ÚËı‡Ë. èË˜‡ÒÚËÂ sat (sant – ÓÚ „Î‡-
„ÓÎ‡ as) – “ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ËÈ” ‚ ‰‡ÌÌÓÏ ÒÎÛ˜‡Â ‚˚‡Ê‡ÂÚ ·˚ÚËÂ Ò‡Ï˚Ï
‡·ÒÚ‡ÍÚÌ˚Ï Ó·‡ÁÓÏ, ‚ ÙÓÏÂ Ó·˘Â„Ó Ò‚ÓÈÒÚ‚‡ ‚ÒÂ„Ó ÒÛ˘Â„Ó Ò‡ÏÓ-
„Ó ÔÓ ÒÂ·Â, ÌÂÁ‡‚ËÒËÏÓ ÓÚ Â„Ó ‰ÂÎÂÌËfl Ì‡ ‚Â˘Ë Ë ÔÓˆÂÒÒ˚. ç‡ÒÚ‡-
Ë‚‡flÒ¸ Ì‡ ˝ÚÛ “ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍÛ˛ ‚ÓÎÌÛ”, flÁ˚Í “ÛÎ‡‚ÎË‚‡ÂÚ” ÔÂÊ‰Â
‚ÒÂ„Ó ‰ËÌ‡ÏË˜ÂÒÍËÂ ÒË„Ì‡Î˚ Ë ÔÓ˝ÚÓÏÛ ‚˚‡Ê‡ÂÚ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ÂÂ
Í‡Í ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËÂ, ÔÓˆÂÒÒ. èÓ‰ ‚ÎËflÌËÂÏ Ë‰ÂË Á‡ÍÓÌ˜ÂÌÌÓÈ ‚Â˘Ë (‡
ÌÂ ÔÓÚÓÏÛ, ˜ÚÓ ËÁÏÂÌËÎÒfl Ó·˙ÂÍÚ ÔÓÁÌ‡ÌËfl) ÚÓ ÊÂ Ò‡ÏÓÂ ‰ËÌ‡ÏË˜Â-
ÒÍÓÂ ·˚ÚËÂ ‚˚‡Ê‡ÂÚÒfl Í‡Í ÌÂ˜ÚÓ ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌÌÓÂ – bhaµva, “ÒÛ˘-
ÌÓÒÚ¸”, “ÒÛ˘ÂÂ”, “ÍÓÌÍÂÚÌ‡fl ÙÓÏ‡ ·˚ÚËfl”. çÓ ÂÒÎË Ï˚ ÌÂ ‡ÁÎË-
˜‡ÂÏ ‚ ÌÂÏ Á‡ÍÓÌ˜ÂÌÌÓÈ ·˚ÚËÈÌÓÈ ÙÓÏ˚, ÚÓ ‚˚‡Ê‡ÂÏ Â„Ó Í‡Í
ÔÓˆÂÒÒ, Â‡ÎËÁ‡ˆËË ÍÓÚÓÓ„Ó ÒÔÓÒÓ·ÒÚ‚Û˛Ú ‰Û„ËÂ ‚Â˘Ë, ÛÊÂ Ó·-
ÂÚ¯ËÂ Ú‡ÍÓ‚Û˛. éÌË Ë fl‚Îfl˛ÚÒfl saµdhana, ËÎË ÒÂ‰ÒÚ‚‡ÏË Â‡ÎËÁ‡-
ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (ËÏÂ˛ÚÒfl ‚ ‚Ë‰Û Í‡‡ÍË). àÏÂÌÌÓ ‚ ÓÚÌÓ¯ÂÌËË Ú‡ÍÓ„Ó
ÔÓˆÂÒÒ‡ Â‡ÎËÁ‡ˆËË, ÍÓÚÓÓÏÛ ÒÔÓÒÓ·ÒÚ‚Û˛Ú Í‡‡ÍË, Ë ÛÔÓÚÂ·Îfl-
˛ÚÒfl ÒÎÓ‚‡, ‚˚‡Ê‡˛˘ËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (kriyaµvaµcana).

3.8.18. “çÓ ‚ ÒÎÛ˜‡Â Â‡ÎËÁÓ‚‡ÌÌÓÈ ‚Â˘Ë (siddha) ÌÂ ÚÂ·ÛÂÚÒfl
ÒÂ‰ÒÚ‚ Â‡ÎËÁ‡ˆËË, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ˆÂÎ¸ ÛÊÂ ‰ÓÒÚË„ÌÛÚ‡, ÔÓ˝ÚÓÏÛ ‚ ‰‡Ì-
ÌÓÏ ÒÎÛ˜‡Â ÌÂËÁ‚ÂÒÚÌÓ ÛÔÓÚÂ·ÎÂÌËÂ ÒÎÓ‚, ‚˚‡Ê‡˛˘Ëı ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ”38.

èÓfl‚ÎÂÌËÂ ‚Â˘Ë ËÁ ÔÓˆÂÒÒ‡ ÁÌ‡ÏÂÌÛÂÚ Â„Ó ÔÂÍ‡˘ÂÌËÂ, 
‡ ÁÌ‡˜ËÚ, Ë ÓÚÔ‡‰ÂÌËÂ ÌÂÓ·ıÓ‰ËÏÓÒÚË ÛÔÓÏËÌ‡Ú¸ ÒÂ‰ÒÚ‚‡ Â„Ó Â‡ÎË-
Á‡ˆËË.

3.8.19. «à ÓÌÓ (sat), ÌÂ ËÏÂ˛˘ÂÂ ÌË “‰Ó”, ÌË “ÔÓÒÎÂ”, Ë ‚ ÒËÎÛ Ò‚Ó-
Â„Ó Â‰ËÌÒÚ‚‡ ÌÂ ÒÓ‰ÂÊ‡˘ÂÂ ÌËÍ‡ÍÓÈ ‚ÌÛÚÂÌÌÂÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓ-
ÒÚË, ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌÓ Í‡Í Ó·Î‡‰‡˛˘ÂÂ Ò‚ÓÈÒÚ‚ÓÏ [Ò‚ÓËı ˜‡ÒÚÂÈ] ËÏÂÚ¸
ÌÂÔÂ˚‚ÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸, ÔÂ‰Ì‡ÁÌ‡˜ÂÌÌÓ„Ó ‰Îfl [Â‡ÎËÁ‡-
ˆËË Â„Ó] ˆÂÎË»39.

í‡ÍËÏ Ó·‡ÁÓÏ sat ÂÒÚ¸ Â‰ËÌÓÂ ·˚ÚËÂ, ÌÂ ÒÓ‰ÂÊ‡˘ÂÂ ‚ÌÛÚÂÌ-
ÌËı ˜ÎÂÌÂÌËÈ Ì‡ ‚Â˘Ë Ë ÔÓˆÂÒÒ˚, ÔÓÒÎÂ‰ÌËÂ ÔÓfl‚Îfl˛ÚÒfl ÚÓÎ¸ÍÓ ËÁ
Ì‡¯Ëı ÒÎÓ‚ Ë ÔÓÌflÚËÈ. èÂ‰ÒÚ‡‚Îflfl ·˚ÚËÂ Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ, Ï˚ Ï˚ÒÎÂÌ-
ÌÓ Ì‡ÍÎ‡‰˚‚‡ÂÏ Ì‡ ÌÂ„Ó ˜ËÒÚÓ ‚ÌÂ¯Ì˛˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ Â„Ó
ÍÓÌÍÂÚÌ˚ı ÔÓfl‚ÎÂÌËÈ, ÍÓÚÓÛ˛ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ ˜Û‚ÒÚ‚ÂÌÌÓ. 
Ç ˝ÚÓÏ ÓÚÌÓ¯ÂÌËË ·˚ÚËÂ Ë‰ÂÌÚË˜ÌÓ “‚ÌÛÚÂÌÌÂÏÛ ÒÎÓ‚Û”:
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37 Satsu pratyayaruµpo’sau bhaµvo yaµvan na jaµyate, taµvat pares|aµm| ruµpen|a saµdhyah| sann abhid-
hÈµyate Çè 3.8.17.

38 Siddhe tu saµdhanaµkaµn|ks|aµ kr|taµrthatvaµnnivartate, na kriyaµvaµcinaµm| tasmaµt prayogas tatra
vidyate Çè 3.8.18.

39 Sa ca puµrvaµparibhuµta ekatvaµd akramaµtmakah|, purvaµparan|aµm| dharmen|a tadarthenaµnugamyate
Çè 3.8.19.



1.48. «èÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ËÏÂÌÌÓ ÂÁÓÌ‡ÌÒ (naµda), [‡ ÌÂ ÒÎÓ‚Ó] ÔÓËÁ‚Ó-
‰ËÚÒfl ‚ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÈ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, ÓÌÓ (ÒÎÓ‚Ó) ÌÂ ËÏÂÂÚ ÌË
“‰Ó”, ÌË “ÔÓÒÎÂ”, ÌÂ ÒÓ‰ÂÊËÚ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË, ÌÓ ÔÂ‰ÒÚ‡ÂÚ ·Û‰-
ÚÓ ‡Á‰ÂÎÂÌÌ˚Ï ‚ ÙÓÏÂ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË (ÂÁÓÌ‡ÌÒÓ‚)»40. 

ãÂ„ÍÓ Á‡ÏÂÚËÚ¸, ˜ÚÓ ‚ Ó·ÓËı ÒÎÛ˜‡flı Åı‡ÚËı‡Ë ÔË‰ÂÊË‚‡-
ÂÚÒfl Â‰ËÌÓÈ ÒıÂÏ˚: Ì‡ ÌÂÍÛ˛ ÌÂ‰ÂÎËÏÛ˛, ‚ÌÂ‚ÂÏÂÌÌÛ˛ ÒÛ˘ÌÓÒÚ¸,
·Û‰¸-ÚÓ ‚ÌÛÚÂÌÌÂÂ ÒÎÓ‚Ó ËÎË Ò‡ÏÓ ·˚ÚËÂ, ˜Û‚ÒÚ‚ÂÌÌÓÂ ÔÓÁÌ‡ÌËÂ Ì‡-
ÍÎ‡‰˚‚‡ÂÚ ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍË ‚ÌÂ¯ÌËı ÔÓfl‚ÎÂÌËÈ, ËÏÂ˛˘Ëı ÏÌÓ„Ó-
˜‡ÒÚÌÛ˛ ÒÚÛÍÚÛÛ Ë ‚ÂÏÂÌÌ�˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ (Ò. Ú‡ÍÊÂ Çè
3.8.11). àÌ˚ÏË ÒÎÓ‚‡ÏË, Ì‡¯Â ˜Û‚ÒÚ‚ÂÌÌÓÂ ÔÓÁÌ‡ÌËÂ ÔÓÂˆËÛÂÚ Ì‡
ÍÓÌÚËÌÛ‡Î¸ÌÛ˛ ÔËÓ‰Û ‚ÌÛÚÂÌÌÂ„Ó ·˚ÚËfl-ÒÎÓ‚‡ ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚ÂÌ-
ÌÛ˛ Ë ‚ÂÏÂÌÌÛ˛ ‰ËÒÍÂÚÌÓÒÚ¸ ÔÓÁÌ‡‚‡ÚÂÎ¸Ì˚ı ‡ÍÚÓ‚.

3.8.19. “èÓ˝ÚÓÏÛ [ÏÓÏÂÌÚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl], ÍÓÚÓ˚È Ò‚Â¯ËÎÒfl, ·ÓÎÂÂ
ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ, ‡ ÚÓÚ, ˜ÚÓ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ, ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl Ó„‡Ì‡ÏË
˜Û‚ÒÚ‚. ÑÂÈÒÚ‚ËÂ ÔÓÌflÚÓ Í‡Í ÒÛ˘ÌÓÒÚ¸ ˝ÚËı ÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘Ëı Ë ÌÂ ÒÛ-
˘ÂÒÚ‚Û˛˘Ëı ÏÓÏÂÌÚÓ‚”41.

àÏÂÌÌÓ ·Î‡„Ó‰‡fl Ë‰ÂÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÔÓ¯Î˚Â Ë Ì‡ÒÚÓfl˘ËÂ ÏÓÏÂÌ-
Ú˚ ÔÓˆÂÒÒ‡ ÔÓÌflÚ˚ Í‡Í Â‰ËÌÓÂ ÌÂ‰ÂÎËÏÓÂ ˆÂÎÓÂ. ë‡ÏÓ ‰ÂÎÂÌËÂ Ì‡
˜‡ÒÚË, ÔÓËÁ‚Ó‰ËÏÓÂ ‚ÓÒÔËflÚËÂÏ, ÒÓ‚Â¯ÂÌÌÓ ÛÒÎÓ‚ÌÓ: ˝ÚÓ ÌÂ Â-
‡Î¸Ì˚Â ˜‡ÒÚË, ‡ ÎË¯¸ ÚÂ, ˜ÚÓ ËÒÍÛÒÒÚ‚ÂÌÌÓ ËÁÓÎËÛÂÚ Ó„‡Ì ˜Û‚ÒÚ‚ ‚
ÚÓÚ ËÎË ËÌÓÈ ÏÓÏÂÌÚ ‚ÓÒÔËflÚËfl. áÌ‡˜ÂÌËÂÏ „Î‡„ÓÎÓ‚ fl‚ÎflÂÚÒfl ÏÂÌ-
Ú‡Î¸Ì‡fl ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚ¸ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, ÌÓ Ì‡ ˝ÚÛ ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚ¸ Ï˚ÒÎ¸
Ì‡ÍÎ‡‰˚‚‡ÂÚ ‰ÂÎÂÌËfl, ÍÓÚÓ˚Â ‚ÓÒÔÓËÁ‚Ó‰flÚ ÛÊÂ ÌÂÒÛ˘ÂÒÚ‚Û˛˘ËÂ
˝Ú‡Ô˚ ÔÓÁÌ‡ÌËfl, ÒÓÒÚÓfl˘ËÂ ËÁ ‚ÓÁÌËÍÌÓ‚ÂÌËfl Ë ËÒ˜ÂÁÌÓ‚ÂÌËfl ‡Á-
Ì˚ı ÏÓÏÂÌÚÓ‚ ‚ÓÒÔËflÚËfl. í‡ÍËÏ Ó·‡ÁÓÏ, ÔË ÔÓÁÌ‡ÌËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl,
Í‡Í Ë ÔË ÔÓÁÌ‡ÌËË ÒÏ˚ÒÎ‡ ÒÎÓ‚‡, Ì‡ ÔÓ‰ÎËÌÌÛ˛ ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚ¸ ÚÓ„Ó Ë
‰Û„Ó„Ó Ì‡ÍÎ‡‰˚‚‡˛ÚÒfl ‰ËÒÍÂÚÌ˚Â ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍË ‚ÓÒÔËÌËÏ‡Â-
Ï˚ı ÔÓˆÂÒÒÓ‚ (˜ÂÂ‰Ó‚‡ÌËfl Á‚ÛÍÓ‚ ‚ ÒÎÛ˜‡Â ÔÓÁÌ‡ÌËfl Ë ‚˚‡ÊÂÌËfl
ÒÏ˚ÒÎ‡ ÒÎÓ‚‡ ËÎË “‡ÚÓÏ‡Ì˚ı” ˝Ú‡ÔÓ‚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‚ ÒÎÛ˜‡Â ÔÓÁÌ‡ÌËfl Ë
‚˚‡ÊÂÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl). 

í‡Í, Ò Ì‡¯ÂÈ ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl, ÏÓÊÌÓ ËÒÚÓÎÍÓ‚‡Ú¸ ·ı‡ÚËı‡ËÂ‚-
ÒÍÛ˛ ˝ÍÒÔÓÁËˆË˛ ‚Á„Îfl‰Ó‚ ÒÚÓÓÌÌËÍÓ‚ ËÌ‰Ë‚Ë‰Û‡Î¸ÌÓ„Ó ÁÌ‡˜ÂÌËfl
ÒÎÓ‚‡. Ç Ú‡ÍÓÏ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌËË ÓÌ‡ ÌËÒÍÓÎ¸ÍÓ ÌÂ ÔÓÚË‚ÓÂ˜ËÚ Â„Ó
ÒÓ·ÒÚ‚ÂÌÌÓÈ ÍÓÌˆÂÔˆËË ÛÌË‚ÂÒ‡Î¸ÌÓ„Ó ÁÌ‡˜ÂÌËfl, ‡, Ì‡ÔÓÚË‚, ‚˚-
‡Ê‡ÂÚ ÂÂ ÒÓ ‚ÒÂÈ ÓÔÂ‰ÂÎÂÌÌÓÒÚ¸˛: ÔÓÁÌ‡ÌËÂ ÍÓÌÍÂÚÌÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl
Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ‡, ÒÓÒÚÓfl˘Â„Ó ËÁ ˜‡ÒÚÂÈ, ‚ÓÁÏÓÊÌÓ ÚÓÎ¸ÍÓ ·Î‡„Ó‰‡fl ÌÂ-
ÍÓÈ ‡ÔËÓÌÓ ÔËÒÛÚÒÚ‚Û˛˘ÂÈ ‚ ÒÓÁÌ‡ÌËË ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓÈ ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚË,
Ë‰ÂÂ, ÔÓÌflÚËË ˝ÚÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. Ä ‚Â‰¸ ˝ÚÓÈ ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓÈ ˆÂÎÓÒÚÌÓ-
ÒÚ¸˛ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ Ë Ë‰Âfl Ó‰‡ ËÎË ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. 

ç‡˜ËÌ‡fl ÒÓ ÒÎÂ‰Û˛˘ÂÈ Í‡ËÍË Åı‡ÚËı‡Ë ËÁÎ‡„‡ÂÚ ÚÓ˜ÍÛ ÁÂ-
ÌËfl ‰Ê‡ÚË‚‡‰ËÌÓ‚ (ÒÚÓÓÌÌËÍÓ‚ Û˜ÂÌËfl Ó Ó‰Â Í‡Í ÁÌ‡˜ÂÌËË ÒÎÓ‚).
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40 Naµdasya kramajanmatvaµn na puµrvo na parasåca sah|, akramah| kramaruµpen|a bhedavaµn iva
jaµyate Çè 1.48.

41 Asan nivartate tasmaµd yat sat tadupalabhyate, taytoh| sadasatoså caµsaµv aµtmaika iva gr\||hyate
Çè 3.8.20.



3.8.21. «ÑÛ„ËÂ „Ó‚ÓflÚ, ˜ÚÓ “‰ÂÈÒÚ‚ËÂ” [Ó·ÓÁÌ‡˜‡ÂÚ] Ó‰ (jaµti),
ÍÓÚÓ˚È ÔÂ·˚‚‡ÂÚ ‚Ó ÏÌÓ„Ëı ËÌ‰Ë‚Ë‰‡ı (vyakti), ˝ÚÓÚ [Ó‰], ÌÂ fl‚-
Îfl˛˘ËÈÒfl ÚÂÏ, ˜ÚÓ ‰ÓÎÊÌÓ ·˚Ú¸ Â‡ÎËÁÓ‚‡ÌÓ (asaµdhya), ‚ÓÒÔËÌË-
Ï‡ÂÚÒfl Í‡Í ÔÓ‰ÎÂÊ‡˘ËÈ Â‡ÎËÁ‡ˆËË (saµdhya) ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ Ò‚ÓÂÈ ËÌ‰Ë‚Ë-
‰Û‡Î¸ÌÓÈ ÙÓÏÂ»42.

àÌ˚ÏË ÒÎÓ‚‡ÏË, „Î‡„ÓÎ˚ ‚˚‡Ê‡˛Ú ÌÂ ‡ÁÌ˚Â ËÌ‰Ë‚Ë‰Û‡Î¸Ì˚Â
‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÒÓ ‚ÒÂÏË Ëı ‡ÍÒÂÒÒÛ‡‡ÏË, ‡ Ó‰˚ ‰ÂÈÒÚ‚ËÈ, Ì‡ÔËÏÂ „Î‡-
„ÓÎ pac “„ÓÚÓ‚ËÚ¸ [ÔË˘Û]” ·Û‰ÂÚ ÓÁÌ‡˜‡Ú¸ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂÌËÂ ÔË˘Ë, ‰‡-
ÊÂ ÂÒÎË ÓÌÓ ÒÓ‚Â¯‡ÂÚÒfl ‡ÁÌ˚ÏË ÔÓ‚‡‡ÏË ÔÓ ‡ÁÌ˚Ï ÂˆÂÔÚ‡Ï Ë
ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ‡ÁÌ˚Ï ‚Ë‰‡Ï ÔÓ‰ÛÍÚÓ‚. Ç ÓÚÎË˜ËÂ ÓÚ ËÌ‰Ë‚Ë‰Û-
‡Î¸ÌÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl, Ó‰ ‚ÒÂ„‰‡ ÓÒÛ˘ÂÒÚ‚ÎÂÌ, ÌÂËÁÏÂÌÂÌ Ë ‚Â˜ÂÌ, Í ÌÂ-
ÏÛ ÌÂÔËÎÓÊËÏ‡ ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍ‡ “ÌÂÁ‡‚Â¯ÂÌÌÓÒÚË”, “Ì‡ıÓÊ‰ÂÌËfl
‚ ÔÓˆÂÒÒÂ ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËfl”, Ó‰Ì‡ÍÓ ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ Ó‰ ‚ÒÂ„‰‡ ÔÂ·˚‚‡ÂÚ ‚
ËÌ‰Ë‚Ë‰Â, Ú.Â. “Ó‰Ó‚ÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ” ÔÂ·˚‚‡ÂÚ ‚ ËÌ‰Ë‚Ë‰Û‡Î¸ÌÓÏ, ÓÌÓ
Ë ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÚÒfl Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ, ‡Á‚Ó‡˜Ë‚‡˛˘ËÈÒfl ‚Ó ‚ÂÏÂÌË.

Ç Í‡ËÍÂ 22 ÔÂ‰Î‡„‡ÂÚÒfl ‚‡Ë‡ÌÚ ‰Ê‡ÚË‚‡‰˚, ÒÓ„Î‡ÒÌÓ ÍÓÚÓÓ-
ÏÛ Ó‰Ó‚ÓÂ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÔÂ·˚‚‡ÂÚ ÌÂ ‚Ó ‚ÒÂÈ ˆÂÎÓÒÚÌÓÒÚË ËÌ‰Ë‚Ë‰Û-
‡Î¸ÌÓ„Ó, ‡ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ ÔÓÒÎÂ‰ÌÂÏ Â„Ó ÏÓÏÂÌÚÂ, ˜ÚÓ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ÛÂÚ Ó‰ÌÓ-
ÏÛ ËÁ ‚‡Ë‡ÌÚÓ‚ ‚¸flÍÚË‚‡‰˚ (Û˜ÂÌËfl Ó· ËÌ‰Ë‚Ë‰Â Í‡Í ÁÌ‡˜ÂÌËË
ÒÎÓ‚ – ÒÏ.: Çè 3.8.15). í‡Í Ó·ÒÚÓËÚ ‰ÂÎÓ Ò ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËflÏË, ÍÓÚÓ˚Â
‚˚‡Ê‡˛ÚÒfl „Î‡„ÓÎ‡ÏË “ÍÓÌÍÂÚÌÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl”, ÚËÔ‡ ÔË„ÓÚÓ‚ÎÂ-
ÌËfl ÔË˘Ë. Ç ÚÂÏËÌÓÎÓ„ËË ‚‡È¯Â¯ËÍË, ÍÓÚÓÓÈ ÒÎÂ‰ÛÂÚ ‚ Ò‚ÓÂÏ
ÍÓÏÏÂÌÚ‡ËË ïÂÎ‡‡‰Ê‡, ˝ÚÓ apara-saµmaµnya, “ÌËÁ¯‡fl ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËfl”,
ËÎË saµmaµnya-visåes|a, “ÒÔÂˆËÙË˜ÂÒÍ‡fl ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËfl”. Ç Çè 3.8.30–32
ËÁÎÓÊÂÌ‡ ˜ÂÚ‚ÂÚ‡fl ÔÓÁËˆËfl, ÍÓÚÓÛ˛ ïÂÎ‡‡‰Ê‡ ÔËÔËÒ˚‚‡ÂÚ ‚‡È-
¯Â¯ËÍÂ:

Ç 33–39 Í‡ËÍ‡ı ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ‡Ì‡ÎËÁËÛÂÚÒfl ‚ ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ËË Ò ÔÓÁË-
ˆËÂÈ ÚÂı, ÍÚÓ ÓÚÓÊ‰ÂÒÚ‚ÎflÎË Â„Ó Ò ·˚ÚËÂÏ. é˜Â‚Ë‰ÌÓ, ˜ÚÓ ˝ÚÓÚ ÔÓ‰-
ıÓ‰ Ì‡Ë·ÓÎÂÂ ·ÎËÁÓÍ Åı‡ÚËı‡Ë. ÖÒÎË ‚ÒÂ ÒÎÓ‚‡, Ó·ÓÁÌ‡˜‡˛˘ËÂ
ÍÓÌÍÂÚÌ˚Â ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË, ‚˚‡Ê‡˛Ú ‚ ÍÓÌÂ˜ÌÓÏ ËÚÓ„Â ‚˚Ò¯Û˛ ÒÛ·-
ÒÚ‡ÌˆË˛, Å‡ıÏ‡Ì, ‡ ‚ÒÂ ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËË – “‚ÂÎËÍÛ˛ ÛÌË‚ÂÒ‡ÎË˛”
(mahasaµmaµnya) Å‡ıÏ‡Ì (ÒÏ.: ã˚ÒÂÌÍÓ 2001), ÚÓ Á‡ÍÓÌÓÏÂÌÓ, ˜ÚÓ
ÒÎÓ‚ÂÒÌ˚Â ‚˚‡ÊÂÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ‰Îfl Åı‡ÚËı‡Ë – ÚÓÊÂ Ó‰ËÌ ËÁ
ÒÔÓÒÓ·Ó‚ „Ó‚ÓËÚ¸ Ó ‚˚Ò¯ÂÏ ·˚ÚËË.

àÚ‡Í, ‚˚‰ÂÎËÏ „Î‡‚ÌÓÂ ‰Îfl ÍÓÌˆÂÔˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Û „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚.
ÇÓ-ÔÂ‚˚ı, ˝ÚÓ ÔÓÚË‚ÓÔÓÒÚ‡‚ÎÂÌËÂ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl Í‡Í ÔÓˆÂÒÒ‡, Ì‡ıÓ‰fl-
˘Â„ÓÒfl ‚ ÒÚ‡‰ËË Â‡ÎËÁ‡ˆËË, – Á‡ÍÓÌ˜ÂÌÌ˚Ï, Â‡ÎËÁÓ‚‡ÌÌ˚Ï ‚Â˘‡Ï,
Ó·ÂÚ¯ËÏ Ò‚Ó˛ ÙÓÏÛ (saµdhya – siddha). ÇÓ-‚ÚÓ˚ı, ÓÚÌÓ¯ÂÌËÂ ÏÂ-
Ê‰Û ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ Ë Ù‡ÍÚÓ‡ÏË Â„Ó Â‡ÎËÁ‡ˆËË – Í‡‡Í‡ÏË. Åı‡ÚËı‡-
Ë ÔË‚ÌÓÒËÚ ‚ ˝ÚÛ Í‡ÚËÌÛ Ò‚ÓË “ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍËÂ” Í‡ÒÍË. éÌ ÓÚË-
ˆ‡ÂÚ Â‡Î¸Ì˚Â ‡ÁÎË˜Ëfl ÏÂÊ‰Û ÔÓˆÂÒÒ‡ÏË Ë ‚Â˘‡ÏË, Ú‡Í ÊÂ Í‡Í ÏÂ-
Ê‰Û ‰ÂÈÒÚ‚ËÂÏ, ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËÂÈ Ë Í‡˜ÂÒÚ‚ÓÏ, Ò‚Ó‰fl Ëı Í ÚÓÎ¸ÍÓ Í ÔÓ‰-
‚ËÊÌ˚Ï ‡ÁÎË˜ËflÏ ‚ ÔÎ‡ÌÂ flÁ˚ÍÓ‚Ó„Ó ‚˚‡ÊÂÌËfl, ˆÂÎËÍÓÏ ÓÔÂ‰Â-
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42 Jaµtim anye kriyaµm aµhur anekavyaktivartinÈµm, asaµdhyaµ vyaktiruµpen|a saµ saµdhyevopalabhyate
Çè 3.8.21.



ÎflÂÏÓ„Ó Ì‡ÏÂÂÌËÂÏ „Ó‚Ófl˘Â„Ó. íÓÚ ÊÂ, ÒÚÂÏflÒ¸ Í Ì‡Ë·ÓÎÂÂ ‡‰ÂÍ-
Ú‚‡ÚÌÓÈ ÔÂÂ‰‡˜Â Ò‚ÓËı Ë‰ÂÈ, ‚Â‰ÂÚ ÔÓÒÚÓflÌÌÛ˛ Ë„Û „Î‡„ÓÎ‡ÏË Ë
ËÏÂÌ‡ÏË, ÛÔÓÚÂ·Îflfl Ëı Í‡Í ‚Á‡ËÏÓÁ‡ÏÂÌflÂÏ˚Â ÍÓÏÔÓÌÂÌÚ˚ flÁ˚Í‡.
ÇÒÂ ˝ÚÓ ÔÓÍ‡Á˚‚‡ÂÚ, Í‡Í‡fl, ‚ ÒÛ˘ÌÓÒÚË, ÔÓÔ‡ÒÚ¸ ÎÂÊËÚ ÏÂÊ‰Û flÁ˚-
ÍÓÏ Ë ÓÍÛÊ‡˛˘ËÏ Ì‡Ò ÏËÓÏ. Ç ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌËË Åı‡ÚËı‡Ë flÁ˚Í,
ÊË‚fl ÔÓ Ò‚ÓËÏ ÒÓ·ÒÚ‚ÂÌÌ˚Ï Á‡ÍÓÌ‡Ï Ë ‚˚‡Ê‡fl Ì‡¯Ë Ï˚ÒÎË Ó ÏË-
Â, Ò Ò‡ÏËÏ ˝ÚËÏ ÏËÓÏ ÌËÍ‡Í ÌÂ Ò‚flÁ‡Ì. Ç ÚÓÏ ‰ËÒÍÂÚÌÓÏ ÛÌË‚Â-
ÒÛÛÏÂ flÁ˚Í‡ Ë ‚ÌÂ¯ÌÂ„Ó ÓÍÛÊÂÌËfl, ‚ ÍÓÚÓÓÏ Ï˚ ÊË‚ÂÏ, ÚÓÎ¸ÍÓ
Ì‡¯Â ÊÂÎ‡ÌËÂ ‚˚‡ÁËÚ¸ ˜ÚÓ-ÚÓ ÔË‰‡ÂÚ ˝ÚÓÏÛ ˜ÚÓ-ÚÓ (Ï˚ÒÎË, ‚Â˘Ë)
Ò‚flÁ‡ÌÌ˚È, ÍÓÌÚËÌÛ‡Î¸Ì˚È ı‡‡ÍÚÂ. 

èêÄòÄëíÄèÄÑÄ  é  ÑÇàÜÖçàà43

ëÓ„Î‡ÒÌÓ è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰Â, ÔflÚ¸ ‚Ë‰Ó‚ ‰‚ËÊÂÌËfl (·ÓÒ‡ÌËÂ ‚‚Âı, ·Ó-
Ò‡ÌËÂ ‚ÌËÁ, Ò„Ë·‡ÌËÂ, ‡Á„Ë·‡ÌËÂ Ë ıÓÊ‰ÂÌËÂ) fl‚Îfl˛ÚÒfl ÔÓ‰‚Ë‰‡ÏË
Ó‰‡ ‰‚ËÊÂÌËfl, ËÎË “ÌËÁ¯ËÏË ÛÌË‚ÂÒ‡ÎËflÏË” ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ÛÌË-
‚ÂÒ‡ÎËË ‰‚ËÊÂÌËfl (karmatva). è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰‡ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓ ÔÂÂ-
˜ËÒÎflÂÚ ÓÒÌÓ‚Ì˚Â ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍË ‰‚ËÊÂÌËfl:

“é·Î‡‰‡ÂÚ ı‡‡ÍÚÂÓÏ ÔÂ·˚‚‡ÌËfl ‚ Ó‰ÌÓÈ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË”
(ekadravyavattvam)44 – ‰‚ËÊÂÌËÂ, Í‡Í Ë Í‡˜ÂÒÚ‚Ó, ËÏÂÂÚ Ò‚ÓËÏ ÒÛ·-
ÒÚ‡ÚÓÏ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆË˛ Ë ‚ ˝ÚÓÏ ÒÏ˚ÒÎÂ ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ Ò‡ÏÓÒÚÓflÚÂÎ¸ÌÓ.
å˚ ÔÓÁÌ‡ÂÏ ‰‚ËÊÂÌËÂ ÌÂ Í‡Í Ú‡ÍÓ‚ÓÂ, ‡ ÚÓÎ¸ÍÓ Í‡Í ÔËÌ‡‰ÎÂÊ‡˘ÂÂ
ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË. é‰Ì‡ÍÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌËfl ÏÂÊ‰Û ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËÂÈ Ë ‰‚ËÊÂÌËÂÏ ÌÂ
fl‚Îfl˛ÚÒfl ÒËÏÏÂÚË˜Ì˚ÏË: ÂÒÎË ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËfl ÏÓÊÂÚ ‚ÔÓÎÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚Ó-
‚‡Ú¸ ·ÂÁ ‰‚ËÊÂÌËfl, ÓÌÓ, Ì‡ÔÓÚË‚, ÌÂ ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÛÂÚ ·ÂÁ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË. Ç
Ó‰ÌÓÈ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË ‚ Ó‰ËÌ ÏÓÏÂÌÚ ‚ÂÏÂÌË ÏÓÊÂÚ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ¸ ÚÓÎ¸-
ÍÓ Ó‰ÌÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ (Ëı ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ·ÓÎ¸¯Â, Ú‡Í Í‡Í ÔÓÚË‚ÓÔÓ-
ÎÓÊÌÓ Ì‡Ô‡‚ÎÂÌÌ˚Â – ÔÓÒÚÓ Û‡‚ÌÓ‚ÂÒflÚ ‰Û„ ‰Û„‡ Ë ÌËÍ‡ÍÓ„Ó
‰‚ËÊÂÌËfl ‚ÓÓ·˘Â ÌÂ ·Û‰ÂÚ; ‡ ËÁ Ì‡Ô‡‚ÎÂÌÌ˚ı ‚ Ó‰ÌÛ ÒÚÓÓÌÛ ‚ÒÂ
‡‚ÌÓ ÓÒÚ‡ÌÂÚÒfl Ó‰ÌÓ, ·ÓÎÂÂ ÒËÎ¸ÌÓÂ). ëÛ·ÒÚ‡ÌˆËfl, ‚˚ÒÚÛÔ‡˛˘‡fl
ÒÛ·ÒÚ‡ÚÓÏ ‰‚ËÊÂÌËfl, ‰ÓÎÊÌ‡ Ó·Î‡‰‡Ú¸ Ó„‡ÌË˜ÂÌÌÓÈ Ï‡ÚÂË‡Î¸-
ÌÓÈ ÙÓÏÓÈ (muµrtadravyavr|ttitvam)45, ‰Îfl Ú‡ÍËı ‚ÂÁ‰ÂÒÛ˘Ëı (vibhu) Ë
ÌÂ ËÏÂ˛˘Ëı Ï‡ÚÂË‡Î¸ÌÓÈ ÙÓÏ˚ (amÂtra) ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËÈ, Í‡Í ‡Í‡¯‡,
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43 “ê‡Á‰ÂÎ ‰‚ËÊÂÌËfl” èÅ ÔÂÂ‚Â‰ÂÌ Ë ÔÓ‡Ì‡ÎËÁËÓ‚‡Ì ‚: ã˚ÒÂÌÍÓ 2003.
44 C.: Çëó 1.1.16 (Çëò 1.1.17): “[ÔÂ·˚‚‡ÂÚ] ‚ Ó‰ÌÓÈ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË, ·ÂÒÍ‡˜ÂÒÚ‚ÂÌÌÓ, ÌÂ-

Á‡‚ËÒËÏ‡fl ÔË˜ËÌ‡ ÒÓÂ‰ËÌÂÌËÈ Ë ‡Á˙Â‰ËÌÂÌËÈ – [Ú‡ÍÓ‚˚] ÓÚÎË˜ËÚÂÎ¸Ì˚Â ˜ÂÚ˚ ‰‚Ë-
ÊÂÌËfl” (ekadravyamagun|am| sam|yogavibhaµges|vanapeks|a-kaµran|amiti karmalaks|an|am).

45 ùÚ‡ ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍ‡ ‚˚ÚÂÍ‡ÂÚ ËÁ Çë, „‰Â ÓÚËˆ‡ÂÚÒfl ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎÂÌÌ‡fl ‚ ÔÂ‰˚‰Û¯ÂÈ
ÒÛÚÂ ÚÓ˜Í‡ ÁÂÌËfl Ò‡ÌÍı¸Ë Ó ÚÓÏ, ˜ÚÓ ‚˚‚Ó‰Ì˚ÏË ÁÌ‡Í‡ÏË ‡Í‡¯Ë fl‚Îfl˛ÚÒfl ‚˚ıÓ‰
Ë ‚ıÓ‰: “ùÚÓ ÌÂ ‚˚‚Ó‰ÌÓÈ ÁÌ‡Í, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ Ó·Î‡‰‡ÂÚ ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰ÌÓÈ ÒÛ·ÒÚ‡Ì-
ˆËÂÈ [‚ Í‡˜ÂÒÚ‚Â Ò‚ÓÂÈ ÔË˜ËÌ˚]” (tadalin≥gamekadravyatvaµt karm|an|ah| – Çëó 2.1.21).
CÓ„Î‡ÒÌÓ ‡Á˙flÒÌÂÌË˛ ò‡ÌÍ‡‡ÏË¯˚, ‚ıÓ‰ Ë ‚˚ıÓ‰ fl‚Îfl˛ÚÒfl ‡ÁÌÓ‚Ë‰ÌÓÒÚflÏË
‰‚ËÊÂÌËfl, ‡ ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÔÓÒÎÂ‰ÌÂÂ ÌÂ ÏÓÊÂÚ ·˚Ú¸ ÔËÒÛ˘Â Ú‡ÍÓÈ ÌÂÏ‡ÚÂË‡Î¸ÌÓÈ
ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË Í‡Í ‡Í‡¯‡, ÚÓ ËÁ ˝ÚÓ„Ó ÒÎÂ‰ÛÂÚ, ˜ÚÓ ÓÌÓ ÛÍÓÂÌÂÌÓ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚ Ó‰ÌÓÈ ÒÛ·-
ÒÚ‡ÌˆËË Ë ˝Ú‡ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËfl ‰ÓÎÊÌ‡, ‚ ÔÓÚË‚ÓÔÓÎÓÊÌÓÒÚ¸ ‚ÂÁ‰ÂÒÛ˘ÂÈ ‡Í‡¯Â, Ó·Î‡-
‰‡Ú¸ Ó„‡ÌË˜ÂÌÌ˚Ï ‡ÁÏÂÓÏ Ë Ï‡ÚÂË‡Î¸ÌÓÒÚ¸˛ (ÍÓÏÏÂÌÚ‡ËÈ Í Çëò 2.1.2).



Ì‡Ô‡‚ÎÂÌËÂ, ‚ÂÏfl Ë ‡ÚÏ‡Ì, ‰‚ËÊÂÌËÂ, ÔÓÌËÏ‡ÂÏÓÂ Í‡Í ÔÂÂÏÂ˘Â-
ÌËÂ ‚ ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚Â, ‚ÓÓ·˘Â ÌÂ‚ÓÁÏÓÊÌÓ (èÅ [356]). 

àÌÚÂÂÒÌÓ, ˜ÚÓ ‰Îfl „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÒÓÓÚÌÓ¯ÂÌËÂ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË Ë
‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÌÂ ·˚ÎÓ, Ì‡ÒÍÓÎ¸ÍÓ ÏÌÂ ËÁ‚ÂÒÚÌÓ, ÔÂ‰ÏÂÚÓÏ ÒÔÂˆË‡Î¸ÌÓ-
„Ó ‡ÒÒÏÓÚÂÌËfl. éÌË, ÍÓÌÂ˜ÌÓ, ÌÂ ÓÚËˆ‡ÎË, ˜ÚÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ ‰ÓÎÊÌÓ
·˚Ú¸ ‚ ˜ÂÏ-ÚÓ ÛÍÓÂÌÂÌÓ, ËÏÂÚ¸ Ò‚ÓÈ ÒÛ·ÒÚ‡Ú, ÌÓ ‰Îfl ÌËı ˝ÚÓ ÔÓÌfl-
ÚËfl ‰‚ËÊÂÌËfl Ë ‰‚ËÊÛ˘Â„ÓÒfl ‚˚ÒÚÛÔ‡˛Ú Í‡Í ÓÚÌÓÒËÚÂÎ¸Ì˚Â Ë Á‡‚Ë-
Òfl˘ËÂ ÓÚ ÒËÌÚ‡ÍÒË˜ÂÒÍÓÈ ÒÚÛÍÚÛ˚ ÔÂ‰ÎÓÊÂÌËfl, èÓÒÎÂ‰Ìflfl Ó·‡-
ÁÓ‚‡Ì‡ Í‡‡Í‡ÏË, “Ù‡ÍÚÓ‡ÏË Â‡ÎËÁ‡ˆËË ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl”, ˜¸Â ÁÌ‡˜ÂÌËÂ,
Í‡Í Ï˚ ‚Ë‰ÂÎË, ÌÂ fl‚ÎflÂÚÒfl ‡Á Ë Ì‡‚ÒÂ„‰‡ ÙËÍÒËÓ‚‡ÌÌ˚Ï. Ç Á‡‚Ë-
ÒËÏÓÒÚË ÓÚ ÍÓÌÍÂÚÌÓÈ ÒËÌÚ‡ÍÒË˜ÂÒÍÓÈ ÒÚÛÍÚÛ˚ Ù‡Á˚ ÓÎ¸ ‡„ÂÌ-
Ú‡ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ÏÓÊÂÚ ËÒÔÓÎÌflÚ¸ ÌÂ ÚÓÎ¸ÍÓ Ò‡Ï ‰ÂflÚÂÎ¸ (ÑÂ‚‡‰‡ÚÚ‡ Û-
·ËÚ ‰ÂÂ‚Ó), ÌÓ Ë ËÌÒÚÛÏÂÌÚ (karan|a – ‰ÂÂ‚Ó Û·ËÚÒfl ÚÓÔÓÓÏ), ‡
Ú‡ÍÊÂ Ë ‰Û„ËÂ Í‡‡ÍË. äÓÏÂ ÚÓ„Ó, ‰Îfl ÔÓÌËÏ‡ÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl ËÏÂ˛Ú
ÁÌ‡˜ÂÌËÂ Ë ‡‰ÂÒ‡Ú ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (sam|pradaµna), Â„Ó ÓÚÔ‡‚Ì‡fl ÚÓ˜Í‡
(apaµdaµna), Ó·˙ÂÍÚ, Ì‡ ÍÓÚÓ˚È ÓÌÓ Ì‡Ô‡‚ÎÂÌÓ (karman), (adhikaran|a)
Ë Ú.‰. îËÁË˜ÂÒÍËÂ ÊÂ ÛÒÎÓ‚Ëfl Ò‡ÏÓ„Ó ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl (Â„Ó ‚ÓÁÏÓÊÌÓÒÚ¸ ËÎË
ÌÂ‚ÓÁÏÓÊÌÓÒÚ¸ ÔË ÚÓÏ ËÎË ËÌÓÏ ÒÛ·ÒÚ‡ÚÂ) ÓÒÚ‡‚‡ÎËÒ¸ Á‡ ÒÍÓ·Í‡-
ÏË ÒÂÏ‡ÌÚË˜ÂÒÍÓ„Ó ‡Ì‡ÎËÁ‡.

ëÎÂ‰Û˛˘‡fl ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍ‡ ‰‚ËÊÂÌËfl – “Ï„ÌÓ‚ÂÌÌÓÒÚ¸”
(ks|an|ikatvam)46. áÌ‡˜ËÚ ÎË ˝ÚÓ, ˜ÚÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ ‰ÎËÚÒfl ‚ÒÂ„Ó Ó‰ÌÓ Ï„ÌÓ-
‚ÂÌËÂ? ëÓ„Î‡ÒÌÓ òË‰ı‡Â, è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰‡ ËÏÂÎ ‚ ‚Ë‰Û Â„Ó ·˚ÒÚÛ˛
‡ÁÛ¯‡ÂÏÓÒÚ¸ (aµsåutaravinaµsåitvam – çä: 290). äÓÏÏÂÌÚËÛfl ÒÎÂ‰Û˛-
˘Û˛ ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍÛ: “ÔÓÚË‚ÓÔÓÎÓÊÌÓ ÒÓÂ‰ËÌÂÌË˛ ÒÓ Ò‚ÓËÏ ÒÓ·ÒÚ-
‚ÂÌÌ˚Ï ÒÎÂ‰ÒÚ‚ËÂÏ” (svakaµryasam|yogavirodhitam)47, òË‰ı‡‡ ÓÚÏÂ-
˜‡ÂÚ, ˜ÚÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ “‡ÁÛ¯‡ÂÚÒfl ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ Â„Ó ÒÎÂ‰ÒÚ‚Ëfl, ÍÓËÏ
fl‚ÎflÂÚÒfl ÒÓÂ‰ËÌÂÌËÂ, ‡ ÌÂ ÔÓÒÂ‰ÒÚ‚ÓÏ ‡Á˙Â‰ËÌÂÌËfl, ‚ ÔÓÚË‚ÌÓÏ
ÒÎÛ˜‡Â ÌÂ ·Û‰ÂÚ ‰Û„Ó„Ó ÒÓÂ‰ËÌÂÌËfl”48. àÁ ˝ÚËı ‰Ó‚ÓÎ¸ÌÓ ÌÂ‚ÌflÚÌ˚ı
ÍÓÏÏÂÌÚ‡ËÂ‚ ÏÓÊÌÓ Á‡ÍÎ˛˜ËÚ¸, ˜ÚÓ ‰‚ËÊÂÌËÂÏ ÏÓÊÂÚ Ì‡Á˚‚‡Ú¸Òfl
Í‡Í Ó‰ËÌ ÏÓÏÂÌÚ, Ú‡Í Ë ÒÂËfl Ú‡ÍËı ÏÓÏÂÌÚÓ‚.

èÂÍ‡˘ÂÌËÂ ÊÂ ‰‚ËÊÂÌËfl, Í‡Í Ï˚ ÛÊÂ ‚Ë‰ÂÎË, ‚˚Á˚‚‡ÂÚÒfl ÌÂ
‡Á˙Â‰ËÌÂÌËÂÏ, Á‡‚Â¯‡˛˘ËÏ ‰‡ÌÌ˚È ˝Ú‡Ô, ‡ ÒÎÂ‰Û˛˘ËÏ ÒÓÂ‰ËÌÂ-
ÌËÂÏ, ÁÌ‡ÏÂÌÛ˛˘ËÏ Ì‡˜‡ÎÓ ÒÎÂ‰Û˛˘Â„Ó ˝Ú‡Ô‡. 

ë‡‚ÌË‚‡fl ÓÚÌÓ¯ÂÌËfl ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË Ë ‰‚ËÊÂÌËfl ‚ ‚‡È¯Â¯ËÍÂ Ë Û
„‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚, Ï˚ ÒÚ‡ÎÍË‚‡ÂÏÒfl Ò ‰‚ÛÏfl ÔÓ‰ıÓ‰‡ÏË. Ç‡È¯Â¯ËÍÓ‚-
ÒÍ‡fl ‚ÂÒËfl ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚ÛÂÚ Ó·˘ÂÈ ÒıÂÏÂ dharma-dharmin (Ò‚ÓÈÒÚ‚‡-
ÌÓÒËÚÂÎfl Ò‚ÓÈÒÚ‚, ÒÛ·˙ÂÍÚ‡-ÔÂ‰ËÍ‡Ú‡), ÔË˜ÂÏ, ‚ ÓÌÚÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍÓÏ
ÒÏ˚ÒÎÂ ‰‚ËÊÂÌËÂ Í‡Í ÔÂ‰ËÍ‡Ú, ÒÚÓ„Ó „Ó‚Ófl, fl‚ÎflÂÚÒfl ‡ÍˆË‰ÂÌ-
Ú‡Î¸Ì˚Ï, ÌÂÓ·flÁ‡ÚÂÎ¸Ì˚Ï. ë ÚÓ˜ÍË ÁÂÌËfl „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚, ÒÛ·ÒÚ‡Ì-
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46 ë.: Çëó 2.1.25 (Çëò 2.1.25): “ëıÓ‰ÒÚ‚Ó [Á‚ÛÍ‡], ÌÂÒÏÓÚfl Ì‡ ÚÓ ˜ÚÓ ÓÌ fl‚ÎflÂÚÒfl
ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËÂÈ, Ò ‰‚ËÊÂÌËÂÏ ÒÓÒÚÓËÚ ‚ ·˚ÒÚÓÏ ‡ÁÛ¯ÂÌËË” (gun |asya sato ‘pavargah|
karmmabhih| saµdharmyam).

47 Cp.: Çëó 1.1.13 (BCò 1.1.14): “Ñ‚ËÊÂÌËÂ ÔÓÚË‚ÓÔÓÎÓÊÌÓ Ò‚ÓÂÏÛ ÒÎÂ‰ÒÚ‚Ë˛”
(kaµryavirodhi karmma).

48 Svakaµryen|a sam|yogena vinaµsåyatvam na tu vibhaµgavinaµsåyatvamuttara-sam|yogaµbhaµvaprasan≥gaµt
(çä: 290).



ˆËfl Ë ‰‚ËÊÂÌËÂ ‚ÔËÒ‡Ì˚ ‚ ‡ÏÍË ·ÓÎÂÂ Ó·˘ÂÈ ÏÓ‰ÂÎË s‡ µdhya-siddha
“ÔÓˆÂÒÒ‡-ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú‡”, bh‡ µva-sattva – “ÒÚ‡ÌÓ‚ÎÂÌËfl-ÒÚ‡‚¯Â„Ó”, ÍÓÚÓ-
˚Â ‚Á‡ËÏÓÁ‡‚ËÒËÏ˚ Ë ‡·ÒÓÎ˛ÚÌÓ ÌÂÓÚ‰ÂÎËÏ˚ ‰Û„ ÓÚ ‰Û„‡. ÑÎfl
è‡ÌËÌË Ë ÏÌÓ„Ëı Â„Ó ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎÂÈ ‚ÒÂ ËÏÂÌ‡ ËÏÂ˛Ú, ‚ ÍÓÌÂ˜ÌÓÏ
Ò˜ÂÚÂ, „Î‡„ÓÎ¸ÌÓÂ ÔÓËÒıÓÊ‰ÂÌËÂ. 

é·‡˘‡ÂÚ Ì‡ ÒÂ·fl ‚ÌËÏ‡ÌËÂ, ˜ÚÓ è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰‡ ÌË˜Â„Ó ÌÂ „Ó‚Ó-
ËÚ Ó ÔÓˆÂÒÒÛ‡Î¸ÌÓÏ ‡ÒÔÂÍÚÂ ‰‚ËÊÂÌËfl, Ó ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË Â„Ó
‡Á‚ÂÚ˚‚‡ÌËfl ‚Ó ‚ÂÏÂÌË. éÌ ÛÔÓÏËÌ‡ÂÚ ÚÓÎ¸ÍÓ Ó‰ÌÛ “‚ÂÏÂÌÌÛ˛”
ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍÛ ‰‚ËÊÂÌËfl “Ï„ÌÓ‚ÂÌÌÓÒÚ¸” (ks |anikam), ÌÓ Í‡ÍÓ‚Ó ÒÓ-
ÓÚÌÓ¯ÂÌËÂ ‡ÁÌ˚ı ÏÓÏÂÌÚÓ‚ ÏÂÊ‰Û ÒÓ·ÓÈ, Ó·‡ÁÛ˛Ú ÎË ÓÌË ÌÂÔÂ-
˚‚ÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸, ÒÎÂ‰Û˛Ú ÎË ÓÌË ‰Û„ Á‡ ‰Û„ÓÏ ÒÔÓÌ-
Ú‡ÌÌÓ ‚ ÒËÎÛ ‚ÌÛÚÂÌÌÂÈ ‚Á‡ËÏÓÁ‡‚ËÒËÏÓÒÚË, Í‡Í, ÒÍ‡ÊÂÏ, ‰ı‡Ï˚ ‚
·Û‰‰ËÁÏÂ? 

Ç ˝ÚÓÏ ‚ÓÔÓÒÂ ÂÒÚ¸ Í‡Í‡fl-ÚÓ ÙÛÌ‰‡ÏÂÌÚ‡Î¸Ì‡fl ÌÂflÒÌÓÒÚ¸. íÂÏ
·ÓÎÂÂ, ÂÒÎË ÔËÌflÚ¸ ‚Ó ‚ÌËÏ‡ÌËÂ Â˘Â Ó‰ÌÛ ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍÛ ‰‚ËÊÂ-
ÌËfl: “ÌÂÒÔÓÒÓ·ÌÓÒÚ¸ ÔÓËÁ‚ÂÒÚË ÒÎÂ‰ÒÚ‚ËÂ ÚÓ„Ó ÊÂ ÍÎ‡ÒÒ‡, ˜ÚÓ Ë ÓÌÓ
Ò‡ÏÓ” (sam‡µnaj‡µtÈµy‡µn‡µrambhakatvam)49, Ú.Â. Ó‰ÌÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ ÌÂ ÏÓÊÂÚ
ÔÓËÁ‚ÂÒÚË ‰Û„ÓÂ ‰‚ËÊÂÌËÂ, ‚ ÔÓÚË‚ÌÓÏ ÒÎÛ˜‡Â, Í‡Í Ò˜ËÚ‡˛Ú ‚‡È-
¯Â¯ËÍË, ÔÓˆÂÒÒ ‰‚ËÊÂÌËfl ·˚Î ·˚ ·ÂÒÍÓÌÂ˜Ì˚Ï, ˜ÚÓ fl‚ÎflÎÓÒ¸ ‰Îfl
ÌËı ÔÓÎÌ˚Ï ‡·ÒÛ‰ÓÏ (òË‰ı‡‡ ÔË‚Ó‰ËÚ ‚ ÔËÏÂ ˜ÂÎÓ‚ÂÍ‡, ÍÓÚÓ-
˚È, Ì‡˜‡‚ ‰‚Ë„‡Ú¸Òfl, ÌÂ ÒÏÓ„ ·˚ ÌËÍÓ„‰‡ ÓÒÚ‡ÌÓ‚ËÚ¸Òfl). çÓ ÔÂÍ‡-
˘‡ÂÚÒfl ÎË ‰‚ËÊÂÌËÂ, ÔÓ‰ÎË‚¯ËÒ¸ Ó‰ÌÓ Ï„ÌÓ‚ÂÌËÂ, ËÎË ÊÂ ÓÌÓ ‰ÎËÚÒfl
ÌÂÒÍÓÎ¸ÍÓ Ï„ÌÓ‚ÂÌËÈ, ËÎË ÊÂ ‚‡È¯Â¯ËÍË ÔÓÒÚÓ ıÓÚÂÎË ÔÓ‰˜ÂÍ-
ÌÛÚ¸ ÚÓÚ Ù‡ÍÚ, ˜ÚÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ ÌÂ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ˚ı ˜Û‚ÒÚ‚‡-
ÏË Ï„ÌÓ‚ÂÌËÈ, Ú.Â. ‰ËÒÍÂÚÌÓ?

ÑËÒÍÂÚÌ˚È ı‡‡ÍÚÂ ‰‚ËÊÂÌËfl ÌÂ ·˚Î ÓÚÍ˚ÚËÂÏ ‚‡È¯Â¯Ë-
ÍÓ‚, Ó ÌÂÏ „Ó‚ÓËÎË Ë ·Û‰‰ËÒÚ˚ Ë „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚. è‡‚‰‡, ÔÓÒÎÂ‰ÌËÂ
‰ÂÎ‡ÎË ‡ÍˆÂÌÚ ÒÍÓÂÂ Ì‡ ‰ÂÈÒÚ‚ËË. ÑÛÏ‡˛, ˜ÚÓ ËÏÂÌÌÓ ‚ ÒËÎÛ ˝ÚÓÈ
Â„Ó ‰ËÒÍÂÚÌÓÒÚË è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ò˜ËÚ‡Î, ˜ÚÓ ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ ÌÂ ‚ÓÒÔËÌË-
Ï‡ÂÏÓ, ‡ ÚÓÎ¸ÍÓ ‚˚‚Ó‰ËÏÓ ËÁ Â„Ó ÛÒÎÓ‚ËÈ. 

ìÔÓ‰Ó·ÎÂÌÌÓÂ ·˚ÚË˛, ‰ÂÈÒÚ‚ËÂ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÔÂ‚‡˘‡ÂÚÒfl ‚Ó
‚ÒÂÓ·˙ÂÏÎ˛˘ËÈ, ÛÌË‚ÂÒ‡Î¸Ì˚È ÔËÌˆËÔ, ÌÂ ÌÛÊ‰‡˛˘ËÈÒfl ‚ ‰ÓÔÛ-
˘ÂÌËË ÌËÍ‡ÍËı ‚ÌÂ¯ÌËı ÔÓ ÓÚÌÓ¯ÂÌË˛ Í ÒÂ·Â ÔË˜ËÌ, ÚÓ„‰‡ Í‡Í ‰‚Ë-
ÊÂÌËÂ ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ Ó·ÓÈÚËÒ¸ ·ÂÁ Ú‡ÍËı ÔË˜ËÌ ÌËÍ‡Í ÌÂ ÏÓÊÂÚ. ê‡Á
ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËfl Ò‡Ï‡ ÔÓ ÒÂ·Â Ô‡ÒÒË‚Ì‡, ÚÓ ‚ÓÁÌËÍ‡ÂÚ ‚ÓÔÓÒ: ˜ÚÓ Á‡ÒÚ‡‚ÎflÂÚ
ÂÂ ‰‚Ë„‡Ú¸Òfl? è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰‡ Ì‡Á˚‚‡ÂÚ ˜ÂÚ˚Â ÔË˜ËÌ˚ ‰‚ËÊÂÌËfl: 
ÚflÊÂÒÚ¸ (gurutva) Ë ÚÂÍÛ˜ÂÒÚ¸ (dravatva – ÔË Ô‡‰ÂÌËË), ÛÒËÎËÂ (prayatna –
ÔË ·ÓÒ‡ÌËË Ë ‰. ‚Ë‰‡ı) Ë ÒÓÂ‰ËÌÂÌËÂ (sam |oga)50 ‚ ‚Ë‰Â ÛÔÛ„Ó„Ó 
Û‰‡‡ (abhighata) Ë ÌÂÛÔÛ„Ó„Ó Û‰‡‡, ËÎË ÚÓÎ˜Í‡ (nodana)51. 
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49 ë.: Çëó 1.1.10 : “çÂËÁ‚ÂÒÚÌÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ, ÔÓËÁ‚Â‰ÂÌÌÓÂ [‰Û„ËÏ] ‰‚ËÊÂÌËÂÏ
(karma karmasaµdhyam na vidyate).

50 C.: Çëó 1.1.27 (BC 1.1.29): “ÅÓÒ‡ÌËÂ ‚‚Âı [ÂÒÚ¸ ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú] ÚflÊÂÒÚË, ÛÒËÎËfl Ë ÒÓ-
Â‰ËÌÂÌËfl” (gurutvaprayatnasam|yogaµnaµmutks|epan|am).

51 èË ÛÔÛ„ÓÏ Û‰‡Â Ó‰ÌÓ„Ó ÔÂ‰ÏÂÚ‡ Ó ‰Û„ÓÈ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ Ëı ‡Á˙Â‰ËÌÂÌËÂ (Í‡-
ÏÂÌ¸ Ô‡‰‡ÂÚ Ì‡ Í‡ÏÂÌËÒÚÛ˛ ÔÓ‚ÂıÌÓÒÚ¸ Ë ÓÚÒÍ‡ÍË‚‡ÂÚ ÓÚ ÌÂÂ), ÔË ÌÂÛÔÛ„ÓÏ Û‰‡-
Â ˝ÚÓ„Ó ÌÂ ÔÓËÒıÓ‰ËÚ (Í‡ÏÂÌ¸ Ô‡‰‡ÂÚ Ì‡ „ÎËÌËÒÚÛ˛ ÔÓ‚ÂıÌÓÒÚ¸ Ë Û‚flÁ‡ÂÚ ‚ ÌÂÈ).



ïÓÚfl ·˚ÚËÂ ‚ Í‡Ê‰˚È ÓÚ‰ÂÎ¸Ì˚È ÏÓÏÂÌÚ ‡ÒÒÏ‡ÚË‚‡ÎÓÒ¸ ‚‡È-
¯Â¯ËÍ‡ÏË Í‡Í ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍÓÂ, ‚ ÒÓˆËÓÍÓÒÏË˜ÂÒÍÓÈ ÔÂÒÔÂÍÚË‚Â ËÁ
˝ÚËı ÏÓÏÂÌÚÓ‚ ÒÍÎ‡‰˚‚‡ÎÒfl ˆËÍÎË˜ÂÒÍËÈ ÔÓˆÂÒÒ, ÔÂ˚‚‡ÂÏ˚È ÔÂ-
ËÓ‰‡ÏË “ÍÓÒÏË˜ÂÒÍÓÈ ÌÓ˜Ë”. Ç ˝ÚÓÚ ÔÂËÓ‰, ÔÓ è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰Â, ÒÛ-
˘ÂÒÚ‚Û˛Ú, Ò Ó‰ÌÓÈ ÒÚÓÓÌ˚, ÓÚ‰ÂÎ¸Ì˚Â ‡ÚÓÏ˚, Ì‡ ÍÓÚÓ˚Â ‡ÒÔ‡-
ÎËÒ¸ ‚ÒÂ ‚Â˘Ë, Ë Ò ‰Û„ÓÈ – ÌÂ‚ÓÔÎÓ˘ÂÌÌ˚Â ‰Û¯Ë (‡ÚÏ‡Ì˚), ‚ÍÛ¯‡-
˛˘ËÂ ÔÎÓ‰˚ Ò‚ÓËı ÔÓ¯Î˚ı ‰ÂflÌËÈ. ÇÔÓÎÌÂ Á‡ÍÓÌÓÏÂÌÓ, ˜ÚÓ ‚
Ò‚flÁË Ò ÌÂÓ·ıÓ‰ËÏÓÒÚ¸˛ Ó·˙flÒÌËÚ¸ ÔÂÂıÓ‰ ÓÚ ÍÓÒÏË˜ÂÒÍÓÈ ÌÓ˜Ë Í
Ì‡˜‡ÎÛ ÌÓ‚Ó„Ó ÍÓÒÏË˜ÂÒÍÓ„Ó ˆËÍÎ‡, ‚‡È¯Â¯ËÍË ÒÚÓÎÍÌÛÎËÒ¸ Ò ÔÓ·-
ÎÂÏÓÈ ÍÓÒÏÓÎÓ„Ë˜ÂÒÍÓ„Ó ÔÂ‚ÓÚÓÎ˜Í‡, ÔÂ‚ÓÔË˜ËÌ˚ ‰‚ËÊÂÌËfl
‡ÚÓÏÓ‚. ùÚÓÈ ÒÓ‚Â¯ÂÌÌÓ ÓÒÓ·ÓÈ ÔË˜ËÌÂ ÓÌË ‰‡ÎË ËÏfl ‡‰Ë¯Ú‡
(adr|s|t|a – “ÌÂ‚Ë‰ËÏÓÂ”) Ë Ò‚flÁ‡ÎË Ò Í‡ÏË˜ÂÒÍÓÈ ÒËÎÓÈ, ‚˚Á‚‡ÌÌÓÈ Í
ÊËÁÌË ÏÓ‡Î¸Ì˚ÏË ÔÓÒÎÂ‰ÒÚ‚ËflÏË ˜ÂÎÓ‚Â˜ÂÒÍËı ‰ÂflÌËÈ. íÂÏ Ò‡Ï˚Ï
ˆËÍÎË˜ÂÒÍËÈ ÔÓˆÂÒÒ ÔÓÎÛ˜ËÎ ÏÓ‡Î¸ÌÓÂ Ó·ÓÒÌÓ‚‡ÌËÂ Ë ‚ÔËÒ‡ÎÒfl ‚
ÒıÂÏÛ Í‡ÏË˜ÂÒÍÓ„Ó ‚ÓÁ‰‡flÌËfl (ÒÏ.: ã˚ÒÂÌÍÓ 2003, „Î. 1, § 7. ùÒı‡ÚÓ-
ÎÓ„Ëfl Ë ÍÓÒÏÓ„ÓÌËfl).

ÅÓÎ¸¯ÓÈ ËÌÚÂÂÒ ‰Îfl Ì‡¯ÂÈ ÚÂÏ˚ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚ ÓÔËÒ‡ÌËÂ è‡-
¯‡ÒÚ‡Ô‡‰ÓÈ ÔÓËÁ‚ÓÎ¸Ì˚ı (‰ÓÒÎÓ‚ÌÓ “ÒÓÁÌ‡ÚÂÎ¸Ì˚ı”) ‰‚ËÊÂÌËÈ
(satpratyaya), ÒÚÓ„Ó „Ó‚Ófl, ÒÓÁÌ‡ÚÂÎ¸Ì˚Â ‰‚ËÊÂÌËfl – ˝ÚÓ ÍÓÏÔÎÂÍÒ
ÔÓËÁ‚ÓÎ¸Ì˚ı Ë ÌÂÔÓËÁ‚ÓÎ¸Ì˚ı ‡ÍÚÓ‚. èÂ‚˚Â, ÔÓ ‚˚‡ÊÂÌË˛
è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰˚, “ÛÔ‡‚Îfl˛ÚÒfl ‡ÚÏ‡ÌÓÏ” (aµtmaµdhs|t|hita). èÓ‰ ˝ÚËÏ
ËÏÂ˛ÚÒfl ‚ ‚Ë‰Û ‰‚‡ ÏÓÏÂÌÚ‡: ÊÂÎ‡ÌËÂ (icchaµ) ÔÓËÁ‚ÂÒÚË Í‡ÍÓÂ-ÚÓ
‰ÂÈÒÚ‚ËÂ, Ú.Â. ÒÓÁÌ‡ÚÂÎ¸ÌÓÂ ˆÂÎÂÔÓÎ‡„‡ÌËÂ, Ë ÒÓÓÚ‚ÂÚÒÚ‚Û˛˘ÂÂ ˝ÚÓ-
ÏÛ ÊÂÎ‡ÌË˛ ÛÒËÎËÂ (prayatna). é·‡ fl‚Îfl˛ÚÒfl Í‡˜ÂÒÚ‚‡ÏË ‡ÚÏ‡Ì‡ Ë
ÓÔÂ‰ÂÎfl˛Ú ÔÒËıÓÒÓÏ‡ÚË˜ÂÒÍËÂ ÏÂı‡ÌËÁÏ˚ ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl. Ñ‡ÎÂÂ ÓÌÓ
ÔÓÚÂÍ‡ÂÚ ÛÊÂ ÔÓ Ì‡Í‡Ú‡ÌÌÓÈ ÏÂı‡ÌË˜ÂÒÍÓÈ ÒıÂÏÂ: ‰‚ËÊÂÌËÂ ÛÍË –
‰‚ËÊÂÌËÂ ‰Û„Ëı ˜‡ÒÚÂÈ ÚÂÎ‡ – ‰‚ËÊÂÌËfl ‚ÒÂ„Ó ÚÂÎ‡.

ÑÎfl „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÔÒËıÓÒÓÏ‡ÚËÍ‡ Â‡Î¸ÌÓ„Ó ËÒÔÓÎÌËÚÂÎfl ‰ÂÈÒÚ-
‚Ëfl, ÍÓÎ¸ ÒÍÓÓ ÓÌ‡ ÌÂ ÔÓÏÓ„‡ÂÚ ÔÓÌflÚ¸ ÌË ‚Â·‡Î¸ÌÓ„Ó ÔÓÁÌ‡ÌËfl, ÌË
ÍÓÏÏÛÌËÍ‡ˆËË, ÌË ÚÂÏ ·ÓÎÂÂ ‚˚Ò¯ÂÈ ËÒÚËÌ˚, ÌÂ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ÎflÂÚ ÌËÍ‡-
ÍÓ„Ó ËÌÚÂÂÒ‡. èÓˆÂÒÒ, ÓÔËÒ‡ÌÌ˚È è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰ÓÈ, ÔÓÒÚÓ ‚˚Ô‡‰‡-
ÂÚ ËÁ ÔÓÎfl ÁÂÌËfl „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚, ÔÓÒÍÓÎ¸ÍÛ ÓÌ ÌÂ Ì‡ıÓ‰ËÚ Ò‚ÓÂ„Ó ‚˚-
‡ÊÂÌËfl ÌË ‚ ‡Á„Ó‚ÓÌÓÈ Ô‡ÍÚËÍÂ, ÌË ‚ ‡‚ÚÓËÚÂÚÌ˚ı ÚÂÍÒÚ‡ı.
É‡ÏÏ‡ÚËÒÚ‡Ï ÊÂ ‚‡ÊÂÌ ÎË¯¸ ÓÔ˚Ú, Ì‡‡·ÓÚ‡ÌÌ˚È flÁ˚ÍÓÏ Ë ‡Ò-
Í˚‚‡ÂÏ˚È ˜ÂÂÁ ‡Ì‡ÎËÁ ÒÎÓ‚ Ë ÔÂ‰ÎÓÊÂÌËÈ. 

é˜Â‚Ë‰ÌÓ, ˜ÚÓ ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ ‚ÓÎÌÛÂÚ ÔÓ·ÎÂÏ‡ ÌÂÔÂ˚‚ÌÓÒÚË
‰‚ËÊÂÌËfl, Ú‡Í ÊÂ Í‡Í „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÔÓ·ÎÂÏ‡ ÓÒÓÁÌ‡ÌËfl ‰ÂÈÒÚ‚Ëfl
Í‡Í ÌÂÔÂ˚‚ÌÓ„Ó. èÓ˜ÂÏÛ ÎÂÚËÚ ÍÓÔ¸Â, Á‡ÔÛ˘ÂÌÌÓÂ ÛÍÓÈ, ËÎË
ÒÚÂÎ˚, ‚˚ÔÛ˘ÂÌÌ˚Â ËÁ ÎÛÍ‡? ÖÒÎË ÔÓˆÂÒÒ ‰‚ËÊÂÌËfl ‰ËÒÍÂÚÂÌ Ë
ÒÓÒÚÓËÚ ËÁ Ï„ÌÓ‚ÂÌÌ˚ı ‡Á˙Â‰ËÌÂÌËÈ Ë ÒÓÂ‰ËÌÂÌËÈ ‰‚ËÊÛ˘Â„ÓÒfl
ÔÂ‰ÏÂÚ‡ Ò ÚÓ˜Í‡ÏË ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ‚‡, ÚÓ ÔÓ˜ÂÏÛ Ï˚ ‚ÓÒÔËÌËÏ‡ÂÏ Â„Ó
Í‡Í ÌÂÔÂ˚‚Ì˚È? ÅÛ‰‰ËÒÚ˚ ·˚ ÒÍ‡Á‡ÎË, ˜ÚÓ Á‡ Ò˜ÂÚ ÏÂÌÚ‡Î¸ÌÓ„Ó
ÍÓÌÒÚÛËÓ‚‡ÌËfl (kalpana), Åı‡ÚËı‡Ë – ˜ÚÓ ‰‚ËÊÂÌËÂ ˆÂÎÓÒÚÌÓ Ë
Â‰ËÌÓ, ÌÓ Ï˚ ÔÓÂˆËÛÂÏ Ì‡ ÌÂ„Ó ËÎÎ˛ÁÓÌÛ˛ ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸
˜‡ÒÚÂÈ, ‚ÓÒÔËflÚËÂ ÍÓÚÓÓÈ Ó·˙flÒÌflÂÚÒfl Ó„‡ÌË˜ÂÌÌ˚ÏË ‚ÓÁÏÓÊÌÓ-
ÒÚflÏË Ì‡¯Ëı Ó„‡ÌÓ‚ ˜Û‚ÒÚ‚. è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰‡ ÊÂ ‚˚‰‚Ë„‡ÂÚ ‰‚‡ Ù‡Í-
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ÚÓ‡, Ó·˙flÒÌfl˛˘Ëı ÍÓÌÚËÌÛ‡Î¸ÌÓÒÚ¸: ÛÒËÎËÂ – ‰Îfl ÔÓËÁ‚ÓÎ¸Ì˚ı
‰‚ËÊÂÌËÈ Ë Ò‡ÌÒÍ‡‡ (ËÌÂˆËfl) – ‰Îfl ÌÂÔÓËÁ‚ÓÎ¸Ì˚ı. 

ë‡‚ÌÂÌËÂ ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ Ò ·Û‰‰ËÒÚ‡ÏË Ë „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ‡ÏË ·Û‰ÂÚ ÌÂ-
ÔÓÎÌ˚Ï, ÂÒÎË ÌÂ ÛÔÓÏflÌÛÚ¸ Â˘Â Ó‰ÌÓ„Ó, ÔÓÊ‡ÎÛÈ, Ò‡ÏÓ„Ó ÒÛ˘ÂÒÚ‚ÂÌ-
ÌÓ„Ó ‡ÁÎË˜Ëfl ÏÂÊ‰Û ÌËÏË. çË ·Û‰‰ËÒÚ˚, ÌË „‡ÏÏ‡ÚËÒÚ˚ ÌÂ ÔÓ‚Ó-
‰ËÎË ÌÂÔÓıÓ‰ËÏ˚ı „‡ÌËˆ ÏÂÊ‰Û ‚Â˘‡ÏË Ë ‰ÂÈÒÚ‚ËflÏË. ÅÛ‰‰ËÈ-
ÒÍËÂ ‰ı‡Ï˚ – ˝ÚÓ ˝ÎÂÏÂÌÚ˚, Ì‡ıÓ‰fl˘ËÂÒfl ‚ ÔÓÒÚÓflÌÌÓÏ “‚ÓÎÌÂ-
ÌËË”, ÒÔÓÌÚ‡ÌÌÓ ‰ÂflÚÂÎ¸Ì˚Â. åË Åı‡ÚËı‡Ë ‰ËÌ‡ÏË˜ÂÌ ÔÓ Ò‡ÏÓÈ
Ò‚ÓÂÈ ÒÛÚË, Í‡Í ‰ËÌ‡ÏË˜Ì‡ Ò‡Ï‡ ÒÚËıËfl flÁ˚Í‡ Ë ÒÚËıËfl Ï˚¯ÎÂÌËfl, ÓÌ
ÔÓfl‚ÎflÂÚÒfl ‚ ‡ÁÌ˚ı ËÁÏÂÌ˜Ë‚˚ı ÙÓÏ‡ı. ÑÂÈÒÚ‚ËÂ, ‡ÍÚË‚ÌÓÒÚ¸,
‰ÂflÚÂÎ¸ÌÓÒÚ¸ (kriyaµ) ÚÓÊ‰ÂÒÚ‚ÂÌÌÓ ·˚ÚË˛ Ë Í‡Í ÔÓˆÂÒÒÛ Ë Í‡Í ÒÛ-
˘ÂÏÛ (bhaµva, sattaµ). ÇÒÂÎÂÌÌ‡fl Ë ‚Òfi, ˜ÚÓ ‚ ÌÂÈ ÂÒÚ¸, ‡ÒÒÏ‡ÚË‚‡ÂÚÒfl
‚‡È¯Â¯ËÍ‡ÏË ‚ ÒÚ‡ÚËÒÚË˜ÂÒÍÓÏ ÒÂÁÂ, Í‡Í ‚ ‰ÂÚÒÍÓÈ Ë„Â “á‡ÏË!”.
Ç‡È¯Â¯ËÍË ÓÔËÒ˚‚‡˛Ú ÏË Í‡Í Á‡ÒÚ˚‚¯ÂÂ, ÓÒÚ‡ÌÓ‚Ë‚¯ÂÂÒfl Ï„ÌÓ-
‚ÂÌËÂ, ˜ÂÂÁ ÍÓÚÓÓÂ ÔÓfl‚ÎflÂÚÒfl ‚Â˜ÌÓÒÚ¸.

à Â˘Â Ó‰ÌÓ ‡ÁÎË˜ËÂ. åÓÊÌÓ Á‡ÏÂÚËÚ¸, ˜ÚÓ ‚‡È¯Â¯ËÍË ÌËÍÓ„‰‡
ÌÂ „Ó‚ÓflÚ Ó ÔÓÒÎÂ‰Ó‚‡ÚÂÎ¸ÌÓÒÚË (krama) ‚ Ò‚flÁË Ò ‰‚ËÊÂÌËÂÏ. ÇÂ-
Ïfl ‚‡È¯Â¯ËÍÓ‚ – ÌÂËÁÏÂÌÌ‡fl ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËfl, ÚÓÊ‰ÂÒÚ‚ÂÌÌ‡fl ‚Â˜ÌÓÒÚË,
ÔÓ˝ÚÓÏÛ ‰‡ÊÂ ‚ Ú‡ÍÓÈ Í‡Á‡ÎÓÒ¸ ·˚ “ÚÂÏÔÓ‡Î¸ÌÓÈ” ı‡‡ÍÚÂËÒÚËÍÂ
‰‚ËÊÂÌËfl Í‡Í “Ï„ÌÓ‚ÂÌÌÓÒÚ¸” (ks|anika) ÌÂÚ ÌË˜Â„Ó ÓÚ Ò‡ÏÓ„Ó ‚ÂÏÂ-
ÌË. ùÚÓ ÎË¯¸ ÔÓÂÍˆËfl Ì‡ ‚Â˜ÌÛ˛ ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆË˛ ‚ÂÏÂÌË ÔÓÒÚ‡ÌÒÚ-
‚ÂÌÌ˚ı ÚÓ˜ÂÍ (pradesåa), ÔÓıÓ‰ËÏ˚ı ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËÂÈ ‚ Ó‰ÌÛ Â‰ËÌËˆÛ
‰‚ËÊÂÌËfl. Ñ‚ËÊÂÌËÂ ÌÂ ÔËÒÛ˘Â ÒÛ·ÒÚ‡ÌˆËË ËÁ‚Â˜ÌÓ Ë ÌÂËÁÏÂÌÌÓ, ‡
ÍÓÎ¸ ÒÍÓÓ ˝ÚÓ Ú‡Í, ÚÓ Â„Ó ÔÓfl‚ÎÂÌËÂ ‚ ÌÂÈ ‰ÓÎÊÌÓ Ó·˙flÒÌflÚ¸Òfl
‚ÌÂ¯ÌËÏË ÔË˜ËÌ‡ÏË, ÚËÔ‡ ÒÓÂ‰ËÌÂÌËfl Ë ‡Á˙Â‰ËÌÂÌËfl, ÛÒËÎËfl, Úfl-
ÊÂÒÚË. ÇÔÓ˜ÂÏ, ‰Îfl ‚‡È¯Â¯ËÍË ‚Â˜ÌÓÂ ‰‚ËÊÂÌËÂ ·˚ÎÓ ˜ËÒÚÓ ‡·-
ÒÛ‰Ì˚Ï ‰ÓÔÛ˘ÂÌËÂÏ, ‚Â‰Û˘ËÏ Í ‰ÛÌÓÈ ·ÂÒÍÓÌÂ˜ÌÓÒÚË. èÓÌflÚÌÓ,
˜ÚÓ ÓÌÓ ·˚ Ì‡Û¯ËÎÓ ÒÚ‡ÚË˜ÂÒÍÛ˛ „‡ÏÓÌË˛ ÒËÒÚÂÏ˚. ÑËÌ‡ÏË˜Â-
ÒÍ‡fl ÊÂ „‡ÏÓÌËfl ÒËÒÚÂÏ˚ „‡ÏÏ‡ÚËÒÚÓ‚ ÔÓ‰‰ÂÊË‚‡Î‡Ò¸, Ì‡ÔÓÚË‚,
‰ÂflÚÂÎ¸ÌÓÈ ÒÛ˘ÌÓÒÚ¸˛ ·˚ÚËfl.
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ëèàëéä  ëéäêÄôÖçàâ

Çå·ı – “Ç¸flÍ‡‡Ì‡ å‡ı‡·ı‡¯¸fl” (ÒÒ˚ÎÍ‡ Ì‡ ËÁ‰‡ÌËÂ Vyaµkaran|a-
Mahaµbhaµshya of Patan≈jali. äËÎ¸ıÓÌ‡: Ç 3 Ú. – ÒÏ. ·Ë·ÎËÓ„‡-
ÙË˛)

Çè – “Ç‡Í¸flÔ‡‰Ëfl”
Çëó – “Ç‡È¯Â¯ËÍ‡ ÒÛÚ˚” Ò ÍÓÏÏÂÌÚ‡ËÂÏ ó‡Ì‰‡Ì‡Ì‰˚
Çëò – “Ç‡È¯Â¯ËÍ‡ ÒÛÚ˚” Ò ÍÓÏÏÂÌÚ‡ËÂÏ ò‡ÌÍ‡‡ÏË¯˚
å·ı – “å‡ı‡·ı‡¯¸fl” è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË
çä – ç¸flflÍ‡Ì‰‡ÎË òË‰ı‡˚ (ÍÓÏÏÂÌÚ‡ÚÓ è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰˚)
èÅ – “è‡¯‡ÒÚ‡Ô‡‰‡ ·ı‡¯¸fl” (ˆËÚ. ÔÓ: Word Index to the

Prasåastapaµdabhaµsya. A Complete Word Index to the Printed
Editions of the Prasåastapaµda. ëÏ. ËÒÚÓ˜ÌËÍË)

èÇå·ı – “è‡Ú‡Ì‰Ê‡ÎË Ç¸flÍ‡‡Ì‡ å‡ı‡·ı‡¯¸fl” (ˆËÚ. ÔÓ: Patan≈jali’s
Vyaµkaran|a Mahaµbhaµs|ya with KayaÒa’s PradÈµpa and Naµgesåa’s
UddyoÒa: Ç 5 Ú., ÒÏ. ËÒÚÓ˜ÌËÍË)

òÄçäÄêÄ  à  äÄíÖêàÄãúçÄü  ëàëíÖåÄ
ÇÄâòÖòàäéÇ
(“‰Ë‡ÎÓ„“ ÌÂÒÓ‚ÏÂÒÚËÏ˚ı ÓÌÚÓÎÓ„ËÈ)*

Ç.ä. òÓıËÌ

Ç‚Â‰ÂÌËÂ ‚ Ì‡Û˜Ì˚È Ó·ËıÓ‰ Ó‰ÌÓÈ ÙËÎÓÒÓÙÒÍÓÈ Ú‡‰ËˆËË (‚ ‰‡ÌÌÓÏ
ÒÎÛ˜‡Â, ÛÒÒÍÓflÁ˚˜ÌÓÈ) ÌÂÔÂÂ‚Â‰ÂÌÌÓ„Ó Ô‡ÏflÚÌËÍ‡ ‰Û„ÓÈ, ÓÒÓ·ÂÌ-
ÌÓ ÂÒÎË ˝Ú‡ Ú‡‰ËˆËfl fl‚ÎflÂÚÒfl ËÌÓÍÛÎ¸ÚÛÌÓÈ, ÒÓ‚Â¯ÂÌÌÓ ‡‚ÚÓ-
ıÚÓÌÌÓÈ Ë Â‰ËÌÒÚ‚ÂÌÌÓÈ ÒÓÔÓÒÚ‡‚ËÏÓÈ ÔÓ Ò‚ÓÂÏÛ ËÌÚÂÎÎÂÍÚÛ‡Î¸ÌÓ-
ÏÛ ·Ó„‡ÚÒÚ‚Û Ò Â‚ÓÔÂÈÒÍÓÈ, ‡ ˝ÚÓÚ Ô‡ÏflÚÌËÍ ËÏÂÂÚ ‚ ÌÂÈ ÔÂ‚ÓÒÚÂ-
ÔÂÌÌÓÂ ÁÌ‡˜ÂÌËÂ, ‚ ÒÔÂˆË‡Î¸ÌÓÏ Ó·ÓÒÌÓ‚‡ÌËË, ÍÓÌÂ˜ÌÓ, ÌÂ ÌÛÊ‰‡ÂÚ-
Òfl. çÛÊ‰‡ ‚ Ú‡ÍÓÏ Ó·ÓÒÌÓ‚‡ÌËË ÓÍ‡Á˚‚‡ÂÚÒfl, Ó‰Ì‡ÍÓ, ÓÔ‡‚‰‡ÌÌÓÈ,
ÍÓ„‰‡ ÔÂÂ‚Ó‰˜ËÍ ÔÂ‰Î‡„‡ÂÚ ˜ËÚ‡ÚÂÎ˛ ÒÔÂˆË‡Î¸ÌÓ ÔÓ‰Ó·‡ÌÌ˚Â
Ù‡„ÏÂÌÚ˚ ˝ÚÓ„Ó Ô‡ÏflÚÌËÍ‡, ‚˚‰ÂÎÂÌÌ˚Â ËÁ Â„Ó Ó·˘Â„Ó ÍÓÌÚÂÍÒÚ‡.
Ç Ú‡ÍÓÏ ÒÎÛ˜‡Â ˜ËÚ‡ÚÂÎ¸ ‚Ô‡‚Â ÔÓÒÚ‡‚ËÚ¸ ÔÂÂ‰ ÌËÏ ÔÓ Í‡ÈÌÂÈ ÏÂ-
Â ÚË ‚ÓÔÓÒ‡: ÔÓ˜ÂÏÛ ÓÌ ÔÂ‰Î‡„‡ÂÚ ÂÏÛ ËÏÂÌÌÓ ‰‡ÌÌ˚Â Ù‡„ÏÂÌ-
Ú˚, ‡ ÌÂ ‰Û„ËÂ?; Í‡ÍÓ‚ ÚÓÚ Ó·˘ËÈ ÍÓÌÚÂÍÒÚ, ËÁ ÍÓÚÓÓ„Ó ‰‡ÌÌ˚Â
Ù‡„ÏÂÌÚ˚ ·˚ÎË ‚˚‰ÂÎÂÌ˚ (ÔË ˝ÚÓÏ ˆÂÎÂÒÓÓ·‡ÁÌÓ ·˚ÎÓ ·˚ ‡Á-
ÎË˜‡Ú¸ Â˘Â ÍÓÌÚÂÍÒÚ “‚ÌÂ¯ÌËÈ” Ë ÍÓÌÚÂÍÒÚ “‚ÌÛÚÂÌÌËÈ”)?; Í‡ÍËÂ
ÂÁÛÎ¸Ú‡Ú˚ ÏÓÊÂÚ ‰‡Ú¸ Ë ËÒÚÓËÍÛ ÙËÎÓÒÓÙËË Ë ÙËÎÓÒÓÙÛ ‡Ì‡ÎËÁ
ÔÂ‰Î‡„‡ÂÏ˚ı ÔÂÂ‚Ó‰˜ËÍÓÏ Ù‡„ÏÂÌÚÓ‚, ÍÓÚÓ˚Â ÚÂÔÂ¸ ÏÓ„ÛÚ
·˚Ú¸ ‡ÒÒÏÓÚÂÌ˚ Ë ÍÓÌÚÂÍÒÚÌÓ?

çÓ ‚Ì‡˜‡ÎÂ ÂÒÚ¸ ÒÏ˚ÒÎ ÔÂ‰ÒÚ‡‚ËÚ¸ Ò‡Ï Ô‡ÏflÚÌËÍ. ùÚÓ – ÓÒÌÓ‚ÌÓÂ
ÔÓËÁ‚Â‰ÂÌËÂ ÓÒÌÓ‚ÓÔÓÎÓÊÌËÍ‡ Ò‡ÏÓÈ ‚ÎËflÚÂÎ¸ÌÓÈ ¯ÍÓÎ˚ ËÌ‰ËÈÒÍÓÈ
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