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Введение

Есть ли Свет на Пути?
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Путь в эзотерике и религии – это направление и способ духовного совершенствования, стремление постичь некую высшую истину, являющуюся для истового поборника этой идеи смыслом всей его жизни. Примечательно, что словом «свет» в этом случае фигурально называется та самая высшая истина, к которой адепт стремится, двигаясь к нему из «темноты» физического плана.

«Свет на Пути» – образное название всех исканий на духовном пути, когда человек в силу некоторых внутренних причин не удовлетворяется реалиями прежней жизни. Путаное и иногда деструктивное поведение адепта этой идеи, пока еще не имеющего четкой мотивации и плана исканий, говорит лишь о том, что потребность вырваться из узких тисков, пут прежнего существования слишком велика, однако способы выхода, разрешения еще не найдены. Очень часто для того, чтобы продвижение по пути духовного роста затрудняется, а то и приостанавливается из-за различного рода препонов как физических, так и нравственных. Многие преодолевали подобные препятствия, болезненно отторгая все то, что до сей поры считалось необходимым и очень ценным. Поэтому подавляющее большинство метафизических практик было ориентировано на освобождение от зависимости к материальному миру, включая сознательную отстраненность от карьеры, работы, семьи, друзей, изысканной еды, прежних увлечений.

Некоторые другие в своих переживаниях неполноты и безысходности собственной жизни приходили к духовному кризису, который граничился с психической болезнью. Однако когда такой план или программа духовного восхождения обретала ясные черты, то поведение человека менялось: он обретал уверенность, ощущал твердую почву под ногами, деятельность и поиск его становились продуктивными. Одним словом, если цели и задачи выбраны правильно, а духовные устремления отмечены искренностью, многое в жизни ученика менялось к лучшему. В результате и на чисто физическом, событийном плане все выстраивалось по-иному. Отпадали ненужные контакты, появлялись новые друзья, возникали благоприятные творческие возможности. Крепло радостное ощущение того, что жизнь проходит не зря, что она не простой набор случайностей, но исполнена глубокого и прекрасного смысла. Каждое событие в результате приобретает глубину и многогранность. Выстраивается особая логика бытия как путешествия к чему-то неизмеримо более высокому, устанавливаются необыкновенные контакты и раскрываются чудесные способности.

Меняется и сам человек, что сразу замечает его окружение, хотя многие из них не всегда разделяют новые убеждения неофита. Для большинства из них он превращается в странного и весьма загадочного малого, и это, подчас, лучшее, что они могут о нем сказать. Зачастую же он становится изгоем или превращается в городского сумасшедшего. Однако для самого себя и тех поначалу немногих сторонников этот человек является энтузиастом, беззаветно верящим в истинность своей идеи, своего Пути…

Сложности становления новой духовной личности описала Мейбл Коллинз, автор известного эзотерического послания «Свет на Пути», полученного психографически от неизвестных астральных Учителей:

Раз ты вступил на Путь, ты должен жить иначе. Когда ты будешь в начале Пути, звезда твоей души начнет светить, и при этом свете ты увидишь, как темен мрак, в котором она горит. Душа, сердце, ум, – все погружено в темноту, пока первая великая битва не выигранa. Не устрашайся и не приходи в отчаяние от этого зрелища. Не отводи очей от загоревшегося света, и свет начнет расти. А темнота внутри тебя пусть научит твое сердце понимать всю беспомощность тех, кто еще не увидел света, душа которых погружена в беспросветный мрак…

И все же надо сказать, что сам процесс духовного искания далеко не всегда гарантирует абсолютный успех. Бывало, что человек просто прекращал свое продвижение по Пути, сочтя его ненужным или даже опасным. Нечто подобное, к примеру, случилось и с самой Мейбл Коллинз, которая не нашла в себе сил и желания продолжить свой духовный рост и, несмотря на свой талант медиума, «вышла из игры». В других же случаях, напротив, чрезмерное занятие запредельными практиками превращается в нездоровую одержимость – человек непрестанно, с утра до ночи, медитирует или произносит молитвы и мантры, забыв обо всем. Такого рода сверхценное отношение к потусторонним идеям чаще всего отмечалось у простых личностей с «тусклым» интеллектом и не приводило к духовному росту.

Американский психолог Уильям Джеймс, анализируя признаки святости и просветления, пришел к выводу, что их градация простирается от истинного самоотречения и бесконечного человеколюбия до патологических, извращенных форм.


Он рассказывает о святой Гертруде, монахине бенедектинского ордена, жившей в XIII веке, «откровения» которой были в то время весьма популярными не только среди мистиков, но и среди простого люда, несмотря на то, что сама она обладала крайне слабыми интеллектуальными способностями. Как пишет Уильям Джемс – ее «нелепый ребяческий тон нежных излияний в любви, приписываемых Христу… свидетельствует об умственном убожестве автора». По мнению американского психолога, для равновесия в жизни «необходимо, чтобы сильные чувства сопровождались столь же сильной волей, чтобы сильная воля соединялась с могучими интеллектуальными способностями, а последние дополнялись способностью к великой любви».

Подлинными духовными водителями человечества, зачинателями новых религий и эзотерических учений всегда становились волевые люди, у которых высокие умственные способности и дар лидера сочетались с признаками святости. Это, правда, не означало, что лишенные этих качеств неспособны вести за собой. Однако есть большая опасность в том, что их Путь может в итоге оказаться ложным.

Добавим, что даже самого страстного желания немедленного просветления недостаточно, чтобы достичь сколь-нибудь глубокого духовного прогресса. Важно не переоценить свой потенциальный дар и собственые духовные возможности, реализация которых может зависеть как от самого человека, так и от его окружения, а также и от кармической предначертанности.

В третьем случае, когда у человека отсутствует правильная мотивация или имеется искаженное представление о просветлении или святости, он продолжает двигаться, но уже по ущербному, девиантному пути, развивая в себе не духовность, а только парапсихические способности, которые затем используются для собственного обогащения или личной славы, что также может приносить вред другим людям.

Известно, что ложные учения могут вызревать в недрах каждой религии, любого самого человеколюбивого учения.


Достаточно вспомнить американскую секту «Ветвь Давидова», основанную на иудаизме, Аум Сенрикё, замешанного на буддизме, наконец, «Белое братство», представляющее из себя невообразимую окрошку индуизма, теософии и христианства, и, разумеется, не имеющее никакого отношения ни к Махатмам, ни к Христу. Сама «гуру» этого «учения», пресловутая Дэви Мария-Христос, по-видимому, являлась человеком не очень грамотным и не очень умным, иначе бы не взяла столь кричащий псевдоним, поскольку еще в Евангелии сказано: «Бойтесь, чтобы кто не прельстил вас, ибо многие придут под именем Моим и будут говорить: “я Христос”, и многих прельстят». Известно, что еще Елена Рерих писала о возможном появлении в грядущем самозванцев, выдающих себя за посланников, Учителей и самих Белых Братьев, «сеющих смуту среди невежественных и наивных искателей дешевых сенсаций»…

Самое лучшее в духовном развитии, когда высокий интеллект сочетается с высокой духовностью, и когда в этом сочетании духовные запросы стоят на первом месте. Но гораздо хуже, когда преобладает фактологическое знание с тенденцией во всем сомневаться и все раскладывать по полочкам, поскольку в конечном итоге это вредит продвижению по Пути духовного роста. Обычно это бывает в тех случаях, когда интеллект, знания приобретают вид своеобразной религии. Такой человек начинает верить только в силу науки и современных технологий. Сциентизм – как общее название этой идейной позиции, где наука рассматривается как единственно возможная стезя развития человека, включая и его моральные, нравственные аспекты, оказывается типичным для нашего времени.

Другим тормозом на пути духовного прогресса являются самомнение, амбиции и спесь. Не случайно оккультный философ Макс Гендель считал, что «человек, осознавший свое невежество, сделал шаг на пути истинного знания». Однако не следует забывать, что это лишь первый шаг, можно без устали называть себя дураком, но ума от этого не прибавится. Знание не приходит само по себе, без усилий обрести его и без правильной мотивации. Каждый, кто интересуется тайными науками, должен хорошо усвоить, что подлинные причины получения высших знаний должны быть глубоко альтруистичны. Если стремление к просветлению продиктовано желанием покрасоваться, возвыситься над другими, сделать на этом бизнес, а также психическими болезнями или разочарованием в личной жизни, то вряд ли подобная мотивация приведет к большому успеху…

Некоторые ясновидцы, экстрасенсы, медиумы, народные целители, маги и колдуны, сторонники эзотерических систем и религий проявляют крайнее безразличие или даже неприязнь к достижениям своих коллег. Иные из них убеждены, что абсолютным правом на истину обладают только они одни, поскольку их устами говорит сам Бог. Этих людей характеризует болезненное самолюбие, нетерпимость к малейшим замечаниям и, тем более, к критике в свой адрес, пренебрежение к элементарному здравому смыслу и логике. Если при них вы начнете хвалить какого-нибудь другого целителя или мага – то отношение к вам резко поменяется. Отдельные экстрасенсы, колдуны и ворожеи-астрологи с плохо скрываемым презрением и чувством личного превосходства также взирают и на «простых смертных», не преуспевших на этом пути…

Добавим, что почти каждая религия, каждое эзотерическое учение, объявляя свой путь истинным и самым справедливым, на этом основании не признает, объявляет ложными и еретическими все другие оккультные концепции, которые, якобы, не ведут к спасению или к просветлению.

Но какова причина? Она вполне естественная. Строго соблюдаемая обрядовость большинства культов, конфессий, эзотерических доктрин, а также косность, догматизм основных их постулатов, нетерпимость к критике и невозможность воспринять и внедрить в свое учение что-либо новое, следует понимать как своего рода самозащиту, удерживающую доктрину от распада, поглощения другим учением и дисциплинирующее ум верующих.

Однако авторитарный характер, косность, доктринерство и инерция характерны не только для некоторых конфессий, но и для науки, воспринимающей и внедряющей кардинальные принципы с большим трудом. Многие оккультные школы и учителя требуют безоговорочного подчинения, строгого выполнения и абсолютной веры, а не поисков доказательств учению. Это не всегда приходится по душе тем искателям Истины, которые вынуждены временно или же навсегда покидать людские сообщества и даже своих прежних единомышленников, чтобы двигаться по Пути самостоятельно. Так, к примеру, поступил в конце своей жизни Франциск Ассизский, а также уже в наши дни известный оккультный философ Кришнамурти. О том же говорит опыт аскетов многих религий и сект…

Высшее знание не может быть навязано извне зубрежкой, силой, либо посещением каких-либо оккультных курсов для получения званий «народного академика», «магистра», «колдуна России» и т. д. Человек – это сам Путь, говорится в «Книге золотых правил».

«Человек не может быть спасен никакой внешней силой, – писала Елена Блаватская, – это вечный закон».


Будь это возможно, какой-нибудь ангел мог бы уже давно посетить Землю, изречь небесные истины и, продемонстрировав возможности духовной природы, доказать сознанию сотни фактов, о которых тот и не ведает».

Легендарный Махатма Кут Хуми по этому поводу писал:

…До тех пор, пока неофит не достигнет состояния, необходимого до той степени озарения, на которую он имеет право и для которой он годен, большинство, если не все секреты нельзя сообщить… Озарение должно прийти изнутри. До этого никакие фокусы-покусы, заклинания или возня с приспособлениями, никакие метафизические лекции и прения, никакие возложенные на себя покаяния не могут дать этого…Оккультная наука не такая, в которой секреты могут быть сообщены сразу посредством письменных или устных наставлений. Если бы это не было так, что оставалось бы Братьям сделать, это выпустить руководство по данному искусству, которое можно было бы преподавать в школах, как грамматику…

Человеческая жизнь не может считаться случайностью или просчетом природы. Обладая самостоятельной ценностью, она, вместе с тем, оказывается по кармическим законам необходимой для «воспитания» незрелого духа с целью подъема его на более высокие этажи духовной иерархии.

Преждевременный выход «в астрал» (например, продиктованный разочарованиями в личной жизни, оккультной романтикой, любопытством или авантюрой) не менее опасен, чем преждевременное рождение. Именно потому среди лиц, без глубокой духовной подготовки проникших в параллельные миры, гораздо больше обитателей психбольниц, чем таких высокоодаренных медиумов как Эдгар Кейси или Ванга. Теософы и оккультисты всех времен неоднократно предупреждали об опасности ускоренного оккультного развития (например, в виде искусственного «открытия третьего глаза»), поскольку оно не только противоестественно, но зачастую может привести к психической болезни, вовлечению в черную магию, а то и закончиться смертью адепта.

Что касается Елены Блаватской, Елены Рерих, Алисы Бейли и ряда других известных и неизвестных носителей духовного знания, то все они, несмотря подчас на удручающую заурядность внешности, наличие массы болезней и чисто человеческих слабостей, были кармически связаны с высшими духовными Иерархами – Махатмами Гималаев или Великими Душами Белого Братства, которые в физическом смысле людьми уже не являются, и которые до сих пор представляют для нас большую загадку. Говоря иначе, духовные и оккультные способности этих женщин были «запрограммированы» заслугами их духов в прошлых воплощениях и в гораздо меньшей степени их настоящей жизнью…

Отдельно следует упомянуть о людях, которые не являются монахами, аскетами либо истовыми приверженцами какого-либо культа. Они не ставят себе целью получить просветление либо развить в себе дар экстрасенса. Напротив, многие из них относятся к элите традиционного знания. Вся их заслуга заключатся в том, что они пытаются постичь неведомое с позиций современного естествознания, одновременно пытаясь включить духовные и парапсихические явления в лоно современной науки. Эти люди «с отрытым умом» искренне стремятся понять сокровенную суть, т. е. как говорил поэт, – «алгеброй познать гармонию». Насколько это достижимо – другой вопрос. Многие из них все же понимают, что современное естествознание и другие науки целиком и полностью основаны на реалиях нашего физического мира, тогда как для того, чтобы постичь миры тонкой материи, требуется совсем другой подход, где прежние закономерности перестают действовать…

Известный американский психолог Уильям Джеймс указывал на многообразие путей религиозного опыта, путей мистического откровения, каждый из которых может оказываться истинным в своем разрезе. Каждый из них открывает способ познания запредельного мира, пропуская исходящую оттуда информацию в соответствии с ментальностью и духовным строем индивида. Добавим, что имеется великое множество интерпретаций тонкого мира, в его проекции на физический план, что зависит не только от природных задатков человека, его грамотности, настроения, но также воспитания и тех культурных либо исторических условий, в которых человек живет. Но еще больше имеется способов вхождения в этот высший мир, связанных с методиками духовного роста…

Несмотря на то, что каждый идущий достигает высших истин в одиночку, считается, что подлинный духовный путь всегда опирается на уже существующие в окружении человека традиции, религии, эзотерические школы, принципы и основания которых захватывают ученика либо частично, либо целиком.


Так, к примеру, Франциск Ассизский двигался по своему духовному Пути в рамках католической конфессии, тогда как наш современник Даниил Андреев – с использованием образов и неологизмов, зачастую заимствованных из других вероисповеданий.

Но это еще не говорит о том, что кто-то всегда прав, а другой ошибается. Повторяем, каждый человек есть Путь. Иначе говоря, Путь есть у каждого, вне зависимости от того, верит ли он в его существование или относится к нему скептически. Это касается не только эзотериков или глубоко религиозных людей, но также представителей различных общественных слоев и групп. Но, вот, понимание этого Пути и весь его результат по понятным причинам будут у каждого различными…

Отметим также, что современная цивилизация носит, по преимуществу, технологический, а, следовательно, бездуховный характер, заключающийся во взаимной оппозиции составляющих ее инженерных систем и людских сообществ. Более того, именно соревновательный характер, конкуренция и являются источником прогресса в нашем мире. Однако эти же преимущества могут стать и причиной нашей гибели, поскольку противостояние может чрезмерно возрасти, а то и получить полную бесконтрольность.

Но в то же время изменить направление и способ нашего развития мы не можем, да и вряд ли того захотим. Однако мы в состоянии значительно «сгладить углы» нашей внутренней конфронтации за счет внедрения больших или меньших элементов духовности в свое сознание, тем более что по мере развития нашей культуры противопоставление духовности и механистического интеллекта будет постепенно смягчаться. Об этом в свое время говорил английский писатель и футуролог Артур Кларк, считавший, что «достаточно развитая технология неотличима от магии». Речь идет, конечно, о результатах, к которым рано или поздно придет человеческая цивилизация, двигаясь с двух сторон – со стороны науки и технологий и со стороны познания человеком самого себя в плане духовности – к некоему центру. В результате человечество через много веков и, возможно, тысячелетий откажется не только от науки в современном ее понимании, от громоздких машинных технологий, но и от собственного физического тела, которое будет просто мешать ему, как балласт. Каждый человек превратится в тело чистой духовности, как об этом некогда говорили легендарные гималайские Махатмы, в «эфирного человека», как писал об этом Константин Циолковский, или в «звездного человека», как считает современный чилийский философ Дарио Салас (Джон Бейтс).
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1. Основатель герметизма
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Люди – смертные боги, а боги – бессмертные люди… Счастлив тот, кто понимает эти слова, ибо, поняв их, он овладеет ключом ко всему. Не забывай, что закон таинства покрывает собой великую истину. Полное знание может быть открыто лишь тем, кто прошел через испытания. Раскрывать истину следует в меру разума, прикрывая ее перед слабыми, чтобы не свести с ума, пряча ее от злых, чтобы они не смогли схватить ее урывки и сделать из них орудие разрушения.

Гермес Трисмегист и герметическая традиция Востока и Запада
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Образ этой великой личности Древнего мира во многом искажен и завуалирован более поздними добавлениями. Даже если попытаться избавить Гермеса от обожествляющих титулов (египетский Тот, древнеримский Меркурий), сохранив несомненно заслуженное – Трисмегист (т. е. Трижды величайший), то перед нами предстанет Великий По-священный, наделенный необыкновенными талантами и ка-чествами…

Не сохранилось совершенно никаких сведений о ранних годах Гермеса или о его родословной. Считается, что он жил в Египте за несколько тысячелетий до новой эры и обладал неким тайным учением. Нередко его даже считают жителем Атлантиды, переселившимся в Египет после глобальной катастрофы и построившим с помощью только ему одному известных методик комплекс пирамид в Гизе.

Гермес был одним из немногих, кто впервые указал на двойственную природу всего сущего, на первичность мысли и вторичность материи, на ритмичность и «возвратно-поступательный» характер всех процессов в природе, на исключительную связь «всего и со всем»…

Некоторые античные, а позднее и средневековые авторы утверждали, что Гермес был автором нескольких десятков тысяч книг, что, без сомнения, является сильным преувеличением: такого количества манускриптов не смог бы написать ни один из живущих на Земле людей, даже если бы жил 200 лет и ничем другим не занимался. Не исключено, что все эти книги написали другие – за века и тысячелетия истинных авторов просто могли забыть.

Считается, что Гермес являлся создателем алфавита и письменности, автором сочинений по медицине, химии, юриспруденции, музыке, риторике, географии, философии, геометрии, анатомии и т. д.


Согласно мнению Блаженного Августина, жившего в IV веке н. э., Гермес предсказал пришествие христианства, но, якобы, получил эту информацию от демонов – для христиан вообще обыкновенной практикой было считать любые пророчества и чудесные явления происками темных сил, если они исходят от не-христианина. Тем не менее в высшей степени удивительно, что Гермес стал одним из немногих языческих философов, против учений которого христиане почти не выступали.

Вполне вероятно, что его сочинения хранились в Александрийской библиотеке и сгорели во время знаменитого пожара в канун новой эры. Однако можно поверить и в то, что жрецы, сторонники герметической мудрости, спасли некоторые рукописи и спрятали их где-то в египетских пустынях. Во всяком случае, не все рукописи сгорели – ведь не случайно уже в Средние века в монастырях было обнаружено несколько сочинений Гермеса Трисмегиста, посвященных магии и астрологии, в том числе знаменитая «Изумрудная скрижаль» и ряд религиозно-философских трактатов, получивших название «Герметический корпус».

После смерти Гермеса Трисмегиста на его могилу была возложена так называемая «Изумрудная скрижаль» – пластина с выбитым на ней сакральным текстом. По легенде, Александр Македонский после покорения Египта разыскал захоронение великого Гермеса и скопировал текст, выгравированный на его надгробии. Текст Скрижали впоследствии не раз переводился на европейские языки, различным образом интерпретировался и комментировался исследователями.

Считается, что Скрижаль содержит квинтэссенцию всего учения Гермеса Трисмегиста, его понимание основ мироздания. Но поскольку сам документ изложен в образах и понятиях автора, творившего за много тысяч лет до нас, то даже при скрупулезной расшифровке текста возникали трудности. Дело в том, что с течением времени произошло колоссальное изменение сознания и самого строя письменной и разговорной речи, в результате чего слова и выражения Скрижали, уже в то время имевшие иносказательный смысл, не вполне корректно переводились нашими современниками. В той же самой Скрижали существуют и вовсе невыразимые понятия – например, «Единого» или «единой сущности», которые, без сомнения, являются ключевыми, однако их очень трудно понять, поскольку в современной науке эти термины отсутствуют. Тем не менее в самых общих чертах высокопарный, архаичный текст «Изумрудной скрижали» Гермеса Трисмегиста сегодня доступен для каждому, включен в многочисленные сборники, его можно найти в интернете. Вот пример одного из вариантов этого текста:

То, что находится внизу, аналогично тому, что находится вверху. И то, что вверху, аналогично тому, что находится внизу, чтобы осуществить чудеса единой вещи.

И так все вещи произошли от Одного через посредство Единого: так все вещи произошли от этой одной сущности через дальнейшее приспособление.

Солнце – ее отец, Луна – ее мать. Ветер носил ее в своем чреве. Земля ее кормилица.

Вещь эта – отец всяческого совершенства во всей Вселенной.

Сила ее остается цельной, когда она превращается в землю.

Ты отделишь землю от огня, тонкое от грубого осторожно и с большим искусством.

Эта вещь восходит от земли к небу и снова нисходит на землю, воспринимая силу как высших, так и низших областей мира.

Так ты обретаешь славу всего мира. Поэтому от тебя отойдет всякая тьма.

Эта вещь есть сила всяческой силы, ибо она победит всякую самую утонченную вещь и проникнет собою всякую твердую вещь.

Так сотворен мир. Отсюда возникнут всякие приспособления, способ которых таков (как изложено выше).

Поэтому я назван Гермесом Трижды величайшим, ибо владею тремя частями вселенской философии.

Полно то, что я сказал о работе произведения (действия) Солнца.

Несмотря на то, что большинство текстов Гермеса было утеряно, а сохранившиеся искажены переводом или неаккуратной перепиской, сам герметизм как оккультно-философское учение распространился по всему миру. В нем уже было мало от самого Гермеса, но очень много от других авторов. Сохранилась только сама идея герметизма как признания скрытой от непосвященных и непознаваемой для других сущности вещей.

Последним примером этого является история создания так называемого «Кибалиона». Считается, что в далекой древности существовал трактат с таким именованием, содержащим основные герметические принципы, но он, как и многие другие книги Гермеса, был утерян. Восстановить текст взялись «Трое Посвященных» из Чикаго, имена которых остались неизвестными. Как это им удалось сделать – никто не знает. По-видимому, они воспользовались методом психографии в измененном состоянии сознания. Именно таким образом был передан Высшими Силами текст Корана Магомету, а в новое время – «Тайная доктрина» Елене Блаватской и «Агни-Йога» – Елене Рерих. Неизвестна до конца и причина, по которой создатели «Кибалиона» пожелали остаться анонимными. Скорее всего, это связано с теми же сомнениями, что и у авторов вышеупомянутых книг. Елена Блаватская, например, никогда не считала себя творцом «Тайной доктрины», заявляя, что ее заслуга заключается только в том, что она не поленилась взять бумагу и карандаш, записав все, что ей диктуется свыше.

Небольшая книжечка под характерным названием «Кибалион» вышла в свет в 1908 году на английском языке и почти сразу же была переведена на другие языки, распространившись по всему миру. Можно убедиться, что она, действительно, содержит герметические принципы, восходящие к «Изумрудной скрижали» и к утраченным текстам Гермеса Трисмегиста:

Принцип Ментализма: «Все есть Мысль; Вселенная представляет собой мысленный образ».

Принцип Аналогии (или соответствий): «Как вверху, так внизу; как внизу, так вверху».

Принцип Вибрации: «Ничто не покоится, всё движется, всё вибрирует».

Принцип Полярности: «Все двойственно, всё имеет свои полюса; всё имеет свою противоположность; противоположности одинаковы по природе, но различны в степени; крайности сходятся; все истины – полуистины; все парадоксы примиримы».

Принцип Ритма: «Все течет, вытекает, все имеет свои приливы и отливы; все поднимается и падает; принцип маятника проявляется во всем. Величина отклонения влево равна величине отклонения вправо. Ритмы уравниваются».

Принцип Причины и Следствия: «Каждая причина имеет свое следствие, каждое следствие имеет свою причину. Всё свершается в соответствие с законом. Случайность есть непознанная закономерность. Существует множество планов причинности, но ничто не избежит закона».

Принцип Пола: «Пол во всем, все имеет свой мужской и женский принцип. Пол проявляется во всех плоскостях».

Авторы утверждают, что тот, кто правильно понимает эти принципы, становится обладателем магического ключа, открывающего любые двери.

С позиций сегодняшнего дня следует добавить, что эти принципы не относятся целиком к миру форм или к физическому миру. Они однозначно не принадлежат и тонкому миру или многомерной реальности. Их предназначение ощутить и узаконить связь материального и тонкого миров как по отношению к человеку, так и по отношению ко всей Вселенной во всех ее ипостасях.

Нетрудно также заметить, что все эти семь принципов не изолированы один от другого, а соединяются и переходят друг в друга. Так, к примеру, можно сказать, что принцип пола – это вариант принципа полярности, так же как и принципа ритма. А принцип вибрации – это ни что иное, как видоизмененный принцип причины и следствия, называемый в индийской традиции законом кармы. Принцип ментализма таким же образом относится к принципу аналогии и, фактически, объединяет все остальные принципы. Добавим, что древний герметизм и по сей день находит свое прямое выражение в альтернативных науках – астрологии, магии, лозоходстве, ясновидении, биоэнергетическом целительстве.
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2. Главный пророк иудаизма
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ЗАПОВЕДИ МОИСЕЯ, ДАННЫЕ ЕМУ БОГОМ НА СИНАЙСКОЙ ГОРЕ

1. Я Господь, твой Бог, который вывел тебя из Египта, из неволи. Пусть у тебя не будет никаких богов, кроме Меня.

2. Не делай себе изваяний божества – никаких изображений того, что вверху на небе, того, что внизу на земле, или того, что в воде, ниже земли. Не поклоняйся им и не служи им, ибо Я, Господь, твой Бог, – ревнивый Бог. За грехи отцов, отвергнувших Меня, Я караю их детей, внуков и правнуков. А потомкам тех, кто Меня любит и исполняет Мои повеления, Я и в тысячном поколении воздаю добром.

3. Не произноси попусту имя Господа, Бога твоего. Господь не оставит безнаказанным того, кто так делает.

4. Помни, что суббота – священный день. Шесть дней работай, занимайся делами, а седьмой день – суббота: он принадлежит Господу, твоему Богу. Работать в этот день нельзя никому – ни тебе, ни сыну твоему, ни дочери, ни рабу твоему, ни рабыне, ни твоему скоту, ни переселенцу, что живет в твоем городе. Ибо за шесть дней Господь создал небо и землю, и море, и все, что их наполняет, а в седьмой день отдыхал. Поэтому благословил Господь субботний день и сделал его священным.

5. Чти отца и мать, чтобы долгой была твоя жизнь на той земле, которую Господь, твой Бог, тебе дарует.

6. Не убивай.

7. Не прелюбодействуй.

8. Не воруй.

9. Не давай лживых показаний против ближнего.

10. Не желай отнять чужой дом, не желай отнять чужую жену, чужих рабов и рабынь, чужих быков и ослов – ничего чужого.

Ветхий Завет. Исх. 20: 2-17

Речь идет о Моисее, величайшем пророке всех времен и народов, с которым Бог разговаривал, говоря нашим языком, «онлайн» или по выражению Библии – «как человек говорит с другом своим». Полагают, что по причине близости к Высшему духовному существу его лицо постоянно сияло, притом не только метафорически, но и в прямом смысле.

Наиболее почитаем Моисей, или на иврите – Моше, у израильтян, где он считается одним из основателей и распространителей иудаизма. Моисей уважаем и в христианстве, как автор первых пяти книг Библии – Пятикнижия (Бытие, Исход, Левит, Числа и Второзаконие) и десяти заповедей. Столь же почитаем Моисей (Муса) и в исламе, как пророк и собеседник Аллаха.

Моисей – одна из самых таинственных личностей Ветхого Завета. Сомнений в его реальном существовании нет, однако наличие большого количества фантастических событий, которыми полна его биография, заставляет усомниться во многих из них. Тем не менее здесь мы должны рассказать и об этом, и пусть читатели сами решают, где правда, а где вымысел.

Существуют разночтения относительно того, когда жил Моисей и в какое время он совершил те или иные очень важные для израильтян поступки.

Так, например, согласно иудейской традиции Моисей родился в Египте в XV или в XIII веке до н. э. во времена царствования фараонов Эхнатона, Рамзеса II или Мернептаха. Свое имя он получил не сразу, а несколько позднее от спасшей и воспитавшей его египетской принцессы, и оно означает «взятый из воды». Согласно преданиям, в древности израильтяне были в полном подчинении у египтян как их рабы. Они выполняли самые тяжелые и неприятные работы, практически ничего за это не имея. Тем не менее каторжный труд не сократил численность израильтян – напротив, их количество множилось. Фараон, испугавшись, что когда-нибудь они приобретут могущество и предъявят счет своим поработителям, распорядился утопить в Ниле всех новорожденных иудейских младенцев мужского пола. Родителям Моисея удалось некоторое время прятать своего новорожденного сына, но это было очень опасно. В любой момент слуги фараона могли услышать плач ребенка в хижине. А поэтому мать Моисея, желая уберечь его от неминуемой смерти, положила младенца в просмоленную корзину и пустила вниз по реке, надеясь, что кто-нибудь его да спасет. Его, действительно, спасла дочь фараона, пришедшая искупаться. Не имея своих детей, она взяла на воспитание Моисея как своего сына, дав ему блестящее для того времени образование.

Моисей знал, какого он рода, а поэтому его всегда печалило положение соплеменников. Однажды он был настолько рассержен жестоким поведением египтянина-надсмотрщика по отношению к рабу-иудею, что в порыве ярости убил изувера. Опасаясь, что об этом узнает фараон и накажет его, Моисей бежал в землю Мадиамскую, находящуюся на территории современной Аравии. Там он прожил сорок лет, работая пастухом у священника Иефора, на дочери которого он потом и женился.

Однажды он завел свое стадо далеко в пустыню к горе Хорив (Синайская гора), где ему явилось чудо. Он увидел терновый куст, который горел огнем, но не сгорал. В то же время из куста раздался голос: «Моисей! Моисей! Сними свою обувь, ибо место, на котором ты стоишь, есть земля святая… Я Бог отца твоего, Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова». Моисей закрыл свое лицо руками потому что, согласно поверьям, тот, кто смотрит на Бога, немедленно ослепнет.

Господь продолжил свою речь из куста: «Я увидел страдание народа моего в Египте и хочу избавить его от произвола египтян, чтобы вывести его в хорошие и просторные земли, где течет молоко и мед. Иди к фараону и выведи из Египта сынов Израилевых…»

Однако Моисей засомневался, что он достоин такой высокой участи и ответил Богу: «Кто я такой, чтобы мне идти к фараону и вывести из Египта сынов Израилевых?»

И тогда Бог сказал: «Я буду рядом с тобой, и вот тебе знак, что я послал тебя: когда ты выведешь народ мой из Египта, то вы совершите моление на этой горе…»

Но Моисей продолжал настаивать: «Ну, хорошо, вот я приду к своим соплеменникам и скажу, что Бог послал меня к ним. А поверят ли мне они? А если они спросят как имя Бога?»

Тогда Бог изрек: «Я есть Сущий. Так и скажи сынам Израилевым. Дескать, Сущий Иегова послал меня к вам. Этого будет достаточно»…

Однако фараон, аудиенции с которым добился Моисей, принял его за авантюриста и прогнал пророка. И когда Бог узнал об этом, то сильно рассердился, поочередно обрушив на Египет десять бедствий, известных как десять казней египетских. После каждой такой «казни» Моисей повторял просьбу, но фараон упорствовал. Сопротивление правителя было сломлено только после десятой «казни», заключающейся в смерти всех первенцев египтян – от фараона до последней рабыни. После этого фараон и его окружение сами потребовали, чтобы иудеи как можно скорее ушли из Египта. Правда, вскоре фараон спохватился, поскольку он терял бесплатную рабочую силу, и решил вернуть рабов. Для этого он отправил вслед беглецам свое войско, чтобы принудить их к возвращению, а если рабы будут противиться – истребить их всех…

Вскоре скитальцы достигли берегов Красного моря и остановились, не зная, что делать дальше. И тогда Бог повелел Моисею протянуть руку к морю, в результате чего его воды разошлись, обнажив дно, по которому беглецы перешли на другой берег. Но когда воины фараона попытались сделать то же самое – воды моря снова сомкнулись, и множество всадников утонули вместе с лошадьми…

Начались тяжелые сорокалетние странствия по пустыне, где не было ни воды, ни пищи. Однако Бог щедро снабжал путников манной, которая падала прямо с неба, а когда им хотелось пить, Моисей, опять-таки с помощью Бога, превращал горькую и соленую воду из местных озер в пресную, а также с помощью волшебного жезла высекал воду для питья из скалы.

Через годы гнетущих блужданий народ вышел к Синайской горе. Моисей взошел на ее вершину и находился там целых 40 дней, все это время общаясь с Богом. О чем они беседовали – никто не знает.


Израильтяне, решив, что их вождь уже не вернется, возродили языческий культ золотого тельца. Однако спустившийся с горы Моисей, увидев это, в бешенстве разбил принесенные с собой скрижали (каменные доски) и уничтожил скульптуру золотого тельца, после чего вновь вернулся на гору для общения с Богом. Иегова, узнав, что творит избранный Им народ, решил наказать их подобно тому, как Он это делал с египтянами, но Моисей с трудом уговорил Его. Успокоившийся Моисей с просветленным лицом спустился с горы с новыми скрижалями. На них были выгравированы десять заповедей, впоследствии ставших основой законодательства Моисея (Торы). Считается, что именно с этого времени сыны израилевы стали по-настоящему единым народом – евреями. Здесь же на горе Моисей получил и другое указание от Бога, как построить скинию – передвижной храм в виде палатки для хранения скрижалей и богослужения.

В конце своих многотрудных странствий народ Израилев опять начал роптать и возмущаться. Чтобы пресечь волнения Бог напустил на толпу ядовитых змей, после чего беспорядки прекратились.

Однако ступить на землю обетованную самому Моисею так и не удалось, он умер незадолго до этого в возрасте 120 лет. Местом его захоронения считается гора Нево, с которой Мои-сей незадолго до кончины увидел желанную землю.

Согласно историческим хроникам будущая «земля обетованная» была к тому времени уже плотно заселена ханаанами, которые были частично изгнаны, а частично уничтожены вторгшимися сюда иудеям в середине II тысячелетия до н. э., образовав объединенное царство Израиля и Иудеи.
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3. Основатель религии без бога
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Будда сказал:

Мнящие суть в несути и видящие несуть в сути, они никогда не достигнут сути, ибо их удел – ложные намерения…

Серьезность – путь к бессмертию. Легкомыслие – путь к смерти. Серьезные не умирают. Легкомысленные подобны мертвецам…

Глупец, который знает свою глупость, тем самым уже мудр, а глупец, мнящий себя мудрым, воистину, как говорится, «глупец»…

Как крепкая скала не может быть сдвинута ветром, так мудрецы непоколебимы среди хулений и похвал.

Дхаммапада
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Сиддхартха Гаутама не был ни Богом, ни сыном Бога, ни пророком, а учителем, обладающим способностью вывести разумные существа из бесконечной череды перевоплощений (сансары), чтобы достичь состояния Будды. Будда в переводе с санскрита означает «пробудившийся», «просветленный». Так называют согласно древней индийской традиции людей, достигших высокого духовного совершенствования.

Как Будда наиболее известен Гаутама Сиддхартха – принц из рода шакьев, но были Будды и до него. Состояние Будды в земных условиях достигается посредством множества перевоплощений, за время которых человек постепенно освобождается от эгоистических мыслей, желаний и поступков. Учение Будды показывает, каким образом этот путь к наивысшей духовности можно сократить…

Согласно основной версии, Сиддхартха Гаутама родился в 623 году до н. э. в городе Капилавастху, руины которого сейчас найдены и считаются святым местом. По давней традиции своего рода мать Сиддхартхи отправилась для разрешения от бремени к своим родителям, но родила, не доходя до дома. На пятый день, согласно обычаям, ребенок был назван Сиддхартха, что на санскрите означает «выполненное желание», а еще через два дня его мать умерла от послеродовой горячки. Сиддхартха воспитывался младшей сестрой своей матери вплоть до его совершеннолетия, которое в древней Индии наступает в 16 лет.

В полном соответствии с древним законом каждого родившегося ребенка знатного рода должны осмотреть наиболее уважаемые брамины. Именно они, обнаружив большое количество священных знаков на его теле, пришли к единодушному выводу: мальчику быть либо могущественным правителем, либо просветленным монахом.


Однако последний вариант пророчества вовсе не устраивал отца, который надеялся, что единственный сын продолжит его дело и станет продолжателем династии. По этой причине родитель в течение многих лет всячески ограждал Сиддхартху от увлечения религиозными учениями, а заодно и от вида человеческих страданий. По указанию властителя во дворце было создано некое подобие земного рая – ухоженные фруктовые деревья и цветы, молодые, здоровые, с приятными лицами слуги, немедленно выполняющие любое желание, роскошные одеяния, изысканные блюда. В результате у Сиддхартхи возникло убеждение, что и в остальном мире люди живут точно так же. Специально приглашенные учителя готовили принца к тому, чтобы он преуспел по всем наукам, а как только сыну исполнилось 16 лет, отец поспешил устроить его свадьбу с принцессой Яшолхарой, чтобы окончательно привязать его к семейной жизни, и вскоре у них родился ребенок.

Таким образом, вплоть до 27 лет Сиддхартха Гаутама рос в изысканных дворцовых покоях, ничего не зная о нищете, болезнях, смерти и старости. Однако все это, увиденное в дальнейшем, явилось огромным потрясением для незащищенной души принца…

С помощью своего слуги принцу удалось тайно выбраться из дворца, где он впервые в жизни увидел согбенного и немощного старика, у которого выпали почти все зубы и волосы, а дряблая и сухая кожа была сплошь покрыта морщинами. «Кто это?» – с удивлением и нескрываемым отвращением спросил Сиддхартха у сопровождающего. «Это старик, – ответил ему слуга, – такими становятся все люди». Через некоторое время Сиддхартха обратил внимание на стонущего человека, лежавшего возле дороги, кожа которого была покрыта зловонными язвами… «Значит, люди болеют и мучаются», – подумал Сиддхартха. Идя дальше, они встретили похоронную процессию. На носилках лежал труп, а сопровождающие женщины рыдали и рвали на себе волосы. «Что с этим человеком, – спросил Сиддхартха у сопровождающего, – он тоже больной?»

«Это мертвец, – ответил ему слуга, – так бывает с каждым в конце жизни».

В четвертый раз им на пути попался аскет, на тощем теле которого не было ничего кроме набедренной повязки, а руках он держал деревянную чашку для подаяний.

Все эти встречи заставили Сиддхартку крепко задуматься. Он понял, что болезни, мучения, старость и смерть неизбежны, и ни роскошь, ни знатность, унаследованная от отца, не сумеют защитить от них. Однако он решил найти путь, чтобы избежать всеобщей участи и найти путь к спасению. В результате Гаутама переоделся в простую одежду и ночью тайно покинул дворец.

Первоначально он решил стать отшельником, таким, какого он уже видел. Под руководством вновь обретенных наставников он познакомился с философскими традициями, обучился йоге, овладел техникой медитации и управления собственным телом, но вскоре убедился, что это ни в коей мере не приводит к прекращению страданий и духовному просветлению. Более того, вместо ожидаемого успеха он встретил у окружающих только насмешки и презрение. Многие знали, что он принц, а поэтому решили, что он сошел с ума, отказавшись от роскоши.

После этого Сиддхартха вместе с несколькими единомышленниками попытался достичь просветления посредством суровой аскезы и умерщвления плоти, потребляя всего три зернышка риса в день, но едва не умер. Он убедился, что ушел от одной крайности в другую, что такое воздержание не приближает его к постижению высшей истины, а только изнуряет тело и ум. А когда он принял подаяние в виде молока и риса от деревенской женщины, то его коллеги, увидев, что он нарушил обет, с презрением от него отвернулись.

Восстановив силы, Сиддхартха нашел укромный уголок на берегу реки и в одиночестве сел под дерево, дав себе зарок не сходить с этого места, пока он не разгадает тайну жизни и смерти и начал медитировать.


Во время медитации его, как и впоследствии Христа, искушали темные силы, но Сиддхарха не поддался. Мара, владыка зла, сделал все, чтобы привязать Сиддхартху к физическому миру. Он посылал на него призрачные видения своих войск и страшных чудовищ, пытался соблазнить его своими прелестными дочерьми, но все напрасно – Сиддхартха был непоколебим. Ведь он истово стремился достичь просветления и выиграть сражение с вездесущим законом причин и следствий (кармой), поскольку только карма привязывает человека к сансаре, заставляя его снова и снова рождаться в мире страданий. Чтобы победить ее, требовалось искренне желать избавления и обладать огромной духовной силой. Все это у Сиддхартхи было. В результате через 49 дней Сиддхартха достиг просветления и озарения, получил представление о природе и причине человеческих страданий, а также путь их преодоления.

В последующем он всю оставшуюся жизнь распространял открытое им учение, заключающееся в «четырех благородных истинах»:

1) вся человеческая жизнь есть страдание;

2) причиной страдания является желание;

3) возможно прекращение страдания;

4) есть путь, ведущий к прекращению страдания – «благородный восьмеричный путь», определяемый как «срединный» – разумно избегающий крайностей как низменного стремления к наслаждению, так и бесполезного аскетического самоистязания.

С этого момента принц Гаутама окончательно утратил свое прежнее имя и титул и стал называться Будда, что на санскрите означает «просветленный». Согласно открытой им системе, физическая жизнь сопряжена со страданиями, однако она не является истинной или реальной. Земная жизнь – это всего лишь иллюзия, видимость бытия, тогда как настоящая жизнь наступит, когда человек будет жить в соответствии с его наставлениями.

Учение Будды – это религия без бога, т. е. без высшего транс-цендентного существа, управляющего и контролирующего все наше существование. В буддизме человек сам причина своих бед, которые он создает своим неправильным поведением и мышлением…


Слух о новом посвященном быстро распространился по всей Индии. Объединив сторонников, Будда создал первую монашескую общину и в течение 45 лет до самой своей смерти проповедовал открытое им учение. Однако многие священнослужители воспринимали новую доктрину в штыки и прогоняли Будду, не давая ему выступать перед народом.

Есть все основания предполагать, что Сиддхартха поначалу не имел намерения создавать иную религию. Он только хотел, как позднее Христос, избавить существующую конфессию (индуизм) от лицемеров и формального подхода к обрядам, дать ей более полное и более правильное содержание. Он полагал, что его учение как новое вино будет разлито в старые меха, и все люди, включая браминов, примут его как должное. Однако этого не случилось, и Сиддхартха был вынужден трактовать свое учение как самостоятельное и основное. Прежде всего, Будда внес в древнюю ведическую религию новое понимание и новые требования, заключающиеся в том, что учение побуждало адептов к самостоятельному поиску Пути, к осознанию в себе божественной природы и следования ей.

Буддизм также признает наличие большого количества Будд, непосредственно предшествующих Будде Шакьямуни, которые закономерно появлялись в критические моменты истории, когда существующая религия подвергалась большей формалации, либо исчезала, растворяясь в других верованиях. Кроме Будд на земле будут появляться Архаты или, в другом понимании, Бодхисаттвы – пробужденные лица, которым остался еще один шаг, чтобы стать Буддой, и которые также будут возвращать заблудшее человечество на правильный Путь…

Иногда Будда даже творил чудеса, но чаще всего он обращался напрямую к здравому смыслу. Так было, например, в эпизоде с женщиной, которая принесла Будде своего умершего ребенка, надеясь, что он оживит его. Будда сказал несчастной, что он воскресит ее сына, если она найдет хоть один дом, где кто-нибудь не умер. Обойдя все дома в округе, она не нашла ни одной семьи, где когда-либо не было бы покойника, а поэтому была вынуждена смириться с потерей.

Сердцевина учения Будды и во многих других случаях заключалась в том, чтобы научить людей принимать на себя ответственность за свою судьбу, а не полагаться на высшие силы…

Незадолго до кончины Будда объявил своему любимому ученику Ананде, что он мог бы продлить свою жизнь еще на один век, но не хочет этого делать, а поэтому скоро умрет. Впоследствии Ананда горько пожалел, что не настоял, чтобы учитель прожил еще сто лет.

Считается, что Будда умер в V веке до н. э. от пищевого отравления в 80-летнем возрасте. Согласно преданию Будда произнес «Ничто не вечно!» и испустил дух. После семидневной подготовки его тело по древнему индийскому обычаю было сожжено, а прах захоронен в восьми разных местах по месту нахождения крупных буддийских общин. Впоследствии над этими захоронениями были воздвигнуты ритуальные надгробия – ступы. К настоящему времени никто не может сказать, сохранились ли те самые ступы и какие из тысяч подобных ступ содержат внутри себя прах Будды. Единственной на сегодняшний день достоверной реликвией является зуб Будды, который некогда подобрал в золе погребального костра один из его учеников. В настоящее время он хранится в Храме Зуба Будды, расположенного в центральной части острова Шри-Ланка.

Сиддхартха не оставил после себя ни единого письменного документа. В течение трех веков сторонники его учения передавали друг другу это учение в устной форме, пока при царе Ашоке, истовом стороннике буддизма, все его учение не было записано на пальмовых листьях, которые долгое время хранились в трех ивовых корзинах (по-санскритски Трипитака). В настоящее время по количеству верующих буддизм наряду с христианством и исламом входит в тройку основных религий мира.
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4. Что сказал Заратустра
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Тот, кто приобрел богатство через грех и радуется, то эта его радость – хуже несчастья…

Жизнь каждого предназначена для радости и земных удовольствий, а если их нет и есть страх и ложь, то она хуже смерти…

Тот человек сильнее, кто отстраняет от себя пятерых демонов: жадность, злобу, трусость, похоть и неудовлетворенность…

Разум дороже всех богатств мира…

Быть благодарным миру, желать каждому добра – это лучше и больше всякого благодеяния, да к тому же не требует никаких затрат…

Один есть путь – путь истины, все остальное – не пути…

Авеста – откровение, полученное Заратустрой от Ахура Мазды
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Что мы знаем об этом пророке и основателе религии древних персов, получившей в дальнейшем его имя – зороастризм? Скажем сразу, что очень немного. Да и само существование такой личности как Заратустра (Зороастр) у многих ученых вызывает серьезные сомнения. Единственным доказательством в его пользу является реальность вышеназванного вероисповедования, очаги которого до сих пор еще сохранились в Азербайджане, Индии и Иране. Дошедшая до нас биография этого человека полна белых пятен, противоречива и перенасыщена мифами, что, в общем-то, не удивительно по причине давности самих событий.

Согласно одной из версий Заратустра жил в V–VI веке до н. э. в Бактрии, являющейся провинцией Персии. Нынче на этой территории располагаются сразу три государства – Узбекистан, Таджикистан и Афганистан. По преданию Зороастр родился в семье священнослужителя, в пригороде Тегерана, причем имя его, как бы красиво оно ни звучало для наших дней, в те далекие годы было совсем простым. Имя Заратустра, в переводе с иранского означающее «обладающий старым верблюдом», было типичным тогда в самых разных сословиях.

Считается, что судьба будущего пророка была предсказана его матери во сне. Она увидела сияющего юношу с какими-то письменами, который жезлом разгонял злых духов, пытающихся вырвать еще не родившегося ребенка из ее чрева. А когда Заратустра появился на свет, то он не заплакал, как все дети, а засмеялся. Считается, что его рождение сопровождалось различными сверхъестественными явлениями, которые обычно сопутствуют рождению пророка или наделенного божественной силой существа. Демоны несколько раз пытались уничтожить божественное создание, но всякий раз отбрасывались за пределы человеческого бытия – таково было заступничество небесных сил…

Согласно обычаю, новорожденного омыли коровьей мочой и завернули в овечью шкуру, а, уже начиная с семи лет, его начали обучать священнодействию. Учеба происходила в виде устных наставлений, поскольку иранцы того времени не знали письма, а поэтому молитвы и заклинания передавались из уст в уста. Утверждается, что к 15 годам Заратустра в достаточной степени набрался премудрости, и, став, как и его отец, жрецом, начал самостоятельно сочинять тексты религиозных песнопений, заклинаний и мантр…

Однако время, в которое жил Заратустра, являлось периодом упадка, с постоянными войнами, человеческими жертвоприношениями, владычеством черных колдунов и магов – соответствующей при этом оказывалась и духовность населения. Заратустру это чрезвычайно удручало, тем более, что все его попытки исправить положение, наталкивались на скрытое или явное сопротивление мирян, коллег по профессии и власть держащих. Какое-то время Зороастр укрывался в горной пещере, окружив место своего обитания кольцом неугасимого огня, который впоследствии стал необходимым символом его религии. Считается, что Зороастр мог безбоязненно проходить сквозь это священное пламя, не причинявшее ему и малейшего вреда, но сжигающего всякого, кто осмеливался переступить такую защиту. Но вот однажды, когда он сам находился в молитвенной экзальтации, перед ним возникло несколько фигур, излучающих свет. Это был древний иранский бог Ахура Мазда со своими духовными помощниками. Ахура Мазда торжественно обратился к потрясенному Заратустре, назначив его своим пророком.

Вскоре Заратустра и на собственном опыте убедился, что путь к Богу лежит не через обряды и жертвоприношения, а только через добрые дела, мысли и праведное поведение.


Подобно другим ищущим Путь, Зороастр пытался проникнуть в смысл бытия, объяснить его причины, узнать происхождение человека и то, что руководит его судьбой. В этом ему помогало систематическое общение с Богом с помощью молитв и медитаций. В результате этих откровений у Заратустры сложилась своя система религиозных взглядов, названная позже зороастризмом или маздеизмом. Согласно преданиям, все эти откровения были затем записаны золотыми буквами на 12 тысячах воловьих шкур, войдя в историю под названием Авесты.

На первом месте в веровании, пропагандируемом Зороастром, находилось служение очищающему огню в виде жертвоприношений, но только продуктов растительного происхождения. Сжигание животных Зороастр считал надругательством над божеством. Важным аспектом новой религии Зороастр полагал борьбу сил добра и зла, как на земном, так и на божественном уровне. Отсюда следовало и представление Зороастра о чистоте и нечистоте. В зороастризме главным было также не пассивное непротивление злому началу, а активная борьба с ним.

Заратустра пропагандировал уважение не только огню, но и земле-кормилице, а также к воде, с требованием сохранять их чистоту. По сути, он являлся первым защитником окружающей среды. Согласно маздеизму все люди и все сословия должны иметь равные права в выборе нравственных убеждений. Заратустра проповедовал непорочность человеческих помыслов, бескорыстную помощь нуждающимся, умеренность в желаниях, а также избавление от негативных желаний (зависти, корысти, тщеславия, гнева). Высшая цель человека – это счастье, а средство достижения – осмысление божьей воли и действие сообразно ей.

Выраженный дуализм всех тенденций бытия в понимании Зороастра является источником любого движения во вселенной – мир развивается только от столкновения добра и зла, точно так же рождается и движется вперед весь человечески род. Это будет продолжаться вплоть до Судного дня, когда вселенная будет очищена огнем, который испепелит злые силы, когда лихие люди уйдут в окончательное небытие, а праведники войдут в небесную жизнь вечную…

Заратустра был первым пророком, утверждающим единобожие. Он первым ввел представление об аде и рае, утверждал грядущее воскрешение всех душ на последнем божественном суде.


В день суда каждый человек будет отвечать не только за свою собственную душу и свои прежние деяния, но и за деяния всех остальных людей, в окружении которых он жил. Причем спасение человека зависит исключительно от его мыслей, слов и дел, а не от пожеланий божества. Эти и некоторые другие положения зороастризма впоследствии были заимствованы иудаизмом, христианством и исламом. А вот поклонение вечному огню и по сей день используется в светской практике, хотя никто при этом и не вспоминает о зороастризме…

Как сообщают легенды, активная миссионерская деятельность Заратустры и его громогласные проповеди, осуждающие прежние верования, вызвала среди соплеменников протест и раздражение – слишком уже они были привязаны к старым кровавым обрядам. Более того, соотечественники в запальчивости чуть не убили пророка и выгнали его из страны, и поэтому Заратустра вынужден был скитаться, поскольку другие жрецы и правители также отказывали ему в крове. И тогда Заратустра отправился на восток, на территорию современного Афганистана, где ему удалось добиться покровительства местного царя, который, проникнувшись идеями пророка, начал распространять эту религию среди своих подданных. Вскоре зороастризм стал официальным вероисповедованием всего Восточного Ирана…

Как известно, легенда о Заратустре вдохновила Фридриха Ницше на создание философского романа «Так говорил Заратустра». Однако следует отметить, что главный герой книги Ницше не имеет ничего общего с историческим Заратустрой кроме имени. Более того, если у Ницше Заратустра отрицает сострадание и проповедует эгоизм, то древний иранский пророк утверждает ставшее впоследствии евангелическим – «возлюби ближнего». Если у Ницше его герой настаивает на презрении к слабому и возвеличивание будущего сверхчеловека, то классический Заратустра – воспевает право каждого на свободу и выражение своих мыслей. Не удивительно, что сочинение Ницше в ХХ столетии стало настольной книгой у идеологов фашизма.
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5. Пифагор и пифагорейцы
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Что бы о тебе ни думали, делай то, что ты считаешь справедливым. Будь одинаково равнодушным и к порицанию, и к похвале.

Не считай себя великим человеком по величине твоей тени при заходящем солнце.

Статую красит вид, а человека – его деяния.

Шутки, как и соль, должно употреблять с умеренностью.

Самым плохим можно считать того, кто, поступая дурно, надеется на лучшее.

Избыток душевной энергии чувства, направленный на овладение внешним миром, приводит к пороку пустого тщеславия.

Недостаток энергии чувства, обращенный на собственный внутренний мир, ведет к пороку зависти и уныния.


Пифагор. «Золотой канон. Фигуры эзотерики»
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Он был одним из первых энциклопедистов античности, основатель многих наук, философ, мистик, математик. Его историю жизни трудно отделить от легенд, тем более что самые ранние записи о нем появились только через 200 лет после его смерти. Но и они были в значительной степени изменены и переосмыслены при последующей переписке. До нашего времени дошли только эти вторичные материалы, которые даже с учетом искажений и домыслов показывают величину и значимость этого человека.

Пифагор Самосский родился примерно в 570–580 году до н. э. на острове Самос в Эгейском море. Трудно сказать теперь, кем были его родители. По одним данным отец его являлся каменотесом, по другим – купцом, а мать, говоря нашим языком, – домохозяйкой, но происходила из знатного рода. Согласно легенде, рождение ребенка у этой четы предсказала Дельфийская пифия, а поэтому он и получил имя Пифагор, что на языке древних греков означает – «тот, о котором объявила Пифия». Она же сообщила ошеломленным супругам, что Пифагор принесет своей родине Греции и остальным народам столько добра, сколько до этого не приносил никто другой. Отец Пифагора был настолько обрадован предсказанию, что, будучи, по-видимому, в крепком подпитии, заодно переименовал и свою жену, назвав ее Пифаидой. Счастливый родитель срочно воздвигает алтарь Аполлону и делает все возможное для своего сына, чтобы пророчество как можно скорее осуществилось. А поэтому в соответствии с предсказанием отец сразу же, едва младенец начал говорить, приставляет к нему знаменитых учителей, благо, что в Древней Греции мудрецов хватало. В результате Пифагор уже к 18 годам постиг все существующие на то время науки, а потом отправился в Египет с рекомендательным письмом самосского правителя к самому фараону.

Благодаря этому письму он был допущен в святая святых – египетские храмы и библиотеку, закрытые для чужеземцев, где истово изучал различные древние науки. Считается, что именно там он получил самые высокие степени посвящения, что открыло ему доступ к сохраняемому в глубокой тайне шифру или коду, которым пользовались египетские жрецы. Эта древняя тайнопись, согласно преданиям, основывалась на особой системе чтения иероглифов в состоянии молитвенной экзальтации, к тому времени сохраняемой только в узком кругу магов, в свою очередь полученной ими от жрецов Атлантиды…

Так прошло 20 лет, пока его в числе других пленников не увел в Вавилон персидский царь Камбиз, захвативший Египет. Но даже и в неволе, где он пробыл 12 лет, Пифагор активно общался с местными чародеями, досконально изучил восточную астрологию и мистику, пока, наконец, не вернулся на родину, где соотечественники очень скоро оценили его таланты и мудрость.

Есть сведения, что он отказался от административных должностей, какие ему предлагали, и поселился в греческой колонии Кротоне на юге Италии, где организовал собственную школу, в которую принимал молодых людей вне зависимости от их богатства и знатности, желающих постичь мистическую философию. Кроме эзотерики Пифагор обучал молодых граждан Кротона музыке, этике, медицине, математике, политической грамоте и многому еще. Но он не только учил, но и обучался сам, до конца своих дней оставаясь не скучным ментором, а пытливым исследователем. Такими же искателями истины становились и его ученики. Вскоре образовался закрытый для непосвященных пифагорейский союз, который был одновременно философской школой, политической партией и религиозным братством.

Обучение в школе Пифагора было многоступенчатым и строгим, окруженным различными ограничениями и элементами аскетизма. Так, например, все члены пифагорейского союза не должны употреблять мясную пищу, раскрывать остальным учение своего Учителя, а также иметь личную собственность. Но лишь немногие достигали высших ступеней, где преподавание вел сам Пифагор, тогда как на низших ступенях обучение вели наиболее продвинутые его ученики. Строгий образ жизни пифагорейцев, их миросозерцательная философия, приветливое отношение с другими людьми и желание везде делать добро, привлекали в школу многих людей. Вскоре союз пифагорейцев стал негласным центром всей политический и духовной жизни Кротона.

Постепенно Пифагор завоевывает такой авторитет, что жители Кротона единодушно избирают его духовным цензором города. Однако у философа было немало и врагов, которые завидовали ему или же им не нравились пропагандируемые идеи равенства и братства.


В результате козней недоброжелателей Пифагору пришлось удалиться в другую греческую колонию Метапонт, а его ученики рассеялись по разным греческим городам, где организовали собственные пифагорейские центры. Вскоре Пифагор становится знаковой фигурой для всей Греции и ее колоний, причем молва стала ему приписывать и такие чудеса и способности, которыми он никогда не обладал. Но даже спустя почти 450 лет после его смерти в Метапонте как одну из достопримечательностей показывали надгробие Пифагора. Оно было разрушено и утрачено, как и сам Метапонт, только в одну из последних Пунических войн. Само же пифагорейство в различных вариантах существовало вплоть до III столетия до н. э. Но даже потеряв актуальность и прежнюю силу, многие идеи Пифагора в дальнейшем прослеживались в различных других науках и эзотерических учения.

Наиболее известной всем еще со школьной скамьи является теорема Пифагора – или «пифагоровы штаны», как называли ее ученики: квадрат длины гипотенузы равен сумме квадратов длин катетов.

Именно Пифагор открыл, что числа имеют большое значение и в музыке. Проведя эксперименты по изучению звуковых тонов, он определил, что соотношение звука и длины струны подчиняется строгим математическим закономерностям.


Более того, Пифагор истово верил, что «все вещи суть числа». Таким образом, он явился основателем еще одной оккультной дисциплины – нумерологии. Он полагал, что и вселенная устроена строгим упорядоченным и симметричным образом, подчиняющимся математическим законам. Это являлось большой заслугой Пифагора и его учеников, т. к. создавало уверенность в постижении законов мироздания.

Числа и пропорции в школе Пифагора распространялись и на душевную жизнь человека. Посредством чисел он, например, пытался измерить такие категории, как справедливость, болезнь, смерть и многое другое. К примеру, будучи строгим приверженцем переселения душ (метемпсихоза), он считал, что с помощью математики можно не только познать, куда и в какое тело переселилась душа умершего человека, но также предсказать, куда она воплотится в дальнейшем. Он считал, что в конечном итоге можно научиться управлять этим магическим процессом. С этой целью он разработал особую методику медитации, названной им «анамнезис» (припоминание), с помощью которой он получал подробную информацию о всех предшествующих телесных воплощениях любого человека. В то же время он полагал, что круговорот души и тела в виде метемпсихоза будет продолжаться лишь до тех пор, пока душа окончательно не очистится от моральной скверны и не останется навсегда на высших планах бытия, называемых во многих последующих религиях «небесами». А когда туда попадут все человеческие души – физическая жизнь на Земле прекратится…

В своих рассуждениях и выводах Пифагор никогда не впадал в крайности. Он был сторонником умеренности, нежели избытка во всем, включая и добродетель, т. к. полагал, что переизбыток неизбежно переходит в свою противоположность. Самым важным из всех человеческих отношений Пифагор считал дружбу, которая создает гармонию и в природе.

Пифагор первым без всяких вычислений интуитивно пришел к выводу, что Земля – шар.


Он также считал, что все физические тела и предметы состоят из мельчайших, невидимых глазу частиц – «единиц бытия», т. е. он являлся и предтечей атомно-молекулярной теории строения материи. Пифагор первым открыл, что сумма всех углов любого треугольника имеет постоянную величину, а также пришел к идее иррациональных чисел. Считается, что школа Пифагора дала миру целую плеяду знаменитых философов, ученых, мудрецов и магов.
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6. Лао-Цзы – основатель даосизма
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Нет ничего более мягкого и гибкого, чем вода, но попробуйте оказать ей сопротивление.

Нет ничего более сильного и созидательного, чем пустота, которую люди стремятся заполнить.

Природа никогда не спешит, но всегда успевает.

Нравственный человек не красноречив, а красноречивый – лжец.

Воздержание – это первая ступень добродетели, которая и есть начало нравственного совершенства.

Мудрец избегает всякой крайности.

Знающий человек ничего не доказывает, а доказывающий – ничего не знает.

Никогда не осуждайте человека, пока не пройдете долгий путь в его ботинках.

Лао-Цзы. «Дао Дэ Цзин»
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Знаменитая, овеянная легендами личность, основоположник даосизма, философ-мистик, автор классического даосского трактата «Дао Дэ Цзин», Лао-Цзы родился и жил в царстве Чу на юге Китая. Жизнеописание этого мудреца может занять огромные тома или уложиться в несколько строк в зависимости от того, примем ли мы за правду народный миф о Лао-Цзы или ограничимся сухими и отрывочными данными, с большими трудностями добытыми синологами, в основном не слишком достоверными.

Некоторые считают, что Лао-Цзы родился в 604 г. до н. э., и, следовательно, он являлся современником Пифагора. Согласно народной легенде он пробыл в чреве матери 81 год и вышел «из ее бедра» уже умудренным стариком, но не стал молодеть как киношный Бенджамин Баттон, а, напротив, стал стареть еще больше, прожив, таким образом, 150 или даже 200 лет. Из этого предания исходит и его имя Лао-Цзы, которое на древнем китайском наречии означает «Старый учитель» или «Вечный ребенок».

В свое время он встретился с Конфуцием, который тогда был совсем еще молодым человеком, а поэтому поучения мудрого Лао-Цзы произвели на него неизгладимое впечатление. Много позднее Конфуций рассказывал своим ученикам о Лао-Цзы, сравнивая его с драконом, а это в древнем Китае считалось самой высокой характеристикой… Известно, однако, что он не стремился активно воздействовать на своих современников и не основывал ни какой школы.

Большую часть своей внеутробной жизни Лао-Цзы служил хранителем царской библиотеки, откуда он набрался еще больших знаний, а уж совсем в преклонном возрасте верхом на буйволе отправился из страны на запад. Причиной этому, как говорится в преданиях, послужило разочарование престарелого философа в политике государства и внутренние раздоры. При пересечении рубежей он, якобы, остановился в уединенной пещере и написал трактат «Дао Дэ Цзин» по просьбе начальника пограничной стражи.

Согласно легендам Лао-Цзы потом продолжил свой путь, попав в Индию, где его пламенные проповеди привели к возникновению буддизма. Некоторые последователи даосизма пошли в рассуждениях еще дальше, заявив, что именно Лао-Цзы является отцом Гаутамы Будды. Другие же ученые становят под сомнение сам факт существования Лао-Цзы на том основании, что в дошедших до наших дней источниках нет достоверных сведений об этом великом старце. Есть даже мнение, что Лао-Цзы и Конфуций – это одно лицо, но это все легенды. Единственный более-менее достоверный факт, что после написания им своего знаменитого трактата Лао-Цзы пересек границы своей родины и ушел неизвестно куда и неизвестно где умер…

Главной идеей учения Лао-Цзы – это наличие в природе двух начал – Дао и Дэ. Слово «Дао», в буквальном переводе означающее «путь», в этой философской системе имеет более широкое значение, до конца невыразимое словами – это сама суть бытия во вселенной.


Недоступное органам чувств, постоянное и всеобъемлющее, безымянное и бесформенное, Дао даёт начало, имя и форму всему на свете. В свою очередь Дэ – это некая универсальная направляющая, всеобъемлющий принцип, с помощью которого Дао вообще может существовать. Другими словами, Дао – это все вещи во всем многообразии, тогда как Дэ – глубинный закон, позволяющий этим вещам существовать. Дэ – это также способ правильного накопления и распределения космической энергии, ци.

Способ поведения, соответствующий Дао – это недеяние (увэй), означающее податливость, уступчивость, отказ от желаний, борьбы и любых активных действий. Для власть придержащих это означает отказ от излишеств, пышности, насилия и войн, невмешательство в личную жизнь других людей. Другими словами, недеяние – это возврат к примитивному существованию, имеющемуся в начале всех времен, отказ от прогресса.

Власть правителя Лао-Цзы ценил очень высоко, но понимал ее, отнюдь, не как подавление или насилие над народом. В его представлении царь – это мудрый и созерцательный патриарх, который помогает подвластному ему народу только советами. К существующей жестокой власти в Китае Лао-Цзы относился с отвращением. Именно это и побудило его эмигрировать из страны.

В своем трактате «Дао Дэ Цзин» Лао-Цзы писал, что человеку не нужно стремиться к чрезмерным познаниям, бесконечной эрудиции, а, напротив, нужно вернуться к состоянию «необработанного дерева» или «младенца». Другими словами Лао-Цзы понимал жизнь не как борьбу противоположностей, а их примирение посредством недеяния.

Мудрые люди, следуя Дао, прибегают к недеянию, достигая единства с природой и совершенства. Но, поскольку достичь полного избавления от наличия в физической жизни противоборствующих тенденций не удается – Лао-Цзы призывает к овладению ситуацией за счет наименьшего приложения сил, а также за счет использования внешней агрессии в свою пользу, что нашло свое отражение в китайской системе боевых искусств – ушу. Нравственный идеал даосизма – это аскет или монах, который с помощью медитации, дыхательных и гимнастических упражнений добивается высокой духовности, позволяющей ему преодолеть все телесные желания и войти в соединение с божественным Дао.

Созерцательное, неактивное отношение даосов к окружающей действительности роднит это учение с учением Будды – ведь не случайно некоторые считают не его, а Лао-Цзы основателем буддизма.
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7. Аполлоний Тианский – современник Христа
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Стоит ли удивляться, что повсюду люди почитают меня богоравным, а то и богом, и только мое отечество вплоть до нынешнего дня меня не признает, хотя именно здесь я особенно потрудился для славы своей. Право, даже вам, моим братьям, как я замечаю, до сих пор невдомек, насколько я превосходнее большинства людей нравами и помыслами, – иначе неужто могли бы вы оговорить меня столь жестоким оговором?

Письма Аполлония Тианского, по кн. Флавий Филострат «Жизнь Аполлония Тианского»
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Они жили в одно и то же время, Иисус Христос и Аполлоний, прозванный Тианским по месту его рождения. Друзьями они никогда не были и, скорее всего, даже не встречались, хотя и, наверняка, слышали друг о друге. Вероятнее всего и они не испытывали нужды в такой встрече, поскольку у каждого уже была своя школа, свой путь и свой способ видения мира. Но, несмотря на то, что жизнь Аполлония в отличие от Христа сложилась менее трагично и была отмечена множеством чудес, о нем к сегодняшнему времени почти забыли…

Известно, что Аполлоний родился на территории нынешней Турции, в гористой местности под названием Каппадокия. Как это и положено избраннику Высших Сил, чудеса начали происходить еще до рождения великого эзотерика. Согласно легендам к будущему отцу и матери Аполлония явился многоликий бог Протей, умеющий предсказывать, который и возвестил, что скоро он воплотится в теле их родившегося сына…

Сообщается, что ребенок был не по годам развит, отличался приятной внешностью и стройной фигурой. До многих истин он доходил самостоятельно и даже интуитивно, не обращаясь к учебникам, вследствие чего уже в 14-летнем возрасте учителя попросту выгнали его из школы, заявив родителям, что он срамит их, и делать ему здесь нечего, поскольку он знает больше их. Через два года вынужденного безделья (которые он, впрочем, тратил на самообразование) Аполлоний решил посвятить себя медицине и с этой целью пришел в Храм Асклепия – бога врачевания, где он вступил в орден пифагорейцев, признающих переселение души. Однако Аполлоний не зацикливался на одном лишь целительстве, в котором, правда, он добился немалых успехов. В частности, уже в юном возрасте он мог, как Христос, оживлять мертвых, пользовать больных наложением рук и лечить болезни, которые в то время считались смертным приговором – например, чуму и холеру. Вместе с тем он пропагандировал среди сограждан идеи социальной справедливости, выступал против мздоимства и спекуляции, но потом, прознав про странствия своего идейного предшественника Пифагора, решил повторить его путь и отправился в Индию.

Представление о таинственных мудрецах, уединившихся в заоблачных Гималаях, существовало уже в то далекое время. В дошедших до нас сведениях сообщается, что здесь уже тогда побывали некоторые европейские паломники. В частности сообщается, что почти в те же годы там постигал азы восточной мудрости и юный Иисус Христос…

Само это путешествие заняло немало времени и было сопряжено с чисто физическими трудностями. Однако Аполлонию везде сопутствовала удача. Он был тепло встречен правителями Вавилона и Ассирии, поразив их своими парапсихическими демонстрациями. Олигархи даже дали ему своих проводников, снабдив провизией и лошадьми для дальнейшего пути. Наконец, спустя много месяцев, уставшие путники достигли подножия Гималаев и несколько дней двигались по горной гряде. В этом походе Аполлонию очень помогла старинная карта, составленная еще Пифагором, благодаря которой он знал, как найти обитель мудрых. Однако далее путники столкнулись со странными препятствиями. Например, тропинка, по которой они только что шли, внезапно исчезла на их глазах. Более того, пейзаж стал беспрестанно меняться, из-за чего путешественники потеряли ориентировку и вынуждены были сделать привал.

Много веков спустя подобные иллюзии испытали на себе и другие путешественники, пытающиеся проникнуть в таинственную Шамбалу, в частности, супруги Рерихи, о чем они с подробностями сообщают в своих записях.


Считается, что с помощью обманов чувств и галлюцинаций гималайские мудрецы, позже названные Махатмами, оберегали границы своей таинственной Шамбалы от несанкционированного проникновения. Однако для Аполлония этот путь по воле тех же мудрецов оказался открыт. Его встретил их посланник, который на чистом греческом языке объявил Аполлонию, что его давно здесь ждут. Таинственными горными тропами он провел Аполлония вместе с его командой в закрытую для других зону. Несколько месяцев, что провел Аполлоний в этой трансгималайской стране, прошли как один день. За это время он не только укрепил свои врожденные способности в целительстве, телепатии и телекинезу, но и постиг, как бы теперь сказали, духовные и теоретические основы всех этих процессов.

Когда Аполлоний, спустя несколько лет, вернулся в Италию, власти Рима в числе прочих задали ему вопрос, что он думает о тогдашнем правителе императоре Нероне, на что Аполлоний, нимало не сомневаясь, ответил: «Вы считаете, что он певец, но я думаю, что у него отвратительный голос». Высказывать такое мнение в эпоху преследования всех и каждого за инакомыслие и критику властей было чрезвычайно опрометчиво. И вот Аполлоний предстает перед трибуналом. Участь его, казалось бы, решена – смерть. А когда прокурор начал было зачитывать этот приговор – буквы на пергаменте вдруг начали расплываться, а потом и вовсе исчезли. Таким образом, вместо обвинительного текста перед судьями оказался совершенно чистый свиток, и они были вынуждены освободить Аполлония, не предъявляя ему никакого обвинения.

В последующем, видя разложение римских нравов во всех сословиях, Аполлоний всенародно объявил, что Римская империя распадется менее, чем через сто лет, что, как известно, и произошло. А в другой раз он сказал, что через две тысячи лет прекратятся любые войны, поскольку будет открыто оружие, поражающее энергией Солнца, способное уничтожить все живое.

Во времена царствования следующего императора Веспасинана Аполлоний, наконец-то, получил заслуженную должность, где он мог полностью проявить себя – за свою мудрость он был назначен советником этого правителя. Но когда после смерти Веспасиана императором стал его сын Домициан – Аполлоний был вновь несправедливо обвинен, на сей раз в поругании святынь и заговоре против власти. Однако на суде он держался смело и с презрением говорил присутствующему здесь императору: «Ты можешь посадить в тюрьму только мое тело, но не душу. Впрочем, и тела ты тоже не получишь!»

Сказав это Аполлоний на глазах тысяч граждан, сидящих на галереях амфитеатра, просто растворился в воздухе.


Объявившись в Эфесе, где тогда проживала мать Иисуса Мария, Аполлоний через некоторое время собирает граждан на площади и объявляет им, что, наконец-то тиран сражен. Прошло еще несколько дней, и гонец из Рима, действительно, принес известие об убийстве Домициана заговорщиками.

В том же Эфесе Аполлоний организовал собственную школу с множеством учеников и последователей и умер в возрасте ста лет, окруженный почетом и всеобщим уважением. Древнеримский историк Флавий Филострат в своей книге «Жизнь Аполлония Тианского» сообщает, что популярность этого мудреца к тому времени была настолько велика, что целые города присылали к нему свои делегации с просьбой разрешить насущные вопросы. При этом Аполлоний принимал любых граждан вне зависимости от сословия и знатности, и каждому он оказывал помощь своими советами.

Так, например, в одном городе он с помощью заклинаний остановил начавшуюся эпидемию чумы, а в другой раз на свадебном пиру легко «вычислил» женщину-вампира, уже приготовившуюся в суете празднества «перекусить» очередной жертвой. По «просьбе трудящихся» он даже вызывал гомеровского героя Ахилла и постоянно боролся с демонами, проникающими на человеческий уровень.

Вера в могущество и силу ума Аполлония привела к тому, что соотечественники воздвигли в его честь храм, куда приходили молиться после его смерти. Поклонения Аполлонию Тианскому продолжались несколько столетий, пока получившая власть христианская церковь не разрушила это святилище и не уничтожила все его сочинения, считая, что двух богов на земле быть не должно.
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8. Первый еретик
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В Деяниях Апостолов Симон-волхв не отождествляет себя со злом, не считaет себя послaнником дьявольских сил. Однако дaже в это время – в середине и конце первого векa нaшей эры – подобнaя фигурa сурово осуждaлaсь большинством иудеев, исповедовaвших иудaизм. Для иудеев он был религиозным преступником, действовавшим вне рамок официaльных хрaмовых служб, нaционaлистических мессиaнских сект и зaрождaющегося тaлмудистского иудaизмa. Для приверженцев новой религии – независимо от того, принадлежали ли они к сторонникaм церкви Иaковa или к новообрaщенным, следовaвшим зa диссидентом Пaвлом, – его грех был еще тяжелее. Симон рассмaтривaлся кaк соперник Мессии, чьи утверждения и деяния претендовaли нa «истинность». В этом отношении он мог действительно считаться антиподом Христa.

Бейджент Майкл. «Эликсир и камень»
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Им является по более позднему определению христианских теологов Симон-волхв или иначе – Симон-маг, живший в то же время, что и Христос и почти в том же самом месте родившийся. Характерной особенностью Симона-волхва является то, что он пытался занять место Христа после его смерти, пользуясь подлогами, подкупами и другими бесчестными методами – по крайней мере, так о нем отзывается христианская церковь. Тем не менее наряду с признаками эпатажа и экстремизма, порожденными его психопатической натурой, Симон-маг на самом деле обладал отчетливыми парапсихическими способностями.

Сведений о ранних годах Симона-мага не сохранилось. Считается, что вся подробная информация о нем уничтожена воинствующими христианскими радикалами как неканоническая и противоречащая духу идей Христа. Первое свидетельство о нем обнаруживается в книге Деяний Апостолов, где, в частности, говорится, что некий диакон Филипп, проповедуя евангелические истины в Самарии, крестил там волхва по имени Симон, творившего всяческие чудеса, а также имеющего много сторонников, которые видели в нем проявление «великой силы Божией». А когда из Иерусалима прибыли апостолы Петр и Иоанн, чтобы наложением рук низвести дары Духа Святого на крещенных, то Симон-волхв предложил выкупить их секрет, но получил жесткий отказ. Именно с тех пор выкуп за деньги церковных должностей («рукоположения в сан») стали называть «симонией».

Добавим, что под именованием даров Святого Духа традиционно понимается возложение божественной силы (благодати) для спасения человека и преодоления изначально присущей ему греховности. Вторичным проявлением «благодати» является открытие в человеке различных парапсихических способностей: ясновидения, телекинеза, проскопии, умения лечить взглядом и наложением рук и т. д. Поскольку такого рода сила даруется бескорыстно и только более-менее этически чистым людям, поверившим в Христа, просьба Симона, безусловно, вызвала возмущение апостолов. Но Симон не был бы Симоном, если бы, как написано в летописях, не сделал вид, что он «смиренно принял обличение» (т. е. извинился) и попросил апостолов помолиться за него перед Господом.

Известно из тех же записей, что Симон и без упомянутых выше даров обладал колоссальной психической силой, о которой знали и христиане. Так, например, он мог как Иисус ходить по воде или воскрешать мертвых. Причем в Риме по распоряжению императора Клавдия, принявшего Симона за божество, была даже поставлена его статуя. Но, несмотря на то, что все сверхъестественные способности Симона в точности повторяли чудеса Христа, они трактовались христианами, как исходящие от дьявола, поскольку они были лишены дара истинной благодати. Именно это более всего удручало Симона, который делал все возможное, чтобы заполучить имидж подлинного чародея, равного по силе и популярности самому Христу.

Для полной ясности следует, однако, добавить, что христианство испокон веков не признавало магию, исходящую из других религий, кроме христианской, а там, где феномены не удавалось квалифицировать как обман или заблуждение, называли их причиной влияние темных сил. Это касалось даже соседствующих христианских конфессий, взаимно не признающих чудеса друг у друга. Добавим, что в отличие от апостолов Симон-маг признавал любую магию, считая ее проявлением божественных сил, чем он и заслужил ненависть церковных иерархов.

Симон-маг и в современном религиоведении считается одним из основателем гностицизма – религиозно-мистического учения, сочетающего христианство с некоторыми восточными и греческими верованиями.


Известно, что он также признавал идею метемпсихоза (перевоплощения), без всякого сомнения, считал, что человек способен постичь замыслы Бога и тайны творения. Не отказывались его сторонники и от мысли разгадать секреты дьявола, хотя и считали его происки злом по отношению к человечеству. В общем и целом для гностиков не было запретных тем и табу, за которые они бы боялись браться.

Симон-маг, например, утверждал, что он послан в мир Высшими Силами, так как контролирующие Землю ангелы стали плохо выполнять свои обязанности, будучи заняты постоянным соперничеством друг с другом за приоритет перед Богом. Якобы, оставшийся без должного руководителя в лице Христа род людской начал приходить в упадок и одичание. Симон считал, что спасти человечество может только лишь радикальная смена религиозной ориентации, осуществляемая им самим и его соратниками. Подобного рода измышления Симона-мага послужили основой для организации различных других сект в русле гностицизма, следы которых сохранились до нашего времени.

Известно также, что до конца своих дней Симон-маг стремился утвердить свои взгляды и в рамках все более набирающего силу христианства. Однажды он даже вызвал на поединок самого апостола Павла. Античная «битва экстрасенсов» длилась несколько дней и, без сомнения, явилась захватывающим зрелищем для тех, кто ее наблюдал. В «Деяниях Петра и Павла» рассказывается, что Симон заставил двигаться изваяние бронзовой змеи, а другую статую хохотать. В свою очередь апостол Петр излечил безнадежного больного с помощью молитвы и сделал слепого зрячим. Примечательно, что в завершение всего Симон решил прыгнуть с большой высоты, чтобы продемонстрировать свою способность летать как птица. Однако ушлый Петр с помощью молитвы лишил его этой силы. В результате Симон падает и ломает себе ногу…

В другом повествовании говорится, что слава Иисуса Христа до конца дней не давала Симону-магу покоя. Несмотря на то, что он несколько раз воскрешал мертвых, один раз он решил, как Христос, воскресить и самого себя. С этой целью он распорядился, чтобы его заживо похоронили, обещая воскреснуть через несколько дней. Чем закончилась эта практика, которую с легкостью демонстрируют некоторые современные йоги – неизвестно, однако в летописях того времени говорится, что он умер по какой-то другой причине.
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9. Легендарный волшебник
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Не могу я взять в толк, – сказал Артур. – Ты – один из мудрейших людей на всем белом свете, и тебе открыто будущее. Неужели же, зная о своих грядущих бедах, ты не можешь их избежать? Почему бы тебе не использовать свои чары, дабы спастись от погибели?

– Именно потому, что я мудр, – спокойно ответил Мерлин. – В извечной борьбе между умом и чувствами последние всегда побеждают. Вот, к примеру, я вам предсказал ваше будущее. Вы его теперь знаете, но ничего изменить не сможете. Придет время, и ваши чувства приведут вас к предсказанной судьбе.

Джон Стейнбек. «Легенды о короле Артуре и рыцарях круглого стола»
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Знаменитый герой средневекового эпоса и автор книг нового времени, которому приписывается множество чудес, персонаж современных фильмов-фэнтези, Мерлин был и продолжает оставаться бесконечным источником какого-либо творчества не только в литературе и кинематографии, но также в живописи и в скульптурах.

В кельтской мифологии Мерлин – могущественный маг и ученый, покровитель и наставник короля Артура, который участвовал в создании круглого стола, в проектировании города-крепости Камелота и Стоунхенджа. Пророчества Мерлина в средние века оказывались не менее популярными, чем пророчества Нострадамуса. Они были изложены еще более сложным, витиеватым языком, в котором фигурировали названия различных животных в качестве аллегорий, символизирующих различные человеческие качества. Попытки расшифровать эти предсказания, чтобы приспособить их к текущим событиям удавались легко, поскольку в гербах английских королей и знати присутствовали именно эти животные…

Считается, что Мерлин родился и жил в Англии на рубеже 500–600 годов н. э. Доподлинно известно, что он являлся наставником и покровителем юного короля Артура, а потом его советником во всех государственных делах.


Что же касается происхождения и настоящей биографии этого мудреца и мага, то они за давностью веков покрыты мраком, перенасыщены измышлениями и фантазиями различных авторов, каждый из которых неосознанно или для красного словца стремился заполнить пустые места в его жизнеописании.

Согласно одним сказаниям, его мать была девушкой целомудренной и доброй, чем вызывала зависть ее сестры, представляющей собой полную противоположность. Будучи крепко в подпитии сестра, как-то явилась домой и начала ее беспричинно бранить. Девушка страшно обиделась и, говоря нашим языком, в запальчивости «сняла психологическую защиту», тем самым открыв душу напавшим на нее силам зла.

Мифы о богах и героях изобилуют сюжетами, где небесные владыки оплодотворяют земных женщин. Именно так поступил Зевс, в виде золотого дождя проникнув в лоно Данаи. Об этом же повествует ветхозаветная аллегория о святом духе и непорочной деве, ставшей матерью Иисуса…

Однако в нашем случае смятением и беспомощностью женщины воспользовались инфернальные силы. Поэтому и считается, что настоящим отцом Мерлина является Люцифер. Его мать, тем не менее, искренне полюбила сына и сразу после рождения постаралась его окрестить, чтобы снять чары темных сил. Якобы, это помогло – дьявольские зачатки в душе ребенка были уничтожены, но у Мерлина остались, пригодившиеся ему в последующем, необыкновенные умственные и парапсихические способности его теневого родителя…

Считается, когда местные колдуны узнали об этом удивительном событии, то сразу сообразили, что на свет появился их конкурент, а поэтому они приложили все свои умения, чтобы от него избавиться. Чародеи, к примеру, явились к королю, заявив, что стены его строящейся крепости только в таком случае будут прочными и неуязвимыми для врагов, если они будут окроплены кровью мальчика, у которого нет отца. Королевские гонцы нашли Мерлина, слухи о необыкновенном рождении которого уже распространились по всей округе, и доставили его к королю. Однако Мерлин избежал гибели. Сообщив властителю, что его кровь не поможет, поскольку в подножии крепости находится подземное озеро с драконами, которые мешают завершению постройки. Место раскопали, а вырвавшихся на свободу чудовищ уничтожили в традиционном рыцарском поединке с ними. В результате все посрамленные кудесники, опасаясь расплаты за обман, были вынуждены бежать из страны…

Считается, что еще до того, как будущий король Артур появился на свет, Мерлин с помощью волшебства перенес в Британию за сотни километров огромные монолиты, нынче известные как Стоунхендж. Но особенно Мерлин прославился своим непосредственным участием в судьбе короля Артура. Согласно историческим хроникам принадлежность юного Артура к королевской крови некоторое время оставалась под сомнением, а поэтому Мерлин посоветовал ему вместе с другими претендентам на трон пройти испытание так называемого «меча в камне». Это была древняя реликвия, представляющая собой каменную плиту, в которую, казалось бы, нерасторжимо воткнут меч. На камне была надпись: «Кто вытащит сей меч, тот и есть по праву рождения король над всей землёй английской». Артур вынул меч из плиты, тем самым подтвердив свое право на трон. Но после того как Меч-из-Камня, которым продолжал пользоваться Артур, сломался или был потерян во время одной из битв, Мерлин пообещал юному королю другой волшебный меч. Им оказался так называемый Эскалибур, меч, который не только придавал его владельцу силы, но и способствовал заживлению ран, полученных в бою. Этот меч при содействии Мерлина был изготовлен эльфами и передан Артуру Владычицей Озера с условием, что король его применит только в правом деле. Соблюдать последнее требование было легко, поскольку определение правоты или неправоты в тот исторический период было расплывчатым и субъективным. Дело в том, что Британские острова не были территорией единого государства, где считалось вполне естественным и законным отнимать земли у своих соседей. Эскалибур, надо думать, тогда очень пригодился королю Артуру…

Считается, что смерть Мерлина наступила в преклонном возрасте в результате поединка его и злой колдуньи – феи Морганы, которая навечно погрузила его в летаргический сон. Согласно легендам Мерлин до сих пор спит где-то в глубине холма, но еще может проснуться. Согласно другому варианту Моргана заточила дряхлого Мерлина в дупло дуба или превратила его самого в этот дуб.
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10. Мухаммед – пророк Аллаха
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«Не следует завидовать никому, кроме двоих: человеку, которому, Аллах даровал богатство и возможность без остатка потратить его на должное, и человеку, которому Аллах даровал мудрость и который судит сообразно ей и передаёт её (другим).

Смертными грехами (являются) поклонение другим наряду с Аллахом, непочтительность по отношению к родителям, убийство человека и гибельная клятва».

Коран. «Сады праведных». Сборник хадисов[1]
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Он являлся второй фигурой после единого Бога, основоположником и проповедником исламского учения, ниспосланного ему самим Аллахом, а также выдающимся политическим деятелем, объединившим народы Ближнего Востока.

Будущий пророк Мухаммед, что на арабском означает «Восхваляемый» или «Достойный хвалы», родился в Мекке, приблизительно в 570 году н. э.


Его родители вскоре умерли, а поэтому с шестилетнего возраста Мухаммед воспитывался другими родственниками. Несмотря на то, что в то время уже существовало единобожие в виде иудаизма и христианства, почти все арабы были закоренелыми язычниками. Большинство из них являлись кочевниками и бродили со своими стадами на издревле принадлежащих им территориях, а поэтому городов они почти не строили. Став взрослым, Мухаммед занимался торговлей в доме богатой вдовы по имени Хадиджа, а потом вступил с нею в брак, который оказался счастливым, несмотря на большую разницу в их возрасте. У них было шестеро детей, причем Мухаммед не воспользовался обычаем, чтобы взять себе других жен, пока не умерла его любимая Хадиджа. Положение главы торгового дома впоследствии давало Мухаммеду достаточно времени для молитв и благочестивых размышлений. Он любил это делать один, уединяясь в горах, окружающих Мекку, иногда по нескольку дней подряд. Однажды, когда он как всегда предавался размышлениям в понравившейся ему пещере в горе Хира, произошло нечто особенное, перевернувшее всю его дальнейшую жизнь и судьбу…

Мухаммеду было уже около сорока лет, когда во время очередного бдения в пещере перед ним предстал во всем великолепии архангел Джабраил (Гавриил), который продемонстрировал ему некий текст, загоревшийся на стенах пещеры, и приказал ему прочесть его. Однако Мухаммед воспротивился, заявив, что он неграмотен, но Посланец Бога продолжал настаивать, и Пророк, к своему изумлению, узрел смысл написанных слов. Архангел терпеливо заставил Мухаммеда несколько раз повторить весь текст, чтобы он сумел его запомнить и в точности передать остальным людям. Таким образом, появилось первое откровение, позднее записанное в виде книги, известной ныне как Коран. С этого самого момента жизнь Мухаммеда уже не принадлежала ему одному.

Согласно учению ислама, Мухаммед явился продолжателем миссии Исы (Иисуса) и Мусы (Моисея), а также последним и самым значительным пророком.


В исламе считается, что дальнейшая интерпретация учения прежних посланников Бога была сильно искажена иудеями и христианами, а поэтому она потеряла свою подлинную значимость после оглашения Корана. Отсюда Коран являлся самым точным и справедливым Священным Писанием, которое уже не подвергнется каким-либо искажениям. Поскольку, согласно воле Аллаха, Коран написан на арабском – этот язык и признается священным для всех мусульман. Согласно исламу Мухаммед, как пророк, был послан не отдельному поселению, народу или стране, как это было со всеми другими пророками, включая Ису и Мусу, а всему человечеству в целом. Его шариат (комплекс морально-этических и религиозно-юридических правил) будет действителен и непреложен до самого Судного Дня. Все остальные нравственные принципы, с которыми обращались к людям другие пророки, с этого времени считаются утратившими свою силу. По исламу, признание ведущей роли Мухаммеда, как пророка, должно быть обязательным для всего человечества.

Последняя проповедь пророка Мухаммеда, часто называемая манифестом прав человека в исламе, была прочитана им на горе Арафат в 632 г. незадолго до его смерти:

О люди, внемлите словам моим, ибо по прошествии года меня, вероятно, уже не будет среди живущих. Слушайте внимательно и передайте мои слова тем, кого здесь сегодня нет.

О верующие, знайте, что жизнь и собственность каждого мусульманина неприкосновенны и священны…

Не причиняйте вреда никому – и не потерпите ни в чем ущерба. Помните, что вам предстоит встретиться с Господом вашим, а Он знает все дела ваши…

Не чините несправедливостей и не терпите несправедливость…

Помните, что вам даны права в отношении жен, но и у них также имеются права в отношении вас самих. Помните, что берете их в жены с благословения и позволения Аллаха… Обращайтесь с ними хорошо и будьте благосклонны к ним, ибо они – ваши сторонники и верные помощники…

Поклоняйтесь Аллаху, совершайте дневные молитвы; поститесь в месяц рамадан и давайте из имущества вашего закят[2].

Совершайте хадж[3], если сможете…

Араб не имеет превосходства над неарабом; белый – над черным, также и черный – над белым. Превосходство ваше определяется лишь благочестием и добрыми поступками.

Мусульманин да будет братом мусульманину…

После меня не будет ни пророка, ни посланника, и веры другой… Я оставляю вам две вещи: Коран и Сунну[4], следуйте им – и вы никогда не впадете в заблуждение.
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11. Основатель пути дзен
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Если ты совершаешь добродетельные дела, желая получить награду, т. е. совершаешь его с корыстной целью, то какие такие «заслуги»? А если ты совершаешь их бескорыстно, без желания получить награду, то о каких таких заслугах ты ведешь речь?

Афоризмы и тайные речения Бодхидхармы
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Им является легендарный буддийский монах Бодхидхарма, который в 475 году н. э. прибыл в Китай, чтобы проповедовать свое учение.

Из исторических хроник известно, что он родился приблизительно в 440 году н. э., являлся брамином по происхождению и третьим сыном короля Коши из южноиндийской династии Паллавов. Согласно некоторым преданиям первоначальное его имя было Бодхитара, но после того, как он встретился с ученым мудрецом Праджнятарой и прошел курс наставлений от учителя, усвоив всю глубинную суть буддизма, он получил просветление. Праджнатяра тогда сказал ему: «Ты уже многое постиг в дхарме, которая есть абсолютное знание. А поэтому отныне твое имя должно быть связано с дхармой. Так пусть же тебя зовут Бодхидхармой».

Напомним, что дхармой в традиционной индийской философии называется совокупность норм и правил, необходимых для поддержания космического порядка, некий универсальный закон и неделимая основа сознания и бытия…

Известно, что именно Праджнятара, как учитель, рекомендовал Бодхидхарме отправиться в Китай. Но поскольку короткая сухопутная дорога туда была перекрыта воинственными племенами гуннов, Бодхидхарма отправился длинным морским путем, занявшим в совокупности около трех лет. Таким образом, Бодхидхарма проделал нелегкий путь, как и Будда, отказавшись от богатства, светских утех и наследуемого трона.

Для достоверности добавим, что Бодхидхарма отнюдь не являлся первым миссионером в Поднебесной. Самыми первыми распространителями буддизма в Китае были купцы, а также монахи, явившиеся сюда из Индии и Центральной Азии еще за семь веков до него. Таким образом, к моменту прибытия Бодхидхармы в Китае существовало около сотни буддийских монастырей и несколько тысяч монахов…

Но какие реальные причины побудили Бодхидхарму эмигрировать в Китай? Дело в том, что буддизм к этому времени насчитывал уже тысячелетнюю историю существования, однако, в самой Индии он начал приобретать черты упадка и вырождения, заключающиеся в превращении его в нечто неотличимое от других местных религий.

Как пишет известный философ и политический деятель Республики Индии С. Радхакришнан: «Древний буддизм, отрицавший само существование бога, не дававший надежды на человеческое бессмертие и рассматривавший всю жизнь как страдание, любовь к жизни как величайшее зло и цель человека как прекращение всех желаний, – этот буддизм утратил свою силу, – а вместо нищенствующих монахов, посвятивших себя чистой духовной жизни, стали появляться богатые монастыри с толстыми жрецами; вместо простых и бесхитростных бесед с верующими – изощренные словоблудия». Однако, как считает этот ученый, буддизм в Индии умер естественной смертью – никто его силой не вытеснял. Основной принцип буддизма – отсутствие нетерпимости к другим религиям – сыграл здесь роковую роль: буддизм не мог противостоять множеству других конфессий, которые этого принципа не придерживались. Все это хорошо знал и чувствовал Бодхидхарма и в особенности его учитель Праджнатяра, который обратил свой взор на Китай, где буддизм, напротив, набирал силу и влияние…

Существует легенда, когда Бодхидхарма достиг берегов Китая, то ему навстречу вышел сам китайский император У-ди, который являлся убежденным буддистом и распространял эту религию по стране. Все монахи, до Бодхидхармы приезжающие в Китай, в обязательном порядке получали аудиенцию у властителя Поднебесной и льстиво заявляли ему, что он делает благое дело. А поэтому первый вопрос императора был именно об этом: «Что мне будет наградой за то, что я построил множество монастырей, открыл буддийский университет и потратил на дело Будды все свои сокровища?..»

Нимало не смущаясь появлением перед ним столь важной персоны, Бодхидхарма ответил: «Никакой награды не будет. Наоборот, готовься к тому, что можешь попасть в ад»…

Император очень удивился и попытался возразить: «Но я же не сделал ничего неположенного, почему ад? Я выполнял все, что мне говорили буддийские монахи».

Тогда Бодхидхарма сказал: «До тех пор, пока ты не станешь слышать свой внутренний голос, никто не сможет тебе помочь, ни буддисты, ни небуддисты. А ты все еще не слышишь его. Если бы ты его слышал, то не задавал бы таких глупых вопросов».

Он также добавил, что на пути Будды не существует наград, поскольку желание награды исходит из жадности. Суть же учения Будды заключается в освобождении от желаний… «Но если ты будешь все поступки делать бескорыстно, великодушно разделяя радость со всей империей, – продолжал Бодхидхарма, – то сами эти поступки и будут твоей наградой»… Он пояснил императору, что так понимаемые добрые дела способствуют нравственному очищению и являются предварительным условием просветления, где исчезает представление «Я» и «не-Я», и где конечная реальность пуста и спокойна. На этом высочайшем уровне нет различия между богохульством и святостью, грязью и чистотой, познаваемым и познающим, т. е. здесь царит пустота…

После этого, как говорится в летописях, Бодхидхарма отправился на север. А когда он подошел к широким водам Янцзы, то использовал вместо плота проплывающий мимо тростник, и, применив свои сверхъестественные способности, на нем переплыл реку. Выражение «переплыть реку на соломинке», означающее возможность добиться чего-либо значительного ничтожными средствами, и сегодня очень популярно в Китае…

После долгих странствий Бодхихарма, наконец-то, добрался до монастыря Шаолинь, незадолго до этого открытого по распоряжению императора. Как свидетельствуют сохранившиеся документы, буддийские монахи Шаолиня, как и монахи всего Китая, с утра до ночи изнуряли себя чтением молитв, механически повторяя текст и, тем самым, уходя все дальше от истинного просветления. Бодхидхарма попытался объяснить им, что одних только чтений священных текстов и поклонений Будде недостаточно – надо самому «стать Буддой», т. е. ощутить в себе пустоту. Однако монахи не поняли его наставлений, в результате чего Бодхидхарма замкнулся в себе, а потом и вовсе удалился в пещеру, расположенную неподалеку от монастыря, где, обратившись лицом к стене, провел в сидячей медитации несколько лет…

Уже вскоре про странного отшельника стало известно всем шаолиньским монахам. Они неоднократно приходили к нему в пещеру, чтобы узреть этого человека, даже внешне так сильно отличающегося от коренных китайцев – Бодхитдхарма был высокого роста, физически необычайно развит, а густая черная борода и свирепый взгляд его круглых глаз поначалу даже пугали посетителей. Стараясь не поворачиваться к гостям, Бодхидхарма отвечал, что такая медитация помогает ему избавиться от посторонних мыслей, чтобы ощутить пустоту сознания. Кроме того, он назвал еще одну причину, объявив, что до тех пор, пока к нему не явится тот, кто достоин стать его учеником, он не будет смотреть ни на что другое.

Он сказал, что смотрит на стену еще и потому, что никто из монахов не понимает его советов, а смотреть на невежественных людей очень тяжело. Он объяснил, что отвернется от стены, когда кто-нибудь своим поступком подтвердит, что готов стать его учеником…


И вот однажды к нему в пещеру явился молодой монах по имени Ху Ко, который отрубил мечом свою руку, положил ее перед Бодхидхармой и сказал: «Это только начало. Если ты не повернешься, то перед тобой упадет и моя голова». Тогда Бодхидхарма немедленно повернулся к юноше и сказал: «Ты, действительно, меня достоин. Не нужно отрубать голову, она тебе еще приходится». Ху Ко стал его первым учеником.

Было или нет это в действительности теперь никто не скажет. Но так гласит старая легенда…

Другая легенда говорит, что после многих лет сидения в медитации Бодхидхарма не смог самостоятельно подняться из-за того, что ему отказали ноги. Но патриарх использовал особый комплекс упражнений, чем очень скоро восстановил подвижность своих суставов и силу мышц. Эта методика медитации в сочетании с физическими и дыхательными упражнениями вскоре стала использоваться и остальными монахами Шаолиня. Считается, что Бодхидхарма был самым первым мастером изобретенного им кунг-фу или ушу.

В отличие от бытующих представлений, что в духовной практике самым главным является молитва и не надо заботиться о теле, Бодхидхарма утверждал, что для духовного прогресса важным является как физическое, так и психическое здоровье. Кроме того, есть и другие причины. Дело в том, что в те годы на дорогах Китая хозяйничали грабители, для которых тихий и беззлобный буддийский монах был легкой и желанной добычей. Однако со времени появления в монастыре Шаолинь Бодхидхармы положение резко изменилось. Сейчас разбойники с большой дороги были готовы, скорее, схватиться с отрядом солдат, чем встретиться хотя бы с одним таким монахом, владеющим ушу. С этих пор история Шаолиньского монастыря стала связываться с появлением здесь нового, обновленного буддизма или дзен-буддизма…

Дзен-буддизм или, по-китайски, – чань-буддизм (от санскритского – дхьяна, т. е. созерцание) постепенно стал основной религией не только Китая, но и всей Юго-Восточной Азии.


Само определение практики дзен в переводе на европейские языки с их стремлением к абсолютной точности передаваемого и наведении словесных границ не является корректным. Так, например, считается, что основной задачей дзен является проникновение «в истинную природу ума». Но вот, что такое «истинный ум», сказать затруднительно, т. к. согласно самим практикующим эту методику, им является, как завещал великий Лао-Цзы, «невыразимое» или «пустота». Можно, конечно, сказать, будто бы дзен утверждает, что не существует ни сам человек, ни объекты из его окружения, т. е. все это является иллюзией. Однако дзен не сосредоточивается на этом отрицании или на утверждении пустоты, находясь как бы за пределами обычной логики. Считается, что этого состояния можно достигнуть посредством правильной медитации и всего образа жизни, что является задачей любого дзенствующего монаха. В то же время поведение практикующих дзен сводится и к вполне общечеловеческим принципам: делать добро, избегать двуличности, зла и очищать свое сердце от эгоистических желаний.

В отличие от классического буддизма, проповедующего достижение самадхи и нирваны посредством постепенного изживания негативной кармы в течение многих перевоплощений, китайский чань-буддизм многое заимствовал от конфуцианства и, в частности, возможность просветления уже в этой физической жизни. В терминологии дзен это звучит, как «стать Буддой в нынешнем теле». Сюда же ведут и все разновидности восточных боевых искусств, использующих в качестве своей основы дзен-медитацию.
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12. Обвенчанный с нищетой
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Где любовь и мудрость, там нет ни страха, ни невежества. Где терпение и смирение, там нет ни гнева, ни смущения. Где бедность с радостью, там ни алчности, ни скупости. Где покой и размышление, там ни смятения, ни тревоги. Где страх Господа у охраняющего свой дом, там враг не сможет найти места для нападения. Где милосердие и любовь, там ни заносчивости, ни черствости.

Из Наставлений Франциска Ассизского. Сочинения

[image: bin00000011.png]

Это самый известный святой католической церкви, в честь которого называли города, реки, горы и даже планеты, складывали песни и гимны. А, уж, сколько людей прониклись его идеями и ушли в монастыри его имени – просто не счесть. Его справедливо почитают даже некатолики и атеисты. Так чем же заслужил Франциск, названный еще при жизни Ассизским такое признание?..

Он родился в 1182 году в небольшом итальянском городке Ассизи в семье преуспевающего купца тканями. Систематического образования он не получил, а когда ему исполнилось 14 лет, его отец и вовсе решил, что учиться дальше совсем необязательно, поскольку сын уже умеет считать, и поставил его за прилавок. Тем не менее отец не особо загружал его работой, позволяя сыну веселиться с друзьями, когда он сам того захочет. Более того, родители гордились, что Франциск, будучи сыном купца, дружит с дворянской молодежью. Деньги, которые он получал от родителей, Франциск, не задумываясь, тратил на модную одежду и пышные застолья с друзьями, чем заработал их хорошее отношение.

Франциск отличался жизнерадостностью, добродушным нравом и поражающим всех бескорыстием. Он ни во что не ставил отцовское богатство и был заводилой во всех забавах и проказах городской молодежи. Считается, в юности Франциск увлекался модными в то время рыцарскими романами, откуда и почерпнул для себя благородство и альтруизм странствующих рыцарей – качество, которое очень пригодилось ему в «другой жизни». Мечтая о рыцарской карьере, Франциск сначала завербовался в ряды ассизской армии и даже участвовал в войне против другого города – Перуджи, но вскоре там попал в плен. Плохие условия содержания в неволе привели к тому, что он заболел и несколько месяцев после освобождения был прикован к постели. Но именно это время вынужденного безделья и привело к тому, что юный Франциск все чаще стал задумываться о смысле жизни и правильности своего сегодняшнего существования.

Однако юношеские мечты о рыцарстве преобладали, а поэтому, едва встав на ноги, Франциск снова отправился в поход. На привале ему приснился сон, будто он находится в красивом дворце, в котором были горы сокровищ и целый арсенал оружия. Франциск спросил о хозяине всего этого и услышал в ответ, что дворец и вся собственность принадлежат его воинству. Проснувшись, Франциск решил, что это вещий сон, говорящий о его будущей рыцарской карьере.

Однако на следующую ночь он увидел новый сон, где вновь услышал таинственный голос, возвестивший Франциску, что его призвание в том, чтобы следовать за Господом. Это перевернуло все его планы. Он начал понимать, что судьба ведет его не к воинским успехам, а к служению в духовной области.


Несмотря на это, Франциск еще некоторое время как бы по инерции следовал прежнему образу жизни и привычкам. Но вот, как-то однажды, возвращаясь после традиционной пирушки, Франциск шел позади громко поющих товарищей, погруженный в свои думы. Это удивило его друзей: всегда веселый и говорливый, Франциск, как будто, был чем-то удручен. «Что с тобой? – вопрошали они. – И не задумал ли ты жениться?» – «Вы правду сказали, – в тон им ответил Франциск, – я, действительно, задумал взять невесту – более благородную и более богатую и красивую, чем вы когда-либо видели»…

С этого момента Франциск начал отдаляться от прежней компании, проводя время в постах и молитвах. В 1201 году, следуя какому-то внутреннему побуждению, Франциск совершил паломничество к христианским святыням Рима. По возвращении он долго молился перед распятием, а через некоторое время услышал ошеломивший его голос: «Ступай, Франциск, и отстрой мой дом…» В результате он машинально собрал всю выручку, которую получил в отцовской лавке, и роздал ее беднякам. Его отца это просто взбеленило, но увещевания, что он ведет себя неправильно, и даже рукоприкладство не помогали – Франциск продолжал раздавать отцовские деньги и имущество нищим. В результате родитель обратился в епископский суд, который после недолгого разбирательства лишил отпрыска наследства. Но и самому Франциску жить в роскоши, когда вокруг столько убогих, было невыносимо тяжело, а поэтому он с внутренним удовлетворением принял решение суда.

Более того, он немедленно обменялся одеждой с первым попавшимся ему оборванцем, рубище которого лоснилось от грязи и ужасно пахло. Аккуратный и избалованный человек, надевая эти лохмотья, с трудом преодолел отвращение, таким образом навсегда обручившись с нищетой.


Целых два года провел Франциск в условиях строжайшего аскетизма и лишений. Он построил для себя шалаш в окрестностях Ассизи, питаясь объедками, которые собирал на помойках по всему городу. Кроме повседневных молитв Франциск занимался нищенством, однако, к удивлению жителей города, он просил не деньги или еду, а камни, с помощью которых он восстанавливал древнюю полуразрушенную часовню. Когда работа по ее реставрации была завершена, Франциск начал ремонт другой заброшенной церковушки, потом еще одной и т. д. Несмотря на столь жалкое существование, Франциск всегда оставался бодр и весел, поскольку его воодушевляла сама мысль, что он служит Господу…

Но были в то время люди еще более беспомощные и обездоленные, чем самые последние нищие – это прокаженные, которые являлись изгоями в обществе. Люди их боялись и презирали, а поэтому прогоняли несчастных из мест общего проживания. В то время вереницы прокаженных, облаченных в темные балахоны с прорезями для глаз, бродили по селениям, предупреждая свое появление зажатым в руке колокольчиком. Люди издалека бросали им куски хлеба и другую еду и в страхе и отвращении убегали. Ужасный вид этих бедолаг, незаживающие зловонные язвы вызывали у каждого омерзение и ненависть. Сохранившиеся рукописные свидетельства рассказывают, как Франциск добровольно отправился в приют для прокаженных, ухаживая за ними и перевязывая их страшные раны, не боясь заразиться…

Многие горожане считали Франциска сумасшедшим, но после того как он восстановил несколько сельских храмов, а к его нищему житью присоединился еще один гражданин города, который раздал свое имущество бедным, к нему стали относиться иначе. Вскоре образовалась небольшая община сторонников Франциска, которые на вопросы тех, кто спрашивал, почему они так ведут себя, отвечали, что они «кающиеся грешники». Некоторые из них проводя время в молитвах, помогали Франциску восстанавливать храмы, другие участвовали в сельских работах наибеднейших крестьянских семей, но денег никогда не брали, довольствуясь скромной трапезой…

Франциск и его сторонники поначалу не считали себя монахами. Сам он относился к соратникам нежно, и по-детски называл их братцами. Их постоянным обетом была бедность, целомудрие и послушание.

Именно бедность с самого начала отличала францисканцев от других монашеских орденов.


В то же время у них проповедовалась любовь ко всем людям, отсутствие какого-либо высокомерия или чванства по отношению к тем, кто их идеалов не придерживается, не брезгливое отчуждение от греховных и падших людей, а жалость и сострадание. Франциск и его братия не считали такое свое поведение чем-то особенным. Разницу между собой и обычными мирянами они видели в том, что чувствовали себя гораздо свободнее. Сторонники Франциска не были связаны семьей или имуществом и были свободными от монастыря.

Этот контраст принципов обнаруживается еще сильнее при сопоставлении церковной власти папы, прибравшего к рукам не одно королевство и владеющего несметными богатствами, и Франциска с его сторонниками, свободного от всего земного и не желающего что-либо иметь в свое владение. К примеру, папа Иннокентий III именем Христа посылал на смерть тысячи людей, тогда как Франциск посвятил всю свою жизнь, чтобы примером отказа от материального обладания, любовью и радостью вводить еретиков и иноверцев в царство Божие. К примеру, папа имел высокомерный титул наместника Божьего, тогда как Франциск отказался даже быть главою основанного им ордена, чтобы не иметь никаких почестей. Франциск даже на свое физическое тело смотрел, как на нечто второстепенное, называя его на своем простом языке «братцем ослом, которого надо нагружать тяжелой ношей, часто бить кнутом и кормить плохой пищей». Бог был для него настоящей реальностью, тогда так его физическое тело такой ценностью не обладало. Эти взгляды Франциска очень похожи на воззрения древнеиндийских философов, усматривающих в физических вещах, включая собственное тело, что-то вторичное и ничтожное. Однако в отличие от индийцев, презирающих не только свое физическое тело, но и физическую жизнь вообще, францисканцы, напротив, относились к миру с любовью и состраданием. Иными словами Франциск проповедовал не бегство от мира и не аскетизм сам по себе, а только бескорыстное служение человечеству, проповедь мира и христианской любви для создания царства Божия на земле. Это было возвращение к идеалу, проповедуемому еще первыми христианами и самим Иисусом Христом, но впоследствии забытом…

Франциск обладал прирожденным талантом проповедовать и был одарен не только как поэт, но и как актер. Его красноречие выражалось в простых и доступных каждому словах и выражениях, а также в глазах, полных слез, когда он говорил о муках Христа, в тембре его голоса и в жестах.

Примечательна братская любовь Франциска к каждой твари, которых он искренне называл своими братьями. Он кормит зимой изголодавшихся в подвале пчел, убирает с дороги дождевых червей, чтобы люди их не раздавили, выкупает ягненка, которого ведут на бойню, освобождает и вылечивает зайца, попавшего в капкан, обращается с молитвой к птицам и т. д. Несмотря на наивность всех этих действий, сопоставимых с аналогичными попытками индийских джайнистов, весь мир превращается для Франциска в единую любящую семью. Таким образом, он оживотворяет даже неживые предметы и явления природы – обращаясь с пожеланиями и молитвами к «брату огню», ветру или солнцу.

Проповедь таких духовных идеалов могла привести Франциска к столкновению с иерархами католической религии, но этого не произошло лишь потому, что его наставления происходили в обстановке глубокого смирения и отсутствия даже малейших признаков осуждения по отношению к тем, кто этих идеалов не придерживается.

Франциск никогда не был реформатором и не стремился подобно другим активно изменять организацию церкви и ее устои, не желал и не пытался разорвать свои отношения с римским папой.


Напротив, позднее он просил у папы благословения для создания своего, нового ордена, которому он дал имя миноритов (францисканцами его назвали позднее)…

Когда число его учеников и соратников увеличилось настолько, что потребовалось дать их сообществу какой-либо официальный статус, Франциск отправился в Ватикан, чтобы добиться утверждения составленного им для братства устава. Иннокентий III, который был тогда папой, с пренебрежением и явным неудовольствием выслушал Франциска, а затем, обратив внимание на его грязную одежду и зажав нос, отправил его к свиньям, добавив от себя, что такому неряхе только там и место. Эту просьбу папы Франциск выполнил буквально, и, вернувшись через несколько дней в папский дворец грязнее прежнего, повторил свою просьбу. На этот раз папа был вынужден выслушать посетителя, тем более, что Франциск в силу своих убеждений вовсе не требовал каких-либо денег, привилегий и не ставил себя в оппозицию традиционной церкви. Более того, папа разрешил Франциску и его собратьям нести слово Божие везде, где это можно, а также взял с него клятву послушания папе. С этого времени число сторонников Франциска начало быстро расти…

Обращать мусульман в христианство и быть миссионером среди них, было в то время совершенно новой и необычной мыслью. До этого во всех монастырях и церковных проповедях возбуждалась только благочестивая злоба против неверных, захвативших Иерусалим и гроб Господен. Франциск же своими намерениями надеялся отказаться от крестовых походов, воздействовать не насилием над неверными, а добрым словом и убеждением. Он искренне считал за благо создавать из иноверцев христиан, а не убивать их. Если бы по простодушной мысли Франциска все стали христианами, то мир бы стал единым, и войны исчезли. И если в европейских странах миссии францисканцев не встречали особого сопротивления, то в странах Ближнего Востока, где официальной религией было мусульманство, многие монахи, несущие слово Божие, и желающие даже обратить в католичество самого турецкого султана, погибли в тюрьмах или были до смерти забиты камнями…

Однако не все было гладко и в самом новом ордене. Со временем нашлись монахи, исполнение предписаний Франциска и жизнь в общине для которых показались слишком суровыми, вследствие чего они пытались жаловаться папе или даже изменить устав братства.


Сохранился и документ, доказывающий, что Франциск в конце своей жизни устал бороться с дальнейшим обюрокрачиванием созданного им ордена – из нищего и смиренного братства в богатый монастырь. Отказавшись от дальнейших забот относительно созданной им организации, Франциск снова отправился странствовать один и без помощников, нищий и, зачастую, голодный. Повторить в своей жизни все земные тяготы Христа, чтобы пережить их как Христос – вот на что были направлены все дальнейшие действия Франциска.

В 1223 году в гроте вблизи деревушки Греччио он впервые в истории христианства устраивает «живую картину», воспроизводящую историю рождения младенца Христа (ясли, домашний скот, молящиеся пастухи и крестьяне). Вскоре это стало традицией во всех католических церквях в канун рождества Христова.

Постоянно думая о муках Христа на кресте, Франциск вместе с двумя товарищами поднимается на ближайшую гору, где проводит длительное время в посте и молитвах. Именно здесь в день Воздвижения Святого Креста 14 сентября 1224 года ему было видение, итогом чего у Франциска появились стигматы (незаживающие раны) на руках и ногах именно в тех местах, где они были у распятого Христа…

Франциск скончался 4 октября 1226 года, и последние несколько месяцев его жизни были очень мучительными. Сказалось постоянное недоедание, епитимьи, ночевки в лесу или в поле в холодное время года, худая, не согревающая тело, одежда, утомление от непрерывной проповеднической деятельности. Свою лепту внесло и его пребывание в течение нескольких лет в Аравии, где он пытался обратить в христианскую веру воинственных сарацин. Там он был несколько раз жестоко избит, заключался в тюремную камеру и заразился тропическими болезнями. Однако и в таком плачевном состоянии Франциск не сетовал на судьбу, называя недуги своими сестрами…

Поначалу он отказывался от какого-либо лечения, полагая, что на все воля Божья и, по-видимому, не напрасно. Лечебные процедуры каленым железом, к которым традиционно прибегали средневековые доктора в этих случаях, были гораздо мучительней его постоянных страданий. Они попросту ускорили бы его конец. Необычайно скоро, т. е. ровно через два года после своей смерти, Франциск был канонизирован папой Григорием XIX, приехавшим специально с этой целью в Ассизи.
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13. Ходжа Насреддин и путь суфия
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На бухарском базаре один приезжий араб громко проклинал жадного торговца, заломившего несусветную цену за кусок шелка: «Есть ли у тебя хоть крупица совести?»

Проходивший мимо Ходжа Насреддин воскликнул: «Дорогой мой, сразу же видно, что ты чужеземец. У нас в Бухаре таким товаром не торгуют.

Двадцать четыре Насреддина. Сказки и мифы народов Востока
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Ходжа Насреддин – знаменитый фольклорный герой стран мусульманского Востока, Средней Азии и Балканского полуострова. Его едко сатирические шутки, остроты и поступки, подчас противоречащие здравому смыслу, запоминаются почти сразу. В народном эпосе других стран нет ни одного такого персонажа равного ему по яркости и выразительности…

Многими утверждается, что Насреддин не только действующее лицо различных историй и анекдотов, но и вполне реальный человек. Считают, например, что он родился в 1206 году в городке Акшехир на юге Турции и умер в месте своего рождения в 1285 году. В Акшехире до сих пор сохранилась его гробница, которую чтят местные жители. И это, пожалуй, является самым весомым доказательством.

В свою очередь азербайджанские ученые пришли к выводу, что реальный Насреддин является их земляком – и тоже не без оснований. Сохранились документы, подтверждающие, что в XII веке в Южном Азербайджане проживал энциклопедически образованный ученый Хаджи Насиреддин Туси. При этом добавим, что персидская приставка «ходжа» к имени человека первоначально использовалась как обозначение его принадлежности к роду исламских суфиев, но со временем она стала просто почетным титулом, знаком уважительного обращения к человеку, известного своей мудростью и различными познаниями…

Но если говорить честно, то и в большинстве других мусульманских стран Среднего Востока также считают Ходжу Насреддина своим. Об этом говорит такой факт, что Насреддин много путешествовал, нигде подолгу не жил на одном месте, а его имя – Насреддин, означающее в переводе с арабского – «тот, кто верой побеждает», до сих пор является популярным в странах Ближнего Востока. Именно поэтому большинству ученых вопрос исторической достоверности этого лица или его прототипа, а также места его рождения представляется второстепенным. Дело в том, что Насреддин – сын эпохи средневековья, в равной степени принадлежащий культуре и этносу большинства мусульманских народов…

В России первые анекдоты о Ходже Насреддине появились в XVIII веке, когда молдавский господарь Дмитрий Кантемир, желая избавить свою родину от турецкого владычества, принял российское подданство и, хорошо зная восточные языки, написал книгу «История Турции», в которой разместил несколько ходивших там анекдотов о Ходже Насреддине. Впоследствии интерес к этому легендарному герою был у нас утрачен и возобновился лишь в советское время, когда на прилавках появилась книга Л.В. Соловьева «Возмутитель спокойствия», написанная на основании фольклорных материалов о Ходже Насреддине.

Однако было бы большой ошибкой утверждать, что Ходжа Насреддин – это только лишь юморист, высмеивающий людские пороки, хотя большинство читателей считают его именно таковым. Эту же точку зрения поддерживают и художественные кинофильмы, созданные в разные годы в Советском Союзе, где Ходжа Насреддин в духе господствующей тогда коммунистической доктрины представлен исключительно как защитник нищих и обездоленных с помощью своих экстравагантных поступков и едких острот…

Разумеется, все это было у Ходжи Насреддина – и обличение жадных богачей, и помощь беднякам, и восстановление попранной справедливости. Но все это лежит на поверхности событий. Было и другое в глубине повествования, отразить которое средствами кинематографа было бы затруднительно, если вообще возможно, и не только по причине сложности темы, но и из-за засилья марксистско-ленинской догмы в нашем сильно политизированном государстве, где эта скрытая линия поведения нашего героя просто не нужна…

А между тем такая линия существует. Проще всего, конечно, представить Насреддина в виде весельчака и фигляра, но это, как говорится выше, только первое о нем впечатление. Многие истории о Насреддине на первый взгляд не имеют смысла, другие совсем не смешны, а третьи вообще представляют Насреддина каким-то недоумком, но если задуматься над всем этим всерьез, то многие увидят в каждом повествовании некий потаенный смысл…

Ходжа Насреддин нес домой только что купленный им кусок печени. В другой руке он держал рецепт пирога с печенкой, который дал ему приятель. Вдруг, откуда ни возьмись, налетел коршун и утащил печенку. «Ну и дурак, – крикнул ему вслед Насреддин, – мясо-то я всегда достану, а вот рецепт остался у меня!»

Насреддин часто оказывается на грани нарушения им общественных норм и общечеловеческой морали, но, тем не менее, всегда выходит без потерь из любой самой неприятной ситуации.


Победа его чаще всего не материальна, а моральна или интеллектуальна. Он всегда побеждает в споре и разряжает проблемную ситуацию парадоксальным, неожиданным решением. В других случаях он, говоря нашим языком, просто «притворяется валенком», что также позволяет ему одержать моральную победу…

Насреддин поступил работать к богатому, но очень скупому человеку. На обед подали похлебку. Обнаружив, что в ней ничего, кроме кружочка моркови, нет, Насреддин встал и начал раздеваться.

– Друг, что ты делаешь? – удивился скупой.

– Не мешай. Я хочу нырнуть в миску и посмотреть, нет ли там на дне кусочка мяса…

Самые частые приемы Насреддина – деланное незнание и логика абсурда, называемая в современной науке альтернативной логикой. Органической чертой такого подхода к ситуации является неоднозначность ее понимания. Известно, что мышление и поступки обычного человека в большинстве случаев стереотипны и предсказуемы. Именно такой стиль поведения, выработанный каждым в результате воспитания и жизненного опыта, считается многими наиболее правильным. Если простой человек выходит из самого щекотливого положения каким-то одним, в большинстве случаев изначально понятным путем, то Насреддин – с помощью парадокса, который для него так же естественен и обыкновенен, как для обывателя – трюизм…

Поступки и высказывания Насреддина поначалу многими воспринимаются как нелепость. Но такое представление является кажущимся хотя бы потому, что у Насреддина все это никогда не приводит к ухудшению обстоятельства, как это может случиться у обыкновенных глупцов или психически больных людей. Напротив, Насреддин выходит из любой, самой, на первый взгляд, безвыходной ситуации, победителем.

Опыт Насреддина обычно имеет более многозначное значение, чем он, поначалу, кажется, и не может не шокировать обывателей. Однако именно в большинстве его историй демонстрируется, что успеха можно достичь именно потому, что отвергаешь стереотипы и утверждаешь относительность истины…

Перевозя мудреца через бурную реку, Насреддин сказал что-то такое, что показалось тому грамматически неправильным.

– Разве ты никогда не изучал грамматику? – спросил высокомерным тоном ученый.

– Нет, – ответил Насреддин.

– Значит, ты потерял полжизни.

Через несколько минут Насреддин обратился к своему пассажиру:

– Учился ли ты когда-нибудь плавать?

– Нет, а что?

– Значит, ты потерял всю жизнь – мы тонем…

Суфизм в исламе – это мистическое течение, а также практическая деятельность, отрицающая возможность получения истины с помощью формального подхода к вещам.


Мышление суфия нестандартное и для обыкновенного человека порой выглядит нелогичным. Но это только на первый взгляд, поскольку суфий использует для доказательства не отдельные, лежащие на поверхности данные и факты, а, по возможности, информацию с других, не используемых обыкновенным человеком уровней. Такого рода суждение возникает в мозгу у суфия чисто интуитивно, как озарение.

Несмотря на то, что ни в одной из историй не говорится о принадлежности Ходжи к этому мистическому направлению – сам характер его высказываний и поступков говорит о том, что он являлся настоящим суфием. Его непривычные многим суждения и дела осуществляются не посредством интеллектуальной работы, а легко и раскованно как акт озарения или просветления. Именно такая способность восприятия действительности является для него средством увидеть ситуацию в других ипостасях. Ну, а поскольку вся мыслительная деятельность людей сводится к поверхностным суждениям, Насреддин, будучи суфийским учителем, раз за разом демонстрирует ложность или ограниченность подобных выводов.

Насреддин как-то сказал жене: «С каждым днем я все больше и больше удивляюсь той целесообразности, с которой устроен этот мир, где все сделано для пользы человека».

– Что ты имеешь в виду?

– Возьмем, например, верблюдов. Как ты думаешь, почему у них нет крыльев?

– Не имею представления.

– Хорошо, тогда представь себе, что у верблюдов выросли крылья. Тогда они смогли бы постоянно нарушать наш покой, садясь на крыши домов и донимая нас сверху плевками.

Отсюда видно, что суфии как бы конструируют свою особенную реальность, в которой на первый взгляд вполне обычные предметы и явления приобретают какой-то иной, зачастую неожиданный смысл. Это мистическое постижение реализуется не с помощью интеллектуальных рассуждений, а только как озарение, которое с позиций обычного здравого смысла вообще может не иметь познавательной ценности и какой-нибудь практической пользы. Кроме того, суфизм демонстрирует, что никакого канонического, официально узаконенного пути к озарению не существует. Здесь не требуется длительной медитации, как, допустим, в традиционном буддизме и не нужно принимать какие-либо психоактивные вещества, как это имеется в тольтекской магии – просветление наступает сразу, но для этого, как и везде требуется опыт, в данном случае опыт подобных парадоксальных рассуждений и поступков…

Сами по себе истории о Насреддине не могут привести читателя к просветлению, они только демонстрируют, как это у него происходит, поскольку суфизм есть нечто такое, что нужно не просто понять, но и самому пережить.


Однако подготовка ума суфия в отличие от постижения каких-либо дисциплин заключается не в запоминании закостеневших истин либо логических умозаключений, а только в том, что для суфия всегда есть вещи, которые он должен научиться делать самостоятельно, не полагаясь на чей-то опыт…

В этом смысле рассуждения суфиев могут находить нечто общее с коанами дзен-буддизма, где точно так же ценится все то, что показывает несостоятельность обычной логики и ограниченность рассудочного мышления.

Однако если для суфиев парадоксальные решения, приводящие к озарению и просветлению, обнаруживаются в самой их жизни, и на первый взгляд они представляют вполне обыкновенные ситуации, то для дзен-буддистов эти не имеющие логического разрешения парадоксы составляются специально их учителями для тренировки ума.
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14. Жанна д’Арк – посланница запредельных Учителей. А. Франс. «Жизнь Жанны д’Арк»
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Бедную девушку в свое время вовлекли в чуждое ей дело политической интриги, использовали и погубили ее, а затем, после смерти, вновь провозгласили ее славой ее страны. И все это без всякого отношения к подлинной ее личности, без всякого внимания к ее интересам, когда она была жива, и к правдивой повести ее жизни после ее смерти.

Огромное количество официальной лжи нагромождено было и государством, и церковью, и буржуазным общественным мнением над этим небольшим, но действительно показательным фактом.

А.В. Луначарский. «Предисловие к книге А. Франса “Жизнь Жанны д'Арк”»
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Всем известна история Жанны д’Арк – Орлеанской девы, которая спасла Францию от иноземного вторжения и возвела на трон короля, укрепив его власть. Но каким образом эта неграмотная деревенская девушка смогла встать во главе войска, одержав при этом победы над армией оккупантов?

Согласно хроникам Жанна родилась 6 января 1412 года в богобоязненной семье крестьян среднего достатка, живущих в деревушке Домреми. Как и многие дети, она была сызмальства приучена к ведению нехитрого домашнего хозяйства, умела готовить еду, штопать, вязать, пасла домашний скот. Родители заметили странности у девочки, когда она начала рассказывать им, что она была в гостях у фей, но поначалу родители постарались не обращать на это внимание, сочтя ее высказывание детскими фантазиями. Кроме того, в ту пору вовсю орудовала инквизиция, а поэтому подобного рода сообщения могли оказаться просто небезопасными. Однако с этого периода странные видения и голоса начали постоянно посещать Жанну.

Приблизительно в возрасте 13 лет она пережила сильный стресс, вызванный нападением на их деревню отряда предателей-бургунцев, и была потрясена их зверствами. Возможно, поэтому у нее и обострилось сверхчувственное восприятие. В саду отца и в других местах ей стали чудиться различные лица и голоса, а потом она и воочию увидела некие светящиеся фигуры, которые назвали себя архангелом Михаилом и святыми Маргаритой и Екатериной. Именно они, разговаривая с Жанной, направили ее к дофину (наследнику короля), чтобы тот поставил ее во главе войска, идущего против англичан, оккупировавших часть Франции. Жанна немедленно бросает отчий дом и отправляется на поиск дофина. В этом, как позднее оказалось, ей в немалой степени помогало бытующее пророчество, что «женщина погубила Францию (имеется в виду королева Изабелла, сдавшаяся англичанам), а девица Францию спасет». Будучи абсолютно уверенной в своем необыкновенном предназначении, Жанна, не видевшая в жизни ничего, кроме своей деревни и не имея никаких средств, ни опыта, ни образования, отправилась в дальний поход.

Ей было всего 17 лет, когда она пришла на прием к правителю близлежащего города Вокулер Робберу де Бодрикуру и без обиняков заявила ему о своей высокой миссии. Но капитан де Бодрикур высмеял ее и отправил обратно в деревню пасти скот.

Однако через год Жанна, побуждаемая голосами и видениями, вновь явилась на глаза капитану, и тот, удивленный ее упорством, не только выслушал ее, но и направил ее к дофину, дав в сопровождение слуг и комплект мужской одежды, в котором она и ходила до самой своей казни.


Чем могла убедить эта, по сути, наивная девушка закоренелого в боях и интригах грубого капитана – до конца неизвестно. Возможно, что причиной явились ее предсказания исхода боев французов с англичанами, которые очень скоро подтвердились. Таким образом Жанна с небольшим отрядом за 11 дней прошла расстояние по враждебной территории вплоть до замка в городке Шинон, где находилась резиденция будущего короля Карла.

Поскольку Жанна ранее послала письмо дофину, сообщив, что она обязательно узнает его в любой толпе, тот воспользовался этим и устроил ей проверку, посадив на трон совсем другого человека, а сам затерялся среди придворных. Несмотря на то, что Жанна никогда ранее не видела дофина даже на портретах, она немедленно узнала его, объявив Карлу, что послана Небом и Святыми для изгнания иноземных захватчиков и сразу же попросила войско для освобождения осажденного Орлеана. Кроме того, она очень удивила дофина своим мастерством сидеть в седле и искусством владения мечом и копьем. Пораженный Карл не мог поверить, что эта девушка не видела ничего, кроме своей деревни, и нигде не обучалась боевым навыкам. Он, конечно, знал о пророчестве, что Францию спасет девица, а поэтому в первую очередь приказал своим служанкам проверить ее на девственность. После этого богословы долго допрашивали ее о содержании бесед с архангелом Михаилом и святыми Маргаритой и Екатериной, но не нашли ничего, что бы противоречило догматам католической церкви.

Затем дофин направил гонца в Домреми, чтобы проверить, действительно ли Жанна та, за кого она себя выдает. Никакой порочащей информации выявлено не было, а поэтому дофин, наконец-то, уверовавший в предсказания, назначил не имеющую военного опыта Жанну командующей всеми его войсками. Ключевую роль в этом назначении сыграло и то, что Жанна, поклявшись именем Бога, подтвердила Карлу его кровное право наследовать трон, в возможности чего малодушный Карл всегда сомневался. А еще она перечислила дофину ряд подробностей из его жизни, которые никто кроме него не знал, и тем самым окончательно склонила колеблющегося претолонаследника на свою сторону.

Всесильные голоса вышеупомянутых святых и архангела не оставляли Жанну и в последующем, продолжая давать ей важные инструкции.


Так, например, они подсказали ей, что она обретет меч, ранее принадлежащий Карлу Великому, спрятанный в одной из церквей, а все остальное – доспехи и знамя – ей изготовили на месте по приказу дофина. Весть о том, что армией руководит истинная посланница Бога, необычайно воодушевила солдат – ведь до сих пор французская армия не выигрывала ни одной серьезной битвы. Вскоре Жанна проникает в осажденный Орлеан и через несколько дней в пух и прах разбивает англичан, которые были вынуждены спешно ретироваться. После этой победы Жанну и назвали «Орлеанской девой», а день освобождения Орлеана – 8 мая – и в наши дни ежегодно празднуется как самый главный праздник города. Однако постоянные сомнения и неуверенность дофина привели к тому, что к дальнейшим своим действиям по освобождению земель от иноземных захватчиков Жанна приступила только через месяц. Тем не менее армия, возглавляемая ею, действовала решительно и скоро, сокрушая англичан и освобождая одно за другим города и селения.

Надо сказать, что слава Жанны и ее удивительные победы, зачастую даже над превосходящим противником, распространялись и среди неприятеля, деморализуя его. Это приводило к тому, что многие города, захваченные англичанами, сдавались без боя. Ей удалось убедить вечно колеблющегося дофина в необходимости коронации, а потом провести его через оккупированные территории в Реймс, традиционное место венчания на царство всех французских королей. После этого Жанна долго убеждала новоиспеченного короля в необходимости освобождения Парижа, пользуясь растерянностью англичан, однако Карл опять начал медлить. Операция началась только через несколько месяцев, но по распоряжению Карла вновь была прекращена, а войско, руководимое Жанной, было перенаправлено в район Луары.

Перед этим в одной из церквей прошла служба. Когда Жанна молилась, на нее неожиданно нашла сильная тоска. Она стояла на коленях с закрытыми глазами, а по щекам катились слезы. Придя в себя, она сказала: «Меня предали. Скоро я попаду в руки англичан, и меня казнят». Вскоре так и случилось. Англичане взяли ее в плен, предъявив обвинение в колдовстве и в продаже души дьяволу – иначе они не могли объяснить все ее удивительные победы. Король, для которого Жанна так много сделала, не предпринимал ничего, чтобы освободить Жанну, хотя и мог без особого труда это совершить…

Судебный процесс над Жанной д’Арк начался 21 февраля 1431 года. Несмотря на то, что формально ее судила католическая церковь, все разбирательство шло под неусыпным контролем англичан. Впрочем, английское правительство этого и не скрывало, взяв на себя все расходы по ведению процесса. В сохранившихся хрониках того времени говорилось: «Англичане с самого начала решили казнить Жанну, поскольку французы одерживали победы только благодаря ей. Они задумали не просто уничтожить Жанну, но и признать ее преступницей перед церковью самими французами, чтобы развеять тот ореол славы, который ее до сих пор окружал». В ходе судебного разбирательства выяснилось, что Орлеанская дева держится твердо и очень обоснованно отвергает все направленные против нее обвинения в ереси. Тогда судьи сосредоточили все свое внимание на противоестественное, как им казалось ношение Жанной мужской одежды, а также пытались доказать, что голоса, которые она слышала, исходят от дьявола.

Чтобы сломить ее волю, Жанну содержали в бесчеловечных условиях, но все было напрасно. Тогда обманом подменив бумагу, ее заставили подписать, что она признается в своих прегрешениях. Этого оказалось достаточно, чтобы трибунал приговорил ее к смерти. Таким образом, 30 мая 1431 года Жанна д’Арк была публично сожжена на площади Старого рынка в Руане, а ее пепел был рассеян над Сеной… После окончания войны король Карл распорядился собрать все документы, относящиеся к процессу. Были допрошены свидетели, каких сумели найти, после чего комиссия приняла единодушное решение, что в ходе суда над Жанной допускались грубейшие нарушения. Ее доброе имя, наконец-то, восстановили, однако только в 1920 году Жанну д’Арк канонизировали как святую, чего она заслуживала с самого начала, учитывая ее роль в истории Франции…

По заключениям современных психиатров Жанна страдала острой формой шизофрении. Императивные галлюцинации или «голоса», а также их содержание, которым Жанна подчинялась беспрекословно, поскольку они исходили от почитаемых ею святых, не убеждали современных психиатров, видевших в этом только патологию. Это вызвано и тем, что в психиатрии никогда всерьез не интересовались смысловым содержанием галлюцинаций, полагая, что они исходят исключительно от нездорового мозга. В наши дни таких пациентов помещают в закрытое и хорошо охраняемое отделение психиатрической больницы, где в течение многих месяцев лечат большими дозами нейролептиков, добиваясь так называемой ремиссии, т. е. исчезновения «голосов» и критического отношения больного к ним.

С позиций же парапсихологии Жанна д’Арк была контактером, но не обыкновенным, а, несмотря на свою необразованность, талантливым.


Она как бы сочетала в себе предвидение и действие, причем осуществлялось это на фоне целой страны в критическое для нее время, где все поступки Жанны именно благодаря «голосам» и стали путем к спасению родины. Только поэтому Жанна д’Арк и стала национальным героем. Причем в истории подобные случаи больше никогда не повторялись…

Но возникает и другой вопрос, почему запредельные Учителя, всячески помогая Жанне д’Арк в период ее становления и триумфа, отказались от нее, когда та попала в плен и почему они не спасли Жанну и не предотвратили само пленение. Возникает такое впечатление, что эти Силы хотя и с благородной целью, но использовали Жанну как инструмент, но не более того. А когда перелом в войне с англичанами произошел – судьба Жанны д’Арк запредельным Учителям стала полностью безразличной – они, как и король Карл, перестали обращать на нее внимание…
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15. Легенда о докторе Фаусте
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Фауст:

Я богословьем овладел,
Над философией корпел,
Юриспруденцию долбил
И медицину изучил.
Однако я при этом всем
Был и остался дураком.
В магистрах, в докторах хожу
И за нос десять лет вожу
Учеников, как буквоед,
Толкуя так и сяк предмет.


И.В. Гете. «Фауст»
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Личность доктора Фауста, жившего в эпоху позднего средневековья, исторически подтверждена, но в значительной степени преувеличена и даже искажена последующими легендами и сказаниями. Самым известным повествованием о нем является знаменитое произведение Гете, но были и другие, которые остались в тени…

Известно, что Фауст родился в 1480 году в Германии, в городке под названием Книтлинген, который существует поныне и входит в состав земли Баден-Вюртемберг, а умер в другом крохотном городке Штауфен-им-Брайсгау, находящемся неподалеку от первого, в 1540 году. Таким образом он прожил всего 60 лет и умер отнюдь не глубоким старцем, каким описал его Гете.

Фауст вел весьма хаотический образ жизни, успел покуролесить, подвергался преследованием властей за свою приверженность к черной магии и даже по этой причине изгонялся из городов, где он пытался осесть. Считается, что он был склонен к мистификациям и возвеличиванию своей персоны, выдавая себя то за великого ученого, то за могущественного мага. По-видимому, такой стиль жизни ему не только нравился, но и давал возможность подзаработать на ниве оккультных наук. Известно, что в более поздние времена точно так же вели себя такие известные личности, как Сен-Жермен и Калиостро, а в ХХ веке и Алистер Кроули…

Имя Фауста сохранилось в записях слушателей Гельдельбергского университета, а также уцелел полуразвалившийся замок на окраине Виттенберга, который ныне называют домом Фауста. Утверждают, что Фауст без зазрений совести не только называл себя выдающимся философом, но и вошел в доверие известного в то время покровителя ересей рыцаря Франца фон Зиккингена, князя – епископа Бамбергского, считающегося светочем средневековых знаний…

Примечательна сама история его подчинения дьяволу. Когда Фауст с энтузиазмом постигал богословские науки, то он захотел понять и смысл учений противников Христа для полноты представлений. Причиной явилось также его недовольство ограниченностью тогдашних наук, а также своеобразный «духовный экстремизм» ученого, под которым у него можно считать идею допустимости получения знания от кого угодно, включая и нечистую силу. Именно поэтому Фауст в произведении Гете и говорит о себе: «Я богословьем овладел, над философией корпел, юриспруденцию долбил и медицину изучил. Однако я при этом всем был и остался дураком».

Одержимый идеей поисков новой и необычной информации, он решил с помощью заклинаний вызвать самого дьявола, чтобы потом подчинить его своей воле. Однако к этому вопросу он подошел самонадеянно и всех своих сил не рассчитал. Более того, Фауст не учел главного.

Человек, который хоть однажды пошел на контакт с нечистой силой, впоследствии неизбежно становится ее заложником и проводником этой силы в нашу реальность.


Так оно и случилось. Если в первый раз дьявол, которого звали в народе Мефистофелем, явился по вызову, то впоследствии он приходил к Фаусту, когда ему заблагорассудится. Однако Фауста это, похоже, не волновало, ведь он добился от черта самого главного, чтобы тот выполнял все его желания и прихоти целых двадцать четыре года. По истечении чего он бы, конечно, забрал тело и душу Фауста в свое полное владение, однако об этом Фауст до поры до времени старался не думать.

Договор был подписан кровью, а значит по поверьям того времени имел абсолютную силу. Сообщают, что после этого за Фаустом всегда шествовал какой-то пес, в котором многие и подозревали дьявола. Скажем, что Фауст потом не однажды пытался освободиться от опеки Мефистофеля, однако у него ничего не вышло, поскольку договор не имел обратной силы. При этом не совсем было понятно, по какой причине самого Фауста, не без основания называемого современниками «зловонным вместилищем всяческих бесов», сначала произвели в магистры, а потом и в доктора теологии?..

Характерно полное имя Фауста, которое он дал самому себе: Магистр Георгий Сабелликус Фауст-младший, кладезь некромантии, астролог, преуспевающий маг, хиромант, аэромант, пиромант и выдающийся гидромант. Выспренний характер перечисленных титулов, как существующих, так и отсутствующих в человеческой среде, уже при жизни чернокнижника вызывал иронию и скепсис у окружающих. Но Фауста это ничуть не смущало. Он настолько уверовал в свои силы и возможности, что начал хвастать, утверждая, что если бы труды великих греков Платона и Аристотеля были вдруг забыты, то он бы слово в слово восстановил их, благодаря своей памяти. Более того, Фауст осмеливался заявлять, будто готов в любое время совершить все те чудеса, которые сделал Иисус Христос.

Чудеса-то он, конечно, делал, но только с помощью дьявола, а поэтому почти все они носили мизантропический характер.


Вернув молодость, Фауст пустился во все тяжкие, в частности, отдавшись обуревавшим его страстям: соблазнял и совращал женщин, а другую часть своего времени проводил в безудержном пьянстве. При этом речи о получении какого-то иного знания в позитивном смысле у него даже и не шло. Такое впечатление, что Фауст просто забыл о своем прежнем желании постичь истину. Так, например, однажды, поддавшись уговорам нетрезвой компании своих приятелей, Фауст создал перед ними виноградную лозу с зелеными листьями и гроздьями спелого винограда. Поскольку это было произведено им среди зимы, то никак не могло быть простым фокусом. А когда приятели избавились от чар, то они увидели, что вместо гроздей винограда они собираются срезать собственные носы и уши. Сообщают также, что однажды во время ночной пирушки Фауст въехал в пивной зал верхом на бочке, взбрыкивающей как норовистый конь – вот на что ушли все его оккультные силы…

Сохранились отдельные записи об ужасной смерти чернокнижника. В ту осеннюю ночь 1540 года гостиницу городка Штауфен-им-Брайсгау потряс до основания какой-то грохот и нечеловеческие вопли. Местные жители утверждали, что ночью была даже гроза при ясном небе. При этом из дымовой трубы постоялого двора вспышками вылетало синеватое пламя, а ворота и ставни хлопали сами по себе. Душераздирающие крики, стоны и другие звуки продолжались не менее двух часов. Только когда начало светать, хозяин с прислугой рискнули войти в номер, откуда все это доносилось. Их вниманию предстала страшная картина. Посреди комнаты в неестественной позе лежало переломанное тело человека, покрытое страшными ранами: один глаз вытек, голова смещена со своего места, ребра во многих местах торчали наружу. По всей видимости, он был уже мертв. В трупе хозяин с трудом узнал своего постояльца – доктора Фауста. Все были убеждены, что так с ним поступил Мефистофель, с которым Фауст заключил договор на четверть века – «ради приобретения великого знания и силы». По истечении срока, который и наступил несколько часов назад, дьявол жестоко изувечил Фауста, чтобы душа не смогла вернуться в его тело, а саму душу забрал с собой в ад…
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16. Джон Ди – оккультист эпохи Возрождения
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Любезный читатель! По звуку шесть подчиненных власти Венеры духов появятся перед тобою и станут танцевать, посредством способа, коим сам я пользовался не раз. Для вызывания сих демонов потребно во всех призывах использовать надлежащие имена. В противном же разе не явятся, и хоть можно их призвать могучими заклинаниями и заковать в крепкие цепи, понадобится на то тяжкая работа и долгие, многотрудные и обременительные усилия.

Джон Ди. «Рог Венеры»
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Он был энциклопедически развитой личностью – математик, астроном, картограф, архитектор, навигатор, а также владелец самой большой библиотеки в Англии того времени. Одним этим он мог прославиться, однако известность ему принесли его эзотерические изыскания, которые оставили след в кабалистике, астрологии, нумерологии, алхимии.

Джон Ди явился предтечей таких еще до конца не признанных ныне научных направлений как уфология и спиритизм, транскоммуникация и ченеллинг.


Он создал первый в истории искусственный язык и являлся выдающимся медиумом, совершал невероятные предсказания, был секретным агентом – 007 (имя которого потом заимствовал киношный Джеймс Бонд), прославившись на всю Европу уже в 23 года. Его фигура и по сей день овеяна тайнами.

Джон Ди родился в 1527 году в семье придворного офицера. Он получил хорошее для того времени образование и в 15-летнем возрасте по причине необычайной одаренности поступил в Кембриджский колледж, а затем продолжил учебу в различных университетах Европы. Уже в юном возрасте он преподавал математику будущему германскому императору Карлу V, а потом читал лекции по этому предмету в Парижском университете. Но не только его происхождение и природная живость ума позволили Ди стать высокообразованным человеком своего времени, поскольку кроме естественных наук он с тем же интересом постигал и оккультные дисциплины, за которые еще каких-нибудь сто лет назад его обязательно сожгли бы на костре. Но то время уже ушло, инквизиция потеряла прежнюю власть и наступила эпоха Возрождения. Особенность всего этого периода – светский характер культуры с обращением ее к человеку, интерес к античным авторам и уменьшение влияния церкви на общество…

Известно, что Джон Ди являлся астрологом при дворе английских королей – сначала при Эдуарде VI, а после его смерти в 1553 – личным предсказателем Марии Тюдор, прозванной Кровавой. Но когда Кровавая Мэри узнала, что Джон Ди посягнул на сокровенное, и, тем более, напророчествовал о ее скорой смерти, рассказав об этом ее сводной сестре Елизавете, то его арестовали и бросили в тюрьму «за попытку подчинить жизнь монарха магии». Ну, а когда в 1558 году трон согласно пророчеству все-таки достался Елизавете I, она приблизила Джона Ди к себе, вернув ему должность королевского астролога. В последующие годы Джон Ди оказывал настолько сильное влияние на политику государства, что без его гороскопов не принималось ни одно важное решение.

Судя по всему, его советы оказались чрезвычайно полезными – почти полувековое правление королевы Елизаветы I оказалось на редкость успешным. В это время в Англии произошел расцвет наук и искусств, дополняющийся географическими открытиями и расширением торговых связей. Именно поэтому в исторической науке до сих пор бытует мнение, что духовный и экономический подъем страны во времена Елизаветы I был во многом связан с прогнозами и пророчествами Джона Ди. Надо признать, что и сама Елизавета I соответствующе оценивала заслуги придворного астролога, предоставив ему все условия для занятий магией и наукой.

Пользуясь благосклонностью королевы, Джон Ди трудился, не покладая рук, и спал всего два часа в сутки. Он сегодня считается изобретателем «Гринвичского меридиана», одним из инициаторов утверждения григорианского календаря, создателем оригинальной конструкции подзорной трубы и бинокля, автором многочисленных трудов по географии и математике, составителем морских карт и предтечей науки о морской навигации. Уже одного этого было бы достаточно, чтобы его имя запомнили потомки.

Но самое главное, в чем он проявил себя, это оккультные науки, с помощью которых он, буквально, творил чудеса. Так, например, Джон Ди предсказал бурю, которая по его пророчеству рассеет корабли испанской «Великой Армады» и тем самым не даст ей возможности напасть на протестантскую Англию.

Большое значение Джон Ди придавал и магии чисел. Он, как и задолго до него Пифагор, верил, что число есть основа всех вещей во вселенной, а сотворение мира Господом называл не иначе, как «акт исчисления».


Он являлся сторонником герметической философии, откуда вынес идею, что человек вполне может обрести божественную силу, получение которой он, опять-таки, связывал с математикой. Даже опыты в каббале и «вызове ангелов» были основаны у него на нумерологии точно так же, как занятия навигацией, астрономией или составление географических карт, а поэтому он не отрывал одно от другого, увидев в каждом направлении вполне закономерный и доступный исчислению процесс…

Но все же одним из главных увлечений Джона Ди было изучение магических свойств зеркал и кристаллов, а также работа с ними. До нас дошли сведения о некоем отполированном черном камне, используемым оккультистом. Этот кристалл долгое время хранился в коллекции графов Питерборо с пугающей надписью: «Осторожно! Этим камнем доктор Ди вызывал духов». Впоследствии черный камень вошел в коллекцию Элиаса Эшмола, известного в Англии XVII века собирателя древностей, рассказавшего о нем в следующих хвалебных словах: «При помощи этого магического камня можно увидеть любого человека, какого пожелаешь, и где бы, в какой части света, он ни находился, пусть даже если он скрывается за каменными стенами или в глубоких пещерах».

Важное место среди весьма разнообразного набора магических кристаллов Джона Ди занимало и зеркало из полированного обсидиана (вулканического стекла), привезенного из Южной Америки. Судя по легендам, это была древняя индейская реликвия, которую коренные жители Америки использовали для колдовства и прорицаний. Согласно сохранившимся записям, никогда не расстававшийся с этой диковинкой Джон Ди наблюдал через него за событиями, происходившими далеко от этого места.

Среди любопытных раритетов Джона Ди дошла до наших дней и запись о некоем перстне с бериллом, внутри которого Джон Ди также мог видеть разные таинства, сокрытые от окружающих. История этого перстня, как и зеркала из обсидиана, прослеживается вплоть до середины XIX, когда он был продан с аукциона неизвестному лицу и в результате навсегда исчез из внимания общества.

Скажем, что созерцание кристаллов – или вообще любой блестящей поверхности – испокон веков считалось одной из основных процедур для введения себя в состояние транса. В этом состоянии, действительно, могут открываться различные парапсихические способности.


Известно, что подобного рода методикой пользовался и другой известный предсказатель того времени – Нострадамус…

Году, эдак, в 1581-м Джон Ди сошелся с неким Эдвардом Келли – талантливым медиумом, но, вместе с тем, мошенником и авантюристом. Несмотря на отрицательные черты характера и склонность к противозаконным и этически недопустимым действиям, Келли оказался неоценимым помощником в ритуалах магического вызывания, поначалу превосходя самого Джона Ди. Они вместе занимались некромантией – вызыванием теней умерших с целью получения от них каких-либо секретных сведений, но впоследствии их связь с потусторонним миром перешла на качественно иной уровень, тем более, что некромантия уже в то время считалась опасным и морально недопустимым деянием. По сути, Ди и Келли были первыми спиритами, несмотря на то, что разгар спиритизма как альтернативной науки пришелся только на вторую половину XIX века…

Совместная работа Келли и Ди продолжалась длительное время и нашла подробное описание в дневниках одного из них. Так, например, они увидели «в астрале» казнь Марии Стюарт и организацию иноземного вторжения в Англию примерно за 3–5 лет до того, как это случилось. Однако, если Келли руководствовался в вызывании духов личными корыстолюбивыми целями, то для Джона Ди это являлось одним из приемов постижения скрытых законов мироздания. Примечательно, что самому Келли, несмотря на его спиритические способности, не было никакого интереса в том, что говорят духи, если это не касалось способов его личного обогащения. Привыкший лгать и сомневаться во всем и в каждом, Келли считал, что и духи в большинстве случаев норовят его обмануть. Другими словами, контакт Келли с духами носил характер отношения господина со своими непокорными слугами. Он попросту принуждал потусторонних существ выполнять его команды, что им совсем не нравилось, а поэтому их диалог почти всегда носил характер спора или препирательства.

Истина заключалась в том, что духи также презирали, оскорбляли и высмеивали Келли. Но вместе с тем, он поначалу был единственным «коммутатором», через который эти бесплотные существа могли передавать информацию для Джона Ди, к чему они сами активно стремились. Что же касается Джона Ди, то он в отношении всего этого был противоположного мнения, полностью доверяя информации, исходящей от потусторонних существ. Келли с самого начала не только не доверял духам, но и ненавидел их, а поэтому Джону Ди приходилось постоянно уговаривать своего напарника продолжать сеансы связи.

Впоследствии те же самые духи постарались увеличить психическую силу Ди, в результате чего он начал общаться с ними без своего посредника.


Но, несомненно, одно: жизнь, слава и материальный достаток обоих приятелей зависели целиком от этих бесплотных существ. Однако, если Ди свято верил, что он общается с посланниками Бога или ангелами, то Келлли со свойственным ему скептицизмом видел в духах таких же мошенников, каким являлся он сам, всегда побаивался их и ждал от них какого-нибудь подвоха…

Поначалу, как сказано, Джон Ди вступал в диалог с духами только с подачи Келли, впадая в транс и разговаривая с ними на «ангельском» или «енохианском» языке. Примечательно, что этот язык оказался первым искусственным языком, когда-либо известным человечеству. В данном случае это была уникальная система передачи информации со своим алфавитом и безукоризненной грамматикой. Ангелы проецировали эти буквы на лист бумаги, контуры которых Келли потом обводил пером.

Таким образом Джон Ди и Эдвад Келли составили алфавит «ангельского» языка, состоящий из 21 знака. Через некоторое время по совету тех же невидимых сущностей Джон Ди напротив каждого знака написал их транскрипцию латинским шрифтом. В ходе многочисленных спиритических сеансов потусторонние собеседники передали Ди и Келли около двадцати текстов, известных ныне под именованием «Енохианских ключей» или «Зовов», которые и поныне являются руководством для многочисленной армии магов и оккультистов…

В сентябре 1583 года Ди и Келли покинули Британские острова, путешествуя по странам Европы и продолжая заниматься ясновидением. Считается, что именно в этот период ими были получены основные енохианские материалы. В перерывах Джон Ди встречался с монархами различных стран, желая заполучить от них моральную и материальную поддержку, а взамен передавая необходимую им информацию, полученную от ангелов. Однако отношения между коллегами вскоре начали портиться по причине диаметрально противоположных взглядов на процесс общения с духами.

В 1589 году пути Ди и Келли окончательно разошлись. К тому времени Джон Ди уже в достаточной мере овладел искусством диалога с ангелами, мог входить в нужное для этого психическое состояние и получить информацию без посредников. Он вернулся в Англию, и больше никогда они с Келли не встречались. Келли же остался при дворе германского императора Рудольфа, клятвенно пообещав тому изготовить золото с помощью алхимических средств. Рудольф, поверив в это, авансом дал ему дворянство и даже посвятил в рыцари, но уже через год, не увидев результатов, посадил Келли в тюрьму. Просидев там несколько лет, Келли пытался бежать, но при падении с крепостной стены сломал себе ногу, долго болел и умер при невыясненных обстоятельствах.

Что же касается Джона Ди, то он у себя на родине оказался никому не нужен. Благоволившая ему королева Елизавета умерла в 1603 году, тогда как новый король Яков I ненавидел магию, считая ее порождением дьявола, а поэтому остаток своих дней Джон Ди прожил в нищете и умер в 1608 году.
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17. Эммануил Сведенборг – грезы духовидца
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Что человек по своим внутренним началам своим дух, ясно доказывается тем, что по отрешении своем от тела, или после смерти, он продолжает жить как человек. Мне дано было убедиться в этом беседою почти со всеми, кого я только знавал в земной жизни; беседою с иными в продолжение нескольких часов, с другими – в течение недели и месяцев и даже многих лет.

Э. Сведенборг. «О небесах, о мире духов и об аде»

[image: bin00000016.png]

Эммануил Сведенборг являлся энциклопедически образованным человеком своего времени. Он был чужд какой-либо схоластике, и все его изобретения и открытия в области различных наук имели отчетливую практическую направленность. Вместе с тем он истово верил в загробную жизнь и духов, существование которых он стремился обосновать с помощью естествознания. Его современник, немецкий философ И. Кант, заинтересовавшись взглядами шведского мистика, выписал из Лондона дорогущие восемь томов «Небесных тайн» Сведенборга, потратил на это все свои скудные средства, но не получив удовлетворения от написанного, страшно разозлился. Он назвал труды Сведенборга околесицей и быстренько сочинил язвительный памфлет под названием «Грезы духовидца, поясненные грезами метафизики», в котором подверг произведение шведа скептическому разбору. Но так уж был прав немецкий философ?

Эммануил Сведенборг родился в 1668 году в Стокгольме, в семье профессора богословия Упсальского университета. Позже он и сам закончил философский факультет этого знаменитого по всей Скандинавии учебного заведения.

По некоторым данным уже в раннем детстве Эммануил интересовался библейскими тайнами, ангелами, загробным миром.


Учась в школе города Упсалы, он выделялся среди сверстников прилежанием, трудолюбием, а также добродушием и сердечной теплотой. В 1710 году, когда в Швеции началась эпидемия чумы, он четыре года обучался в лучших университетах Западной Европы. Ему нравилась физика, химия, математика и другие естественные науки, а несколько позднее – космология, механика, анатомия, физиология, экономика, металлургия и другие направления, многие из которых в то время находились еще в зачаточном состоянии. Но самым постоянным объектом его интересов была теология.

Учеба давалась юному Эммануилу легко, как и сочинение стихов на латинском языке или последующие опыты по воздухоплаванию и проектированию различных военно-инженерных сооружений. Скоро на подающего большие надежды молодого ученого обратил внимание король Швеции Карл XII – тот самый, войска которого позднее разгромил под Полтавой Петр I. Уже вскоре, во время очередных баталий, инициированных воинственным Карлом XII, Сведенборг с успехом продемонстрировал свои знания по механике. Несколько шведских судов были за короткое время доставлены сухим путем через горы и овраги с помощью изобретенных им устройств, преодолев расстояние в 25 километров.

Но не только этим прославился Сведенборг-ученый. Его считают родоначальником кристаллографии, автором гипотезы возникновения Солнечной системы из пылевого облака и теории атомной структуры материи. В течение многих лет он изучал анатомию и физиологию человека, открыв предназначение и функцию желез внутренней секреции и мозжечка.

Владея несколькими иностранными языками, он, подобно Петру I, непосредственно участвовал в строительстве кораблей и самого крупного в мире сухого дока. А, уж, сколько технических новинок он изобрел, просто не счесть. Но не все из них пришлись ко времени, поскольку не было соответствующих запросов и технологий для их изготовления. Так, например, Сведенборга считают изобретателем подводной лодки, планера, воздушных насосов, сталепрокатного стана, огнетушителя и т. д.

Благодаря своим выдающимся способностям Сведенборг стал настолько знаменит, что его заочно избирали в различные научные сообщества. Так, например, в 1729 году он был удостоен чести стать членом Санкт-Петербургской академии наук, где он так ни разу и не появился. Даже родная Стокгольмская академия наук, спохватившись, приняла ученого в свои ряды позднее. Но еще за десять лет до этого наследница престола Карла XII Ульрика Элеонора за заслуги перед родиной удостоила его дворянским титулом. В 1724 году Упсальский университет предложил Сведенборгу кафедру высшей математики, но он отказался, поскольку преподавание было ему не по вкусу, да и административная работа просто отняла бы у него время, не давая возможности для занятий любимым делом – теологией и общением с призраками. Но не занимайся он мистикой, имя его все равно прославилось бы в науке. В 1747 году Сведенборг неожиданно для всех сложил с себя полномочия и заявил об отставке со всех остальных должностей, посвятив оставшуюся жизнь пророчествам и мистике.

Но, в действительности, этому предшествовал некоторый скрытый период сомнений и даже борьбы с самим собой.

Приблизительно с 1743 года Сведенборг начал проявлять и открыто демонстрировать окружающим свой пророческий дар, но не придавал этому особого значения.


В первую очередь он прославился тем, что, однажды находясь в Гетеборге на званом обеде у одной высокопоставленной персоны, он отложил вилку и сообщил окружающим об ужасном пожаре, который в это время бушует в Стокгольме. Известие впоследствии подтвердилось полностью.

Столь же загадочной была история, когда шведская королева Ульрика Элеонора, пригласив к себе Сведенборга, попросила его узнать, почему ее брат, принц Прусский, к тому времени уже умерший, в свое время не ответил на одно из ее важных писем. Спустя несколько дней Сведенборг вновь явился во дворец и на аудиенции с королевой передал ей содержание письма брата с его извинениями. Королева была изумлена до крайности и могла лишь воскликнуть: «Только одному Богу известна эта тайна!» После этого она полностью уверовала в связь Сведенборга с душами умерших.

Или вот третий случай. Вдова голландского посла в Стокгольме получила от одного ювелира счет за серебряный сервиз, в свое время изготовленный по заказу мужа. Однако она была уверена, что супруг, обладающий аккуратностью в денежных делах, уже давно оплатил работу, но не могла найти квитанцию. Этим-то, по-видимому, и воспользовался алчный ювелир. Обеспокоенная вдова пригласила к себе Сведенборга, попросив его найти в мире мертвых ее мужа и спросить у него, где находится расписка. Через три дня Сведенборг вновь явился к вдове и со свойственным ему хладнокровием сообщил, что он говорил с умершим. Долг был уплачен за семь месяцев до смерти, а бумага, подтверждающая это, находится в ящике одного шкафа. Дама поначалу возразила, что она уже там смотрела, и шкаф совершенно пуст. Тогда Сведенборг ответил, что со слов ее мужа, внутри шкафа имеется тайник, для чего нужно отодвинуть одну из досок. Так оно и оказалось, а бесчестный ювелир остался с носом…

Существует множество и других рассказов о том, как Сведенборг предсказывал будущее или передавал от мертвых какую-либо информацию. Так, к примеру, он однажды в точности предсказал день и час прибытия давно ожидаемого корабля в порт.

В другой раз большой компании Сведенборга спросили, кто из присутствующих умрет первым. Сведенборг счел оглашение этого секрета неэтичным, но назвал имя, день и час смерти лично тому, кто спрашивал. Все это также в точности подтвердилось.

Или вот 17 июля 1762 года, когда Сведенборг находился на каком-то собрании в Амстердаме, он внезапно встал и, перебив чью-то речь, объявил: «Господа, прошу встать, только что умер российский император Петр III». При этом Сведенборг назвал место и причину гибели. И действительно, вскоре из Петербурга пришло официальное объявление о смерти императора…

Как сообщает сам Сведенборг, в апреле 1744 года он встретился с самим Иисусом Христом. Встреча произошла, разумеется, не наяву, а в виртуальном пространстве, а поэтому подтвердить или опровергнуть это событие никто не может.


Именно Иисус, со слов Сведенборга, возложил на него ответственность по обновлению христианства, одновременно порекомендовав посещать иные пространства, населенные духами. На будущий год Иисус Христос явился снова, повелев Сведенборгу отказаться от научной работы и заняться толкованием Священного Писания. В результате Сведенборг целых два года истово изучал иврит, чтобы прочесть текст Библии в оригинале…

Таким образом, всю жизнь Сведенборга можно разделить на два периода – детство, до появления отчетливых и управляемых им видений, и от появления видений до смерти. С этим совпадают две стези направления его деятельности: естественнонаучная и духовидческая, которые у него самым парадоксальным образом пересекались…

Как истинный ученый, пытающийся все проверить своими руками, Сведенборг пытался включить и область своих духовных изысканий в русло физических опытов. Как и до него Декарт, Сведенборг тоже хотел найти место, где душа соединяется с телом. Взяв в качестве гипотезы положение, что душа есть жизненная сила и циркулирует по крови, Сведенборг приступил к серии анатомических экспериментов, но так ничего и не обнаружил. В результате он убедился, что и идея сведения мира грез и видений к естествознанию – совершенно неплодотворна и утопична, ибо, по сути, это два мира, которые хотя и имеют представительство на уровне человека, но в целом они идут разными путями…

Анализируя причины появления у Сведенборга сверхчувственного восприятия, можно сказать, что наряду с врожденной способностью ему помогло и одно личное потрясение: будучи уже вполне зрелым человеком, он без памяти влюбился в одну девицу, однако та не ответила взаимностью. В результате Сведенборг испытал сильнейший психический стресс и дал себе зарок, что больше никогда не женится. Свою клятву Сведенборг сдержал и всю жизнь оставался холостяком. Однако случившееся негативно воздействовало на его психическое здоровье, одновременно наделив Сведенборга даром пророчества…

Биографы впоследствии напишут, что причиной изменения духовной организации ученого послужила его необычайно крепкая физическая конституция, вступившая в конфликт с сознательным отказом от выполнения самой естественной человеческой обязанности – супружеской. По-видимому, он испытывал отвращение к сексу вообще, считая его неподобающим и грязным. Причем за всю жизнь у Сведенборга не было ни жены, ни даже любовницы. Однако биологическая природа Сведенборга брала свое в виде постоянных сновидений на эротическую тему – вплоть до разнузданных оргий и сексуальных извращений. Наутро Сведенборг просыпался с чувством непреходящей вины, подолгу молился, стараясь заглушить в себе зов плоти…

Именно поэтому скрытая, бессознательная, сторона жизни Сведенборга впервые проявилась именно в интимной сфере, предупреждающей о дисгармонии души и тела. Поскольку крушение надежд на брак со своей избранницей у Сведенборга по времени совпал с первыми парапсихическими манифестациями, следует считать одно причиной другого. В результате такого исхода мучившие ученого сексуальные кошмары, ощущение вины и полной беспомощности в борьбе с этим исчезли полностью. А все свободное время с тех пор было занято беседами с представителями духовных миров, дающим ему подробные разъяснения по различным вопросам, включая и те, над которыми он безуспешно бился все предшествующие годы.

Другими словами, все случившееся с ним можно объяснить с позиций теории либидо Зигмунда Фрейда, когда избыток сексуальной энергии, не нашедшей выхода естественным путем, сублимируется в другие, окольные пути реализации. Нерастраченное либидо этого по природе талантливого и притом обладающего большой психической силой человека было целиком направлено на научные опыты и дальнейшее развитие духовидческих способностей. Но, несмотря на то, что Сведенборг был человеком практичным и все проверяющим с помощью физических экспериментов, он безоговорочно поверил в свои фантастические видения, и, более того, он до такой степени развил свою способность посещения воображаемых миров, что они в его сознании почти перестали отличаться от физических реалий.

Так, например, уже после первой встречи с Иисусом Христом Сведенборг пришел к непреложному выводу, что Бог избрал его, чтобы открыть людям истину.


Со временем у него сложилась своя собственная трактовка Священного Писания, которую Сведенборг изложил в ряде книг, получивших распространение по всем европейским странам…

Постепенно он пришел к выводу, что в природе существует множество обитаемых миров, отчасти совместимых с физической жизнью, но в то же время находящихся за ее пределами. Имеются подобные миры и на других планетах, но не в том смысле, как об этом говорил Джордано Бруно. Сведенборг называет эти миры духовными, поскольку сущности, населяющие их, также физически бесплотны…

Согласно уверениям Сведенборга он неоднократно посещал эти миры «в тонком теле», когда его душа отделялась от физической оболочки, где подолгу беседовал с демонами, ангелами и самим Господом Богом. Он с дотошностью естествоиспытателя описывал свои «наблюдения» в мире духов, включая состояния души после смерти, опередив в этом изыскания Р. Моуди и ряда других ученых более чем на 200 лет…

По мнению Сведенборга физический мир соответствует миру духовному и является его производным. Человек находится как бы на пересечении обоих миров, поскольку в нем имеется как духовное, так и физическое начало, однако по своей глубинной сути каждый человек – это дух…

Что же происходит с человеком, когда он умирает? По мнению Сведенборга его тонкоматериальная оболочка сначала попадает в мир духов, являющийся своеобразным «чистилищем» или «карантином», где находится некоторое время. Поначалу такой человек не чувствует перемены и даже не считает себя умершим, продолжая заниматься обычными делами. Однако постепенно он начинает понимать, что все вокруг как-то изменилось: краски стали ярче, звуки отчетливей, ощущения значительней. Потом к умершему являются некие бесплотные существа, называемые Сведенборгом «ангелами» или «демонами», которые уводят «бывшего человека» в тот из запредельных миров, который больше ему подходит и которого он заслуживает. Но в отличие от канонической церкви Сведенборг считал, что «ангелами» или «демонами» становятся все души умерших, в зависимости от того, в какое из потусторонних царств они попадают. Отличаются у него от традиционных и сами представления этих запредельных вместилищ. Во всяком случае, ад у него – это, отнюдь, не юдоль скорби и страданий точно, как и рай – это не то место, где испытывают бесконечное блаженство и только тем и занимаются, что возносят хвалы Господу…

Сведенборг полагал, что разница между раем и адом не столь велика, как это полагает церковь.


Хотя оба эти мира очень похожи на физическую реальность, но, как это ни парадоксально, они более ее наполнены жизненными ощущениями. Там, к примеру, гораздо больше форм и красок, чем в нашем мире. Отличие настолько значительно, считает Сведенборг, что физический мир по сравнению с адом или раем кажется только их бледной тенью.

В своей книге «О небесах, о мире духов и об аде» Сведенборг пишет, что внешний облик проживающих там «ангелов» и «демонов» также не отличается от человеческого. Более того, в загробном мире есть все то, что имеется у людей: они трудятся, заводят семьи, любят повеселиться. При этом каждый человек даже после своей смерти сохраняет все свои привычки, привязанности и любимые занятия, попадая в ту или иную запредельную область в соответствии с этими качествами. Единственное, что отличает обитателей этих миров от физического мира – это то, что они не могут там иметь детей, а также некоторая бесплотность их по отношению к физическому миру, но, отнюдь, не внутри своего.

Несмотря на то, что духи с легкостью проникают в наш мир, он для них остается таким же эфемерным, как и их мир для нас. Другими словами люди и духи взаимно не ощущают друг друга за исключением разве случаев подобных самому Сведенборгу. Однако в своих книгах Сведенборг ни разу не сообщает, что он встречал в этих призрачных мирах «настоящих» людей, проникающих туда точно так же, как это делает он сам. По-видимому, для людей это такая же редкая способность, как и возможность появления призраков в нашем мире…

Сведенборг считает, что дух умершего человека сам выбирает, куда ему отправиться – в рай или ад исключительно в соответствии со своими наклонностями, а отнюдь не по принуждению, как это считает христианская церковь. При этом ад человека вовсе не пугает, поскольку это только название. А на самом деле ад может быть для него даже более привлекателен, нежели рай, если этот человек при физической жизни был переполнен греховными мыслями и соответствующими поступками. Духи, попадающие в ад, становятся демонами и полагают это свое состояние совершенно нормальным.

Сведенборг пишет, что для демонов в аду наилучшим развлечением является прелюбодеяние, мошенничество и разные виды лжи, а наилучшими ароматами считается зловоние экскрементов и мертвечины. В рае такой человек будет просто страдать, а в аде он может воспользоваться своими дурными наклонностями в полную силу и почувствовать себя счастливым. Сведенборг рассказывает об одном демоне, который случайно попал в рай, но все ему там показалось ужасным: благоухание – зловонием, свет – мраком. Этот демон испытывал невероятные мучения и боль от всех увиденных там форм и красок пока снова не вернулся в ад, где по-настоящему почувствовал наслаждение…

С другой стороны некоторые духи, достигающие рая, полагают вначале, что там надо постоянно молиться и славить Господа. Они так и поступают, но вскоре это им надоедает, поскольку они видят, что окружающие ведут себя иначе. И тогда они постепенно начинают постигать истинное жизненное назначение Эдема…

В самом общем смысле рай по Сведенборгу – это юдоль любви и труда, где каждый ангел трудится для других, и где все вместе трудятся друг для друга, тогда как ад – пространство взаимной ненависти и эгоизма…

Сведенборг передает историю одного человека, который истово мечтал попасть в рай. С этой целью он беспрерывно молился, отказавшись от всяких удобств, чувственных наслаждений, и даже специально морил себя голодом и холодом, думая, что тем самым, он получит «путевку» к райской жизни. Однако, как оказалось, он глубоко ошибся. Попав после смерти в Эдем, он пытался общаться с ангелами, но его интеллект был так слаб, что он, зачастую, не понимал их речи. Он решил постичь искусства, чтобы быть наравне с другими, но потерпел полную неудачу, поскольку за время физической жизни его мозг отупел и разучился нормально мыслить. Он был добрым человеком, но очень примитивным в своем рассудке. И тогда другие ангелы, сжалившись, помогли ему сотворить для себя образ пустыни. В этой пустыне, находящейся в раю, он начал молиться так, как это делал при физической жизни, вновь почувствовав себя счастливым…

Блаженны нищие духом, ибо их есть царство небесное – учил Христос.


Но Сведенборг понимал это по-своему. Он считал, что человек получает спасение также посредством разума, поскольку глупцам в раю нет места…

Примечательно, каким конкретным образом Сведенборг получал общение с духами. Можно сказать определенно, что для этого он использовал методики, сходные с теми, которые применяют индийские йоги. В первую очередь он входил в измененное состояние сознания, ныне называемое самогипнозом или трансом. С этой целью он начинал по-особому дышать, периодически задерживая дыхание. Подробно об этом они нигде не пишет, но следует думать, что у него была какая-то разновидность пранайямы. Он часто пользовался для потусторонних контактов и так называемым просоночным состоянием (средним между сном и бодрствованием), а потом научился создавать это состояние у себя, практически в любой обстановке…

Уже на следующий год после описанной выше галлюцинаторной встречи с Иисусом Христом Сведенборг начал утверждать, что он постоянно находится в контакте с духами, чувствуя их внутри себя. Постепенно он пришел к выводу, что точно так же духи находятся вблизи каждого человека, но люди не слышат их только по причине своей неразвитости. Сведенборг продолжал общаться с духами вплоть до самой своей смерти в 1773 году.
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18. Уильям Блейк – поэт, художник, мистик, визионер


[image: after_title]

Если бы каналы, через кои наши чувства воспринимают окружающий мир, были расчищены, то все сущее предстало бы перед человеком в своем истинном виде, то есть как бесконечная субстанция. А пока что человек уходит в себя все глубже и глубже, и весь сущий мир он может видеть лишь сквозь узкие щели в своей пещере.

Уильям Блейк. «Бракосочетание Рая и Ада»
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Столь необычное сочетание самых разнообразных талантов привело к тому, что он стоит особняком в мировой культуре. Странные видения и прозрения давали ему настолько яркие сюжеты для написания, что он мог их воплощать на бумаге как бы с натуры. Он был первым, кто начал работать в жанре эзотерической живописи и явился предтечей современных художников-космистов.

Речь идет об Уильяме Блейке, родившемся в 1757 году, в Лондоне, в семье торговца. Он закончил несколько классов начальной школы, но, в основном, его образование было домашним. Родители были богобоязненными протестантами, а поэтому Библия оказала сильное влияние на неокрепшую душу Уильяма. Возможно, поэтому тексты Священного Писания до конца дней являлись главным источником его вдохновения. Любимым занятием Уильяма с самого раннего детства было перерисовывание гравюр, изображающих древнегреческих богов и героев. Некоторое время он посещал и уроки живописи, но особого прилежания к этому не прилагал, рисуя только то, что ему нравится. Приблизительно к тому же времени относится и его увлечение поэзией. А когда Уильяму исполнилось 15 лет, родители отдали его на обучение к граверу.

Скрупулезная работа гравера, не допускающая даже малейшей оплошности, приучила Блейка к прилежанию и аккуратности, и в возрасте 21 года, освоив эту профессию, он приступил к самостоятельной работе. В 1778 году Блейк начал учиться в Королевской Академии искусств, через четыре года женился на девушке без образования, которая, тем не менее, оказалась незаменимой помощницей во всех его делах…

Судьба с самого начала не баловала Блейка. Никто не понимал и не хотел издавать его поэмы. Самый первый сборник стихов его вышел в 1783 году, но не пользовался успехом у читающей публики. В последующем Блейк точно так же за свой счет издавал и другие свои книги, сопровождая их собственными гравюрами.

Несмотря на то, что при жизни стихи и рисунки Блейка не имели никакой популярности, они были как бы, заново открыты и разрекламированы прерафаэлитами – сторонниками направления в английской живописи в середине XIX века, демонстрирующими свое духовное родство с флорентийскими художниками эпохи раннего Возрождения. Сегодня Блейк заслуженно находится в первой десятке поэтов Англии. Его стихотворения разделяются на две группы: лирические и мистические. Временами как бы они дополняют друг друга…

Уильям Блейк проявил свой визионерский дар уже в раннем детстве. Пробуждению этого способствовала обстановка в семье родителей, которые проявляли интерес к творчеству шведского ясновидца Сведенборга и часто вечерами разговаривали на эту тему. Особенно волновали маленького Уильяма апокалипсические сюжеты.

Сведенборг в то время утверждал, что конец света наступит уже через несколько лет, и что он будет сопровождаться колоссальными разрушениями.


Это настолько потрясло маленького Уильяма, что у него сначала во сне, а потом и наяву стали появляться яркие картины Страшного суда, ада и рая, а также другие видения.

Самая первая галлюцинация поразила его больше всего: он увидел в окне своего дома лицо Бога, испугался и закричал. Некоторое время спустя в ветвях дерева он увидел отдыхающих ангелов, но его реакция была уже не такой бурной. А в другой раз ему привиделся вехозаветный пророк Иезекиль, который мирно сидел на лужайке возле их дома. Уильям, вернувшись с прогулки, рассказал об этом матери, но та его отшлепала за нелепые фантазии.

Он видел небо, усеянное дикими цветами, и наблюдал похороны эльфа; вся природа казалась ему непосредственной, живой, повсюду теснились призраки, которые двигались, пели и вступали с ним в общение. Подобные видения сопровождали Блейка до конца его дней. Все это несомненным образом отражалось на личности Блейка, его мыслях, разговорах и особенно на всем его творчестве. Вдобавок к этому Блейк верил в направляющую роль архангелов при выполнении им живописных работ.

Сам факт, что перед ним открываются видения, чего он никогда не скрывал, пугало его друзей и собеседников, которые видели в нем человека со сдвигом и не всегда принимали его всерьез. Но Блейк не был сумасшедшим, хотя и всегда ходил по краю безумия…

Блейк впоследствии создал собственную мифологию, в которой он перемешал пригрезившиеся ему образы и библейские персонажи. Как и везде здесь имелись силы добра и зла, которые, однако, не исключали, а дополняли друг друга. «Влечение и отвращение, мысль и действие, любовь и ненависть необходимы для бытия человека», – писал Блейк. В своей поэме «Бракосочетание Рая и Ада» Блейк подает себя как приверженец ада и покровитель зла, поскольку зло – это энергия, в которой «вечное наслаждение».

Искажение и синкретизм в трактовке добра и зла порождало многочисленные и, порою, злые критические оценки творчества Блейка. Но, несмотря на то, что он частенько нападал на традиционную религию и порожденные ею моральные устои, это не означает, что Блейк был нерелигиозным человеком. Свои своеобразные взгляды на христианство он изложил в упомянутом «Бракосочетании Рая и Ада». В этом своем произведении Блейк приводит изречения типа: «Тюрьмы строят из камней закона. Дома терпимости – из кирпичей религии. Гусеница оскверняет лучшие листья, священник оскверняет чистейшие радости».

Блейк представляет Иисуса не как философа и не как мессию, а как творческого работника, находившегося выше всякой похвалы, законов, логики и даже морали.


Блейк испытывал отвращение к религиозному стоицизму и жертвенности, которые он ассоциировал с подавлением жизненности. Такую же брезгливость у него вызывало всякое подавление любой свободы – расовое и социальное неравенство. Блейк являлся сторонником свободной любви, предвосхитив аналогичные взгляды хиппи на целых двести лет. Последнее у него проявлялось в том, что поэт был противником узаконенных форм брака и осуждал соответствующие христианские устои. Несмотря на это, его самого никак нельзя было обвинить в сексуальной распущенности.

Через два века Уильям Блейк был канонизирован гностической католической церковью в ранге святого. А в 1949 году была установлена премия имени Блейка за вклад в религиозное искусство. К сожалению, могила Блейка к нашему времени оказалась утерянной, но в 1957 году в Вестминстерском аббатстве в Лондоне был сооружен мемориал памяти Блейка и его жены Кэтерин Софии.
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19. Она предсказала казнь декабристам
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То, чего Ленорман не знала, – она угадывала. То, что не могла угадать, спрашивала у слуг. Когда не знали слуги, она выпивала какие – то травы, в состоянии наркотического опьянения клала перед собой чистый лист бумаги и начинала писать. На следующее утро пыталась выдавить из этого предсказание. Чаще всего подсознание ее не обманывало. Она использовала древний рецепт сивилл.

Дмитрий Минчёнок «Мадемуазель Ленорман»
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Речь идет о знаменитой французской прорицательнице и гадалке Марии-Анне-Аделаиде Ленорман получившей за свои в большинстве своем мрачные предсказания прозвище Черная Мария. Большинство людей, среди которых были и хорошо известные, высокопоставленные особы, ей не поверило, однако жизнь показала полную ее правоту, причем в пророчествах она не ошиблась ни разу.

Она родилась в конце мая 1772 года в маленьком городке Алансоне, находящемся рядом с Парижем, в семье состоятельного торговца тканями. Уже в момент своего рождения Мария наделала большой переполох: у нее оказались перекошенными плечи, одна нога была короче другой. Кроме того, она имела густые черные волосы и вполне сформировавшиеся зубы, которыми она потом до боли кусала свою кормилицу. В детстве Мария постоянно простужалась, и у нее по неизвестной причине болела голова, в особенности, когда в семье ожидались ссоры или начинала меняться погода. Но более всего родителей пугали парапсихические способности дочери, которые проявились у нее уже в первые годы жизни. Например, они установили, что Мария способна видеть сквозь стены и различать предметы в абсолютной темноте. Она также высказывала родителям, что видит вокруг каждого человека «красивое свечение». Мария могла заранее предугадывать, что скажет тот или иной человек. Однажды ее отец спрятал деньги, да так хорошо, что потом сам не мог их найти, однако Мария сразу указала место, где они лежат.

Мария всегда говорила, что она чувствует некие звуки от вещей, на которые она мысленно настраивается.


Дети на улице не принимали Марию в свою компанию, издеваясь над ее хромотой и странными видениями. Именно поэтому она была вынуждена большую часть времени проводить дома или у старой цыганки, что жила неподалеку. Старуха разрешала маленькой Марии играть с картами, а потом обучила ее основам гадания. Родителям, в конце концов, надоели необычные увлечения дочери, и они отправили ее в интернат при местном монастыре бенедиктинцев, полагая, что религия направит ее на путь истинный. В библиотеке аббатства Мария наткнулась на старинные книги по магии, астрологии и хиромантии, за чтением которых она проводила дни и ночи.

Здесь же в обители она снова проявила свой дар пророчества. Так, например, однажды она заявила настоятельнице, что ее ждет дальняя дорога, почет и перемена места жительства. Та, разумеется, сочла все это за детские фантазии и почти забыла об этом пока через два месяца во двор монастыря не въехала какая-то карета. Сидевший в ней посыльный передал начальнице важный документ, в котором по распоряжению высшего церковного руководства она должна была возглавить церковную общину, находящуюся под патронажем самой королевы.

Тем временем родитель Марии скоропостижно скончался, и фамильный бизнес пришел в упадок. С целью избавиться от наступившей нужды осиротевшее семейство решило переехать в Париж. Именно там Мария полностью раскрыла свой талант прорицательницы. Поначалу она работала продавщицей в магазине тканей и занималась гаданием как любительница, но вскоре, в 1790 году, она вместе с подругой открыла, как теперь говорят у нас «малое предприятие». Гадальный салон Ленорман очень быстро получил огромную популярность среди парижан. Там она предсказывала судьбу не только по картам, но и по руке, по звездам, по кофейной гуще, по форме черепа, с помощью черной курицы, магического кристалла, расплавленного воска и еще по десятку методов всем без исключения, кто к ней приходил, не обращая внимания на знатность посетителей.

Вскоре в салоне Ленорман побывал весь бомонд тогдашнего Парижа. Предсказания оказывались не всегда приятными знаменитостям, но они не таили за это зла, а просто не верили гадалке, хотя и шли к ней толпами. К примеру, она точно предсказала судьбу будущего шведского короля Карла XIV, писателей Оноре де Бальзака и Александра Дюма.

Летом 1778 года Марию Ленорман по приглашению везут в Версаль, где с ней знакомится сама королева Мария-Антуанетта. Она показывает гадалке свои ладони, но та смертельно бледнеет и не может вымолвить ни слова. Королева настаивает, и Ленорман трясущимися губами шепчет: «Линии на ладонях обещают вам гильотину через несколько лет…» Точно так же Ленорман напророчила смерть и вождям якобинского движения – Марату, Робеспьеру и Сен-Жюсту. Вскоре так оно и произошло. Жан-Поль Марат через несколько месяцев был зарезан террористкой Ш. Корде, а двое других через год были обвинены в измене и гильотинированы. Вскоре после этих случаев арестовали и ее, т. к. власти сочли, что Мария Ленорман участвует в якобинском движении.

Находясь в тюрьме, она повстречала какую-то свою знакомую, которой нагадала, что ту должны перевести в другую тюрьму. Процедура, в общем-то, рутинная, и власти делали так часто, когда тюрьма переполнялась, а поэтому ее знакомая не удивилась. Однако Мария заявила своей приятельнице, чтобы она притворилась больной, в результате чего ее оставили на прежнем месте. А всех узников, которых перевели, вскоре отправили на гильотину.

Но наибольшую известность ей принесло близкое знакомство с Жозефиной Богарнэ, которое произошло в 1795 году. Взглянув на посетительницу, Мария предложила ей странный ритуал. Она иглой укалывает палец Жозефины, и капля крови причудливым рисунком растекается в блюдце с водой. «Вижу королевскую лилию, – говорит гадалка, – вы будете императрицей, но ваш будущий муж, император потом предаст вас». Жозефина недоверчиво интересуется именем будущего супруга и получает ответ: «Генерал Бонапарт». Жозефина ей не поверила, поскольку не было никаких намеков на такую ее судьбу, а с Бонапартом они не были даже знакомы. Однако не прошло и десяти лет, как пророчество сбылось.

Придя к власти, Наполеон отблагодарил вещунью, подарив ей миллион франков, после чего она стала считаться личной гадалкой семьи Наполеона.


Однако дальнейшие предсказания госпожи Ленорман показались, мягко говоря, малоприятными для императора, поскольку она предрекла ему не только взаимные измены и развод с Жозефиной, но и поражение французов в войне с Россией, а также ссылку Наполеона и закат его власти с восстановлением династии Бурбонов. Император был рассержен и в ярости изгнал гадалку из Франции «за излишнее вольнодумство». Однако этого Ленорман не боялась, поскольку знала наперед и свою собственную судьбу. Благодаря картам ей было известно, что длительный тюремный срок и гильотина ей не грозит, и что умрет она в старости, а поэтому она относилась ко всем перипетиям своей судьбы спокойно, не пытаясь чего-либо изменить…

А когда после разгрома Наполеона в 1814 году в Париж вступили русские войска, нескольким российским офицерам пришла в голову мысль посетить салон знаменитой гадалки. Каждому из них мадемуазель Ленорман в деталях описала всю судьбу: карьеру, время женитьбы, количество детей, болезни и время смерти. Посмотрев на руку Рылеева, который был тогда молодым офицером, она сначала замерла от ужаса, а потом вдруг сказала: «Вы умрете насильственной смертью». Другому же будущему декабристу она предрекла, что он будет повешен в своей стране. С. Муравьев-Апостол, к которому относились эти слова, насмешливо улыбнулся: «Вероятно, вы принимаете меня за британца. Но я русский, и у нас смертная казнь отменена». Но прошло полтора десятка лет, и С. Муравьев-Апостол в числе пяти других человек, включая Рылеева, был повешен на территории Петропавловской крепости. Высочайшим указом царя Николая I приговоренные к смерти были сначала лишены всех наград, воинского знания и дворянства. После чего запрет на смертную казнь был временно отменен.

Известно также, что в 1818 году с госпожой Ленорман встречался и сам император России Александр I, который был поражен пророчествами знаменитой гадалки, о характере которых нам, правда, ничего неизвестно, и даже предложил ей безбедную жизнь и обилие клиентуры в России. Благодаря популярности французского языка среди тогдашнего русского дворянства, ей не надо было даже учить русский язык, но Ленорман, посоветовавшись с картами, категорически отказалась.

Гадальные карты, которыми располагала Ленорман, не представляли ничего особенного. Только трактовка самого процесса у нее была своя собственная, которую долго не могли раскрыть. После ее смерти в 1843 году были изданы все ее многочисленные воспоминания и записки, но никаких сведений об особенностях ее карточных гаданий не нашлось. Всю систему гадания пришлось восстанавливать потом по крохам ее ученикам и последователям…

Уже в преклонном возрасте она встретила своего суженого по имени Пьер Делез, который был вдвое ее моложе, что, отнюдь, не помешало их браку. Она, не задумываясь, приняла предложение Пьера, справедливо полагая, что в ее возрасте другого такого случая больше не будет. Они были счастливой семейной парой, пока через несколько лет Пьер не заболел и скоропостижно не скончался. Сама Мария умерла в возрасте 71 года, окруженная многочисленными друзьями и почитателями, но к тому времени не имела ни своей семьи, ни детей, которых ей заменяли карты. Близким ей людям она часто заявляла, что ее убьет незнакомец в маске, пробравшийся в ее дом, что, как известно, и случилось. Ни драгоценности, ни вещи из ее квартиры не пропали. Убийцу так и не нашли. Перед своей кончиной она успела предсказать Первую мировую войну в 1914 году и революцию в России в 1917 году. В последний путь ее провожали толпы почитателей ее таланта из всех сословий – от бедняков до представителей власти.
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20. Аллан Кардек – основатель спиритизма
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Скажите, наконец, что демоны суть не что иное, как души злых, ещё не очистившихся, но которые могут со временем достигнуть совершенства, как и другие, – и это покажется более согласным со справедливостью и благостию Бога, чем учение, проповедующее, что они созданы для зла и навсегда преданы злу. Повторяю снова: вот что рассудок самый строгий, логика самая взыскательная, здравый смысл, наконец, могут допустить.

Алан Кардек. «Книга медиумов»
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Несмотря на то, что спиритические явления были известны уже на заре человеческой истории, Аллан Кардек оказался первым человеком, который со всей свойственной ему дотошностью и скрупулезностью взялся изучать являющихся в наш мир духов. В результате была получена огромная информация касательно как самих этих эфемерных существ, так и всего потустороннего мира, который они населяют, в последующем изложенная в виде диалогов в нескольких книгах А. Кардека.

Аллан Кардек (настоящее имя – Ипполит Денизар-Ривайль) родился в Лионе, Франция, в 1804 году. Он был практикующим врачом, писателем, знал несколько языков, преподавал математику, астрономию, анатомию, физиологию, физику, химию, а в юные годы сам обучался у знаменитого педагога Песталоцци. Но самое главное, чем он прославился – это изучение спиритизма.

Он начал интересоваться паранормальными явлениями уже в довольно зрелом возрасте, когда, присутствуя на спиритическом сеансе, он узнал от вышедших на контакт духов о своей будущей миссии, заключающейся в том, чтобы донести до всех информацию о загробной жизни.


Более того, через посредство медиума он узнал, что в прежних воплощениях у него было имя Алан Кардек. Именно его он и взял в качестве псевдонима.

Сам Кардек талантом экстрасенса не обладал, но он воспользовался услугами других медиумов, через них задавая вопросы потусторонним существам и тщательно записывая их ответы. Каждый сеанс был утомителен и долог, поскольку ответы выражались стуками и хлопками с помощью несовершенного кода, где каждая буква обозначалась количеством стуков по ее расположению в алфавите (современный вариант азбуки Морзе был изобретен позже). Потом в его опытах стала применяться планшетка и так называемый магический круг для вызывания духов, но скорость передачи информации все равно оказывалась невысокой. По-настоящему «говорящих» медиумов, как и речевого медиумизма (когда голос духа звучал сам по себе в пространстве или через речевой аппарат медиума) в распоряжении Кардека, к сожалению, не было. В качестве медиумов участвовали дочери его друга, которые, по-видимому, обладали недостаточной психической силой, чтобы воспроизвести голос духа, хотя они и очень старались. Тем не менее благодаря множеству проводимых им сеансов, уже через два года работы Кардек пришел к выводу, что у него достаточно информации, чтобы написать книгу.

Кардек не был автором, а только добросовестным компилятором изданных им произведений. Он никогда не скрывал, что все сведения получены им от духов, а он делал только стилистические правки и комментарии к ней. Основные выводы нового учения он скомпоновал в так называемой «Книге духов», следом за которой были изданы в короткий срок «Книга медиумов», «Евангелие в разъяснении спиритизма» и ряд других книг. В отличие других авторов, пишущих на эту тему, Кардек подходил к спиритизму с сухих логических позиций, предельно кратко выражая свои взгляды и не опираясь на какую-либо эзотерическую или религиозную доктрину…

Всю оставшуюся жизнь Кардек посвятил исследованию в области спиритизма и умер также во время подготовки к очередному спиритическому сеансу от инфаркта миокарда 31 марта 1869 года. Могила знаменитого исследователя духов находится на парижском кладбище Пер-Лашез, являясь и по сей день местом постоянного поклонения всех местных и заезжих спиритов…

Несмотря на то, что сочинения Кардека вызвали большой интерес и были распроданы в мгновение ока, переиздаваясь в одной только Франции более двадцати раз, все они получили неоднозначную оценку. При этом, если ортодоксы материалистической науки не признавали спиритизм по причине отрицания самих духов, то христианские теологи хотя и считали духов реально существующими, но определяли спиритизм как тяжкий грех, говоря, что таким образом человек отворачивается от Бога и общается с дьяволом. Что же касается исследователей-спиритов, то некоторые из них не соглашались с трактовкой реинкарнации, полученной Кардеком от духов, поскольку она коренным образом расходилась с евангелическим учением.

Более мягкие критики теории реинкарнации говорили, что духи, появляющиеся на спиритическом сеансе у Кардека, как правило, выдают себя за известных исторических личностей – ученых, писателей, полководцев и монархов, но таковыми не являются. Они обвиняли Кардека за излишнюю доверчивость к потусторонней информации, выдаваемой, зачастую, порочными бестелесными существами, склонными больше к мистификациям и обману. Примерно того же мнения оказывалась о большинстве проводимых в то время спиритических сеансов и Е.П. Блаватская.

Не называя имени Кардека и будучи по ее собственному утверждению его горячим поклонником, она, тем не менее, утверждала, что от низших духов, являющихся на контакт, ничего хорошего ждать не приходится кроме лжи, вампиризма, одержания и различных психических болезней.


Это, по ее мнению, излюбленные приемы примитивных духов, страстно желающих хотя бы ненадолго побывать в нашем мире.

Несмотря на это, после чтения книг Кардека, в написании которых он принимал участие только как редактор и копиист, возникает впечатление довольно высокой образованности и этической чистоты потусторонних существ, выходящих на контакт. Во всяком случае вряд ли это были, как некоторыми считалось, духи воров, пьяниц или каких-нибудь других невежественных и примитивных людей.

Главной идеей спиритизма в трактовке Кардека является то, что духовное развитие человека осуществляется в земной, а не в небесной жизни посредством претерпевания и очищения себя от духовной скверны за счет правильных поступков и мыслей. После смерти духовная оболочка человека через некоторое время внедряется (инкарнирует) в тело вновь родившегося младенца, находясь в нем до самой его смерти, и так много раз, пока дух не станет совсем чистым, оставшись навсегда на высшем духовном уровне. Смерть отсюда – не трагический и завершающий финал, а только переход к иной жизни. Таким образом, главное в человеке – это дух, тогда как физическое тело является только его временной оболочкой.

Бог с позиций спиритизма – это не существо в человеческом понимании, а высший закон, принцип, создающий и поддерживающий земную жизнь. Спиритизм отрицает наличие в природе инфернального существа, равного по силе Богу, но противоположно ему направленного. Дьявол с позиций спиритизма – не более чем метафора, означающая все негативное, плохое, что есть, прежде всего, в самом человеке.

Спиритизм также признает наличие высших духов, которые когда-то тоже были людьми, но в дальнейшем поднялись до высот своего развития. Эти духи неоднократно помогали погрязшему в невежестве человечеству, принимаясь им за богов…

Сегодня говорить о слиянии науки, религии и философии в том смысле, как это утверждала Блаватская, и о чем с энтузиазмом писал Кардек, пока что преждевременно. Аллан Кардек сделал в этом направлении свой первый шаг. Не его беда, что многие его взгляды оказались не ко двору как в науке, так и в религии. Примирение религии и науки возможно только за счет из взаимного признания в качестве равноправных партнеров, с отказом от догматизма и косности.
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21. Е. П. Блаватская – «русский сфинкс»
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…Никакой лексикограф не объяснит ни себе, ни другим, как это сверхчеловеческое знание может быть достигнуто физическими или химическими процессами… Древние теософы утверждали – и это же говорят современные – что бесконечное не может быть познано конечным – то есть воспринято конечным существом – но что божественная суть может быть передана высшему Духовному Я в экстатическом состоянии. Это состояние, в отличие от гипнотического, вряд ли достижимо «физическими и химическими средствами.

Е. П. Блаватская. «Ключ к теософии»
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Современники называли ее сфинксом за загадочность, силу характера и наличие трансцендентных знаний. Как личность, она была необыкновенным человеком. Ее отличало вольномыслие, отсутствие запретных тем для изучения, бескорыстие и любовь к людям вне зависимости от их вероисповедования, национальности и расы. В силу своего неуемного характера она много путешествовала, зачастую без гроша в кармане, терпела различные невзгоды и тяготы. Она всегда оставалась ищущей и целеустремленной по своей натуре, имея в награду не только единомышленников и друзей, но также недоброжелателей и врагов.

Е. П. Блаватская родилась 12 августа 1831 года в Екатеринославле в семье потомственных столбовых дворян по матери, род которых восходил к Рюрику и к известному немецкому графскому роду со стороны отца. Время ее рождения было омрачено рядом событий, из которых самым страшным была эпидемия холеры, заразившаяся на юге России, вследствие чего маленькую Елену постарались окрестить как можно скорее, чтобы не умерла некрещеной. Во время самого обряда от одной из свеч случайно загорелось облачение священника. В результате несколько человек, включая батюшку, получили ожоги, что сочли дурным предзнаменованием.

Уже будучи ребенком, Елена отличалась своенравным и неукротимым характером, с трудом подчиняясь принятому порядку. В то же время она росла впечатлительной, за что ее считали даже фантазеркой.

Вся природа казалась ей наполненной фантастической жизнью. Она слышала, как «разговаривают» цветы или птицы, видела другую жизнь даже там, где остальные люди различали только пустоту.


Однажды играючи, Елена поссорилась с крестьянским мальчиком и, уходя домой, высказала пожелание, чтобы его защекотали русалки, которые, как она раньше всем объявляла, живут в соседнем пруду. К ужасу всех, спустя неделю тело этого пропавшего мальчика выловили в том самом пруду.

Когда Елене было двенадцать лет, умерла ее мать, которая незадолго до смерти пророчески произнесла, что жизнь дочери «будет не такой, как у других женщин, и ей предстоит много страдать». Начиная с раннего детства, ей были видения статного смуглого человека в тюрбане, который ей улыбался, но ничего не говорил. Более того, образ этого человека, которого она считала своим ангелом-хранителем, не только господствовал в ее воображении, но и на самом деле незримо присутствовал возле нее, оберегая от разных бед и напастей.

Один из таких случаев произошел, когда ей было где-то около 13 лет. Лошадь, на которой она каталась верхом, внезапно понесла. Елена не смогла удержаться и слетела с седла, запутавшись ногой в стремени и повиснув на нем. Но, вместо того, чтобы получить серьезные ранения головой о пни и колдобины, встречающиеся на пути, она явственно почувствовала чьи-то руки вокруг себя, которые поддерживали ее до тех пор, пока лошадь не остановилась. Другой случай подобный произошел еще раньше, когда Елена была совсем маленькой. Чтобы рассмотреть высоко находящуюся картину, она вскарабкалась на стул, поставленный на низкий столик, но потеряла равновесие, упала и обязательно бы разбилась, если бы не помощь невидимого помощника, который подставил свои руки…

Сложный и, зачастую, эпатажный характер Е.П. Блаватской с годами проявлялся все ярче. В 17-летнем возрасте она неожиданно вышла замуж за вице-губернатора Еревана Н.В. Блаватского, по возрасту годящегося ей в отцы, с единственной целью – получить независимость от опекавших ее родственников, что выглядело вообще шокирующим на фоне патриархальной России XIX века. Однако вскоре она совершила побег, оставив мужа соломенным вдовцом. Именно с этого времени и начинается ее жизнь, полная приключений, к которым она, в общем-то, вполне сознательно и стремилась.

Сначала через Одессу она попала в Константинополь, где некоторое время работала наездницей в цирке, пока не упала с лошади, сломав себе руку. После этого, имея весьма смутную жизненную цель, но все время находясь в поисках, она путешествует по европейским странам, овладевает различными профессиями и встречается с различными людьми.

В 1851 году Блаватская попадает в Англию, где, гуляя в лондонском Гайд-парке, встречает человека из своих видений и снов в составе членов индийской делегации. Следующая встреча с Махатмой произошла у нее буквально через год на пресловутом мосту Ватерлоо и почти не закончилась таким же трагическим финалом, как в знаменитом кинофильме. Благо автомобилей тогда еще не было, но Елена в припадке ипохондрии, вызванной разочарованием и бесплодными поисками духовного пути, хотела просто броситься с моста в реку. Грязные воды Темзы показались ей тогда желанным убежищем, поскольку, не найдя смысла в своем существовании, она готова была обрести здесь вечный покой.

И в этот самый момент жесточайшей депрессии, вызванной обманом надежд, перед ней опять появился загадочный образ ее прежних грез, в котором она признала Учителя Морию.


Со слов самой Елены Петровны, он духовно пробудил и спас ее, примиряя с жизнью и пообещав всегда поддерживать ее в ее духовных поисках.

Вскоре после этой встречи Блаватская на пароходе оплывает в Канаду, совершает вояж по Соединенным Штатам, Южной Америке и островам Вест-Индии. В 1852 году по совету своего Учителя Блаватская, наконец, попадает в Индию, пытается проникнуть в тибетскую Шамбалу, но на пути ее задерживает английский военный патруль. Через два года она повторяет попытку, но снова неудачно. Третья попытка произошла почти через десять лет, но на этот раз ее никто не остановил. Проведя несколько лет в ашраме учителя Мории, Блаватская проходит полный курс обучения, получает особое посвящение в индийскую метафизику и возвращается в Европу.

В 1858 году Блаватская посещает своих родственников в России, где, как рассказывает ее сестра В.П. Желиховская, ее постоянно окружали таинственные звуки, которые доносились отовсюду – от мебели, из окон, с потолка, от пола и стен. С этими невидимками можно было переговариваться посредством условных стуков. Эти незримые силы не только давали ответы на мысленные вопросы, но и обладали ясновидением, вызывая у окружающих изумление и ощущение чуда.

Чудеса сопровождали ее и дальше, до самой смерти. Это могла быть музыка и звон невидимых колокольчиков, самопроизвольно движущиеся вокруг нее предметы, а также сигналы о смерти близких, которые она принимала раньше, чем получала письменные сообщения, умение читать нераспечатанные письма, а также иногда и чужие мысли. В более позднее время Блаватская могла осыпать гостей розами, падающими с потолка, лепить «из ничего» драгоценности, вызывать электрические разряды и даже шаровые молнии. В юности Елена Петровна не была властной над всей этой феерией, но с годами, в особенности после того, как она прошла полный курс обучения в Шамбале, она научилась владеть своими необычайными способностями.

В последующие годы Блаватская много путешествовала по Балканам, в мужском костюме сражалась на стороне гарибальдийцев и в одном из боев была тяжело ранена, одновременно получив перелом руки, огнестрельные ранения в плечо и ногу, а также удар стилетом в область сердца. Ее, как умершую, извлекли из канавы, но она чудесным образом поправилась, опять-таки, благодаря незримой помощи одного из Махатм.

Учитель и в последующем оберегал Е.П. Блаватскую не только во время постижения ею эзотерических учений и оккультных практик, но также и в различного рода приключениях, в которые Блаватская вовлекала себя в силу своего авантюристического характера.

Так, например, когда Елена Петровна, будучи в США, решила изучить магию вуду, то Учитель немедленно появился перед ней в виде галлюцинаторного образа, предупредив об огромных опасностях этой магии для ее духа и тела.


Следующий этап соучастия гималайских мудрецов наступил летом 1875 года, когда Е. П. Блаватская получила указание Учителя Мории, явившегося перед ней в виде призрака, начать подготовку материалов по истории и философии школ восточного эзотеризма и их связи с современностью. Поскольку много времени у нее отнимала рутинная работа по заложению основ теософского общества, этим она занялась только осенью, когда упомянутое общество было создано. Ее соратник по теософским делам, Г. С. Олкотт, впоследствии вспоминал, что Старая Леди (одно из прозвищ Е. П. Блаватской) совершенно не желала считать себя автором создаваемой ею книги, поскольку почти все материалы для этого она получила через Махатму оккультным путем. Имеется описание Г. С. Олкотта, как осуществлялась эта совместная работа духа и человека:

Любопытно, что каждое изменение в рукописи Е. П. Б. происходило либо после того, как она на какой-то момент выходила из комнаты, либо когда она входила в транс или абстрактное состояние, и её взгляд был безжизненно направлен мимо меня в пространство. Также имели место отчетливые изменения в её индивидуальности, скорее в её личных особенностях, в походке, в голосе, в манерах и более того – в её нраве… Она выходила из комнаты одним человеком, а возвращалась другим. Но менялись не физическое тело, а особенности её движений, речи и манер, ментальная ясность, взгляд на вещи, английская орфография, а главное – очень менялось её настроение…»

Большая разница в стилях и почерке, которыми писался черновик, сообщает Г. С. Олкотт, неопровержимо доказывает, что «это была работа не одного ума». Именно Олкотт пришел к выводу, что Е. П. Блаватская одалживала свое тело, примерно так, как одалживают костюм, своему Махатме, который периодически творил вместо нее. Личность Блаватской была, таким образом, только инструментом, что, разумеется, не исключало и ее собственного трудолюбия – по семнадцать часов в сутки и несколько лет подряд. Она, конечно, могла в любой момент от этого отказаться, но не захотела этого сделать. Примечателен также источник, откуда Е. П. Блаватская черпала информацию, выписывая иногда целые куски из редких книг, хотя библиотек она не посещала и вообще месяцами не выходила из своей нью-йоркской квартиры.

Считается, что она получала скрытые либо утерянные материалы, рукописи и фолианты, написанные зачастую на древних или забытых языках из так называемых хроник Акаши.


Так именуют тонкоматериальный аспект бытия, содержащий не только совокупный человеческий опыт, но и неведомую людям историю возникновения Вселенной, отдаленным подобием которого является современный интернет. Дубликаты редких книг появлялись, разумеется, не на экране монитора, как в наши дни, а исключительно в виде их астральных дубликатов. Г. С. Олкотт сообщает, что он держал в руках эти копии, по виду не отличающиеся от обычных книг…

Но, несмотря на то, что Е. П. Блаватская знала многие языки, включая древние, трудность заключались в том, что ее английский язык, на котором писалась книга, был недостаточно хорош, и если бы не помощь самого Олкотта, то неизвестно, когда работа была бы закончена.

Таким образом, ровно через два года, в сентябре 1877 года в нью-йоркском издательстве Дж. У. Боутона вышла первая книга Е. П. Блаватской под названием «Разоблаченная Изида». Она содержала основные аспекты философских и эзотерических работ различных древних авторов в их сопоставлении с оккультными, религиозными и естественнонаучными взглядами современников, а также всевозможную критику последних. В книге Е. П. Блаватская утверждала, что европейская научная и религиозная мысль, уклонились от идей, утверждаемых предками, в сторону догматизма или оголтелого позитивизма. Само название книги – «Разоблаченная Изида» имела аллюзию к одной из ведущих богинь Древнего Египта – Изиде, считающейся высшей жрицей магии и служила, в основном, для членов недавно открытого в Нью-Йорке теософского общества, а также для всех тех, кто испытывает к этому интерес.

Известно, что десять тысяч экземпляров первого издания «Разоблаченной Изиды» разошлись, буквально, за месяц. Издатель заработал на этом сто тысяч долларов, тогда как сама Е.П. Блаватская не имела за книгу ни цента…

Махатмы считали, что Е.П. Блаватская, несмотря на сложный и противоречивый характер, является наилучшим на то время «инструментом» для осуществления задуманной ими работы, а именно – популяризации древней теософии и герметизма.


В Соединенных Штатах в то время спиритических обществ было особенно много. Вскоре после прибытия в Нью-Йорк Елена Петровна знакомится с полковником Генри Олкоттом и вместе с ним и близкими друзьями в 1875 году организовывает свое Теософское общество, существование которого поначалу почти никто не заметил. В отличие от других оккультных школ и союзов, теософия Блаватской сложилась под основным влиянием религиозно-философских концепций брахманизма, буддизма, индуизма, но с использованием некоторых элементов оккультизма и магии европейской традиции. Теософия стремилась объединить различные вероисповедания через раскрытие тождественности сокровенного смысла всех религиозных символов и создать на этой основе род универсального учения, не связанной какой-либо определённой догматикой. Сами же задачи общества формулировались следующим образом: братство человечества без различия рас, цвета кожи, религии или социального положения; сравнительное изучение древних мировых религий, философии и науки; исследование необъяснимых сил, сокрытых в природе и в человеке.

В 1882 году Блаватская вместе сопровождающими теософами решает покинуть Америку, чтобы перебраться в Индию, где можно постигать древнюю индийскую мудрость в первоисточниках и быть поближе к столь почитаемым всеми теософами Махатмам. Вскоре была организована и штаб-квартира теософского общества – в городке Адьяр, неподалеку от Бомбея.

В 1888 году Е.П. Блаватская заканчивает свой второй и самый главный труд – «Тайная доктрина», который как «Разоблаченная Изида» был написан ею психографически, с помощью Махатм и по их рекомендации, поскольку Учителя сочли ее прежнюю книгу хотя и информативной, но недостаточно глубокой. В работе над текстом также принимали участие некоторые из коллег Блаватской по Теософскому обществу. Как пишет об этом сама Елена Петровна: «Цель настоящего труда может быть определена так: доказать, что Природа не есть “случайное сочетание атомов”, и указать человеку его законное место в схеме Вселенной; спасти от извращения архаические истины, являющиеся основой всех религий; приоткрыть до некоторой степени основное единство, откуда все произошли; наконец, показать, что оккультная сторона природы никогда еще не была доступна науке современной цивилизации».

При жизни Блаватская не раз подвергалась нападкам, как со стороны христианских ортодоксов, так и со стороны представителей академической науки. Но особо чувствительными оказались удары со стороны ее коллег из лондонского Общества психических исследований.

В 1885 году в центральный офис означенного лондонского общества поступило заявление супругов Куломбов, ранее работающих в адьярской штаб-квартире, которые обвиняли Е. П. Блаватскую в подлоге и мошенничестве. Однако Блаватская, будучи способной осуществлять удивляющие многих парапсихические феномены и материализации, оказалась совершенно беспомощной против этих людей. Тем более, что она сама в момент написания этой кляузы находилась в дальнем отъезде. К посланию Куломбов прилагались, якобы, подлинные письма самой Блаватской этим слугам, в которых говорилось, как изготовить тот или иной трюк с передачей ложных писем Махатм.

Для выяснения ситуации в Адьяр из Лондона спешно был отправлен опытный специалист по разоблачению лжемедиумов, член лондонского общества психических исследований Ричард Ходжсон. Отчет Ходжсона был опубликован в декабре 1885 года. В нем указывалось, что теософские феномены являлись составной частью огромной мошеннической системы, обслуживающей Блаватскую с помощью Куломбов и других сообщников, что письма Махатм написаны самой Блаватской, а Махатма Кут Хуми является вымышленным персонажем ее аферы.

И только в 1985 году Вернон Харрисон, член того же Общества психических исследований и вместе с тем эксперт-почерковед, опубликовал результаты своей многолетней работы по проверке отчета Ходжсона. Согласно заключению, впоследствии прочтенному им под присягой, – отчет Ходжсона грубая, непрофессиональная работа, не вызывающая доверия у специалистов и должна быть проигнорирована. Письма Блаватской слугам оказались подделкой ее почерка этими слугами, тогда как письма Махатм, напротив, были признаны подлинными. В заключение В. Харрисон принес запоздалые извинения Е.П. Блаватской и всем современным теософам от имени Общества психических исследований «за то, что нам потребовалось сто лет для подтверждения правоты этих слов…»
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22. Гималайские Махатмы – кто они?
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Тайны никогда не были, никогда не могут быть сделаны доступными для обычных толп, по крайней мере, до того желанного дня, когда наша религиозная философия станет общей, мировой. Во все времена не более, нежели едва исчисляемое меньшинство людей обладало тайнами природы, хотя множество было свидетелями практических очевидностей возможности этого обладания. Адепт есть редкий цветок целого поколения исследователей, и чтобы сделаться им, он должен повиноваться внутреннему побуждению своей души, независимо от осторожных соображений светской науки или здравомыслия.

Письма Махатм
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С давних пор в фольклоре и верованиях Индии сохранились сведения о наличии в неприступных Гималаях тайной колонии мудрецов – Великих Посвященных или Махатм, периодически спускающихся к людям, чтобы оказать ту или иную помощь в критические моменты их жизни. Считается, что Махатмы обладают редчайшими духовными способностями, выражающимися не только в умениях материализовывать предметы и других парапсихических феноменах, но и в особом, внерациональном, способе постижении действительности. Этот метод позволил индийским мудрецам обрести глубокие познания в различных областях природы, пока что недоступных для нашей науки.

Известно, что космологические представления древних индийцев (а потом и теософии) содержали в качестве ключевого момента мытарство духа при его последовательном физическом воплощении через иерархию постепенно усложняющихся состояний (минерала, растения, животного и человека). В результате дух постепенно утрачивал связи с физическим уровнем, достигая все более тонких и более отдаленных ступеней своего развития, вплоть до полного слияния его с Абсолютом. На одной из «промежуточных станций» этого пути и располагаются Махатмы (они же Белые Братья или Учителя), еще не потерявшие до конца человеческого облика и черт пола. Таких высот духовного развития они достигли после бесчисленного множества перевоплощений на пути своей эволюции.

Анни Безант, одна из ведущих теософов конца XIX – начала XX века в статье «Кто они – Учителя?» писала:

Это люди, эволюционировавшие в течение прошлых столетий, через сотни жизней, подобных нашим собственным. В прошлом они жили, любили, трудились и действовали так же, как живем, любим и трудимся сейчас мы. Они – кровь от крови и плоть от плоти нашей: они часть нашего человечества и ничем от нас не отличаются, кроме, пожалуй, того, что они старше и мудрее нас. Они – земные люди, победившие смерть и достигшие бессмертия…

Местом пребывания таинственных мудрецов считалась Шамбала – закрытая для непосвященных страна, находящаяся в заоблачных Гималаях.

Согласно легендам именно там юный Иисус Христос получал свои первые знания во время посещения им Индии. В закрытое от посторонних сообщество Махатм, как считается, входили духовно продвинутые люди разных рас и вероисповеданий.


В последующие годы многие искатели оккультных тайн, путешественники и просто авантюристы разных мастей пытались проникнуть в это святилище мудрецов, но безуспешно. Это не удалось сделать даже Е.П. Блаватской и семейству Рерихов, хотя, как считалось, они были посланниками Шамбалы и неоднократно встречались с Махатмами в другом месте. Сложность была и в том, что и английские власти также не пускали их в Тибет, считая русскими шпионами. Французская исследовательница А. Давид-Неэль с трудом проникла в Лхасу – центральный город Тибета, поскольку из-за отличного знания тибетского языка и обычаев ее приняли за свою, но увидеть Шамбалу ей тоже не удалось. Поисками загадочной страны занимались и нацисты, что нашло косвенное отражение в известном кинобоевике «Индиана Джонс и Храм судьбы». Большинство исследователей эзотеризма сегодня считают, что Шамбала недосягаема для простого смертного, поскольку она находится в запредельном пространстве и охраняется от непосвященных магическими знаками.

Несмотря на то, что сакральные тексты практически всех мировых религий указывают на присутствие возле нас развитых сверхлюдей, порой принимаемых за божество, западная наука с большим недоверием отнеслась к сообщениям Блаватской о наличии в недоступных Гималаях колонии мудрецов, не нуждающихся в благах цивилизации, не являющихся членами каких-либо академий, но в то же время располагающих информацией обо всех мировых событиях, научных открытиях и намеревающихся поучать и наставлять человечество. Для некоторых европейцев такая мысль была попросту кощунственной, для других, по крайней мере, забавной. При этом отдельные наиболее либеральные ученые приняли некое среднее решение: признав в Махатмах упорно скрывающихся от людей «факиров» или «йогов», они поставили под сомнение достоверность производимых ими феноменов, заключающихся в материализации, телепортации, чтении мыслей и т. д., назвав все это фокусами или обманом…

Впрочем, и сами Махатмы не очень-то стремились к популярности. Как они сообщают, для них было бы лучше, чтобы так называемое цивилизованное общество поменьше знало о них, поскольку это их любопытство нездоровое и пустое. Оно не принесет никому никакой пользы.

Тем не менее два Великих Посвященных из числа гималайских мудрецов пожелали пойти на контакт с европейцами с целью их духовного просвещения. Это был Кут Хуми, бывший кашмирский брамин, и Мория, бывший индийский принц.


Вследствие закрытости этой темы мы и сейчас мало что знаем об их биографии. Считается, что первоначально Махатмы вовсе не были затворниками. Кут Хуми, к примеру, объездил весь мир и получил два высших образования – в Оксфорде и в Лейпциге. Меньше имеется сведений о Махатме Мория. Известно только, что он являлся руководителем Махатмы Кут Хуми.

Что же касается способа связи упомянутых Махатм с наиболее определившимися европейцами, то оно осуществлялось в нескольких вариантах: нарочными из числа их учеников-индусов, устно или письменно передающими слова Учителей, материализацией письменных посланий, а также появлением самих Махатм в виде галлюцинаций, голограмм или в физическом теле. Каждый из способов связи осуществлялся как в зависимости от ситуации, так и в зависимости от духовности лица, с которым осуществлялся контакт…

Примечательно, что после создания теософского общества через посредство Е.П. Блаватской, являющейся своего рода «резидентом» гималайского сообщества мудрецов, была осуществлена попытка переписки Махатм с двумя образованными европейцами – профессором орнитологии А.О. Хьюмом и редактором газеты «Пионер» – А.П. Синнетом, жившими в Индии. Итог этого эпистолярного контакта, длящегося несколько лет, многократно переиздавался на разных языках, включая русский, в объемистом томе под названием «Письма Махатм». Подлинники некоторых из этих писем до сих пор хранятся в отделе рукописей Британского музея…

Известно также, когда Синнет отправил свое первое письмо «неведомому брату» (это был Махатма Кут Хуми), то он почти наверняка рассчитывал на поддержку Учителем предложенного им эксперимента, способного, как он был уверен, переубедить самого закоренелого скептика, заставив его поверить в существование Белых Братьев и в их способности совершать сверхфизические феномены.

Синнет предложил Махатмам произвести следующую материализацию: доставить в Симлу (Индия) свежий номер лондонской газеты «Таймс» в тот самый день, когда она будет напечатана и одновременно с этим передать в Лондон последний выпуск аллахабадской газеты «Пионер», что в век отсутствия интернета, принтера, сканнера и авиации оказывалось совершенно невозможным и, следовательно, исключало какой-либо подвох.

Тем не менее, Махатмы отвергли этот, казалось бы, беспроигрышный эксперимент, суливший им почести и популярность, что, в свою очередь, было полной неожиданностью для самого Синнета.

«Уважаемый Брат и Друг, – отвечал Кут Хуми, – именно потому, что опыт с лондонской газетой заткнул бы рты скептикам, – он немыслим». В качестве аргумента Кут Хуми назвал абсолютную беспомощность тогдашней (да и нынешней тоже. – А.В.) европейской науки как-либо прокомментировать и объяснить этот феномен, что в свою очередь могло породить серьезный кризис в науке, вспышку самого оголтелого суеверия и беспорядки, ведущие к человеческим жертвам, ответственными за которые в конечном итоге оказались бы сами Махатмы. Именно они по закону кармы и получили бы солидную порцию весьма негативных последствий, вплоть до насильственного возвращения их в удручающее колесо сансары (перевоплощений).

Предложенный Синнетом феномен мог быть реализован только при условии, что тогдашняя наука сумела бы его объяснить, но в таком случае сама необходимость в феномене оказалась бы излишней. Человечество и без того бы поверило в возможность таких материализаций, как мы сегодня верим в интернет, в возможность генетического клонирования или в полеты в космос, невозможные в те времена. Именно вмешательство в естественный процесс человеческой истории и научного прогресса и явилось причиной категорического отказа Махатм от подобного опыта…

К примеру, известно, какой кризис возник в естествознании в начале ХХ века, когда была установлена делимость атома. Для некоторых закомплексованных грубым материализмом ученых это означало не только крах классической физики, но и утрату смысла всей их жизни. Гораздо трагичней оказались бы последствия в случае реализации феномена с газетами, который в отличие от теорий о делимости атома, полученных в ходе естественного развития науки, оказался бы артефактом, чуждым каким-либо научным объяснениям, чудом, вызывающим непредсказуемые языческие культы. Этого, как говорилось, Махатмы никак не могли допустить, ибо знания не должны быть преждевременными. Более того, как писал не однажды Кут Хуми, – фокусники, шарлатаны и скептики, дискредитирующие учение Махатм и сам факт их наличия, – даже необходимы, поскольку они охраняют общество от того страшного и разрушительного оружия, которое им сулит Высшая Магия.

Мошенники от оккультизма и самые непробиваемые маловеры, следовательно, играли и положительную роль, заставляя истинных сторонников идеи запредельных миров находить новые аргументы, ставить изысканные опыты, чтобы открываемые ими азы теории оказывались безупречными и чистыми, тем более что только через сопротивления и претерпевания человечества внутри самого себя и осуществляется какой-либо прогресс…

Махатмы писали своим просвещенным европейцам, что настоящий светлый Учитель появляется лишь тогда, когда человек духовно готов, т. е. когда взаимные вибрации ученика и Учителя начинают соответствовать друг другу.


До этого момента никакие заклинания, молитвы, мантры, а также беспорядочное чтение оккультной или духовной литературы не помогут или даже повредят, если человек не очищен от эгоизма и эгоцентризма.

Однако попытка Учителей снять пелену материалистических схем с закоренелого скептика профессора-орнитолога Хьюма, который, как они пишут, готов был препарировать самих Махатм, чтобы потом выставить их вместе с совами в орнитологическом музее, закончилась неудачей. Махатмы сочли беспочвенными притязания указанного профессора в, якобы, умышленном сокрытии от него Высших Истин на основании, как он выразился, – «эгоизма» последних. На самом же деле эгоизм был только у него, ибо, как пишет Блаватская: «Для нас, барахтающихся до сих пор в болоте иллюзорных чувств, указывать Махатмам, какое знание они должны нам передать и как они должны действовать, было бы подобно тому, как если бы уличный мальчишка пытался обучать науке профессора Гексли или политика – м-ра Гладсона».

Психология Махатм оказывается совершенно иной в том смысле, что у них нет крайних черт человеческой психологии. Несмотря на то, что, как они сами о себе пишут, Махатмы сохраняют родственные чувства к своим родным, оставшимся на Земле, и самые теплые отношения к своей прародине Индии, они уже не принадлежат какому-то конкретному народу, местности или расе, а имеют причастность ко всему человечеству, как к «великой сироте». В своих мыслях и действиях они никогда не руководствовались эмоциями, сиюминутными желаниями, личным расположением или неприязнью. Этих чувств у них попросту нет.

И, несмотря на то, что Махатмы довольно резко высказывались по тем или иным событиям и поступкам людей, они никогда не стремились наказать, оскорбить, обидеть или физически изменить ситуацию в нужном им направлении.


Их ориентация и методическая помощь человечеству никогда не были навязчивыми, не имели характера менторства или мелочной опеки. В то же время Махатмы постоянно подчеркивали, что они не боги и хотят не поклонения, а понимания. Так, например, один из Посвященных говорил Олкотту: «Я не бесплотный дух, брат. Я живущий человек, обязанный Ложе способностями, которыми когда-нибудь будете обладать и вы».

В такой же степени Махатмы оказывались недоступными для критики или оскорблений, направленными в их адрес. Так, к примеру, теософ А. Безант писала про одного из Махатм:

Он настолько же чувствует злословие и несправедливые суждения человечества о Нем, насколько вершины Гималаев могли бы чувствовать шипение змей, извивающихся у их подножия… Солнце не может быть оскорблено человеком, который бросил бы в него грязью, – грязь падает обратно на его голову и пачкает его же собственную одежду, а свет солнца остается чистым и не задетым земной грязью…

Их потрясающая непритязательность, отсутствие самодовлеющих волнений и страстей не означает, что их жизнь скучна и безотрадна, поскольку те высокие идеалы, которыми они живы, но чужды нам, заменяют им земные радости. Подобным образом неразвитый человек, занимающийся простым физическим трудом, может не осознавать необходимость образования, которое для него оказывается столь же далеким, как и получение основ просветления инженером или доктором наук…

Логика и вся философия тонкого мира, следовательно, разительно отличается от нашей. Современный человек закомплексован вещизмом, карьерой, престижностью, проблемами содержать семью и быть самому физически здоровым, чего нет и не может быть в тонком мире.

Махатмы никогда не склонялись к безапелляционным суждениям, не считали свои высказывания окончательными и завершенными. Менторство, авторитарный стиль, слежка за каждым шагом и мелочная опека оскорбительны для кого угодно. Они оказываются чуждыми и Махатмам, которые никогда не считали человеческую мысль истиной в последней инстанции, а допускали и альтернативы или дальнейшее развитие мысли…

Действительно, многое в действиях Махатм оказывается чуждым и непонятным простому обывателю. Расхождения между мыслями и поведением Белых Братьев с обычной житейской логикой порождены уже упомянутой несовместимостью их внутренних организаций. На этом фоне Махатмы оказываются более гибкими, более подвижными и диалектичными в суждениях, чем контактирующие с ними люди, которые, упорно демонстрируют амбициозность и безаппеляционность своих суждений.

Так, например, отправляя свои послания людям, Махатмы оказывались снисходительными к их слабостям и в довольно общих чертах давали какие-либо советы. Они никогда не стремились радикально переустроить человечество, всячески поощряя самостоятельную людскую активность. Собственно и ускорять духовную эволюцию людей они могли лишь до некоторых пределов, поскольку в их понимании люди должны сами выстрадать, закалить свой дух и поднять его до высот Иерархии. Духовная эволюция для человека очень трудна, поскольку она связывается с переживанием, испытанием, альтруизмом и в конечном итоге – с максимальной несвязываемостью с миром вещей.

Если бы даже и допустить совершенно фантастическую возможность, чтобы какой-нибудь индивид получил от Высших Сил аналогичную власть над физической материей и со скоростью мысли мог бы перемещаться во времени и пространстве, то что бы случилось? Скорее всего, его физическое тело оказалось бы здесь большой помехой и в конечном итоге разрушилось бы или устранилось, а вся его психология претерпела бы большую метаморфозу, приблизившись к тому, что называется космическим сознанием. Именно это и произошло в случае Махатм, однако, не одномоментно, а в результате множества реинкарнаций.

Можно сказать, что эволюция Белых Братьев достигла таких заоблачных высот, что само их пребывание в человеческой среде и физическом теле стало для них крайне опасным. Натуральные людские эманации (спесь, чванство, жадность, эгоизм, вожделения) крайне негативно воздействуют на их обнаженные души, лишенные какой-либо психологической защиты. Именно поэтому Махатмы предпочитали появляться перед интересующими их людьми в виде призраков, представляющих собой только голографическую проекцию.

Говорится, что когда Махатма Кут Хуми рискнул посетить одну из провинций Индии в физическом теле, то он постоянно вдыхал некий препарат, выделяющий озон, но все равно потом отравился и долго болел. Это было основной причиной, по которой Кут Хуми и Мориа отказывались от близких контактов третьего типа с Хьюмом, Синнетом и подобными им людьми, предпочитая общаться на расстоянии, в тонком теле или через посредников, а вовсе не из-за их эгоизма и чванства, как это пытался представить профессор-орнитолог Хьюм.

Основной причиной обращения Махатм к человечеству также были не чванство и амбиции, не желание продемонстрировать свой высокий уровень развития, а только лишь бесконечное сострадание к человечеству, как к «великой сироте», мыкающемуся подобно слепому котенку и не находящему Пути. Побуждая людей к самостоятельным поискам, Махатмы понимали, что они не вправе отменять их духовные искания, очищая перед ними дорогу подобно мусорщикам и мучаясь вместе с ними от соприкосновения с их загрязненными аурами. Им было известно, что ничего хорошего это не даст: люди не оценят столь щедрый дар, превратившись в инертных потребителей и остановившись в своем развитии, а то и пустив его вспять.

Тем не менее и Махатмы, оказывается, не вечны. Их Путь в космическом масштабе так же не долог, как и Путь земных людей в земном. Дальнейшая их обитель – не на человеческом, личностном, а на чисто духовном уровне бытия, которого, надо думать, к сегодняшнему дню и Мориа и Кут Хуми уже достигли…

То, что для западной науки, культуры и общества (во времена Е.П. Блаватской, да и в наше время тоже) Махатмы оказались маргиналами и аутсайдерами – еще ни о чем не говорит, кроме того, что наша цивилизация еще не доросла до понимания Высших Истин.

[image: chapter_end]


[image: before_title]
23. Мэри Беккер-Эдди и ее христианская наука


[image: after_title]

Но кто такая Мэри Беккер-Эдди? Какая-то женщина, какая-то не прекрасная, не увлекательная, не вполне правдивая, не вполне умная, притом еще полу– или на четверть образованная, изолированная анонимная личность без какого – либо унаследованного положения, без денег, без друзей, без связей. Она не опирается ни на какую группу, ни на какую секту; в руках у нее только перо, а в мозгу, в высшей степени посредственном, одна мысль, одна-единственная. С первого же мгновения все против нее: наука, религия, школа, университеты…. Всем этим преградам ей нечего противопоставить, кроме своей твердой, упрямой, почти до глупости упрямой веры в эту самую веру, и единственно благодаря этой маниакальной одержимости она совершает невероятное. Успех ее абсолютно нелогичен.

Стефан Цвейг. «Врачевание и психика»

[image: bin00000022.png]

Известно, что еще Гиппократ указывал на то, что слово обладает лечебным действием. В новое время отечественный психоневролог В.М. Бехтерев в своей книге «Внушение и его роль в общественной жизни» писал о непосредственном воздействии произнесенных слов на здоровье и самочувствие как собеседника, так и самого говорящего. Огромное значение слово имеет, как известно, в политике и в средствах массовой коммуникации. Но совсем особое место в ряду изыскателей методов словесного воздействия занимает американская религиозная подвижница Мэри Беккер-Эдди, о которой сейчас и пойдет речь.

Она родилась в 1821 году в городке Боу штата Нью-Гэмпшир, в США, младшей из шестерых детей в богобоязненной фермерской семье. Уже в раннем возрасте Мэри перенесла почти все детские инфекции и даже во взрослом состоянии находилась в перемежающемся состоянии нездоровья, оказавшим немалое влияние на ее миросозерцание, характер и судьбу. Частые болезни физически слабой и психически неуравновешенной девочки привели к тому, что она не смогла окончить среднюю школу. В возрасте 8 лет после очередного нервного срыва, возникающих у нее часто и по ничтожному поводу, Мэри начала слышать откуда-то извне голоса, звавшие ее по имени, которые потом периодически повторялись на протяжении всей ее жизни.

Несмотря на нездоровье и очевидную неприспособленность к самостоятельному существованию, в 22 года она выходит замуж, но вскоре муж умирает. На последнем месяце беременности она возвращается к родителям, а потом долгое время находится на иждивении у своей сестры. В это время Мэри от нечего делать увлекается месмеризмом (гипнозом), оккультизмом, спиритизмом, интересуется ясновидением. Новорожденного сына она отдает на воспитание чужим людям, ссылаясь на свои недуги. Это не помешало ей выйти замуж во второй раз, а потом и в третий. Трудно сказать, чем она сразила всех своих супругов, тем более, что особой привлекательностью Мэри не обладала. Более того, постоянные нервные припадки, изматывающие ее саму и окружающих, приводили к тому, что лучше всего она чувствовала себя в горизонтальном положении. Для этого родными был изготовлен специальный гамак, в котором Мэри проводила большую часть своего времени и который постоянно раскачивали местные мальчишки, зарабатывая по нескольку центов в час. Удивительнее всего, что Мэри знакомилась с будущими мужьями и выходила замуж, не вставая с этой импровизированной кровати! Ее вторым мужем оказался некий Дэниэл Паттерсон, который был очарован необычайной женственностью и неизвестно откуда взявшимся благородством этой женщины. Впрочем, это не так уж и удивительно – истеричные особы обладают врожденным артистизмом и очень тонко чувствуют настроение своего собеседника. Однако через некоторое время неуравновешенность Мэри, с помощью которой она «доставала» своих родственников, изображая «умирание», стали надоедать и ее новому супругу, который начал подолгу отлучаться из дома, предаваясь сексуальным утехам где-то на стороне. Естественно, такой брак распался, но уже через несколько лет Мэри снова выходит замуж за некоего Гилберта Эдди (от которого потом она и взяла вторую часть своей фамилии), однако и он «счел за благо» умереть через 5 лет супружеской жизни.

Осенью 1862 года Мэри, находясь на перепутье между замужествами, становится пациенткой у доморощенного лекаря Финеаса Квимби, который считал, что немощь и хвори можно вылечить положительным оптимистическим мышлением и правильным отношением к болезни. К этому времени Мэри испробовала уже почти все известные методы, но все зря. И действительно, целительство у Квимби принесло ей некоторое улучшение. Мало того, оно подтолкнуло ее к собственной методике оздоровления.

Следуя советам знахаря, она обратилась к Евангелию, где она прочла о чудесных исцелениях, совершенных Христом. С этого самого момента и начинается создание ею Моральной или Христианской науки.


Зимой 1866 года Мэри неловко повернулась и вывалилась из столь любимого ею гамака, сильно повредив спину. Однако чтение Библии и сопровождающая это вера в целительную силу Бога привела к тому, что она не только вылечилась сама, но и превратилась потом в профессионального целителя, излечивая с помощью слов и молитв, самые разные болезни.

В 1875 году, на основании многолетнего опыта целительства Мэри Беккер-Эдди даже написала книгу «Наука и здоровье», где подробно описала свою методику исцеления, сопроводив изложение наиболее показательными примерами. Проповеди нового учения, которые с энтузиазмом вела сама Мэри, забыв про свои недуги, велись в специально сооруженном для этого храме. Примечательно, что именно с этого времени прежние, изматывающие ее и окружающих нервные припадки прекратились полностью. Напротив, принимая массу страждущих исцеления людей, которые смотрели на нее, как на Бога, Мэри испытывала небывалый подъем сил, которые она объясняла исключительно действием отрытой ею Христианской науки. Но, надо сказать, что причина была не только в этом. Мэри Беккер-Эдди являлась истероидной психопаткой, причем психопатия потом у нее никуда не делась, но только изменила внешнюю мотивацию. Характерное для всех истерических субъектов стремление, чтобы их обожали и выполняли все их малейшие прихоти, в данном случае реализовалось самым благоприятным для ее социальной адаптации образом – она стала объектом постоянного благоговения и почитания. К ее речам прислушивались, ею восхищались, воспринимая каждое произнесенное ею слово как божественное откровение…

Таким образом, Мэри Беккер-Эдди, проявив небывалую для ее прежде плачевного состояния «стахановскую» работоспособность и неутомимость, создала так называемую Церковь христианской науки. Церковь существует и поныне, имея наибольшую популярность среди безнадежно больных людей, от которых отказалась официальная медицина. Любопытно, что тысячи беременных женщин рожали, пользуясь методами Христианской науки, совершенно без боли и примерно стольким же пациентам были проведены массивные полостные операции без всякой анестезии, – и все это за сто лет до Чумака и Кашпировского.

Но, поскольку такие виды лечения были экзотическими не только для того, но и для нашего времени, то наука никогда не признавала ни Мэри Беккер-Эдди, ни ее методов, которым она сама не могла найти иного объяснения кроме веры в Бога. Отвергали ее методы также и иерархи различных христианских конфессий, которые усмотрели в ее проповедях значительные расхождения с текстом Священного Писания, а, следовательно, в силу традиции относили всю Христианскую науку к черной магии и бесовщине.

Так, к примеру, Мэри Беккер-Эдди утверждала, что болезней, как таковых, не существует, что они являются продуктом воображения и, следовательно, заблуждением человечества. Отсюда целитель должен внушать своим пациентам отрицание заболевания и, напротив, веру в Христианскую науку, дающую духовную власть над физическим телом.

Мэри Беккер-Эдди считала, что материя иллюзорна, так же как болезни и смерть. Единственной по-настоящему подлинной реальностью и причиной всего существующего является разум, мысль, дух.


Будучи незнакомой даже с основами буддийской философии она совершенно стихийно пришла к тем же самым выводам…

Эдди убеждала своих поклонников и пациентов в том, что человек может исцелить себя сам, а она и ее ученики только помогают ему в этом. Таким образом, задолго до открытия научных основ современной психотерапии Мэри Беккер-Эдди пришла к аналогичным выводам, причем введенные ею принципы лечения остаются актуальными и по сей день:

1. Прежде всего, начните лечение с чувством, что вы будете делать все возможное для его успешного завершения. Помните, что здоровье надо завоевать.

2. Старайтесь быть добрым все время. Бодрость и оптимизм всегда будут вашим другом. Помните, что ваши мысли играют чрезвычайно важную роль, как в возникновении, так и в излечении болезни. Всякая депрессия, страх, беспокойство и т. п. возникают из-за ослабленного состояния организма. Заменив их противоположными эмоциями – надеждой, смелостью, решительностью и т. д., Вы в значительной степени нейтрализуете вредный эффект, производимый отрицательными эмоциями. Постоянно думайте о том, что благодаря правильному лечению вам становится лучше и лучше, вы становитесь совершенно здоровыми.

3. Будьте уверены, что с улучшением вашего здоровья состояние нервов обязательно улучшится, а Ваши заботы и беспокойства благодаря этому непременно сведутся к минимуму.

4. Очень важно самовнушение. Перед сном представляйте себя таким, каким бы вы хотели себя видеть, и засыпайте с этой картиной. Проснувшись, повторяйте: «Теперь я продолжу мое лечение, которое мне так полезно и которое со временем исцелит меня полностью. Я верю целителю, я знаю, он мне поможет». Такие самовнушения надо повторять изо дня в день. Они принесут больше пользы, чем это подозревает большинство людей.

5. Никогда не забывайте о необходимости свежего воздуха и упражнений на свежем воздухе. Не перенапрягайтесь, но помните, что прогулка пешком по лесу в несколько километров (если вы можете ходить), всегда принесет вам только пользу.

6. Всегда следите за тем, чтобы ваша спальня была хорошо проветрена. Нет ничего хорошего в том, чтобы спать в затхлой атмосфере. Носите как можно меньше нижнего белья. Дополнительно согревать тело надо за счет верхней одежды.

7. Принимайте пищу 3 раза в день. Никогда не «закусывайте» между этими периодами. В такое время пища принесет вам больше вреда, чем пользы. Никогда не ешьте, когда вы переутомлены или перевозбуждены. Никогда не ешьте в спешке. Никогда не спешите после еды. И главное, никогда не переедайте. Всегда лучше недоесть, чем переесть. Но руководствоваться надо своим голосом.

8. Верьте в себя и в лечение. Помните, что естественное лечение вернуло здоровье многим тысячам людей, от которых официальная медицина отказалась, как от «неизлечимых». То же самое может быть и с вами, если только вы будете проводить лечение с терпением, настойчиво и решительно.

И главное. Самое главное. Болезни наши посланы нам за грехи. Дети болеют из-за грехов родителей. Помните это всегда. Исцелить больного можно только в том случае, если он пересмотрел свою жизнь, поступки и мысли. Несите добро людям, и оно вернется Вам сторицей.
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24. Даниэль Хоум – летающий медиум
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Деятельность Хоума, ставшая подтверждением могущества невидимых сил и окончательным ответом материализму в современном его понимании, имела очень большое значение. Он подтвердил существование так называемых «чудес», ставивших в тупик многих честных мыслителей, подтвердил истинность исторических преданий. Миллионы душ, охваченных мучительными духовными исканиями, требовали доказательств того, что нас окружает не мёртвая пустота, что существуют силы, недоступные нашему восприятию, что человеческое «я» – не просто продукт деятельности нервных клеток и что те, кто умер, продолжают своё вечное существование…

Способности Хоума подверглись исследованиям настолько большого числа известных экспериментаторов, и были продемонстрированы столь явственно, что ни один разумный человек не может в них сомневаться»

Артур Конан Дойль. «История спиритизма. Жизненный путь Д. Д. Хоума»
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Хоум Даниэль Данглас – великий шотландский медиум XIX века. В состоянии транса он обладал способностью телекинеза, левитации, целительства, не получал ожогов от раскаленных предметов, которые он брал в руки, мог изменять свой рост и вес, свободно общался с сущностями из запредельного мира. В отличие от других медиумов все свои сеансы Хоум проводил при свете и был многократно обследован различными учеными того времени, которые, хотя и не смогли установить, как он это все делает, но, в то же время, не могли обвинить его в жульничестве или подлоге.

Подлинная биография детских лет уникума, родившегося в деревне, неподалеку от Эдинбурга, неизвестна. Предполагают, что он являлся незаконнорожденным сыном некоего графа. В 9-летнем возрасте Даниэль по неизвестной причине был усыновлен своей тетей, после чего переехал вместе с ней в США. Уже в 13 лет он проявил парапсихические способности, по-видимому, унаследовав их от своей матери, которая иногда могла предсказывать будущее. Так, например, он договорился со своим приятелем, что тот из них, который умрет первым, явится к другому, кто остался в живых. Через несколько лет Даниэль вместе с тетушкой переехал в другой штат и почти забыл о своем договоре, как вдруг вечером его посетило призрачное видение друга. Даниэль догадался, что его прежний приятель умер и сказал об этом тете, а через несколько дней им пришло письмо, подтверждавшее эту догадку. Во второй раз он точно так же увидел призрак своей родной матери и понял, что она умерла. Вскоре в присутствии Хоума начинали спонтанно двигаться столы и другая мебель, раздавались непонятные щелчки и стуки. Тетушка, будучи глубоко верующей, не могла долго терпеть этого и выгнала Даниэля из дома, заявив, что он посланец дьявола и страдает одержимостью.

Он нашел покровительство у своих знакомых и последующие несколько лет переезжал с ними из одного города в другой. Его экстрасенсорные способности нарастали и крепли, проявляясь в том, что он мог беседовать с духами умерших, которых легко вызывал по просьбам окружающих. В отличие от других медиумов, среди которых было немало шарлатанов, он производил спиритические сеансы при ярком дневном свете. Уже одно это говорит о большой психической силе молодого Хоума, что не могли позволить себе его конкуренты по профессии. Но поскольку все последствия спиритических сеансов в ту поры были исследованы мало, а Даниэль не щадил себя, проводя по нескольку сеансов в день, то и его здоровье оказалось сильно подорванным. Несмотря на это он продолжал проводить наряду с заклинанием духов опыты, как сказали бы сейчас, экстрасенсорной диагностики и целительства, получая неплохие результаты. Воодушевленный успехами, он начал даже изучать медицину, но от этой затеи вскоре пришлось отказаться. Вернувшись по совету медиков из Нью-Йорка в Ливерпуль, он тяжело заболел. Врачи поставили ему диагноз туберкулез и заявили, что во влажном и холодном климате Англии жить ему осталось не более нескольких месяцев, но они ошиблись. Несмотря на то, что у него удалили часть легкого, пораженного чахоткой, он прожил хотя и не слишком большую, но полную впечатлений жизнь.

Из всех чудес, которые Хоум демонстрировал людям, продление собственной жизни оказалось самым впечатляющим.


Добавим, что в викторианскую эпоху в Великобритании, да и во всем мире не существовало препаратов, воздействующих на туберкулез, и этот диагноз являлся, фактически, приговором. Однако Хоум нашел в себе силы победить болезнь. Более того, он продолжил свою деятельность, как тогда говорили, физического медиума, причем делал это совершенно бесплатно. Исключение представляли подарки, а иногда очень дорогие, которые ему подносили правящие монархи и члены их семей, поскольку отказ мог восприниматься ими как оскорбление. Он заявлял тогда: «Я послан с миссией доказать бессмертие духа, но она несовместима с коммерцией».

В отличие от большинства современных ему спиритов, включая Е. Блаватскую, А. Кардека и других, он не стремился, хотя и имел все возможности, основать новое учение. Известно, что большинство проделанных им опытов в точности повторяли чудеса, демонстрируемые Иисусом Христом. Видимо поэтому духовенство считало кощунственным их повторение обыкновенным человеком, хотя и очень одаренным психически, в один голос заявляя, что он берет силы не от Бога, а от дьявола…

Хоум был знаком практически со всеми монархами Европы, которые охотно покровительствовали ему и его близким родственникам, но это не вызывало у него спеси или гордости. Он оставался, как и прежде, скромным и застенчивым человеком с деликатными манерами. Хоум говорил: «Я обладаю определенными способностями, но сам я не имею власти над запредельными силами. И не я использую их, а они меня. А я являюсь только инструментом»… Но, поскольку в «старой и доброй Англии» материалистически настроенные ученые оказывались, как и церковники, негативно настроенными к спиритизму, Хоум старался не называть имена тех, кто положительно отзывался о его опытах, чтобы не компрометировать этих лиц, среди которых были высокопоставленные, в том числе и коронованные особы.

Как проходила демонстрация опытов Хоума? В большинстве случаев, как и у многих медиумов, все начиналось со стуков, скрипов и раскачивания мебели. После этого столы и стулья начинали самопроизвольно передвигаться и даже взмывать вверх, а посетители сеанса ощущать на своем теле прикосновения невидимых существ. Вслед за этим в воздухе начинали появляться чьи-то светящиеся ладони и руки по локоть. Известный в то время исследователь паранормального Уильям Крукс по этому случаю писал: «Одну такую материализованную Хоумом руку я некоторое время держал в своих ладонях. Первоначально она казалась мне вполне материальной, теплой на ощупь и живо отвечающей на рукопожатие, но потом рука начала размягчаться подобно глине, превратилась в пар и просто выпала из моей крепко сжатой ладони»…

Особенный восторг у зрителей вызывала способность Хоума погружать свои руки в огонь камина и доставать оттуда горячий уголь внушительных размеров.


Хоум дул на этот кусок, и уголь становился раскаленным добела. Никаких ожогов он при этом не получал и не чувствовал боли.

Другая удивительная способность, которой не владели другие медиумы, это увеличение роста Хоума во время сеанса на целых 15 сантиметров. Поначалу было такое впечатление, что Хоум становится на цыпочки. Однако посетители видели его в полный рост и могли убедиться, что это не так.

Всех поражал и эксперимент с аккордеоном, который играл сам по себе, вернее, это делал дух, вызываемый Хоумом. Для вящей убедительности аккордеон запирали в металлическую клетку, чтобы исключить физический контакт с медиумом. Хоум садился рядом и мысленно приказывал ему играть одну из популярных мелодий, что тотчас и следовало…

В то же время русский химик Бутлеров, являющийся шурином Хоума, предпринял первое научное исследование его феноменов. Так, например, анализируя излюбленный опыт Хоума по левитации стола, Бутлеров тщательно измерял его вес до, во время и после окончания опыта. И вот, что оказалось. Стол до эксперимента весил 45 кг, а когда Хоум едва прикасался к нему, то его вес уменьшался сразу на 14 кг. Потом Хоум «приказывал» столу стать настолько тяжелым, что присутствующие не могли сдвинуть его с места. Почти сразу после этого Хоум уменьшал вес стола почти до нуля, и он взмывал вверх как птичка.

Но самыми поразительными были опыты Хоума по левитации. Эти эксперименты проводились в присутствии достойных людей, свидетельствам которых можно было доверять. Вообще, надо признать, что левитация – очень сложный и редкий феномен, требующий большой психической силы и внутреннего напряжения медиума, хотя для присутствующих она выглядит легко и просто.

Вот как описывает эти полеты английский исследователь У. Крукс: «Как-то Хоум отделился от присутствующих в комнате и, постояв немного молча, вдруг заявил, что он сейчас всплывет вверх. Все видели, как медиум очень медленно и плавно оторвался от пола и завис на высоте нескольких сантиметров, а потом так же медленно опустился. В другой раз, когда Хоум снова взмыл в воздух, я провел руками вокруг его тела в поисках невидимых глазу веревок или шнуров, которые могли бы поднимать и удерживать Хоума в таком положении, но ничего не нашел. Несколько раз я наблюдал, как Хоум взлетал вверх вместе со стулом, на котором он сидел. Гораздо реже, но также случалось, что вместе с Хоумом взлетали вверх и сидящие рядом люди. Сообщается, что Хоум за все время своей спиритической деятельности левитировал не одну сотню раз. Так, например, в 1868 году несколько высокопоставленных гостей наблюдали к своему удивлению и ужасу, как Хоум, находясь в состоянии транса, в горизонтальном положении вылетел из окна спальни, пролетел над улицей на высоте нескольких этажей, а потом целым и невредимым вернулся в комнату через другое окно.

В 1874 году Хоум впервые побывал в России, поразив своими материализациями присутствующих на сеансах ученых и членов царской семьи. Во время его сеанса фортепьяно играло само по себе, драгоценный браслет самопроизвольно снялся с запястья императрицы и, испуская радужные лучи, неторопливо кружился у нее над головой. По просьбе венценосной четы «из воздуха» появлялись бумажные листы с монаршими водяными знаками, на которых стояли подлинные автографы Екатерины II и Павла I. Там же во время одного из балов он познакомился со своей будущей женой из аристократической семьи, но через четыре года их совместной жизни его жена заболела туберкулезом и умерла. Через несколько лет Хоум женился во второй раз, и снова его женой оказалась русская. Хоум решил, что это знак свыше и принял православие.

В возрасте 38 лет Хоум прекратил свою деятельность из-за резкого ухудшения здоровья, причиной которой явилось бесконтрольное и хаотичное вызывание духов. На часто повторяющихся спиритических сеансах медиум терял массу психической энергии, которая не восполнялась. Но тогда об этом знали мало, а поэтому Хоум связывал ухудшение здоровья с другими причинами. Если бы Хоум совершал перерывы, делал специальные упражнения из практики йогов по набору психической энергии или просто отдыхал на природе, то он прожил бы дольше. Однако он трудился до полного изнеможения, что и свело его в могилу. Хоум скоропостижно скончался и был похоронен на кладбище Сен-Жермен в июне 1886 года по православному обряду. На его могильной плите была высечена лишь одна надпись: «До следующей встречи с духами».

За всю жизнь, несмотря на многочисленные проверки дотошными и скептически настроенными исследователями, он ни разу не был уличен в мошенничестве, получив еще при жизни репутацию великого медиума всех времен и народов.
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25. Духовные искания и мистицизм Николая Гоголя
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Находясь в полном присутствии памяти и здравого рассудка, излагаю здесь мою последнюю волю.

I. Завещаю тела моего не погребать по тех пор, пока не покажутся явные признаки разложения. Упоминаю об этом потому, что уже во время самой болезни находили на меня минуты жизненного онемения, сердце и пульс переставали биться.

II. Завещаю не ставить надо мною никакого памятника и не помышлять о таком пустяке, христианина недостойном.

III. Завещаю вообще никому не оплакивать меня, и грех себе возьмет на душу тот, кто станет почитать смерть мою какой-нибудь значительной или всеобщей утратой.

V. Завещаю по смерти моей не спешить ни хвалой, ни осужденьем моих произведений в публичных листах и журналах: все будет так же пристрастно, как и при жизни. В сочинениях моих гораздо больше того, что нужно осудить, нежели того, что заслуживает хвалу. Все нападения на них были в основания более или менее справедливы.

Н.В. Гоголь. «Выбранные места из переписки с друзьями
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О великом русском писателе Н.В. Гоголе написано так много, что нет нужды пересказывать все заново. Остановимся только на одной особенности этого всеми признанного гения, чтобы показать его противоречивую натуру – его духовных исканиях и мистицизме, которым пронизаны не только многие его произведения, но даже и вся его жизнь, а также, если можно так выразиться, и посмертное существование писателя.

Гоголь родился 20 марта 1809 года в семье малороссийского помещика средней руки. Считается, что многие черты своего характера он получил от матери – женщины мнительной и суеверной, которые были усилены ее рассказами маленькому Коле о ведьмах, чертях, русалках и прочей нечисти, которыми был наполнен фольклор тогдашней Украины. Впоследствии все это отразилось в творчестве писателя. Нетрудно заметить, что мистицизмом пронизаны не только «Петербургские повести» Гоголя, но и его страшноватые рассказы на малороссийскую тему.

По сути, он явился одним из первых в России, пишущим в жанре хоррор. Говорят, что знаменитый ныне Стивен Кинг, прочитав «Вий» Гоголя, заявил: «Мне до этого парня еще далеко…»


Добавим, что даже вполне реалистические произведения Гоголя, не относящиеся к разряду ужастиков, часто заканчивались смертью главных героев или выдерживались в минорных тонах. Можно отметить, что мрачноватость в его повестях постепенно, по времени их написания, возрастает. Если в «Пропавшей грамоте» или «Ночи перед Рождеством» нечистая сила показана в нелепом и смешном виде, то в «Страшной мести» или «Вие» юмор уступает место ужасу. Все это в полной мере соответствовало изменению характера самого писателя с годами, который в молодости был полон жизненных устремлений и оптимизма, тогда как в зрелости в нем преобладали пессимизм и мысли о смерти.

Мать Гоголя с рождения окружала сына обожанием, что впоследствии укоренилось в нем в виде представлений о себе, как о выдающейся личности, возвышающейся над остальными. Все это самым парадоксальным образом сочеталось с его хлипким здоровьем и постоянными страхами смерти, страшного суда и адских мук, переживаемых грешниками. Смерть младшего брата Ивана, а также кончина отца также внесли свою лепту в негативное душевное состояние будущего писателя. А когда он поступил в Нежинскую гимназию, то, поначалу всего боялся, держался особняком, был рассеян, неряшлив, нерадив и нерасторопен в учебе и не отличался прилежанием. Никто тогда не думал, что этот самолюбивый и замкнутый юноша станет когда-нибудь великим писателем. Единственный педагог, учитель латинского языка, оставил о юном Гоголе свои воспоминания, среди которых была и такая уничижительная характеристика: «Он учился у меня три года и ничему не научился…».

Гоголь и вправду не мог хорошо учиться, поскольку науки его не интересовали, да и сама тогдашняя система обучения была основана на обыкновенной зубрежке, к которой он испытывал только отвращение. Поначалу и товарищи его недолюбливали, подтрунивая над нелюдимым учеником, дав ему прозвище – «таинственный карла»… Он был необщителен, однако удивительно наблюдателен и остёр на язык, потрясающе изображая речь и манеру учителей, чем часто выводил их из себя, но веселил товарищей.

В душе Гоголь сравнивал себя с Чайльд-Гарольдом – героем произведения Байрона, который был не удовлетворен жизнью, считая себя выдающейся, но одинокой и неоцененной обществом личностью.


Примечательно, что и позже, вплоть до конца своих дней Гоголь не любил физических упражнений, не интересовался женщинами, не играл в азартные игры, не увлекался спиртным и вообще пренебрегал земными радостями, свойственными его кругу, предпочитая духовную жизнь, которая, правда, не всегда оказывалась для него отрадной.

В 1828 году по окончании гимназии он вместе со своим другом, А.С. Данилевским, едет в Петербург, чтобы попытаться сделать там карьеру на пользу обществу, имея обо всем этом самое смутное и наивное представление. Однако северная столица не оправдывает его ожиданий. Он немедленно ощущает ее бесчеловечный, механический характер – все то, что позднее он отразит в своих «Петербургских повестях». Вместо того, чтобы увидеть в других честное служение на благо общества, он встречает «людишек», переполненных угодничеством и шкурными мыслями. Он буквально бедствует, вливаясь в толпу «акакиев акакиевичей», ведущих полунищенский образ жизни. Еще одно разочарование молодой Гоголь получил, когда его не взяли в актеры, о чем он мечтал еще во время учебы в Нежине, когда играл в любительских спектаклях. Издав на свои деньги стихотворную поэму «Ганс Кюхельгартен», которую никто не покупал, он окончательно разуверился в успехе, когда прочитал в качестве рецензии всего одну холодную заметку, что данную писанину лучше держать под сукном и никому не показывать. Отчаявшись, Гоголь скупает все экземпляры своей книги и сжигает их точно так же, как позднее он поступит со вторым томом «Мертвых душ»…

Примечательно, что почти сразу по приезду в Петербург именно с этой рукописью он пытался посетить Пушкина на его квартире. Однако слуга поэта, не впустив его далее порога, сумрачно ответил, что барин изволят почивать и принять не могут. Гоголь робко поинтересовался – не работал ли барин всю ночь? На что получил смутивший его ответ – как же, всю ночь в картишки играл. Но если бы Пушкин прочел его опус, то, без сомнения, мог разнести рукопись молодого писателя в пух и прах.

Через некоторое время Гоголь, поняв бесперспективность своего продвижения на чиновничьей службе, по протекции поэта Жуковского устраивается сначала в Патриотический институт, а потом и в Санкт-Петербургский университет, где читает лекции по древней истории. Однако и на этом поприще он терпит фиаско. Лекции его скучны и не интересны не только студентам, но и ему самому, а поэтому вскоре он увольняется и в поисках жизненного пути выезжает за рубеж, путешествуя по разным городам и странам.

Позже он объяснял свои неоднократные вояжи за пределы России тем, что сам Бог указал ему путь на чужбину или даже ссылался на неразделенную любовь, которая у него была только в виде инфантильных фантазий.


В сущности, он бежал от самого себя, от своей, как он считал, неустроенности в жизни, несмотря на то, что он уже являлся признанным автором нескольких произведений.

К этому времени в Петербурге им были написаны «Вечера на хуторе близ Диканьки», «Петербургские повести», «Ревизор» и «Миргород», а, будучи за границей, он закончил и свою знаменитую поэму «Мертвые души»…

По сути, Гоголь был весь соткан из парадоксов. Зигмунд Фрейд сказал бы, что высокий литературный талант этого писателя порожден исключительно его неудовлетворенной сексуальностью. Известно также, что еще раньше итальянский психиатр Чезаре Ломброзо в своей книге «Гениальность и помешательство» упомянул случай Гоголя, как ярчайший пример того, что между гением и болезнью существует причинная связь.

Гоголь вообще отличался различными причудами. Например, он испытывал неловкость в присутствии незнакомых людей и боялся грозы. Необычным оказывалось также его увлечение кулинарией и рукоделием. К странностям Гоголя относится и его болезненная мнительность, парадоксально сочетающаяся с чувством превосходства над другими, религиозность и вера в языческие темные силы, насмешливое отношение к действительности, сочетающееся с унынием и устрашающими видениями. Он вполне реально ощущал вмешательство демонических сил в жизнь человека, считал женщин причиной греховности, никогда не был женат, сжег второй том «Мертвых душ» и не имел собственного дома…

Известно, что еще в молодые годы его начали одолевать приступы меланхолии, сочетающиеся с резким снижением аппетита, катастрофическим похуданием и болями в различных частях тела, которые перемежались периодами повышенного настроения, чрезмерным чревоугодием и желанием бурной деятельности. Это были моменты, когда его депрессия и мнительность мгновенно исчезали. Он вновь начинал чувствовать себя здоровым и юношески свежим.

Позднее, будучи в Италии, он, по-видимому, перенес малярию, завершившуюся энцефалитом, осложнившим его и без того бедственное душевное состояние. Именно после Италии у Гоголя стали возникать обмороки, заканчивающиеся продолжительным болезненным сном. Писатель начал бояться, что он умрет, или, хуже того, что во время одного такого припадка его примут за мертвого и похоронят. А поэтому более десяти последующих лет он не ложился в постель, предпочитая дремать, сидя в кресле.

Хуже всего, что с годами периоды оптимизма, сопровождаемые жаждой деятельности и культом еды, стали все короче, а потом и вовсе исчезли. В последние годы жизни Гоголь находился в постоянно подавленном настроении, отягощенном болезненной мнительностью, что все сделанное им ранее является серьезной ошибкой.

В попытках улучшить свое душевное состояние Гоголь посещал монастыри, подолгу молился, постился, но все напрасно.


Будучи в Иерусалиме у Гроба Господня Гоголь не ощутил никакого благоговения, кроме сердечного холода, в итоге решив, что он настолько закоренелый грешник, которого уже ничто не исправит. Он даже решает уйти в монастырь и стать монахом, но монашество не состоялось. Усугубили его положение и многочасовые беседы с протоиереем Матфеем Константиновским, религиозным фанатиком, бывшим для Гоголя абсолютным духовным авторитетом, которого сейчас, спустя полтора столетия, можно назвать злым гением писателя. Именно Матфей постоянно внушал Гоголю не только его греховность, устрашая его смертью и муками ада, но и понуждал отречься от Пушкина, которого Гоголь очень высоко ценил, отказаться от литературного творчества и уничтожить уже написанный второй том «Мертвых душ». По словам очевидцев одна из бесед священника и писателя закончилась тем, что Гоголь закричал: «Довольно!.. Оставьте!.. Не могу долее слушать!.. Слишком страшно!..»

Многочасовые беседы с духовным лицом, а также смерть от тифа жены его приятеля Екатерины Хомятовой, дали свои негативные плоды – Гоголь отказался от литературного творчества и читал только книги духовного содержания. Удрученный и подавленный мыслями о своей греховности, он назначил себе суровую аскезу, начав говеть за неделю до Великого поста. Мало того, он и спать старался поменьше, хотя это никоим образом не укладывалось в православную догматику. Он окончательно ослабел, а потом слег и уже не поднимался до самой смерти…

В одну из ночей Гоголю почудилось, что он уже умер и находится в аду. Он дико закричал, разбудил слугу и, убедившись, что он еще жив, отправил его за священником. Но батюшка, увидев больного хотя и на шатающихся, но на ногах, уговорил его подождать с причащением. Случаем заинтересовался и митрополит Филарет, который попросил писателя подчиняться врачам, сказав, что это не является греховным, но находящийся в прострации Гоголь проигнорировал увещевания церковного иерарха. Он целыми днями сидел в своем кресле, не умываясь и не причесываясь, ел очень мало, а через несколько дней заявил, что он вообще отказывается от еды.

Спустя некоторое время у постели писателя был собран консилиум медицинских светил. После осмотра было назначено лечение. Больного насильно посадили в горячую ванну, а голову начали обливать ледяной водой. Считалось, что это помогает при «менингите» и «остром малокровии мозга», которые у него нашли. После процедуры Гоголя долго бил озноб, но писателя силой держали без одежды. Затем приставили к его носу восемь пиявок, которые вызвали кровотечение. Гоголь пытался противиться экзекуции, но силы были явно неравными.

В наши дни, проведя ретроспективный анализ, медики пришли к выводу, что писатель страдал алиментарной дистрофией и падением сердечно-сосудистой деятельности на фоне затяжной депрессивной фазы маниакально-депрессивного психоза. Тогдашние врачи откровенно заблуждались, назначив лечение, которое только причинило писателю лишние страдания и ускорило его смерть.

Примечательно, что еще 1845 году, за семь лет до смерти, Гоголь пишет свое духовное завещание в качестве начальной главы своей книги «Выбранные места из переписки с друзьями», где самым первым пунктом являются следующие слова: «Завещаю тела моего не погребать до тех пор, пока не покажутся явные признаки разложения…». Однако это не было сделано. Причиной явилась свирепствовавшая в те годы холера, и Гоголя похоронили в тот же день, когда он умер. В 1931 году останки Гоголя решили перезахоронить, то при вскрытии гроба обнаружили, что труп лежит на боку в скрюченном положении, причем шелковая обшивка внутри гроба расцарапана, как будто он хотел выбраться наружу…

Гоголь не знал покоя при жизни – не знал он его и после смерти. 31 мая 1931 года прах писателя перенесли с ликвидируемого погоста Данилова монастыря в Москве на Новодевичье кладбище. При вскрытии истлевшей домовины и перемещения останков в новый гроб оказалось, что у писателя… нет головы. Куда девался череп Гоголя, до сих пор остается загадкой. Мало того, присутствующие во время эксгумации писатели Владимир Лидин и Всеволод Иванов «прихватили» в качестве сувениров хорошо сохранившийся кусок сюртука Гоголя и его ребро, а наблюдающие за этим комсомольские работники – берцовую кость и башмаки писателя.
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26. Лев Толстой и философия непротивления
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Жизнь, по учению христианскому, есть движение к божескому совершенству. Ни одно состояние по этому учению не может быть выше или ниже другого. Всякое состояние, по этому учению, есть только известная, сама по себе безразличная ступень к недостижимому совершенству и потому само по себе не составляет ни большей, ни меньшей степени жизни… И потому-то для этого учения не может быть правил, обязательных для исполнения. Человек, стоящий на низшей ступени, подвигаясь к совершенству, живет нравственнее, лучше, более исполняет учение, чем человек, стоящий на гораздо более высокой ступени нравственности, но не подвигающийся к совершенству.

Л.Н. Толстой. «Царство Божие внутри нас»
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Лев Николаевич Толстой известен миру как великий писатель и мыслитель. Его философская концепция непротивления возникла не сразу, а после многих лет жизненных испытаний, заблуждений, колебаний и размышлений. Учение Толстого возникло, разумеется, не на пустом месте, поскольку еще раньше появились квакеры в Англии и духоборы в России с близкими взглядами. Впоследствии Толстой познакомился с опытом европейских вегетарианцев и с основами индийской философии, многое позаимствовав и от них. Все это впоследствии неоднократно переосмысливалось писателем, оформившись в систему непротивления или толстовства.

Л.Н. Толстой родился 28 августа 1828 года в имении Ясная Поляна вблизи Тулы, где и провел большую часть своей жизни. Получив приличное домашнее образование, он поступил в Казанский университет, однако в связи с неуспеваемостью, порожденной в том числе и захватившей его бурной светской жизнью, он запустил учебу и вынужден был уйти из университета, о чем, правда, никогда не жалел. Некоторое время он проводит в своем имении, пытаясь улучшить жизнь крепостных крестьян, но, поняв бесперспективность этой затеи, бросает все и уезжает в Петербург. Рассчитывая сдать экстерном экзамен на кандидата прав, он в то же время снова не мог удержаться от пороков «золотой молодежи» того времени, проводя дни и ночи в кутежах, попойках, игре в карты. По-видимому, у него, как и у его современника и собрата по перу Ф.М. Достоевского, вскоре возникла игровая зависимость, что создавало и серьезные финансовые проблемы.

В семье на него уже махнули рукой и начали считать «самым пустяшным малым». Но, в конце-концов, он собирает волю в кулак и весной 1851 года уезжает на Кавказ в действующую армию, чтобы таким образом оборвать дурные связи и рассчитаться с карточными долгами. Вскоре, сдав экзамен на должность, Толстой становится офицером, участвует в войне с горцами и в Крымской кампании, после чего вновь возвращается в Петербург. Но там снова долго не удерживается и с головой окунается в полубогемную жизнь с той же игрой в карты, кутежами с цыганами и беспорядочными связями с различными женщинами. Однако именно все эти годы, где разгулы чередовались с мучительными размышлениями о смысле жизни, напряженным самобичеванием и попытками борьбы с самим собой, Толстой отражал в своем дневнике, который потом вел в течение всей своей жизни. Добавим, что писатель не раз менял свои взгляды, подчас диаметральным образом.

А однажды он даже заявил, что его идеалом является «сжечь все, чему поклонялся, поклониться всему, что сжигал».


Литературной деятельностью Л.Н. Толстой занялся еще во время службы в армии, написав одну за другой повести «Детство», «Отрочество» и «Юность», а также «Севастопольские рассказы». Крупные литературные произведения – «Война и мир», «Анна Каренина» и «Воскресение» будут написаны гораздо позже. Однако уже по первым сочинительским опытам было видно, что в России появился еще один талантливый писатель…

Следует отметить, что в более поздние годы сам Лев Толстой главным в своем творчестве считал не эти повести и романы, а религиозно-философские очерки – «Исследование догматического богословия», «В чем моя вера?», «Царство Божие внутри нас» и др. Так, например, 6 декабря 1908 года Толстой сделал запись в своем дневнике: «Люди любят меня за те пустяки – “Война и мир” и т. п., которые им кажутся очень важными». А когда летом 1909 года один из почитателей его литературного таланта приехал в Ясную Поляну, чтобы выразить свой восторг и восхищение от «Войны и мира» и «Анны Карениной», то Толстой с пренебрежением ему ответил: «Это все равно, что к Эдисону кто-нибудь пришел и сказал бы: “Я очень уважаю вас за то, что вы хорошо танцуете мазурку…” Я приписываю значение совсем другим своим книгам…»

Не случайно некоторые критики последнего этапа писательской деятельности Толстого сетуют на то, что художественная сила этого мэтра русской литературы порядком пострадала от преобладания в нем духоборческих интересов, что творчество только для того стало нужным Толстому, чтобы в популярной форме изложить свои религиозные взгляд.

Одновременно с литературной деятельностью он продолжает искания в духовной области. Чтобы найти ответ на мучавшие его вопросы, Толстой берется за изучение христианского учения, начиная с его истоков. С этой целью он во множестве читает богословские трактаты, ведет длительные беседы со святыми старцами, посещает монастыри. А для того, чтобы постичь учение в «чистом» виде, изучает иврит и древнегреческий языки.

Вместе с тем Толстой живо интересуется деятельностью различных христианских сект и ересей, а также пытается постичь духовную суть ислама, иудаизма, традиционных индийских верований. И все это наряду с интересами к философии и различным наукам.


Постепенно его поиски приводят к выводу о необходимости упрощения и даже вульгаризации внешней жизни, близкой к тому, как живут крестьяне, от зари до зари занимающиеся земледельческим трудом. Раз за разом он отказывается от модной одежды и изысканных блюд, много занимается простыми деревенскими работами, одевается в рубище и становится вегетарианцем. А в конце жизни он передает своей многочисленной семье право на владение всем его состоянием и отказывается от прав литературной собственности. Но и этого ему кажется мало, и Толстой начинает пропагандировать свои воззрения и отрицать все формы государственной, политической и религиозной жизни.

Осенью 1882 года за графом Толстым устанавливается тайный надзор со стороны полиции для определения характера его отношений с духоборами, являющимися врагами государства, поскольку они в полном соответствии с взглядами писателя отказывались служить в армии.

Толстой, как и многие молодые люди его круга поначалу был равнодушен к религии, однако, как известно, в зрелые годы в нем произошел коренной перелом. Он начал интересоваться духовными и нравственными вопросами православия, а при доскональном изучении был во многом не согласен с тем, как они трактуются церковью. В свою очередь, церковные власти считали, что Толстой проповедует искаженную версию самого Христа, в котором он видит не Сына Божия, а только учителя морали, хотя и великого. Но больше всего их задевало то, что в своих выступлениях Толстой противопоставляет христианство церковности, чего они никак не могли допустить.

Сам же Толстой, соглашаясь с тем, что написано в Священном Писании, обвинял священников во лжи и невежестве – дескать, прикрываясь строками из Евангелия и под видом совершения каких-то таинств, они нагло обирают и обманывают народ, которому и так нелегко живется.


Другими словами, здесь Толстой выступает точно так же, как Христос, обличающий фарисеев.

Многих удивляло, что Толстой, будучи от природы очень добрым и отзывчивым человеком, когда речь заходила о православной церкви, внезапно впадал в ярость, совершенно забывая, что верующие и священники тоже люди, и дерзкие слова, сказанные в их адрес, глубоко ранят душу.

В результате в сентябре 1901 года Синод, потратив немало сил на попытки примирения и склонения писателя к отказу от еретических взглядов, официально объявил ему анафему. В своем ответе православным иерархам Толстой написал: «То, что я отрёкся от церкви, называющей себя православной, это совершенно справедливо. Но отрёкся я от неё не потому, что я восстал на Господа, а напротив, только потому, что всеми силами души желал служить ему». Примечательно, что определение Синода в отношении великого писателя считал правильным и еще один человек, признать которого в каких-либо симпатиях к православию и церкви, совершенно невозможно, – это В.И. Ленин…

Толстой активно выступал против любого государства, как оружия насилия, был убежденным противником национализма и милитаризма, а также выступал и против патриотизма, т. е. был, говоря нашим языком, убежденным космополитом. Он считал, что отторжение принуждения, на котором держится современная цивилизация, возможно только за счет непротивления злу насилием, абсолютного отказа от какой-либо борьбы и улучшением нравственности с воспитанием в народе идей всеобщей любви…

В конце жизни обострились конфликты Толстого и с членами его семьи. Толстой не мог изменить жизнь своих близких сообразно своим убеждениям, а они не хотели жить по его принципам. Особенно негодовала жена Толстого, Софья Андреевна, когда за год до смерти ее муж отказался от гонораров за свои романы, да и вообще от права собственности на их издание. Ее доводы, разумеется, имели свой резон – ведь вместо того, чтобы завещать эти деньги своим многочисленным отпрыскам Толстой отдал их для того, чтобы обогатить издателей. А многочисленные выступления писателя против церкви и правительства его жену просто пугали.

– Ты дождешься, что тебя на веревке поведут в тюрьму! – говорила Софья Андреевна.

– Этого мне только и надо, – спокойно отвечал ей Лев Николаевич.

Сложившаяся ситуация привела к разладу в семье Толстых. Прежней любви и согласия между супругами уже не было, да и физическая любовь с годами тоже ушла. И если Софья Андреевна думала о материальном будущем своих детей, то Толстой стремился раздать все и стать странником. Нескончаемые ссоры тяготили Толстого и лишали душевного равновесия его жену, которая сделала несколько демонстративных попыток самоубийства, а потом носила с собой склянку с опиумом, шантажируя своего мужа тем, что она наложит на себя руки.

Истерические спектакли супруги, а также ее попытки рыться в его бумагах, чтобы отыскать якобы тайное завещание, положили конец терпению Толстого. Восьмидесятидвухлетний старец, собрав минимум вещей, скрытно бежал из дома в неизвестном направлении. Символично, но уход Толстого из семьи вместе с тем стал и уходом из его жизни, поскольку в дороге он простудился и умер на станции Астапово, нынешней Липецкой области.

10 ноября 1910 года Л.Н. Толстой, согласно его завещанию, был похоронен в лесу, на краю оврага возле имения Ясная Поляна, где в детстве вместе со своим старшим братом Николаем они искали зарытую здесь «зеленую палочку», приносящую людям счастье. Как завещал покойный, при похоронах никаких обрядов не производили, а над скромным могильным холмом до сих пор нет ни креста, ни какого другого памятника…
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27. Николай II – заложник пророчества
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…Я питаю твердую, абсолютную уверенность, что судьба России, моя собственная судьба и судьба моей семьи находятся в руке Бога, поставившего меня на то место, где я нахожусь. Что бы ни случилось, я склоняюсь перед Его волей, с сознанием того, что у меня никогда не было иной мысли, чем служить стране, которую Он мне вверил.

Николай II, император всероссийский. «Царь Николай II и новые мученики: пророчества, чудеса, открытия и молитвы. Документы»
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Николай II – последний российский император, царствование которого завершилось тягчайшими для страны последствиями: двумя революциями с ликвидацией монархии, гражданской войной и установлением жестокого коммунистического режима. Примечательно, что сам император неоднократно получал пророчества такого содержания, пытался бороться с наваждением, но у него ничего не вышло – злой рок висел над династией Романовых и всей Россией в целом…

Свое первое пророчество он услышал еще в 1891 году во время поездки в Японию. Наследник престола посетил известного в Японии слепого буддийского монаха-предсказателя по имени Теракуто. Тот поведал будущему царю следующее: «Опасность витает над твоей головой, но смерть отступит, и трость будет сильнее меча, и трость засияет блеском. Два венца суждены тебе – земной и небесный: Великие скорби и потрясения ждут тебя и страну твою. Ты будешь бороться за всех, и все будут против тебя. На краю бездны цветут красивые цветы, дети рвутся к цветам и падают в бездну, если не слушают предупреждений отца. Ты принесешь жертву за весь свой народ, как искупитель за его безрассудства». Предсказание начало сбываться уже через несколько дней: на наследника престола напал фанатично настроенный самурай, который нанес ему удар саблей. Но от смерти его спас греческий принц Георг, который сбил остервенелого японца с ног своей бамбуковой тростью. Отец Николая, Александр III, распорядился эту трость, оказавшуюся «сильнее меча», осыпать алмазами, чтобы она «засияла блеском»…

Незадолго до коронации в 1896 году судьбу Николая II предсказал другой ясновидящий – граф Луис Хамон, более известный под именем Кейро. По дате рождения царя, не зная, о ком идет речь, он определил горький прогноз на его будущее: «Кто бы ни был этот человек, дата его рождения, числа и другие данные показывают, что в течение своей жизни он часто будет иметь дело с опасностью ужасов войны и кровопролития: Его имя будет скреплено с двумя самыми кровавыми и проклятыми войнами, которые были когда-либо известны, и в конце второй войны он потеряет все, что он любил больше всего, его семья будет вырезана и сам он будет насильственно убит». Эдуард VII, король Великобритании, по просьбе которого было сделано это пророчество, не преминул передать его Николаю. Тот поначалу не поверил, но личная встреча с ясновидящим подтвердила все это.

В 1901 году император Николай II получил еще одно трагическое предсказание от православного монаха Авеля. По распоряжению императора Павла I оно сто лет лежало запечатанным в ларце. В числе прочих письмо содержало такое предсказание: «Николаю Второму – святому царю, Иову многострадальному подобному. Будет иметь разум Христов, долготерпение и чистоту голубиную. На венок терновый сменит он венец царский, предан будет народом своим, как некогда Сын Божий. Искупитель будет, искупит собой народ свой – бескровной жертве подобно. Война будет, великая война, мировая. По воздуху люди, как птицы, летать будут, под водою, как рыбы, плавать, серою зловонною друг друга истреблять начнут. Накануне победы рухнет престол царский. Измена же будет расти и умножаться. И предан будет правнук твой, многие потомки твои убелят одежду кровию агнца такожде, мужик с топором возьмет в безумии власть, но и сам опосля восплачется. Наступит воистину казнь египетская…». А в 1903 году Николай II получил еще одно письмо из прошлого – от преподобного Серафима Саровского, написанное им еще в 1832 году. На конверте была пугающая надпись: «Последнему царю». А в письме великий старец вещал: «Идет последнее царствование, государь и наследник примут насильственную смерть…» По свидетельствам приближенных, когда государь прочитал послание, то он горько и безутешно заплакал…

Наконец, последнее пророчество Николай II получил от приблизившегося к царскому семейству Григория Распутина в 1916 году: «…Предчувствую, что умру до 1 января 1917 года, и если я буду убит обычными убийцами, особенно своими братьями – русскими крестьянами, то ты, русский царь, не должен ничего бояться, ты останешься на троне и будешь править… Но если я буду убит боярами и дворянами, если они прольют мою кровь, и она останется на руках их, то двадцать пять лет им будет не отмыть моей крови со своих рук. Им придется бежать из России. Братья будут убивать братьев, все будут: друг друга ненавидеть, и через двадцать пять лет ни одного дворянина в России не останется. Царь земли Русской… если в моей смерти виновен кто-то из твоих родичей, то скажу тебе, что никто из твоей семьи, никто из твоих детей и родных не проживет более двух лет. А если и проживет, то будет о смерти молить Бога, ибо увидит позор и срам Русской земли, пришествие антихриста, мор, нищету, порушенные Храмы Божьи, святыни оплеванные, где каждый станет мертвецом. Русский Царь, убит ты будешь русским народом, а сам народ проклят будет и станет орудием дьявола… Три раза по двадцать пять лет будут разбойники черные, слуги антихристовы истреблять народ русский и веру православную»…

Но еще за несколько лет до Распутина в царских покоях побывали два французских мага. Первый из них по фамилии Низье предсказал им рождение наследника в 1904 году, поражение России в русско-японской войне и революцию 1917 года, завершившуюся падением монархии, гибелью многих христиан и самого царского семейства. Другой французский оккультист, Папюс, по просьбе государя вызвал дух его отца Александра III. В полной тишине, в присутствии царствующих супругов и адъютанта царя, Папюс мелом начертил на полу магические знаки и произнес заклинания. Вслед за этим глаза его закатились, он весь затрясся, а потом обмяк, как тряпичная кукла и непременно упал бы, если не сидел в это время в кресле. Какое-то время он молчал, а потом вдруг заговорил низким, утробным голосом: «Ты должен во что бы то ни стало подавить начинающуюся революцию… Но, увы, она потом еще возродится, и тогда катастрофа неизбежна… Что бы ни случилось, мужайся, сын мой и не прекращай борьбы…».

Оцепеневший от ужаса, Николай II буравил взглядом медиума: «Что? Что он еще говорит? Значит, не давать конституцию?» – «Значит, не давать», – глухим голосом подтвердил голосом умершего царя Папюс… Сеанс закончился, Папюс вышел из транса, но все четверо продолжали сидеть в напряженном молчании. Первой заговорила императрица, спросив, можно ли предотвратить предвозвестие. Папюс задумался: «Пожалуй, я смогу…». Несколько следующих суток он провел взаперти, в полном одиночестве изучая каббалистические таблицы, а потом вышел наружу, сообщив царской чете, что он выполнит их просьбу. При этом добавил, что магическая защита будет иметь силу лишь до тех пор, пока он сам «не исчезнет с физического плана». После этого Папюс торжественно совершил ритуал заклинания… В 1906 году, незадолго до своей смерти Папюс в третий раз посетил Россию, где гадал Николаю II на картах Таро, предсказав, что война с Германией неотвратима, и здесь уже никакая магия не поможет. Впоследствии, услышав о кончине мага, императрица написала мужу на фронт: «Папюс умер, значит, мы обречены».

Уже в наше время были расшифрованы катрены Нострадамуса о России, в которых говорилось об ужасной участи царя и тяжелой судьбе всего русского народа. Их Николай II, разумеется, не читал, хотя и что-то о них слышал, но и всего предыдущего оказывалось достаточно, чтобы безоговорочно поверить в такую мрачную судьбу. Он и поверил. Но прежде Николай II попытался сопротивляться предсказаниям. Так, например, в марте 1905 года он на встрече с иерархами русской православной церкви внес поразившее всех предложение: восстановить патриаршество, когда-то отмененное Петром I. При этом в качестве патриарха Николай II предложил…себя. Члены Священного синода сначала растерялись, а потом и вовсе промолчали в ответ. Царь выдержал паузу, а затем, поняв, что ответа он не получит, поклонился и вышел с раздраженным видом – он снова стал покорным судьбе.

Но еще раньше, в 1898 году, император впервые попытался идти наперекор мрачным предсказаниям, выступив на Гаагской мирной конференции о недопустимости дальнейшей гонки вооружений, чем несказанно удивил всех политиков.


Никто не знал, что побудило царя на столь беспрецедентный шаг. Вторая мирная конференция состоялась в мае 1899 года, но те же предложения российского правительства снова не были приняты. Кроме того, Николай II лично предпринимал массу усилий, чтобы не допустить ни Японской, ни Первой мировой войны, но все тщетно… Таким образом, Николай II стал фаталистом, заложником собственных пророчеств.

С этого времени он начал безропотно нести свой крест, пассивно управляя Россией, зная, что изменить ничего уже нельзя. Этим и была, в основном, обусловлена репутация Николая II, как слабого и безвольного царя…

Известно, что на Рождество, 6 января 1905 года, во время салюта одно из орудий Петропавловской крепости вместо холостого патрона ошибочно было заряжено картечью. Заряд угодил в окна Зимнего дворца и в беседку, где в это время находился Николай II со свитой. Все были ужасно напуганы кроме самого царя, который даже бровью не повел в ответ на выстрел. А когда царю льстиво заявили о его необычайном самообладании, то он в ответ сухо произнес: «До 18-го года я ничего не боюсь»…
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28. Свами Йогананда и служение человечеству
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Недостаточно развитый человек должен пройти бесчисленные земные, астральные и причинные воплощения, чтобы освободиться от своих трех тел. Учитель, достигший этой конечной свободы, может избрать путь возвращения на Землю в виде пророка, дабы привести к Богу других людей; или, как сделал я, он может избрать пребывание в астральном космосе. Там спаситель берет на себя часть бремени кармы обитателей его нового мира, помогая им таким путем закончить цикл воплощений в астральном мире и перейти к постоянному существованию в сфере причинного космоса. Или же такая освобожденная душа может вступить в причинный мир, чтобы помочь его обитателям сократить свое пребывание в причинном теле и тем самым достичь Абсолютной Свободы.

Йогананда Парамаханса. «Автобиография йога»
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Он был прирожденным мистиком и уже в детстве несколько раз оказывался в состоянии космического сознания. Родившись в 1893 году в многодетной семье состоятельного индийского чиновника, он, тем не менее, не пошел по стопам отца, сделав карьеру совсем в другой области. Впрочем, для Индии, страны со своеобразными религиозными традициями, это не являлось чем-то необычным. Мукунда Лал Гхош, каким было его настоящее имя, с самого раннего детства начал общаться с индийскими святыми – садху. Так в Индии называют аскетов, относящихся к различным традиционным религиям и школам, посвятившим все свое существование служению Богу.

В Индии с древних времен люди оказывают садху большое уважение за их святость, а некоторые просто боятся их проклятий. Существует поверье, что своими духовными практиками они не только приближают себя к Богу, сжигая свою карму, но также сжигают и карму всего общества.


В отличие от монахов европейских вероучений духовная деятельность индийских мудрецов не носит характера противопоставления другим конфессиям, отличаясь веротерпимостью и пронизывающей все их существо дружелюбием. Кроме того, в отличие от католичества, где характер святости определяется сложными приемами официальной канонизации и не ранее, чем через несколько лет после смерти предполагаемого святого, в индийской традиции становление святым не требует какого-либо скрупулезного исследования признаков святости или формальных церемоний. Здесь все гораздо проще, поскольку в индийской традиции святой, каким он бывает уже при своей жизни – это просто уважаемый человек, который в результате образа своего существования обладает особой мудростью и парапсихическими спо-собностями.

Среди такого рода святых были, на первый взгляд, обыкновенные нищие, которые ничего не носили на себе кроме набедренной повязки, благо, что климат Индии это позволял, а то и вовсе ходили голыми. Тем самым они подчеркивали свое презрение к обладанию имуществом. Некоторые из них, чтобы усилить свое отвращение ко всему физическому, включая собственное тело, не только питались чем попало, но и истязали себя, стоя, например, в течение нескольких лет на одной ноге либо подняв вверх одну руку. С течением времени в поднятой руке почти прекращалось кровообращение, а на покрытой многолетней грязью и коростами ладони птицы вили свои гнезда и выводили птенцов.

Некоторые из этих людей вели отшельнический образ жизни и целыми днями медитировали, тем более, что богатая природа Индии позволяла им не думать о хлебе насущном. Были среди них и такие, которые совсем ничего не ели, питаясь космической энергией или праной, которая согласно древним индийским верованиям рассеяна повсюду, и надо только научиться ее потреблять…

Отвращаясь от физической жизни, такие садху в той же степени приближались к запредельной реальности.

Находясь на границе тонкого и грубо-материального миров, садху легко овладевали различного рода паранормальными способностями: ясновидением, материализацией, проскопией, телекинезом, но никогда не использовали их для того, чтобы прославиться или обогатиться.


Некоторые особо продвинутые садху не удовлетворялись собственной просветленностью, а стремились привить эти качества другим, наиболее способным ученикам. Они образовывали школы или ашрамы, находящиеся обычно вдали от людских поселений, чтобы не испытывать их гнетущие психические эманации и не служить объектом праздного любопытства или насмешек.

В таких условиях рос и воспитывался юный Мукунда, который, несмотря на то, что ходил в светскую школу, все свободное время проводил на улице, посещая аскетов и беседуя с ними. Общение со святыми являлось любимым занятием Мукунды. В результате он усвоил, что кроме наук и предметов, которые преподают в школе, имеются знания, которыми обладают только индийские мудрецы.

Традиционным, истинно индийским, обычаем является наличие учителя – гуру, для того, кто задался целью чего-то добиться на духовном пути. В отличие от учителя светской школы, назначаемого администрацией, гуру в самом строгом смысле не передает какой-либо информации, а только направляет духовное пробуждение ученика (чела).

Более того, в соответствии с практикой, описанной еще в древних Ведах, не учитель ищет ученика, а ученик ищет учителя. Учитель появляется только тогда, когда ученик готов. Это означает, что гуру является духовным наставником не каждого, обратившегося к нему, а только того, кто уже внутренне созрел для подготовки. Более того, не каждый гуру может стать истинным учителем даже для духовно определившегося ученика. Связь между учеником и учителем может оказаться продуктивной, если они соответствуют друг к другу в их духовной организации по закону кармы.

Именно так и случилось с юным Мукундой, который вместе с друзьями неоднократно пытался убежать из дома в далекие Гималаи, где, согласно древним верованиям, находится прибежище таинственных мудрецов. Но только после окончания средней школы, которую Мукунда клятвенно пообещал закончить своему отцу, он встретил своего гуру – Свами Шри Юктешвара Гири.

И вот как пишет об этой первой встрече сам Йогананда в своей «Автобиографии йога»:

– Ты пришел?

Так приветствовал меня Шри Юктешвар, сидя на тигровой шкуре, разостланной на полу комнаты с выходом на балкон. Его голос был холоден, выражение бесстрастно.

– Да, дорогой учитель, я здесь, чтобы следовать за вами.

Преклонив колени я коснулся его ног…

Этот святой гуру вместо того, чтобы оставить юного ученика возле себя, неожиданно заявляет, что Мукунда должен вернуться домой к семье и поступить в университет. «Когда-нибудь ты поедешь на Запад. Там охотнее примут древнюю мудрость Индии, если неизвестный индийский учитель будет иметь университетскую степень», – сказал ему учитель. Примечательно, что такая мысль пришла в голову Шри Юктешвару также не случайно. Еще в бытность самому учеником у другого учителя, к этому времени ушедшему в мир иной, он получил от него известие, что пришлет к нему способного молодого человека для обучения йоговским знаниям с тем, чтобы он распространял их потом скептическому Западу.

Таким образом прошло еще десять лет, за которые Йогананда не только тщательно готовился к своей будущей встрече с европейцами, посещая лекции в университете, но и очень часто общался со своим учителем, приезжая к нему в ашрам. Уже вскоре Йогананда получил опыт своего первого просветления и окончательно утвердился в своей миссии – сеять зерно истины закостенелому в материализме Западу.

Получив диплом по окончании Калькуттского университета, Йогананда вступает в древний индуистский монашеский орден Свами, где и получает свое основное имя, а вскоре организует собственную школу и ашрам. В основе его обучения лежит европейский общеобразовательный курс, традиционная индийская философия и медитативная йогическая практика. Многие из его учеников в дальнейшем стали просветленными йогами и сами начали нести в народ свет божественной любви. Но как бы ни хотел Йогананда преподавать и дальше в организованной им школе, которая уже начала пользоваться огромной популярностью, ему предстояло оставить ее ради более высокой миссии.

И вот однажды во время очередной медитации он получает видение: тысячи американцев проходят перед ним, внимательно всматриваясь в него.


Он понял, что это знак свыше – пришло и его время отправиться в далекое путешествие.

Наконец, в 1920 году Йогананда, согласно предначертанию, отправляется в США. Это было первым далеким его путешествием. Чувствуя, что он уезжает со своей родины надолго, Йогананда испытывал тревогу и вполне понятные волнения. А перед самой отправкой его навестил сам гуру Шри Юкештвар, который успокоил его и дал последнее наставление. «Все двери открыты перед тобой, – сказал учитель. – Твои слова будут услышаны на Западе». Слова эти оказались пророческими.

Почти сразу по приезду в Америку Йогананда получает приглашение выступить делегатом от Индии на Международном конгрессе религиозных либералов. Именно там, в США он обнаружил множество людей, интересующихся древними эзотерическими доктринами Индии. В течение трех лет он читал лекции самым разным людям в Бостоне, после чего отправился в путь и по другим городам. Его выступления имели необычайный успех, толпы людей выстраивались в длинную очередь длиной в несколько кварталов, чтобы получить билет на его лекции. В отличие от других учителей из Индии он не пытался навязать американцам стиль поведения и мышления своей страны, но всегда адаптировал их в соответствии с культурой и традициями Америки. В то время газета «Вашингтон пост» сообщала, что «Свами Йогананда побил все рекорды популярности», а 18 апреля 1926 года его принял в Белом доме сам президент Кальвин Гулидж…

Именно в Америке Йогананда создал так называемое «Общество самопознания», включающее в себя несколько центров в разных городах. Здесь он не только знакомил слушателей с духовной культурой Индии, но и передавал технику освоенной им ранее крия-йоги наиболее духовно созревшим ученикам. В результате крия-йога превратилась в одну из ведущих эзотерических доктрин и духовных практик в США…

Термин «крия» на санскрите означает «движение» и вместе с тем «очищение» прежде всего по отношению к сознанию. Крия-йога основана на техниках дыхания (пранайямы) и открытия чакр. Эта йога оказалась наиболее доступной для европейцев по причине понятности и относительной простоты. Но ее все равно требовалось изучать под руководством учителя. В отличие от йоги в традиционном понимании крия-йога не требует неподвижных поз, слишком сложных для европейцев, в ней нет необходимости и в концентрации внимания на какой-то одной мысли. Однако мыслями все равно приходится руководить, чтобы сознание переходило с одного внутреннего образа на другой в определенном порядке, поскольку только это порождает активацию конкретных зон мозга и пробуждает ментальную энергию. Систематическая практика крия-йоги помогает открыть духовные центры (чакры), очистить сознание от эгоистичных мыслей и поднять его до самой высокой степени. В то же время занятия крия-йогой позволяет постепенно избавиться от страхов, фобий и других невротических симптомов, улучшает настроение и самочувствие…

Парамаханса Йогананда вошел в состояние махасамадхи в Лос-Анджелесе 7 марта 1952 года. Но даже через двадцать дней после смерти тело Йогананды, до тех пор находящееся в морге, не имело признаков разложения, что было документально подтверждено директором морга и свидетельствовало о святости умершего человека.
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29. Калужский мечтатель
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Наша условная воля создана Вселенной. Истинная же абсолютная воля и власть принадлежат космосу и только ему одному. Он единый наш владыка. Но мы должны жить так, как будто тоже имеем волю и самостоятельность, хотя и то и другое не наше. В противном случае получится лень, фанатизм, бессилие и ничтожество. Но мы должны помнить, что, помимо нашей условной воли, есть высшая власть Вселенной. Потому-то наша воля, стремления, желания, как бы они прекрасны не были с нашей точки зрения, частенько не осуществляются. Они натыкаются на препятствия, которые мы не в силах одолеть. Это препоны со стороны космоса. В таком случае не нужно унывать, а следует утешать себя тем, что не настало еще время для исполнения наших желаний, что надо еще бороться, что самые наши желания могут быть ошибочны с высшей точки зрения и что надо еще их проверить.

К.Э. Циолковский. «Космическая философия. Неизвестные разумные силы»
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Все знают К. Э. Циолковского как основоположника мировой космонавтики, но мало кому известны его философские произведения. Теперь трудно вообразить, каким образом этот провинциальный учитель и, по сути, самоучка достиг вершин прозрения, выходящих за пределы текущих и будущих столетий. Объяснения надо искать в своеобразном складе характера и ума Константина Эдуардовича, в особенностях его воспитания и в окружающих социальных условиях, включая эпоху, в которой он жил…

Тяжелое материальное положение, нарушения слуха и практическая неприспособленность к жизни на первый взгляд меньше всего способствовали выявлению его талантов и способностей. Как писал сам Циолковский – глухота «заставила меня страдать каждую минуту моей жизни, проведенной с людьми. Я чувствовал себя с ними всегда изолированным, обиженным, изгоем. Это углубляло меня в самого себя, заставляло искать великих дел, чтобы заслужить одобрение людей и не быть столь презираемым»…

Известно, что большими успехами во время кратковременной учебы в гимназии будущий ученый не блистал. За шалости легко попадал в карцер. Во втором классе остался на второй год, а потом и вовсе распрощался со школой. Таким образом, назвав себя самоучкой, он не слишком согрешил против истины…

В шестнадцатилетнем возрасте, отправленный отцом в Москву для приобретения профессии и образования, Циолковский постоянно недоедал, поскольку тратил скудные родительские средства на покупку книг и приборов для научных исследований. Он так и не устроился на работу или в учебное заведение, но самостоятельно овладел многими науками. В конце концов, он сильно ослаб, испортил зрение и был вынужден вернуться домой.

Теперь представьте себе, кем мог стать этот подросток – тугой на ухо, с плохим зрением и не развитый физически, весьма странный и с интересами, далекими от проблем его сверстников. «Гиперкомпенсация» – термин, позднее введенный учеником З. Фрейда А. Адлером, для тех, кто имел физические или иные недостатки, которые компенсировались их необычайными достижениями в других, доступных для них областях. Маленький человек становится Наполеоном, инвалид, прикованный к постели – писателем, слепой от рождения – великим музыкантом. Примеров можно привести множество.

Циолковский очень хотел, но физически не мог стать воздухоплавателем как его современник Уточкин или братья Райт. У него не было денег и таланта предпринимателя, чтобы спонсировать или пробивать свои грандиозные проекты на уровне государства или хотя бы на уровне провинциальной Калуги. Однако Циолковский самостоятельно овладел физикой и высшей математикой, а уже будучи в зрелом возрасте увлекся теорией воздушных полетов, предвосхитив многие открытия и изобретения (аэродинамическая труба, цельнометаллический дирижабль, почти современные контуры будущего самолета и т. д.). Он никогда ничего не принимал безоговорочно, а все стремился проверить на опыте.

Экстерном сдав непростой экзамен на звание учителя, Циолковский работал сначала в уездном Боровске, где он женился на дочери своего квартирного хозяина, а потом и в ставшей для него родной Калуге. Являясь основным кормильцем в своей многочисленной семье, Циолковский регулярно проводил опыты у себя дома, и все это на скудную зарплату педагога женского епархиального училища. Можно представить себе каковы были отношения этого во всех отношениях незаурядного человека с его близкими, которые поначалу не могли видеть в нем будущего гения…

Будучи весьма честолюбивым человеком, Циолковский привык добиваться всего сам, и при этом полностью отдаваться любому делу, за которое он брался. Несмотря на то, что педагогику он считал только способом зарабатывания денег для содержания семьи и для своих опытов, Циолковский относился к своей профессии очень серьезно и даже получил от царского правительства орден, что говорит о его немалых заслугах на этом поприще. Второй орден он получил много лет спустя, но уже в советское время, за свои работы в области теории ракетных полетов. Однако, как считают биографы, две жизни этого человека – наука и педагогика никогда не пересекались, – в училище, где он трудился, по-видимому, никто и не догадывался о его увлечениях. В провинциальной Калуге Циолковский вообще не имел друзей и единомышленников (за исключением А. А. Чижевского), а поэтому все его интересы и чаянья были направлены в Москву и Санкт-Петербург, где тогда находилась вся научная элита…

Циолковский жил в необыкновенное время. Несмотря на то, что тогдашнюю Россию потрясали народные волнения, революции и войны (которые затрагивали Циолковского только с материальной стороны, поскольку к политике он был равнодушен), будущий отец космонавтики лично или через переписку встречался с людьми, одно имя которых вызывает сейчас благоговение и священный трепет: физиолог И. М. Сеченов, основоположник аэродинамики Н. Е. Жуковский, первооткрыватель фотоэффекта А. Г. Столетов, всемирно известный химик Д. И. Менделеев… Однако отношения с корифеями складывались не всегда гладко. Снисходительно благоволив талантливому самоучке в самом начале его творчества, некоторые из них впоследствии почувствовали в Циолковском опасного конкурента на пути собственных амбиций…

Дерзнув потягаться с академиками, Циолковский, несмотря на отсутствие высшего образования, слабое здоровье и нищету, оказывался очень самолюбивым и ранимым человеком. Без ложной скромности полагая себя гением, Циолковский очень болезненно реагировал на отказы, неудачи и замалчивания, которыми встречались его проекты и теории.

Так, например, рукопись под названием «Отчет об опытах по сопротивлению воздуха» была отправлена им на имя Жуковского. Однако отзыва не последовало. Он выслал второй и последний экземпляр этого «Отчета…», который затерялся уже навсегда. Пропажу рукописи биограф Циолковского Б. Н. Воробьев связывал только с именем Жуковского. Академия наук тогда поступила не лучшим образом: она положила «Отчет…» в архив и опубликовала его ровно через… 50 лет, когда имя Циолковского получило всеобщее признание. Аналогичные замалчивания случались неоднократно…

«Грустно и больно думать о том, что даже крупнейшие люди обладают такими жалкими слабостями, которые обычно присущи людям мелким и ничтожным, – говорил К. Э. Циолковский А. А. Чижевскому (своему ученику и впоследствии известному астрофизику) – только долгие годы могли убедить меня в том, что профессор Жуковский одной из своих задач поставил искоренение моего имени из научной прессы путем заговора молчания»…

Общеизвестно, что Циолковский первым пришел к идее заатмосферных (космических) полетов, издав на свои собственные средства брошюру «Исследование мировых пространств реактивными приборами» (1903).


Уже в те далекие от нас годы он утверждал, что теорию ракетоплавания он разработал как приложение к своим основным философским изысканиям. Им написано более 400 философских работ, которые и сейчас малоизвестны широкому читателю ввиду их многолетнего утаивания. В основном это неизданные рукописи, погребенные в Московском отделении Архива АН России…

В 1914–1931 годах Циолковскому удалось выпустить крошечными тиражами и за свой счет более десятка брошюр: «Нирвана», «Второе начало термодинамики», «Горе и гений», «Монизм вселенной», «Будущее Земли и человечества», «Любовь к самому себе», «Ум и страсти», «Космические ракетные поезда», «Общественная организация человечества», «Причина космоса», «Растение будущего», «Животное космоса», «Самозарождение» и многие другие.

Свои философские работы Циолковский считал главным делом своей жизни, тогда как теоретические исследования по освоению космоса с помощью аппаратов на ракетной тяге – только лишь сегодняшним приложением к реализации первого этапа выхода за пределы земного притяжения. Поскольку Циолковский оказывался одной из ключевых фигур советской пропаганды, были веские причины держать эти и некоторые другие факты в тени и не упоминать о них…

К примеру, кто не знает его изречения: «Земля колыбель человечества, но нельзя вечно жить в колыбели», начертанного в каждом школьном учебнике по астрономии. Теперь этой фразе можно придать не только буквальный смысл, но и более глубокое, философское обоснование. Циолковский полагал, что космонавтика с использованием двигателей на ракетной тяге – это только первый этап в освоении и заселении космоса. В последующем человечество не только откажется от громоздких, малоэффективных, буквально «коптящих небо» и смертельно опасных ракет, являющихся тяжелым ярмом даже для самой развитой экономики, но и обязательно изменит самого себя.

Он был убежден в неизбежности расселения человечества в космическом пространстве, но не связывал это только лишь с ракетной техникой…


Идея множественности обитаемых миров не нова и принадлежит, как известно, Джордано Бруно. Циолковский полагал, что космос, буквально, кишит жизнью, причем наша цивилизация на этом фоне выглядит довольно-таки примитивно. Циолковский отнюдь не считал, что жизнь на других планетах представлена исключительно антропоморфными формами или, что человек является высшим продуктом мироздания. Напротив он думал, что во Вселенной имеются самые разные миры, которые на много порядков опередили наше развитие таким образом, что мы перед ними предстаем почти как животные. Он никогда не стоял на позиции углеводно-белкового «шовинизма» и даже считал, что жизнь не обязательно должна быть связанной с какой-либо поверхностью и может быть рассеянной повсюду.

В его представлении человек немедленно откажется от физического тела, когда появится такая возможность, поскольку уже сейчас оно является тормозом на пути каких-либо технологий. Однако все это случится очень и очень нескоро, но тогда отпадет необходимость в самой технике, и в каких-либо летательных аппаратах, – такого рода «эфирный» человек с легкостью мысли научится преодолевать пространство, с равной простотой находиться как внутри раскаленных звезд, так и при температуре, близкой к абсолютному нулю. Сфера интересов такого «лучистого» человека станет существенно иной. Появятся и новые межгалактические союзы, основанные на мире и согласии. Не имея плотного естества, собственности, промышленности и государства, основанного на насилии и власти, человек обретет качественно иную мощь, мораль и ценности, трудно сопоставимые с нашим временем, где не будет места нищете, болезням, страданиям и войнам. Такое человечество может существовать неопределенно долго.

Нетрудно заметить, что «лучистый человек» Циолковского – это то же, что и «звездный человек» Джона Бейнса, Махатма или Великий Посвященный Е. П. Блаватской, житель высокодуховных Затомисов в представлении Даниила Андреева.

Однако способы превращения людей в «лучистых» и в Великих Посвященных представляются существенно разными. Так, например, если Циолковский на первое место ставил науку, интеллект и современные технологии, то герметисты и теософы – высшую этику или духовность…

Гениальная наивность Циолковского странным образом соединила в себе идеи индуистско-буддийских верований в реинкарнацию (посредством «вечных» атомов), теософскую концепцию кругооборота (непрерывную смену периодов упадка – развитием) и античный гилозоизм (оживотворение всего сущего), трансформируя их в собственные мировоззренческие конструкции и схемы…

Известно, что Циолковского наряду с Н. Ф. Федоровым, В. И. Вернадским, А. Л. Чижевским относят к сторонникам русского космизма. Примечательно, что сам Циолковский этого не знал, и не удивительно, поскольку термин «космизм» появился только во второй половине ХХ века, так сказать, задним числом.

Сегодня космизмом называют совокупность философских, этических и религиозных течений, появившихся до середины ХХ века, ставящих в центр исследований проблему космического единства всего живого.

Известно также, что к своим идеям Циолковский подошел на рубеже XIX и XX веков, когда он познакомился с «философией общего дела» Н. Федорова в Чертковской (позже ставшей частью Румянцевской) библиотеке. На основании анализа его работ можно сделать вывод, что Циолковский имел некоторые представления об индийской философии и европейском оккультизме, однако, эти сведения были у него отрывочными и зачастую искаженными. Циолковский скептически относился к понятиям «дух» или «духовность» в традиционном смысле, полагая основой всего сущего живую и чувствующую материю, а основой постижения Вселенной – исключительно человеческий разум и знания, вера в который у Циолковского приобретала вид своеобразной религии.

В отличие от Махатм и их «резидента» Блаватской, утверждающих неизбежность перехода человечества в тонкую, многомерную реальность посредством морально-этического преображения и повышения духовности, Циолковский на первое место ставил развитие ума, науки и техники, не придавая особого значения этическим причинам.


Возможно, поэтому он и допускал некоторые неточности, непоследовательность или, скажем, идеи, на первый взгляд сомнительные с позиций их нравственной чистоты, о которых мы еще скажем ниже.

В начале своей работы «Монизм Вселенной» Циолковский написал: «Чтобы понять меня, вы должны совершенно отрешиться от всего неясного, вроде оккультизма, спиритизма, темных философий, от всех авторитетов кроме авторитета точной науки, то есть математики, геометрии, механики, физики, химии, биологии и их приложений». Однако в середине той же работы он же неожиданно заявляет: «Я не только материалист, но и панпсихист, признающий чувствительность всей Вселенной».

Остается загадкой, что Циолковский подразумевал под словом «чувствительность», и каким образом чисто механистические идеи сочетались у него с таким понятием как «разум атома».

Возможно, что у него «чувствительность» – это не чувствительность вовсе, и «атом» – не атом, поскольку, распространяя ум и чувства на всю материю, Циолковский не слишком отошел от доктрины, признающей всю материю разумной и живой, и в этом он, безусловно, является предтечей современной эниологии.

Чувствующие атомы, по Циолковскому, не подвержены никаким изменениям и бессмертны. Эта идея напоминает идею монад в теософии, поскольку смерть – это всего лишь распад некоего временного конгломерата, образующих затем новый конгломерат, в котором вечные атомы занимают новое место…

Его материя оживотворена и действует по законам не только физического, но и психического мира. Согласно Циолковскому материя не только чувствительна, но и «периодически, неизбежно через громадные промежутки времени, принимает сложный организованный вид, называемый нами жизнью». Нет ни одного атома материи, который бы не принимал бесчисленное множество раз участия в высшей жизни, в том числе и человеческой.

С разрушением организма, смертью живого существа, его атомы переходят обратно в «неорганическую обстановку», чтобы через сотни миллионов лет воплотиться в каком-либо живом теле или в человеке.


Это возможно потому, что «атом всегда жив», а, следовательно, ему свойственно чувство радости и страдания. Более того, к его сущности относится и само «Я» – сознание или разум.

Разум, основанный на «эгоизме» атома, доводится до совершенства в человеческих существах, благодаря чему приобретает универсальное значение во Вселенной. Его роль определяется, прежде всего, необходимостью пресечь зло в космосе, вызванного наличием в нем регрессивной тенденции, которая в свою очередь не зависит непосредственно от атомов; все дело в их различных комбинациях, а они могут быть как совершенными, так и несовершенными. При этом «распространение совершенства» – это только прерогатива разума, т. е. человека.

Таким образом, Вселенная по Циолковскому является единой саморегулирующейся системой, которая не имеет конца, однако она имеет начало. Это начало, стоящее выше Космоса и Вселенной, Циолковский именовал Первопричиной.

Что подразумевал он под этим словом – можно только догадываться. Ясно, что это не вещественная причинность, а, скорее, духовная, которую он как будто бы поначалу и отрицал. Теперь становится ясно, что имел в виду Циолковский под словом «монизм» и который означает признание основой бытия либо дух, либо материю…

Однако монизм Циолковского – это не коммунизм. Проповедуя на первый взгляд коммунистические идеи всеобщего братства и счастья, Циолковский отнюдь не связывает их реализацию и наступление с какой-либо «классовой борьбой», «партией» или «пролетариатом», а только лишь с научно-техническим прогрессом, который, по его словам, неизбежно приведет к отмене всех существующих технологий, а, следовательно, и к отмене и самого себя…

Столь же метафоричным – и оттого особенно загадочным – является и выражение Циолковского – «воля и власть Вселенной».

«Наша условная воля создана Вселенной, – писал, к примеру, Циолковский, – истинная же абсолютная воля и власть принадлежит космосу и только ему одному. Он единый наш владыка. Но мы должны жить так, как будто тоже имеем волю и самостоятельность, хотя и то и другое не наше».

Но что все-таки значит «воля»? В представлении Циолковского – это знание и власть некоего высшего сообщества, своего рода коллективного разума существ, уже ставших «лучистыми» и значительно обогнавших человечество в своем развитии…

Из всего сказанного нетрудно заметить, что некоторые мысли Циолковского несвоевременны и, более того, наивны, но вся его заслуга состоит в том, что он выступил первым, а первые могут ошибаться или высказывать неосуществимые идеи.

Циолковский искренне полагал, что представители суперцивилизаций не вмешиваются в наши начинания, но постоянно держат нас под контролем, чтобы мы не навредили самим себе.


Называя Землю колыбелью, Циолковский искренне полагал, что мы находимся в поре своеобразного «детства», а поэтому нуждаемся в присмотре «взрослых» – более развитых цивилизаций. Он думал, что «Земля не может быть предоставлена вполне самой себе. Некоторая степень самостоятельности ей оставлена только для приобретения опыта, для достижения совершенства (только не для гибели)… На Земле имеем власть человека. Но как она еще слаба! Космос то и дело ставит ему преграды. Это и понятно, потому что происходит по ее несовершенству, по ее младенческому состоянию. Мать не дает младенцу утонуть, упасть с крыши, гореть, погибнуть. Но она позволяет ему слегка ушибиться или обжечься, чтобы он выучился ловкости, приобрел знание и осторожность, необходимые для существования. Так поступает космос с человечеством. Воля последнего не исполняется и ограничивается, пока оно еще не выросло и не достигло высшего разума».

На вопрос одного корреспондента, почему более развитые существа не помогают нам, более слабым, Циолковский ответил приблизительно следующее: человечество еще не подготовлено к осознаваемому контакту с представителями иных миров. Появление их в настоящее время вызовет хаос, поскольку это не будет понято, и религиозный фанатизм затмит разум. Известно, что гималайские Махатмы за много десятков лет до этого аналогичным образом предупреждали о возможности наступления хаоса и беспорядков при попытках разглашения ими секретов высшей магии, до которых человечество еще не доросло. Несмотря на сокрытие и конфиденциальность, составляющих тактику высших существ по отношению к человечеству, некоторые виды их деятельности все-таки проходят через завесу секретности, периодически проявляясь в виде так называемых аномальных явлений…

Циолковский предполагает, что высокоразвитые существа не только осуществляют контролирующую или «агентурную» цель, но могли и сами в незапамятные времена являться источником жизни и разума на нашей планете. В своей работе «Причина космоса» Циолковский повторяет неоднократно звучащую мысль, что жизнь на Земле могла зародиться в результате перенесения некоторых «зачатков» с других планет. Это совпадает с гипотезой панспермии, высказываемой в различных вариантах с глубокой древности – занесении спор жизни на Землю из космоса, но обычно связываемой только с именем шведского ученого Сванте Аррениуса и почти забытой после открытия космического излучения, как оказалось, губительно действующего на все живое. Однако, как известно, гипотеза была возрождена с новой силой после нахождения в Антарктиде остатков микроорганизмов внеземного происхождения…

Мысли Циолковского переплетаются и с самыми спорными гипотезами современности, как, например, с предположениями М. Агреста и А. Казанцева о посещении Земли обитателями иных миров в далекой древности (палеоконтактах), а также подобной гипотезой К. Сагана…

Главную цель человеческого существования Циолковский всегда видел в освобождении от страданий и в достижении бессмертия и свободы, обеспечивающих всеобщее счастье.


Однако, в отличие от буддизма, он опять-таки не считал страдания при земной жизни неизбежными, и, тем более, необходимыми, допуская возможность абсолютного избавления от них путем научно-технического прогресса.

Циолковский считал, что разум не может мириться ни с чем, что служит причиной страданий. По его мнению – «произвести несчастного значит сделать величайшее зло невинной душе, равное примерно убийству или еще хуже. Так пускай же его не будет. Пусть общество, не препятствуя бракам, решительно воспротивится неудачному деторождению».

В то же время Циолковский писал, что «жестокое уничтожение невинных калек и принуждение к браку без взаимности не может быть нами одобрено», а только лишь наставал, чтобы «несовершенные люди» не давали потомства… В своих философских работах Циолковский неоднократно говорил об идеальном мироустройстве. Он постоянно повторял мысль о невозможности какого-либо насилия, о недопустимости страдания и убийств. Не случайно главы его трудов называются «Свобода передвижения», «Свобода образования обществ и предприятий», «Свобода обмена и торговли».

В частности, когда в 1934 году к Циолковскому приехал корреспондент «Комсомольской правды» и задал вопрос, каким должно быть советское правительство, то Циолковский ответил, что правительство должно обезопасить людей от насилия, не допускать его ни в какой форме, обязано внимательно слушать народ и критику, не заниматься протекционизмом и коррупцией и т. д. Разумеется, эта анкета не была опубликована…

Одной из главных целей общества Циолковский полагал «разведение» более совершенных пород людей, т. е. гениев. Это является наивной идеей, поскольку генетическое наследование таланта и гениальности в настоящее время наукой не подтверждается. В то же время он считал, что разум – это проявление природы, следовательно, вмешательство разума – это вмешательство природы в свою же природу и поэтому оно не может порицаться. Он отнюдь не думал, что всякое развитие жизни требует только лишь благоговейного созерцания и непротивления и всегда был противником идеи пассивности человека в отказе от исправления так называемых «ошибок природы», а поэтому Циолковского в наши дни иногда сравнивают с Мичуриным…

Вследствие этих и некоторых других «неудобных» мыслей Циолковского пытались обвинить в фашизме, который тогда в тридцатые годы все более активно поднимал голову. Эти обвинения в рудиментарном виде встречаются и в наши дни, однако корить Циолковского за мизантропию исходя из всего, что он написал и что он сделал, просто некорректно…

Мысли об исключительности науки, так называемый сциентизм, в виде своеобразного преклонения перед ней у Циолковского всегда стояли на первом месте. Однако время показало отсутствие безукоризненных теорий в принципе. Более того, осторожное и скептическое отношение к научно-техническому прогрессу в наши дни стало обычным делом. Современная наука по большей части подобна пресловутому «дусту» (ДДТ), а не «манне небесной», где экологические издержки и побочные эффекты оказываются тем сильнее, чем значительней вмешательство человека в природу.

Не отрицая необходимости науки как таковой, следует добавить, что не наука, а только лишь космическая мораль или нравственность должна сделаться руководящей силой для дальнейшего развития человека с превращением его в «звездного» или «лучистого».

Роль науки и соответствующих технологий – только инструментальная или служебная, ибо, оказавшись у руля, она поведет себя крайне опасно и неизбежно приведет к кризису…


В заключение укажем, что Циолковский был весьма противоречивым и неоднозначным в своих размышлениях, а поэтому выстроить их в какую-то стройную систему не представляется возможным. В некоторых работах он как бы возражал самому себе, в других – делал преждевременные и весьма рискованные умозаключения, в третьих говорил о вещах и процессах настолько смутно, что даже он сам не смог бы сделать из этого какие-либо выводы…

Страдает лексика, страдает словарный запас, весьма невыразительны обороты речи, и это особенно заметно в его научно-фантастических произведениях, которые даже трудно сравнить по литературности с повестями других его современников – Алексея Толстого и Александра Беляева. Однако все его труды по освоению космоса тем и примечательны, что они отличаются не художественным дарованием, а только лишь научной проницательностью, которая была практически реализована только через много лет…

Что же касается его философских прожектов, зачастую имеющих утопический характер, то их воплощение если и случится, то очень и очень нескоро. Однако уже сейчас его теоретические размышления тревожат, будят и побуждают к исследованиям армию эниологов различных направлений…

Опередив свое время, Циолковский прожил всю жизнь в нищете, с клеймом чудака и безумца, и лишь в конце жизни получил признание, опять-таки обусловленное политическими мотивами, ибо по-настоящему космическая эра была начата только через 20 лет после его смерти, запуском первого искусственного спутника и в особенности полетом Гагарина в 1961 году. Что же касается его философских работ и прозрений, то они по достоинству не оценены и поныне.
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30. Эрик Ян Гануссен – «придворный» прорицатель Гитлера
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– Вам необходимо, мой фюрер, – говорит Оскар, – сделать так, чтобы и волки были сыты, и овцы целы. Притом, – смелым, доверительным тоном продолжает он, – часть вашего сердца принадлежит волкам. Верно я говорю? – спрашивает он, смотря прямо в лицо фюреру; это звучит боязливо и торжествующе.

– Да, милый Лаутензак, – задумчиво подтвердил Гитлер. – Вы правы. Моя борьба – это вечное хождение по узкой тропе, где справа и слева зияет бездна. – И, глядя вдаль необычно затуманенным взором, тихо продолжал: – Пожалуй, вы правы даже насчет волков. Пожалуй, часть моего сердца принадлежит волкам.

Опасные вопросы были затронуты Оскаром. Но он уже не мог не продолжать. Мысли и желания шли волнами от Гитлера к Оскару. Оскар знал, что фюрер ждет совета, и знал какого.

Он осторожно начал:

– Не слушайтесь, мой фюрер, слишком ретивых друзей и не принимайте решений, для которых еще не пришло время. Подождите, пока заговорит ваш внутренний голос.

Лион Фейхтвангер. «Братья Лаутензак»
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Трудно найти правителя страны, который бы пренебрег пророчествами в свой адрес. Предсказатели «хороших» судеб были приближены к царям и монархам уже в глубокой древности. Они входят в кабинеты многих глав государств и в наши дни. Для Адольфа Гитлера дилеммы верить или не верить астрологам и ясновидцам не существовало. Он не только истово полагался на свою судьбу, но и считал, будто ясновидцы способны активно изменять грядущее посредством своих предсказаний. Именно поэтому прорицатели с неугодными ему пророчествами заканчивали свои дни в концлагере, либо уничтожались иным путем. Исключением не стал и Эрик Ян Гануссен, полная разнообразных авантюр жизнь которого является ярчайшим тому примером.

Будущий провидец вырос в бедной еврейской семье, получив при рождении имя Хершманн-Хаим. Как потом он написал в своей биографии, дар предсказания у него впервые проявился в возрасте трех лет. Именно тогда по непонятной ему самому тревоге он вбежал в дом аптекаря, разбудив свою подружку, хозяйскую дочь, с которой он немедленно спрятался на ближайшем кладбище. После этого в доме аптекаря раздался взрыв…

В 13 лет не выдержав нищеты и придирок мачехи, у которой кроме него было еще двое своих детей, он убежал из дома, прибившись к гастролирующему здесь цирку, с которым объездил всю Европу. Полуголодная жизнь и антисемитские издевательства окружающих наложили отпечаток на личность юного Хершманна-Хаима, послужив основой для изменения его характера и всей его дальнейшей судьбы. В тот период, трудясь ассистентом у какого-то фокусника, выдающего себя за ясновидящего, он изучил все его трюки, которые затем не без успеха использовал в своей работе. За всю свою деятельность в качестве мальчика на побегушках он перепробовал самые разные профессии: был клоуном, наездником, акробатом и даже пытался петь. Из всего этого он извлек лишь один урок: зрители любят, когда их дурачат и легко западают на самые примитивные фокусы, а поэтому он всегда использовал это нехитрое умение наряду с действительным ясновидением, когда у него что-то не получалось и когда была реальная возможность заработать больше.

С началом Первой мировой войны Хершманн-Хаим был призван в армию и как рядовой пехотного полка был отправлен на Восточный фронт. Как-то на бесплатном сеансе телепатии, устроенном им для развлечения сослуживцев, он предсказал своему командиру, что у того родился сын. И, действительно, вскоре командир получил из дома письмо, где все это подтверждалось. Обрадованный начальник повысил новоявленного провидца в воинском звании и вручил ему денежную премию, которой Хершманн-Хаим поделился с военным цензором, вскрывавшим по долгу службы всю приходящую почту. Именно он и рассказал ему о прибавлении потомства в семье командира.

Весной 1918 года Хершманн-Хаим не без помощи того же командира роты демобилизовался и, пользуясь прежними связями, заключил контракт с одним из самых больших концертных залов Вены, где он выступал в качестве телепата. С этих пор он и стал называться Эриком Яном Гануссеном, ясновидящим из Дании, что позволило ему не только избавиться от националистических нападок, но и открыло дорогу в фашистскую партию. Изворотливый Ганнусен очень быстро знакомится с целым рядом фашистских бонз и даже становится приятелем подручного Гимлера – Гейдриха, что, по сути, и открыло ему прямой путь наверх. Уже в 20-е годы после ряда предсказаний Гануссен дает уроки ораторского мастерства самому Гитлеру, который тогда еще не имел такой власти. С этого времени в газетах стали появляться «научные» предсказания Гануссена о грядущем величии Гитлера, что, разумеется, не могло пройти незамеченным и для самого фюрера.

Однако после ряда скандальных авантюр Гануссен вынужден был скрываться от австрийского правосудия в Берлине, но вскоре и там оказывается перед судом. Ему реально грозит тюремный срок за шарлатанство. Судьи уже были готовы вынести вердикт, что никакой он не ясновидящий, а обыкновенный мошенник, как Гануссен вдруг начинает раскачиваться из стороны в сторону и терять сознание. Битком набитый зал суда замирает в ожидании. Замогильным голосом Гануссен, не открывая глаз, сообщает, что сейчас на вокзале находится человек, в чемодане которого находится украденный им миллион долларов. Полиция немедленно отыскивает и задерживает указанного грабителя. Подарком Гануссену явился шквал аплодисментов зала и его освобождение из-под стражи прямо в зале суда.

Вскоре ясновидцем заинтересовались и ученые. Гануссен с успехом прошел проверку в берлинском Институте метафизических исследований получив карт-бланш от самого директора, доктора Кристофа Шредера, и свободу дальнейших действий. Магическому влиянию Эрика Гануссена вовсю содействовала реклама. В результате уже одно его имя вызывало благоговение и трепет. Чтобы поддержать имидж на достаточной высоте предсказатель начал выпускать собственную газету в 200 тысяч экземпляров, а для истовых сторонников оккультного издавал журнал «Иной мир». Кроме того, Гануссен собрал огромную библиотеку эзотерической литературы, разрешив пользоваться книгами всем желающим. Он содержал большой штат сотрудников, организующих астрологические консультации по самым разным вопросам – от политики до любовных дел, а также сам давал публичные сеансы ясновидения. При всем этом Гануссен не гнушался и мелочевкой – торговлей амулетами, оберегами и другими оккультными вещицами, что давало ему приличный доход. Достоверно известно, что Гануссен по личной вещи человека, которую он держал в руках, мог безошибочно рассказать о характере владельца, назвать его имя, здоровье и факты биографии. Пользуясь этим талантом, он часто помогал полиции в сложных случаях, когда улик оказывалось недостаточно…

В конце концов, он стал настолько богатым, что построил в Берлине «Дворец оккультизма», перед входом в который он соорудил бронзовый памятник самому себе, а один из университетов даже заочно присвоил ему звание профессора оккультных наук. К Гануссену неоднократно обращались за предсказаниями не только рядовые члены нацистской партии, но и ее вожди – Геббельс, Риббентроп, Геринг, а также и сам Гитлер…

Где-то в январе 1933 года, в очередной раз встретившись с Гитлером, Гануссен изучил линии на его ладони и предрек, что фюрер скоро подчинит себе не только Германию, но и весь мир. И, действительно, уже через несколько дней Гитлер большинством голосов на голосовании получил высшую руководящую должность – он стал рейхканцлером Германии. Это было еще раз отмечено фюрером, который настолько уверовал в оккультные способности Гануссена, что принимал его в своем кабинете в любой день и час.

Вместе с тем Гануссен открыл дорогу еще одному провидцу. Им оказался молодой Вольф Мессинг, который в отличие от своего протеже не скрывал своей национальности, что в фашистской Германии сильно осложняло его жизнь. Но главное было даже не это, а характер его предсказаний. Если Гануссен давал приятные для фюрера пророчества, то Мессинг, прямо говорил, что Третий рейх рухнет, если Германия нападет на Советский Союз. Впечатленный предсказанием Мессинга, Гитлер, как-то спросил Гануссена об этом ясновидце, и Ганнусен без обиняков ответил ему, что Мессинг совсем не шарлатан. Фюрер пришел в ярость и распорядился уничтожить всех гадателей и астрологов, оставив при себе только Гануссена.

Несмотря на то, что Гануссен видел в Мессинге не только коллегу, но и конкурента, он помог ему бежать на своей машине и своим пропуском за пределы страны. Мессинг же, в свою очередь, предложил и Гануссену уехать с ним, т. к. предчувствовал и для него плохой конец. Но Ганнусен уж слишком верил в свою звезду…

Как и у всякого удачливого человека у Гануссена были не только доброжелатели, истово верящие в его оккультные способности, но также завистники и враги. Ими оказывались самые разные люди. Почти дружеское знакомство Гануссена с Гитлером и отчетливое влияние на его поступки вызывало у именитых нацистов, неспособных достичь этого, лютую ненависть. Сподвижники по магии, в особенности те, которых Гануссен своим влиянием и властью устранил от дел, испытывали к нему вражду и черную зависть. Но окончательно свалить «непотопляемого» Эрика Гануссена смогла только коммунистическая пресса. Их корреспондентам удалось выяснить, что личный астролог Гитлера не датчанин, а еврей. В качестве аргументов они говорили, что достаточно снять с Ганнусена штаны, дабы убедиться, что он обрезан, как и все иудеи. Один из коммунистических журналистов дошел даже до того, что не побрезговал написать письмо самому Геббельсу, где приводил ссылки на то, что Гануссен не просто еврей, но и племянник раввина, а это было уже слишком. И если раньше Гануссен не обращал внимания на подобные выпады, то теперь его заставили пошевелиться. Он был вынужден сообщить через печать, что он из семьи датских аристократов, погибших во время автокатастрофы, после чего еще в младенческом возрасте он был усыновлен еврейской семьей из близлежащей моравской деревни. В качестве доказательства он ссылался на документы об усыновлении, которые он готов показать всем желающим.

При этом Гануссен, как ни в чем ни бывало, продолжал давать по два публичных выступления в день пока в его дом не вломилась группа штурмовиков. Его арестовали и доставили в гестапо, предъявив серьезное обвинение: подделка документа об арийском происхождении с целью незаконного проникновения в ряды нацистской партии и вхождения в доверие к Гитлеру, чтобы разрушить их ряды…

Надо признать, что Гануссен, несмотря на внешнюю и показную беспечность, все-таки предчувствовал такой финал и уже готовился бежать в независимую Прагу, но сделать этого просто не успел. Весной 1933 года Гануссена тайно и без суда расстреляли. Однако фашисты не рискнули рассказать полную правду о Гануссене, справедливо полагая, что вся эта история ставит в смешное и незавидное положение и их самих. А поэтому в центральном органе фашистской партии газете «Фёлькишер беобахтер» было помещено только краткое сообщение, в котором говорилось, что «знаменитый черный маг Эрик Гануссен был убит злоумышленниками, а его тело обнаружено в лесу возле Потсдама».

Гануссен, без сомнения, был талантливым ясновидящим, хорошим психологом и просто неглупым человеком.


В противном случае он бы просто не смог добиться всех тех вершин, на которые он поднялся. Но, в то же время, Гануссен оказывался очень ловким мошенником и авантюристом. Все эти качества он имел не только с детства, но по причине многочисленных жизненных передряг и различных невзгод.

Сегодня сохранился дневник «Великого Гануссена» с записями всех его пророчеств, включая знаменитое предсказание поджога рейхстага, создание в недалеком будущем атомной бомбы, солнечных электростанций, трансплантацию сердца и еще многое и многое другое. Последнее его видение в данном дневнике – это ужасная гибель Нью-Йорка, тонущего в огненном озере. Как известно, то же самое было предсказано позднее Эдгаром Кейси и бабой Вангой.

Эрих Ян Гануссен остается в исторических анналах мировой парапсихологии как сложная и противоречивая личность, в которой со всеми ее недостатками отразились веяния того времени. О нем написана книга Фейхтвангера «Братья Лаутензак», где Гануссен выведен под именем Оскара Лаутензака, и поставлено пять художественных кинофильмов.
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31. Эдгар Кейси – великий целитель и ясновидящий
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На протяжении сорока с лишним лет своей зрелой жизни Эдгар Кейси мог по желанию входить в особого рода транс и сообщать людям точную информацию в ответ на практически любой вопрос. Эти сеансы назывались «чтениями». В этом состоянии он мог увидеть первоисточники информации, которые он называл «Хрониками Акаши» или «Памятной Книгой Бога». В процессе чтения Эдгар Кейси описывал процедуру так, словно и сам становился частью Хроник. Вступая в контакт с Хрониками Акаши, он мог получать любую информацию. Этот первоисточник, также называемый «Книгой Жизни», является компиляцией всех мыслей, слов, поступков, когда-либо имевших место в этом мире с момента его создания. Все это давало возможность Эдгару Кейси так же легко постигать природу Вселенной, как и давать ответы на вопросы, относящиеся к жизни людей и их миссии на земле.

Кевин Дж. Тодеши. «Эдгар Кейси и хроники Акаши» Эдгар Кейси. «Моя жизнь провидца. Потерянные мемуары»
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Не имея медицинского образования, он безошибочно точно ставил диагнозы и назначал лечение, исцелив, таким образом, несколько десятков тысяч человек, многие из которых считались обреченными. Кроме того, он сделал большое количество пророчеств как в отношении отдельных стран, так и всего человечества в целом. Большинство его предсказаний уже сбылось.

Эдгар Кейси – один из самых известных пророков и врачевателей ХХ века. Он родился в религиозной семье фермера и до конца дней веровал в Бога. Уже маленький Эдгар отличался от других детей своей замкнутостью и особой связанностью с природой и с близкими ему людьми. Он часто бродил один по лугам и полям, ощущая свое единство с растительным и животным миром, мог различать биополя у человека в виде цветной ауры и даже разговаривать с духами мертвых. Окружающие его не понимали, а поэтому он еще более замыкался и уходил в себя.

Когда ему было четыре года, он пережил серьезный психический кризис: в результате несчастного случая погиб его горячо любимый дед Томас Кейси. Этот трагический случай глубоко ранил юного Эдгара. После этого дух деда много лет являлся ему по ночам и даже наяву, когда он был один, давая ему важные жизненные советы.

Когда Эдгару было 23 года, в результате болезни горла у него совсем пропал голос. Врачи в непонимании разводили руками. Однако в то время по штату Кентукки, где жил Эдгар со своими родителями, гастролировал известный гипнотизер, который прославился тем, что излечивал людей прямо на сцене, погружая их в транс. Это была последняя надежда. Маэстро быстро усыпил Эдгара и внушил ему, чтобы он заговорил. И это случилось! Однако после пробуждения голос у него вновь пропал. Но была вера, что несколько сеансов лечебного гипноза помогут Эдгару восстановить голос. И вот как-то во время очередного сеанса, погруженный в транс молодой человек внезапно заговорил о причине своего заболевания и даже назвал рецепты лекарств, нужных для выздоровления. После пробуждения он ничего не помнил, но родители записали пропись, решив воспользоваться чудесным образом полученной информацией. И Эдгар выздоровел!.. Случай поразил и самого работающего с ним гипнотизера. Будучи сам не вполне здоровым, он снова погрузил Эдгара в транс и с его согласия спросил уже о причинах своего заболевания и способах устранения этого недуга. С этого и началась карьера Эдгара Кейси как «спящего целителя».

Однако поначалу Кейси сопротивлялся. Несмотря на то, что в городе был ажиотаж, вызванный удивительными способностями новоявленного целителя, он не хотел этим заниматься. «Я не стану лечить людей лишь потому, что я разговариваю во сне. Ведь сонный я не знаю, что говорю. Тем самым я могу навредить», – долгое время упорствовал Кейси. Но, в конце концов, не выдержав натиска пациентов и их родственников, он согласился. В этом была немалая заслуга друга его детства Ал Лейна и его невесты Гертруды, которые применили немало сил, чтобы переубедить Эдгара не зарывать столь редкий дар, а употребить его на пользу людям. Кейси, будучи глубоко верующим человеком, и сам начал понимать, что талант целителя дан ему Высшими Силами вовсе не случайно. Он окончательно согласился, когда ему удалось вылечить своего всегдашнего друга Ал Лейна, который долгое время страдал от упадка сил и еле ходил.

Однако он поставил непременное условие, чтобы во время его лечебных сеансов присутствовали врачи, и то, что он будет работать совсем бесплатно. Это во многом обезопасило и самого целителя, которого с этого времени не смогли обвинить в незаконном врачевании.

Таким образом, начиная с 1912 года и до самой своей смерти в 1945 году, он в состоянии самогипноза сделал более 30 тысяч прогнозов и консультаций.


Неожиданно выяснилось, что для установки причин болезни ему вовсе не требовалось присутствие самого клиента. Достаточно иметь в том же помещении что-либо из его вещей, быть рядом человеку, знающего его или даже просто кому-то назвать вслух имя и адрес.

Следует признать, что в состоянии транса Кейси пользовался сложными медицинскими терминами и понятиями, о которых при пробуждении он не имел ни малейшего представления. Он вскоре стал очень популярным, и люди со всего света, прознав про его дар, стали обращаться к нему по почте. Диагнозы и лекарственные прописи Кейси были настолько точными и результативными, что все врачи были уверены, будто Кейси только притворяется необразованным, а на самом деле он является опытным врачом, который поступает так только из-за своего чудачества или ради рекламы.

Кейси на самом деле ничего не читал, не знал ни одного языка кроме родного английского и даже не старался приобрести каких-либо медицинских знаний. Как целитель он работал совершенно бескорыстно, и кроме тех двух часов в день, которые он тратил на целительство во сне, остальное время Кейси занимался своей основной профессией фотографа, которая одна и давала ему средства на существование. А когда пришло письмо из Италии, то Кейси ввел себя в состояние транса, как он обычно делал, и с легкостью понял итальянский текст, которого он не знал в бодрствующем состоянии. На итальянском же языке он продиктовал и ответ. Аналогичным образом он поступал во всех других случаях, когда ему приходили письма на незнакомых языках.

Но вот однажды в его семье произошел трагический инцидент. Его восьмилетний сын Хьюг Линн, играя со спичками, случайно поджег весь запас магнезии, применяемый Кейси для фотовспышек. Роговица обоих глаз ребенка была обожжена, и он практически ничего не видел. Кейси был глубоко потрясен случившимся, однако нашел в себе силы начать новый лечебный сеанс. Пользуясь полученной информацией, он назначил сыну двухнедельный курс лекарственного смачивания обеих глаз раствором танина. Для консультировавших ребенка офтальмологов это лечение казалось полным абсурдом. Однако Кейси не смел ослушаться собственных голосов, тем более что у него уже был положительный опыт в целительстве, и через две недели Хьюг Линн был вполне здоров…

В некоторых других случаях Кейси проявлял и чудеса предвидения. Так, например, после одной «спящей» сессии он не проснулся как обычно, а продолжил сеанс, продиктовав друг за другом еще четыре рецепта. Никто не знал, кому они предназначались, пока через два дня к нему не заявились четверо пациентов, кому эти прописи оказались нужны. А в другой раз он назначил лекарство под названием «кодирон» и указал адрес фармакологической фирмы, где оно производится. Туда позвонили, но услышали в ответ: «Как вы узнали об этом препарате? Ведь мы только, что придумали ему название, но еще никому не рассказывали об этом!..»

Возросшая слава Эдгара Кейси привела к тому, что к нему стали обращаться деловые люди, игроки, авантюристы и просто морально нечистоплотные люди. Они хотели узнать выигрыш по лотерее, перспективы на финансовой бирже и т. д. Ему надоедали просьбами найти клады, предугадать результаты скачек, и он несколько раз, уступая просьбам, в качестве эксперимента попытался делать такие предсказания. Однако все они были неудачными. Более того, сам Кейси в результате этого сильно болел: испытывал упадок сил, депрессию, опустошение. Несмотря на то, что Кейси был истинным христианином, он в последующем всегда соблюдал индийский закон кармы, согласно которому человек должен получать только то, что он заслужил своим трудом.

Наиболее полный дар ясновидения у Эдгара Кейси проявился, когда в состоянии транса он начал рассказывать о прошлом и будущем стран и континентов.


Это произошло, как всегда, чисто случайно. Однажды после назначения лечения очередному пациенту Кейси не проснулся, а после небольшого перерыва продолжил речь своим обычным ровным и спокойным голосом. На сей раз он говорил об исчезнувшем материке, существование которого до сих пор подвергалось сомнению – об Атлантиде. Согласно его описаниям Атлантида – это континент, превосходящий по размерам Европу, который был расположен в районе между Саргассовым морем и Азорскими островами. Атлантида погибла в результате трех мощных катаклизмов 10–15 тыс. лет назад. Согласно Кейсу на материке находилась высокоразвитая цивилизация, применяющая электричество, воздухоплавание и обладающая телепатическими способностями. Атлантида погибла от необдуманного использования альтернативной энергии.

Примечательно, что летом 1968 годы рыбаки разглядели под водой в районе Багамских островов контуры ровно расположенных глыб, геометрически правильной формы. А позднее туда были направлены аквалангисты, которые нашли под водой мощеную дорогу и обломки мраморных колонн. Это подтверждало пророчества Кейси о нахождении Атлантиды.

Впоследствии Кейси высказал ряд других предсказаний. Так, например, задолго до Второй мировой войны он пророчествовал о вторжении фашистов на территорию СССР в 1941 году и капитуляцию фашистской Германии в 1945. Очень точно он обрисовал образование будущего государства Израиль и обретение независимости Индией. Наиболее интересным для нас было его предвозвестие краха коммунистической системы, установление доверительных отношений с США и возрождение христианства в новой России. За несколько недель до своей смерти в 1945 году, когда Красная Армия одерживала одну победу за другой, и, казалось, вот-вот завоюет весь мир, Кейси предсказал распад СССР.

Третьей мировой войны, согласно предсказаниям Кейси, не будет, однако значительно усилятся природные катаклизмы.


Уже сегодня подтверждаются предсказания Кейси относительно роста тектонической активности на многих континентах, высказанное им в начале ХХ века. В 30-е годы, когда об изменении климата не было и речи, Кейси предугадал глобальное потепление, которое затронет всю планету. Он сказал, что Лос-Анджелес, Сан-Франциско и Нью-Йорк в результате подъема уровня Мирового океана уйдут под воду. Меньше всего это затронет Россию, у которой зальет в основном только побережье Северного Ледовитого океана, где почти никто не живет, и которая возглавит развитие цивилизации, причем центром станет Западная Сибирь. В этом его пророчества совпадают с высказываниями знаменитой Ванги.

Несколько раз за свою жизнь Кейси пытался порвать с целительской и провидческой практикой, полагая, что это противоречит его вере в Бога, ибо только Бог может осуществлять пророчества и лечить людей, не видя их. Однажды он даже действительно отказался от сеансов, но тут же оглох до той поры, пока снова не возобновил эту практику. Выходит, что Высшие Силы действительно дали ему этот дар, и они же наказали его, когда он захотел отказаться от дара.

В начале 30-х годов Эдгар Кейси основал «Ассоциацию для исследований и просвещения». С 1945 года после смерти провидца его жена и сын создали «Общество последователей спящего пророка» с целью изучения наследия Эдгара Кейси. К середине ХХ века руководимое ими общество насчитывало уже более 10 тысяч человек.

Накопилось огромное количество записей, полученных при жизни Эдгара Кейси, которые сначала осуществлялись стенографически, а с начала 40-х годов с помощью магнитофона. Требовалось расшифровать и систематизировать этот колоссальный материал, на что ушли бы годы, если бы этим занимались только члены семьи Кейси. Но у предсказателя нашлись добровольные помощники, организовавшие фонд его имени, который существует и в настоящее время. Сюда входят врачи и психологи, продолжающие расшифровку записей. Осуществляются также попытки изучения самого механизма получения Эдгаром Кейси своих пророчеств.

Еще при жизни великого провидца его как-то спросили во время очередного сеанса сна о способе, каким он получает информацию. И Кейси ответил, что он в состоянии войти в контакт с любым человеком или даже с несколькими людьми.


Однако самого механизма передачи информации он так и не раскрыл. Неясно было также, откуда берутся сведения о лечении с детальным знанием медицины и фармакологии, отсутствующие у самого Кейси, когда он находился в ясном сознании. Вполне возможно, что ум Кейси каким-то образом контактировал с духами уже умерших врачей, как это было установлено позднее у знаменитого бразильского хилера Ариго. Поскольку Кейси не называл имен своих «потусторонних респондентов», вполне возможно, что он общался не с конкретным духом, а получал информацию напрямую с информационного поля планеты, называемого в древности «Хрониками Акаши». Это поле является своеобразным аналогом интернета, в котором содержатся все без исключения сведения о прошлом, настоящем и будущем планеты, каждого отдельного жителя Земли и всего человечества в целом. Об этом, в частности, могут говорить и очень отдаленные пророчества Кейси.
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32. Алистер Кроули – «Зверь Апокалипсиса»
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…Наше видение, сколь незначительным и неудачным оно бы не было, возникло на физическом плане. Позднее я узнал, что существует разновидность видения – наполовину физическое, а наполовину астральное. При «обычном» астральном видении лучше смотрится с закрытыми глазами; в вышеописанном же случае закрытие глаз закроет также и видение, как и обычный физический взгляд…

Условия такого общения следующие:

а) следует иметь необходимый уровень посвящения, магические навыки и врожденные способности;

b) следует находиться в надлежащем магическом состоянии или настроении;

с) обе стороны должны хотеть вступить в контакт, или же необходимо иметь законную власть над этой сущностью;

d) должны быть подходящие и благоприятные магические условия….

Алистер Кроули. «Магия без слез»
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«Зверь Апокалипсиса» в христианском богословии – это одно из имен Антихриста. Почему так решил назвать себя Алистер Кроули, являющийся одним из наиболее известных оккультистов XIX–XX века, до конца неясно. По-видимому, титул противника Христа его вовсе не страшил, поскольку Кроули, являясь черным магом, не относил себя ни к одной из существующих религий. Сатанистом он также не был и с равной степенью брезгливости относился как ко многим, существующим на то время оккультным сообществам, так и к изыскам фашистов, также стремящихся привлечь его на свою сторону. Бурная жизнь Алистера Кроули перемежалась четырьмя браками, богатством, доставшимся от отца в середине жизни, и нищетой в ее конце, высылкой из Италии и Франции за глумление над религией. Кроули, превозносимый сторонниками и унижаемый противниками, остается одной из самых противоречивых и загадочных фигур ХХ века.

Он родился в 12 октября 1875 года в городке Лемингтон, в центральной части Англии. Поскольку его год рождения совпадал с годом смерти Элифаса Леви, знаменитого французского мистика, то Алистер, уже будучи взрослым, всерьез считал себя его инкарнацией. Кроме того, он считал себя перерождением ранее живущих Калиостро и папы Александра IV Борджиа.

Известно, что реальный отец Алистера – Эдвард Кроули, нажил капитал на производстве пива, но потом отошел от дел, чтобы посвятить себя распространению идей протестантской секты «Плимутские братья».

Эмоционально выхолощенная богобоязненная обстановка в семье маленького Александра (Алистером он назвал себя позже) с ежедневным чтением молитв и Библии изначально вызывала протест в его мятущейся душе и отвращение к христианству, сохранившееся до конца его дней. Это во многом объяснялось природной психической неуравновешенностью Алистера и его ранней сексуальностью, вступающими в конфликт с сухими и безжизненными текстами Священного Писания и строгостью внутрисемейной жизни. Бунтующее поведение отпрыска доводило мать до такой степени, что она в отчаянии называла Алистера «Зверем Апокалипсиса», однако ему это имя даже нравилось.

Таким он был, начиная со своего раннего детства – парадоксально непокорным и делающим все наперекор тому, как его заставляли поступать.

Он учился сначала в средней школе, а потом в университете, но ни одна из наук не овладела им настолько, чтобы он выбрал ее в качестве профессии, но только до той поры, пока он не начал изучение литературы по оккультизму и магии. К другим увлечениям Кроули относились шахматы, альпинизм и поэзия.

В 1896 году во время поездки в Стокгольм Кроули испытал первый мистический опыт, заключающийся в сильном ощущении того, что он вовлечен в некие магические намерения со стороны могущественных запредельных сил.


С его слов он получил опыт «ужаса и боли, сочетающийся с определенным душевным дискомфортом» и элементами чистого духовного экстаза. Следует предположить, что Кроули уже тогда перенес эпизод просветления или космического сознания. Но поскольку он сам уже в то время был далеко не святым, это светлое переживание парадоксальным образом соединилось у него с внутренней душевной грязью и болью. Это бывает у всех тех, кто проникает через завесу «покрывала Изиды» в мир причин, не будучи для этого духовно подготовленным и морально чистым… Впоследствии Кроули еще не раз пытался испытать нечто подобное с помощью различных колдовских методик, но ему удавалось вступать в контакт только с представителями низшего астрала, которых Кроули, тем не менее, самонадеянно называл ангелами…

Кроули вообще был чрезвычайно высокого мнения о себе. «Странное стечение обстоятельств, – претенциозно писал он своей автобиографии, – чтобы одно маленькое графство Уорикшир дало Англии двух великих поэтов – меня и Шекспира»…

С ранней юности он начал писать эротические стихи, в которых без труда проглядывала вся его ненасытная натура. Самым скандальным из всех его поэтических сборников, выпускаемых с бешеной быстротой, оказалась книга «Белые пятна», которую критики назвали омерзительной, похотливой и незрелой. Причем даже искренние сторонники Кроули, не зная, что сказать, ограничились вежливым молчанием. В качестве примера можно привести строки его стихотворения «Некрофилия», помещенные в тот самый сборник, чтобы читателям было понятно, о чем тут идет речь:

…Сдавить тебе живот и пить
Безбожный сон
Из озера зловонных испражнений,
Что исторгает твой висящий труп.


Кроули не только в стихах, но во всех своих поступках стирал демаркационные линии между дозволенным и запретным, был неразборчив в сексуальных связях, экспериментировал в различных оргиях. Кроули вообще, как сообщает один из его биографов, являлся «ненасытным пансексуалом», был готов применить свою «сексуальную магию» на ком угодно. Другими словами, в соответствии со своей психопатической натурой он, мягко говоря, «искал себя».

Году, этак, в 1916-м он сначала посвятил себя в маги, окрестив пойманную жабу Иисусом Христом и затем распяв ее. Тогда же он изобрел «благовоние бессмертия», которое привлекало к нему женщин и лошадей. Оно состояло из одной части серой амбры, одной части мускуса и трех частей цибета. Слова «афродизиак» и самого этого понятия тогда еще не было, но зелье, со слова самого Кроули, действовало безотказно, а поэтому он всегда носил его с собой. Однако в последующем его эротические изыски начали носить исключительно оккультный характер, где был важен мистический результат, тогда как физическая сторона секса играла роль некоего инструмента. Впрочем, это только мнение самого Кроули, поскольку внешне все это выглядело как всегда – в виде обыкновенного непотребства.

Тем не менее Кроули до конца дней продолжал верить, что ритуальные эротические практики влияют на духовную природу человека и, вследствие их энергетизма, способны приблизить человека к ангелам…


Исключительно большое влияние оказало на него учение Фрейда об энергии либидо и бессознательном, поскольку это оправдывало его занятия сексуальной магией. Он полагал, что бессознательное – это вместилище могучих духов, от которых маг получает свою силу. Доведенная до высшей степени оргазма и направляемая волей, мужская производящая энергия тождественна божественной силе творения…

В 1898 году он вступил в мистический орден «Золотая заря», где направленно и углубленно начал овладевать различными оккультными практиками. Вследствие своего неуемного и заносчивого характера Кроули почти сразу нажил там двух авторитетных врагов, обладающих большими полномочиями, разочаровался в сообществе и вынужден был уйти, продолжив свои магические искания в гордом одиночестве.

Как пишет о Кроули современный оккультный философ Колин Уилсон: «Он определенно обладал сложным и неприятным характером, и его карьера отличалась параболическим течением – взлетами и падениями, что типично для магов».

Кроули в дальнейшем много путешествовал, интересуясь оккультными приемами древних народов Старого и Нового Света. Он испытывал на себе различные магические обряды, включая самые богопротивные и омерзительные, а также входил в различные оккультные сообщества, но находился в них очень недолго – уходил либо сам, либо его исключали за конфликтность и нарушение правил.

Так, к примеру, он проводил эксперименты с магическим кристаллом, входил в сообщество масонов, практиковал астрологию, йогу, енохианскую магию Джона Ди, а также изобретал собственные обряды. Таким образом он вышел на собственное учение, названное им «телема», что в переводе с греческого означает «воля». Кроули утверждал, что основные принципы телемы он получил в 1904 году от загадочной сущности по имени Айвас, являющейся его ангелом-хранителем. В основе этой синкретической доктрины лежит утверждение, что каждый мужчина и каждая женщина имеют божественную природу, а сутью и смыслом их «великой работы» является любовь. Отсюда выходят и основные постулаты его учения: «делай, что хочешь» и «любовь есть закон». По словам самого Кроули ангелы объявили ему о наступлении эры Водолея и назначили его пророком этого эона…

В 1899 году он покупает большой дом на побережье знаменитого озера Лох-Несс с таинственным чудовищем в сумрачных глубинах, где увлекается идеей заклинания духов по приобретенному где-то гримуару Абрамелина. Ему удалось материализовать голову и левую ногу некоего духа по имени Буэр, с помощью которого он надеялся исцелять болезни. Но вместе с духом нагрянула и целая орава частично материализованных демонов, которые всю ночь маршировали по комнатам, не давая уснуть Алистеру Кроули и всем его домочадцам, пока на следующий день он не выгнал их с помощью заклинаний…

Однако по-настоящему как оккультиста его прославили карты Таро, широко использующие в отличие от многих других интерпретаций каббалистическую, масонскую и оккультную символику.


В 1907 году Кроули создает свой собственный герметический орден под названием «Серебряная звезда» и составляет «Свод священных книг телемы», почти сразу же получив уничтожающую критику от видного немецкого эзотерика Теодора Ройса, обвиняющего Кроули в профанации и в разглашении неких оккультных секретов. Однако Кроули отверг все притязания бывшего коллеги. Он продолжил путешествовать по странам Европы, распространяя свое учение телемы…

Кроули вообще был большой позер и артист. Он любил шокировать окружающих придуманными им самим именами и титулами, причем, зачастую, самыми несообразными. Кроули во всем любил эпатаж, чем можно было бы привлечь к себе внимание и огорошить общественность. В 30-х годах, например, он щеголял в старомодном цилиндре, брил голову и лицо или, напротив, отращивал бороду и длинные волосы на голове. Он надевал то шотландскую юбку – килт, то прикид египетского мага, то вообще неизвестно что. Эксцентричность Кроули заключалась даже в том, что своей первой дочери он дал демоническое имя – Нуит Ма Ахатор Геката Сафо Джезабел Лилит Кроули. Но долго мучаться и комплексовать от этой отцовской прихоти ей не пришлось – дочь умерла в возрасте двух с половиной лет…

В 1909 году Кроули вместе со своим сподвижником В. Нейбургом путешествовал по пустыне Южного Алжира. Здесь им взбрело в голову вызвать могучего местного демона по имени Хоронзон. Они начертили на песке магический круг и Треугольник Соломона, вписав внутри имя Хоронзона, а потом окропили все это голубиной кровью. Затем Кроули надел монашеский черный балахон с капюшоном, полностью закрывающим голову, и вошел в треугольник, чтобы демон овладел его телом. Нейбург, оставшись снаружи, начал читать заклинания…

Вселившийся в его тело демон буйствовал и вопил голосом Кроули, извергая из себя поток грязных и отвратительных ругательств. Потом демон, пытаясь выйти из треугольника наружу, льстил Нейбургу, обещая служить ему вечно, принимал облик любимой женщины Нейбурга, принимал устрашающий облик змеи с человеческой головой и даже имел вид обнаженного и обиженного Кроули, умирающего от жажды и умоляющего дать ему хотя бы глоток воды.

Нейбург раз за разом отказывал, безуспешно пытаясь усмирить демона. А когда Нейбургу это надоело, и он попытался припугнуть демона страданиями и муками ада, то Хоронзон весьма остроумно ответил: «Не думаешь ли ты, глупец, что есть еще гнев и страдания кроме меня, и что есть еще ад кроме моего духа?» Нейбург попытался записать все эти слова и на мгновение отвлекся, доставая карандаш и бумагу. Тогда-то Хоронзон и разорвал магический круг, набросав на него песок, и кинулся на Нейбурга. Однако Нейберг воззвал к Господу и ударил демона магическим кинжалом. Пораженный Хоронзон в корчах кинулся назад и удалился из тела Кроули, который сразу же пришел в себя.

Все это время Кроули находился в трансе, отождествлялся с демоном и испытывал те же эмоции, что и демон…


Двухчасовое испытание донельзя утомило обоих мужчин. Утверждают, что Хоронзон продолжал преследовать Кроули до конца его дней, поскольку тот не сумел окончательно закрыть ему дорогу в свое тело…

Остаток жизни Кроули провел в дешевых гостиницах, не имея ни семьи, ни богатства. Некоторые из биографов считают, что в это время он пристрастился к героину и к другим наркотикам, но это уже не имело ни какого значения, поскольку дни его и без того были сочтены.

1 декабря 1947 года «Зверь Апокалисиса» скончался в пансионе «Незервуд» в Англии. Во время панихиды согласно его завещанию были прочитаны избранные места из его «Книги Закона» и сочиненный им незадолго до смерти «Гимн Пану», что вызвало возмущение местных жителей, т. к. представляло собой очередное глумление над христианством. Тело было кремировано, а урна с прахом Кроули до сих пор лежит закопанной где-то на территории усадьбы одного из его немногих друзей.
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33. Алиса Бейли и движение «New Age»
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Что может спасти мир от его нынешних страданий, нищеты и хаоса? Что приведет к наступлению Нового Века братства и группового существования? Кто или что спасет мир? Не появление ли активной группы практических мистиков, ведущих созидательную работу на земле в сознании своего божественного единства? Они не удалятся в монастыри или соблазнительное уединение, а примут участие в нормальной жизни на планете. Они станут руководителями в наших огромных городах, будут осуществлять политические программы, вести молодежь путем правильного образования, примут на себя управление экономикой, социальной и национальной жизнью. Они будут осуществлять все это из центра своего бытия и с позиций души; они познают тайну просветления; они будут знать, как решать проблемы с помощью всеведения души; они постигнут тайну жизни, которая ведет всех людей к братству.

Алиса А. Бейли. «Проблемы человечества»
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Алиса Бейли – известный теософ, писательница и основательница нескольких эзотерических сообществ, существующих и поныне. Всю свою жизнь она ратовала за создание новой мировой религии, которая объединила бы народы, на основе введенной ею концепции «Новый век» (New Age). Она утверждала, что была кармически связана с Шамбалой, причем большая часть ее книг была написана психографически, «под диктовку» одного из Учителей по имени Джуал Кхул.

Алиса Ла-Троуб Бейтмэн родилась 16 июня 1880 года в городе Манчестер, Англия, в богатой дворянской семье. Несмотря на это, детство Алисы нельзя было назвать счастливым, поскольку здесь, как и во многих других семьях, принадлежащих к элите общества в викторианскую эпоху, воспитание детей было строгим и безотрадным. Положение усугублялось тем, что ее родители вскоре умерли один за другим от туберкулеза, лечить который в то время еще не умели. Алиса была лишена родительской ласки, и уже в пятилетнем возрасте совершила попытку самоубийства, а впоследствии еще две.

В поисках утешения и смысла жизни Алиса рано обратилась к христианству и впоследствии все свои юные годы потратила на работу в миссионерских и благотворительных сообществах.

Все люди для нее в то время однозначно длились на христиан и язычников. Такой примитивный взгляд на природу духовности и религиозного сознания изменился у нее только в более позднее время…

Будучи в Индии в 1907 году она встретила некоего Уолтера Эванса, за которого вышла замуж. Брак их продолжался несколько лет, но потом они разошлись из-за открывшейся непримиримости взглядов. Алиса осталась одна с тремя детьми, пережив период бедности и много работая на консервном заводе. Но уже через два года она повстречалась с теософом Фостером Бейли, с которым они потом поженились. С новым мужем у Алисы, напротив, отмечалось полное единство интересов – оба участвовали в теософском обществе, где Алиса познакомилась со многими учениками Е.П. Блаватской и сама руководила одной из секций – общества…

Известно, когда Алисе было пятнадцать лет, в ее комнате внезапно появился человек в европейской одежде, но с тюрбаном на голове. Он предложил ей работу для улучшения человеческой нравственности, но порекомендовал и ей самой потрудиться над отрицательными чертами своего характера. Алиса была так удивлена и даже напугана, что в ответ не смогла вымолвить ни слова. Незнакомец добавил, что искать его не надо – он сам найдет ее, когда это будет нужно. Человек неизвестно как вошел, и также непонятно как он удалился. Через много лет, увидев портрет в офисе Теософского общества, она его узнала – это был Махатма Кут Хуми.

После столь необычной и запомнившейся встречи у Алисы было несколько других грезоподобных видений в бодрствующем состоянии. Она чувствовала себя участницей таинств, происходивших за тысячи километров от Англии в неприступных Гималаях, где она видела себя рядом с Христом, Буддой и другими духовными Учителями. Много позднее, анализируя эти видения, Алиса Бейли поняла их символический смысл – она была призвана к участию в коллективных духовных действиях. Приближалась новая космическая эпоха, которой она дала название New Age, когда просветленные Учителя после перерыва, вызванного уходом с земного плана Е.П. Блаватской, вновь стали обращаться к человечеству. Формы проявления этого контакта пока еще плохо осознавались остальными людьми, а поэтому кому-то требовалось разрушить ригидные формы материалистического учения, чтобы приблизить людей к восприятию этой информации. Эту миссию с повеления Учителей Алиса взяла на себя.

В 1919 году у Алисы Бейли произошел второй нематериальный контакт с другим представителем Шамбалы по имени Учитель Джуал Кхул, которого она потом называла просто Тибетец…


А случилось это так. Отправив утром детей в школу, Алиса вышла подышать свежим воздухом на холм рядом со своим домом. Внезапно она услышала чистый мелодичный звон, доносившийся, как ей тогда показалось, отовсюду. Затем послышался голос: «Есть проект книг, которые желательно написать для широкой публики. Их можете написать вы. Согласны ли вы?» Алиса без колебаний ответила: «Разумеется, нет. Я не какой-нибудь псих, чтобы верить во все это». Но голос продолжил, что спешить с ответом не надо, и что он вернется к этой теме через три недели. Алиса Бейли задумалась и решила все-таки попробовать. В результате под невидимым руководством Тибетца за тридцать лет было написано несколько десятков книг, содержащих не только абстрактную метафизику, но и ответы на текущие экономические и политические вопросы, необходимые для человека, движущегося по духовному Пути. А в конце жизни она пришла к твердому убеждению, что на Земле должна появиться по-настоящему универсальная религия, для которой учения Востока и Запада должны слиться воедино.

Алиса Бейли провела тщательное исследование существующих на то время эзотерических школ и учений, которые она условно подразделила на несколько видов по степени овладения духовностью или, хотя бы, по мере приближения к ней:

– Школы, которые только называют себя эзотерическими, но на самом деле не являются таковыми. Их лидеры не обладают нужной для этого духовностью и заставляют своих учеников механически заучивать стандартные оккультные истины.

– Школы, учителя которых имеют слабый, частичный и непостоянный контакт с Высшими Силами. Здесь учение противоречиво, не всегда последовательно и строится по методу проб и ошибок.

– Школы нового типа, руководимые продвинутыми наставниками. Их задача наиболее трудная, поскольку она заключается не в механическом заучивании, а в современной интерпретации старых истин и в создании на их основе нового знания.

– Откровенно ложные учения, маскирующиеся под истинно духовные, которые привлекают авантюристов от эзотерики, неразумных и любопытных.

В данном ключе посвящение – это расширение сознания, благодаря полученному духовному опыту, существующее для того, чтобы ускорить развитие человека, а поэтому в соответствии с этой градацией Алиса Бейли различает несколько видов посвящений. По ее представлению система посвящений имеется на нашей планете давно. Она неотрывно связана с эволюцией и любым прогрессом, переходя из жизни в жизнь.

Однако далеко не всеми учение Алисы Бейли принималось беспрекословно, и не каждому оно нравилось. Е.И. Рерих, ее соратница по оккультизму, вообще советовала не читать книг Алисы Бейли, которую она считала последовательницей темных сил. Более того, она подвергла сомнению сам факт встречи и сотрудничества А. Бейли с Махатмами. Тибетец Бейли (он же Джуал Кхул), по мнению Е.И. Рерих, не имеет ничего общего с действительным представителем Шамбалы. Но в то же время Е.И. Рерих признавала, что А. Бейли обладает хорошо развитым интеллектом и является медиумом, но без каких-либо признаков духовности, а поэтому она считает все труды А. Бейли компиляцией, написанными с помощью сущностей низшего астрала, а, следовательно, являющихся очень вредными…

Большинство современных исследователей эзотеризма считают, что ситуация с Бейли, действительно, очень сложная, поскольку в ее книгах, кстати говоря, написанных трудным и запутанным языком даже для опытного мастера, нелегко отделить «зерна от плевел». Без всякого сомнения, сама А. Бейли очень хорошо разбиралась в эзотерике, однако она не всегда правильно расставляла акценты и не могла отличить правду от вымысла. Бесспорным является ее авторство в создании движения «Новая эра» или «Новый век», которое сегодня нашло свое воплощение в самых разных сферах литературы, живописи, музыки и, конечно, философии…

Само название движения New Age не случайно связывается с направлением на астрологическую эпоху – Эру Водолея, которая уже началась и будет развиваться дальше еще примерно два века. В направлении этого движения видится смена культуры на более совершенную и утонченную, результатом которой будет подъем в духовном и интеллектуальном развитии…

Отличие же, по своей сути, неоязыческого движения New Age от канонических религий и сект в том, что это движение не замыкается в рамках одной религии, общины, традиции или школы, а включает в себя несколько самых разных духовно ориентированных эзотерических направлений. Несомненными предшественниками New Age явились такие оккультные направления, как спиритизм, теософия, магия. Позднее к ним присоединились и современные молодежные движения, как субкультура хиппи, а также восточные оздоровительные практики (йога, цигун, тайцзыцуань и др.). В нашей стране подобные объединения существуют, но часто представляют себя не как оккультные или конфессиональные учения, а как чисто культурологические, просветительные, оздоровительные и спортивные школы…

Ну, а каковы причины? Наиболее общим основанием популярности New Age во всем мире является культурный и духовный кризис нашей технологической цивилизации и соответствующего ей одностороннего, прагматического и «машинного» мышления. Сюда же следует отнести стремление найти во всем жесткие, бескомпромиссные границы, как результаты истинного знания, в конечном итоге вредящие нашей духовности, психике и общему здоровью.

Существенной причиной является также потеря доверия и интереса к традиционным системам верования, которые в новое время уже во многих случаях не дают позитивного психологического и духовного результата.

К стержневым моментам движения New Age сегодня относится преобразование сознания человека с возникновением в нем идей единства личности и целой вселенной…

Причинами популярности различных направлений New Age в нашей стране является также крах коммунистической идеологии, с образованием своеобразного «вакуума» в головах людей, который раньше был заполнен марксистско-ленинскими догмами, появление большего количества свободного времени у граждан, мода на различные нетрадиционные способы оздоровления и времяпровождения, потребность получения новых и необычных ощущений…

Большинству сторонников New Age характерны следующие общие черты:

– Признание наличия безличного Бога, Абсолюта и космической энергии.

– Цикличный характер жизни c воздействием законов кармы и реинкарнации.

– Иллюзорная природа физической материи и ограниченность физического ума.

– Постепенная эволюция человека с превращением его в чистую духовность.

– Наличие контролирующих представителей сверхразума на нашей планете.

– Необходимость медитации и других безопасных методик изменения сознания.

– Постижение различных эзотерических наук и практик.

– Представление о единстве науки, мистики и религии.

– Синкретизм, антиглобализм, космополилизм, пацифизм и др.

Добавим, что такие понятия, как «аура», «карма», «третий глаз», «космическая» или «психическая энергия», «экстрасенсорика», «чакры», «мантры», «биополе», «места силы», «психический вампир» или «энергетическая защита», взятые из движения «New Age» сегодня известны каждому и широко используются в повседневной жизни.
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34. Хелен Дункан – последняя ведьма
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Признание Хелен Дункан виновной в соответствии с давно устаревшим Актом о колдовстве и ее жестокое убийство столь же нелепы и несправедливы, как попытка назвать Жанну д'Арк ведьмой. Если крайне консервативная Римско-католическая церковь признала экстрасенса Жанну д'Арк невиновной, то правительство Великобритании может позаимствовать опыт Ватикана и полностью реабилитировать Хелен Дункан.

Сегодня министр внутренних дел и суд Великобритании имеют возможность исправить ситуацию хотя бы ретроспективно и полностью реабилитировать одну из самых выдающихся женщин в истории.

Виктор Заммит. «Адвокат тонкого мира»
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Выдающийся медиум Хелен Дункан в конце Второй мировой войны была осуждена как ведьма по еще действующему в Великобритании закону от 1737 года, и едва за это не сгорела на костре. Но на дворе шел ХХ век, уже расщепили атом и совершали авиаперелеты через океан, а поэтому она отделалась только тюремным заключением.

Хелен появилась на свет в 1897 году в крохотном городке Каллендер на юге Шотландии в скромной семье изготовителя мебели. В детстве Хелен отличалась необычайной непоседливостью, за что, по-видимому, и получила прозвище Адский ребенок, а уже в 7 лет стала видеть то, что было недоступно остальным людям, однако ее искушенная мать запретила ей демонстрировать дар общения с духами. Она считала, что способности дочери могут принести ей вред, поскольку найдутся люди, которые могут ее за это обидеть. Время показало, что ее мать оказалась не так уж и неправа.

С 16 лет вследствие бедственного положения семьи Хелен начала работать, но вскоре заболела туберкулезом. В санатории, куда ее направили для лечения, она познакомилась со своим будущим мужем Генри Дунканом, а через 3 года они поженились. Брак оказался счастливым, и Хелен родила шестерых детей. Однако здоровье мужа, бывшего военного, постепенно ухудшалось. Вскоре он совсем не смог работать и был вынужден от избытка свободного времени читать оккультную литературу. Вскоре, поднадоторев в теории, он стал незаменимым помощником своей жене в проведении спиритических сеансов.

К 30-м годам ХХ века Хелен Дункан стала одним из самых модных медиумов Великобритании.

Несколько фотографий, сделанных в то время, отчетливо демонстрируют процесс образования призрачного фантома из эктоплазмы, выпускаемой Хелен из своего рта.


Поверить в это было трудно, поскольку увиденное противоречило всем известным физическим законам. Скептики утверждали, что Хелен проглатывает марлю, а потом изрыгает ее наружу, выдавая это за истечение эктоплазмы. Кроме того, и сама Хелен возражала против какого-либо ее исследования в виде рентгена, поскольку считала, что ее призвание помогать людям, а не тешить самолюбие ученых. Но наибольшую известность Хелен Дункан получила во время Второй мировой войны, когда к ней стали обращаться различные люди с целью получения информации относительно своих близких на фронтах.

Однако вскоре деятельностью Хелен заинтересовались органы военной разведки. Дело в том, что однажды Хелен заявила, что какой-то из военных кораблей затонул, унеся в пучину около тысячи моряков, но обо всем этом не сообщалось в печати. В том же 1941 году на спиритическом сеансе по просьбе присутствующей матери появился фантом ее сына в морской форме, на бескозырке которого четко выделялась надпись корабля HMS Barham. Замогильным голосом призрак произнес, что их крейсер был потоплен немецкой подводной лодкой в Средиземном море, и никому не удалось спастись. Однако в прессе, по-прежнему, не говорилось ничего, по-видимому, чтобы не создавать паники среди населения. Сотрудники секретных служб были в растерянности, ибо они не знали, что делать с Хелен Дункан, и какую тайную информацию она может еще обнародовать.

К тому времени приближался день D (дата высадки десанта союзников в Нормандии – 6 июня 1944 года). Опасаясь, что Хелен захочет сообщить населению и эту секретную дату, власти выдвинули против нее обвинение в колдовстве, используя замшелый, но по неизвестной причине еще не отмененный закон о ведьмах, двухсотлетней давности. Но на самом деле они посчитали, что Хелен может представлять угрозу национальной безопасности, а поэтому закон о ведьмах был только поводом для суда.

Таким образом в январе 1944 года Хелен Дункан арестовали прямо во время спиритического сеанса. Огромное количество свидетелей на суде под присягой подтвердило, что Хелен Дункан обладает сверхъестественной способностью вызывать и материализовать духов, от которых она и получает информацию, а, отнюдь, не является шпионкой. Однако суд не согласился и с просьбой адвоката разрешить продемонстрировать ей свои спиритические способности прямо в зале суда, приговорив ее к 9 месяцам тюремного заключения как «ведьму и шпиона, виновного в раскрытии государственной тайны», не разрешив даже апелляцию.

Известно, что тогдашний премьер-министр Великобритании Уинстон Черчилль являлся поклонником ее таланта, но и он сделать ничего не смог, несмотря на свою власть. Во время суда над Хелен Дункан, Черчилль выступил с пламенной речью, в котором обвинил судей в «ужасной несправедливости и тенденциозности». Известно, что в 1951 году, повторно придя к власти, Черчилль первым делом отменил злополучный закон 1735 года о ведьмах…

Рассуждая о процессе образования спиритических фантомов Хелен Дункан и другими медиумами, нельзя не упомянуть о таком явлении как эктоплазма. Эктоплазма – это особая энергетически насыщенная субстанция, которая выделяется из естественных отверстий тела медиума во время спиритического сеанса. По словам очевидцев это жидкость или даже «пар» молочно-белого цвета с резким запахом озона. Эктоплазма совершенно не переносит яркого света, и, если его включают, либо развешивают шторы – она немедленно втягивается обратно в тело медиума, который в это время находится в глубоком трансе. Эктоплазма очень пластична и способна принимать какую угодно форму, а также уплотняться, превращаясь в части тела и даже в фигуры духов, «выходящих на контакт».

Эктоплазма может имитировать различные ткани и материалы, например, костюм, в который одет дух, а также различные металлы, кость, дерево и пластмассы, которые имеют отношение к этому фантому. Степень отображения лица, а также связанных с ним предметов может быть различной: от частичной и неполной до неотличимой от подлинной. Так, например, призрак может иметь вид голографического изображения, который можно увидеть со всех сторон, но, в то же время, можно сквозь него легко пройти или просунуть руку. Но в других случаях появляющийся на сеансе фантом уплотняется настолько, что почти полностью уподобляется живому человеку. При этом можно ощутить его дыхание и пульс, а кожа при соприкосновении оказывается плотной и теплой. То же самое и с предметами, составляющими атрибуты призрака: ткань шуршит, а при соприкосновении с одеждой фантома можно ощутить ее плотность и структуру. Если же являющийся «на контакт» призрак является военным, как в упомянутом здесь случае, то можно ощутить металлическую поверхность его кокарды и другой амуниции…

Отмечались случаи, когда кто-нибудь из присутствующих тайком отрезал лоскут одежды от фантома, либо изымал другую деталь его гарнитура – «на память», что самым неблагоприятным образом сказывалось на здоровье и самочувствии медиума. Мало того, что похищенная деталь сразу же после окончания сеанса исчезала, растворяясь без следа в окружающем пространстве – сам медиум испытывал крайний упадок сил либо тяжело заболевал. В ходе различных исследований было установлено, что во время выделения эктоплазмы медиум имеет потерю веса, который восстанавливается, если загадочная жидкость возвращается в его тело, а это бывало далеко не всегда. Дело в том, что эктоплазма представляет собой разновидность психической энергии, исходящей из самого медиума, которая пока неясным нам образом приобретает характер фигур духов, способных двигаться, разговаривать, мыслить, а также обладать памятью обо всей своей земной жизни.

При этом было отмечено, что медиум может работать и выделять эктоплазму только в благожелательной обстановке и соответствующем настрое людей, приходящих на сеанс. В противном случае эктоплазма совсем не выделяется, либо фантомы, непроизвольно формируемые медиумом, фрагментарны, бесцветны, получая плоский и карикатурный вид. И, напротив, в присутствии людей, среди которых медиум чувствует себя уверенно и комфортно, возникают яркие и сочные манифестации. Таким образом, медиум мог продуктивно работать только в атмосфере всеобщего уважения и симпатии…

А вот как описывает один из исследователей появление и исчезновение одного такого фантома, когда обстановка на сеансе была не совсем доброжелательной: «Материализованный призрак пытался пройти между нами, но ему мешала хромая и нерешительная походка. Невозможно сказать с точностью, шел он или просто плыл по воздуху. В определенный момент он едва не упал, споткнувшись хромой ногой о другую ногу, которая ему мешала. После этого он, спотыкаясь, пошел к стене, но неожиданно “съежился и просочился сквозь пол”. В тот же момент все услышали чавкающий звук, какой издает трясина, поглотившая человека»…

Все перечисленное могло иметь место и на сеансах Хелен Дункан, а поэтому всегда был определенный риск для ее здоровья, поскольку заказчиками были самые разные люди, в том числе и морально нечистоплотные. Однако она пренебрегала угрозами для своего здоровья не только по материальным причинам (сеансы были платными), но из-за желания помочь другим людям…

Секретные службы преследовали Хелен Дункан и после ее освобождения. Поэтому, выйдя из тюрьмы, Хелен дала зарок никогда больше не проводить спиритических сеансов, однако кто-то сумел ее уговорить, предложив большую сумму денег. Во время такого скрытного сеанса полиция ворвалась в комнату, где в это время Хелен вызывала духов. Надев на Хелен наручники, полицейские пытались проделать то же самое с двумя эктоплазматическими фантомами, приняв из живых людей, но их руки провалились в пустоту, а призраки растаяли прямо на их глазах. Тем не менее Хелен была арестована, и ей предъявили обвинение, но не в ведьмовстве (закон-то был уже отменен), а в мошенничестве. Вызванный в камеру предварительного заключения, где находилась Хелен, врач увидел собой не страшную ведьму, а очень больную женщину с многочисленными ожогами на всем теле. По-видимому, ожоги возникли вследствие насильственного прерывания истечения эктоплазмы полицейскими, когда женщина находилась в гипнотическом трансе и когда ее тело оказывалось очень чувствительным ко всяким физическим воздействиям…

Скажем, что обвинение с Хелен было вскоре снято. После освобождения она вернулась к себе на родину в Шотландию, чтобы находиться в кругу близких ей людей, а через месяц, не выдержав всего случившегося, она тяжело заболела и умерла в возрасте 59 лет. Родственники последней ведьмы Великобритании и вместе с ними общество по изучению паранормальных явлений до сих пор добиваются реабилитации Хелен Дункан.
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35. Даниил Андреев и его «Роза Мира»
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Это есть интеррелигия или панрелигия в том смысле, что ее следует понимать как универсальное учение, указующее такой угол зрения на религии, возникшие ранее, при котором все они оказываются отражениями различных иноматериальных фактов, различных сегментов планетароного космоса… Если старые религии – лепестки, то Роза Мира – цветок: с корнем, стеблем, чашей и всем содружеством его лепестков.

Даниил Андреев. «Роза Мира»
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Трагическая судьба этого незаурядного поэта и философа тесно связана с судьбой основного его произведения «Роза Мира». При жизни Даниила Андреева ни одно из его творений не было опубликовано – все стихи и философские очерки либо систематически изымались чекистами, либо не публиковались, поскольку шли вразрез с господствующей коммунистической доктриной…

Даниил Андреев родился в семье известного русского писателя Леонида Андреева в 1906 году в Берлине. Мать будущего поэта умерла в результате послеродовой горячки, что тяжким образом отразилось на судьбе новорожденного сына. Убитый горем отец обвиняет его в гибели матери и фактически отказывается от него. Правда, через тринадцать лет умирает и сам Леонид Андреев. Не будь всего этого, жизнь Даниила сложилась бы совершенно иначе. В частности, не было бы сталинских лагерей, многочисленных страданий и болезней, связанных с тюремным заключением, а, главное, находясь за рубежом, он смог бы творить, и все его произведения оказались бы изданными. Но, с другой стороны, только испытав мытарства, которые ему сполна предоставило родное государство, он смог написать такое произведение, как «Роза Мира»…

Маленького Даниила вскоре взяла на воспитание его родная тетка и бабушка по матери, которые жили в Москве, снимая комнату в коммунальной квартире, скромно и бедно. Но, поскольку так жили многие, это не казалось чем-то необыкновенным. В детстве Даниил часто болел, но в положенное время окончил гимназию, после чего учился на высших литературных курсах.

В 1921 году, когда ему было 14 лет, впечатлительный мальчик впервые получил опыт мистического озарения: перед ним предстала картина «Небесного Кремля», как он тогда называл это видение.


Он сразу распознал в этом некое средоточие высших духовных сил России, – образ, который он потом использовал в своей «Розе Мира».

Известно, что подобного рода переживания, будучи кратковременными, но очень интенсивными, неоднократно описывались в трудах различных других мистиков. Называемые космическим сознанием, переживания характеризуются наплывом положительных эмоций, особым чувством приобщения к некоему высшему знанию и блаженством, не выразимыми словами. Незабываемое впечатление всегда сказывалось на личности и судьбе человека, трансформируя его жизненное кредо, ценности и цели…

Все это было и с Даниилом Андреевым, который неоднократно испытал эпизоды такого просветления. Постепенно, при повторных вспышках озарения он научился не только лучше понимать увиденное, но и систематизировать его в виде умозрительных конструкций, выразившихся в сложной картографии запредельных миров. Эта способность видеть и слышать то, что лежит за пределами обычной реальности, поначалу включалась у Андреева совершенно спонтанно. Однако с годами дар потустороннего видения стал приобретать у него управляемый характер. Все это чрезвычайно помогало Даниилу Андрееву, духовно поддерживая его во время пребывания в ГУЛАГе по печально знаменитой 58-й статье – с 1947 по 1957 год…

Удивительнее всего, что сам Даниил Андреев считал эти годы своеобразным подарком судьбы, во время которых он не только находил возможность развить свой талант, но само посещение им невидимых для других светлых миров явилось для него единственной отрадой в темной череде тюремных будней. Впоследствии он так говорит об этом периоде:

Именно в тюрьме, с ее изоляцией от внешнего мира, с ее неограниченным досугом, с ее полутора тысячами ночей, проведенных мною в бодрствовании, лежа на койке, среди спящих товарищей – именно в тюрьме начался для меня новый этап метаисторического и трансфизического познания. Часы метаисторического озарения участились. Длинные ряды ночей превратились в сплошное созерцание и осмысление. Глубинная память стала посылать в сознание все более и более отчетливые образы, озарявшие новым смыслом и события моей личной жизни, и события истории и современности…Встречи (с душами тех, кто ушел с земного плана в запредельные миры. – А.В.) случались и днем, в людной тюремной камере, и мне приходилось ложиться на койку, лицом к стене, чтобы скрыть поток слез захватывающего счастья… Во многом могу усомниться, ко многому во внутренней жизни отнестись с подозрением в его подлинности, но не к этим встречам…

Опыт визионеров говорит, что переживания просветления – и в особенности их интерпретация – у каждого человека имеют особенный характер, не похожий на видения у других. Огромная мощь запредельной информации, обрушивающаяся в это время на человека, как бы просеивается через его мозг, и только самая малая ее часть задерживается в его сознании, интерпретируясь в соответствии с образовательным и культурным уровнем человека. Именно по этой причине на нашей планете утвердилась не одна, а несколько различных религий, основы которых, без сомнения, были получены одаренными лицами во время переживания эпизодов космического сознания. Духовидческий опыт Даниила Андреева поэтому отличается от подобных прозрений Сведенборга, Якова Беме и многих других, а также стоит особняком в российской и особенно советской культуре, где за всю историю не отмечалось ничего подобного.

Исходная концепция этого российского мистика и ясновидца, изложенная в его «Розе Мира» базируется на идее многомерной реальности, т. е. наличии многих миров, отличающихся пространственной и временной размерностью, которые сотрудничают или враждуют, но могут быть и вложенными друг в друга наподобие матрешки, образуя своеобразную иерархию слоев или уровней бытия. Известный нам физический мир, который в ортодоксальной науке признается единственно возможным, на деле представляет собой только одну из таких ипостасей, носящей в интерпретации Андреева имя Энроф…

«Роза Мира» по мысли самого ее автора являет собой предтечу новой религии, в перспективе должной объединить все человечество.


Лет двадцать назад, когда впервые была издана эта книга, экуменические взгляды автора, действительно, получили массу сторонников и считались почти немедленно исполнимыми. Восторженным почитателям тогда казалось: еще немного, и человечество, действительно, в соответствии с «Розой Мира» станет единым. Другой причиной явилось то, что появление на прилавках книги Д. Андреева по времени совпало с крахом коммунистической идеологии. А «свято место», как гласит народная мудрость, «не бывает пусто». Людям требовалось что-то взамен, чтобы иметь какую-то духовную потребность, которую в советское время заменял ее суррогат в виде партийной морали. Многие ударились тогда в самые темные культы и секты, пытаясь в них найти ответ на все животрепещущие вопросы. Другие, вдруг, забыв о своем партийном прошлом стали православными. Некоторые в этих условиях сравнивали Даниила Андреева с Нострадамусом и Данте, другие считали его философский труд новым Евангелием, создавали сообщества и группы, постигающие «Розу Мира» как некое откровение или катехизис.

Но были и противники учения. Особенно неодобрительные отзывы о фантасмагориях Даниила Андреева высказывала церковь. Однако со столь бескомпромиссным мнением православных иерархов вряд ли можно безоговорочно согласиться. Дело в том, что христианство получило все догматы своего вероучения из того же самого источника, что и Даниил Андреев, но по-другому интерпретировало эту информацию.

Нельзя до конца согласиться и с официальной наукой, которая считает все размышления Даниила Андреева надуманными и бездоказательными, тем более, что назвать их наукой, в общем-то, никак нельзя – это все видения автора, его мистический опыт, приобретенный в измененном состоянии сознания.

Но даже с позиций обыденного сознания возникает недоумение: а не выдумал ли все это досужий автор? И не является ли его видение очередной сказкой типа Алисы в стране чудес? И, действительно, любой скептик легко может опрокинуть бездоказательные утверждения Андреева, единственным обоснованием которых является ссылка на то, что они были ему продиктованы свыше. В этом смысле позиция автора «Розы Мира» весьма уязвима, впрочем, как будет уязвима информация, исходящая от любого мистика и визионера, начиная с Ивана Богослова и до нынешних контактеров, получающих сведения из космоса посредством ченеллинга. Однако следует напомнить, что даже самые точные науки содержат в своей основе бездоказательные истины…

Несмотря на то, что Даниил Андреев долго и восторженно говорит о «Розе Мира», представить ее сложную структуру обыкновенному читателю c наскока навряд ли удастся.


Даже спустя некоторое время читатель неизбежно начнет путаться, возвращаясь к прилагаемому здесь словарю, чтобы разобраться во всех этих «шрастрах», «уицраорах», «стихиалях» и «брамфатурах». Во всяком случае, для того, чтобы постичь конструкцию «инфрамиров», одновременно запомнив суть каждого неологизма, даже вдумчивому читателю понадобится время и немалая усидчивость, сопоставимая с постижением азов высшей математики. В конечном итоге, правда, начинаешь хорошо понимать, что сам автор, действительно, верил и хорошо знал все то, о чем он писал, тем более, что в его произведении, несмотря на всю его сложность, логические связи не нарушены…

Любого рода визионерский опыт отсюда – это всегда непривычная структура, выходящая за пределы обычного понимания. Его подчас нельзя понять до конца, но нельзя и не принять, поскольку наиболее талантливые духовидцы всегда представляют материал, являющийся важным событием для человеческой культуры. Сюда относятся все священные книги – Библия, Коран, Бхагават Гита, а также неканонические тексты, полученные визионерами в измененном состоянии сознания – Тайная Доктрина, Агни Йога и др. Космос и ныне воздействует на подсознание людей, но не каждый из нас способен сознательно услышать или расшифровать этот зов.
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36. Путь Юнга. Встречи с бессознательным


[image: after_title]

Моя жизнь представляет собой историю самореализации бессознательного. Все, что есть в бессознательном, стремится к реализации, и человеческая личность, ощущая себя единым целым, хочет развиваться из своих бессознательных источников. Прослеживая это на себе, я не могу использовать язык науки, поскольку не рассматриваю себя как научную проблему.

Юнг К.Г. «Воспоминания, сновидения, размышления»

[image: bin00000035.png]

Эта глава посвящена Карлу Густаву Юнгу, выдающемуся швейцарскому психологу, психиатру и философу, основателю так называемой аналитической психологии. Статья не является полной биографией ученого, поскольку здесь отображены лишь отдельные вехи его жизненного пути в русле полученного им визионерского опыта и научных достижений в области коллективного бессознательного. Можно добавить, что К. Г. Юнг имел несомненную кармическую предрасположенность стать ученым-мистиком как Э. Сведенборг, Я. Беме или Даниил Андреев, однако полной реализации этого он не получил. Тем не менее Юнг до конца дней испытывал некую раздвоенность – своеобразную войну собственного сознания и бессознательного, где периодически побеждала та или другая сторона…

В отличие от школ восточного оккультизма Юнг не имел духовного учителя или каких-либо с детства воспринятых эзотерических традиций и поэтому двигался по своему пути самостоятельно. Как говорил поэт – он стремился «алгеброй постичь гармонию», – и это во многом ему удалось в виде оригинальных идей, не имеющих аналогов ни на Востоке, ни на Западе…

Карл Густав Юнг родился 26 июля 1875 года в Кесвиле, кантон Тургау, на берегу живописного озера Констанц в семье пастора швейцарской реформаторской церкви; дед и прадед со стороны отца были врачами. Учился в Базельской гимназии, любимыми предметами гимназических лет были зоология, биология, археология и история. Брак его родителей был, как он сообщает в своей автобиографии, несчастным, полным ошибок и горестей. С раннего детства Юнг был предоставлен самому себе, что не могло не сказаться на формировании его личности, – по его собственной классификации он был выраженным интровертом (замкнутым в себе интеллектуалом). Семья Юнгов принадлежала к «хорошему» обществу, но едва сводила концы с концами. Он получил возможность учиться в лучшей гимназии Базеля, куда переехала семья, только благодаря помощи родственников и сохранившимся связям отца. Необщительный, замкнутый подросток, он так и не приобрел себе приятелей (от вытекающих отсюда неприятных последствий его избавляли высокий рост и изрядная физическая сила). К внешней среде молодой Юнг приспосабливался с трудом и нередко сталкивался с непониманием окружающих, предпочитая общению погружение в мир собственных мыслей.

Уже в тот период ему виделись яркие и загадочные сны, которые самым неправдоподобным образом переплетались с событиями его повседневной жизни.

Надо сказать, что сны, как и другие феномены бессознательного, всегда играли важную роль в биографии Юнга.


Позднее он напишет: «Остальные воспоминания о путешествиях, людях и окружающей обстановке поблекли рядом с событиями жизни внутренней… Встречи же с иной реальностью, моя борьба с подсознательным, остались в памяти навсегда»…

Очевидно, Юнг не доверял своим снам и видениям безоговорочно. Тем не менее бессознательное активно воздействовало на Юнга и в более зрелые годы в форме синхронностей, полтергейстов и проскопий, снов и видений, порождая сомнения, тревоги, размышления, поступки – зачастую непонятные как ему самому, так и его окружающим. Будучи по своей природе очень впечатлительным и в то же время вдумчивым ребенком Карл испытывал мучительные конфликты своих неизвестно откуда приходящих переживаний и требований окружающей среды, а его интерес к паранормальному пугал окружающих, которые находили в этом только патологию. Имеющаяся потребность в наличии некой личной тайны, наивные попытки создать практически совершенно ему ненужный личный фетиш, а также периодически возникающее чувство раздвоенности – все это свидетельства воздействия некой иррациональной силы, которую он впоследствии назвал коллективным бессознательным. Это был настойчивый зов со стороны многомерной реальности или инобытия, но поскольку Юнг эгрегориально принадлежал по менталитету к европейской культуре ХХ столетия, то он не мог стать ни шаманом, ни восточным посвященным…

Одно время ему нравилось сидеть на вросшем в землю большом камне, предаваясь, как он пишет, «метафизической игре», в которой «Юнг» и «камень» попеременно менялись местами как своеобразные «личности» или точки отсчета. И тогда у него возникал вопрос: «Кто я? Тот ли, кто сидит на камне, или я – камень, на котором он сидит?» Надо напомнить, что эти умственные проблемы и сомнения появлялись у ребенка, которому не исполнилось и 10 лет. Лишь значительно позднее Юнг окончательно пришел к истинно даосскому выводу об относительности любых точек зрения…

Наш мир, считал Юнг, – это круг света, в фокусе которого находится наше эго. Разделение мира на субъект и объект – условно и относительно… Отсюда мюнхгаузеновский фокус вытаскивания себя вместе с конем из болота за волосы – парадоксален только для нас, и вполне «нормален» для буддийского философа…

Несмотря на то, что Юнг внутренне соглашался с идеей Творца, Бог у него не носил антропоморфного характера. Апофеозом личного расхождения с христианством оказалось почти что дзеновское видение, потрясшее Юнга до глубины души: перед его внутренним взором возник кафедральный собор и голубое небо: «Высоко над миром, на своем золотом троне сидит Бог – и из-под трона на сверкающую новую крышу собора падает кусок кала и пробивает ее. Все рушится, стены собора разламываются на куски»… «Казалось, что я испытал просветление, – пишет об этом позднее Юнг. – Мысль о том, что я должен думать о причинах осквернения Богом своего собора, была ужасна»…

Но важнее всего то, что произошло впоследствии: видение уничтожило не церковь – оно раздробило прежний косный мир Юнга и его представления о нем.

Произошло нечто, практикуемое в школах дзен и чань-буддизма, а также в магических практиках кастанедовского дона Хуана – разрушение идеи физической реальности и присоединение к тонкому миру, называемому в трудах Юнга коллективным бессознательным.


Многое из того, что впоследствии Юнг обобщил в своих книгах, имеет в основе подобные видения, иногда приобретающие характер просветления, где рассудочная деятельность вторична, имея вспомогательный, инструментальный характер…

Несмотря на то, что Юнг поначалу надеялся пойти по стопам отца и стать священником, он, в то же время, очень рано увлекся философией. Своеобразный характер Юнга и разногласия со своим родителем привели к тому, что он пренебрег семейными традициями и решил получить медицинское образование, а позднее – стать психологом…

Однажды в библиотеке у своего одноклассника любознательный юноша наткнулся на небольшую книжку о спиритических явлениях, которая его сразу же захватила и поглотила. Так и складывались его интересы – философия плюс загадочные явления человеческой психики – однако, к его удивлению, среди друзей эти темы вызывали только насмешки, страх и отрицание.

«У меня было такое чувство, – писал Юнг, – что меня вытолкнули на край света; то, что представляло для меня жгучий интерес, для остальных было недействительным и даже вызывало страх. Страх перед чем? Я не мог найти этому объяснения. В конце концов, в самой идее о том, что возможны события, выходящие за рамки ограниченных категорий пространства, времени и причинности, не было ничего абсурдного или способного потрясти мировые устои»…

По окончании медицинского факультета Юнг написал диссертацию «О психологии и патологии так называемых оккультных явлений», оказавшуюся прелюдией к его длившемуся почти 60 лет творческому периоду. Уже в этом исследовании легко увидеть логическую основу всех его последующих работ в их развитии – от теории комплексов к архетипам, от содержания либидо к представлениям о синхронности и т. д.

В 1900 году Юнг переезжает в Цюрих и начинает работать ассистентом у известного в то время врача-психиатра Э. Блейлера в клинике для душевнобольных Бургхольцли (пригород Цюриха). Там был строгий режим и полумонашеская, почти казарменная дисциплина, что являлось временной, но необходимой уступкой физическому миру с его косными, устоявшимися традициями с целью получить практический навык, упорядочить, привести в систему собственные мысли, планы, намерения. Сам Юнг пишет об этом: «Это был как бы постриг в миру, я словно дал обет верить лишь в возможное, обычное, заурядное; все невозможное исключалось, все необыкновенное сводилось к обыкновенному»…

Благодаря клиническому опыту Юнг пришел к выводу, что большинство неврозов возникает от внутреннего конфликта сознания и бессознательного.


В результате предпочтения рационального пути остальным, свойственного европейской культуре, попытками отгородиться от бессознательного и заменить его с виду надежной, но искусственной и ограниченной действительностью, у человека возникает внутреннее напряжение, прорывающееся неконтролируемой деятельностью бессознательного в виде неврозов. Этому наиболее подвержены так называемые интеллектуалы, и в меньшей степени люди физического труда. «Наши страдающие от внутренних разладов современники, – только лишь “ситуативные невротики”, – писал Юнг, – их болезненное состояние исчезает, как только исчезает пропасть между эго и бессознательным»…

Встреча с Зигмундом Фрейдом обогатила мировоззрение Юнга, дав его собственным исследованиям новый толчок. Однако было нечто в идеях его учителя, с чем Юнг категорически не мог согласиться. Это касалось не только пансексуальной теории неврозов, но и, к примеру, духовности, в которой Фрейд видел только ущемленную сексуальность. Вся человеческая культура в представлении Фрейда оказывалась не более чем фарсом, патологическим результатом подавленного полового влечения. Будучи не признаваемым косной академической элитой тех лет, Фрейд оказывался настолько же консервативным и в отношении собственной теории, понимая ее как неопровержимую истину…

Психическая энергия, – вопреки своему учителю полагал Юнг, – это любая потребность, а не только сексуальная. Поводом для окончательного разрыва стала публикация Юнгом ряда статей о коллективном бессознательном, которое Фрейд категорически отвергал. Отойдя от идей психоанализа, Юнг назвал свое направление в науке аналитической психологией. Таким образом, Юнг снова оказался в одиночестве. С одной стороны, он потерял Фрейда, своего лучшего соратника и учителя. С другой стороны, его (впрочем, как и Фрейда) не признавала ортодоксальная психология…

Фантастические сны, странные предчувствия, видения и озарения – все это приходило к Юнгу изнутри, зачастую безо всяких внешних причин.


«Подобные явления драгоценны для мистика – и они же часто служат камнем преткновения для психолога, утверждающего, что внутренний мир человека никоим образом не может содержать ничего, помимо отражений внешнего мира и наследственных программ поведения в этом мире, – пишет Элизабет Вандерхилл в своей статье о Юнге. – Из такого подхода логически следует соответствующий вывод: все процессы внутренней жизни, не связанные с реакцией на явления жизни внешней, являются патологией, которую следует искоренять медицинскими средствами». Юнг, разумеется, не мог согласиться с такими бескомпромиссными заключениями, а поэтому развитие им идей о коллективном бессознательном как предшественнике сознания, встречало отчаянный отпор или упорно замалчивалось его коллегами…

Опыт психоанализа показал, что сознание и бессознательное редко приходят к согласию касательно своего содержания, но бессознательное всегда стремится дополнить и даже заменить собой рассудочную деятельность. И в филогенезе и в онтогенезе сознание вторично. Сознание обладает пороговой величиной – все слишком слабые или индивидуально неприемлемые элементы оказываются за его чертой.

Юнг дополнил эти положения Фрейда своими выводами. Он добавил, что сознание организует процесс адаптации на весьма ограниченном интервале пространства, времени, качества – бессознательное же содержит весь забытый индивидом материал и наследственные черты поведения (вида, рода и всего человечества в целом), а также информацию, которая станет известной нам только в будущем: «Мы не способны удержать целостный образ, потому что сознание слишком узко, и видим только вспышки существования. Словно наблюдаем мир через узкую щель и видим отдельные моменты, все остальное пребывает в темноте и неизвестнос-ти». Направленная стимуляция одного лишь сознания, характерная для сегодняшней культуры, разобщает его диалог с бессознательным и лишает его необходимых ресурсов…

Коллективное бессознательное лежит в основе того, что древние называли связью всего со всем, и, по сути, оно не отличается от идей тонкого мира (многомерности, сверхреальности или инобытия).


Коллективное бессознательное в отличие от индивидуального – идентично у всех людей, образуя всеобщее, недифференцированное поле вне зависимости от расы, нации, географической расположенности или исторической культуры. Само по себе коллективное бессознательное аполитично и аморально, поскольку оно не делает отличия между добром и злом в человеческом смысле. Можно было бы развить эту мысль дальше, заявив, что бессознательное внеисторично и мизантропично, но это не совсем так – эволюционно бессознательное возникло первым, и оно не является заведомо врагом или даже оппонентом сознания. Во многих случаях сознание и коллективное бессознательное обнаруживают поразительную солидарность, но таких совпадений по мере дальнейшего развития нашей техногенной цивилизации, как свидетельствует весь исторический опыт, становится все меньше и меньше.

Несмотря на все возрастающее их расхождение в нашем, страдающем интеллектуализмом машинном мире, отрицание бессознательного столь же бессмысленно, как и неприятие законов Ньютона. Несмотря на то, что необозримая область коллективного бессознательного автономна, наличествуя по каким-то своим, в основном неведомым нам законам, она воздействует на наш мир исподволь и только изредка бывает осознанной. Такого рода дефицит осознаваемых каналов связи общих по происхождению и, несомненно, зависимых друг от друга миров приносит ущерб всей нашей цивилизации в степени, которую мы пока не в силах понять или оценить…

Согласно Юнгу коллективные первообразы или архетипы, оказываясь структурными единицами коллективного бессознательного, являются основой не только сказок, мифов, но и произведений искусства или даже научных открытий. Вне такой связи бессознательное попросту отсутствует для человека, имеясь, так сказать, в потенциальном или эвентуальном смысле. Столь неопределенное толкование бессознательного раздражало ортодоксальных психологов, привыкших иметь дело с более внятными и отчетливыми вещами…

Осенью 1913 года Юнга потрясли и глубоко встревожили не раз повторявшиеся у него ужасающие видения утопающей в крови Европы. В августе следующего года разразилась мировая война: рациональная поверхность западной мысли и западной цивилизации была, казалось бы, навсегда разрушена всеобщим шизофреническим извержением болезненно обостренных чувств, принявших форму автономных комплексов…

Другой поворотный пункт в жизни Юнга следует отнести к концу Второй мировой войны. В начале 1944 года, пишет Юнг, он сломал ногу, а также у него приключился инфаркт, во время которого он потерял сознание и почувствовал, что умирает. У него возникло космическое видение, в котором он рассматривал нашу планету со стороны, а самого себя не более чем сумму того, что он когда-то сказал и сделал в течение всей своей жизни…

Юнг искренне считал, что мир сознания является миром, полным ограничений и стен, блокирующих Путь.


Он неизбежно односторонен, поскольку такова его сущность. Увеличение объема одновременного содержания сознания приводит к его немедленному затуманиванию и спутанности вплоть до полной деформации. Сознание не просто требует ограничений, но по своей сути оно само есть самое строгое ограничение. Суть сознания – расщепление на отдельности, фрагменты…

Сотрудничество Юнга в последние годы жизни с физиком Вольфгангом Паули привело обоих к убеждению, что изучение физиками глубин материи, а психологами – глубин психического, могут быть лишь разными способами подхода к единой, скрытой реальности. Ни психология, ни физика не может быть в этом случае достаточно «объективной», поскольку наблюдатель неизбежно влияет на наблюдаемый эффект, а само разделение субъекта и объекта наблюдения сменяется неким их синтезом…

В возрасте 83 лет на исходе своих дней Юнг заключает: «Даже сегодня я продолжаю оставаться одиноким, так как вынужден узнавать и постигать предметы, которые недоступны другим, да большей частью люди вообще не желают о них знать».

Умер Юнг в своем доме в Кюснахте 6 июня 1961 года. Местный пастор в погребальной речи назвал покойного «пророком, сумевшим сдержать всеохватывающий натиск рационализма и давшим человеку мужество вновь обрести свою душу».
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37. Остин Осман Спейр – забытый оккультист
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Некоторые превозносят веру в моральный кодекс, который сами постоянно нарушают и никогда не достигают своей цели. Следуя в правильном направлении, они становятся успешными в управлении сами собой, и являются самыми здоровыми, здравомыслящими и самоудовлетворенными. Это можно назвать противоположностью моей доктрины. Они достигают удовлетворения в допустимом, в то время как мое – абсолютно полное. Оставим здесь того, кто не достаточно силен для великой работы. Он может затеряться в свободе. Так пусть же скромные расправят свои крылья бесстрашно!

Остин Осман Спейр. «Книга Удовольствия. Психология экстаза»

[image: bin00000036.png]

В детские годы он считался вундеркиндом. Став взрослым, Спейр ударился в магию и оккультизм, а талант художника и стихотворца позволил отразить ему спонтанно возникающие запредельные образы на холсте и бумаге. Имея резон называть себя основателем нового направления в магии, он, тем не менее, не сумел распространить свое учение, которое сохранилось только благодаря узкому кругу его приверженцев. Причиной явилось отсутствие у него организаторского таланта, чтобы стать лидером, а также неспособность изложить свои замысловатые рассуждения более популярно.

Остин Осман Спейр (Austin Osman Spare) родился 30 мая 1886 года в селении Сноу Хилл вблизи Лондона пятым по счету ребенком в семье отставного полицейского. Почти единственным его развлечением в ранние детские годы было рисование. Не имея других игрушек, уже с четырех лет он постоянно сжимал в руке карандаш, изображая на клочках бумаги, оставшихся от школьных тетрадей его старших братьев и сестер все, что находилось перед его глазами. Родители первыми оценили незаурядный талант своего отпрыска и в 12-летнем возрасте отдали его в художественную школу. Примечательно, что и в обычной школе Остин учился очень хорошо, увлекался чтением художественной литературы, в особенности стихами Гомера и Омара Хайяма, которые привлекали его экзотичностью и скрытым подтекстом. А будучи подростком, он неожиданно для всех проявил способности и в стереометрии, получив за одну из своих работ, представленных на конкурс, престижную математическую премию. Все эти увлечения не прошли даром и в дальнейшем отразились на его основном творчестве…

После окончания школы Остин поступает в Королевский колледж искусств и в том же году выставляет свою первую картину в Королевской Академии. Именно тогда в прессе появились восторженные заметки о том, что в Англии появилось новое художественное дарование.

Однако вскоре Остин забросил учебу в колледже изящных искусств, найдя обучение в этом престижном заведении слишком скучным, и уже в 1905 году издал свой первый альбом художественных работ на инфернальную тему под названием «Ад земной». Как указывал позднее сам Спейр, большинство его рисунков исполнены методом автоматического письма. Эту методику, хорошо известную среди оккультистов и медиумов, Спейр в последующем применял и при создании своих философских работ. Он был убежден, что некий таинственный разум водил его рукой, когда он писал картины или книги.

Иногда Спейр вступал в диалог с этим духом-наставником, известным ему как Черный Орел, и которого он иногда видел и даже рисовал «с натуры».


В других случаях Спейру достаточно было резко мотнуть назад головой, чтобы увидеть и других духов, прячущихся у него за спиной, которые также являлись иногда источником его вдохновения…

В последующие годы, используя свой метод, он иллюстрировал художественные книги, что давало ему средства для существования, а через два года издал еще один альбом фантасмагорических рисунков под названием «Книга сатиров». Именно с этого времени Спейр начал всерьез интересоваться духовными вопросами, а также пользоваться протекцией со стороны богемы. В 1907 году его работы высоко оценил небезызвестный Алистер Кроули, найдя в Спейре своего единомышленника. Однако далеко не всем его работы были по душе. Критики находили его рисунки извращенными либо ущербными, поскольку они вызывали у них неприятные ассоциации. Устав выслушивать обидную критику в свой адрес, Спейр решил писать в реалистической манере, изменив модернизму, однако эти его рисунки и картины почти не пользовались спросом. В результате ему пришлось расстаться с изысканными апартаментами, к которым он уже успел привыкнуть, и поселиться в Ист-Энде – самом бедном и неспокойном районе Лондона с высоким уровнем преступности.

Спейр снял убогую квартиру по соседству с таинственной миссис Петерсон, которая выглядела как ведьма в каноническом понимании и, действительно, являлась таковой. Это была жутковатого вида старушонка с клочковатыми седыми волосами, воспаленными веками, постоянно что-то бормочущая про себя. Однажды в коридоре она остановила соседа, схватив его за рукав, и скрипучим голосом произнесла: «Послезавтра, парень, ты сломаешь палец, да ты и сам это, наверное, знаешь…» Весь следующий день Спейр испытывал непонятное беспокойство, а еще через день внезапно потерял равновесие и загремел с лестницы, сломав себе мизинец. С этого самого момента между соседями началась странная дружба. Загадочная Миссис Петерсон поведала юному соседу, что она является незаконнорожденной дочерью какого-то лорда и в юности жила в хорошем доме. А в качестве доказательства ведьма прямо на глазах Остина на мгновение обернулась привлекательной и богато одетой дамой. Кроме того, старуха утверждала, что среди ее предков имеются и знаменитые салемские ведьмы, избежавшие наказания во время шумных процессов 1692 года. В результате Спейр, жалеючи, а, может, и в знак уважения, начал делиться с каргой своими скудными средствами, полученными от продажи картин. Ведьма в благодарность начала обучать молодого художника приемам магии, в которой, как сказала старуха, у Остина был нераскрытый талант. В результате тот очень скоро овладел искусством предсказывать ближайшие события. А однажды старуха привела его и на колдовской шабаш, где прошел обряд посвящения Остина Спейра в маги…

В 1909 году Остин Спейр вступил в тайное оккультное сообщество «Аргентум Аструм» небезызвестного Алистера Кроули. Поначалу партнеры ладили, но Спейр привык все делать по-своему, впрочем, как и Кроули, а поэтому их пути скоро разошлись. После этого Спейр открыл свой магический салон, куда приглашал людей, озабоченных проблемами будущего. Однако дело не приносило большой доход, но не из-за того, что его пророчества оказались ложными, а только лишь потому, что район Ист-Энда населяли одни бедняки. Сам Остин в то время занимал каморку в цокольном этаже старого здания. Однажды туда заглянул его приятель по фамилии Джилс, который так описал это жилище: «Мне показалось, что я попал в келью Фауста. Здесь царил полумрак, который придавал обстановке таинственность. На столе стояли различные колбы и реторты, над которыми клубился дымок. На стенах были развешаны магические пентаграммы и символы, а под потолком висели пучки пахучих трав…». Спейр неоднократно признавался своему другу, что им овладел демон Асмодеус, который и наделил его пророческим даром…

Спейр показал Джилсу свое искусство аппортации, заключающееся в материализации предметов «из ничего». Этой способностью обладали многие медиумы, которые во время спиритического сеанса создавали из эктоплазмы, вытекающей из их собственного тела, самые разные вещи. Остин объяснил приятелю, что сейчас он материализует свежие, только что срезанные розы. Он открыл какую-то очень древнюю книгу, погрузился в ее чтение, а потом еще несколько минут с ужимками размахивал руками. Закончив странную «гимнастику», Остин отчетливо произнес слово «розы», после чего в помещении послышался запах роз, словно приятели попали в оранжерею. Тем не менее самих роз нигде не было видно… Остин же сразу же, как только это закончилось, сжался в комок, словно от колик в животе и, с трудом добравшись до дивана, немедленно уснул – магический ритуал забрал у него слишком много сил.

В другой раз, когда на сеансе присутствовал Джилс и еще двое молодых людей, Спейр провел две весьма убедительные материализации, но молодым людям этого показалось мало, и они попросили вызвать демонов. Остин поначалу отказался, объяснив это тем, что демоны могут сильно навредить и даже забрать человека «в зазеркалье», но молодые люди настаивали – ведь они выложили немалую сумму за демонстрации. И тогда чернокнижник нарисовал на листе бумаги некий символ и приложил его ко лбу. Сначала ничего не происходило, но потом каморка начала наполняться сизым туманом и зловонием. Постепенно туман начал съеживаться и приобретать некую форму. В конечном итоге посреди помещения образовалась кошмарного вида голова, на которой сияли два больших глаза, которые, буквально, сверлили взглядом присутствующих. Молодые люди затряслись от страха и попросили мага немедленно прекратить эксперимент. Казалось бы, все закончилось благополучно, однако, позже оказалось, что встреча с воплощенным злом не прошла для зрителей даром. Один из юношей через неделю заболел и умер, а второй угодил в психиатрическую больницу…

Спейр считал, что с помощью изобретенных им магических символов он общается с подсознательным, а через него с инфернальным миром.


Это порождает в его голове появление ярких и сочных образов, которые он потом проецирует на бумагу. Свою запредельную философию Спейр впервые описал в книге «Земля Инферно» и особенно подробно в своем основном магическом опусе – «Книга удовольствий». Этот довольно объемистый фолиант сильно отдавал сатанизмом, поскольку содержал подробные инструкции вызова потусторонних сил с помощью магических знаков, секса и так называемых «поз смерти»… Сам Спейр называл это магическим культом Зос Киа (Zos Kia Cultus).

Но откуда взялось такое странное название? Зос, по Спейру, – это внутренняя область человека, тогда как Киа – это проекция личного Я, как Бога, на внешний мир. Техника Зос Киа заключается в том, чтобы сфера Киа расширялась наружу как можно больше, что по замыслам самого Спейра должно вызывать состояние вселенского экстаза, а сами границы Я и остального мира подвергались разрушению. Наиболее полное изложение магии Зос Киа было опубликовано в его книге «Волшебная книга Зос», изданной уже после Второй мировой войны…

Чтобы быть справедливыми, добавим, что труды Спейра никогда не были бестселлерами даже в кругу опытных оккультистов. Причиной явился чрезмерно сложный, витиеватый стиль Спейра, с притязаниями на элитарность и снобизм, с большим количеством неологизмов и самого странного понимания обычных слов.

Несмотря на то, что культ Зос Киа так и не нашел большого числа последователей, однако его влияние на дальнейшее развитие современного оккультизма и, в частности, Магии Хаоса, окончательно развившееся уже после смерти Остина Спейра, было велико…

В зрелые годы Остин Спейр имел демоническую внешность, вполне соответствующую его внутреннему содержанию, которую он всячески подчеркивал при помощи магических ухищрений. В 1936 году Адольф Гитлер, узнав про странного художника, пригласил его в Германию, чтобы тот нарисовал его портрет, но Спейр отказался. Однако после начала Второй мировой войны художник все-таки тайно, через нейтральные страны пробрался в логово фашистов и заказанный портрет фюрера написал. Как Спейр потом утверждал, он сделал это для того, чтобы с помощью магии низвести на нет этого диктатора, который до неприличия походил на него лицом…

Скончался Остин Спейр 15 мая 1956 года в полном одиночестве в своей подвальной квартире среди множества котов и кошек – единственных его друзей и утешителей в последние годы. Возрождение интереса к магии Зос Киа произошло усилиями немногих приверженцев только после его смерти. Сегодня пафосные тексты Отина Спейра, снабженные авторскими иллюстрациями, ставят его в один ряд с таким представителем магического искусства, как Уильям Блейк…
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38. Кришнамурти – философ-одиночка
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Мне не нужна ваша вера. Я не выдвигаю себя в качестве авторитета. Мне нечему учить вас. У меня нет ни новой философии, ни новой системы, ни нового пути к реальности. К реальности не существует пути, так же как нет его и к истине. Всякий авторитет, какой бы он ни был, особенно в сфере мышления и понимания, является разрушительным и вредным. Лидеры губят последователей, последователи губят лидеров. Вы должны быть одновременно и своим собственным учителем, и своим собственным учеником. Вы должны поставить под вопрос все, что человек согласился считать ценным и необходимым. Когда вы не являетесь чьим бы то ни было последователем, вы чувствуете себя очень одиноким. Так будьте одиноким. Почему вы боитесь быть одиноким? Потому что вы оказываетесь лицом к лицу с самим собой, какой вы есть, и вы убеждаетесь, что вы пустой, глупый, тупой человек, исполненный чувства вины и тревоги, что вы мелкое, дрянное, несостоятельное существо, живущее из вторых рук. Встретьте этот факт лицом к лицу, вглядитесь в него и не убегайте от него прочь.

Джидду Кришнамурти. «Свобода от известного»
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Он оказался несостоявшимся Майтрейей, отказался от полагающихся этому статусу почестей и ушел в «свободное плавание». Сделал он это потому, что понял: истина, если она не открыта и не выстрадана самостоятельно, а внушена или навязана через обучение и зубрежку, не ведет ни к чему кроме иллюзий и страдания. Он отрицал также традиционное для индийской культуры обретение духовности через посредство мудрецов или гуру. Уникальность Кришнамурти была и в том, что никто ни до, ни после него не решился на такой шаг. Оставшись в «гордом одиночестве» и будучи ни от кого не зависимым, Кришнамурти, тем не менее, продолжал просвещать людей с заскорузлой моралью через свои публичные лекции, книги и выступления.

Джидду Кришнамурти родился в Индии в 1895 году в семье ортодоксального брахмана. Отец будущего мудреца работал в британской колониальной администрации, а мать умерла, когда ему было 10 лет. Являясь восьмым ребенком в семье, он получил имя индийского бога Кришны. Семья строго соблюдала обет вегетарианства, не употребляя мяса, рыбы, яиц, консервированных продуктов. Кришнамурти рос робким, чувствительным и очень болезненным ребенком, перенеся, наверное, почти все детские инфекции. В школе из-за немощи и худобы он часто становился объектом притеснения и обид со стороны сверстников, а учителя из-за того, что он постоянно отвлекался и думал о чем-то постороннем, отвечая невпопад, считали его вообще умственно отсталым.

В 1909 году отец Кришнамурти и все его многочисленное потомство переехали в Адьяр, находящийся в пригороде Мадраса, где находилась штаб-квартира теософского общества. Именно там во время прогулки маленького Кришнамурти заметил один из видных теософов, обладающий даром ясновидения, Чарльз Ледбиттер. Несмотря на то, что мальчик выглядел неприглядно и даже неряшливо, Ледбиттер был поражен его, как он потом выразился, «самой замечательной аурой, в которой не было ни малейших признаков эгоизма».

Положение семьи Кришнамурти после смерти матери и выхода отца на пенсию было донельзя бедственным, и поэтому отец немедленно согласился, когда теософское общество решило учредить над ним и его братом Нитиянандой официальную опеку. В результате Кришнамурти за какие-то шесть месяцев вошел в физическую форму, одновременно научившись сносно разговаривать и писать по-английски. Позднее он признал, что факт его попечительства теософами в то время спас ему жизнь…

Уже в самые первые месяцы своего пребывания в среде теософов юноша обучился совершать «астральные путешествия» для встреч с Учителем Кут Хуми и другими Махатмами. А ровно через два года руководитель теософского общества Анни Безант, уверовав в Кришнамурти как в Мессию и полюбив его как сына, основала в его честь так называемый «Орден Звезды Востока», целью которого была подготовка сознания людей к явлению Мирового Учителя. Кришнамурти был безоговорочно определен главой этого ордена и наиболее подходящей кандидатурой для инкарнации в его тело грядущего Майтрейи.

В эту организацию принимали любого, кто был согласен с идеей прихода Мирового Учителя, который не просто явится, но и устранит сумятицу и беспорядок в делах и умах остальных людей. Известно, что такое поверие существовало во многих религиях испокон веков. В иудаизме это утверждалось как явление Мессии, в христианстве – Христа, в мусульманстве – имама Махди, в буддизме и теософии – владыки Шамбалы Майтрейи. Ледбиттер, а вслед за ним и вся элита теософского общества решили, что Джидду Кришнамурти и есть тот самый человек, которому по всем его данным и придется стать аватаром или воплощением Учителя Мира или Майтрейей. Считается, что это было согласовано с Махатмами Кут Хуми и Морией, которые порекомендовали продолжить внешнее воспитание и обучение Кришнамурти в европейской школе, чтобы подготовить тело к инкарнации Майтрейи, но категорически запретили кому-либо вмешиваться в духовную сферу этого ученика.

Таким образом, в 1911 году Кришнамурти вместе со своим братом оказались в Англии, где они получили домашнее воспитание. Но поначалу братьям пришлось худо. В сыром и холодном климате Британских островов они постоянно мерзли, желудок не принимал европейскую еду, и у них постоянно было несварение. Но примерно через год произошла акклиматизация, и их мучениям наступил конец. По окончании домашнего обучения Кришнамурти безрезультатно пытается поступить в престижные Оксфорд и Кембридж, но не отчаивается и начинает вести светскую жизнь лондонского денди. Здесь он знакомится с именитыми представителями творческой интеллигенции и богемы, которые встречают его с большим интересом как будущую инкарнацию божества.

Вплоть до конца 20-х годов он ездит по всему миру, выступает с лекциями, заявляя о себе как о Мировом Учителе. Обожествление Кришнамурти дошло до такой степени, что даже его «названная мать», престарелая Анни Безант как-то заявила в прессе, что она готова оставить пост главы теософского общества с тем, чтобы сидеть у его ног и слушать, слушать, что он говорит. Ведущие теософы, завороженные явлением Кришнамурти, даже перестали замечать, что, порой, их любимец изрекает странные вещи, никоим образом не укладывающиеся в теософическую доктрину.

Поначалу все это льстит самолюбию Кришнамурти, что он уже сам начинает свыкаться со своей ролью Мирового Учителя, но уже через несколько лет в его сознании наступает коренной перелом. Элизабет Вандерхилл, автор энциклопедии «Мистики ХХ века» высказывается по этому поводу предельно жестко: «Невыносимо бремя мессианства могло превратить его в идиота или в циника. Если бы не поддержка родного брата, бездна одиночества, в которой он очутился, оказалась бы слишком глубокой для его душевного равновесия».

В конце 1921 года Кришнамурти на короткий срок посещает Индию, после чего направляется в Калифорнию, где в курортном городке Оджаи арендует имение, которое потом навсегда приобретет для него Анни Безант, и где через много лет он умрет.

Именно здесь наступает новый этап в духовном пробуждении Кришнамурти, заключающийся в спонтанном возгорании энергетических центров, которое не только окончательно изменит его миропонимание, но и будет систематически повторяться до конца его дней…

Явление наступает внезапно и приступообразно, сопровождаясь болями и резким недомоганием, имитируя собой какую-либо внутреннюю патологию, но не являясь таковой. Самое главное, что в результате этих приступов происходит интенсивное духовное пробуждение с трансформацией сознания. В первый раз это наступило в августе 1922 года, когда Кришнамурти неожиданно начал жаловаться на сильную боль в области шеи и затруднение глотания. В течение последующих двух дней эти симптомы нарастали. Кришнамурти окончательно потерял аппетит, временами бредил, температура тела повысилась, но на следующий день все эти симптомы исчезли без лечения и без следа в обратном порядке. Сам же Кришнамурти сообщает, что в период беспамятства ему открывался некий светлый мир, в котором он испытывал неземное блаженство, невыразимое словами, и ясность по многим вопросам. Скажем, что подобные возгорания духовных центров неоднократно переживала и наша соотечественница Елена Рерих…

Тем не менее случилось то, к чему даже ведущие теософы того времени были совершенно не готовы. Если до сих пор духовное развитие Кришнамурти плавно, но неизменно двигалось вперед, руководимое боссами теософского общества, то момента появления странных приступов, сопровождающихся изменением сознания и миропонимания, в этот процесс вкрался элемент спонтанности и непредсказуемости, который не могли понять и объяснить теософы и который их пугал, как показало время – не напрасно…

Кришнамурти, тем не менее, все также продолжал ездить по свету, несмотря на то, что повторяющиеся приступы сильных болей сильно осложняли эти вояжи. И вот уже и в Австралии возводится огромный амфитеатр на открытом воздухе, где впоследствии ожидают выступление Бога, когда он войдет в тело Кришнамурти, но тут неожиданно от туберкулеза умирает сопровождающий его брат. И все это вопреки заверениям теософов, что брат находится в безопасности, поскольку он, как и Кришнамурти, находится под защитой гималайских Учителей.

Кончина брата окончательно подорвала доверие Кришнамурти к теософии и веру в ее лидеров. В 1929 году Кришнамурти публично отрекается от звания мессии и от участия в деятельности «Ордена Звезды». В том же году, выступая перед многочисленной аудиторией, Кришнамурти заявляет о вреде бескритичной веры в какой-либо авторитет, поскольку на пути к истине нет проторенных дорог, и глупо думать, будто бы какая-то организация или союз обладает единственными правами на истину. Другими словами, продолжал Кришнамурти, если кто-то хочет двигаться по духовному пути, то ему не нужно ни какое специальное объединение и не важен никакой авторитет, особенно авторитет Учителя Мира.

Будда и Христос, говорил он, не претендовали на свое божественное происхождение, но это навязали остальным их ученики.


Кришнамурти сказал, что он видит свою задачу лишь в том, чтобы освободить человека от страхов, комплексов и зависимостей от учителей и концепций, но, отнюдь, не для того, чтобы строить новые клетки из религий, сект, теорий и философий. Для понимания мира требуется быть от всего этого свободным…

Теософское общество получило сногшибательный удар и не замедлило откреститься от Кришнамурти. Несмотря на то, что и для Анни Безант, как руководителя теософского общества, это также означало крах всех ее надежд и, возможно, сократило срок ее жизни (она умерла через четыре года после этого), она все равно сохранила к Кришнамурти материнскую любовь, тем более, что своих детей у нее никогда не было.

Вскоре все фонды Ордена были ликвидированы, а многочисленные обширные земельные владения, особняки и даже замки были возвращены первоначальным хозяевам…

Феномен Кришнамурти уникален по своей сути, резко отличаясь от всех других духовных учителей, родоначальников учений, конфессий и сект. Кришнамурти начисто отвергал все религии, считая, что они только разделяют людей. Он считал, что внушенный опыт вызывает жесткость и неповоротливость нашего сознания, образуя закостенелые стереотипы поведения и мышления. Он говорит, что об этом всегда нужно помнить и воспринимать каждое явление таким образом, словно его видишь в первый раз. Пропагандируя полную свободу от партий, законов и религий, Кришнамурти отнюдь не имел в виду личную или общественную анархию. Напротив, так понимаемая им свобода, выражалась в полном порядке, идущем из глубины души человека, но не вела к хаосу…

В период до Второй мировой войны была создана первая из школ, основанных на принципах Кришнамурти, где преподавали его сторонники.

Суть образовательного процесса в этой и в последующих школах сводилась к тому, чтобы воспитать «разумных» и «целостных» личностей, свободных от внешних и внутренних конфликтов.


В 1938 году Кришнамурти встречается с Олдосом Хаксли и находит с ним общий язык. У них были одинаковые взгляды насчет надвигающейся катастрофы в Европе и разрушительного влияния национализма. Представление Кришнамурти по отношению к начавшейся Второй мировой войне очень часто истолковывалось как пацифизм или даже как предательство. По этой причине им даже заинтересовалось ФБР.

В годы войны Кришнамурти вынужден был приостановить свои поездки по городам и странам и не только потому, что многие из них находились в состоянии взаимной вражды, но и потому, что произошла поляризация настроений, вследствие чего его идеи неприятия социальных стереотипов воспринимались с трудом, либо вообще не воспринимались. В некоторых случаях выступления Кришнамурти вообще натыкались на враждебность, а однажды его вообще чуть не отправили под суд за пропаганду пацифизма. Кришнамурти возобновил свои публичные выступления только по окончании войны.

В 60-х годах он близко знакомится с известным физиком Дэвидом Бомом, чьи идейные соображения были схожи с философией Кришнамурти. Это привело к тому, что философия Кришнамурти получила распространение и в научной среде.

Вместе с тем менялись взгляды и у самого Кришнамурти. В результате общения с физиками он получил большее понимание некоторых применяемых им научных терминов. Он также пришел к выводу, что индивидуальность – это иллюзия, что подлинная любовь, красота, мир и доброта не имеют противоположности, что подобная двойственность понятий – это только продукт мышления.

В целом же философия Кришнамурти не является ни системой, ни учением, поскольку в ней отсутствуют какие – либо догматы. Его представления и беседы на различные темы всегда непринужденные. Они ставятся не как готовое решение, а как предмет раздумий, где каждый слушатель вправе делать свои выводы.

Несмотря на существование многих школ и по сей день работающих под патронажем фондов Кришнамурти, сам он и в конце жизни был недоволен результатами. По его собственному заявлению не оказалось ни одного человека, кому он мог бы со спокойной совестью передать продолжение своего дела…

Джидду Кришнамурти, философ-одиночка, не имеющий ни семьи, ни учеников, скончался 17 февраля 1986 года в возрасте 90 лет от онкологического заболевания. Его тело было кремировано, а прах, согласно его завещанию, был развеян с самолета в трех странах, где он провел большую часть своей жизни: в Индии, Англии и США…
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39. Космические изыскания художника Конёнкова
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Письмо С.Т. Конёнкова И.В. Сталину Нью-Йорк 4/3 1940 г.

Дорогой брат Иосиф Виссарионович!

Брат Заборовский вместе с нами, горсточкой последних членов Церкви Христовой, является представителем Сына Человеческого, т. е. нашего Господа Иисуса Христа, Который устанавливает Царство Божие здесь на земле, чрез вас – большевиков…

На фотографии на месте Ленинграда, с правой стороны Красной Армии, стоит в сиянии Ангел (символ последних членов Церкви Христовой) – Откровение 19:17. Наверху – главный Генерал Йеговы, на белом коне – то наш Господь Иисус Христос; по сторонам на белых конях – то члены Церкви Христовой в небе со всего периода века Евангелий, начиная от Апостолов; и еще далее направо и налево – ангелы Божии, численностию сто один миллион – то Армия небесная, которая присутствует при установлении Царства Божия на земле (Откровение 19:11 и Откр. 5:11). Внизу от западных государств и Японии Вы увидите полчища падших ангелов с Сатаною во главе. Они собирают свое войско капиталистов и атаковывают Армию Божию (Матфея 24:30, Луки 21:25–27)…

Как Вам уже писал брат Заборовский, что Вы, дорогой Иосиф Виссарионович, представлены как символ в книге пророка Исайи 19:1–7. Так тоже и Навуходоносор в Св. Писании есть фигурой на Вас. То, что делал Навуходоносор там, – Вы выполняете тут…

Приветствуйте Красную Армию – Армию Божию. Остаюсь верный Господу навсегда. С. Коненков.

С. Т. Конёнков. «Воспоминания. Статьи. Письма». В 2 томах
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В личности С.Т. Конёнкова, широко известного у нас скульптора и художника, как бы сосуществовали два человека. Один из них автор парадных портретов, другой – замкнутый в себе мистик. В советское время вторая половина творчества Коненкова всячески замалчивалась, и это понятно: социализм и оккультизм, Библия и Сталин – казалось, что между ними может быть общего?

С.Т. Конёнков родился в 1874 году в селе Верхние Караковичи Смоленской области в крестьянской семье. Он очень рано проявил талант художника и после окончания гимназии был отправлен в Московское училище живописи, ваяния и зодчества (МУЖВЗ), после чего учился в Петербургской академии художеств. Уже студенческие работы Конёнкова отличались непередаваемой самобытностью, что зачастую шокировало общественность и власти. Так, к примеру, дипломная скульптура Конёнкова, выполненная на последнем этапе его учебы – «Самсон, разрывающий узы», – показалась на фоне текущих событий в России чересчур революционной, а поэтому по распоряжению чиновников она была уничтожена…

В годы после Октябрьской революции Конёнков активно сотрудничает с новой властью, и, будучи востребованный ею, создает ряд монументальных скульптур. Несмотря на то, что коммунистическая элита видела в этих произведениях мастера только пропаганду своих идей, Конёнков уже здесь выступает как духовидец. Его монументальная композиция «Степан Разин со своей ватагой», установленная поначалу на Лобном месте, выглядит как лихая и вместе с тем стихийная сила, напоминая собой природную катастрофу. Партийные власти сочли, что мускулистая фигура «гения революции», изображенная на другом барельефе «Павшим в борьбе за мир и братство народов», слишком уж напоминает врубелевского Демона, а поэтому постарались поскорее убрать ее с кремлевской стены в запасники…

В 1923 году Конёнков вместе с женой по распоряжению советского правительства отправляется в США для участия в выставке русского и советского искусства. Предполагаемая быть короткой поездка затянулась на целые 22 года. Находясь в Америке, он получает немало заказов, работает не только как скульптор, но и как портретист, встречается со многими знаменитыми людьми и пишет их портреты. Он часто прохаживается по шумному Бродвею в шокирующей всех русской косоворотке с котом Рамзесом на плече и под руку с молодой женой, длинные ногти которой переливались зеленым перламутром. Эпатаж Коненкова проявлялся и в его последующих увлечениях. Так, к примеру, неожиданно для всех он отказывается от сулящих большие гонорары заказов, вступает в секту иеговистов и почти на десять лет самоизолируется от богемы и поклонников. Это случилось, когда жена Конёнкова Маргарита привела в мастерскую «смиренного старца» по имени Тихон Шмелев, принадлежащего к секте свидетелей Иеговы, рассматривающих Библию как «динамику божественного откровения», основанную на противоречиях и конфликтах. После разговора с этим человеком Конёнков начинает посвящать все свое время изучению Библии. Именно в тот период и появляются его первые после многолетнего перерыва изображения Христа и святых, а также наброски к космогониям…

В то же время Конёнков продолжает активно переписываться с Иосифом Сталиным, называя при этом не иначе как «дорогой брат мой во Христе», который, по его мнению, «устанавливает Царство Божие здесь на земле». Коненков искренне видел в Сталине Навуходоносора, в большевиках – армию Божию, а в мировой революции – Армагеддон. Известно, что при этом в отличие от большинства невозвращенцев советскую власть Конёнков никогда не ругал, в противном случае его никогда бы не разрешили вернуться на родину, а о его творчестве в СССР постарались бы забыть, как это было с именами других непризнанных деятелей культуры.

На основании своих космических поисков, основанных на Библии, Коненков вычислил победу Советского Союза над фашистской Германией в 1945 году. А почти за десять лет до этого Коненков предупредил своего «коллегу» Сталина о нападении Германии на Советский Союз в июне 1941 года, одновременно назвав и других союзников Третьего рейха…

Особенно любопытна созданная им в это время серия зашифрованных рисунков – диаграмм, исполненных в смешанной манере, в которых он, вдохновенный оккультными идеями, почерпнутыми из Священного Писания, графически отразил все будущее человечества. Эзотерики и религиозные деятели Соединенных Штатов, прознав о наличии нарисованной «библии Коненкова», которая, якобы, предсказывает будущее, многие годы безуспешно пытались найти ее. И еще бы! В сентябре 1945 года по специальному распоряжению Сталина все работы Коненкова, которые находились в его американской квартире, тайно на пароходе «Смольный» были вывезены в Советский Союз, пополнив экспозиции различных музеев.

Однако о судьбе его космогонических рисунков долгое время не было никаких сведений. Как потом стало известным, Коненков засекретил не только содержание всех своих библейских исследований, но само их местонахождение, о котором знали только его близкие родственники. Коненков взял с них слово, что они в течение пятидесяти лет сохранят эту тайну от окружающих, но они нарушили этот завет. Два рисунка из семнадцати были найдены в хранилище московского дома-музея Коненкова и сразу же стали достоянием специалистов. Однако полное впечатление об оккультных воззрениях художника удалось получить, когда были найдены остальные рисунки.

Было установлено, что Коненков иллюстрировал не только собственные космологические исследования, но и теософские воззрения Ньютона, что в совокупности представляло собой неповторимый опыт эзотерического изобразительного искусства, равного которому еще не было в мировой культуре.


Именно тогда стало ясно, что это не отдельные композиции, а единый смысловой комплекс, включающий изображения различных космических объектов вперемежку с библейскими персонажами, должными по мысли автора отображать грядущие события.

Вскоре после смерти Коненкова среди его книг были обнаружены редкие фолианты, включающие древнее учение о пирамиде Хеопса, астрологические сборники, а также уникальное космогоническое произведение Исаака Ньютона, предсказывающее конец света в 2060 году.

Коненков пришел к выводу, что древние библейские и совре-менные исторические события зависят от общего божественного закона и являются проекцией положения звезд. По его мнению, поскольку движение космических тел можно рассчитать, то можно через них предвидеть и земное будущее…

В истории известны и другие попытки художественного толкования текстов Священного Писания. Из отечественных живописцев к этой теме обращались И.Н. Крамской, Н.Н. Ге, А.А. Иванов и ряд других. Однако никто ни до, ни после Коненкова не пытался изобразить в графической форме связь событий человеческой истории с неким космическим планом, ключом к которому является Библия…

Скажем, что расшифровать его загадочные рисунки до конца так никому не удалось. Также остается загадкой, почему Коненков, посвятивший много лет своим теософским изысканиям во время жизни в Соединенных Штатах, не написал ни единой космогонии после возвращения в Советский Союз. Кроме всего прочего, о существовании загадочных картин долгое время было известно только двум людям: Альберту Эйнштейну и Иосифу Сталину. Известно также, что Коненков выслал последнему фотокопии всех своих космогоний, причем кремлевский диктатор прошелся по ним своим знаменитым синим карандашом, которым он обычно корректировал списки «врагов народа», представленных ему Лаврентием Берией.

[image: chapter_end]


[image: before_title]
40. Порфирий Иванов и его «Детка»
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…За свою жизнь он исцелил и научил правильной, естественной, здоровой жизни в Природе множество тяжелобольных людей: парализованных, много лет прикованных к постели, слепых от рождения, раковых, туберкулезных – отвергнутых врачами и обреченных на смерть. Искал он их сам. Приходил в поселок, узнавал, есть ли такие больные, приходил к ним (но только если они просили об этом – «да воздастся каждому по вере его!), накладывал руки, обливал холодной водой, – и люди поднимались. Но перед этим он как бы спрашивал у Природы: как, правильно ли я иду эти новым путем? И Природа через этих пациентов как бы отвечала ему: «Правильно».

Элизабет Вандерхилл. «Мистики ХХ века»
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Это сегодня он всем известный энтузиаст особого образа жизни, основанного на оккультных принципах. В советское время же претерпел остракизм, уголовное преследование, принудительную госпитализацию в психиатрическую больницу, голод и холод, стоически перенес эти злоключения, и, более того, благодаря им, выработал свою собственную систему оздоровления души и тела, основные принципы которой изложил в своде наставлений, названным им «Детка».

Порфирий Корнеевич Иванов родился 20 февраля 1898 года в селе Ореховка под Луганском девятым ребенком в небогатой шахтерской семье. Он получил начальное образование и, вследствие бедственного положения семьи, рано начал работать. Первоначально он трудился батраком у местного помещика. А когда ему исполнилось 15 лет отправился сначала в забой, а потом работал в самых разных местах, так и не получив хорошей профессии. В 20-летнем возрасте он женился, пытался остепениться и осесть на одном месте, устроившись интендантом. Но эта работа ему совсем не нравилась, а поэтому, чтобы заглушить тоску, подобно многим пролетариям ударился в пьянство, играл в азартные игры, дрался и иногда даже приворовывал по мелочам. На некоторое время он увлекся социалистическими идеями, но вскоре отошел и от них, увидев в этом профанацию и ханжество…

Где-то в возрасте около 30 лет врачи обнаружили у Порфирия онкологическое заболевание, прямиком заявив, что жить ему осталось недолго. Порфирий не хотел подобно другим жертвам этого недуга медленно сгнивать и мучиться от болей, а поэтому решил ускорить развитие болезни. С этой целью он начал в мороз раздетым выходить на улицу, чтобы простудиться или замерзнуть, а для гарантии обливал себя ледяной водой. Однако прошло несколько дней, а хвороба все не приходила – не было даже легкого насморка или обморожения. Более того, уже через несколько дней он начал чувствовать небывалый прилив сил, а его основная болезнь стала отступать, пока совсем не исчезла. Для проверки он снова обратился к врачам, которые подтвердили, что рака у него нет. Случившееся произвело на него огромное впечатление. Он и раньше задавался вопросом, почему человек даже при самых благоприятных условиях жизни все равно заболевает и умирает. А теперь его мучила и другая мысль: «Как же так то, от чего человек всю жизнь прячется, вдруг дает ему здоровье!»

Так, начались поиски, чтобы найти ответ на вопрос, какая тайна скрыта в природе и в самом человеке. С этой целью он приобрел несколько книг по физиологии, но мало что в них понял ввиду скудости образования, и ответа на свой вопрос не получил. Он решил, что ему одному дана судьба овладеть новой методикой оздоровления, которую до него никто и никогда не знал и продолжил обливания водой на морозе…

В 1933 году Порфирий Иванов испытал некое озарение, в результате которого он понял, что причина всех болезней в отрыве человека от природы и принял решение, как эту связь восстановить.


С этого момента начался резкий поворот в его жизни, заключающийся в 50-летнем личном эксперименте…

Постепенно он начал обходиться все меньшим количеством одежды и обуви, в конечном итоге ограничившись только сатиновыми трусами до колен. Он отказался от алкоголя и курения, перестал работать, странствуя по окрестным селам и пропагандируя свой образ жизни. Более того, он научился обходиться без воды и пищи до нескольких месяцев – этому способствовало и отсутствие средств к существованию. Как он сам считал, потребность в пище, одежде, жилом доме приводят к зависимой, «умираемой» жизни. Надо научиться жить свободно, за счет естественных условий воздуха, воды, земли. Постепенно он приходит и к другой простой мысли: если болезни передаются от человека к человеку, то так же может передаваться и здоровье. Саму методику целительства он вырабатывает интуитивно, а многочисленные случаи успехов в исцелении самых запущенных больных, от которых отказалась официальная медицина, убедили его в правильности пути.

Между тем сама ситуация нигде не работающего Порфирия Иванова, занимающегося бродяжничеством и вообще неизвестно чем, стала вызывать у властей нездоровый интерес и раздражение, и неудивительно. В советское время любое, самое безобидное и невинное отклонение от «норм» социалистической жизни воспринималось как угроза самому политическому строю. Людей и за более незначительные поводы, самостоятельность во взглядах и действиях упекали на долгие годы лагеря, а то и расстреливали по пресловутой 58-й статье.

Что же касается Порфирия Иванова, то здесь был случай вообще особенный и кричащий – как это можно ходить без штанов и притом в холодное время года? У нас, все-таки, не Индия, где аскеты ходят нагишом, да и культура у нас совсем другая – находиться в трусах в общественном месте просто неприлично…

Апофеозом накала терпения у властей явился случай, когда в ноябре 1936 года Порфирий Иванов повез личное письмо с поправками к новой конституции, защищающими права заключенных и умалишенных, которое он собирался передать самому Сталину.

Босой, в одних только семейных трусах, он был задержан милицией на Красной площади и препровожден сначала на Лубянку, где в связи с необычностью ситуации с ним беседует сам глава отечественных чекистов Ежов, после чего Порфирий Иванов помещается в следственный изолятор «Матросская тишина». Диагноз Ростовской психиатрической больницы, которая еще раньше поставила ему диагноз «шизофрения» спас Порфирию Иванову жизнь, и он с сопровождающим был насильно отправлен на родину.

По причине диагноза Порфирий Иванов не служил в армии, а в 1942 году, находясь на оккупированной территории, прошел через суровые испытания. Прознав про его необычные способности немцы закапывали его в снег, в сильные морозы голым возили на мотоцикле по улицам Днепропетровска, а в конце заставили его залезть в прорубь, выставив рядом часового, чтобы Порфирий Иванов не сбежал. Но через час ушел сам часовой, не выдержав холода, а Порфирий Иванов, посидев еще с полчаса в ледяной воде, вернулся к себе домой живым и невредимым.

В декабре 1943 года, когда Украина была освобождена, он вновь собрался в Москву, чтобы передать Сталину письмо с политическим предложением – немедленно заключить мир с Германией. Полуголого человека задержали на Киевском вокзале и доставили в Институт судебной медицины им. Сербского, где он находился три месяца, после чего вновь был принудительно возвращен домой.

Однако НКВД все равно взял Порфирия Иванова на заметку, расценив его действия как социально опасные, и при всяком удобном для них случае помещая его в психушку. В общей сложности Порфирию Иванову пришлось провести около 12 лет в различных психиатрических больницах. Последний раз он находился в спецбольнице МВД в 1976 году, где его окончательно доконали инсулиновыми комами и аминазином, а потом выписали на руки его ученикам, с тайной надеждой, что он долго не протянет… Но Порфирий Иванов вопреки предсказаниям врачей не только восстановил свое здоровье, но и прожил еще пять плодотворных лет…

Следует особо остановиться на учении Порфирия Иванова, которое, отнюдь, не было бредом психически больного, как хотели представить некоторые критики. Об этом говорят, хотя бы, поразительные результаты оздоровления различных людей, использующих его методику. С другой стороны, не хотелось бы подвергать сомнению и компетенцию профессоров-психиатров исследующих столь далеко нерядовой случай «помешательства». Однако установленный ими диагноз еще не говорит о том, что Порфирий Иванов был действительно болен. Профессора-медики просто боялись и неукоснительно выполняли партийный заказ. Тем более что это был далеко не единственный подобный случай. Объявлять неугодных людей невменяемыми было очень удобно, поскольку позволяло властям помещать их в психбольницы общего и закрытого типа по политическим мотивам, не производя суда и следствия. Свою лепту в такое определение психической болезни внес и «наш Никита Сергеевич», который во всеуслышание заявил, что «против социалистического строя может выступать только сумасшедший». При этом, как в известном фильме про Шурика, априорно утверждалось, что в СССР «самый гуманный суд в мире», поскольку правонарушитель во всех подобных случаях рассматривается, скорее, как больной, которого следует лечить, чем как преступник, подлежащий уголовному наказанию. Мер репрессивной терапии не избежали и многие известные в наше время люди – И.А. Бродский (поэт, Нобелевский лауреат), Ж.А. Медведев (писатель, биолог), В.И. Новодворская (политический и общественный деятель). Репрессиям, остракизму и принудительному кормлению после объявленной им голодовки подвергся и академик А.Д. Сахаров. Однако признать психически больным этого известного во всем мире ученого, дважды Героя социалистического труда и лауреата различных государственных и международных премий все-таки не решились, поскольку это было бы уже слишком и нанесло бы урон самому имиджу социалистического строя…

В свое время, находясь в институте им. Сербского, Порфирий Иванов беседовал с профессором И.Н. Введенским, предлагая ему передать письмо Сталину, на что умудренный житейским опытом профессор просто ответил, что его (Введенского) за это либо расстреляют, либо самого сюда в институт им. Сербского положат…

Порфирий Иванов имел только начальное образование, а поэтому излагал свое учение простым деревенским языком, не соблюдая орфографии и синтаксиса. Тем не менее, он создал учение, которому в наше время следуют тысячи его приверженцев. Сохранились личные записи Порфирия Иванова, составляющие около двух сотен толстых тетрадей, исписанных его корявым почерком, без точек и запятых. Поэтому, когда опубликовывали некоторые из этих дневников, их приходилось редактировать…

Первая разрешенная статья о Порфирии Иванове – «Эксперимент длиною в полвека» журналиста С. Власова была напечатана в журнале Огонек» в 1982 году. Она вызвала большой резонанс в обществе и множество писем в редакцию, где просили побольше рассказать об этом необыкновенном человеке.

В 1979 году Порфирий Иванов поставил на себе очередной эксперимент по воздержанию от воды и пищи. Вместе со своей ученицей В.Л. Сухаревской они пять месяцев голодали и три месяца обходились без воды – без всяких отрицательных последствий для своего здоровья…

Порфирия Иванова еще при жизни исследовали ученые, однако больше в аспекте психиатрии, чем в отношении его необыкновенных способностей. Исследования продолжаются и сейчас, после его смерти. К сожалению, наука пока бессильна до конца понять опыт Порфирия Иванова, длящийся всю его жизнь, возможно потому, что здесь приходиться вторгаться в область духовного, а эта сфера науке неподвластна. При этом положительно уже то, что сегодняшняя наука не пытается отрицать феномены Иванова, объявлять их заблуждением, надувательством и т. д. При этом, сопоставляя фантастические способности Порфирия Иванова с аналогичными умениями у других людей можно найти общее, что их объединяет – это высокая духовная культура.

В мире на сегодняшний день имеется несколько десятков людей, которые годами ничего не едят, не пьют воды и чувствуют себя превосходно.


Спрашивается – откуда они берут энергию и питательные вещества? Ведь клетки человеческого тела, что ни говори, должны постоянно обновляться, иначе организм просто погибнет…

Ответ здесь один – они берут энергию из окружающей среды, а также из космоса. Психическая энергия усваивается ими всей поверхностью тела, минуя пищеварительные органы. Она доступна каждому, надо только научиться ее потреблять. И не только потреблять, но и трансмутировать ее в физическую энергию и в различные необходимые для организма вещества…

Следует сказать и о похожей на опыт Порфирия Иванова практике туммо, используемой тибетскими монахами в мистических целях. Туммо, на их наречии – это внутренний огонь, достижения которого они добываются путем длительной медитации и внушения чувства внутреннего жара. Степень освоения человеком практикой туммо оценивается по количеству высушенных своим телом простыней или по радиусу растаявшего вокруг него снега. Однако главное здесь даже не это, а духовное состояние, просветление адепта. Голодание и преодоление холода у этих людей не являются самодовлеющими, а только инструментами для определения состояния их духовной способности. Другими словами, человек не потому претерпевает холод и голод, что он стремится стать высокодуховным, а наоборот – высокодуховный человек легко добивается преодоления любых лишений. А для того, чтобы стать таким, требуется не мичуринское подчинение природы, а гармоничное, непротиворечивое соединение с природой и с другими людьми. Так считали мистики, святые, индийские гуру. Так считал и Порфирий Иванов.

Он осознал, что в этом общении с природой участвовало не только его тело, но и его дух. Как сообщал в своих записях Порфирий Иванов – в природе ничего не добьешься, включая восстановление свого здоровья, если имеешь какие-либо нравственные пороки, дурные мысли. Отягощенный себялюбивыми желаниями, плохой и никчемный человек не может долго оставаться голодным и легко мерзнет даже при недолгом пребывании на холоде. А человек с положительным духовным настроем переносит все это без труда…

Порфирий Иванов перенес много несправедливостей от властей, но не затаил обиды. Он не ожесточился и всегда был готов помочь ближнему. Он интуитивно видел каждого человека насквозь и чувствовал, чего от него можно ожидать. Он старался пробудить в собеседнике совесть, избавить его от эгоистических мыслей и поступков, победить его презрение и недоверие к людям. В своих поступках он тоже никогда не таился. И, если власти не давали ему совершить какой-либо личный эксперимент, то он не сопротивлялся и не спорил, поскольку одним из его принципов был: «Свое ставь, другому не мешай».

В своих мыслях, действиях и поступках он, конечно, не был «пламенным революционером» и относить его диссидентам, пожалуй, было тоже опрометчиво. Порфирий Иванов считал, что в людях надо добиваться перемен в лучшую сторону, но только постепенно, по мере роста их сознания. Он чувствовал, что наш образ жизни и наше отношение к природе ведет к безысходности и самоуничтожению. В этом смысле человек неразумен, замыкаясь в собственном мире со своими узкоэгоистическими интересами, не задумываясь о глобальных последствиях.

Как считал Порфирий Иванов, человек в будущем станет развиваться «не наружу», имея в виду технологии, губящие природу, а «внутрь себя», раскрывая в себе различные способности, некоторые из которых он уже открыл он себе. Он предполагал подобно Циолковскому (хотя и не читал его трудов), что будущие люди научатся мгновенно обмениваться информацией и безо всякой техники в мгновение ока передвигаться в пространстве, а также жить за счет энергий воздуха, воды и земли…

«Детка», – так обращался Порфирий Иванов к каждому человеку. Именно «деткой» назвали его обобщенные советы Порфирия Иванова, данные в ответ на многочисленные письма и обращения.

ДЕТКА

Сердечная просьба к тебе, прими от меня несколько советов, чтобы укрепить свое здоровье:

1. Два раза в день купайся в холодной, природной воде, чтобы тебе было хорошо. Купайся где можешь: в озере, речке, ванной, принимай душ или обливайся. Это твои условия. Горячее купание завершай холодным.

2. Перед купанием или после него, а если возможно, то и совместно с ним, выйди на природу, встань босыми ногами на землю, а зимой на снег, хотя бы на 1–2 минуты. Вдохни через рот несколько раз воздух и мысленно пожелай себе и всем людям здоровья.

3. Не употребляй алкоголя и не кури.

4. Старайся хоть раз в неделю полностью обходиться без пищи и воды с пятницы 18–20 часов до воскресенья 12-ти часов. Это твои заслуги и покой. Если тебе трудно, то держи хотя бы сутки.

5. В 12 часов дня воскресенья выйди на природу босиком и несколько раз подыши и помысли, как написано выше. Это праздник твоего дела. После этого можешь кушать все, что тебе нравится.

6. Люби окружающую тебя природу. Не плюйся вокруг и не выплевывай из себя ничего. Привыкни к этому – это твое здоровье.

7. Здоровайся со всеми везде и всюду, особенно с людьми пожилого возраста. Хочешь иметь у себя здоровье – здоровайся со всеми.

8. Помогай людям чем можешь, особенно бедному, больному, обиженному, нуждающемуся. Делай это с радостью. Отзовись на его нужду душой и сердцем. Ты приобретешь в нем друга и поможешь делу Мира!

9. Победи в себе жадность, лень, самодовольство, стяжательство, страх, лицемерие, гордость. Верь людям и люби их. Не говори о них несправедливо и не принимай близко к сердцу недобрых мнений о них.

10. Освободи свою голову от мыслей о болезнях, недомоганиях, смерти. Это твоя победа.

11. Мысль не отделяй от дела. Прочитал – хорошо. Но самое главное – ДЕЛАЙ!

12. Рассказывай и передавай опыт этого дела, но не хвались и не возвышайся в этом. Будь скромен.

Желаю тебе счастья, здоровья хорошего.

Иванов Порфирий Корнеевич.

В конце жизни Порфирий Иванов в своем дневнике написал: «Я не боюсь природы, смерти не признаю, ибо ее как таковой в природе нет». А о том, что он уже научился в мгновение ока преодолевать огромные расстояния, так сказать – «в легком теле», говорит следующий документально подтвержденный случай.

Вся изложенная ниже информация целиком исходит от американского астронавта Эдгара Митчелла, побывавшего на Луне в составе экспедиции «Аполлона-14» и совершившего рекордно долгую прогулку по поверхности этого естественного спутника – целых 9 часов 17 минут!..

В один из своих приездов в Москву с научной целью Митчелл как-то увидел на рабочем столе у одного из наших ученых фотографию седобородого старца и удивленно спросил: «Кто это?» Ему ответили, что это наш знаменитый Порфирий Иванов.

«Так мы его видели на Луне!» – воскликнул Митчелл, достал свое фото и написал на нем: «Господину Иванову с благодарностью за наше спасение!»

Фото немедленно отправили на хутор Верхний Кондрючий Ворошиловградской области, где тогда жил Порфирий Иванов…

Получив от американского астронавта его портрет с автографом, Иванов сделал в своем дневнике запись, что «Природа была против присутствия человека на Луне и решила их оставить там навсегда», но он упросил Природу «отпустить их»…
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41. Лобсанг Рампа – европейский лама
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Вдруг послышался треск – кончик инструмента прошел кость. Опытный лама-хирург мгновенно прекратил работу, продолжая крепко держать инструмент за рукоятку. Мой учитель передал ему пробку из твердого дерева, очень чистую и тщательно обработанную на огне и в растительных настойках, что придало ей прочность стали. Эту пробку лама-хирург вставил в U-образный паз инструмента и начал перемещать ее по пазу, пока она не вошла в отверстие, просверленное во лбу. Затем он немного отодвинулся в сторону, чтобы Мингьяр Дондуп оказался рядом с моим лицом, и, по знаку Мингьяра, стал все глубже и глубже всаживать этот кусочек дерева в мою голову. Вдруг я ощутил странное жжение и покалывание где-то возле переносицы. Я немного расслабился и почувствовал какие-то неизвестные мне запахи; потом запахи пропали, и меня охватило новое чувство – словно легкая упругая вуаль обволакивала мое тело. Внезапно меня ослепила яркая вспышка, и в то же мгновение лама Мингьяр Дондуп приказал:

– Стоп!

Меня пронзила острая боль, казалось, тело горит под струей белого пламени. Затем пламя стало стихать, потухло, на смену ему пришли цветные спирали и горячие клубы дыма. Лама-хирург осторожно извлек инструмент. Во лбу осталась деревянная пробка. С этой пробкой я проведу здесь около трех недель, почти в полной темноте. Никто не имеет права посещать меня, кроме трех лам, которым поручено ежедневно проводить со мной беседы и продолжать мое обучение. До тех пор пока пробка не будет извлечена, мне будут давать минимальное количество пищи и питья – лишь бы я не умер с голоду.

– Теперь ты один из нас, Лобсанг, – сказал мой учитель, бинтуя мне голову. – До конца своих дней ты будешь видеть людей такими, какие они есть на самом деле, а не такими, какими они стараются казаться.

Лобсанг Рампа. «Третий глаз»
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Большинство тех, кто интересуется эзотерикой и древней культурой Тибета, наверняка читали его книги. Написанные простым языком, они, тем не менее, сообщают о потрясающих явлениях и фактах, свидетелем которых, якобы, являлся сам автор. Но именно эксцентричность и затейливость его повествований и явилась причиной того, что ему поверили не все. Многие даже усомнились, утверждая, что так называемый Лобсанг Рампа не выезжал дальше своей квартиры, а все его похождения в горах Тибета – просто плод необузданной фантазии этого по-своему образованного авантюриста. Так это или не так, нам еще предстоит разобраться.

Согласно одной версии Лобсанг Рампа – буддийский монах и доктор медицины, родился в Тибете в 1911 году. Считается, что его отец был временно исполняющим обязанности правителя Тибета, а мать происходила родом из одного знатного семейства этой страны. Лобсанг Рампа учился в монастыре Чакпори в Лхасе, где получил основы знаний тибетской традиционной медицины, а в 1923 году уехал в Китай, чтобы продолжить медицинское образование в университете Чунцина. В годы Второй мировой войны Лобсанг Рампа находился в плену у японцев.

После многочисленных выпавших невзгод и приключений доктор Рампа написал около двух десятков книг, в которых увлекательно описал свой духовный опыт и все несчастья, выпавшие на его долю.

Считается, что он был одним из первых духовных учителей, сделавшим буддизм популярным для западного читателя.


По другой версии – Лобсанг Рампа (Тьюсди Лобсанг Рампа) – имя, под которым скрывается популярный английский писатель Кирил Генри Хоскинс, который писал многочисленные книги об эзотерике, мистике и оккультизме Тибета. Ему в какой-то мере повезло, что он родился во вторник, взяв этот день недели в качестве своего имени (англ. Tuesday – вторник). Было бы хуже, если бы это была пятница (англ. Friday), поскольку его тогда бы напрямую ассоциировали с Пятницей Даниэля Дефо, откровенно выдуманным героем, а, следовательно, Хоскинсу бы тогда окончательно никто не поверил. Настоящее имя писателя до поры до времени было скрыто, и читательский мир воспринимал его как реального тибетского ламу с детально описанной в его первой книге «Третий глаз» автобиографией. Рампа утверждал, что он родился в богатой тибетской семье и учился в Лхасе, чтобы стать ламой. Он пишет, что сделал себе трепанацию черепа в середине лба для открытия «третьего глаза». Это выявило у него большие оккультные способности. Не удивительно, что все написанное в его книгах и принимавшееся за чистую монету среди простоватых европейцев, вызвало большие сомнения у серьезных исследователей тибетской культуры. Ученый тибетолог Генрих Харрер даже нанял частного детектива, который выяснил, что «Рампа» никогда не бывал в Тибете и даже не знал тибетского языка. Тем более, что он никогда не производил себе сомнительную по безопасности для здоровья операцию по открытию третьего глаза. Результаты расследования были опубликованы в газете «Daily Mail» в 1958 году, отпугнув многих поклонников, которые поначалу увидели в нем второго Йогананду.

Согласно третьему варианту объяснения Лобсанг Рампа – это, действительно, Кирил Генри Хоскинс, родившийся в Великобритании в семье водопроводчика. С детства Кирил увлекался оккультной литературой, уделяя этому занятию все свободное время и, в конце-концов, стал настоящим теоретиком в явлениях потустороннего.

В 1954 году он внезапно отпустил бороду, обрил голову и начал называть себя тибетским ламой Лобсанг Рампой. Когда его уличили в подлоге с помощью профессиональных сыщиков, Генри Хоскинс не стал отпираться, но заявил, что некогда умерший тибетский лама Лобсанг Рампа занял его тело в 1949 году, чтобы выполнить свою земную миссию – просветить погрязшую в скептицизме и материализме западную цивилизацию, а поэтому он и вещает от его имени. Согласно объяснению, данному им в книге «История Рампы», это произошло следующим образом.

Однажды Хоскин забрался на высокое дерево, чтобы сфотографировать сову, но не удержался и упал с большой высоты. Когда он пришел в себя, то увидел рядом буддийского монаха в шафранной мантии. Монах, якобы, сделал ему неожиданное предложение, чтобы некогда умерший лама по имени Лобсанг Рампа инкарнировался в его тело. Хоскин немедленно согласился, т. к. был неудовлетворен своей жизнью. А для того, чтобы переселение было полным, Хоскин несколько раз менял место своего жительства, полностью порвав все связи со своими друзьями, знакомыми и близкими родственниками. Как впоследствии писал Рампа, необходимость такой замены была продиктована выполнением им особой миссии, заключающейся в распространении идей буддизма среди европейцев и американцев. Критики, разумеется, тут же заявили, что после удара головой о землю и нескольких минут беспамятства померещиться может и не такое.

Примечательно, что сама идея инкарнации личности в тело не младенца, а взрослого и вполне сложившегося человека для индийской эзотерики не является чем-то особенным.


Впоследствии ее заимствовали теософы, например, когда с подачи тогдашней главы теософского общества Анни Безант юного Кришнамурти исподволь готовили к инкарнации в его тело нового Майтрейи…

В одном из произведений сам Лобсанг Рампа так выразился по этому вопросу:

Имеет ли значение, кто я? То, о чем я пишу, вот что действительно важно. Всюду в продолжение многих лет, орды «экспертов» пытались доказать, что я не прав. Все они потерпели неудачу. Если я – фальшивка, где я получаю знание, которое теперь копируют другие? Все мои книги содержат мои собственные личные опыты, ничто из всего этого не является, так называемым «автоматическим письмом», как любит высказываться пресса. Я ни охвачен, ни одержим. Я – только человек, пытающийся выполнить очень-очень трудную задачу перед лицом фанатизма и ревности. Есть те на «высоких постах» в Индии и в другом месте, кто мог бы подтвердить мои слова, но по политическим причинам и т. д., они отрицают правду того, что я пишу!

Многие почитатели творчества Рампы, из тех, кто его близко знал, утверждали, что он, действительно, был необыкновенным человеком. Его физический проводник со временем окреп настолько, что он и на самом деле оказался тем самым ламой, с его духовностью, нравственностью и всем опытом его жизни…

Что же касается книг, написанных Лобсанг Рампой, то все они пронизаны идеями Нью-эйдж – популярного в наши дни синкретического учения, основанного на идеях буддизма, индуизма, европейского оккультизма и современной парапсихологии, а поэтому все они были тепло встречены европейской публикой и немедленно раскупались.

Самая первая и наиболее известная его книга под названием «Третий глаз» вышла в ноябре 1956 года в Великобритании. Ее название действительно связано с уникальной операцией, проведенной Рампе в тибетском монастыре с целью пробуждения третьего глаза, дающего способность к ясновидению. Столь сомнительная с позиций европейской медицины процедура традиционно проводится просветленными тибетскими мастерами без всякой анестезии и обезболивания.

Примечательно, что, получив просветление, доктор Рампа «в легком теле» побывал на Венере, в Тибете встречался с йети и беседовал со своей кошкой. Все это выглядит довольно фантастично и на первый взгляд похоже на бред психически больного, если не учитывать тибетские традиции по телепортации, ясновидению и яснослышанию в особом состоянии сознания…

Скажем, что Лобсанг Рампа с течением времени выполнил предназначавшуюся ему миссию, написав около двадцати научно-популярных книг, и умер в 1981 году. С этого времени прошло больше 30 лет, но до сих пор еще не утихают споры о том, кем же был на самом деле этот человек и как воспринимать все переданное в его книгах…

И, по-видимому, совсем не случайным является установка памятника Лобсангу Рампе – тибетскому ламе, доктору тибетской медицины, автору многочисленных книг и астральному путешественнику в центре российского города Кемерово в 2008 году, причем, единственного в мире. Скульптура работы российского мастера Дмитрия Кукколоса изображает ламу сидящим в раздумье. Рядом с ним его любимица – сиамская кошка, продиктовавшая ему одно из его произведений. На постаменте – слова самого Рампы: «Чем больше вы знаете, тем больше вам предстоит узнать». Памятник изначально считается местом силы у всех горожан и гостей города, которые приходят сюда, чтобы возложить цветы и подзарядиться энергией…
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42. Лесли Флинт и феномен прямого голоса
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Люди не имеют понятия о духах. В их сознании дух – это нечто бесформеное и невообразимое, во что человек превращается после смерти. Но дух по сути, – это сила, сила, которая движет всем и вся, видимым и невидимым. И всякая жизнь есть часть Духа и бессмертна, как и сам Дух. Пока живете на земле, вы находитесь в диапазоне вибраций подобных вам физических созданий. Поэтому вы их и ощущаете «реальными, «твердыми». Но наука доказывает, что в жизни нет реальных, твердых вещей. Например, стулья, на которых вы сидите, являются лишь набором атомов, вибрации которых совпадают с вашими и потому вы их чувствуете. Когда вы разлучаетесь с телом физическим, ваша сущность переходит в астральное тело, вибрирующее на более высоких частотах. Это астральное тело имеет те же вибрации, что и загробный мир, поэтому в том мире тоже все будет твердым и осязаемым, как это было для вас в телесной жизни на земле.

Лесли Флинт. «Мистические голоса»
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Эпоха классических медиумов, разгар которой приходится на конец XIX – начало и середину ХХ века сегодня близка к своему завершению. А точнее – контакт с запредельными формами существования в наши дни изменил не только свою мотивацию, но и свои формы. Сегодня – это различные виды инструментальной транскоммуникации и феноменов электронного голоса, ченнеллинг и разнообразные «тарелочные» способы «выхода на контакт». Другими словами энтузиасты из числа специалистов по альтернативной науке сегодня по большей части уверены, что они получают информацию от Высшего разума, инопланетян, либо от представителей некой, неведомой пока, трансцендентной реальности, существующие на нашей планете в другом измерении, и очень редко – от покойников.

Однако мы вернемся ко времени медиумов в их первоначальном варианте, когда вызывались исключительно духи умерших людей и никто более и притом без всяких вспомогательных электронных устройств по причине их отсутствия. Одним из выдающихся медиумов последнего времени в традиционном понимании являлся английский уникум Лесли Флинт, о котором сейчас и пойдет речь.

Он родился в 1911 году в малообеспеченной семье на окраине Лондона и был нежеланным ребенком для своих родителей, которые больше думали о самих себе, чем о своем сыне. Его отец находил избавление от житейских проблем в кутежах и игре в карты, а в 1914 году, решив радикально изменить судьбу, завербовался в армию и почти сразу был отправлен на фронт. С тех пор о нем ничего не было известно. Мать же Флинта, став соломенной вдовой, вспомнила свои молодые годы и, решив наверстать упущенное, ударилась во все тяжкие, оставив своего малолетнего сына на попечение бабушки…

В самом раннем возрасте Лесли начал слышать поначалу неразборчивые голоса в шуме листвы или ветра. Голоса с течением времени становились все отчетливее и громче, но Лесли все равно не мог понять их содержание. В наше время ему, несомненно, поставили бы диагноз шизофрении и поставили на учет в психдиспансере. Но самое существенное событие произошло, когда принесли официальное извещение о гибели дяди Альфа, которого Лесли никогда не видел. В это время он заметил, что какой-то солдат тянет тетю Нелли за рукав, чтобы она обратила на него внимание, но та, как будто, ничего не чувствовала. А когда через несколько дней Лесли показали фото его погибшего дяди, то он сразу признал в нем того самого солдата и рассказал об этом бабушке, но взамен получил подзатыльник и с тех пор стал более осторожен в своих высказываниях…

Некоторое время Лесли посещал спиритические сеансы, где в нем сразу распознали медиума, но поскольку не нашел общего языка с организаторами, то это занятие он оставил.

Поскольку они с бабушкой жили очень бедно, Лесли, едва научившись грамоте, вынужден был бросить школу и устроиться на работу кладбищенским сторожем. Впоследствии он неоднократно менял профессию, работая то официантом в лондонской пивной, то разнорабочим в баре. В юношеском возрасте он увлекся танцами до такой степени, что, позабыв о прежних спиритических опытах, всерьез начал подумывать о карьере хореографа.

Однако все резко переменилось после встречи с Эдит Мандин, которая через несколько лет стала его женой и незаменимой помощницей в организации спиритических сеансов. Зная Лесли по его прежним поразительным результатам в качестве медиума, Эдит убедила молодого человека, что его настоящее призвание не танцы, а вызывание духов, и что нельзя закапывать в землю такой редкий талант, данный ему Богом. Примерно в это же время он начал получать одно за другим письма из Европы от различных, не знакомых ему медиумов, которые убеждали его заняться спиритизмом. Дескать, адрес его они узнали от духа киноактера, являющегося к ним на сеансах и называющего себя Рудольфо Валентино. Все это чрезвычайно поразило и Лесли Флинта в то время еще не знакомого с теорией вызывания духов, и в результате он согласился…

Уже самые первые сеансы после столь продолжительного перерыва принесли ему славу и известность, несмотря на то, что они мало чем отличались от сеансов, проводимых другими медиумами. Лесли Флинт погружался в транс и в дальнейшем ничего не чувствовал. Разумеется, ему рассказывали, что появляющиеся на сеансе духи «оккупируют» его тело и разговаривают через его голосовой аппарат, но ему не нравилось, что он не слышит, о чем говорят эти бесплотные существа. Примечательно, что через некоторое время характер сеансов самопроизвольно переменился: Флинт, к его удовлетворению, уже не впадал в транс и мог слышать все, о чем разговаривают духи. Более того, голос невидимых существ исходил уже не изо рта и гортани самого Лесли, а раздавался как бы со стороны…

Голоса духов, неотличимые от голосов их живых прототипов, сообщали присутствующим на сеансах родственникам эксклюзивную информацию, которая оказывалась правдивой и которую сам Флинт никак не мог знать.


Так, например, в нескольких случаях дух рассказывал, где находятся спрятанные им при жизни документы или деньги. Явился также и дух, называющий себя Рудольфо Валентино. Поначалу он заговорил на итальянском, который являлся его родным языком, но, поняв, что Лесли Флинт его не понимает, перешел на английский. Он поблагодарил Флинта за то, что тот отозвался на его просьбу и объяснил причину, почему он захотел общаться с ним, а не с другими медиумами. По его мнению Лесли Флинт – самый выдающийся медиум из всех ныне живущих, который может легко получить с ним контакт и без искажений материализовать голос самого Валентино…

Впоследствии ушедшие в мир мертвых представители богемы, политики и разные другие знаменитости также предпочитали разговаривать с Лесли Флинтом, зачастую, игнорируя других медиумов. Среди них можно было назвать духов таких личностей, как Мерилин Монро, Уинстон Черчилль, Махатма Ганди, Артур Конан Дойл, королева Виктория, Шарлотта Бронте и многих других. Духи рассказывали как им «живется» в загробном мире. Многие из них сетовали на то, что они многое не успели сделать, будучи живыми, а, дескать, в потусторонней реальности для этого нет условий. Некий авиатор, к примеру, жаловался, что там он не может летать на самолете. Другие же, напротив, рассказывали, что они продолжают творить и в мире мертвых. Фредерик Шопен, к примеру, по-прежнему играет там на астральном пианино, Шекспир и Бернард Шоу пишут свои сочинения на астральной бумаге и т. д.

Позднее, когда применили инфракрасную фотографию (т. к. все сеансы традиционно проводили в темноте), на снимках было видно, как от шеи медиума исходит полупрозрачный туманный шлейф, который останавливался примерно в метре от головы Лесли Флинта. Это была так называемая эктоплазма – полуматериальная духовная и энергетически насыщенная субстанция, воспроизводящая голосовой аппарат духа. Было установлено, что эктоплазма по окончании сеанса вбирается обратно в тело медиума, но если при этом кто-то внезапно включает свет или развешивает шторы – это самым болезненным образом воздействует на его здоровье. Эктоплазма со звуком хлопка немедленно втягивается в тело медиума или даже сразу же распадается, отчего сам медиум испытывает недомогание, боль и может даже умереть. Именно эктоплазма и воспроизводит не только виртуальную гортань, но и звуки, издаваемые духом.

Надо сказать, что у Лесли Флинта было достаточно как почитателей, так и врагов. Многие из недоброжелателей пытались обвинить его в корыстолюбии, дескать, медиум пудрит мозги доверчивым лондонцам, заставляя их выкладывать денежки за фокусы, выдаваемые за вызывание духов. Однако известно, что Лесли Флинт отказывался от чрезмерных вознаграждений, беря только тот минимум средств, которые нужны для аренды зала, небольшой заработной платы себе и своим ассистентам, но, отнюдь, не для обогащения.

Особенно много было нареканий на то, что Лесли Флинт организует сеансы в темноте. Дескать, тогда, действительно, никто не видит, как он обманывает. Но, как сказано выше, на свету его опыты просто невозможны в силу особенностей самого вызывания, а не по какой-то прихоти медиума. Позднее Флинт решил отгораживать плотной материей угол на сцене, куда он усаживался в полной темноте, тогда как в остальной части сцены был включен свет.

Бывали, конечно, случаи, когда духи не выходили на сеанс, что это очень радовало оппонентов, воспринимающих это как закономерное поражение. Однако Флинт заявлял, что духи это не мальчики на побегушках, и они появляются не по приказам медиума, а по своему желанию.

Скажем, что Флинт искренне стремился к научному исследованию спиритизма, а поэтому не отказывался участвовать в самых жестких экспериментах. Так, например, ему приходилось проводить сеансы с заклеенным пластырем и наполненным водой ртом, объем которой после сеанса тщательно измеряли. Очень часто его руки и ноги туго связывали на несколько часов или даже запирали его самого в металлический ящик, отчего однажды он чуть не задохнулся. Однако голоса, несмотря на все эти ухищрения, продолжали поступать.

Пытались также утверждать, что Флинт обладает чревовещанием, а поэтому извлекает звуки из своего желудка даже при закрытом рте. Однако никому из чревовещателей не удавалось полностью воспроизводить те же самые интонации голоса, что и у умершего человека, тем более – сразу несколько различных голосов вместе в виде их диалога. Кроме того, как было твердо установлено, звучание голосов исходит не из тела медиума, а из некоего пространства на расстоянии около одного метра слева от его головы.

А когда Флинт выдавал информацию, известную только близким родственникам усопшего, сидящим в зале, то скептики утверждали, что он находился с ними в сговоре либо он обладал целым штатов тайных агентов, которые загодя собирали все необходимые сведения, чтобы потом выдавать это в качестве голосов духов. Примечательно, что ни ларингофон, установленный на его горле или и на других частях его тела, ни фотокамера, реагирующая на инфракрасные лучи, так и не смогли доказать, что способность Флинта – мошенничество.

Пытались обвинить Флинта и в том, что голоса во время сеанса были не реальными, а внушенными. Дескать, Флинт загипнотизировал весь зал, чтобы внушить зрителям потусторонние разговоры. Однако столь нелепая версия легко была опровергнута записями тех же голосов на магнитофон, который, как известно, нельзя загипнотизировать. Известно, что после смерти Флинта сохранилось много записей этих голосов – мужских и женских, говорящих на различных языках, которые сам Флинт не знал и не мог выучить ввиду их большого числа.

В результате многие скептики превращались в его сторонников. Однако были и такие, для которых все это ничего не значило, и они продолжали настаивать, что Лесли Флинт плутует. Причиной явился не только непробиваемый скептицизм таких исследователей, но и вполне материальные причины: признавая реальность голосов, они рисковали остаться аутсайдерами в кругу своих коллег, которые не присутствовали на сеансах Флинта, а поэтому оставались убежденными материалистами. Некоторые просто боялись лишиться своего места или должности, поскольку их самых могли обвинить в мракобесии. Добавим к этому, что академическая наука до сих пор не готова признать наличие голосов духов, поскольку она не знает, как все это можно объяснить с позиции ее самой. Признание голосов современной наукой, полностью опрокидывало бы ее представления в естествознании, а, следовательно, ставило бы под сомнение истинность прежних ее изысканий и всей материалистической науки, чего ни один из академиков и профессоров никак не может допустить…

Несмотря на то, что более чем за полувековую практику изучения учеными голосов на спиритических сеансах, Флинта ни разу не уличили в подлоге, сам он горько разочаровался в результатах экспериментов.


«Решившись участвовать в опытах, – писал он в своей книге, – я наивно полагал, что исследователи расскажут всему миру о жизни после смерти». Однако этого не случилось, поскольку все исследователи, в основном, занимались поисками компромата в работе самого Флинта, и их ничуть не интересовала природа самих голосов, в истинное происхождение которых они априорно не верили…

Примечательно, что сам Лесли Флинт без ложной скромности считал себя самым талантливым медиумом всех времен и народов. Он скончался 16 апреля 1994 года от рака легких. Вскоре был образован центр имени Лесли Флинта, занимающийся изучением и распространением аудио– и видео-записей его сеансов, побуждая и остальных людей поверить в том, что смерть – еще не конец существования. А в 2000-м году в России группой энтузиастов был проведен спиритический сеанс, где вызвали дух самого Лесли Флинта…
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43. Майкл Харнер и Путь шамана
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Духом-хранителем часто бывают животные силы – духовное существо, которое не только защищает шамана и служит ему, но становится для него второй личностью или альтер эго.

То, что человек имеет духа-хранителя, еще само по себе не делает его шаманом…

Главная разница между простым человеком и шаманом по отношению к духам-хранителям в том, что шаман активнее использует своего духа-хранителя, когда находится в измененном состоянии сознания. Шаман часто видит своего духа-хранителя и советуется с ним, путешествует с ним во время шаманского путешествия, дает ему возможность помогать и использует его для помощи другим во время их болезни или повреждения.

В дополнение к духу– могущественный шаман имеет обычно несколько духов-помощников. Это индивидуальные, меньшие, по сравнению с духами-хранителями, силы, но их может быть сотни в распоряжении отдельного шамана, обеспечивая большую коллективную силу. Эти духи-помощники имеют специальные функции для отдельных целей. Шаману требуются годы, чтобы собрать их как можно больше».


Майкл Харнер. «Путь шамана»
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Карлос Кастанеда был не единственным и далеко не первым европейцем, пытавшимся понять сущность шаманизма. Самые ранние исследователи этого явления появились в конце XIX века, имеются они и сегодня, каждый раз внося в копилку мирового знания все новую и новую информацию. Примечателен и разнообразный профессиональный состав изыскателей, среди которых историки, этнографы, культурологи, социологи, психологи, парапсихологи, биологи и врачи, каждый из которых рассматривал явление со своей стороны.

Майкл Харнер – современный американский антрополог интересен тем, что он попытался не только понять технику шаманским практик, но и перенести эти навыки на европейскую почву с целью восстановления психического здоровья и приобретения новых способностей своими учениками и приверженцами.

Известно, что свои первые полевые исследования он начал еще в 50-х годах прошлого века, за десять лет до всем известного Кастанеды. Он принял участие в научной экспедиции, маршрут которой пролегал через лесистые склоны Эквадорских Анд, в качестве антрополога, где и поныне живут индейцы рода хиваро. Собрав массу информации об их культуре и сакральных обычаях, он так и остался сторонним наблюдателем, поскольку проникнуть в мир шаманизма ему в то время не удалось. Однако ровно через два года Харнер был снова официально приглашен Американским музеем естественной истории для участия в научной экспедиции в перуанской сельве. В течение года он жил среди индейцев конибо, изучил их язык и обычаи, а также прошел обучение и был инициирован как шаман. Вернувшись домой, он подробно рассказал о своем запредельном опыте в книге «Путь шамана».

Впоследствии он продолжил изучение шаманства в разных культурах, а также получил степень доктора философии в Калифорнийском университете в Беркли. Харнер организовал в США Фонд изучения шаманизма и разработал вариант адаптированного обучения шаманскому искусству. В 1999 году М. Харнер посетил нашу страну, где принял участие в международном конгрессе «Шаманизм и иные традиционные верования и практики», на котором выступил с научным докладом и провел мастер-класс по начальным практикам шаманства.

В результате изучения шаманских традиций различных народов, Харнер пришел к выводу о единообразии центрального ядра шаманских практик во всем мире. Еще раньше к такому же заключению пришел известный религиовед Мирча Элиаде, но только Харнер нашел в этой эзотерической практике рациональное зерно, которое и использовал на практике…

Однако оставалось загадкой, чем было вызвано такое обнаруженное подобие, ведь все исследуемые народы находились на разных материках, разделены океанами, а, следовательно, то, что они одинаковым образом использовали шаманизм, не могло быть простым подражанием или заимствованием? Поначалу сочли, что такой причиной является отсутствие науки у племен, находящихся на низкой стадии развития, вследствие чего они были вынуждены объяснять большинство явлений с помощью неких мистических сил. Это, разумеется, имеет резон, но, каким образом «предрассудки» или «заблуждения» стали вдруг овладевать целым племенем и, тем более, всеми другими племенами, находящимися далеко от этих мест – это уже другой вопрос.

Причиной совпадения основных шаманских практик во всех уголках нашей планеты, как некоторые и по сей день считают, заключается в одинаковой психофизической организации всех людей, живущих на земле, их генетическом единстве и наличии равных жизненных условий и жизненных потребностей.


Однако такое толкование оказывается все же недостаточным. Оно было бы абсолютно справедливым, если бы речь шла исключительно об инстинктах, но шаманство к таковым не относится.

Все становится более понятным, если мы примем в качестве объяснения так называемый эффект или закон сотой обезьяны, открытый английским биологом Лайаллом Уотсоном в середине ХХ века. Речь идет о явлении, когда физически несвязанные между собой живые существа одного рода или вида обнаруживают удивительное сходство в своем поведении. В парапсихологии подобного рода эффект мотивируется таким понятием как коллективное биополе. Согласно парапсихологии тонким или биополевым воздействиям подчиняются любые однотипные живые организмы, начиная от грибов, плодовых деревьев и закончивая человеческими сообществами. Точнее говоря, эффект сотой обезьяны наблюдается там, где имеется сочетание высокой потребности, похожих условий существования с наличием биополевых воздействий, что и является причиной появления шаманизма во всех примитивных культурах… Речь идет о такой потребности, как возможность предсказания ближайшего будущего, дальновидения, а также целительства, с высокой эффективностью осуществляемых в шаманском трансе. Другими словами, если бы все это оказалось обманом – такое бы явление как шаманизм вообще бы никогда не появилось…

Как было выяснено потом, шаманом может стать далеко не каждый член племени, а только человек, имеющий врожденные или приобретенные экстрасенсорные способности. Особое место в получении шаманского дара имеет шаманский зов и шаманская болезнь, существующая только у некоторых коренных жителей Сибири и Дальнего Востока и очень редко появляющаяся у живущих там европейцев, имеющих другой менталитет и наследие. Будущий шаман с самого начала отличается особенным поведением: он стремится к одиночеству, любит мечтать, испытывает видения во сне и наяву. Постепенно эти явления с возрастом нарастают. У него появляются галлюцинации и судорожные припадки. Он впадает в неистовство, как психически больной, либо, напротив, целыми днями лежит неподвижно в постели. И только тогда окружающие определяют, что у человека началась шаманская болезнь, которая бывает тем более длительной, чем более сильный шаман из него получается. Однако человек может действительно сойти с ума и остаться до конца своих дней душевнобольным, если он по каким-либо личным убеждениям откажется и не начнет заниматься шаманской практикой…

Шаманская болезнь не просто проходит. Она дает человеку особые способности, изменяя всю его личность, после чего человек уже не может стать прежним.


Очень часто такое изменение не вызывает у человека какой-либо радости, поскольку действует против его воли. Однако отказаться он уже не в силах. После этого, как правило, следует сложная инициация, предваряющая собой вхождение в мир духов, т. е. становление шаманом.

Шаманская болезнь – это только первый этап инициации. Иногда это может быть просто обряд, символизирующий смерть и возрождение, но очень часто дебютант испытывает крайне неприятные, но похожие на правду видения, когда его тело подвергается мучениям и расчленяется. Аналогичному распаду подвергается и все сознание неофита. После этого происходит воссоединение всего в новом порядке, и человек рождается новой личностью. В завершение инициации человек испытывает непреодолимое желание к уединению – уходит в тундру, тайгу, степь, где в полном одиночестве общается с духами. Это может продолжаться несколько лет, после чего новоиспеченный шаман снова возвращается к людям. В этом случае для продолжения посвящения ему необходима помощь более старого и более умудренного наставника, который передает ему традиции и обучает различным приемам. Лишь только после этого неофит начинает собственную практику шаманизма…

Источником могущества шамана оказывается вселяющийся в него дух-хранитель. Для этого шаман долгое время сидит один ночью, ожидая столь нужного ему духа. Дух является в виде какого-то животного или человека. Встреча с ним необходима для дальнейшей шаманской деятельности, поскольку только она дает ему силу и могущество. Шаман мысленно взывает к духу войти в его тело. Однако через некоторое время духа-хранителя можно поменять точно таким же способом.

Камлание – это особая форма вхождения шамана в запредельное пространство в измененном состоянии сознания.


В отличие от шаманской болезни, появляющейся помимо желания неофита, камлание осуществляется шаманом намеренно, как правило, с какой-то определенной целью. Чаще всего это бывает целительская практика, реже – осуществление предсказаний или поиск потерявшейся вещи или домашнего животного.

Камлание чаще всего предполагает ряд предваряющих действий. Одним из них является жертвоприношение духам предков – заклание домашнего животного. После этого шаман готовит специфические ритуальные предметы, необходимые ему на пути в мир духов. Чаще всего это символическое изображение лодки, миниатюрные фигурки духов-помощников, а также шаманский бубен. После этого сибирский шаман выкуривает трубку крепчайшего самосада, выпивает стакан водки и начинает специфический шаманский танец, тем самым вводя себя в состояние транса, завершающийся глубоким обмороком.

В шаманских практиках других народов вместо алкоголя и табака используют для вхождения в транс другие наркотики и галлюциногены. В результате шаман не чувствует боли, собственного веса и ощущает во всем теле сильный жар. Он начинает говорить чужим голосом, отвечает на вопросы и предсказывает будущее. Иногда голоса духов, раздающиеся как бы из-под земли или от окружающих предметов, слышат и окружающие люди. В некоторых случаях наблюдаются явления полтергейста: предметы летают как птички, наблюдается камнепад и т. д. Приблизительно через два часа шаман приходит в себя, а дух предка удаляется в свои миры. После перерыва, длящегося около 3 часов, начинается заключительная фаза камлания, во время которой шаман благодарит духов предков, которые ему помогли…

Подробно изучив особенности шаманизма, присутствующие у всех народов, находящихся на низком уровне развития, Майкл Харнер отметил в них рациональное зерно, утраченное западной цивилизацией. В результате им была создана самостоятельная дисциплина под названием «базовый шаманизм», основанная на идее заимствования основных шаманских практик у разных народов, но освобожденная от специфических наслоений, присущих той или иной культуре. Цель базового шаманизма в понимании Харнера – духовное и психологическое совершенствование человека с возможностью исправления всех имеющихся аномалий и дефектов.

В современной цивилизации, отличающейся ускоренным научным и техническим развитием, отмечаются различного рода несоответствия и асимметрии между получаемыми в результате научно-технического прогресса результатами и консервативной природой самого человека. В результате возникают различного рода аномалии, названные болезнями цивилизации. Харнер взял себе задачу это противоречие устранить с помощью модифицированного шаманизма.

С этих позиций предельно жесткие границы между человеком и окружающим миром культивируются только в сознании западного человека. В этом случае признание запредельных сил в виде духов, а также общение с ними в шаманских практиках дает прилив сил, здоровье, устраняет переживаемые конфликты и невротические жалобы.

В самом общем понимании базовый шаманизм содержит следующие допущения:

– Весь предметный мир наделен духом.

– Контакт с нечеловеческой реальностью осуществляется с помощью и через духов.

– Духи – это определённым образом «упакованная» энергия.

– Духи обладают различными свойствами и возможностями.

– Человек един с природой, является ее неотъемлемой частью.

– Взаимодействие со всем сущим строится на принципах сотрудничества и взаимопомощи.

– Мир духов доступен любому человеку, с этим миром человек может установить прочную связь, черпать в этом мире помощь и поддержку, получать советы и мудрость.

Необходимость базового шаманизма в понимании Майкла Харнера обосновывается следующим:

– Духовный кризис наших современников. Недостаток ресурса, правильной духовной опоры при наличии множества духовных вопросов. Разочарование в современных системах верования и в существующих системах психологической помощи.

– Сегодняшний все возрастающий интерес к альтернативным системам верования и психофизического воздействия как у психологов и психотерапевтов, так и у простых граждан.

– Урбанизация, дегуманизация, утрата родовых связей и тысячелетних традиций, формализация межличностных контактов, потеря связей с природой, приводящих к психическим аномалиям и болезням.

– Наличие чисто психоэнергетических аномалий, обусловленных воздействием «темных сил», проницающих из тонкого мира, черных магов и колдунов, а также неблагоприятными эманациями со стороны окружающих людей.
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44. Искатели нагуального
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«Дон Хуан не говорил со мной о моих впечатлениях и не просил меня рассказать ему их. Единственным его замечанием было то, что я слишком быстро заснул.

– Единственный способ не заснуть – это стать птицей или зайцем, или чем – либо в этом роде, – сказал он.

– Как ты это делаешь, дон Хуан?

– Именно этому я и учу тебя. Ты помнишь, что я сказал тебе вчера, когда ты был без своего тела?

– Я не могу ясно припомнить.

– Я ворона. Я учу тебя, как стать вороной. Когда ты научишься этому, ты будешь оставаться бодрствующим и будешь свободно двигаться. Иначе ты всегда будешь приклеен к земле, где ты упал.

Карлос Кастанеда. «Учение дона Хуана»
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Сегодня их имена известны каждому, кто интересуется тольтекской магией. В нашем сознании они столь же неразделимы как Бойль и Мариотт, Маркс и Энгельс, Успенский и Гурджиев. Речь идет о малограмотном индейце из племени яки с испаноязычным именем дон Хуан и европейски образованном ученом Карлосе Кастанеде. Что могло быть общего у столь различных людей, здесь и придется установить.

Нам очень немного известно о жизни Карлоса Сезара Араны Сальвадора Кастанеды (таково его полное имя), вероятно, потому, что в соответствии с постигаемым им нагуализмом, он был зациклен на идее стирания личной истории, как способе освобождения от мыслей и представлений о себе других людей. По той же причине, надо думать, он запрещал фотографировать себя и записывать свой голос на магнитофон, да и сама его смерть таит в себе много загадок. Другими словами Кастанеда искусственно ограничивал связи с физическим миром, поскольку основная его задача была связаться с нагуалем и уйти в нагуаль. Напомним, что в понимании индейской магии нагуаль – это, что лежит за пределами физической реальности, т. е. непроявленная реальность или тонкий мир…

Известно, что подобная идея овладевала и многими другими оккультистами и мистиками как на европейском, так и на азиатском континенте. Так, к примеру, индийские Махатмы точно также сообщали в своих письмах, что они против своей популярности, т. е. чем меньше о них знают непосвященные, тем лучше. Последнее связано с тем, что грубые людские эманации, несмотря на отсутствие прямого контакта, все равно воздействуют на их ранимые души…

Считается, что Карлос Кастанеда родился в 1925-м или в 1931-м году в перуанском городе Кахамарка, либо в бразильском мегаполисе Сан-Паулу. Его родители, когда Карлос был еще ребенком, эмигрировали в США, спасаясь от очередного латиноамериканского диктатора. Кастанеда обучался журналистике в колледже, а в 1955 году поступил в университет Лос-Анджелеса на факультет антропологии. В 1968 году он получил грант Калифорнийского университета и отправился в Мексику, где подобно киношному Шурику из «Кавказской пленницы» начал собирать этнографический материал в полевых исследованиях. Встреча с индейским колдуном (брухо) по имени дон Хуан сосредоточило направление его поисков в сторону постижения традиционной индейской магии. В результате более чем десятилетнего ученичества у дона Хуана, Кастанеда собрал эксклюзивную информацию, на основании которой написал несколько книг, ставшими основой для его докторской диссертации. Примечательно, что все эти книги, являясь научными по своему направлению, в то же время были написаны хорошим литературным языком (сказалось обучение в журналистском колледже), что было совсем необычно для академической науки. Эти книги издавались на многих языках, включая и русский, пользуясь огромной популярностью у самых разных читателей…

Учеба Карлоса поначалу сопровождалась известной долей скепсиса – ведь чему, казалось бы, может обучить невежественный индеец человека, окончившего университет. Однако Кастанеда вскоре понял, что перед ним, несмотря на всю его малообразованность и непросвещенность в европейском смысле, стоит человек, познания которого заключаются совсем не в том, чему учат в высшей школе. Высокомерие и барская снисходительность, с которыми Кастанеда поначалу обратился к Хуану, вызывали у того только смех. Позднее и сам Кастанеда осознал беспочвенность своих амбиций.

Аналогичная история, как многие знают, за сто лет до этого произошла и на другом конце земного шара – в Индии, когда английский профессор-орнитолог А. Хьюм общался по переписке с Махатмой Кут Хуми. Однако высокообразованный джентльмен, каким представлял себя вышеупомянутый профессор, не захотел поступиться своими принципами и, будучи недостаточно чист этически и духовно, свалил всю вину на Махатм, обвинив их в том, что они ведут себя «нечестно», скрывая от него оккультные истины.

В отличие от Хьюма Кастанеда, став учеником индейского колдуна, повел себя более конструктивно.

Сама же учеба заключалась отнюдь не в зубрежке, как это обычно происходит в средней и высшей школе, а в опытном применении традиционных ритуальных действий. В дополнение к природным галлюциногенам (кактуса пейота и псилобициновых грибов), которые по наущению Карлоса сразу начал принимать Кастанеда, старый колдун обучал его определенным магическим действиям – таким, как видение боковым зрением или загадочная «поступь силы», применяемая для ночного передвижения. В этом случае престарелый брухо следовал идее всех мистиков и оккультистов – чем человек сильнее изолируется от физического мира, тем активнее он входит в запредельные миры. Примечательно, что, в результате такого малоинформативного зрения (в темноте или взгляде на предмет сбоку) человек приобретает уникальные способности «видения», которые он потом широко использует в физическом мире. Это, к примеру, независимо от сообщений Кастанеды используется и на европейском континенте для обучения стрельбы из пистолета в спецназе или для обучения вождению автомобилем…

Согласно Кастанеде, дон Хуан прививал ему и другим своим ученикам особый образ мышления и мироощущения, названный им «путем воина» или «путем знания». Дон Хуан считал, что человек не просто воспринимает сигналы среды через свои органы чувств, а интерпретирует их, конструируя свою модель мира, которую он, нимало не сомневаясь, принимает за сам мир. Эту истину еще тысячу лет назад усвоили восточные мистики, что все используемые человеком понятия ограничены, что они являются не свойствами действительности, а шаблонами мышления, которые нам вдолбили посредством обучения и воспитания, т. е. частями карты, а не местности…

Эксперимент с использованием галлюциногенов использовался в команде Хуана, конечно, не для развлечения и не по причине особого пристрастия к ним, как это наблюдается у токсикоманов, а только лишь для освобождения от инертных мировоззренческих оков, мешающих восприятию мира.

Важным является также остановка внутреннего диалога – самопроизвольного, порой, неконтролируемого волей движения мыслей и техника остановки мира, которую, как сообщает Кастанеда, «невозможно описать словами». Но поскольку мир, который мы ощущаем, это только одно из его описаний, то нужно освободиться и от этой модели, чтобы увидеть мир таким «как он есть». В этом и заключается тольтекская техника видения, которое означает особое состояние сознания, когда любой человек воспринимается как светящееся существо или кокон. По сути, это означает практику видения ауры, используемую и в духовных практиках других народов…

Как пишет Кастанеда, достигший высокого сознания, «видящий» человек постепенно начинает осознавать бесперспективность и малоценность обычной физической жизни, в которой все оценки и качества оказываются совершенно бессмысленными или безразличными, что смерть является не пугалом, а партнером, «который сидит рядом на одной циновке». Подобных взглядов, как известно, придерживаются оккультисты и мистики многих стран…

Дон Хуан для отображения архитекторики миров применяет понятия «тональ» и «нагуаль», где «тональ» – это «регистратор» мира с помощью слов, символов, формул и другого рода завершенных, окончательных понятий.


В свою очередь «нагуаль» есть нечто вечное, неизменное и находящееся в покое и вместе с тем до конца неописуемое. Другими словами, «тональ» – это проявленный физический мир, который мы начинаем строить у себя в голове сразу же после своего рождения, тогда как «нагуаль» – это совокупное определение непроявленного тонкого мира и бесконечных возможностей в нем, неописуемое словами, которое дается человеку помимо разума, логических рассуждений, а иногда и вопреки им.

Последнее качество дается человеку в виде вспышки озарения, но только люди знания получают его с максимальной возможностью. В европейском и азиатском оккультизме это состояние называется просветлением или космическим сознанием. Человек, овладевший нагуалем, с помощью ясновидения, способен активно действовать в нем и даже переносить полученную в нагуале информацию и эти свои способности на физический мир.

Тональ, как пишет Кастанеда, всегда стоит между тонкой реальностью и человеком и через его воспитание и мозговые механизмы дает ему иллюзию понятности воспринимаемого в законченных символах. Однако сама природа этих символов у разных людей и у разных народов может быть различной. Таким образом, здесь еще раз говорится, что тональ является способом описать неописуемый нагуаль…

Об индейском маге (шамане, колдуне, брухо) по имени дон Хуан Матус мы знаем еще меньше, чем о Кастанеде и, притом, исключительно со слов последнего. До сих пор доподлинно неизвестно, существовал ли этот человек в действительности, был ли у него прототип или он является собирательным образом, придуманным Карлосом Кастанедой.

Из книг Кастанеды выясняется, что дон Хуан родился в 1892 году в Мексике. Его отцом был индеец племени яки, а матерью – индианка племени юма. До десяти лет вследствие этнических чисток и преследования властей Хуан с родителями проживали в американском штате Аризона, но через некоторое время они вернулись в Мексику, где их застигла гражданская война, и отец Хуана погиб. В 12-летнем возрасте Хуан встретился с неким магом, который обучил его различным приемам. Став взрослым, дон Хуан начал практиковать магию самостоятельно. У него было несколько учеников и учениц из числа местных жителей, причем Кастанеда считался единственным «чужаком», несмотря на то, что в нем по линии отца тоже была индейская кровь.

В процессе обучения своей команды дон Хуан не только истово следовал методикам, отработанным его предшественниками, но и экспериментировал, искал собственные приемы, а также и обучался и сам. Так, к примеру, он отказался от большинства сложных и длительных ритуалов, предшествующих непосредственному обучению, поскольку убедился в их малоэффективности. В результате дон Хуан и его последователи выработали сравнительно простую, но результативную технику магических пассов, внешне выглядевших как некая гимнастика. При постоянном и систематическом применении этой системы упражнений повышалось качество функционирования как тела, так и духа.

Другим нововведением в школе дона Хуана было определение «энергетических центров» и «точки сборки». Если с первыми, казалось бы, все ясно, поскольку такая идея содержится в эзотерических школах у многих народов, то с пониманием «точки сборки» гораздо сложнее. Точка сборки описывается как округлое пятно интенсивной светимости на поверхности или в глубине энергетического кокона, который обычно хорошо различают все видящие.

Определенному положению точки сборки соответствует определенное психоэмоциональное состояние человека и определенное построение и видение физического мира (тоналя).


При этом всякому смещению точки сборки (усилием воли, либо спонтанному) сопутствует должное изменение тоналя.

В индийском и китайском энергетизме имеется похожее понятие – возбуждение энергетических центров (чакр или дяньтань), расположение которых хотя и отличается в каждой из школ, но оказывается фиксированным и привязанным по отношению к физическому телу. Здесь точно так же, как и у тольтеков каждому энергетическому центру соответствует определенный характер видения (и построения) мира, а также определенное психоэмоциональное состояние. Отличие тольтекской магии от школ старого света в том, что у индейцев отсутствует жесткая привязанность доминирующего энергетического центра (точки сборки) к какому-либо месту энергетического кокона, в результате чего их видение и построение мира оказывается более динамичным, насыщенным и многообразным.

Другим, похожим представлением, разработанным группой европейских специалистов в 60—70-х годах ХХ века, является так называемый рефрейминг (буквально – переориентирование) как одна из методик НЛП (нейролингвистического программирования). Данный психологический прием исходит из утверждения: если не можешь изменить ситуацию – измени себя, т. е. свое отношение к ней. Другими словами, здесь также происходит «сдвиг точки сборки» в сторону изменения ценностного отношения к внешнему миру и, в конечном итоге, изменение его самого. Последнее применяется исключительно как психотерапевтическая методика, что превратить неблагоприятную ситуацию в субъективно благоприятную. Примечательно, что похожая методика прослеживается и у Ходжи Насреддина…

В 1993–1995 годы учениками и сподвижниками Кастанеды была разработана современная версия системы старинных магических пассов, применяемых еще шаманами Америки в доисторические времена. Сегодня ее называют тенсегрити (от англ. tension – напряжение, растяжение + integrity – целостность). Движения, совершаемые в тенсегрити, направлены на периодическое напряжение и расслабление мышц и суставов тела, что роднит это направление с тайцзицюань и точно так же позволяет накопить большое количество космической энергии и обрести контроль над своей внутренней энергетикой. Однако сам стиль упражнений не имеет ничего общего с китайской медитативной практикой, поскольку возник он совсем в другой культуре и в других социальных условиях. Сам термин был заимствован К. Кастанедой у архитектора, инженера, ученого и ясновидящего Р. Бакминстера Фуллера, известного тем, что он создал купол павильона США на Всемирной выставке в Монреале в 1967 году.

Первоначально магические упражнения древних индейцев осуществлялись только посвященными учениками дона Хуана в условиях строжайшей тайны.


Однако потом адепты учения вместе с Кастанедой пришли к единодушному мнению, что любая секретность вокруг магических пассов совершенно противоречит их интересам сделать методику доступной остальному миру. Сегодня тенсегрити практикуется во многих европейских странах, включая Россию…

Загадкой была жизнь Кастанеды, загадкой стала и его смерть. В соответствии со своей идеей стирания личной истории он напустил много тумана и в этот естественный для всего живого процесс, т. е. как говорят его наиболее преданные друзья и ученики – он и сам превратился в туман и сгорел изнутри, уйдя в вечность. Примечательно, что о его смерти также узнали не сразу. Известно, что он умер 27 апреля 1998 года, действительно, «сгорев» от рака печени, но сообщение о смерти было обнародовано только 18 июня. Похорон не было. Тело по завещанию покойного кремировали без заупокойной молитвы и отпевания и почти разу же перевезли на его родину в Мексику, и где теперь находится его прах – никто не знает. Еще раньше, в 1973 году, скончался его учитель – дон Хуан, который также не был похоронен, а исчез из этого мира, уйдя в нагуаль подобно туману…

«Многое в кастанедовской мистификации остается неясным. Ни я, ни его близкие друзья до конца его дней не были уверены, кто он на самом деле», – писала потом его бывшая жена Маргарет.
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45. Тимоти Лири – гуру психоделической революции
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Заняв позицию пессимиста, внимательный, высокосознательный человек понимает, что он – не что иное, как практически беспомощная жертва случайно или намеренно созданного поля световых, звуковых, химических энергий, воздействующего на его чувствительные нервные окончания. Однажды, когда мы безмятежно дремали, командные позиции неожиданно захватил преступный синдикат эгоистичных, психически нездоровых, жаждущих власти заговорщиков-эксплуататоров, которые начали подло подвергать цензуре и бессовестно манипулировать всем, что взаимодействовало с нашими глазами, ушами, носом, ртом, кожей. Это был прекрасно организованный заговор с целью порабощения нашего сознания, настоящий фильм ужасов, в котором наши захватчики точно решили, с какими именно энергиями и сенсорными раздражителями нам можно и разрешается взаимодействовать.

Наши нервные системы, содержащие миллиарды клеток, монополизированы этими безжалостными и эгоистичными членами синдиката. Мы живем в бутафорских павильонах телестудии, которые «выстроены» нашими хозяевами, и играем роли, которые они нам отвели. Применяя классическую (павловскую) систему формирования условных рефлексов с ее поощрениями и наказаниями, наши правители заставили ничего не подозревавших людей плясать под свою дудку.

Этот страшный синдикат, который устанавливает границы и тип нашего сознания (ради собственной выгоды), оперирует через наших родителей (тоже слепых и запуганных рабов), а также воспитательные и образовательные учреждения.

Тимоти Лири. «Семь языков Бога»
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Огромная популярность, которую Тимоти Лири снискал при жизни и которая не убывает после его смерти, бесспорно, свидетельствует о том, что в мировой науке он сумел занять исключительное место. Многим психологам известен личностный опросник Лири. Другим Лири известен как «отец психоделической революции» и как один из основоположников трансперсональной психологии. Правда, далеко не все знают, что создатель популярного опросника и проповедник расширения сознания – одно и то же лицо. В галерею мэтров мировой науки противоречивая фигура Тимоти Лири вписывается далеко не однозначно. Кое-кто, наверное, и вовсе усомнится, насколько справедливо причислять к когорте выдающихся ученых человека столь рискованных взглядов, за которым американское правосудие охотилось по всему земному шару, но так и не смогло ничего с ним сделать.

Тимоти Лири родился 22 октября 1920 года в Спрингфилде, штат Массачусетс в семье потомков ирландских эмигрантов. По настоянию матери будущий возмутитель спокойствия учился в иезуитском колледже, готовясь стать пастором, но стал апостолом совсем в другой сфере. Уже в 19-летнем возрасте он покинул это учебное заведение, проникнувшись резким отвращением к религии. В тот же год под влиянием отца он поступил в военную академию в Вест-Пойнте, но строгий армейский порядок был так же противен мятущейся душе Тимоти Лири. Большую часть времени вследствие неповиновения он проводил на гауптвахте, где увлекся книгами по восточной философии, и, в конечном итоге, был изгнан из академии. Почти сразу же он поступил в университет Алабамы, по окончании которого получил ученую степень бакалавра, а еще через несколько лет степень доктора психологических наук. С весны 1960-го Лири преподавал в Гарварде и выпустил несколько научных монографий. В том же году, находясь в отпуске в Мексике, Лири по совету одного из местных коллег отведал ядовитых грибов. Индейцы, исконные жители тех краев, с древнейших времен практикуют эту небезопасную процедуру в ритуальных целях, вызывая у себя измененные состояния сознания. Возникающие при этом галлюцинации они трактуют в мистическом духе. Важно отметить, что эта ритуальная практика никогда не выливается у индейцев в бытовую наркоманию – «сеансы» проводятся редко, исключительно ради мистических целей, не вызывая болезненного пристрастия. У многих, в том числе и у Лири, это породило иллюзию, будто процедура самоотравления безвредна и не приводит к возникновению зависимости от галлюциногена. Примерно в те же годы, там обучался у индейца Хуана пресловутый Кастанеда, с которым Лири встретился несколько позднее.

Не удивительно, что психоделический опыт произвел на Лири, уже тогда поглощенного идеей «расширения сознания», неизгладимое впечатление. «Я вдруг ощутил, – писал он, – что красота и ужас, прошлое и будущее, бог и дьявол находятся за пределами моего сознания, но внутри меня. За четыре часа я больше узнал о работе человеческого разума, чем за пятнадцать лет профессиональной практики».

По возвращении в Гарвард он провел несколько экспериментов по воздействию мескалина (действующего вещества из кактуса пейот) на сознание. Интерес к галлюциногенам неизбежно привел его к самому мощному на то время психоактивному препарату под названием диэтиламид лизергиновой кислоты (ЛСД). Но тогда это ни кого не шокировало, поскольку ЛСД, производимый швейцарской фармацевтической фирмой Sandos, свободно продавался в аптеках как успокоительное средство. Тем более, что Лири не был пионером в использовании ЛСД. Уже тогда с ЛСД экспериментировал известный польский психиатр Станислав Гроф. Пытались применять ЛСД и для лечения наркомании, алкоголизма, а также различных психозов…

Добавим, что после активной пропагандистской кампании, развернутой Т. Лири и автором знаменитого романа «Полет над гнездом кукушки» Кеном Кизи, это вещество приобрело огромную популярность, но вскоре попало под строгий запрет, и все исследования были свернуты. Но еще задолго до запрета ЛСД попал на улицу и стал называться на молодежном жаргоне «кислотой», которой широко пользовались хиппи, как средством, позволяющим получить необычные ощущения…

Лири резко негативно отреагировал на запрещение производства и продажи ЛСД, поскольку считал, что западная психология много потеряла, ограничившись изучением только внешней, рациональной стороны психологии и отвернувшись от колоссальной информации, таящейся в глубинах подсознания, которое дают психолептики. Самым сильным средством «расширения сознания», аналогичного тому, что получают индийские йоги посредством длительной медитации, Лири считал именно диэтиламид лизергиновой кислоты. Более того, ЛСД дает немедленный результат даже для неискушенного новичка, тогда как практика индийских подвижников требует длительной и порою изнурительной подготовки, которой надо посвятить всю свою жизнь. При этом Лири совершенно игнорировал отрицательное действие на психику этой «кислоты», заключающемся в сильнейшей психической зависимости от препарата, превращающего человека в раба ЛСД, поскольку он считал, что получаемое с ее помощью «расширение сознания» было несравненно выше и ценнее любых ее негативных издержек.

Еще в годы широкого распространения ЛСД Лири всерьез считал, что «лет через двадцать все общественные институты будут преобразованы в соответствии с прозрениями, почерпнутыми из опыта расширения сознания», в результате чего коренным образом переменится вся система образования, где вместо скучных учебников будут молекулы определенных веществ, дающие вход во «внутреннюю библиотеку»; что сам образ жизни подвергнется коренной ломке. Другими словами, он полагал, что ЛСД приносит человеку знания из некоего запредельного источника – всемирного информационного банка или так называемых «Хроник Акаши», недоступных для постижения в обычном состоянии сознания…

Его исследования были в самом разгаре, когда психоделики объявили вне закона. Эксперименты пришлось прекратить, но отказываться от опытов Лири, в отличие от С. Грофа и ряда других ученых, не собирался, пожертвовав ради этого профессиональной карьерой и репутацией академического ученого. Вскоре Лири и его ближайшего ученика Ричарда Алперта (позднее в Индии принявшего имя Рам Дасс) уволили из университета за пропаганду наркотиков, но он получил огромную популярность среди хиппующей молодежи, став негласным апостолом этого движения. Со временем и в прессе его стали называть «ЛСД-гуру».

Лири активно пропагандировал психоделики, выступал с лекциями и написал ряд увлекательных книг, посвященных расширению границ человеческого сознания. Культовые калифорнийские рок-группы Grateful Dead и Jefferson Airplane клялись ему в верности на своих концертах-бдениях. Сам Лири регулярно появлялся перед многотысячными сборищами хиппи – одетый в хлопчатобумажную хламиду, обвешанный бантиками и «фенечками», где он провозглашал свою культовую фразу: «Включайтесь, настраивайтесь и отпадайте!» (Turn on, tune in and drop out!), превратившуюся в расхожий лозунг «поколения мира и любви». Взгляды Лири разделял и английский писатель Олдос Хаксли, с которым они вели активную переписку, но принимать участие в психоделических сессиях и шумных концертах престарелый Хаксли уже не мог по состоянию здоровья, а 1963 году Лири познакомился и с Карлосом Кастанедой…

Начиная с 1965 года, как сказано выше, у Лири началась полоса проблем с законом. Его несколько раз арестовывали по обвинению в хранении наркотиков, но в 1969 году Верховный суд США неожиданно признал доктора Лири невиновным. В тот же день, воспользовавшись ситуацией, когда о нем написали во всех газетах, Лири объявил о своем участии в выборах на пост губернатора Калифорнии, бросив вызов другому кандидату – Рональду Рейгану. Именно в это время Джон Леннон написал специально для Лири свою знаменитую песню, использовав слова его предвыборного лозунга: «Собирайтесь, и устроим вечеринку» (Come to gether, join the party). В 1970 году его все-таки арестовали по обвинению в хранении и употреблении наркотиков, осудив на десять лет тюрьмы. При определении характера заключения Лири проходил различные психологические тесты, включая его же собственный «тест Лири», а поэтому он с легкостью сымитировал образ простака, для которого лучше всего подходят садово-огородные работы. Именно поэтому его посадили в тюрьму с мягким режимом и начали направлять на уборку газонов и парковых зон, практически без охраны, чем он и воспользовался при своем побеге осенью 1970 года. Он бежал из тюрьмы, укрылся в Швейцарии, но, не получив там согласия от властей, был вынужден бежать в Афганистан. Однако в аэропорту Лири был арестован и опять посажен в тюрьму, откуда вышел через четыре года уже на законных основаниях…

В 1980-е годы Лири отошел от употребления и рекламы психоделических препаратов и увлекся компьютерами, создав невиданный доселе вариант программ, позднее названный «цифровыми наркотиками», которые заменили ему ЛСД. «Электронное сетевое пространство, – писал в своей книге Тимоти Лири, – детище психоделической революции, и есть то самое место, где ты можешь создавать свои собственные миры и взаимодействовать с ними. Психоделики плюс новые технологии – это ступени к освобождению, ступени по дороге к “озарению” или “просветлению”». И как тут не вспомнить французского поэта Пьера Беранже, который еще более ста лет назад в одном из своих стихотворений пророчески говорит: «Честь безумцу, который навеет человечеству сон золотой!..»

Несмотря на неуемный и эпатажный характер, казалось бы, далекий от всяческой науки, в своих книгах Тимоти Лири предстает как здравомыслящий и умудренным опытом ученый. Эти две черты характера Лири – мальчишество и мудрость сочетались в нем самым парадоксальным образом, постоянно побуждая его к поиску нового в самых неожиданных и табуированных областях. Именно поэтому Лири, несмотря на его скандальную славу, удалось выступить в качестве одного из первооткрывателей запредельных пространств, соединив классические представления психологии, древневосточной мистики и личного опыта, полученного им результате приема психолептиков…

Основополагающей мыслью, к которой Лири пришел в самом начале своих исследований, было то, что фундаментальной реальности не существует, «а лучшим на сегодняшний день объяснением всех загадок Вселенной служат теории нелокального взаимодействия, множественных реальностей и нелинейная логика».


Он пришел к выводу, что у человека имеется несколько условных этажей сознания, включающих по принципу иерархического взаимодействия не только различные биологические уровни организма, но также атомный и электронный. В своей книге «Семь языков Бога» Лири пишет, что все мы роботы, автоматически реагирующие на внушенные нам реальности. «Мы не замечаем принуждения, которое оказывают нам семья, клан, церковь, школа, общество, государство и гражданское право». Для того чтобы вернуть человека к его правильному осознанию, Лири предлагает «взорвать туннель реальности, в котором привык жить человек». Эта тактика, но гораздо более медленная по времени, испокон веков применяется у различных аскетов и религиозных групп для получения ими «просветления» или «космического сознания».

Аналогичный опыт «расширения сознания» достигается голоданием, лишением сна, сенсорной депривацией (т. е. изоляцией) или сенсорной перегрузкой, самовнушением и медитацией, повторением молитв и мантр, танцевальными техниками, а также применением психоделических препаратов. Это позволяет вернуть человека «в состояние младенчества». Причем даже кратковременное пребывание в таком состоянии и в такой реальности позволяет осуществить перенос части ее информации и нравственных законов на физический уровень, что, в свою очередь, позволит избавиться от собственных негативных явлений и даст толчок дальнейшему прогрессу…

Биографы Лири говорят, что за свою яркую и насыщенную жизнь он сумел предстать во множестве ипостасей. Известной стала и фраза Лири, высказанная в интервью журналу «The Realist»: «Каждый получает такого Тимоти Лири, какого заслуживает»…

Лири был человеком без комплексов. Узнав в 1995 году, что он неизлечимо болен раком простаты, Лири превратил свой дом в виртуальную приемную, позволив всем пользователям Интернета знакомиться со своими последними работами и своими глазами наблюдать процесс умирания. Последние слова, которые произнес Лири перед смертью, были: «Почему бы и нет?» («Why not?»)…

Умер Тимоти Лири 31 мая 1996 года, завещав подвергнуть свою голову криопроцедуре, чтобы хранить ее в замороженном состоянии до времени икс, а потом воскреснуть подобно киношному Мак-Кинли с новым приращенным к голове телом. В 1997 году прах неугомонного проповедника антикультуры и вечного озорника был запущен в космос ракетой «Пегас»…
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46. Астролог божьей милостью
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Любой астролог-практик должен содействовать сознательной ориентации своего клиента на то, чтобы он всегда был готов разумно и сознательно пережить все возможные приближающиеся невзгоды, будь то несчастный случай или болезнь, а с другой стороны, пробудить в нем стремление идти навстречу всему благоприятному и хорошему, заранее создавая для этого соответствующие условия и обстановку. Те, кто полагаются лишь на прогнозы, руководствуясь ими и безвольно плывя по течению, могут подвергаться реальной опасности. Следует избегать таких предсказаний, которые могли бы травмировать человеческую психику, приводили бы к фатальным или роковым последствиям. Уже одно это противоречит астрологическому духу и этике. Любой прогноз должен иметь характер только вероятности, возможности, но ни в коем случае – категоричности…

Абсолютно безошибочных (в буквальном смысле) предсказаний в астрологической практике нет, поэтому во избежание как крупных, так и мелких ошибок следует сразу же пересмотреть само понятие пророчества и говорить лишь о приближении к истине, лишь о возможностях. Любое предсказание астролога должно восприниматься лишь как вероятность, а не очевидность. Различные заявления о частностях, о деталях будущих событий – это удел ясновидца, а не астролога, выявляющего только тенденции событий, а не частные обстоятельства. Правда, период времени, насыщенный будущими событиями, может быть рассчитан заранее и притом довольно точно, но сам характер этих событий может быть уяснен лишь в общих чертах. Например, когда Леонид Брежнев попросил меня вычислить время смерти его злейшего врага Мао Цзэдуна, мой ответ был – между 6 и 12 сентября, а скончался Мао Цзэдун 9 сентября.

С.А. Вронский. «Введение в астрологию»
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Он мог сделать карьеру в фашистской Германии и в равной степени быть востребованным вождями коммунистического режима. Судьба этого человека сложилась так, что он снимал головные и желудочные боли самому Гитлеру и составлял гороскопы фашистским бонзам, а через несколько десятков лет работал уже в группе советских космонавтов. В перерывах между этим – ссылки, лагеря, гонения… Его жизненные приключения были даже круче, чем у киношного Штирлица, а по своим способностям он напоминал вполне реального Вольфа Мессинга или даже Нострадамуса, но отличался от последних значительно большей широтой своих талантов. Писатель Фадеев хотел написать о Вронском роман, и роман получился бы, наверняка, хорошим, но по ряду причин писать его не пришлось…

Речь идет о выдающемся астрологе С.А. Вронском, который, кроме того, был дипломированным врачом и доктором медицины, владел экстрасенсорикой, нумерологией, гомеопатией, фитотерапией, гипнотерапией и различными другими видами нетрадиционного лечения, являлся первым дипломированным астрологом в России…

Сергей Вронский, потомок древнего польского рода, родился 25 марта 1915 года в Риге. Его родители в годы гражданской войны были расстреляны большевиками. По счастливой случайности юный Сережа остался жив и в дальнейшем воспитывался дедом. Примечательно, что способности к экстрасенсорике ему передались от бабки со стороны матери, которая была родом из старинной черногорской княжеской фамилии потомственных целителей и ясновидцев. Именно бабушка обучила его основам оккультных наук и астрологии, вследствие чего маленький Сережа, учась в школе, увлекался составлением гороскопов для своих товарищей и даже для педагогов, а также всегда угадывал, какой билет достанется ему на экзамене. Уже в юности он знал более десятка языков, занимался различными видами спорта и играл на разных инструментах.

Он блестяще закончил частную Миллеровскую гимназию в Риге, после чего поступил на медицинский факультет Берлинского университета. Известно, что в то время он проявлял недюжинные экстрасенсорные способности, в частности, мог с закрытыми глазами «видеть» внутреннюю патологию у своих пациентов. Талантливого студента не могли не заметить власти и направили в закрытый для других Биорадиологический институт, где преподавалась парапсихология, шаманизм, гипноз, магия, астрология, нумерология, а в качестве преподавателей были тибетские ламы, китайские врачеватели и индийские йоги. Примечательно, что для поступления в секретный институт вопреки убеждениям нацистов совершенно не принималась в расчет пресловутая «чистота расы» или политические убеждения, но большое значение имели данные личного гороскопа, которые у Вронского оказались на высоте. Представляет интерес курсовая работа, которую Вронскому пришлось проделать, учась в этом институте. Он должен был провести серию экспериментов над двадцатью заключенными концлагеря, страдающими онкологическими заболеваниями. Фашисты заранее, веря в неуспех дела, пообещали, что тех, кого он вылечит, выпустят на свободу. Вронскому удалось спасти шестнадцать человек, причем без всяких хирургических операций и химиотерапии. Он просто активировал у них иммунную систему, а она уже самостоятельно избавилась от клеток опухоли.

Считается, что Вронский состоял членом немецкой компартии и работал на советскую разведку. Причем с началом Второй мировой войны ему в прямом смысле пришлось трудиться на два фронта, где он с большой ответственностью выполнял обе свои обязанности как для фашистов, так и для их врагов. Не подтверждая этого факта даже в более позднее время, Сергей Алексеевич вспоминал: «В эти страшные годы я был не только студентом, но и подпольщиком. С 1938 года несколько раз тайно бывал в Советском Союзе. Но пока об этом говорить не имею права».

Вронский блестяще закончил засекреченный вуз, после чего был призван нацистами в армию по своей специальности, пользовал высших фашистских чинов и в то же время передавал в Москву ценную информацию, которую он получал из их случайных разговоров. Однако столь тесные контакты с фашистскими главарями не могли не вызвать сомнений у руководителей советской разведки, которые не могли до конца понять, на кого, в действительности, он работает.

Он продолжал составлять гороскопы, полагаясь не только на свои познания, но и на свое природное чутье. Особенно крепко он «сдружился» с Рудольфом Гессом. Случилось это так. Однажды по просьбе близкого окружения он составил гороскоп Гессу, который был в то время заместителем фюрера. Гесс собирался жениться, но Вронский предсказал, что свадьбы не будет. Гесс поначалу рассердился и хотел, было, по «традиции» нацистов, отправить нахального астролога в концлагерь, как вдруг невеста Гесса гибнет в автомобильной катастрофе. Это настолько потрясло рейхминистра, что после этого он верил Вронскому почти безоговорочно. Но прежде Гесс попросил составить гороскоп и для одной миловидной девицы, работающей в фотоателье. Вронский не ошибся и на этот раз, поскольку ту девушку звали… Ева Браун.

Вскоре Вронский получает пропуск в «святая-святых» – в штаб-квартиру Гитлера, где систематически консультировал фюрера не только как экстрасенс и астролог, но и как врач. Гитлер, действительно, был не очень здоровым человеком и постоянно нуждался в медицинской помощи. Вскоре оккультные и медицинские познания Вронского принесли свои плоды, после чего Гитлер стал настолько доверять Вронскому, что даже в то время, когда тот проводил свои лечебные сеансы, продолжал общаться со своими подчиненными. В результате Вронский узнавал кое-какие секретные сведения, которые немедленно передавал куда надо. Так, к примеру, он сообщил руководителям своей разведки дату нападения Гитлера на СССР.

Через некоторое время Вронский в приватной беседе сообщает Гессу потрясающую новость, что тот неминуемо погибнет, если немедленно не покинет Германию. Гесс, как известно, внял предупреждению и улетел в Англию, где, несмотря на то, что все это время он находился за решеткой, пережил своих «геноссе» на 50 лет. Как известно, Гитлер, узнав о предательстве своего ближайшего помощника, пришел в ярость и объявил Гесса сумасшедшим.

Впоследствии Вронский составил гороскоп и для себя, который оказался весьма неутешительным. Ему пришлось выбирать, поскольку дальнейшее пребывание в фашистской Германии грозило ему смертью, тогда как возвращение в СССР – «прелестями» ГУЛАГа. Вронский выбрал из двух зол меньшее. В 1942 году, завладев с помощью гипноза немецким самолетом, он перелетел линию фронта. Однако его самолет подбили наши зенитчики, в результате чего Вронский с трудом совершил посадку, но остался жив. Пока особисты проверяли справедливость выданных им сведений, Вронского оставили в штрафбате в должности хирурга, и он сутками не отходил от операционного стола. Во время бомбежки случилось прямое попадание в операционный блок, Вронский снова остался жив, но, выбежав на улицу, был застрелен своим же офицером. Теперь он сам попал на операционный стол, где, его, буквально, вытащили с того света. Однако остались серьезные мозговые осложнения, и Вронскому долгое время пришлось заново учиться ходить и говорить.

Примечательно, что в госпиталь, где Вронский проходил лечение после ранения, явился писатель А.А. Фадеев, который предложил о нем написать роман. Сказывают, что эту мысль подбросил Фадееву сам Берия, дескать, Вронский прожил интересную жизнь, сейчас одинок и наверняка нуждается в деньгах… Фадеев, не церемонясь, выложил перед Вронским две большие пачки денег… и был немедленно изгнан. Ведь к Вронскому, буквально накануне, уже приезжали другие «литераторы» из НКВД, которые тоже пытались допытываться о прошлом Вронского… Коварная личина Берии здесь видна со всей откровенностью. Ведь, вряд ли его интересовал будущий роман, но были нужны сведения, которые, как он считал, мог бы выдать Вронский, соблазнившись деньгами…

После лечения в госпитале Вронский был признан инвалидом первой группы и отправлен в тыл. В 1944 году в Уфе он случайно встретил друга детства – Вилиса Лациса, писателя и будущего главу латвийского министерства, по ходатайству которого он вернулся в Латвию и устроился на работу. Правда, и в должности школьного учителя он продержался совсем недолго – из класса Сергей Алексеевич отправился прямо на нары. Оказывается, кто-то написал донос, что Вронский, мол, под предлогом защиты психики учеников, отказался вывести их на публичную казнь немецких офицеров. Этого оказалось достаточно, тем более, что при обыске на квартире у него нашли фотографию, где Вронский сам изображен в форме офицера вермахта. Его приговорили сначала к смертной казни, а потом заменили это на 25 лет трудовых лагерей где-то в Мордовии.

Вронский рассказывал, что в заключении он пользовал своими методами лагерное начальство и членов их семей, что давало ему некоторые поблажки, а потом удачно сымитировал у себя последнюю стадию онкологического заболевания, в результате чего комиссией врачей он был отпущен «умирать на воле».

Правда, имея на руках только справку об освобождении и сомнительный диагноз, он не мог нигде устроиться на работу, но, как всегда, помогло содействие старого товарища, который работал следователем в Юрмале. Вронский впоследствии помогал ему в поиске пропавших вещей и людей.

В 1963 году после долгих перипетий Вронский переезжает в Москву, где поначалу тайно читает московской интеллигенции лекции по астрологии. И только с разрешения Ю.А. Андропова он начал вполне легально вести первые на то время группы по обучению сверхчувственному восприятию и другим паранаукам. Не гнушались в его помощи и различные спецслужбы, но постоянной работы он так и не имел вплоть до того времени, пока по распоряжению Н.С. Хрущева его не направили в Звездный городок… Здесь он читал лекции по косморитмологии будущим космонавтам и тестировал своими методами их здоровье. О людях, с которыми он там встречался, Вронский всегда вспоминал с большой теплотой. Позднее вместе с Юрием Гагариным он посетил Америку, где имел встречу с братьями Кеннеди, позже предсказав гибель не только им, но и Мэрилин Монро…

Он очень жалел, что к его советам прислушивались далеко не всегда. Так, например, он настаивал на переносе операции Сергея Королева. Ему не поверили, и генеральный конструктор умер на операционном столе. В день трагической гибели Гагарина, Вронский специально ждал его у проходной, настоятельно посоветовав первому космонавту отказаться в этот день от любых полетов, на что Гагарин сказал: «Я солдат и должен подчиняться приказам» – дескать, люди не поймут, если он, ссылаясь на непризнаваемую в СССР астрологию, откажется сесть за штурвал. Вронский на это ответил: «Люди думают, что они управляют своей судьбой, но это иллюзия, они не хотят даже знать о ней»…

В эпоху Брежнева Вронский делал кое-какие прогнозы и генеральному секретарю, но в основном это касалось дней, удачных для его отъезда в какую-нибудь страну. Запуганный китайской угрозой, Леонид Ильич очень хотел знать точную дату смерти Мао Цзэдуна, думая, что это сразу решит проблемы с Китаем, и Вронский немедленно назвал ее…

Но, несмотря на то, что в высших эшелонах власти Вронский был популярен, как никогда, к астрологии все равно продолжали относиться как к лженауке, поскольку она никоим образом не вписывалась в прокрустово ложе марксистско-ленинской идеологии. Такая деятельность не приносила Вронскому ни славы, ни денег – ни один из высокопоставленных советских чиновников палец о палец не ударил, чтобы дать Вронскому настоящую работу по его способностям. Более того, каждый из партийных боссов, боясь за свое кресло, делал все возможное, чтобы астрологические и другие «сомнительные» знания не распространялись далее его кабинета…

В последние годы жизни, живя на скромную пенсию, С.А. Вронский очень нуждался и часто болел, но от подозрительных мероприятий, где бы могли использоваться его способности, он отказывался всегда. К нему обращались криминальные авторитеты и просто морально нечистоплотные люди, чтобы с помощью астрологии или ясновидения определить ту или иную ситуацию, назвать номер выигрышного билета и т. д., но Сергей Алексеевич под любым предлогом уходил от этого. В 90-е годы Вронский издал несколько книг и подготовил рукопись своего фундаментального труда – энциклопедии астрологии, которую издали только после его смерти в 1998 году…

Вронский внес огромный вклад в возрождение и реабилитацию астрологии как альтернативной науки. Более того, он был первый, кто объединил астрологию и парапсихологию, утверждая, что у обоих паранаук имеются общие корни. А когда один из журналистов, взявших у него интервью, спросил: «Как вам удается написать так доступно и понятно о сложном?», то Вронский ответил: «Это не я пишу, мне диктуют, а я только записываю»… Его чрезвычайно точные предсказания и диагнозы невольно наводят на мысль, что Вронский не был простым астрологом. Кроме астрологии он полагался и на другие методы, а, самое главное, и на свое собственное чутье…

Сергей Александрович до конца своих дней оставался в здравом уме и твердой памяти, и, как казалось всем журналистам, охотно и с большим интересом рассказывал о себе. Но говорил он лишь о том, что считал нужным, оставив в своей биографии много белых пятен.
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47. Антон Шандор Ла-Вей – автор «Сатанинской Библии»
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Когда Сатанист делает что-либо не так, он осознает, что вполне естественно совершать ошибки – и, если он на самом деле раскаивается в содеянном, то он извлечет из этого урок и не сделает того же снова. Если же он не кается в том, что он совершил, и знает, что будет продолжать делать то же самое еще и еще, ему незачем исповедоваться и молить прощения. Ведь в жизни так и происходит. Люди каются в своих грехах для того, чтобы очистить свое сознание – и совершать грех снова, обычно тот же самый…

Религии прошлого всегда представляли духовную природу человека, мало или вообще не уделяя внимания его плотским и мирским нуждам. Они воспринимали земную жизнь как нечто преходящее, а плоть – всего лишь оболочкой; физическое удовольствие – не имеющим значения, а боль – достойным приготовлением к «Царствию небесному». Как явственно крайнее лицемерие проступает наружу, когда «праведники» изменяют свою религию, чтобы поспеть за естественными изменениями человека! Единственный способ, коим христианство может полностью услужить человеческим нуждам – БЕЗ ПРОМЕДЛЕНИЯ стать Сатанизмом.


Антон Шандор Ла-Вей. «Сатанинская Библия»
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Он мог стать знаменитым музыкантом, композитором или актером, в детстве считался вундеркиндом, но авантюристический, эпатажный характер Ла-Вея увел его совсем в другую сторону. В результате он создал организацию с устрашающим названием «Церковь Сатаны», привлекательную для лиц с неустойчивой психикой, прирожденных искателей приключений и экстремистов, а также написал ряд богохульных книг, получивших скандальную популярность.

Он родился в Чикаго в 1930 году, но вскоре родители переехали в Калифорнию. Среди его предков были немцы, французы, русские, украинцы, румыны, цыгане и евреи. В юные годы вследствие бедственного положения семьи он помогал своему дяде, промышлявшему контрабандой спиртным, на некоторое время сблизился с ворами и прочей уголовной шушерой, но, получив от одного из компаньонов удар ножом, шрам от которого навсегда «украсил» его лицо, отошел от этих занятий.

Еще в детстве от своей бабушки он услышал много историй об оживших мертвецах, упырях и вампирах. Эти рассказы пугали, но вместе с тем привлекали как все запретное и необычное, заложив зерно будущего интереса к паранормальному в его неокрепшую душу. Он рано научился читать и впоследствии увлекался мистическими романами Гофмана, Бульвера-Литтона и Мэри Шелли. Антону нравилось также посещать дикие и безлюдные места, которые пользовались славой «нехороших»: например, те, где когда-то совершалось убийство или наблюдался полтергейст. Он никак не мог понять, почему от этих темных сил открещиваются церковники и почему их боятся простые люди, а поэтому уже в подростковом возрасте у него появилась мысль сделать демонов тьмы своими друзьями.

Желание большинства отторгнуть нечистую силу уже тогда расценивалось Ла-Веем, как лицемерие и трусость. Он сразу понял, что люди, занимающиеся написанием книжонок с описанием вызова духов и защиты от них, в большом количестве продаваемых в любом американском городе, являются специалистами по магии не больше, чем христианские проповедники. Гораздо больше ему были по душе амбициозные индивидуалисты, циники, презирающие лживую мораль, огромная духовная власть которых позволяла им возвышаться над обывателями и строить жизнь целиком по своей воле. Он все более начинал приходить к мысли о ханжестве евангелических сентенций, ибо заметил, что власть на земле в действительности принадлежит людям жестким и бескомпромиссным.

Уже в то время его кумирами были такие авантюристы, как Калиостро, Распутин и Василий Захарофф – известный на то время греческий оружейный барон. Родители отметили у Антона большие музыкальные задатки и поощряли его желание играть на различных инструментах. В последующем это умение ему пригодилось как способ заработка в трудные годы. Поскольку уже в юности Антон отличался резко выраженной индивидуальностью с нестандартными интересами, а поэтому в среде сверстников он почти всегда был изгоем. Тем не менее находились некоторые подростки, которые с открытым ртом слушали его рассказы о призраках и загробном мире.

В 16-летнем возрасте он бросает школу и примыкает к труппе бродячего цирка, где проявляет большой интерес к работе с хищниками. Вскоре руководство цирка, заметив, что Антон не боится заходить в клетки и легко находит общий язык с тиграми, склоняет его к профессии дрессировщика. Но уже через два года Ла-Вей покидает цирк и присоединяется к карнавальной группе, где овладевает мастерством фокусника и основам гипноза. С этого времени начинается систематическое постижение им оккультных наук. Тогда же он убедился, что людям нравятся, и они готовы заплатить любые деньги за то, чтобы их дурачили, поскольку они всеми силами хотят убежать из своей собственной постылой жизни. Более того, многие из них были готовы видеть сверхъестественное в самых обыкновенных вещах, а поэтому обманывать их было легко.

Позже Ла-Вей расскажет, что именно в карнавальной группе он получил свои первые уроки циничного отношения к религии, убедившись, что жизнь, казалось бы, вполне набожных людей представляет собой обман и притворство. Увидев, как одни и те же люди посещают стриптиз-шоу и забавляются с проститутками, а потом идут в церковь, где истово молятся, а потом снова посещают бордель, Ла-Вей воспринял это как вполне обычное явление.

В 1948 году, когда Ла-Вей подрабатывал в ночном клубе тапером, он познакомился с танцовщицей Нормой Мортенсон – в будущем известной под именем Мэрилин Монро. Их роман со слов самого Ла-Вея был кратковременным, но очень бурным. Через много лет после этого Ла-Вей получил по почте плакат-календарь с полуобнаженной Монро и размашистой надписью: «Милый Тони, помнишь ли ты все это? С любовью, Мэрилин». Умиленный Ла-Вей тут же назвал свою бывшую любовницу «сатанинской мадонной XXI века», до которого она, впрочем, не дожила…

В 1951 году, когда ему исполнился 21 год, Ла-Вей ушел из карнавального шоу, решив заняться чем-либо посерьезнее, и поступил на факультет криминологии городского колледжа в Сан-Франциско, по окончании которого он начал работать фотографом в департаменте полиции. Именно здесь он столкнулся с худшими проявлениями человеческой натуры, впечатления от которых внесли свой вклад в формировании его дальнейших взглядов.

«Я увидел самую кровавую и мрачную сторону человеческой природы, – вспоминал впоследствии Ла-Вей, – людей, застреленных психами, зарезанных своими друзьями, детей, размазанных по сточным канавам водителями, скрывшимися с места происшествия. Это было отвратительно и гнетуще. Я спрашивал себя: “Где же Бог?” Я начал ненавидеть ханжеское отношение к насилию со стороны людей, повторявших: на то воля божья».

Ла-Вей пришел к выводу, что людям нужно совсем другое божество, которое бы воплощало в себе только человеческие качества и не прикрывалось бы фиговым листком от существующих страстей и пороков. Таким божеством в его понимании был Сатана, воплотивший в себе все то, от чего открещивались представители христианской церкви.

Сатана, вечно преследуемый и презираемый искуситель, манил Ла-Вея своим сходством с человеком и той огромной силой и возможностями, перед которой не могли устоять никакие моральные правила.


Некоторое время, находясь в духовных поисках, он посещал различные оккультные кружки и сообщества, в основном состоящие из последователей Алистера Кроули, но они также показались ему насквозь фальшивыми и оторванными от жизни.

Ла-Вей оставил работу в полиции с чувством гадливости и снова вернулся к своей работе музыканта в ночных клубах и кабаре, а в свободное время читал лекции населению на различные мистические темы. Неплохая эрудированность в вопросах оккультизма и магии, а также немалые артистические способности позволили ему захватывающе рассказывать о привидениях, переселении душ, оборотнях и чтении мыслей. Свои лекции он сопровождал различными магическими обрядами, а также световым и звуковым сопровождением, заимствованным им во время его работы в карнавальном шоу…

Со временем вокруг Ла-Вея образовалась сплоченная группа сторонников и почитателей, которую он назвал «Магический круг». Примечательно, что его поклонники вовсе не являлись маргиналами или людьми с поврежденной психикой. В большинстве своем это были обыкновенные буржуа и почтенные представители среднего класса, но позднее к группе примкнули даже и представители богемы…

В 1956 году Ла-Вей купил себе старый дом в викторианском стиле в Сан-Франциско и выкрасил его в черный цвет. Именно здесь происходили все шабаши будущей Церкви сатаны. Постепенно он сформировал четкую идеологию, которая легла в основу новой религии. Ее основание было объявлено в знаковую Вальпургиеву ночь – с 30 апреля на 1 мая, которая испокон веков является праздником ведьм, собирающихся вместе с Сатаной на горе Броккен в Германии на свой шабаш.

На первую сатанинскую оргию в Сан-Франциско собралось журналистов больше, чем на открытие знаменитого моста «Золотые ворота». После этого мода на сатанизм охватила и весь Голливуд.


А для того, чтобы его считали духовным лицом, Ла-Вей начал носить некое подобие сутаны. При этом чисто выбритый череп, мефистофелевская бородка и особый разрез глаз придавали ему сатанинскую наружность. Журналисты тут же нарекли его «папой», но чтобы не путать с правителем Ватикана, прибавили определение – «черный».

Первое время ритуалы Сатанинской церкви носили откровенно скабрезный и богохульный характер, здесь, к примеру, практиковались публичные сексуальные контакты ведьмы и неофита, а также подвергались надругательству и глумлению различные христианские святыни. Считалось, что такого рода непотребные действия являются психической терапией, избавляющей человека от комплексов и дающей ему раскрепощение от порочной морали. А некоторое время спустя Ла-Вей подготовил для печати и свой основной документ – Библию Сатаниста. «Каждый подросток, купивший «Сатанинскую Библию» является потенциальным сатанистом», – говорил тогда Ла-Вей.

Несмотря на то, что поклонение дьяволу существует уже не одну сотню лет, Ла-Вей впервые начал пропагандировать это открыто. Более того, он утверждал, что Дьявол – это, отнюдь, не какое-то инфернальное существо, противоположное Богу, а темная сила природы, скрытая в каждом человеке, которая и отвечает за человеческий прогресс. Многие люди, познакомившись с содержанием его книги, с удивлением обнаружили, что она не имеет ничего общего с их прежним представлением о поклонении Сатане. Так, например, Ла-Вей утверждает, что никакого дьявола с хвостом не существует. А единственным божеством для человека должен стать он сам. И если прежние религии опирались на слепую веру, поклонение духу и отрицание плоти, то его сатанизм утверждает, прежде всего, физические ценности: здравый смысл, материальное благополучие и физиологические инстинкты. Обновленный Ла-Веем сатанизм – это предельно эгоистичная, бескомпромиссная философия, основанная на мысли, что люди по своей природе эгоистичны. При этом он ссылался на Дарвина – дескать, Земля достанется не слабым ублюдкам, а сильным и жестоким личностям.

Ла-Вей проповедует откровенно материалистическую, приземлено плотскую доктрину – жить в свое удовольствие, добиваться успеха и давать возможность жить другим. В книге, к удивлению многих, совершенно отсутствуют призывы к насилию и беззаконию. Отсюда возник закономерный вопрос: почему эта новая религия плоти, а не духа, называется сатанизмом? Почему этот свод законов, прославляющих сибаритство и чувственность, носит такое название? В конце своей жизни Ла-Вей отвечает на этот вопрос вполне в своем духе: «Я назвал свои раздумья “Сатанизмом”, потому, что это название наиболее интригующе».

Несмотря на то, что Ла-Вей был трижды женат и имел по ребенку от каждого брака, он систематически выбирал для нового общества (и для себя, конечно) так называемую «сатанинскую мадонну». Накануне всех событий это была Мерилин Монро, а после ее смерти это место прочно заняла пышнотелая блондинка Джейн Менсфилд – другая кинозвезда Голливуда, которая являлась прилежной ученицей Ла-Вея. Они познакомились во время киносъемок, когда Ла-Вей исполнял роль самого дьявола, была покорена его речами в кулуарах и всем его надменным обликом. Через некоторое время во всех газетах было объявлено, что Джейн Менсфилд посвящена в верховные жрицы Церкви Сатаны, причем «Черный папа» специально создал для нее особый ритуал «сатанинской похоти». Все это чрезвычайно потрясло адвоката и «по совместительству» любовника актрисы Сэма Броди. Чувствуя шаткость своего положения, он пытался контролировать действия Джейн Менсфилд и начал устраивать ей сцены. Его возмущение достигло предела когда, самовольно проникнув в дом Ла-Вея, он обнаружил там свою бывшую пассию совершенно голой и притом привязанной кожаными ремнями к роялю…

Однако и Джейн стала одержимой любовницей пастыря не просто так, а лишь после того, как Ла-Вей с помощью сатанинских заклинаний спас ее сына, состояние которого до этого считалось безнадежным. Тем не менее и Броди она не оставила, а только попросила Ла-Вея применить заклинания, которые бы сделали ее прежнего любовника более уступчивым, на что «Черный папа» согласился…

Глубокой ночью 29 июня 1967 года Джейн ехала на автомобиле. Рядом с водителем сидел ее прежний любовник Сэм Броди, а сама Менсфилд дремала на заднем сиденье вместе с тремя своими детьми. Неожиданно машина попадает в густой туман и сразу же врезается в тяжело груженый грузовик. Джейн, шофер и Сэм погибают на месте, но дети не получают и царапины…

Считается, будто бы в канун катастрофы Ла-Вей вырезал из журнала фотографию, на которой изображен он сам возлагающим цветы на могилу Мэрилин Монро. Но на обратной стороне страницы был помещен портрет Менсфилд. Ножницы «Черного папы» прошлись как раз по шее кинодивы. Примечательно, что при аварии у Джейн Менсфилд также как ножом отрезало голову…

Прошло несколько лет и оказалось, что контролю подвергались далеко не все силы зла, выпущенные Ла-Веем. Несмотря на то, что семена его эгоистичной идеологии упали на благодатную почву, вскоре нашлись люди, решившие «усовершенствовать» изобретенную им религию, поскольку, по их мнению, «Черный папа» остановился на полпути или даже круто свернул в сторону. Уже через несколько лет в Сатанинской Церкви начались брожения и наметился раскол. Многие секты этого учения, рассеянные по всему миру, начали проповедовать совсем не то, что вещал Ла-Вей – например, устраивать кровавые оргии с закланием не только животных, но и людей, или поклоняться Гитлеру. Появилось и множество недовольных, которые толпами стали покидать Церковь Сатаны.

Примерно с середины 70-х годов и сама Церковь Сатаны начала резко меняться. Ла-Вей перестает проводить обучающие семинары и лекции, а его дом, в который раньше мог заходить любой желающий, перестает быть Храмом Сатаны. Более того, толпы многочисленных искателей Пути, тронутые умом кликуши и беспардонные репортеры под окнами его дома начинают вызывать у стареющего Ла-Вея, стремящегося к тишине и покою, все большее раздражение. Известно, например, что создатели ныне всем известного мистического сериала «Омен» долго упрашивали Ла-Вея, чтобы он предоставил свой дом для съемок, но не могли соблазнить его даже большой суммой денег.

Вскоре Ла-Вей объявил, что время «игр в сатанизм» закончилось, и наступила эпоха конкретных действий. «Наша Церковь, – утверждал “Черный папа” – это каббалистическое подполье, а не клуб друзей Сатаны по переписке». В 1979 году печатный орган сатанистов – журнал с характерным названием «Раздвоенное копыто» публикует статью Ла-Вея, вызвавшую замешательство у его сторонников. В ней «Черный папа» объявлял самой важной задачей Церкви – создание «искусственных компаньонов» человека, под которыми он понимал человекоподобных кукол или роботов для секса. Свое заявление он объяснял тем, что если озабоченные люди будут заказывать себе секс-роботов, похожих на кинозвезд, то проблема неудовлетворенности и преступлений на сексуальной почве отпадет сама собой.

Заявления Ла-Вея год от года становились все более странными. Так, например, позднее он разработал методику для «превращения людей в вампиров», сочинил руководство для женщин, гарантирующее исключительную сексуальную привлекательность, начал вычислять «хорошие дома» по какой-то своей магической схеме и т. д. В результате поползли слухи, что Ла-Вей тронулся умом. В 1984 году, не выдержав чудачеств Ла-Вея, от него ушла жена. В том же году его сын обратился в христианство и навсегда ушел из дома. В последние годы Ла-Вей вел отшельнический образ жизни и воздерживался от интервью, возложив все заботы по когда-то организованной им церкви на своих дочерей. Редкие гости в его доме отзывались о нем, как о почтенном пожилом джентльмене, отказавшимся от всякой демонической атрибутики и мишуры в своем облике, с консервативными взглядами и очень легко впадающим в раздражение, если ему начинали возражать…

Основатель Церкви Сатаны умер 29 октября 1997 года, но в свидетельстве о смерти стараниями его немногих друзей стоит другая дата – 31 октября. Иного и быть не могло, поскольку их идол мог умереть только в праздник Хэллоуина!
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48. Махариши и его трансцендентальная медитация
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Влияние произнесенного слова, переносимое волнами вибраций в атмосфере, не зависит от значения самого слова. Оно заключается в качестве возникающих вибраций. Коль скоро необходимо продуцировать вибрации хорошего качества, приносящие гармонию и счастье, необходимо также, чтобы качество вибраций соответствовало качеству индивидуума.

Индивидуумы различаются по качеству вибраций, составляющих их личности. Поэтому правильный выбор мысли для конкретного индивидуума жизненно важен для практики Трансцендентальной медитации.

Поскольку качество каждого человека отлично от качества другого, самым трудным является выбрать правильный тип вибраций или подобающее качество мысли для практики Трансцендентальной медитации. Проблема выбора правильной мысли, физическое качество которой соответствует физическому качеству думающего, становится еще более важной, когда мы принимаем во внимание, что сила мысли возрастает, когда мысль воспринимается на начальных стадиях своего развития.

Махариши Махеш Йоги. «Наука бытия и искусство жизни»
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Этого индийского гуру сегодня знают все сторонники нетрадиционных методов оздоровления, психологи и философы. В свое время он обучал медитации знаменитых Beatles, но самое главное, за что он получил славу – это открытие новых и необычных методов воздействия на сознание и поведение больших масс людей…

Махеш Сривастава, более известный под именем Махариши (или полностью – Махариши Махеш Йоги) родился в 1917 году в городе Джабалбур, находящемся в центральной части Индии. О раннем периоде жизни Махириши известно немного. Считается, что гуру не любил распространяться относительно своего происхождения, тщательно скрывая свою биографию. Известно только, что в юности он учился в университете Аллахабада, прирабатывал на заводах, т. к. денег на проживание и учебу хронически не хватало, а также интересовался ведической философией. Став дипломированным физиком по окончании университета, Махеш больше десяти лет провел «у ног» Гуру Дэва Брахамананда Сарасвати в Гималаях, постигая его знания и мудрость, после чего уединился в дальней пещере, посвятив все свое время медитации и молитвам. В результате двух лет затворничества он разработал систему трансцендентальной медитации и в 1955 году вернулся в мир, взяв себе имя Махариши, означающее «Великий провидец» и поселился на юге Индии. Здесь с почтением отнеслись к монаху, получившему запредельные знания в священных Гималаях, и предложили провести обучающий семинар. Интерес к его лекциям оказался настолько велик, что уже к концу цикла занятий большой зал не вмещал всех желающих. По причине такого интереса к ведическим знаниям Махариши решил читать лекции в разных городах Индии, а потом и в других странах.

На материале публичных лекций и коллективных медитативных бдений вместе со слушателями, была издана его первая книга «Свет маяка Гималаев», в которой в сжатой форме говорилось как через трансцендентальную медитацию возрождается смысл старинных ведических текстов. Огромный поток стремящихся овладеть трансцендентальной медитацией привел к тому, что Махариши «по просьбам трудящихся» создал в 1958 году всемирное движение духовного возрождения с центром в Калифорнии…

Большой вклад в распространение трансцендентальной медитации в Европе и США внесло появившееся в то время движение хиппи, которое, несмотря на все свои минусы и вполне справедливые упреки, взяло этот способ психофизического воздействия на вооружение, дав ему хорошую рекламу. Причиной обращения хиппующих подростков к трансцендентальной медитации по Махариши было, однако, только желание получить необычные ощущения, и лишь в последнюю очередь – духовность.

Таким образом, к концу ХХ века во всем мире насчитывалось около пяти миллионов человек, изучивших технику трансцендентальной медитации в организованных для этого учебных центрах. К этому времени интерес к методике медитации по Махариши стали проявлять также и ученые, что было связано в первую очередь с совершенно непостижимым для современной науки дистанционным воздействием большой массы направленно медитирующих на желания и поступки всего населения региона…

В 1968 году в индийский ашрам Махариши прибыли с целью получения просветления члены легендарной группы Beatles, которые на некоторое время стали учениками гуру. Однако Махариши, узнав, что битлы балуются ЛСД и марихуаной, запретил им это делать, что они, поначалу беспрекословно выполняли. Битлы также решили придерживаться вегетарианской диеты, как и их учитель, а Пол Маккартни сохранил привычку к растительной пище вплоть до сегодняшних дней. Вся четверка отпустила бороды, а Джон Леннон, как самый экстравагантный из группы, даже гордо носил индусский тюрбан. В ашраме они часами медитировали и повторяли мантры, а по вечерам сочиняли свои песни. Однако через несколько недель все резко закончилось, и битлы, несмотря на уговоры гуру, уехали к себе в Англию.

История, почему они так внезапно прекратили занятия у Махариши, довольно темная и неясная до конца. Первоначальная версия их отъезда была такова: кто-то из сопровождения начал обвинять престарелого гуру в том, что он домогается интима со стороны приехавшей с битлами некой актрисы. Музыканты, якобы, поверили этому, возмутились и разочаровались в Махариши. Но, скорее всего, им надоели скучные для их беспокойной натуры сеансы медитаций, от которой они так и не получили прока, поскольку ждали немедленного результата…

Здесь следует напомнить, что Махариши был монах, истово соблюдающий безбрачие. При этом даже во время своего последующего лечения в госпитале он просил, чтобы в качестве медперсонала к нему были приставлены только мужчины. А поэтому следует усомниться в его неэтичном поведении, распространяемом битлами. Известно также, что через несколько лет бывший член ливерпульской четверки Джордж Харрисон снова посетил ашрам Махариши и принес извинения от имени их всех за прошлое недоразумение…

Махариши и его сторонники всегда подчеркивали, что трансцендентальная медитация никоим образом не относится к религиозным практикам, хотя она и основана на материале древнеиндийских Вед.


Она может быть с равным успехом и без всякого ущерба для религиозных чувств может быть использована человеком любого вероисповедания, поскольку она представляет собой научно обоснованные приемы психотренинга для снятия психического напряжения, стрессов, физического оздоровления и раскрытия парапсихических способностей.

Высшей фазой медитации по Махариши являтся достижение особого состояния сознания, когда устанавливается всеобъемлющая связь «всего и со всем», вплоть до того, что утрачивается различие между субъектом и объектом, человеком и космосом, человеком и другими людьми.

Эффект, установленный Махариши – это направленное воздействие, которое оказывает регулярная практика коллективной трансцендентальной медитации на такие показатели немедитирующих людей в окружающем регионе, как уровень преступности, количество дорожно-транспортных аварий, самоубийств, несчастных случаев, деловой активности и т. д. Этот эффект был подтвержден на практике более, чем в 40 случаях в странах с различным менталитетом и религиозной составляющей. Обнаружено, что влияние, оказываемое медитирующими по Махариши людьми, не является специфическим в том смысле, что оно оказывает общий оздоравливающий, нравственный или духовный эффект воздействия на население города или даже целой страны. Установлено также, что эффект Махариши становится измеряемым и заметным, если свыше 1 % населения региона регулярно практикует эту технику.

По мнению специалистов в момент коллективной медитации возникает так называемый эффект биополя коллективного сознания – особая целостность группы, не сводимая к механической сумме индивидуальных сознаний и выходящая по воздействию за пределы этого сообщества. Похожие явления, но в значительно меньшем масштабе, отмечались при спиритических сеансах в виде так называемого «магического круга», явлениях брейнсторминга или «мозгового штурма». Во всех подобных случаях коллективного мыследействия возникает явление так называемого виртуального мозга. Конкретным примером является известная телевизионная игра «Что, где, когда»…

Надо признать, что Махариши опытным путем удалось создать удобную для европейцев методику медитации, как индивидуальную, так и коллективную, которая первоначально предполагалась только для индусов. Изменения касались, в основном, выбора мантры для медитации. Если ортодоксальный индусский гуру в качестве мантры подбирал каждому медитирующему подходящее ему имя индийского божества, то Махариши, пользуясь своим физическим образованием, пошел по пути подбора спектра звуковых тонов, продолжая, как и раньше, называть их мантрами. По этой причине его неоднократно критиковали соотечественники, что он отошел от ведических традиций. В свою очередь европейцы пытались осуждать его за то, что он, якобы, навязывал им индуистские ценности…

Отдельно следует сказать и об особенностях самой техники трансцендентальной медитации. Ее желательно, как считал Махариши, проводить в коллективе единомышленников либо индивидуально в тихой и безмятежной обстановке. При этом не рекомендуется выполнять упражнения сразу после еды или же, наоборот, испытывая сильный голод. Медитацию проводят в любой позе, а не только в позе лотоса, как это обычно делают индусы. Единственное условие – голова не должна лежать на подушке, чтобы не вызвать засыпание. По той же причине не рекомендуется выключать свет, если занятие проводится в помещении.

Специально подобранную мантру, если занятие проводится в группе, проговаривают мысленно, а не вслух, чтобы не мешать остальным, через короткие промежутки времени. Другим важным условием является отсутствие принуждения. Это заключается в том, что возвращение к повторению мантры, если человек отвлекся, должно осуществляться так же легко, как и возвращение к прежней мысли. Нельзя также производить медитацию, если этого не хочется или если вы чувствуете себя плохо.

Продолжительность медитации составляет около 20 минут утром и столько же вечером. Желающие усилить эффект могут воспользоваться комплексом йогических асан и прослушиванием особой медитативной музыки. Освоив столь простую методику, каждый человек может практиковать ее до конца жизни.

Махариши учил, что двойственность в понимании вещей (т. е. выделение «хороших» и «плохих» вещей, поступков и явлений, а также разделение себя и мира) является основной причиной страданий человека.


Преодолеть это помогает именно техника трансцендентальной медитации. В результате ум переходит на более тонкие уровни миропонимания, что воспринимается как трансцендентальное сознание в виде нарастающего душевного подъема и блаженства.

Следом за этим идет этап космического сознания, который осуществляется посредством чередования периодов медитации с периодами обычной жизни. В результате возникает перенос мироощущения из периода медитации на обычный уровень. В результате медитирующий начинает отмечать, что состояние космического сознания, которое было ранее только в периоде медитации, теперь присутствует постоянно при любом виде его деятельности.

Следующий этап по Махариши – это божественное сознание, когда человек воспринимает все вещи как священные. В этом состоянии человек отказывается от своей индивидуальности. Это самое чистое состояние ума, в котором медитирующий преодолевает малейшие признаки нечистоты, конфликтности в делах и мыслях, существуя в полной гармонии с природой.

И, наконец, последним состоянием, которого может достичь медитирующий – это так называемое «единство». Здесь сознание становится настолько утонченным, что человек воспринимает все вещи, такими, какие они есть без всяких искажений…

Махариши Махеш Йоги умер 5 февраля 2008 года в Голландии. Его прах согласно завещанию и индийским традициям похоронен в водах священной реки Ганг.
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49. А.А. Беридзе-Стаховский – технический медиум


[image: after_title]

Энергии пси-генераторов как бы пробивают дыры в иное, демоническое измерение. Не случайно вся история подобной техники связана с загадочными смертями ее создателей. Эта цепочка началась гибелью изобретателя одного из первых отечественных пси-генераторов А. Беридзе-Стаховского и тянется до наших дней.

А. Н. Кочуров, директор Московского института психотроники. Из книги Н.И. Попова «Военная психотроника – наука о колдовстве»
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Их было несколько за всю мировую историю, изобретателей-самоучек, создававших аппараты и механизмы, внешне не потребляющих никакой энергии, но в то же время создающих различного рода физические эффекты вопреки известным естественным законам. То, что все эти конструкции двигаются, летают, и даже сами вырабатывают энергию, осуществляют непостижимую уму диагностику и терапию самых запущенных и неизлечимых заболеваний, делало упрек всей современной науке, которая так и не могла понять принцип их действия.

Несмотря на то, что все эти новшества могли дать значительный толчок мировому научно-техническому прогрессу, судьба самих изобретателей во многих случаях оказывалась весьма печальной. Они не только не получали помощь от государства, но и, напротив, часто подвергались судебным преследованиям, шельмованию и травле по той причине, что созданные ими аппараты работали только с их участием. Именно это последнее и давало повод разнообразным комиссиям из числа академических ученых усомниться в достоверности того, что им хотят показать. Всем им казалось, что изобретатели мошенничают, тем более, что попытки запустить сохранившиеся механизмы после смерти их создателей, как правило, не увенчивались успехом. Другой причиной явилось мощное противодействие и лобби (доходящее до убийств изобретателей, кражи или уничтожения их аппаратуры) со стороны нефтяных и газовых магнатов, опасающихся в результате внедрения этих аппаратов потерять свои барыши.

К числу такого рода уникумов принадлежал и самобытный украинский изобретатель А.А. Беридзе-Стаховский, создавший во второй половине ХХ века психотронный генератор «Церпан», с помощью которого ему удавалось радикально излечивать онкологические заболевания, активировать иммунитет и способствовать скорейшей регенерации тканей, а также ускорять рост и производительность различных сельскохозяйственных растений.

Сам аппарат представлял собой блестящий металлический цилиндр весом 7 кг и длиной около 20 см, раскручивающийся на две части. Одна из них являлась крышкой аппарата, в другой находилась самая важная деталь – излучатель энергии, выходящей через небольшое отверстие. При этом изобретатель считал, что плод его трудов назван генератором чисто условно, поскольку на самом деле он являлся аккумулятором и ретранслятором космической энергии и работал без подпитки со стороны электросети. Толчок поступлению в аппарат энергии давал сам Беридзе-Стаховский посредством неких предваряющих действий, в которых немалое значение имела его психическая сила, с помощью которой он и запускал весь процесс. Известно, что накануне работы с пациентом изобретатель в течение семи дней постился, медитативно сосредоточиваясь на работе, что, в совокупности, и создавало резонанс его собственных вибраций и вибраций аппарата с частотами пациента…

Ярким примером терапии с помощью аппарата «Церпан» является излечение знаменитого авиаконструктора О.К. Антонова, у которого в конце 70-х годов врачи обнаружили запущенную раковую опухоль. Родственники конструктора, прославившегося созданием самолетов серии АН, не очень-то веря в успех, обратились к Беридзе-Стаховскому как к последней надежде. Изобретатель взял у них несколько фотографий из семейного альбома, а также попросил назвать даты рождения всех родственников Антонова и полный клинический диагноз его болезни. Получив всю эту информацию, Беридзе-Стаховский явился в палату авиаконструктора со странным металлическим цилиндром в руках. Все дальнейшее лечение сводилось к тому, что один раз в неделю в строго определенные часы приходил Беридзе-Стаховский, разъединял свой цилиндр и на несколько секунд вставлял в образовавшийся проем руку конструктора. Через семь недель такого целительства Антонов был еще жив, более того, рентген не обнаружил даже и следов злокачественной опухоли, которая неведомым образом исчезла. Знаменитый авиаконструктор прожил еще много лет и умер совсем от другой болезни. В благодарность за излечение в экспериментальном цехе антоновского завода лучшие мастера изготовили для Беридзе-Стаховского серию генераторов «Церпан» из самых качественных материалов…

Беридзе-Стаховский активно добивался создания государственной комиссии, перед которой он собирался раскрыть секрет работы устройства, но сделать этого просто не успел. Он полагал, что его изобретение должно стать государственной тайной, так как энергия генератора может быть опасной и даже использоваться в качестве психотронного оружия…

Неожиданно уйдя из жизни в 1982 году (считается, что во многом из-за своего излучателя), Анатолий Александрович так никому и не успел передать его тайну. После смерти Беридзе-Стаховского все его бумаги и записи были похищены злоумышленниками, поиски которых ничего не дали. Добавим, что у бывших пациентов сохранилось несколько аппаратов «Церпан», которые, однако, оказались почти полностью «разряженными». Энтузиасты пытались вновь запустить их в действие, чтобы понять природу загадочного излучения, но безрезультатно…

Эзотерики и другие представители альтернативного знания хорошо знают, что мировое пространство перенасыщено космической энергией. Надо только научиться ее брать. Однако доступ к этому неистощимому кладезю лежит исключительно через психику человека, его тонкие тела и, в конечном итоге, через его духовность. Сами же аппараты для приема и переработки этой энергии имеют вторичную, вспомогательную роль магических символов и без прямого участия человека, обладающего медиумическим или, как говорят сегодня, экстрасенсорным талантом, ничего не значат.
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50. Религия раэлитов и ее основатель
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Третий этап потребует технологии, что уже развивается в Японии, которая позволит нам загружать в компьютер человеческую память и индивидуальность. И тем самым, мы могли бы продолжать существовать в компьютере до бесконечности и связываться с нашей окружающей средой после смерти наших физических тел, особенно если этот компьютер оборудован сенсорами, такими, как камеры и микрофоны. Мы могли бы даже разговаривать с нашими друзьями через громкоговорители, узнавать наших старых одноклассников и предаваться воспоминаниям о былых временах. Мы даже могли бы играть с ними в виртуальном мире. Мы даже могли бы пожелать загрузиться временно, или скорее загрузиться в компьютер лишь для достижения знаний, или узнать что-то в виртуальном тренировочном полигоне, чтобы по возвращении в наше исходное тело после короткого пребывания, мы сохранили дополненный навык или информацию. Однако в случае клонирования на Третьем этапе вместо загрузки нашей индивидуальности и памяти в компьютер, они передаются непосредственно в молодое тело, которое мы только что клонировали от самих себя. Это лишь вопрос вставки программного обеспечения в «железо», а затем мы просыпаемся в молодом теле со всеми неповрежденными воспоминаниями и индивидуальностью, с готовностью прожить еще один цикл жизни. Этот процесс может повторяться бесконечно, перемещая себя из одного клонированного тела в другое, заново клонированное.

Раэль. «Да клонированию человека. Вечная жизнь благодаря науке»
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Религия раэлитов относится к числу современных верований в духе нью-эйдж, основательно «разбавленной» «тарелочным» культом. Другими словами, в ней используется идея высшего разума, совмещенная с идеей контакта с высокоразвитыми звездными цивилизациями. В отличие от уфологии, также разрабатывающей подобные темы, концепция раэлитов достаточно фантастична. Их совсем не интересует техническая сторона этого вопроса или его логическая правдоподобность. Они рассматривают массовое пришествие инопланетян, равных по уровню своего прогресса земным богам, как непреложный факт и как событие недалекого будущего, предлагая членам своей секты исподволь готовиться к этой встрече. Другими словами, здесь так же, как и в остальных религиях, но на современном материале, рассматривается мессианская идея пришествия спасителя.

Основатель религии Клод Морис Марсель Ворильон (Vorilhon) родился в 1946 году во Франции. Он воспитывался бабушкой в атеистическом духе и с раннего детства отличался переменчивостью интересов, амбициозностью и склонностью к авантюрам. Некоторое время Клод посещал католический колледж, но когда дирекция узнала о том, что он не крещеный, возник скандал, и ребенка перевели в обычную школу. После этого зерна отвращения к традиционной религии пустили в душе Ворильона глубокие корни.

В 15-летнем возрасте он неожиданно прекращает учебу и автостопом добирается до Парижа, где в силу своей честолюбивой натуры ставит себе задачу стать знаменитым шансонье. Некоторое время он играет в самодеятельном ансамбле на улицах и придорожных кафе, но потом его берет под свою опеку директор радиопрограммы, заметивший в нем искру таланта. Ворильон выступает по радио и даже выпускает насколько грампластинок со своими песнями. Этим дело и ограничивается, тем более что его спонсор и благодетель вскоре умирает. После этого Ворильон резко прекращает музыцирование, становится спортивным журналистом и даже сам участвует в автомобильных гонках.

В этой ипостаси он остается вплоть до 13 декабря 1973 года, когда в кратере древнего вулкана «Пи де Ласолас» в центре Франции у него происходит потрясшая все его существо встреча с инопланетянином. Как рассказывает сам Ворильон, пришелец на чистейшем французском языке передал ему массу эксклюзивной информации касательно происхождения человека и всего нашего возможного будущего. В течение недели у Ворильона произошло несколько подобных встреч с тем же гуманоидом. А во время последней звездный пришелец даже пригласил Ворильона на свою летающую тарелку, с помощью которой они в мгновение ока перенеслись на родную планету инопланетянина, находящуюся на расстоянии 9 млрд световых лет от Земли. Там ему продемонстрировали достижения их цивилизации, намного превосходящей земную, и пожелали, чтобы он стал проводником (апостолом) нового массового пришествия инопланетян с тем, чтобы помочь отсталым землянам в своем развитии.

Заодно инопланетяне, которые называли себя элохимами, дали Ворильону новое имя – Раэль и поделились, каким образом люди Земли могут повысить свой уровень развития. Они также сказали, что своему происхождению человечество обязано элохимам, которые 25 тысяч лет назад создали первых людей по своему подобию посредством клонирования и генной инженерии. Они также пообещали, что 2025 году их космический корабль снова приземлится на территории Иерусалима вместе с заново клонированными ими Пророками и Посвященными прошлых времен, среди которых будет Иисус, Моисей, Будда, Мухаммед и где их, как нетрудно догадаться, встретит сам Раэль со товарищами, которые будут выполнять роль проводников и гидов…

Пережив контакт третьего типа (по шкале А. Хайнека), Раэль-Ворильон немедленно отказался от карьеры журналиста и от столь любимого им автоспорта и в течение нескольких месяцев тщательно обдумывал возложенную на него апостольскую задачу. В результате уже через год ему удалось написать книгу, повествующую о загадочной встрече и выступить на двух центральных телеканалах Франции. Первая публичная лекция Раэля состоялась 19 сентября 1974 года и привлекла более 2000 тысяч слушателей, среди которых были философы, уфологи, другие контактеры и просто любопытствующие граждане обоих полов. А чуть погодя им была создана ассоциация «MADECH», включающая лиц, заинтересованных, как и он сам, в реализации грандиозного проекта встречи с инопланетным разумом. Уже через два месяца ассоциация насчитывала 170 членов, а к концу ХХ столетия это их число перевалило за 65 тысяч в 90 странах мира…

Раэлем в дальнейшем было написано еще несколько книг. В них он детально описал сущность подготовленного им учения, методах нового управления человечеством, а также обосновал необходимость клонирования людей.

За годы постоянных путешествий по всем странам и континентам со своими проповедями Раэль успел затронуть самые разные животрепещущие темы – от пропаганды распространения презервативов в школах и поддержки мастурбации до необходимости подвергнуть цензуре все религиозные книги или призывов к созданию Соединенных Штатов Африки…

На своих конференциях Раэль призывал присутствующих сбросить с себя одежду и начать выполнять специальные упражнения для исследования собственной сексуальности, включающие мастурбацию, попытки представить себя в качестве противоположного пола и другие «научные» методики с целью проверки, а не являются ли правила регуляции сексуальности и определения полов искусственно созданной системой поведения в обществе.

Как ни парадоксально, Раэль неоднократно являлся гостем различных высокопоставленных лиц: президентов, представителей королевских кровей и бизнесменов, а также видных деятелей науки и культуры…

Чем же занимаются и во что верят сторонники его учения сегодня?

Раэлиты полностью отрицают догматы христианства, а заодно и остальных религий. По их убеждению человека современного типа, как сказано выше, создал не Бог, а элохимы.


Точно так же они отрицают и дарвиновскую теорию эволюции. Раэль полностью игнорирует духовное начало, присутствующее во всех конфессиях, как надуманное и никчемное. По сути, вся концепция Раэля является наукообразной, где все мистическое отрицается. В этом отношении взгляды Раэля напоминают философские размышления отечественного философа-космиста К.Э. Циолковского. Но если Циолковский, которого мы знаем больше как основоположника космических полетов, ратовал за то, чтобы беречь и выращивать гениев, то Раэль, кроме этого настаивал и на их клонировании. Идеи евгеники, сильно скомпрометированные идеологами фашистской Германии и к нашему времени почти забытые, как считает Раэль, следует восстановить и дополнить современными биотехнологиями в виде прямого воздействия на ген или его исправлением, когда это нужно. Именно генная инженерия и позволит всем обыкновенным людям достичь уровня сверхчеловека. А чтобы исключить неизбежные генетические аномалии при рождении потомства, Раэль предлагает клонировать только людей с «модифицированными» генами.

Идея, конечно, фантастическая и реально пока неосуществимая, но Раэль настаивает на ее выполнении уже сегодня, причем свою одержимость этим намерением Раэль начал проявлять задолго до рождения овечки Долли. Следующим этапом, как считает Раэль, окажется перемещение памяти и свойств личности в новый клонированный мозг, что позволит человеку жить вечно. Ну, а поскольку прежний объем знаний при этом полностью сохраняется – человек будет в состоянии бесконечно накапливать знания. Более того, отмечая, что машинный, компьютерный интеллект вскоре превзойдет интеллект человека, каждый может обрести вечную жизнь, помещая свою личность и в компьютерные файлы, не испытывая потребности в биологическом теле…

Раэлиты пропагандируют аборты, использование секс-роботов, гомосексуализм и эвтаназию, т. е. все, что способствует сокращению численности человечества и препятствует рождению генетически бракованного потомства. Единственным способом, позволяющим использовать в воспроизводстве людей здоровые гены, по мнению раэлитов, является только клонирование.

Весной 1997 года Раэль основал на Багамах фирму Valiant Venture, предлагающую обеспеченным людям произвести на свет их клон за 200 тысяч долларов. Авторы рекламы утверждают, что все это технически вполне можно осуществить, и дело только за официальным разрешением. Что же касается этических вопросов этого мероприятия, против которого выступают не только представители большинства религий, но и ученые, то раэлиты настаивают на «праве людей повторить себя или своих близких в новом живом существе», тем более, что, по их мнению, в мире насчитывается не менее миллиона желающих клонироваться.

Своим заявлением Раэль и компания получили дополнительный всплеск популярности, однако большого шума не было, поскольку большинство людей не поверили в реальность самой этой затеи. Тем не менее уже другая фирма раэлитов с характерным названием Clonaid в 2002 году заявила о первом успешном клонировании человека. Якобы генетический материал был взят от девочки, умершей на операционном столе, и получившей в результате клонирования к радости ее родителей свое второе рождение. Поскольку все работы раэлиан по воспроизводству клонированного младенца проводились в обстановке глубокой тайны, где кроме газетных сообщений не было никаких научных подтверждений, ученый мир засомневался в реальности этих событий. Скорее всего, это был очередной пиар-ход раэлитов для поддержания своего имиджа и популярности. Кроме того, ученые считают, что клонирование в наши дни – весьма рискованная задача, порождающая массу возражений в основном из-за того, что вероятность рождения здорового клонированного ребенка очень мала. Более того, нежелательные генетические аномалии у клона попросту неизбежны. Ученые говорят, что клон – это не повторение той же самой особи и не ее полностью идентичная копия, а самостоятельный индивидуум. А поэтому утверждать о клонировании «той же самой личности», считают ученые, говорить пока рано, если вообще возможно…

Несмотря на то, что движение раэлитов встретилось с большими проблемами в ряде стран из-за своего ярко выраженного сексуального направления, как сообщает сам Раэль, в очереди на клонирование уже стоят несколько тысяч клиентов, которые готовы платить и уже платят большие деньги, чтобы этот проект был осуществлен как можно скорее. Раэлиты мечтают на доходы, полученные от клонирования, основать посольство пришельцев в районе Иерусалима, а также построить университет, посвященный учению Раэля, с парком-музеем НЛО в канадском городе Квебек. Именно в Квебеке и был построен Уфоленд – своеобразный научный центр и развлекательный комплекс, – и все на щедрые пожертвования доброхотов, желающих клонироваться. Однако уже в 2001 году интерес к самим раэлитам значительно упал, и так широко разрекламированный Уфоленд был закрыт из-за недостатка средств на его обслуживание…

Современная наука и общественные организации однозначно называют движение раэлитов сектой, несмотря на то, что сами они приписывают себе более солидно звучащее название – религия. Примечательно, что раэлиты всегда стремились заполучить внимание общества с целью завлечь в свои ряды как можно больше сторонников. Для этого ими организовываются масштабные мероприятия: семинары, выступления в прессе и по телевидению, заявления сногшибательного характера, различного рода фестивали и шоу, поощрение самых низменных инстинктов с использованием псевдонаучной терминологии и разжигание интереса к летающим тарелкам. Добавим, что в отдельных странах правительственные комиссии уже начали расследования по поводу деятельности этой секты. Характерно предельно жесткое высказывание о деятельности раэлитов известного отечественного сектоведа А.Л. Дворкина: «Раэлиты – это алчная аморальная тоталитарная секта, наживающаяся на отчаянии и горе бесплодных пар и семей, потерявших своих близких».
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Заключение

Идея астрального учителя
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Представление об астральном учителе присутствует практически во всех эзотерических и религиозных учениях, с давних времен. В новое время оно получило дополнительный стимул в уфологии.

Традиционно учителем считается человек, который профессионально дает другим какие-то знания. Однако учителями в широком смысле этого слова могут стать не только люди и притом далекие от педагогики, но также неживые предметы и запредельные формы бытия. В самом общем значении все то, что встречается человеку на протяжении его пути, всегда чему-то его учит. Ну, а поскольку жить в изоляции никто не может, следовательно, и получение знаний – это нечто само собой разумеющееся в человеческой жизни…

Оставив временно в стороне вопрос пользы или вреда поступающей извне информации, остановимся на знании, которое обретает человек, общаясь с сущностями, имеющими в плане нашего бытия хотя и личностный, но в основном неосязаемый, невидимый характер. Слово «астральный» в данном случае означает не только «звездный» (т. е. выходящий по своему происхождению за пределы Земли и самой Солнечной системы), но и высший по своему складу, а также «сделанный» из более тонкой материи. Известно, что только в тонком мире можно получить высшие моральные и психические качества, ибо факт своего пребывания в физическом теле всячески препятствует проявлению этих чувств и, напротив, способствует проявлению тех или иных низменных эгоистических вожделений, более всего приспособленных для физического существования.

Речь идет о запредельных моральных качествах, редко присутствующих со всей полнотой у кого-либо из людей: альтруизма, бескорыстия, всеобщей любви ко всем людям, непричинения вреда и т. д., которые в самой общей форме присутствуют во всех религиях как признаки святых, великих посвященных или самого божества.

Считается поэтому, что так называемые астральные учителя – это сборная группа неких разумных существ высшего порядка, обладающих несравненно большими познаниями, способностями и душевными качествами, чем каждый из нас.


Суть явления великих учителей предполагается в том, что они не только живут какой-то своей и во многом неизвестной нам жизнью, но и незримо обучают, а также контролируют как отдельных людей, так и все человечество в целом.

Именно поэтому религии и явились первыми институтами, в которых утверждалось наличие в запредельной реальности такого рода зачастую бесплотных существ, обладающих безупречными духовными свойствами и сверхъестественным даром…

* * *
Касаясь факта происхождения самих религий, следует сказать, что сведения о могущественных существах надфизической и надчеловеческой природы появились очень давно и притом независимо друг от друга во всех человеческих культурах. Первоначально информация о высших духовных сущностях, имеющих личностную природу, поступала не ко всем членам человеческого племени, а только к наиболее избранным, имеющим способности экстрасенса или медиума. Впоследствии эта информация запоминалась, многократно дополнялась, уточнялась, перелицовывалась другими поколениями духовидцев прежде, чем она стала достоянием всего сообщества, получив вид неопровержимой истины в качестве религиозных догм и канонов.

Обобщая ныне существующие сведения о Божестве, можно сказать, что, несмотря на региональные и национальные отличия, здесь имеется много общего.

Во-первых, Бог – это всегда всемогущее и бесплотное существо, область нахождения которого – недоступное человеку запредельное пространство.

Во-вторых, Бог подобно человеку обладает личностными качествами и по своей воле может иногда облекаться физической материей.

В-третьих, Бог обладает высшей моралью, которую конструктивно передает человечеству напрямую или через посланников в виде духовных заповедей.

К этому близко примыкает представление о других, не имеющих физического тела существах, занимающих промежуточное положение между Богом и людьми в их иерархии. Сюда относятся ангелы, духи, а также различного рода святые и великие посвященные, которые по представлениям верующих могут, находясь в загробном мире, по-своему контролировать людей или оказывать им существенную помощь.

Отдельно следует выделить конгломерат так называемых «темных сил», которые также имеют тенденцию влиять на человечество. Сюда традиционно входит сам дьявол и его приспешники (черти, демоны). Промежуточное положение занимают различного рода элементалы или природные духи, которые в зависимости от той или иной конфессии относятся то к светлым, то к темным силам.

Как это ни парадоксально, светлые силы, включающие Бога и всю иерархию святых и ангелов, находятся, если можно так выразиться, «более далеко» от человечества, чем темные силы. Так, к примеру, до Бога можно и «не достучаться», несмотря на массу усилий, включающих моления, подношения и самый праведный образ жизни, тогда как дьявол и демоны появляются тотчас же, по первому зову.

Дело в том, что согласно существующим представлениям, темные силы привлекаются и составляются, прежде всего, негативными качествами самого человека: эгоизмом, жадностью, мстительностью и многими другими, самым неприглядным видом подчеркивающими его эго. Эти «способности» наличествуют от рождения в скрытом виде, хотя и подавляются (а иногда и усиливаются) воспитанием и социальными нормами. Следует также добавить, что эгоистические желания и чувства вообще являются принадлежностью трехмерной реальности с ее неизбежным разделением на субъект и объект, тогда как альтруистические и космополитические настроения и цели свойственны идее светлых сил. В этом смысле наличие исключительно эгоистических тенденций у инфернальных, демонических сил как раз и говорит о том, что данные силы наличествуют в сфере, непосредственно примыкающей к трехмерному, физическому плану, тогда как божественные силы, отличающиеся изысканным альтруизмом, находятся в областях более отдаленных от человека. Именно по этой причине земному человеку легче всего связаться с дьяволом, чем с Богом. Скажем, что в рамках христианской конфессии врожденные себялюбивые качества связываются с греховностью, тогда как гуманистические черты характера оказываются только желаемым, но никогда при физической жизни до конца не достижимым идеалом, поскольку их абсолютное внедрение приводит к смерти человека…

Согласно представлениям большинства мировых религий, человек может просить у Бога что угодно, если это согласуется с общечеловеческой моралью. Однако считается, что богоугодными являются только чисто этические просьбы (например, моление о поддержании силы духа), тогда как материальные притязания обычно считаются чем-то приземленным и говорят о низкой духовности человека…

* * *
С позиций эниологии – темные и светлые силы – это все архетипы нашего бессознательного, которые воплощают в себе все нереализованное, скрытое, что человек подспудно содержит в себе, к чему он стремится или чего он хочет избежать. Однако виртуальный и, казалось бы, метафорический и воображаемый характер названных сил не означает, что от них можно избавиться или ими пренебрегать. Разумеется, на скептиков, маловеров, а так же, как это ни парадоксально, на духовно сильных людей эти силы действуют меньше всего, что не означает, однако, их полной неуязвимости. Из исторических примеров следует назвать Гаутаму Будду, который был искушаем демоном зла по имени Мара в то время, когда он медитировал под смоковницей, а также Иисуса Христа, который точно также подвергался соблазнам со стороны самого дьявола во время его бдения в Синайской пустыне.

Добавим также, что любые запредельные силы наиболее действенны в соответствующем эгрегоре, т. е. возбуждаются или подавляются сообществом в соответствии с его традициями и обычаями. Так, к примеру, Даниил Андреев в своей «Розе Мира» описывает олимпийских богов, которые предстали перед его внутренним взором хилыми и тщедушными, не имеющими никакой власти по той причине, что соответствующий им эгрегор давным-давно распался…

Несмотря на то, что по представлениям материалистов тонкий мир, образы и энергии из запредельности, воображаемы, иллюзорны, эниология думает обо всем этом несколько иначе. Как уже неоднократно говорилось, любые, даже мимолетные желания и мысли не пропадают бесследно. Они сохраняются в тонком мире, а также обладают активным формообразующим действием, стремясь проявиться не только в уме, но и в физической материи, в особенности, если они имеют коллективный (эгрегореальный) характер и культивируются веками. В этом смысле Бог, ангелы и темные силы, действительно, существуют для человека в том виде, в каком они представляются. Однако отсюда нельзя делать вывод о том, что данные сущности порождены исключительно людьми и отсутствуют «сами по себе», впрочем, как нельзя утверждать, будто бы упомянутые «персонажи» запредельного бытия первично наличествуют именно в таком виде, в каком они видятся человеком. Подобная двойственность с невозможностью прийти к какому-то одному, окончательному выводу чрезвычайно характерна для предикатов тонкого мира, и ее следует принять как данное…

Теперь остановимся на этом, чтобы ответить на весьма деликатный вопрос, что следует называть существующим, и что несуществующим. Дело в том, что любая информация из запредельности – это только проекция чего-то несравненно большего и зачастую неизмеримого на нашу реальность. Однако, несмотря на то, что мы всегда должны предполагать наличие пластичной и полиморфной тонкой реальности – другого пути рационального постижения иных миров, кроме однозначного и ограниченного, в проекции на физический план просто не существует. Вселенная в своей многомерной ипостаси всегда будет для физикалистского ума кантовской «вещью в себе», постичь которую «до конца» возможно только собственным переходом к иным измерениям…

Известно, что точка зрения бесчисленного количества самых разных вселенных присутствовала в Ведах и в других древних религиях. Она как бы соединяла позднее появившуюся мысль Джордано Бруно о множестве обитаемых миров, подобных нашей планете, и традиционную мысль всех религий о наличии высшего разума в параллельной реальности. Впрочем, чисто религиозное благоговение перед величием Высших Сил впоследствии было утрачено, превратившись рациональную формулировку техники безопасности «при выходе на контакт».

Однако даже и сегодня, если для религиозных фундаменталистов общение с сущностями тонкого мира, выходящее за рамки канонов той или иной религиозной конфессии, не поощряется или запрещается, полагаясь кощунством или бесовщиной, то в глазах ортодоксов от академической науки подобные попытки контактов считаются бессмысленными ввиду непризнания ими какой-либо иной реальности кроме физической. Тем не менее табу на изучение и сверхфизическое постижение тонкоматериальных миров в настоящее время существует только номинально и не имеет такой действенной силы, каким оно было, допустим, во времена средневековья при свирепствовавшей в те годы инквизиции или каковым оно было в уже совсем недалекие времена «торжества идей коммунизма»…

* * *
Возвращаясь к идее астрального учителя, следует сказать, что, несмотря на сегодняшнее возрождение христианства в нашей стране, религия во всем мире значительно утратила свои позиции. В наши дни к ней обращаются чаще всего люди духовно слабые и больные, чувствующие приближение конца или перенесшие какие-либо потрясения или утраты. Все остальные относятся к вере в Бога в лучшем случае флегматично. Подлинных и безраздельно преданных идее Всевышнего людей очень мало. Люди ходят в церковь в основном в силу традиции, внушения, привычек, а также ради красивого ритуала (допустим, при венчании). Причиной того, почему религия не получила в нашей стране стопроцентного признания является не только культивируемое в советское время безбожие, но и технологический характер нашей цивилизации, в которой идеям Всевышнего трудно найти подходящее место.

Несмотря на это, в любой религиозной конфессии имеются очевидные плюсы, которые отметит даже человек с прагматическими взглядами. Сюда относится положительная воспитательная роль традиционных религий, а также их ни с чем несравнимое психотерапевтическое влияние на человека, находящегося в трудном положении…

Отдельно следует сказать несколько слов о сектантстве, которое, в большинстве случаев, неприемлемо не только для верующих из укоренившихся конфессий, но и для атеистов. Причиной этого является сомнительный по своей нравственной чистоте характер идей, пропагандируемых во многих сектах, представляющих своеобразные «мутации» от традиционного религиозного культа. Но, как известно, мутации в биологии являются жизнеспособными в крайне незначительных случаях, а все остальные недолговечны либо являются генетическими уродами. То же самое и в системе религиозного верования. Как известно мировые религии прошли многовековой и даже тысячелетний срок культивации. За это время отсеялось все вредное и наносное, – например, инквизиция и крестовые походы, а также другие виды религиозной нетерпимости, кстати говоря, все еще присутствующие в некоторых странах. Однако и к сектантству следует отнестись с глубоким вниманием и осторожностью. Ведь всем известно, что сам Иисус Христос для тогдашних жителей Ближнего Востока тоже оказывался сектантом…

* * *
С глубокой древности и до наших дней люди соприкасались с запредельностью, что происходило в периоды особых душевных состояний, ныне называемых измененным состоянием сознания или расширением сознания. Они могут быть получены от рождения, а также с помощью определенных упражнений, образа жизни, склада ума, а также при посредстве различного рода психотропных препаратов, сильнейших стрессов или клинической смерти. Впечатления от такого рода контактов, как сказано выше, были не только личным достоянием, но и передавались другим в форме мистического или религиозного опыта, что и легло в основу происхождения различного рода культов. При этом непосредственный религиозный или, точнее, мистический опыт – это исключительное эмоциональное переживание, которое в большинстве случаев только вторично получало свое рациональное оформление, а поэтому теряло многое при его передаче.

Сам же факт постоянного нахождения на грани двух миров и регулярное, зачастую бесконтрольное посещение запредельности, без сомнения, расшатывало психику визионера и нередко приводило к душевной болезни. При этом, чем более человек удалялся в сторону многомерной реальности, тем эти расхождения с физическим миром оказывались значительней, что могло создавать определенные коллизии и при контактах с простыми людьми. В качестве примера можно привести практику посещения гималайскими Махатмами больших скоплений людей, в результате чего адепты заболевали и были вынуждены длительно восстанавливать свое здоровье. Стихийное отшельничество некоторых личностей, решивших целиком посвятить себя служению Богу или занятию мистической практикой, обусловливается именно желанием отгородиться от эгоистического и болезненного влияния социальной среды…

Очевидно, что между физическим и тонким миром существует труднопреодолимый барьер, не позволяющий «населению» обоих миров свободно общаться или воздействовать друг на друга.


Этот барьер обусловлен разницей в строении, ценностях и качествах отмеченных миров. Тем не менее между ними имеется своего рода родство, свидетельствующее об их общем происхождении и определяемое такими понятиями как «посмертное существование», «духовность» или даже «реинкарнация» и «карма».

В этом случае абстрактно понимаемое духовное посвящение характеризует связь человека с теми или иными уровнями тонкого мира, причем в такого рода градацию включаются даже люди и не помышляющие о какой-либо духовности, либо отрицающие ее. Так, например, современный оккультный философ А. Подводный различает следующие семь вариантов духовности:

1) Атеист – разновидность личности, для которого связь с тонким миром отсутствует или не играет существенной роли.

2) Смиренный грешник – человек, имеющий комплекс несовершенства перед величием Высших Сил и не стремящийся избавиться от комплекса.

3) Верующий – человек, который хотя бы однажды испытал проблеск света, утвердивший с полной внутренней несомненностью бытие тонкого плана. Этот человек, ищущий своего пути, но пока не нашедший его.

4) Монах – человек, нашедший свой духовный путь, заключающий в безоговорочном и жестком служении тонкому плану.

5) Старец – человек с устойчивым каналом связи с тонким миром, обладающий способностью помогать в аналогичных поисках другим людям.

6) Святой – человек, имеющий канал связи с высшими этажами тонкой реальности и являющийся устойчивым проводником высших истин. Его духовная помощь доходит только до людей, желающих ее получить. Этот человек относится к категории великих посвященных.

7) Пророк – человек, через которого передается непосредственная воля тонкого плана, называемая ранее гласом Божьим.

Согласно представлениям оккультистов и теософов, система посвящений действует давно, и была введена, чтобы ускорить эволюцию человечества с целью его дальнейшего вхождения в тонкий план, являющийся идеалом духовного прогресса. Получение посвящения требует немалых усилий и патронажа духовного учителя. Собственно духовное посвящение нельзя понимать как чисто интеллектуальное достижение, практикуемое в высшей и средней школе. Повышение духовности – это длительный и зачастую противоречивый процесс, включающий наряду с успехами элементы регресса, где интеллекту, знаниям отводится только вспомогательная роль. Обучение высшим истинам нельзя добиться насильственно, зубрежкой или муштрой. Единственный механизм, который может включать элементы принуждения – это карма. Однако и она не должна интерпретироваться чисто механически…

* * *
Обращаясь к категории людей, обладающих эзотерическим знанием и духовностью, следует сказать, что в их иерархии каждый является учеником учителей более высокого уровня и в то же время учителем для людей с более низкой духовностью. Однако между учителем и учеником не должно и не может быть слишком большой разницы, поскольку в противном случае ни какой педагогики не будет – ученик с низкой духовностью просто не поймет своего учителя либо истолкует его учение превратно.

К примеру, чрезмерная дистанция в духовных составляющих гималайских Махатм и двух европейски образованных людей, к которым относились профессор-орнитолог А.О. Хьюм и редактор газеты А.П. Синнет, явилась поводом для непонимания, обид, снобизма и беспочвенных амбиций со стороны означенных джентльменов по отношению к Махатмам. Как написал по этому поводу один из Махатм (Кут Хуми) Синнету: «Мой бедный, слепой друг! Вы совсем не годитесь для практического оккультизма!.. К несчастью, как бы велик ни был ваш чисто человеческий интеллект, ваша духовная интуиция слаба и туманна, так как она никогда не развивалась… У вас нет веры, которая требуется, чтобы дать вашей воле подняться с вызовом и пренебрежением против вашего чисто мирского интеллекта и дать вам лучшее понимание сокровенных вещей и неизвестных законов…»

* * *
В настоящее время осознаваемый сверхфизический контакт с тонким миром называется ченеллингом. Ченеллинг осуществляется на некой «нейтральной полосе» или терминальной зоне, которую человек достигает максимальным отделением от мира физического и приближением к миру многомерности посредством измененного (расширенного) состояния сознания и медитации на определенной мысли, мантре, молитве или формуле. Можно даже сказать, что измененное состояние уже тем самым вводит человека в многомерную реальность. Однако воспринимаемая информация из инобытия нечасто бывает полностью осознаваемой или и запоминаемой, чтобы ее можно было подвергнуть дальнейшему анализу.

В большинстве случаев эта информация имеет вид предассоциаций, предмыслей и предобразов настолько неярких или нечетких, которую в других обстоятельствах можно было бы отбросить или говорить о ней только предположительно. Такого рода видения, настроения, ощущения, мысли и звуки, относимые скептиками к эйдетическим или галлюцинаторным, представляются чрезвычайно важными, требуя пристального к ним внимания, тем более что иной, более отчетливой информации вы можете и не получить. Это во многом можно сопоставить с аналогичными выводами этнографа Л. Леви-Брюля, которые он сделал, изучая жизнь современных ему полудиких народов Африки и Австралии, для которых получение информации с помощью приставки «пред» (например, предвидение, предзнание), как и магия вообще, являлись чем-то обыкновенным, заменяя собой науку и некоторые ремесла…

Согласно существующим представлениям о ченеллинге с человеком могут общаться не только высшие духи, но и низшие, демонические существа, которые обычно вступают в контакт под именами и обликом той духовной сущности, которая культивируется в данном эгрегоре. Именно поэтому перед Жанной д'Арк и детьми в Фатиме появлялись не экзотические для этих краев зороастрийские или индейские божества, а только лишь почитаемые здесь христианские святые. В свою очередь инфернальные сущности могут являться либо в виде представляемых в этой культуре демонов и чертей, либо скрываться под маской умерших родственников и знакомых. Несколько особняком находится фактор так называемых внеземных цивилизаций, который может быть отнесен в зависимости от ситуации как к идее темных, так и светлых сил…

Наиболее известным произведением, написанным в новое время с помощью ченеллинга, является «Роза Мира» Даниила Андреева, а современным способом общения с сущностями из зазеркалья кроме медитативных контактов относится методика электронной транскоммуникации и автоматического письма, которые сменили прежде популярные спиритические сеансы. Напомним еще раз, что все священные книги – Упанишады, Библия, Коран и некоторые другие также написаны методом именно ченеллинга…

* * *
Следует учесть, что запредельные сведения, получаемые контактером, никоим образом не являются абсолютно правильными и полностью надежными, а поэтому они не могут служить непосредственным руководством к действию. В любых случаях, как сказано выше, они преломляются через психологию человека, его язык, ментальность, жизненный опыт и потребности, являясь не только информацией, поступающей извне, но и продуктом собственного творчества контактера. Не будь этого – в мире насчитывалось бы не четыре основные конфессии (христианство, ислам, иудаизм, буддизм), а одна мировая религия. В любом случае следует полагать, что любые религиозные догматы принимаются лишь потому, что они исходят от медиума внутри того же самого народа, а поэтому отвечают его ментальности, чаяньям и эгрегору…

В заключение следует сказать, что в идее астрального учителя до сих пор много спорного и неизученного. Наличие различного вида необъяснимых артефактов в нашей жизни (электронных голосов, феноменов НЛО, психографии и спиритизма), опыты постижения запредельных миров у наших предшественников (Я. Беме, Э. Сведенборга, Е.И. Блаватской и Д. Андреева) говорят о том, что от этой темы нам уже трудно отмахнуться и ее трудно избежать. Более того, продолжающееся неприятие идеи астрального учителя со стороны скептически настроенных ортодоксов, может привести только к застою в познании или к продолжающейся изоляции человечества на этом забытом Богом уголке вселенной под названием Земля.
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Примечания




1


Хадисы – рассказы о поступках и высказываниях пророка Мухаммеда.


2


Закят – обязательный годовой налог в пользу бедных, а также на развитие проектов, способствующих распространению ислама и один из его столпов.


3


Хадж – паломничество, связанное с посещением Мекки.


4


Сунна в переводе с арабского означает путь, дорога. В исламском законодательстве под Сунной имеют в виду высказывания и действия пророка Мухаммеда. Сунна является вторым источником шариата после Корана.
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