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Искренне признателен, что Вы взяли в руки книгу нашего издательства.

   Наш замечательный коллектив с большим вниманием выбирает и готовит рукописи. Они вдохновляют человека на заботливое отношение к своей жизни, жизни близких и нашей любимой Родины. Наша духовная культура берёт начало в глубине тысячелетий. Её основа — свобода, любовь и сострадание. Суровые климатические условия и большие пространства России рождают смелых людей с чуткой душой — это идеал русского человека. Будем рады, если наши книги помогут Вам стать таким человеком и укрепят Ваши добродетели.

   Мы верим, что духовное стремление является прочным основанием для полноценной жизни и способно проявиться в любой области человеческой деятельности. Это может быть семья и воспитание детей, наука и культура, искусство и религиозная деятельность, предпринимательство и государственное управление. Возрождайте свет души в себе, поддерживайте его в других. Именно это усилие создаёт новые возможности, вдохновляет нас на заботу о ближних, способствуют росту как личного, так и общественного благополучия.

   Искренне Ваш,

   Владелец Издательской группы «Весь»

   Пётр Лисовский
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John Michael Greer

   Secrets of the Lost Symbol:

   The Unauthorized Guide to Secret Societies, Hidden Symbols & Mysticism
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Хотя роман «Утраченный символ» Дэна Брауна — художественное произведение, основанное на вымысле, автор включил в свою книгу много реально существующих понятий, особенно в области оккультных знаний. К слову, «оккультный» в переводе с латыни означает всего лишь «скрытый» или «тайный». Но как читателю распознать, где правда, а где выдумка, особенно в такой загадочной книге, как «Утраченный символ»?

   Этот «путеводитель» призван помочь добраться до истины и разобраться в скрытых знаниях, о которых пишет Дэн Браун. «Тайны „Утраченного символа"» — это справочник, оформленный в виде энциклопедических статей, который можно рассматривать как дополнение к роману (тем, кто еще не читал „Утраченный символ", можно не волноваться, спойлеров не будет!). В качестве бонуса в эту книгу включены некоторые дополнительные оккультные понятия, о которых Дэн Браун только намекает в своей работе.
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Ars Notoria
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Fama Fraternitatis

   (лат. «Слава братства»)

   Краткое название первого манифеста розенкрейцеров ().
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АГЛА

   Каббалистическое божественное Имя, образованное нотариконом из еврейского предложения Атех Гибор Ле-олам, Адонай («Могущественный Ты во веки веков, Господь»). Оно широко использовалось в средневековой церемониальной магии как слово, наделявшее властью над демонами.

   
Адепт

   (лат. adeptus — «полученный»)

   В большинстве систем западной оккультной мысли это титул или степень, которая присуждается продвинутым ученикам, изучающим магию, алхимию и другие оккультные предметы. В алхимической науке адептами считались только те, кто мог создать Философский камень. В современной церемониальной магии титул обычно присуждается тем, кто проник за Завесу Святилища и вступил в контакт со своим Высшим Гением или Святым Ангелом-Хранителем.

   Со временем возникло некоторое замешательство при использовании этого слова. Дело в том, что слово «адепт» применялось в оккультных ложах в качестве степени посвящения. Но те, кто прошел через ритуал этой степени, могли не получить нужный духовный опыт, который она представляет. В результате термин вышел из употребления во многих магических сообществах, и его стали применять только для обозначения этих степеней.

   
Адитум

   В древнегреческой и римской религии — это святилище, встроенное в цокольный этаж храма, для церемоний, закрытых от широкой публики. Этот термин применялся в нескольких оккультных организациях как синоним слова «храм» либо в переносном смысле.

   
Адонай

   (иврит ADNI — «Господь»)

   Одно из традиционных еврейских имен Бога, обычно относящееся к десятой сефире Древа Жизни, Малкут. При чтениях Библии на иудейских религиозных службах это имя используется всякий раз, когда в тексте упоминается YHVH, Тетраграмматон, который считается чрезмерно священным, чтобы произносить его вслух.

   Адонай было одним из первых еврейских божественных имен, которое использовали нееврейские маги. Оно часто встречается в таких классических текстах, как греко-египетские магические папирусы. Об отношении этого имени к Богу Ветхого Завета иногда вспоминали, а иногда полностью забывали. В одних источниках Адонай или Адонайос — ангел, в других — независимое божество, а в третьих — архонт (сила невежества или зла).

   
Айк Бекар

   Метод каббалистического анализа чисел, также известный как Каббала девяти палат и теософская редукция. Он основан на числовых значениях букв иврита. В Айк Бекар, Aleph (значение 1), Yod (10) и Qoph (100) равны 1, Beth (2), Kaph (20) и Resh (200) — все равны 2, Gimel (3), Lamed (30) и Shin (300) равны 3, и так далее по алфавиту до Teth (9), Tzaddi (90) и Tzaddi (900), равных 9. Каждая из этих групп чисел представляет собой «палату», а «Айк Бекар» — это просто то, что получается, когда говорящий на иврите произносит буквы первых двух палат — AIQ BKR. Айк Бекар не только использовался в гематрии, но и был основой для шифров и других методов секретной связи.

   
Алтарь

   Ритуальная мебель с плоским верхом, используемая во многих оккультных традициях как опора для ритуальных инструментов и других символических предметов. Алтари были почти универсальным элементом западной (и восточной) религиозной практики на протяжении тысячелетий. В древности алтарь использовался в основном как место для жертвоприношения богам.

   В большинстве современных языческих и магических культур жертвенник помещается в центр ритуального круга. Часто у алтаря есть квадратная вершина, а его высота вдвое выше ширины. Это выглядит как двойной куб. Алтарь покрывается тканью. Ее цвет зависит от силы, к которой прибегают в ритуале, или же она несет другую символическую нагрузку. Например, черный цвет символизирует первичный материал или несформированную первичную материю алхимиков, белая ткань на алтаре означает чистоту. Иногда используют ткань с символическим цветом элементальной, планетарной или сефиротической магии.

   
Альмадель

   В традициях средневековой гоэтической магии квадратная восковая табличка, на которую наносили магические имена и цифры. Ее устанавливали у основания четырех свечей и использовали для вызова духов. К началу XIII века гримуар «Искусство Альмаделя», с подробными инструкциями, находился в свободном обращении, пока Вильгельм Овернский, епископ Парижа, не осудил его. Альмадель иногда называют «Альмандель» или «Амандель». Сейчас можно наблюдать возрождающийся интерес к этой книге (,).

   
Арифмология

   Эзотерическая наука о числах, которую иногда путают с арифмомантией или нумерологией. Арифмология — это применение оккультных принципов к числам (или наоборот) так, что числовые отношения становятся символами магических и духовных сил. Арифмология имеет отношение к числу, так же как сакральная геометрия относится к геометрической форме. Обе они являются частью квадривиума — четырех наук оккультной математики (,).

   Различия между арифмологией и арифмомантией легко проследить абстрактно, но довольно сложно на практике. В арифмомантии числа используются для перевода букв. Например, еврейское или греческое слово может быть преобразовано в его числовой эквивалент и сравнено с другими словами, имеющими то же числовое значение. А в арифмологии нумерологические свойства самого числа — ключ к его значению. Например, число два связано с идеями разделения и полярности, а число три преодолевает полярность с помощью третьего связующего фактора. Различия едва заметны, но с древних времен часто использовали арифмологические идеи для расшифровки арифметических зависимостей, построения арифметических словесных головоломок, сокрытия арифмологических секретов или создавали иные комбинации другими гениальными способами.

   Истоки западной традиции арифмологии достоверно неизвестны. Хотя и Египет, и Месопотамия с давних пор обладали передовыми математическими знаниями, тесно переплетенными с духовными учениями. Первым последователем этого направления оккультной науки был греческий философ и мистик Пифагор Самосский (ок. 570–495 до н. э.). Он путешествовал и учился в обеих этих странах. Его последователи, разбросанные по всему Средиземноморью после антипифагорейских восстаний в начале V века до н. э., частично распространили его учения О-

   Неоплатоники первых веков нашей эры сыграли важную роль в возрождении арифмологических знаний. От них эта наука перешла в средние века и вошла в обычную арифметику точно так же, как объединились астрология и астрономия. В эпоху Возрождения возвращение оккультизма во многом стало возможным благодаря древним арифмологическим трудам и средневековым разработкам. Тексты по арифмологии этого периода (большинство из которых никогда не переводились и даже не переиздавались со времен научной революции) во многих отношениях представляют собой высшую ступень развития этого искусства. Научная революция здесь, как и в других оккультных изысканиях, положила конец расцвету арифмологических исследований. Но интерес к этой теме не умирает, и небольшой, но стабильный поток книг по арифмологии пополняет оккультную литературу.

   На ранних этапах масонство уже использовало определенные элементы арифмологии. И символизм тайного значения чисел до сих пор играет важную роль во многих братствах и ложах. Количество членов в ложе, степеней или градусов системы посвящения, число стуков в дверь, ступенек на символической лестнице или полосок на одежде — все это в традиционной ложе обычно имеет определенное арифмологическое значение (,,).

   
Арифмомантия

   Гадание с помощью чисел. Это подходящий термин для того, что сейчас принято называть нумерологией — гаданием с использованием числового значения имени человека. Но когда-то арифмомантия имела гораздо более широкое применение в оккультной теории и практике.

   В греческом, иврите и некоторых других древних языках каждая буква имеет числовое значение (любителям профессиональных терминов будет любопытно узнать, что языки с такой особенностью называются изопсефическими). Обычай складывать значения букв слова, а после искать скрытое его значение, основанное на числовых связях с другими словами, получил широкое распространение в этих языках. Особенно часто это использовалось еврейскими каббалистами, греческими и эллинистическими мистиками и ранними христианами. Знаменитое «число зверя» 666 из Книги Откровений происходит именно от такой практики. Каббала по-прежнему широко использует арифмантические методы.

   Самая старая известная ссылка на арифмомантию была обнаружена в документах времен Саргона II, царя Ассирии с 722 по 705 год до н. э. Согласно этой записи, длина городской стены новой ассирийской столицы, Дур Шаррукина, составляла 16 283 локтя, поскольку это число было значением имени Саргона. Поэтому истоки системы стоит искать в оккультной традиции Месопотамии.

   С древних времен предпринимались попытки применить методы арифмомантии для неизопсефических языков. В латыни, где числовые значения есть только у определенных букв (I, V, X, L, С и т. д.), писатели Средневековья и эпохи Возрождения взяли на вооружение привычку подсчитывать числовые значения этих букв, когда они встречались в слове или фразе. Например, буквы IVDICIVM, «суждение, приговор» на латыни, складываются в число 1613. Это сразу дало почву для слухов о приближающемся конце света и Страшном Суде. Возможно, этот сенсационный расчет сразу вызвал огромный интерес к розенкрейцерам О-

   В современных языках, таких как английский, создано множество разных систем арифмомантии, но ни одну нельзя назвать полностью удовлетворительной. Самая простая система, которая часто используется в популярной нумерологии и встречается в оккультных текстах эпохи Возрождения, просто дает каждой букве номер ее места в алфавите. Так первая буква А равна 1, a Z, двадцать шестая, равна 26. В одной из разновидностей систем складываются цифры любого двузначного числа. Таким образом, Z в этой системе будет равняться 8 (26 становится 2 + 6 = 8). Используются и другие системы, основанные на аналогиях между английскими звуками и звуками иврита, греческого и других языков.

   
Арс Ноториа

   (лат. Ars Notoria)

   Почти забытая ветвь магии Средневековья и эпохи Возрождения. Использовалась для изучения разных областей знаний без значительных затрат времени и усилий. В обращении было несколько руководств по этому искусству. Согласно им практикующий должен был пристально смотреть на сложную диаграмму, произнося магическое заклинание. Хотя кажется маловероятным, что такая процедура помогает в одночасье заполнить голову информацией о ранее неизвестном предмете, подобные приемы вполне могли искусственно разжечь врожденный талант или интуитивное понимание, помогающее запоминать и усваивать большие объемы данных. Авторство многих учебников по искусству Арс Ноториа приписывалось царю Соломону, верховному магу средневековых легенд, который получил все искусство от Бога (). Несмотря на это, или, возможно, из-за этого, церковные власти считали искусство Арс Ноториа одной из самых предосудительных форм магии и неоднократно подвергали ее осуждению. По этой теме сохранилось очень мало книг.

   
Астральный план

   В оккультной философии это сфера конкретного сознания, уровень реальности, где находятся человеческие переживания снов, видений, внетелесный опыт и обычное сознание. Астральный план расположен между эфирным миром, уровнем тонкой жизненной энергии и ментальным уровнем абстрактного сознания и мысли. Как и все сферы оккультной теории, астрал находится «выше» или «ниже» других миров только в переносном смысле. На деле все они проникают в царство физической материи, испытываемой нашими чувствами.

   Астральный план — самый важный среди всех других планов с точки зрения практикующего мага. Именно на астральном уровне проявляется большинство магических энергий. Он располагается на границе между вневременным и внепространственным ментальным и духовным планами с одной стороны, и эфирным и физическим планами в пространстве и времени с другой. Поэтому именно на астральном уровне паттерны из высших планов обретают форму прежде, чем полностью опуститься в реальный мир пространства и времени. Маг, имеющий свободный и эффективный доступ к астральному миру, в силах повлиять на то, как эти установки будут работать в обычном мире.

   
Астрология

   Искусство и наука гадания по положению Солнца, Луны, планет и звезд относительно поверхности Земли. Астрология считается одной из самых древних практикуемых ныне ветвей оккультизма. Ее главная идея в том, что положение звезд и планет в любой произвольный момент времени можно интерпретировать как карту таинственных сил и факторов, действующих именно сейчас. Когда рождается человек, происходит какое-то событие или возникает вопрос, требующий ответа, все особенности и характеристики происходящих явлений в этот момент отражаются на небесах, и сведущие в астрологии люди могут трактовать их значения и находить ответы.

   Центральное место в традиционной западной астрологии занимает видение Вселенной как матрицы сил, где все на все влияет. Те же энергии, которые текут через звезды и планеты, пульсируют и через умы и тела отдельных людей. Таким образом, движения небес неуловимо отражаются на земных событиях. Классические версии астрологии опираются на идеи философии неоплатонизма, лежащей в основе большей части западного оккультизма. Но многие современные астрологи предпочитают говорить в терминах концепции «синхронности», предложенной психологом Карлом Юнгом. В любом случае основная идея не меняется.

   Истоки астрологии можно найти в древних городах-государствах Месопотамии, где языческие верования считали планеты богами и богинями, и жрецы очень рано начали отслеживать их движения на небесах. Самая старая из сохранившихся записей о движении планет — табличка Венеры в Аммишадуке, датируемая примерно 1650 годом до н. э. Но вполне вероятно, что такие записи были и раньше. Наблюдения за движением планет фиксировались и, как многие другие знамения, сравнивались с земными событиями, а результаты записывались. К VII веку до н. э. набралось 7000 предзнаменований. Они были объединены в серию клинописных табличек «Энума Ану Энлиль». На этой стадии уже можно было делать систематические выводы, и именно тогда астрология сделала первые ощутимые шаги.

   Вавилонские гороскопы считаются самыми древними из всех известных и датируются концом V века до н. э. Чуть позже искусство астрологии стало известно и в набирающей силу и могущество Греции. А когда Александр Великий завоевал Месопотамию в 331 году до н. э., политические и культурные потрясения поспособствовали распространению астрологии по всему Средиземноморью.

   До правления Августа, первого императора Рима (с 63 г. до н. э. по 14 г. н. э.) астрология была одной из систем гадания. Август счел ее полезным инструментом пропаганды в своем стремлении узаконить власть над бывшей республикой. Он опубликовал свой гороскоп, чтобы подтвердить право на завоевание, ссылаясь на звезды, которые уготовили ему правление Римом. Покровительство Августа и его преемника Тиберия сделали астрологию самой престижной из систем предсказания и положили начало золотому веку астрологической практики и дальнейшего изучения небес.

   Многие значимые сочинения по астрологии были написаны в последующие два столетия. В том числе книги Манилия, Дорофея

   Сидонского, Веттия Валента и, прежде всего, Клавдия Птолемея, чей трактат Тетрабиблос (Четыре книги) стал основным учебником по астрологии на следующую тысячу лет. После заката Римской империи астрологией заинтересовались арабы. Они сумели значительно ее усовершенствовать благодаря своим астрономам и математикам, которые из поколения в поколение разрабатывали новые инструменты для вычисления точного положения планет, знамений и подробного толкования астрологических карт.

   В Европе астрология претерпела частичный упадок в период раннего Средневековья, в частности из-за христианского нетерпения к гаданию и предсказаниям. Но основные элементы искусства удалось сохранить. В документах того времени остались записи, свидетельствующие о том, что французская знать еще в IX веке н. э. обращалась за советом к частным астрологам. Значительная часть астрологии зависела от ночных наблюдений за звездами и планетами. Но большинство математических знаний для точного построения гороскопа было утеряно с падением Рима, поэтому их пришлось заимствовать из арабского мира. Ранние средневековые астрологи уделяли большое внимание фазам и положениям Луны, которые легко наблюдались невооруженным глазом. В результате появилось целое направление в астрологической литературе — лунные астрологические альманахи.

   К концу XI века н. э. арабские астрологические и математические книги переводились на латынь и вскоре стали доступны ученым по всей Европе. В то время как многие церковные чиновники с подозрением относились к астрологическому возрождению, другие, наоборот, с энтузиазмом поддерживали новое искусство. Так астрология стала чрезвычайно популярной.

   К началу XII века подробные астрологические таблицы постепенно дошли до Западной Европы. Это устранило последний серьезный барьер на пути астрологической практики. Новые таблицы получили название Альфонсовы таблицы (они были составлены под патронажем короля Арагона Альфонсо I). Теперь любой, кто имел базовые знания латыни и математики, мог составить гороскоп с точностью до градуса. С этого момента вплоть до прихода научной революции астрология стала использоваться для решения всех практических задач повседневной жизни. Лишь немногие ученые осуждали это направление или оспаривали его признание. Тем не менее большинство людей рассматривали это искусство как вполне естественную часть их жизни и реальности. В середине XVI века, когда идеи Реформации начали набирать обороты, протестантские и католические астрологи разработали и распространили совершенно разные гороскопы Мартина Лютера, восхваляя или осуждая его с помощью звезд. Это была довольно типичная картина того времени.

   В XVI веке начался постепенный переход астрологических знаний от ученых и магов к широкой публике. В популяризации астрологии важную роль сыграл Джером Кардан (1501–1576), итальянский астролог и ученый, написавший книгу Libelli Duos («Два буклета», 1538 г.). В ней впервые было опубликовано распространенное собрание гороскопов и их толкований. В 1547 году книга была переиздана и дополнена набором афоризмов, призванных служить подробным руководством для толкования астрологических карт.

   Более поздние деятели развили это направление, переводя астрологические тексты с латыни на языки простых людей. В англоязычном мире одним из таких стал Уильям Лилли (1602–1681). Он опубликовал первый английский учебник астрологии «Христианская астрология» в 1647 году (этим названием он попытался опровергнуть утверждения о сатанинском происхождении астрологии). Но именно в это время начала постепенно зарождаться научная революция, а вместе с ней и полный отказ от астрологии и западной оккультной науки в целом.

   Научный отказ от астрологии затронул в первую очередь образованные высшие классы, а люди, стоящие ниже по социальной лестнице, не прекращали обращаться к астрологам. На протяжении так называемого Века разума ряд популярных альманахов в большинстве западных стран продолжал писать об астрологии. Произведения, вроде тех, что писал Лилли, пользовались большим спросом как у уличных магов, так и в тайных оккультных обществах и магических ложах.

   В конце XIX века возродился интерес к оккультизму, и астрология стала одной из первых оккультных наук, вновь привлекшей широкое внимание общественности. Работа английского астролога Алана Лео сыграла центральную роль в начале этого астрологического возрождения.

   Интерес к этому направлению усилился в XX веке. Появились профессиональные организации, например, Американская федерация астрологов. Возникло целое астрологическое направление в книгоиздании, и на волне шестидесятых астрология вошла в обычную жизнь почти всех кругов общества. А когда газеты сделали сенсационное заявление о том, что американский президент Рональд Рейган спланировал многие события своего правления, прислушиваясь к советам калифорнийского астролога, на его популярности это почти никак не отразилось. Даже среди консервативных христиан, от которых можно было бы ожидать негодование. Поэтому можно заключить, что астрология в западном мире пока занимает вполне безопасную и надежную нишу.

   Самое главное, что должен знать и уметь астролог, — это составлять астрологическую карту, то есть некую абстрактную карту неба, которая привязана к моменту времени и месту на поверхности Земли. Карта включает в себя следующие характеристики:

   а) двенадцать домов — это абстрактные части неба, видимые с Земли. Каждый из них отображает какой-либо аспект человеческой жизни. Современная система из двенадцати домов частично произошла от более старой системы восьми домов (octatopos), которую применяли древние греки и римляне. Есть разные способы математически разделить небеса на двенадцать частей, но во всех, кроме нескольких экзотических систем, первый дом начинается с Асцендента — точки, поднимающейся над восточным горизонтом в момент составления гороскопа. Далее дома следуют по карте против часовой стрелки;

   б) 4 кар дины, или кардинальные точки, — Асцендент, зенит или середина неба, десцендент и надир. Они представляют восточный горизонт, середину неба над головой, западный горизонт и нижнюю точку под горизонтом;

   в) двенадцать знаков зодиака. Каждый из них представляет собой часть неба, соответствующую одному из двенадцати созвездий. Благодаря вращению Земли весь зодиак проходит над каждой точкой поверхности нашей планеты менее чем за сутки. Отношения между знаками зодиака и домами — это основа гороскопа;

   г) семь или более планет, которые движутся относительно знаков зодиака по курсу, определяемому их орбитами, а также орбитой и вращением Земли. В астрологии Солнце и Луна — планеты. Они, а также Меркурий, Венера, Марс, Юпитер и Сатурн (пять планет, видимых с Земли без телескопа), играют важную роль во всех формах западной астрологии. Многие астрологи включают в карту недавно открытые планеты: Уран, Нептун и Плутон. Некоторые добавляют более крупные астероиды, а для отдельных астрологов важно отслеживать другие, гипотетические тела, такие как Лилит, невидимая луна, вращающаяся вокруг Земли, и Трансплуто, планета за орбитой Плутона;

   д) несколько других точек, включая Северные и Южные узлы Луны, представляющие собой места пересечения пути Луны и Солнца на зодиаке. Арабские части, то есть математически рассчитанные точки, имеющие большое значение в арабской астрологии и другие;

   е) аспекты — геометрические углы между любыми двумя планетами, лунными узлами, определяющие взаимосвязь между разными активными энергиями в астрологической карте.

   Хотя большинство считает, что астрология — это в первую очередь способ определения характера и судьбы человека по карте его рождения, есть много других применений этого искусства. Основные виды астрологической практики следующие.

   Избирательная астрология — это астрология наоборот. Вместо того чтобы строить карту для определенного момента времени и трактовать ее значение, избирательный астролог пытается найти конкретное время, когда астрологические влияния будут наиболее сильно благоприятствовать определенному действию. Эта система — одна из самых важных в оккультной практике, так как многие системы магии требуют совершения ритуальных действий, а с помощью астрологии выбирается нужное время ().

   Генетлиатическая астрология — более старый термин, обозначающий натальную астрологию (см. ниже).

   Хорарная астрология используется только для предсказаний и прогнозов. На момент, когда задается конкретный вопрос, астролог создает карту по различным правилам и исходя из этого дает ответ ().

   Мунданная астрология — это астрология народов и мира в целом. Она использует, например, затмения и соединения Юпитера и Сатурна, чтобы проследить великие циклы времени.

   Натальная астрология — самый известный вид искусства, где составляется астрологическая карта в зависимости от времени и места рождения, чтобы определить черты характера и судьбу человека. Самые старые из сохранившихся гороскопов — это натальные гороскопы, что свидетельствует о большом интересе к этой области астрологии.

   
Асцендент

   В астрологии — точка эклиптики в восточной части горизонта на любой конкретный момент времени. При составлении натальных карт Асцендент играет решающую роль, так как отмечает положение субъекта на всей схеме неподвижных звезд и зодиакальных созвездий. В античной и раннесредневековой астрологии Асцендент назывался гороскопом. Но это было настолько важное понятие, что ко времени позднего Средневековья Асцендентом стали называть всю карту целиком ().
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Боаз

   (иврит «в нем сила»)

   Один из двух столпов у дверей Храма Соломона, важный элемент каббалистической, магической и масонской символики. Столп Боаз стоял слева от входа в храм. В символизме он часто изображается черным и соответствует восприимчивому или пассивному, материальному и женскому началу. А столп Яхин соответствует активному, духовному и мужскому началу. Каббалисты связывают Боаза с левой колонной Древа Жизни, Столпом Строгости ().

   Во многих масонских ложах столп Боаз венчает земной шар, символизирующий его связь с материальным миром.
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Восточная Звезда, Орден

   Вспомогательный орден Американского масонства, орден Восточной Звезды, принимает Мастеров-масонов и женщин, связанных с ними родственными связями или брачными узами.

   Христианское, благотворительное и совершенно безобидное сообщество, оно не имеет ничего общего с оккультизмом. Но его эмблема — перевернутая пентаграмма с набором символов и буквы, складывающиеся в слово FATAL (то есть «роковой»), вызвала немало подозрений. На самом деле слово FATAL расшифровывается как «Прекраснейший из десяти тысяч, в целом прекрасный», что объясняет его истинный характер ().
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Гематрия

   Искусство каббалистической нумерологии, система анализа еврейских (и других) слов по числовому значению букв еврейского алфавита.

   Еврейский (как и греческий, и другие древние языки) использует так называемый изопсефический алфавит — алфавит, в котором буквы обозначают и числа. Там, где современные люди записывают числа или выполняют арифметические операции с помощью арабских цифр (1, 2, 3 и т. д.), древние и средневековые евреи использовали буквы еврейского алфавита — Алеф для 1, Бет для 2 и так далее.

   В руках каббалистов эта привычка стала инструментом для тонкого анализа Священных Писаний. Например, в истории патриарха Авраама в Книге Бытия (18:2) описывается сцена, когда к нему приходят трое мужчин. Это божьи посланники, которые несут весть о том, что у него и его жены Сарры будет сын. Отрывок начинается на иврите: Ve-hineh shelshah… («И вот, три…»). Сумма букв в этой фразе равна 701. Предложение Elu Michael Raphael ve-Raphael («Это Михаил, Рафаэль и Гавриил») тоже дает в сумме 701, и это использовалось веками как способ показать, кем были эти трое мужчин.

   Такой метод предсказуемо привел к некоторым странным выводам. Например, NShICh, nachash, «змей», равен 358, так же как и MShICh, «мессия». На этом основании некоторые каббалисты утверждали, что змей Эдемского сада был в некотором смысле Мессией — предположение, которое гностики сделали задолго до этого.

   Столь же странным является уравнение, связывающее Кадош ха-Кадошим, «Святое Святых», название внутреннего покоя в Иерусалимском Храме, и Эйшет Зенуним, «Женщина-блудница», архидемон проституции в еврейской демонологии. Обе эти фразы в сумме дают 1424. Более осмотрительные сторонники каббалы призвали осторожнее относиться к гематрии, потому что кроме истины она может привести и к ужасной путанице. Поэтому ее нужно использовать, не теряя здравый смысл (,).

   
Гермес Трисмегист

   (греч. «Гермес трижды великий»)

   Мифический основатель герметизма Гермес Трисмегист начал свой путь как древнеегипетский бог Джехути или Тот, среди титулов которого был «трижды великий».

   После завоевания Египта греками при Александре Великом Тот стал отождествляться с Гермесом, его аналогом среди греческих богов, и его титул тоже был переиначен на греческий лад. Со временем в долине Нила появилась смешанная греко-египетская культура, а древнеегипетский обычай приписывать авторство всех книг по магии богу Тоту перешел теперь к Гермесу. Так сформировался жанр греческой литературы по магии и мистицизму. Это стало называться герметической традицией ().

   Мало кто в античности и еще меньше в Средневековье сомневался, что Гермес Трисмегист был человеком, который жил в далеком прошлом и писал важные книги по магии, астрологии, алхимии и теологии. Начиная со времен Римской империи, предпринимались неоднократные попытки сочинить его биографию. Со временем таких попыток становилось все больше, поскольку к языческим богам обращались все меньше, а человеческие мудрецы ценились сильнее.

   Даже в самих герметических текстах появляющийся Гермес иногда описывается как внук более старшего Гермеса, который, конечно, является богом Тотом. Позже попытки переосмыслить Гермеса как историческую фигуру стали почти повсеместными. Еврейские писатели обычно отождествляли его с Енохом, а мусульманские ученые считали его таинственным Идрисом, который провел обряд инициации Моисея. Поскольку считалось, что Енох стал могущественным ангелом Метатроном после своего вознесения на небеса, а Идрис обладал таким же могуществом в исламских легендах и преданиях, обе этих ипостаси дают «Трижды Великому» такой близкий к божественному статус, какой только может дать монотеистическая религия.

   К раннему Средневековью фигура Гермеса снова изменила форму, и целый пласт литературы, состоящий из магических, астрологических и алхимических книг, был связан с его все еще известным именем. В сознании средневекового человека Гермес — современник Моисея, египетский священник, пророк и царь, который в одиночку изобрел алхимию, астрологию, магию и множество других искусств. Попытки переосмыслить его с исторической точки зрения продолжаются до сих пор.

   В учении американского ордена розенкрейцеров AMORC, например, говорится, что фараон-еретик Эхнатон это «второй Гермес», несмотря на то что учение Эхнатона, которое засвидетельствовано исторически, находится невообразимо далеко от идей герметизма ().

   
Герметизм

   Один из основных элементов западного оккультизма, уходящий корнями в греческую философию и египетскую магию, которые слились в единое целое после завоевания Египта Александром Македонским в 332 году до н. э.

   Пока простые египтяне не спешили принимать обычаи своих греческих завоевателей, сами греки с готовностью стали поклоняться египетским богам. А египетские жрецы, осознав политическую выгоду свободного владения греческим языком и культурой, приступили к их изучению.

   Так со временем на берегах Нила возникло двуязычное и двукультурное общество, где тысячелетние традиции египетской магии и духовной практики можно было сформулировать заново в терминах греческой мысли. Египетский жрец Херемон, живший в I веке н. э., был одновременно и философом-стоиком, хорошо известным за пределами Египта. На его примере можно увидеть, как крепко соединились две культуры.

   В какой-то момент в течение первого столетия нашей эры герметизм начал реагировать на тот же духовный импульс, который дал толчок к развитию неоплатонизма, гностицизма, манихейства и христианства, — чувство попадания в ловушку материального мира и стремление к спасению. Причины этой тенденции непросты и все еще порождают долгие споры. Результаты были одинаково сложными и разнообразными в зависимости от ресурсов, доступных философам и мистикам в разных частях древнего мира. В долине Нила основными ресурсами всегда была древнеегипетская духовная практика, итогом которой и стал герметизм.

   От первоначальных герметических школ и учений сохранилось очень немного. Рассматривая сохранившиеся документы, ученые пришли к выводу, что герметизм развивался и передавался в небольших неформальных кругах учеников, собранных вокруг харизматических учителей. В курс обучения входили: мистическая философия, церемониальная магия, астрология и алхимия — все, что должно было помочь ученику пережить опыт перерождения, где душа осознавала связь с высшей безымянной божественной силой Вселенной. Подобно тому, как все древнеегипетские магические книги приписывали Тоту, а не их реальным авторам, книги, созданные этими кругами, приписывались Гермесу Трисмегисту, его греческому эквиваленту ().

   Мощная культурная харизма Египта в древнем мире позволила этим книгам и самой герметической науке приобрести репутацию глубокой мудрости. Она привлекла и тех, кто изучал другие духовные направления. Хотя ряд платоников и неоплатоников открыто отвергали магическую сторону герметизма, всегда были и те, кто принимал их как полезный источник знаний. Этот подход становился все более распространенным с подъемом христианства. Поскольку разные языческие направления, которые раньше часто спорили друг с другом, сейчас искали точки соприкосновения перед лицом общей угрозы в лице христианства. Ямвлих Халкидский в стремлении создать единое языческое духовное учение как оплот сопротивления надвигающейся христианской лавине увидел в герметической магии ключевой элемент спасения.

   Но и сами христиане не могли сопротивляться воздействию на них ауры мудрости, окружавшей «египетские мистерии». Некоторые отцы церкви сделали все возможное, чтобы использовать герметические писания в поддержку христианства, вплоть до создания «оракулов Гермеса», предсказывающих пришествие Иисуса. Это произвело неожиданный эффект. Поскольку Гермес Трисмегист в конечном итоге неожиданно получил титул пророка Христа, герметические документы, которые в противном случае сожгли бы на кострах, были сохранены и копировались весь период Средневековья. Так значительная часть герметизма сохранилась в христианском одеянии, дав начало направлению христианского оккультизма ().

   Вторжение арабов в VIII веке привело к смене одной догматической религии на другую, как в Египте, так и в большей части Средиземноморья. Мусульманские завоеватели впитали в себя многие культурные ценности захваченных народов, а большая часть герметической практики была принята как мусульманами с мистическим складом ума, так и арабскими магами. Коран, священная книга Ислама, тоже дал лазейку герметикам, включив «сабиев» в число народов Книги, которым было разрешено мирно следовать своим религиям. О значении термина «сабианцы» велись споры на протяжении многих веков. Но спустя столетия после мусульманских завоеваний под ними повсеместно понимали герметистов.

   Языческий город Харран воспользовался этим «разрешением», чтобы сохранить свою религию, смешанную с герметизмом и неоплатонизмом.

   Так герметические традиции духовной и практической магии стали частью широкого потока арабской магии, хлынувшей в Европу с XII века н. э. Но теоретическая сторона герметизма сохранилась только в нескольких книгах. В самой важной из них на средневековом западе была «Асклепиус», которая дошла до нас в латинском переводе. Далее на востоке, в Византийской империи, сохранилась коллекция герметических текстов, позже известная как «Герметический корпус». Но, скорее всего, тогда эти книги были мало распространены ().

   Было в ходу и несколько астрологических книг за авторством Гермеса, арабские магические справочники, например Пикатрикс, имеющие некоторое отношение к герметической философии. Были и чисто магические тексты с именем Гермеса, например «Книга Гермеса о пятнадцати звездах» (Liber Hermetis de quindecim stellis), пособие по магии талисманов, которое часто копировалось в Средние века и в эпоху Возрождения.

   Несмотря на недоверие со стороны церкви, устойчивый тайный интерес к Гермесу и его учениям сохранялся в образованных кругах весь период Средневековья. Известные философы-платоники, такие как Бернард Сильвестрис (деятель XII века), нередко обращались к этим источникам, хотя почти никогда не ссылались на них в своих работах ().

   Когда Козимо де Медичи с помощью переводчика Марсилио Фичино восстановил и перевел на латынь греческий манускрипт «Герметического корпуса» в 1463 году, это тайное учение из маленького подземного ручейка превратилось в настоящее наводнение. Сам Фичино, его ученик Джованни Пико делла Мирандола и группа более поздних ученых и магов на основе герметического писания попытались создать новый христианский оккультизм, опиравшийся на магические техники и направленный на духовные и на практические цели. Эта программа достигла своего апогея в 1591 году, когда хорватский герметик Франческо Патрици (1529–1597) официально предложил заменить философию Аристотеля и Фомы Аквинского философией Гермеса в качестве интеллектуальной основы католического богословия. После серьезного рассмотрения предложение было отклонено. Но то, что оно вообще было сделано, показывает, как глубоко герметическая мысль пронизывала интеллектуальную жизнь Возрождения.

   Вскоре после предложения Патрици герметизму был нанесен серьезный удар. На основе лингвистического анализа Исаак Казобон доказал, что трактаты «Герметического корпуса» датируются не временами Моисея, а ранними веками нашей эры. Работа Казобона, опубликованная в 1614 году, знаменует окончательный конец эпохи возрождения герметизма. Несмотря на то что преданные герметики и оккультисты продолжали изучать писания, европейская культура в целом отбросила их в сторону как не стоящую внимания подделку.

   До недавнего времени, хотя название «герметик» широко использовалось разными магическими обществами, самим учениям классического герметизма уделялось мало внимания. Оккультное возрождение XIX века было связано с переизданием «Герметического корпуса» и других древних герметических документов. По большей части эти учения были переосмыслены через призму теософии и подобных оккультных философий.

   Ситуация начала меняться в 1960-х, когда новое поколение оккультистов столкнулось с научными трудами госпожи Фрэнсис Йейтс. Она почти единолично вернула герметизм в мир современной науки. В трудах Йейтс утверждается, что это оккультное направление сильно повлияло на все уровни культуры эпохи Возрождения. Эти заявления вызвали множество споров в академических кругах и привели к исследованиям герметизма. Тогда же за пределами научных кругов западное оккультное сообщество рекомендовало такие книги для обязательного прочтения всем уважающим себя практикующим магам. Это значительно ускорило исследование древних магических обычаев и привело к постепенному возвращению западного оккультизма к своим историческим корням.

   
Герметический корпус

   Собрание пятнадцати трактатов, приписываемых Гермесу Трисмегисту, первоначально написанных в Египте примерно между I и III веками н. э. Герметический корпус — это лишь малая дошедшая до нас часть когда-то большого произведения, созданного египетскими герметиками ().

   После триумфа христианства в средиземноморском мире и подавления язычества «Герметический корпус» сохранился в нескольких библиотеках Византийской империи. Там с большим интересом изучали философию неоплатонизма и подобные произведения продолжали ценить. Также известно, что греческий неоплатоник Михаил Пселла обладал одной из копий этой книги.

   Примерно в 1460 году один из агентов Козимо Медичи, правителя Флоренции с самой богатой библиотекой греческих произведений в Европе, смог достать для своего хозяина экземпляр «Герметического корпуса». В 1463 году эта копия привлекла внимание Козимо, и он обратился к Марсилио Фичино, молодому главе Платонической академии во Флоренции, который как раз собирался начать работу над первым латинским переводом полного собрания сочинений Платона. Козимо попросил отложить Платона и начать с Гермеса.

   Перевод был закончен в 1464 году и сразу же стал бестселлером по меркам того времени, выдержав шестнадцать изданий до конца XVI века. Эта популярность отчасти объяснялась неверным указанием даты произведения, что и определил в 1614 году Исаак Казобон. До этого момента европейские ученые полагали, что герметические сочинения пришли из глубокой древности. Сам Гермес Трисмегист считался современником Моисея, а следовательно, и первым философом и теологом в истории человечества.

   Герметические сочинения цитировались писателями времен раннего христианства. Такие известные авторы, как Лактанций и Августин, тоже были уверены в их древнем происхождении.

   Так в течение полутора веков после публикации перевода Фичино образованные европейцы считали «Герметический корпус» самой древней мудростью в мире, а магические доктрины из этих трактатов стали основой для объединения разрозненных магических знаний эпохи Возрождения.

   Невероятная популярность «Герметического корпуса» завершилась в 1614 году публикацией подробного исследования ее происхождения. Автор публикации Исаак Казобон (1559–1614), швейцарский ученый-протестант из Англии (интересно, что его сын, Мерик Казобон, продолжал семейный обычай враждебности к оккультизму. Он опубликовал дневники Джона Ди, последователя ангельской магии, в попытке дискредитировать великого елизаветинского мага). Казобон указал, что в трактатах «Герметического корпуса» упоминаются греческий скульптор Фидий и Пифийские игры, цитаты из многих греческих авторов, датируемые значительно позднее предполагаемой жизни Гермеса. Сами же книги написаны на позднем греческом языке с использованием слов, которые не появлялись в дохристианские времена.

   Выводы ученого были приняты почти повсеместно тогда, и, с некоторыми оговорками, многие соглашаются с ними и в наши дни. Несколько стойких герметистов, таких как Роберт Фладд, пытались отвергать аргументы Казобона, но безуспешно. С тех пор герметическим трактатам уделялось очень мало внимания, пока такие историки, как Фрэнсис Йейтс, в своих трудах не начали подчеркивать важность «Герметического корпуса» для истории магии, а некоторые видные современные маги стали включать герметические материалы в свои сочинения ().

   
Гностицизм

   (греч. gnosis — «знание»)

   Любое из чрезвычайно разнообразного списка духовных учений, возникших в древнем мире в начале нашей эры. Их точное происхождение — предмет ожесточенных споров среди современных ученых. Но греческий мистицизм, еврейские и ранние христианские идеи, возможно, сыграли определенную роль в зарождении гностического движения.

   Их историю трудно проследить, поскольку христианская церковь яростно противилась гностицизму. Кроме собрания гностических текстов, обнаруженных в Наг-Хаммади в Египте, почти вся информация об этом направлении, которой мы сейчас обладаем, исходит от его заклятых врагов.

   Известно, что гностические религиозные группы существовали в большей части Римской империи ко II веку нашей эры, процветали в III и начале IV веков и были ликвидированы или загнаны в подполье в конце IV и V веков.

   Основная тема, объединяющая все гностические учения, — это гнозис, «знание», которое является не предметом обычного изучения, а личным переживанием духовной истины. Гностика не интересует вера, он хочет познать прямо и лично духовные реальности мироздания.

   Для большинства гностических систем важны личный опыт и строго дуалистическое видение Вселенной. С этой точки зрения весь материальный мир — это тюрьма, созданная злыми силами, архонтами, для захвата душ из высшего мира света. Жить в материальном теле в этом мире — значит оказаться в ловушке чужого царства во власти архонтов и их ужасающего лидера — «слепого бога» Ялдабаофа, также известного как Саклас и Самаэль, или как Бог Ветхого Завета.

   За ложным миром материи лежит истинный мир — мир света, которым правят эоны, одновременно существа и мировые сферы. Сотворение материального мира и архонтов считалось многими гностиками результатом ошибки одного из эонов по имени София («Мудрость»). Она желала создать что-то самостоятельно и сумела только дать рождение искалеченному слепому существу в форме змеи с львиной головой — Ялдабаофу. Надеясь скрыть свой поступок от других эонов, София выбросила свое творение из мира света в пустоту. Но в то же время в пустоту попали и искры света из истинного мира. Когда Ялдабаоф вылепил мир из субстанции пустоты, в нем оказались запертые как в ловушке искры. Ялдабаоф создал других архонтов, вместе они сотворили физические тела как тюрьмы для искр света и создали звезды и планеты, чтобы опутать эти искры беспощадной сетью астрологической судьбы. Так возник мир, который мы знаем.

   Цель большинства направлений гностицизма — вырваться из мира Ялдабаофа и вернуться в мир света. Но этот аварийный выход открыт не для всех. Многие гностические источники делят людей на три класса: гилики (от hyle, «материя») — механические творения архонтов, неспособные покинуть материальный мир, экстрасенсы (от psyche, «разум»), обладающие потенциалом вырваться из материи и подняться в царство света, но должны работать над этим, и пневматики (от pneuma, «дух»). У них гнозис — это врожденное право, и они могут рассчитывать на возвращение в мир света. Эти главные принципы взяты за основу большинством (хотя и не всеми) последователей этого течения. Но построенные на этом фундаменте структуры фантастически разнообразны.

   Некоторые гностические верования, явно христианские, учили, что Иисус из Назарета был эоном мира света, который спустился в ложный мир материи, чтобы освободить души из лап архонтов. Другие утверждали, что Сет, третий сын Адама, открыл путь к свету. Третьи гностики превратили злодеев Библии — Каина, Исава, жителей Содома и так далее — в героев, восставших против силы злого создателя.

   Некоторые гностические проповедники полностью игнорировали Библию и образы стандартной иудео-христианской мысли. Но большинство гностических сочинений основаны на библейских историях и по-разному их интерпретируют. В каком-то смысле гностицизм функционировал как своего рода теория заговора духовного царства, рассматривая ортодоксальные идеи как богословский «официальный отчет», который необходимо правильно расшифровать, чтобы добраться до истины. Писатели-гностики досконально изучили события Книги Бытия, во многом точно так же, как современные любители заговоров изучают подробности убийства Кеннеди. И их предположения сильно варьировались.

   Практика гностицизма была так же разнообразна, как и ее теория. Судя по всему, магические обряды практиковались очень часто. Плотин, великий философ-платоник, критикует их слишком серьезный упор на магию в своем эссе «Против гностиков». Сохранившиеся гностические тексты содержат магические заклинания и слова силы, схожие с теми, что обнаружены в греко-египетских магических папирусах.

   Часть гностиков выступали за аскетическую жизнь и духовную дисциплину. Они резко осуждали секс, поскольку он создавал новые человеческие тела, в которых заперты души. Другие же утверждали, что если бог общепринятой религии был злым, то его запреты должны быть добром. На этом основании они настаивали на разрешении всех видов сексуальной активности. Золотая середина между этими позициями — запретить любовь, которая может привести к беременности, но разрешать все остальное.

   После того как в римском мире запретили исповедовать гностицизм, его продолжали проповедовать и практиковать в небольших подпольных сектах в разных частях Ближнего Востока. По крайней мере одна из этих сект, мандеев, сохранилась на юге Ирака до наших дней. Другие, богомилы, процветали в раннем Средневековье на территории современной Болгарии. Их миссионеры путешествовали на запад, в Италию и на юг Франции в XII и XIII веках, положив начало самому известному западному гностическому движению — катарской ереси.

   Инквизиция, официально учрежденная в 1215 году в качестве оружия против катаризма, постепенно уничтожила то, что осталось от катаров после крестового похода в 1208 году. С тех пор гностицизм на западе существовал в основном как примечание в книгах по истории. Так было до периода возрождения оккультизма в XIX веке, когда во Франции появилось несколько небольших гностических сект.

   Отношение к этому направлению претерпело серьезные изменения. В нем видели романтизм отверженных и борцов за свои непринятые идеи.

   Многие противники устоявшихся версий христианства обратились к гностицизму как к средству полемики или поиска новых околохристианских подходов к духовности. Теософское общество, возглавившее движение альтернативной духовности в конце XIX и начале XX веков, изображало гностиков как просвещенных мистиков, убиваемых ортодоксальными изуверами. Этот образ широко распространился в оккультных кругах в течение «теософского века» с 1875 по 1975 год. Работая над аналитической психологией, швейцарский психолог Карл Юнг (1875–1961) также в значительной степени опирался на частично сохранившиеся идеи гностицизма ().

   Стоит отметить, что все слухи и обсуждения гностицизма с момента падения Рима до начала 1970-х годов основывались на нескольких источниках. Написаны они, как правило, раннехристианскими священнослужителями, которые были гораздо больше заинтересованы в осуждении гностиков, чем в их понимании. Но в 1945 году фермеры возле деревни Наг-Хаммади в Египте наткнулись на закопанный глиняный сосуд с двенадцатью томами древних гностических писаний в кожаном переплете.

   Из-за войн за научные сферы влияния их публикация и перевод задерживались более чем на два десятилетия. Полное факсимильное издание было опубликовано поэтапно между 1972 и 1977 годами, а в 1977 году был выпущен однотомный английский перевод.

   Перевод сочинений вызвал бурный всплеск интереса к гностицизму и способствовал росту и распространению ряда гностических религиозных и духовных организаций. Несколько альтернативных ветвей христианства, связанных с движением независимых епископов, переопределили себя как гностики. Но немногие из этих новоявленных приверженцев отважились на глубокий дуализм древней гностической мысли — что, возможно, и хорошо (,).

   
Гороскоп

   В современной астрологической терминологии — карта небес в определенный момент в определенной точке на Земле. Изначально слово «гороскоп» означало то, что сейчас называется Асцендентом, то есть градус зодиака на восточном горизонте в момент составления карты. Нынешнее значение слово приобрело в позднем Средневековье.

   До недавнего времени стандартным форматом гороскопа был квадрат с маленьким квадратом по центру, разделенный прямыми линиями на двенадцать треугольных областей. В те дни, когда еще не было готовых бланков, эту форму диаграммы рисовать было намного проще. За последние два века круг, разделенный на двенадцать секторов, стал более распространен.

   
Градусы

   В братских и магических системах ложи, уровни посвящения, каждый из которых имеет свою церемонию, символизм, традиции и предания. Термин «степень» используется в том же значении.

   Создание системы градусов было вдохновлено трехуровневой структурой средневековой системы ремесленных гильдий, где каждый член проходил через стадии ученика, подмастерья и мастера.

   Учеников обучали основам ремесла, предоставляя проживание и еду. Они были обязаны работать у мастера в течение определенного периода времени. Подмастерье, компаньон или товарищ (термины, обозначавшие этот уровень, были разными) после ученичества работал у мастеров за плату, развивая свои навыки профессии. По завершении «шедевра» — предмета работы, демонстрирующего полное владение мастерством, — подмастерья переходили в ранг мастера. Они получали право голоса в гильдии и брали себе учеников и подмастерьев.

   Та же трехуровневая структура использовалась действующими гильдиями каменщиков, которые позднее превратились в масонские организации. Многие другие группы, заимствовавшие масонские методы, взяли на вооружение версии той же системы.

   Трехступенчатая структура посвящений, все еще наиболее распространенная, как в братских ложах, так и в магических. Такая структура была принята и в неоязыческих религиях, таких как Викка и Друидизм, вместе с неожиданно большим количеством масонской символики и терминологии.

   Позже, с развитием дополнительных масонских градусов, появились более сложные системы уровней посвящения.

   Самый необычный пример — девяносто девять градусов масонского устава Мемфиса и Мицраима. Хотя в действительности они почти не были проработаны с точки зрения обрядов, символов и традиций. С другой стороны, в масонском Шотландском обряде есть тридцать три градуса посвящения, у каждого из которых свой собственный полностью разработанный ритуал, символизм и учения. Другие системы, часть из которых основаны на масонстве, а часть — на каких-то иных источниках, имеют разную схему градусов. Но ни одна из них даже не пыталась внедрить в свои структуры сложный механизм масонских систем последнего времени.

   Стоит упомянуть систему двенадцати степеней Золотой Зари, основанную на Каббалистическом Древе Жизни. Эта система — производная от более старой розенкрейцерской схемы девяти степеней, используемой Немецким орденом Золотого и Розового Креста. Еще один орден — Независимый орден Странных Товарищей (IOOF) — крупнейший немасонский братский орден, у которого десять степеней посвящения, разделенных на три уровня. Он повлиял на ряд американских оккультных орденов. Девятиступенчатую структуру ордена Восточных тамплиеров («Ordo Templi Orientis» или «ОТО») тоже часто копировали за последнее столетие (,).

   
Гриму ар

   (старофранц, «грамматика»)

   Справочник или «грамматика» магии Средневековья и эпохи Возрождения. Гримуары составляют большую часть средневековой магической литературы. Их внимание почти полностью сосредоточено на гоэтической магии — искусстве вызова духов и демонов для выполнения приказов. Хотя в некоторых примерах есть и определенное количество естественной магии. Самые известные гримуары — это «Пикатрикс», «Ключ Соломона», «Лемегетон», «Книга присягнувшего Гонория», «Великий Гриму ар» и «Красный Дракон» и другие.

   Магия гриму аров — это сочетание методик из самых разных источников, где еврейские, арабские, греческие и средневековые христианские элементы наиболее наглядны. Маг должен был изготовить и освятить разные рабочие инструменты, начертить магический круг для защиты от духов и повторить серию молитв, заклинаний и команд, чтобы вызвать желаемого духа. Как только тот прибывал, ему приказывали освятить талисманы, предсказать будущее, раскрыть местонахождение спрятанных сокровищ и так далее.

   Пик популярности гримуаров приходился на позднее Средневековье. Затем интерес к ним начал убывать с распространением высокой магии эпохи Возрождения в конце XVI века. Тем не менее, ими пользуются до сих пор, и ряд более поздних магических школ во многом заимствовали свои идеи из того или иного гримуара. Некоторые современные магические справочники в американской народной магии, такие как Шестая и Седьмая книги Моисея, основаны на древних знаниях Гримуара.

   
Групповое сознание

   На языке мага, коллективное сознание группы людей, чьи эмоции и мысли сосредоточены в одном направлении. Согласно оккультным учениям, поведение толпы и другие странности, изучаемые социальной психологией, порождаются групповыми умами, которые формируются случайно, как правило, людьми, не имеющими представления о происходящем. С другой стороны, сознательное построение группового сознания — важная часть системы работы действующей магической ложи (,).
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Девиз (магический)

   Во многих современных магических системах — имя, принятое магом во время первого посвящения или в более поздний период. Изначально магический девиз использовался как псевдоним, чтобы скрыть свое участие в магической практике, потому что это могло повлечь за собой серьезные неприятности. Но к концу XIX века у магического девиза появилось еще одно значение — выражение главной цели мага или его духовной ориентации.

   Магические девизы обычно писались на латыни, греческом, енохианском языках или иврите и состояли из одного слова или целого предложения. Часто маг упоминается по инициалам магического девиза. Например, Soror (сестра) DNF, а не Deo Non Fortuna (лат. «Богом, а не случайно», девиз английской оккультистки Вайолет Ферт и источник ее псевдонима Дион Форчун). Магические девизы других известных магов могут дать некоторое представление об их личностном выборе. Девизом Алистера Кроули был Perdurabo (лат. «Я претерплю до конца»), Аллана Беннета звали Иехи Аур (на иврите «Да будет свет»), Уильям Батлер Йейтс назывался Deus Est Demon Inversus (на латыни «Бог — это перевернутый дьявол», а его инициалы составляют латинское слово Dedi, «Я дал»).

   Привычка брать себе магические девизы повлияла на современный неоязыческий обычай брать имена Ремесел (см.,).

   
Дом, астрологический

   Одна из двенадцати частей неба, видимых из определенного места в определенный момент времени на Земле. Астрологические дома были одними из последних компонентов, добавленных к классической астрологии. Во времена Римской империи эта система все еще конкурировала с альтернативными делениями неба на четыре или восемь частей.

   Есть несколько систем построения домов, основанных на разных математических способах разделения неба. Самые распространенные сейчас — система Плацидуса, система Коха и система равных домов. Одной «верной» нет, так как разные астрологи выбирают разные системы.

   В средневековой, ренессансной и современной астрологии двенадцать домов относятся к двенадцати основным категориям человеческой жизни. Планета или знак в одном из домов имеют самое сильное влияние на эту сферу. Разные жизненные аспекты относятся к разным домам. Приведенный здесь список взят из средневековых источников.

   •Первый дом — кверент или человек, для которого совершается гадание.

   •Второй дом — товары, материальное богатство, прибыль, деловые операции, материальные вещи, которых желает кверент, украденная собственность.

   •Третий дом — братья и сестры, соседи и окружение кверента, короткие путешествия, письма, советы, новости и слухи.

   •Четвертый дом — отец и мать, наследство от родителей, земля, сельское хозяйство, здания, постройки, сокровища, все, что под землей, древние места и вещи, старость, скрытые вещи и конец любого дела.

   •Пятый дом — беременность, дети, развлечения и праздники, водоемы и дождь.

   •Шестой дом — слуги, служащие, мелкие животные, болезни и травмы.

   •Седьмой дом — супруга или возлюбленная кверента, любовные отношения, брак, партнерские отношения, ссоры, незнакомцы.

   •Восьмой дом — страдания, смерть, опасности, наследство (кроме родителей).

   •Девятый дом — религия, философия, обучение и образование, искусство, мудрость, долгие путешествия, гадания.

   •Десятый дом — занятость, положение в обществе, люди, занимающие руководящие должности, суды и судьи, погода.

   •Одиннадцатый дом — друзья, источники помощи, удача, надежды и желания кверента.

   •Двенадцатый дом — враги, страдания, трудности, любые секреты, заключение, большие животные, страхи кверента.

   При определении дома, в котором находится зодиакальный знак, очень важно учитывать куспид. Если куспид или начальная точка знака находится в каком-то доме, именно этот знак управляет этим домом, даже если большая часть знака пересекается с другим ().

   
Древний мистический орден Розы и Креста (AMORC)

   Действующий во всем мире орден розенкрейцеров. На момент написания этой статьи AMORC является одной из крупнейших оккультных организаций в мире. Основанная в Соединенных Штатах, но в настоящее время базирующаяся во Франции, AMORC предлагает заочные курсы почти для всей мировой аудитории и имеет ложи в большинстве американских штатов и ряде зарубежных стран.

   AMORC ведет собственную историю и историю розенкрейцеров начиная от «еретического фараона» Эхнатона и претендует на прямую преемственность от исторических розенкрейцеров (,). Предполагается, что X. Спенсер Льюис, основатель AMORC, получил полномочия от множества европейских организаций розенкрейцеров. Но историки, не входящие в орден, датируют основание AMORC 1915 годом. Тогда X. Спенсер Льюис получил устав от Теодора Ройсса, главы ордена Восточных тамплиеров (ОТО), и приступил к работе, пытаясь основать ложу. После нескольких неудачных попыток новая организация была зарегистрирована во Флориде в 1925 году. Два года спустя Спенсер и его семья, которая и заполнила большинство офисов сформировавшегося ордена, переехали в Сан-Хосе и приобрели типографию и радиопередатчик.

   У Льюиса и ордена были сложные отношения с его родительской организацией, «Орденом Восточных тамплиеров». В уставе, выданном Ройссом в 1915 году, предполагалось сотрудничество между Льюисом и ОТО. Ройсс пытался с помощью нового ордена восстановить свой контроль над ОТО, который перешел к Алистеру Кроули и его протеже Чарльзу Стэнсфилду Джонсону (). Кроули, со своей стороны, искал союза с Льюисом в 1918 году и предложил ему членство в ОТО или А.’.А.’, (орден Серебряной Звезды), но Льюис отказал ему. В 1921 году Ройсс наделил Льюиса почетными степенями 33°, 90°, 95° и VII°. В том же году он официально исключил Кроули из ОТО, но постоянные требования денег оттолкнули Льюиса от Ройсса, и их пути разошлись.

   Помимо оккультного опыта, Льюис обладал выдающимися способностями в области маркетинга и рекламы. Как только AMORC встал на ноги, к нему потянулся растущий поток учеников. Это привлекло к новому ордену нежелательное внимание Р. Суинберна Климера, главы расположенного в Пенсильвании Братства Розового Креста (FRC), заявившего об исключительных правах на термин «розенкрейцер». На протяжении большей части 1930-х годов два ордена вели яростную, но безрезультатную брошюрную войну за свои родословные, которая закончилась в судах. В разгар этого Алистер Кроули предложил Льюису свою поддержку против Климера, но Льюис не принял его предложение.

   После смерти Льюиса в 1939 году должность Императора перешла к его сыну Ральфу Максвеллу. Вскоре после этого большинство оригинальных монографий и обрядов AMORC были изъяты из обращения и с тех пор не использовались. Разработав новый свод правил, ритуалов и учений, AMORC стал, пожалуй, самым успешным из всех оккультных орденов XX века, с филиалами в большинстве американских городов и за границей.

   После смерти Ральфа Максвелла Льюиса в 1987 году должность Императора перешла к Гэри Л. Стюарту. Три года спустя, в 1990 году, он был отстранен от должности советом директоров AMORC по обвинению в хищении на фоне шквала обвинений, встречных обвинений и судебных разбирательств. Стюарта заменил Кристиан Бернар, нынешний Император. Несмотря на эти потрясения, сегодня AMORC ведет активную деятельность и, вероятно, является крупнейшим американским оккультным орденом.

   
Древо Жизни

   В Каббале — порядок, образованный десятью Сефирот и двадцатью двумя Путями. Древо Жизни — это основной символический образец современного западного оккультизма, активно используемый даже группами и религиозными организациями, не претендующими на какую-либо связь с Каббалой.

   Понятие «Древо жизни» постепенно развивалось в каббалистических кругах Испании и южной Франции в ходе дискуссий об отношении десяти Сефирот друг к другу. Основное устройство Сефирот было определено к XIV веку, но отношения между Сефирами и Путями оставались открытыми для дебатов последующие несколько веков. В настоящее время все еще используется несколько версий Древа Жизни, различающихся по расположению и функциям Путей.

   Разные классификации ступеней или этапов внутри Древа Жизни были в обращении на протяжении всего формирования Каббалы. Одна очень ранняя схема деления, которую ввел испанский каббалист Азриэль из Жироны (ок. нач. XIII века), определяет верхний треугольник Сефирот как «интеллектуальный», следующий треугольник — как «ментальный», а самый нижний — как «естественный» (эти термины были взяты из средневековой метафизики и вызвали немалую путаницу в последнее время. Поскольку «интеллект» в средневековой мысли примерно означал то, что означает «духовная интуиция» в наши дни).

   Согласно другой классификации, важной в ранних трудах, но не очень очевидной в современном понимании, Древо разделялось пополам. Причем верхние пять Сефирот (от Кетер до Гебура) обозначали тайные силы, а нижние (от Тиферет до Малкут) — открытые силы. Похожее разделение, более популярное в недавних работах, отделяет три высших Сефирот («Три Высших Сефирот») от семи нижних («Сефирот Здания»), которые соответствуют семи дням сотворения мира в Книге Бытия. Между ними установлена преграда или Бездна.

   Еще одно разделение, часто используемое в современной Каббале, делит Древо на четыре мира Каббалы. В этой системе первая Сефира, Кетер, принадлежит миру Ацилут, вторая и третья, Хокма и Бина, — миру Бриа. С четвертой по девятую принадлежат миру Ецира, и последняя, Малкут, — миру Асия. В качестве альтернативы каждому из этих миров часто назначается собственное Древо.

   Одна из самых важных схем на протяжении всей истории каббалистической мысли — разделение Древа на три столпа. Правый столп, состоящий из Хокма, Хесед и Нецах, называется Столпом Милосердия или Силы. Левый, состоящий из Бина, Гебура и Ход, называется Столпом Строгости или Формы. Центральный столп, состоящий из Кетер, Тиферет, Йесод и Малкут, называется Столпом Кротости, Равновесия или Сознания, или просто Средним Столпом. Первые две колонны обычно ассоциируются с двумя колоннами Храма царя Соломона, Яхином и Боаз (см.,).

   В работах XIX–XX веков (время возрождения магии) Древо Жизни отождествляется со змеем Нехуштаном и верхним астралом, царством очищения (,).
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Египетский оккультизм

   Со времен фараонов до наших дней Древний Египет, прежде всего, имел репутацию родины магического искусства. Притча из Талмуда утверждает, что вся магия в мире делится на десять частей. Египет получил девять, а остальной мир разделил оставшуюся часть. Такие комментарии можно найти в древней, средневековой литературе и в литературе Нового времени.

   Многие западные оккультные системы, в том числе и те из них, что родились далеко от берегов Нила, утверждают, что источник их учения

   — это магия Древнего Египта. Хотя большинство из этих рассказов скорее мифические, чем исторические, а некоторые являются откровенной ложью, здесь все же сокрыта суть. С очень большой вероятностью западный оккультизм зародился в стране, которую ее древние жители называли Кемет, «Черная земля».

   Истоки древнеегипетской цивилизации прослеживаются современными археологами до 4000 года до н. э. и уходят корнями в племенные культуры, которые существовали на берегах Нила за много веков до этого.

   К 3200 году до н. э. множество маленьких царств уступило место двум

   — Нижнему Египту, включающему дельту Нила, и Верхнему Египту, простирающемуся на юг от начала дельты до Первого порога возле Асуана. Два королевства объединил Нармер, основатель Первой династии. При Третьей династии были построены первые пирамиды и окончательно утвердилась большая часть древнеегипетской цивилизации. Она просуществовала около тридцати династий, начиная с 3200 года до н. э. и заканчивая первыми веками нашей эры, когда влияние римского правления, приход христианства и ислама положили ей конец.

   В религии, философии и повседневной жизни Древнего Египта магическое искусство находило широкое применение. Например, в части ежедневной храмовой литургии богу солнца Ра, совершаемой в храмах по всему Египту со времен Среднего царства, жрецы использовали восковую куклу извечного врага Ра, подземного змея Апофиса. Фигуру Апофиса пронизывали медными ножами и сжигали, чтобы победить змея и помочь Ра в его путешествии по небесам. Священники, совершавшие этот обряд, приносили в жертву и другие восковые фигуры, олицетворявшие политических и военных врагов правящего фараона.

   Жрецы выполняли такие ритуалы и за деньги, протыкая другие восковые фигуры, представляющие личных врагов жертвователей. Отделение «религии» от «магии» в этой церемонии — бесполезный процесс. Ведь сами древние египтяне не проводили такого различия. И хотя есть египетское слово для обозначения магии — «хека», для обозначения слова «религия» такого термина не обнаружено.

   Самыми значимыми магами в Древнем Египте фактически были храмовые священники. Дошедшие до нас записи эпохи фараонов до времен Птолемеев не показывают никаких признаков существования отдельного класса магов, вроде тех, что можно найти в большинстве других древних и современных сообществ. Вместо этого сами жрецы творили магию. Магические обряды были важной частью сештау (в переводе — «то, что скрыто») — ритуалов храмового культа, которые проводились во внутренних святилищах.

   За исключением тех, кто находился на самом верху иерархии, египетские жрецы служили в храмах поочередно и выполняли ритуальные действия для частных клиентов в промежутках между проведением служб.

   Показательно, что стандартное позднеегипетское слово «чародей» («харитеб») происходит от более старой фразы хари-хебхари-теп (hari-hebhari-tep) — «главный читающий жрец», что означает важный ранг египетского духовенства (это же египетское слово дало начало библейскому еврейскому слову hartum — распространенному в Ветхом Завете термину для обозначения слова «маг»).

   Слово, обозначающее магию, heka, тоже было именем бога — Нека («Маг» или «Волшебник»), у которого в египетских городах Гелиополисе и Мемфисе были святилища. Это слово означало и праздник, проводимый на двадцать второй день месяца Атир.

   В погребальных заклинаниях, высеченных на саркофагах времен Древнего царства, Хека обозначают как первое творение изначального бога Атума. Более поздние тексты описывают его как «Ка» или жизненный дух бога Солнца Ра, путешествующего на его солнечной лодке и помогающего тому победить злого змея Апофиса.

   Другие боги и богини тоже претендовали на титул вертекау («великие маги»). И в тексте Десятой династии «Поучения для короля Мерикаре» маги — это один из величайших даров — вместе с небом, землей, воздухом, едой, добром и хорошим правительством — которые боги даровали людям.

   На примере ритуала уничтожения Апофиса и врагов фараона мы видим, что магические практики были важной частью политической структуры. Обряды против военных и политических противников Египта

   считались обычным явлением. Ритуальные «фигурки проклятия» (небольшие статуи внутренних и внешних врагов государства) использовались в разных магических практиках. Фараоны даже рисовали такие фигурки на подошвах своих сандалий, чтобы они могли символически топтать своих врагов с каждым шагом (пара такой обуви была найдена в гробнице Тутанхамона).

   Церемонии проклятия тоже широко использовались против врагов египетского государства. Например обряд сед десеруор «Битье красных ваз». Суть этого обряда в том, что на глиняных сосудах писали имена противников, а потом вазы разбивали. Был и обычай писать письма мертвым, которых просили выполнить разные поручения или обратиться с ними к богам от имени мага. Этот последний ритуал, по-видимому, восходит к более позднему греческому и римскому обычаю использовать дефиксионы или таблички с записями, которые вкладывали в могилы умершим.

   Та же практика иногда обращалась против правящего режима. Когда царица Тийя, одна из жен Рамсеса III, хотела убить своего мужа с помощью магии и посадить сына на трон, ритуальные свитки для заговора были украдены из личной библиотеки фараона.

   Но не вся египетская магия имела такие враждебные намерения. Широко применялась целительная магия, особенно для жертв укусов скорпионов и змей. Она в значительной степени пересекалась с обширными знаниями древнеегипетской медицины и хирургии. Разные магические ритуалы использовались в тщательно продуманных церемониях погребения мертвых, а такие тексты, как Pert em Hru, или «Книга восхождения к свету», египетская Книга мертвых, являются настоящими хранилищами магических ритуалов.

   Египетский оккультизм сильно влиял на другие народы древнего мира. В последний период независимости Египта, период Саитов (663–525 до н. э.), политический и военный союз между Египтом и городами-государствами Греции позволил ряду греческих интеллектуалов, в первую очередь Пифагору, получить доступ к египетским храмовым знаниям (). Вторжение персов в 525 году до н. э. пресекло этот культурный обмен, но завоевание Египта Александром Великим в 332 году вновь широко распахнуло двери берегов Нила и ознаменовало собой новую эру трех столетий птолемеевской эпохи, когда произошло слияние двух культур.

   В этот период Александрия стала центром греческой культуры и философии. Несколько важных направлений греческой философии в значительной степени зародились из египетских источников. В частности, пифагорейская школа, уходящая корнями в египетскую оккультную науку, процветала при Птолемеях, а основы неоплатонизма тоже были заложены в александрийских философских кругах.

   Слияние греческой и египетской культур было настолько гармоничным, что египетские жрецы порой становились греческими философами. В это же время в Александрии зарождаются основы западной алхимии.

   Римское завоевание в 30 году до н. э. способствовало началу заката древнеегипетской культуры. Правительство Римской империи позволило египтянам исповедовать свою религию. Но все, что слишком сильно отклонялось от общепринятых обрядов, римляне понимали как магию, и проведение магических ритуалов сопровождалось многочисленными юридическими трудностями. Указы 199 и 359 годов н. э. запретили традиционных оракулов пехенетер, а начиная со времен Августа имперским законодательством были запрещены все магические практики. Жрецы были вынуждены проводить свои магические ритуалы тайно, что привело к появлению нового класса магов, действующих по ту сторону закона.

   В связи с этим ритуальные тексты древних храмовых знаний перекочевали в книги заклинаний Римского Египта, ныне известные как греко-египетские магические папирусы. Так же сформировались герметические и гностические движения, соединившие египетский ритуал, греческую философию и еврейское богословие в религиозную концепцию, которая заменила большинство умирающих храмовых традиций. Иначе говоря, с точки зрения развития культуры и науки проникновение египетских храмовых знаний в позднюю классическую магию оказало мощное влияние на философию неоплатонизма и стало центральным фактором теургического неоплатонизма Ямвлиха и Прокла

   Новая тайная магическая культура оказалась более устойчивой, и ее легче было распространять за пределами Египта. Когда в V веке исчезли последние египетские храмы, именно эти более поздние учения смогли продолжить то, что осталось от магического наследия государства.

   Естественная магия

   В Западной магии есть два основных раздела. Один из них — естественная, или природная, магия, другой — ритуальная, или церемониальная (). Естественная магия связана с магической силой физических веществ — трав, камней, смол, металлов, ароматов и тому подобного. Обычно к этой магии у властей и церкви не возникало вопросов, так как она была всегда менее противоречива и спорна в отличие от ритуальной, где достаточно было даже слуха об участии, чтобы стать жертвой сурового приговора.

   Базовый принцип естественной магии в западной оккультной школе — это великая герметическая аксиома «Что вверху, то и внизу». Согласно этому изречению, каждый объект материального мира — отражение астрологических и духовных сил. С помощью этих материальных отражений естественный маг концентрирует или рассеивает определенные силы более высоких уровней бытия. Так камень или трава, связанные с солнцем, наполнены магической энергией солнца. И если носить с собой этот камень или повесить на стену засушенные травы, то в определенный момент они инициируют отдачу накопленной энергии.

   Философия и практика естественной магии тесно связаны с астрологией и гуморальной медициной (,).
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Жертвоприношение

   Основной религиозный ритуал древних языческих религий, где в качестве подношения чаще всего приносили скот — на алтарь одного или нескольких богов. В случае домашнего скота бог или боги получали часть приношения, а остальное готовили и делили между собой поклоняющиеся. Были и другие формы жертвоприношения, когда в водоемы, колодцы или ритуальные ямы бросались какие-либо ценности.

   Подробная информация о ритуалах жертвоприношений в Древней Греции и Риме сохранилась в античной литературе. Все это, вместе с разрозненной информацией и археологическими находками в остальной части Европы и кросс-культурными параллелями других индоевропейских культур, таких как древняя Персия и ведическая Индия, позволили детально восстановить языческие жертвенные ритуалы других западных культур.

   Основная теория древних жертвоприношений была кратко изложена римлянами во фразе do ut des (доел.: «даю, чтобы ты дал»). Жертвоприношение было частью обмена дарами между богами и людьми. Боги давали плодородие земле и скоту, а люди возвращали им часть этих даров. Помимо зерна и скота, предлагались и другие ценные вещи. Большинство языческих религий Средиземноморского бассейна использовали ладан для подношений, а древние кельты были известны тем, что бросали золото и серебро в реки и озера для своих божеств.

   Жертвоприношение было тесно связано с гаданием. Жрецы-прорицатели осматривали внутренности жертвенного скота и прочитывали по ним реакцию богов на подношение. Особенно важна была печень — она ассоциировалась с небесными богами, такими как Юпитер. Эта практика называлась гаруспиция, иеромантия или гепатоскопия. Поведение огня во время сжигания жертвенных даров тоже рассматривалось как предзнаменование. По движению дыма ладана и треску зерен в огне определяли, угодны ли богам приносимые подношения.

   В иудаизме жертвенные ритуалы, схожие с ритуалами их языческих соседей, практиковались вплоть до окончательного разрушения Иерусалимского Храма в 70 году н. э. Подробности ритуалов можно найти в Ветхом Завете и его еврейских комментариях. Большая часть символики христианства основана на этих древних ритуальных формах, где Иисус из Назарета играет роль жертвенного агнца.

   Усиление доминирующего положения христианской церкви в последние годы античного периода привело к подавлению старых обычаев жертвоприношения в большей части западного мира. Сначала это объясняли тем, что одна жертва Иисуса сделала ненужными все дальнейшие. Позднее, в Средние века, христианские богословы переопределили понятие «жертва» как акт отказа от какой-либо формы удовольствия, чтобы доказать, насколько человек любит Бога. Это было бы непостижимо для римлянина-язычника, который задался бы вопросом, какую пользу может получить бог, наблюдая за тем, как прихожанин делает себя несчастным. Тем не менее это остается очень распространенной религиозной традицией.

   Очень немногие ветви современного неоязыческого движения широко использовали общепринятые идеи жертвоприношения. Среди исключений — некоторые норвежские и кельтские группы реконструкционистов, а также горстка групп друидов, таких как Аг nDraiocht Fein (ADF). В этих группах в качестве подношений использовали зерно, алкогольные напитки, приготовленную пищу и украшения, песни и стихи. Некоторые дошли до того, что пекут фигурки животных из муки и используют их для подражания жертвоприношению.
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Звезды Востока, орден

   Ответвление теософии. Был основан в 1911 году для продвижения Джидду Кришнамурти, сына слуги в штаб-квартире Теософского общества в Адьяре, Индия. Джиду Кришнамурти, согласно учениям ордена, провозглашался грядущим Мировым Учителем Новой Эры. При большой поддержке Анни Безант и Ч. В. Ледбитера, глав Теософского общества того времени, орден рос и процветал, достигнув численности более 100 000 членов. Но не все теософы старой линии приветствовали это. Несколько групп, включая в основном немецкую часть организации во главе с президентом Рудольфом Штайнером, разошлись с Теософским обществом именно по причине несогласия с представлением Кришнамурти как Мирового Учителя.

   В 1929 году Кришнамурти внезапно остановил деятельность ордена. Обращаясь к собранию, он провозгласил: «Правда — это непроходимая земля». Кришнамурти отрицал свой статус Мирового Учителя и распустил орден. Этот необычайно храбрый поступок ввел Теософское общество в штопор, из которого оно так и не вышло. После роспуска ордена Кришнамурти занялся преподаванием и написал ряд работ, посвященных своей философии, не имеющей ничего общего ни с теософией, ни с западной оккультной традицией.

   
Зоар

   (иврит «великолепие»)

   Самая важная из всех каббалистических книг. Это скорее собрание сочинений, чем отдельный трактат. Зоар содержит серию отдельных трактатов, состоящих из пяти томов в стандартных печатных изданиях. Он представляет собой записанные беседы Симеона бар Иохая, важного еврейского мистического учителя II века н. э., с его товарищами и друзьями. До недавнего времени среди каббалистов не возникало сомнений насчет авторства этой работы. А к XVI веку появилась легенда, что Зоар — это лишь фрагмент оригинального произведения, которое когда-то было так велико, что им можно было нагрузить сорок верблюдов.

   Лингвистические и литературные свидетельства показывают, что дата написания Зоара в действительности более поздняя, чем заявлено. А все современные ученые согласны с тем, что на самом деле книга была написана Моисеем де Леоном (умер в 1305 г.), еврейским каббалистом, который почти всю жизнь прожил в маленьком городе Гвадалахара в Испании. Зоар создавался поэтапно между 1270 и 1300 годами, и большая его часть находилась в обращении к моменту смерти автора. Обширный, беспорядочный и обрывочный труд невозможно обобщить и почти так же трудно интерпретировать. Для понимания Зоар нужно глубокое осмысление Ветхого Завета и знания в области еврейской юридической, теологической, философской и мистической мысли. В основном он состоит из комментариев к стихам из Священных Писаний. Но они переплетаются с изложением разных частей каббалистической доктрины, рассказами о деятельности Симеона бар Иохая и его соратников, легендарными историями и рядом других материалов. В тексте Зоар раскрывается большинство тем и идей классической еврейской Каббалы.

   Зоар состоит из основной части, которая чередуется с несколькими десятками более коротких фрагментов по головокружительному количеству тем, от сотворения Вселенной до практики хиромантии. Основная же часть представляет собой каббалистический комментарий к разделам Торы, читаемой каждую неделю во время еврейского богослужения.

   Некоторые из фрагментов, возможно, вообще не были написаны Моисеем де Леоном, а были составлены более поздними авторами и ошибочно приняты за отрывки из Зоара. Подобные ошибки были почти неизбежны из-за того, каким образом был «опубликован» Зоар. Он был выпущен автором по частям, причем самые ранние поступили в обращение до 1281 года (дата первой цитаты в другом каббалистическом тексте), а другие части появились не ранее чем через десять лет. В течение нескольких столетий в обращении находились собрания рукописей разных частей «Зоара», и каждый каббалист довольствовался тем, что ему удавалось получить.

   К XV веку уже существовали полные рукописи, и именно их использовали для первых печатных версий, выпущенных конкурирующими итальянскими издателями в Мантуе и Кремоне в 1558–1560 годах. Изначально «Зоар» был написан на арамейском, общем языке Палестины во II веке н. э. Так Моисей де Леон попытался выдать свои взгляды за мнения Симеона бар Иохая. Французский мистик Гийом Постель и немецкий оккультист Кристиан Кнорр фон Розенрот перевели на латынь наиболее важные части «Зоара». Работа фон Розенрота позднее стала основой для перевода трех частей «Зоара» на английский язык Сэмюэлем Мазерсом, впервые опубликованного в 1887 году под названием «Разоблаченная Каббала», который с тех пор является основным источником зохарических знаний для англоязычного оккультного сообщества ().

   
Золото

   Самый ценный из металлов, известных древним. Золото обычно приравнивается к солнцу и используется для изготовления талисманов с ним и других магических приспособлений. Каббалисты обычно относят его к Тиферет, шестой Сефире Древа Жизни, хотя некоторые относят его к пятой Сефире, Гебуре ().

   Создание золота из ртути или другого менее ценного металла — одна из центральных целей алхимии. Некоторые алхимические тексты предупреждают: «наше золото не является обычным». Ссылки на золото в алхимических источниках и других оккультных сочинениях не обязательно относятся к рассматриваемому металлу.
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Избирательная астрология

   Искусство выбирать благоприятное время для планируемых событий при помощи астрологических циклов.

   Избирательная астрология — это, по сути, обычная астрология, перевернутая с ног на голову. Вместо того чтобы начать с заданного времени и места и проработать астрологические факторы, избирательный астролог начинает с набора нужных астрологических факторов, а после пытается найти время и место, когда и где эти факторы присутствуют. Например, свадьбу можно запланировать на то время, когда Венера сильна и имеет положительное влияние.

   Избирательная астрология может варьироваться от относительно простых подходов до подробных вычислений с множеством факторов. Некоторые сложности связаны с использованием карты рождения человека, когда нужно спланировать событие именно так, чтобы в нужный момент ему благоприятствовали планеты и знаки, но при этом гармонировали с картой рождения. А в случае свадьбы, например, необходимо учитывать натальные карты обоих супругов.

   Избирательная астрология широко использовалась с древних времен. Она играла важную роль в обществе в Средние века и в эпоху Возрождения, когда ни одно значительное событие нельзя было спланировать без совета астролога.

   Хотя упадок оккультных искусств во времена научной революции повлиял на избирательную астрологию, так же как и на любую другую ветвь, в прошлом веке она эффектно вернулась на сцену и сегодня активно изучается и практикуется многими астрологами.

   Избирательная астрология имеет прямое отношение и к магической практике. Самые известные учебники магии, такие как «Ключ Соломона» и «Три книги оккультной философии» X. Корнелиуса Агриппы, обычно наставляют мага выполнять определенные ритуалы, когда это будет благоприятно с точки зрения астрологии. Например, Агриппа советует изготовить магическое кольцо для пророческих снов, когда Солнце или Сатурн находятся в благоприятном девятом доме и в знаке зодиака Асцендента натальной карты человека, для которого изготавливается кольцо.

   В магии Средневековья и эпохи Возрождения такая избирательная астрология была самым распространенным способом вычисления подходящего времени для магического ритуала. Некоторые маги до сих пор используют его (,).

   
Инициация

   (лат. initiatio — «начало»)

   Один из самых запутанных и сложных терминов в современном оккультном языке. Слово «инициация» было заимствовано у братских лож, таких как масонство. Там оно использовалось для обозначения церемонии, при которой член организации повышался до определенной ступени или градуса, получая знания, права и официальный титул. В XVIII и XIX веках концепция степеней ложи слилась с идеями процесса духовного развития. Это привело к тому, что концепция посвящения взяла на себя больше нагрузки. В результате в книгах XIX и начала XX века посвящение часто трактуется как нечто чрезвычайно загадочное, связанное с тайными магистрами и внетелесным опытом.

   Все это имеет очень мало общего с реальностью посвящения, которое на самом деле практикуется организациями магических лож, викканскими ковенами и другими оккультными группами. Такие обряды инициации часто вызывают мощное психологическое и духовное потрясение у тех, кто проходит через них, особенно когда эти ритуалы усиливаются техническими методами церемониальной магии. Хотя сами по себе обряды инициации не отличаются особой сложностью с точки зрения структуры и процесса исполнения.

   Детали сильно различаются, но в общих чертах большинство посвящений начинается с уединения человека, которого нужно инициировать. В это время физически и магически подготавливается пространство для церемонии. Кандидату обычно завязывают глаза, прежде чем ввести его в пространство самого обряда. Его водят кругами, пугают внезапным шумом или физическим контактом, оставляют в тишине и темноте на какое-то время. Все это создает у него состояние повышенной восприимчивости.

   В таком состоянии кандидат проходит через ряд символических переживаний, в которых через звуки, слова, физический контакт и другие стимулы зашифрованы учения соответствующей степени посвящения. Повязка на глаза обычно иногда поднимается, чтобы показать важные изображения. В какой-то момент во время этого процесса кандидат дает клятву, обязывая себя соблюдать правила ордена, ложи или другой группы.

   После произнесения слов присяги или обязательства кандидат получает тайные символы степени посвящения — рукопожатия, пароли, символические жесты и другие опознавательные знаки, принятые среди членов данной степени. Все это закрепляет опыт инициации на телесном уровне. Повторение этих знаков в дальнейшем будет действовать на него как соматические триггеры, побуждающие те эмоциональные состояния, которые кандидат испытал во время инициации. Ритуал обычно завершается одной или несколькими лекциями по предмету посвящения. Лекции служат не только для передачи полезной информации, но и чтобы успокоить кандидата и снять с него напряжение после процесса инициации.

   Такой образец инициации почти универсален там, где практикуют церемониальные ритуалы. Хотя некоторые оккультные группы в Центральной Европе ввели альтернативные методы, основанные на разных индуистских или буддийских моделях инициации. Описание многих ритуалов посвящения опубликованы, в том числе ритуалы таких влиятельных групп, как Гарднерианская Викка и Герметический орден Золотой Зари (,).

   
Искусство памяти (Арс Мемория)

   Первоначально разработанное в Древней Греции, искусство памяти представляет собой систему тренировок для расширения возможностей и точности человеческой памяти с помощью визуализации. До эпохи Возрождения это искусство почти никак не соприкасалось с оккультизмом. Во времена античности и Средневековья владение этой техникой было просто частью знаний наиболее образованных людей. Но в эпоху Возрождения такие крупные деятели оккультизма, как Джордано Бруно и Роберт Фладд, широко использовали искусство памяти, и внесли большой вклад в его развитие ().

   Обучение классическому искусству запоминания начинается с прогулки по внутренним помещениям какого-нибудь здания, где нужно запоминать все на своем пути, а затем многократно повторить весь процесс уже в воображении до полного запоминания всех деталей. Практикующий мысленно должен пройти через все локусы («места») своего пути внутри здания. Затем каждое «место» заполняется визуализированным изображением, представляющим то, что нужно запомнить. Образ должен быть ярким и приметным, чтобы безошибочно запомнить вещь. Обычно использовались «алфавиты» изображений или такие приемы, как визуальные каламбуры. Разместив все изображения в голове, практикующий просто должен снова мысленно пройти через здание, обращая внимание на образы и вспоминая, какая информация в них заложена.

   Сейчас обычному человеку все это кажется очень сложным и неочевидным, но на практике такой метод работает очень хорошо. Современные исследователи обнаружили, что подобная тренировка памяти помогает быстро и точно запомнить и воспроизвести огромное количество информации. Во времена Возрождения искусство памяти при взаимодействии с традициями западного оккультизма оставило несколько важных следов. Мнемонические навыки построения ярких визуальных образов серьезно повлияли на оккультный символизм, а карты Таро вполне могли зародиться как визуализированные образы в чьей-то памяти. Благодаря ученику Джордано Бруно, Александру Диксону, искусство памяти стали использовать в ложах каменщиков в Шотландии. Оно серьезно повлияло на формирование символизма и ритуалов масонства ().
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Каббала

   (иврит «устная традиция»)

   Один из основных элементов западного оккультизма. Каббала зародилась как мистическое движение в еврейских общинах Испании и южной Франции. Принятая сначала христианскими мистиками, затем магами-герметиками и, наконец, почти всеми ветвями западного оккультизма, она стала доминирующей философией подобного толка на Западе на несколько веков, не теряя основ еврейской мистической веры и практики. Еврейские, христианские, герметические и языческие версии Каббалы широко используются и сегодня.

   Слово «Каббала» — это латинская транслитерация еврейского QBLH, «традиция» — знание, передающееся из уст в уста. Есть и другие транслитерации, когда слово «Каббала» начинается с разных букв латинского алфавита (С, К, Q) или записывается с двумя буквами «Ь» как «cabbala». В последние годы некоторые авторы пытались провести различие между этими терминами, меняя написание слова для каждой отдельной ветви этого учения. «Каббала» через латинскую «К» для первоначальной еврейской версии, с буквы «С» для христианской и с «Q» для герметической Каббалы. Другие игнорировали эти попытки классификации, так как границы между разными аспектами Каббалы редко бывали достаточно жесткими, чтобы сохранять разногласия относительно написания терминов. В латинском варианте слово «Cabala» пишется с одной буквой «Ь». Это самое древнее и наиболее распространенное написание слова (прим, пер.: в русском языке слово «Каббала» пишется с двумя буквами б, и это правило будет использоваться здесь в дальнейшем).

   Есть несколько версий о происхождении Каббалы. В некоторых текстах утверждается, что первоначальная Каббала была передана Адаму Богом или ангелом Разиэлем в начале времен. Сын Адама, Сет — еще один кандидат на пост основателя Каббалы. Почти во всех источниках можно найти утверждение, что Моисей, находясь на горе Синай, получил от Бога два разных набора учений — писаный закон, закрепленный в первых пяти книгах Ветхого Завета, и тайный устный закон, который содержал в себе скрытые смыслы и толкования писаного закона. С того времени, как утверждают легенды, Каббала непрерывно передавалась от учителя к ученику до настоящего времени.

   Перейдем от мифов к историческим фактам. Первые версии Каббалы фактически возникли в еврейских мистических группах в Провансе, на юге Франции, в XI веке н. э. Эти группы опирались на такие древние еврейские мистические знания, как «Маасе Меркаба» и «Маасех Берашит», и были хорошо знакомы с идеями неоплатонизма. Около 1150 года они получили некие отрывочные сочинения, которые в процессе редактирования стали первым крупным текстом каббалистической теории — «Бахир».

   Исаак Слепой, раввин Нарбонны, умерший около 1235 года, был ключевой фигурой в формировании ранней Каббалы. Его ученики распространили идеи учителя по всей Испании и югу Франции. Центры каббалистических исследований, основанные его последователями, возникли в Жироне, Бургосе и Толедо в Испании.

   Что отличает эти учения от других, более ранних версий еврейского мистицизма, так это новый набор доктрин о природе Бога и мира, а также новый подход к религиозной практике. Для каббалиста Бог полностью скрыт за тремя завесами: Айн («Ничто»), Айн Соф («Бесконечность») и Айн Соф Аур («Безграничный свет»). Бог выражает Себя через Сефирот — десять творческих сил, которые вышли из божественного единства и сформировали Древо Жизни (,).

   Сефирот связаны двадцатью двумя Путями, которые соответствуют двадцати двум буквам еврейского алфавита. Древо Жизни отображает и этапы восхождения на духовном пути, который может разворачиваться на протяжении многих жизней. В отличие от других евреев, каббалисты принимают реинкарнацию. Хотя до сих пор ведутся жаркие споры о том, как она работает и как соотносится с более ортодоксальными представлениями о рае и аде.

   Каббалисты не отличаются от других евреев ни в своей религиозной практике, ни в повседневной жизни. Фактически с самого начала Каббала была консервативной силой в иудаизме, выступающей за строгое подчинение традициям и обычаям.

   Разница лишь в том, что каббалисты используют традиционные религиозные обязанности как средство для медитативной практики и мистического опыта. В каббалистической практике каждый из ритуалов и обычаев, окружающих еврейскую жизнь, имеет мистическое значение, что следует учитывать. При чтении молитв или Священных Писаний каждое слово еврейского текста используется как фокус для сосредоточения внимания и религиозной медитации.

   Каббалистическое учение прошло через ряд важных этапов развития в Испании, где обрело популярность в значительной части еврейской общины и завоевало поддержку многих лучших ученых раввинов и законников XIII и XIV веков. За это время были проработаны многие детали для будущего каббалистического учения. В частности, порядок расположения Сефирот на каббалистическом Древе Жизни ().

   Эксцентричный и блестящий мистик Авраам Абулафия был посвящен в Каббалу в Испании. Многие из составленных им руководств по медитации широко распространились после его смерти в испанских каббалистических кругах и в других странах. В каббалистическом учении возникли два основных течения: школа Жироны, которая ориентировалась на философский подход, и школа Бургоса, которая придерживалась экстатического и магического направления.

   Эти два течения были объединены и описаны в важнейшем тексте испанской Каббалы — «Зоаре». Это сочинение приписывали мистику III века Шимону бар Йохаю. На самом же деле авторство принадлежало Моше де Лиону, испанскому каббалисту, который провел большую часть своей жизни в маленьком городке Гвадалахара к северу от Мадрида. Объемная, сложная, многогранная книга, над которой трудился автор в течение примерно тридцати лет, «Зоар» представляет Каббалу в глубоко мифическом ключе. Сочинение быстро стало пособием по изучению каббалистических практик и принесло новые идеи в еврейские общины по всему Средиземноморскому бассейну и за его пределами ().

   Испания продолжала оставаться центром изучения и развития каббалистических идей до 1492 года, когда испанское правительство приказало изгнать всех евреев из страны.

   За несколько лет до изгнания в Испании возникли первые движения христианской Каббалы. Начальные шаги в этом направлении были предприняты христианскими миссионерами. Они стремились узнать больше об иудаизме, чтобы при помощи этих знаний обратить евреев в христианство. В Каббале они обнаружили не только потенциальный инструмент для обращения в свою веру, но и новый взгляд на собственную религию. «Комбинаторное искусство» Рамона Лулля (1235–1315), позже сыгравшее важную роль в оккультной философии эпохи Возрождения, было, по крайней мере частично, вдохновлено каббалистическими учениями о еврейском алфавите и его различных сочетаниях.

   Изгнание было огромным потрясением для еврейской общины по всей Европе и придало каббалистическим идеям пророческие и мессианские направления. Каббалистические тексты, предсказывающие пришествие Мессии и искупление Израиля, начали распространяться через десятилетия после 1492 года. Изгнанные испанские каббалисты разбрелись по разным уголкам Европы, тем самым дав большой толчок развитию христианской Каббалы.

   В 1486 году, еще до еврейского изгнания, итальянский философ Джованни Пико делла Мирандола (1463–1494) начал изучать каббалистические тексты вместе с обращенным евреем-христианином Самуилом бен Ниссимом Абульфараджем (также известным как Флавий Митридат) и произвел настоящий фурор, отозвавшийся эхом по всей Европе. Он заявил: «…никакая наука не может лучше убедить нас в божественности Иисуса Христа, чем магия и Каббала». В год смерти Пико немецкий ученый Иоганнес Рейхлин (1455–1522) опубликовал свое произведение «О чудотворном слове» (De Verbo Mirifico). Это введение в христианскую Каббалу, в котором основное внимание уделялось каббалистической интерпретации имени Иисуса. В 1517 году он продолжил свою работу, выпустив еще более подробное сочинение «Об искусстве Каббалы» (De Arte Cabalistiica), которое было названо первым серьезным каббалистическим трактатом на западном языке.

   После работ Рейхлина появилось множество публикаций на тему христианской Каббалы, а в 1533 году возникли и первые следы чисто герметической магической Каббалы. Тогда и были опубликованы «Три книги оккультной философии» Корнелиуса Агриппы. Следующие несколько веков магическая Каббала оставалась, по крайней мере, номинально, христианской. Точно так же, как и большинство версий герметизма в период от эпохи Возрождения до начала XX века имели некоторый христианский глянец ().

   После изгнания евреев из Испании центр еврейского каббалистического учения сместился на восток. Начиная с 1530 года в городе Ц, фат, Израиль, расположились наиболее известные каббалистические школы. Другие центры возникли в Италии, Северной Африке и Турции, где обосновались изгнанники.

   Самым знаменитым каббалистом школы Ц, фата считался раввин Исаак Лурия (1534–1572), выдающийся харизматический мистик, радикально изменивший Каббалу. Он впервые ввел многие из основных концепций более поздней каббалистической мысли: цимцум, «сжатие» божественного в самом начале Творения; первичные миры неуравновешенной силы, которые были разрушены, дав начало Клиппот, «шелухе» или «оболочкам», которые являются демонами в лурианской Каббале; пять парцуфим, или олицетворений Древа Жизни; и процесс тиккунора, искупления, в котором все искры света, потерянные в мире Клиппот, должны быть восстановлены в мире света. Лурия представил Каббале и новые медитативные техники. В первую очередь практику Иичуд, или объединение, систему медитации на божественных именах.

   После ранней смерти Исаака Лурии его учение широко распространилось во всем еврейском мире за одно поколение. Это учение сопрягалось с томительными ожиданиями Мессии. Он предстал в лице Шабтая Цви (1626–1676). Цви был провозглашен Спасителем в 1665 году известным каббалистом Натаном из Газы, и сотни тысяч евреев по всей Европе и на Ближнем Востоке приветствовали эту весть и приготовились к царству Мессии. Вся эта история закончилась довольно нелицеприятно. В 1666 году Цви захватило турецкое правительство и предложило ему выбор между казнью и обращением в ислам, и он сразу же отказался от иудаизма. Так мессианские ожидания того времени значительно угасли, но положение Каббалы в еврейской мысли и религиозной практике не ослабло. Самые преданные последователи Цви продолжали верить своему Мессии. Они утверждали, что его отступничество было каким-то образом частью миссии. Многие из них обратились в ислам или христианство в течение следующего столетия, внеся ряд радикальных каббалистических взглядов из саббатианства.

   Примерно триста лет, с середины XVI до середины XIX века, в основе иудаизма лежали каббалистические идеи, поскольку Каббала практиковалась по всей Европе и на Ближнем Востоке. В этот период более популярная версия Каббалы быстро распространилась в восточноевропейском иудаизме. Этому способствовало хасидское движение, основанное раввином Исраэлем Баал Шем Товом (1698–1760).

   Только с приходом XVIII века и подъемом движения Хаскала («Просвещение») среди евреев в Западной Европе Каббала начала терять свой вес в еврейских кругах. По сей день в еврейских общинах по всему миру есть множество хасидских и каббалистических школ, сохраняющих традиции еврейской Каббалы и передающих их новым поколениям учеников.

   История христианской и герметической Каббалы в последние века была более сложной. В то время как ортодоксальные христианские конфессии к 1650 году исключили каббалистические идеи, Каббала сохранила доминирующую роль в западном оккультизме и после эпохи Возрождения. На протяжении всего последующего развития западного оккультизма и христианский мистицизм, и герметическая магия были тесно связаны с Каббалой.

   На сочинения Якоба Бёме (1575–1624), мистического сапожника из города Герлиц, каббалистические труды не оказали прямого влияния. Но алхимическая христианская теософия, которой учил Бёме, легко сочеталась с идеями Каббалы. К концу эпохи Возрождения алхимия, астрология, магия и многие другие ветви оккультных наук Запада перетекли в каббалистическую традицию и вдохновили Роберта Фладда на создание большой энциклопедии по герметизму (). Такое же слияние оккультных наук продолжалось и в дальнейшем легло в основу западного оккультного движения.

   Элифас Леви (1810–1875), основатель современного оккультного возрождения, считал, что основа каббалистического учения — это ее герметическая традиция, которую он надеялся возродить. Именно Леви первым соединил буквы еврейского алфавита с двадцатью двумя

   Старшими Арканами Таро, положив начало новому направлению в каббалистической символике.

   После Леви целый ряд оккультистов Франции и Англии, большинство из которых состояли в основных оккультных организациях конца XIX и начала XX века, разработали новое видение старых каббалистических тем или полностью изменили направление учения.

   Этим герметическим каббалистам были почти недоступны традиционные каббалистические сочинения, и лишь немногие из них могли читать и писать на иврите. С другой стороны, широко использовались латинские переводы эпохи Возрождения и раннего Нового времени. Также внимательно изучалась древняя книга «Сефер Иецира». Но большая часть материала в новой герметической Каббале пришла из магических сочинений эпохи Возрождения, которые имели мало отношения к ней. Другой важный источник новых идей — сравнение религии и мифологии, которая побудила герметических каббалистов относить языческих богов и богинь к Древу Жизни, что было немыслимо в классической еврейской Каббале.

   Работа Герметического ордена Золотой Зари, наиболее значительной среди подобных организаций, во многом основывалась на новых идеях герметической Каббалы. Публикация большей части наследия Золотой Зари в течение XX века привела к тому, что именно эти трактовки Каббалы и стали почти универсальными в магическом англоязычном сообществе. Французская магическая традиция Леви и Папюса тоже получила свое признание во многих частях западного мира.

   Эти события привели к появлению таких версий Каббалы, которые не имели никакого отношения ни к иудаизму, ни к христианству. Сначала это произошло в герметической традиции с работами таких деятелей, как Алистер Кроули (1875–1947) и Мэнли Палмер Холл (1901–1990). Затем в последние десятилетия XX века появились первые неоязыческие версии Каббалы (). Многие из них основывались на работе Герметического ордена Золотой Зари и его ответвлений. Они адаптировали этот материал к головокружительному набору новых духовных и символических подходов.

   
Квадриум

   (лат. «четыре дороги»)

   Четыре древних науки о числе, обычно называемые арифметикой, геометрией, музыкой и астрономией. Но эти категории не следует понимать исключительно с научной точки зрения. «Арифметика» в прежние времена включала в себя значительную часть числовой символики, и теперь такая наука называется арифмологией и арифмомантией. «Геометрия» изучала мистические перспективы, которые сейчас известны как сакральная геометрия. «Музыка» состояла из всех видов искусства и сосредотачивалась в первую очередь на гармоничных отношениях чисел. А «астрономия» включала не только астрологию, но и разные способы отслеживания циклов времени.

   Науки, вошедшие в состав квадривиума, были впервые сформулированы Пифагорейским братством. Оно опиралось на древнеегипетские и месопотамские предания. В поздний античный период эти знания были собраны в группу из четырех предметов. На заре Средневековья науки квадривиума были определены как вторая ступень гуманитарного образования после тривиума, состоящего из латинской грамматики, логики и риторики. Тривиум и квадривиум, состоящие из семи гуманитарных наук, сформировали ядро западного образования вплоть до самого рассвета Нового времени. Они играли особенно важную роль в оккультизме эпохи Возрождения. И, возможно, именно из-за связи с оккультизмом квадривиум был забыт после триумфа материалистических философий в XVII веке (,,).

   
Кетер

   (иврит KThR — «корона»)

   Первая и высшая сефира каббалистического Древа Жизни и высшая сефира Срединного столпа. Кетер — это первое проявление, изначальное единство, из которого разворачивается все остальное. Это цель духовных поисков в понимании каббалы. Ее стандартные соответствия следующие:

   •Имя Бога: AHIH, Eheieh (Я есмь).

   •Архангел: МИТТРВН, Метатрон, Князь Лика.

   •Ангельское воинство: ChIVTh HQDSh, Chaioth ha Qodesh (Святые живые существа).

   •Астрологическое соответствие: РАШИТ ХГЛГЛИМ, Рашит ха-Гилгалим (Начала Обращений или Первичное движение).

   •Карты Таро: четыре Туза колоды.

   •Соответствие стихий: Воздух.

   •Магический образ: человеческое лицо, смотрящее вправо от зрителя, в ярком свете. В одних версиях это мужское лицо с бородой, в других — двуполое существо.

   •Дополнительные символы: точка, корона.

   •Дополнительные заголовки: Макропрозопус, Великий Лик, Амен, Изначальная Точка; Голова, которой нет; Древнейший из дней.

   •Цвета:

   •в Ацилут — чистое сияние;

   •в Брии — ярко-белый;

   •в Йецира — ярко-белый;

   •в Ассии — белый, усыпанный золотом.

   •Микроскопическое соответствие: Йехида, духовная сущность личности.

   •Соответствие в теле: над головой.

   •Степень посвящения: 10 = 1, ипсиссимус.

   •Клиппот: Тавмиал, Таумиэль, Разделенные.

   Текст «Тридцать два Пути Мудрости», связанный с Кетер, гласит: «Первый Путь называется Чудесным или Скрытым Разумом, ибо это Свет, дающий силу постижения того Первоначала, у которого нет начала. И это Изначальная Слава, ибо никакие тайны Вечного бытия не могут постичь его сущность» (,).

   
Кибалион

   Возможно, самая влиятельная работа американской оккультной сцены XX века. «Кибалион» был написан американскими оккультистами Уильямом Уокером Аткинсоном (также известным под псевдонимом Йоги Рамачарака), Полом Фостером Кейсом и Майклом Уитти, главами магических лож «Альфа и Омега» в Северной Америке того времени. Анонимно опубликованный в 1912 году как труд «Трех посвященных», он быстро стал обязательным для прочтения в большинстве американских оккультных кругов. «Кибалион» и по сей день остается популярным среди сторонников традиционной магии.

   Трактат «Кибалион» организован в виде комментариев к предположительно древнему собранию герметических постулатов, которое веками передавалось от учителя к ученику. Как и сборник комментариев, собрание постулатов носит имя «Кибалион», что сбивает с толку. Как обычно в таких вопросах, в документах по истории герметизма до 1912 года не встречается никаких следов собрания с такими постулатами (). Комментарии сосредоточены на описании семи «Герметических принципов», а именно:

   •Принцип Ментализма, согласно которому все явления в итоге ментальны и что физическая материя — продукт универсального Разума.

   •Принцип Соответствия, который утверждает, что одни и те же принципы и модели верны на всех уровнях существования.

   •Принцип Вибрации, который гласит, что разные уровни существования — это просто разные скорости вибрации одной первичной ментальной субстанции.

   •Принцип Полярности, который утверждает, что все вещи содержат два противоположных аспекта, и все противоположности — это аспекты некоторого единства.

   •Принцип Ритма, который утверждает, что все вещи имеют ритм между своими противоположными аспектами. Это порождает бесконечное количество ритмических циклов действия и противодействия.

   •Принцип Причины и Следствия, который гласит, что все вещи — следствие некоторой причины и причина некоторого следствия, и что ничего не происходит случайно.

   •Принцип Гендера, который утверждает, что есть мужские и женские начала во всем и на всех уровнях, и что все творение происходит через контакт между ними двумя.

   Хотя у «Кибалиона», скорее всего, нет заявленного древнего происхождения, эти семь принципов адекватно обобщают основные концепции современной герметической философии. Эта книга, безусловно, завоевала солидную репутацию среди оккультистов как один из основных текстов философии современного магического образования.

   
Кроули, Алистер

   (Эдвард Александр Кроули)

   Английский писатель, оккультист, антихрист и самопровозглашенный мессия Нового Эона (1875–1947). Кроули, несомненно, самая противоречивая фигура в новейшей истории западного оккультизма. Родился в семье приверженцев «Плимутских братьев», небольшой и глубоко пуританской протестантской религиозной группе, послужившего основой для современного фундаменталистского христианского богословия. Отец Кроули умер, когда сыну было пять лет, оставив его на воспитание матери и дяди. Кроули получил отличное (и дорогое) среднее образование, после чего поступил в Тринити-колледж в Кембридже. Там он предпринял несколько неудачных попыток изучить химию, но бросил, не получив диплома.

   Обучаясь в колледже, он написал и самостоятельно опубликовал свои первые книги, сборник философских стихов под названием «Асельдама» и сборник порнографических стихов под названием «Белые пятна».

   Но после прочтения «Книги Черной Магии и Пактов» А. Э. Уэйта он заинтересовался оккультизмом, и в 1898 году был посвящен в Герметический орден Золотой Зари. Как член ордена он учился у оккультиста и буддиста Аллана Беннета (1872–1923). Но в повышении до младшего адепта и в посвящении во внутренние магические учения ордена ему было отказано, потому что старшие адепты в Лондоне не одобряли его поведение.

   Глава ордена, Сэмюэл Лидделл Мазере (1854–1918), все же посвятил его в ранг младшего адепта в Париже, что вызвало раскол в ордене в 1900 году. В это время Кроули оставался верным Мазерсу и действовал как посланец вождя, хотя его неумелое выполнение своей миссии и настойчивое желание облачаться в шотландский национальный костюм на протяжении всего процесса не помогли делу главы ордена.

   Получив неплохое наследство, Кроули мог жить так, как ему хотелось. Он много путешествовал, участвовал в альпинистских экспедициях и посвящал свое время шахматам, поэзии и многочисленным любовным связям. Не раздумывая сорил деньгами, например, заплатил шеф-повару лондонского отеля, чтобы тот назвал в его честь блюдо «Камбала а-ля Кроули», и поручил Августу Джону, самому известному и дорогому портретисту того времени, написать свой портрет.

   В 1903 году он женился на Роуз Келли, дочери художника, и повез ее в свадебное путешествие вокруг света. На следующий год, находясь в Каире, через бестелесный, но отчетливо слышимый голос он получил сообщение от духа по имени Айвасс. Тот утверждал, что он представитель духовных сил, управляющих следующей эпохой мировой истории, Эон Гора. В течение трех дней Айвасс продиктовал Кроули текст «Книги Закона» (Liber AL vel Legis) и провозгласил его Зверем 666 из Книги Откровений.

   После того как его брак распался, а литературная карьера остановилась, Кроули все больше занимался магией. Он постепенно убеждался в точности сообщения Айвасса и в своей мессианской роли. На остатки наследства он начал издавать роскошный журнал «Эквинокс» («Равноденствие»), посвященный оккультизму. На страницах издания Кроули опубликовал множество документов Золотой Зари и впервые привлек к ним внимание широкой заинтересованной аудитории. Много и интенсивно работая на поприще магических исследований, самостоятельно или вместе с другими приверженцами, он окончательно убедился, что продвигается вверх по ступеням магических достижений. Кроули принял и посвящение в ордене «Восточных Тамплиеров» (Ordo Templi Orientis), небольшой квазимасонской организации под управлением сомнительного персонажа Теодора Ройсса. Спустя некоторое время Кроули почти возглавил орден, изменив его в соответствии со своей философией.

   С началом Первой мировой войны Алистер Кроули переехал в Соединенные Штаты. Там он работал журналистом и, продолжая свое образование в сфере магических наук, начал вмешиваться в политику американской оккультной среды. В 1920 году с небольшой группой последователей он переехал в Чефалу на Сицилию, где основали общину (сейчас это назвали бы коммуной) и посвятили свое время сексу, магии и наркотикам. Там Кроули пережил опыт, который, по его мнению, ознаменовал его восхождение к ступени Ипсиссимуса, высочайшего уровня магических достижений. Вскоре после этого Рауль Лавдей, один из членов общины, умер от пищевого отравления. Разразился международный скандал, и итальянский диктатор Муссолини приказал изгнать Кроули из страны.

   После распада общины в Чефалу Кроули прожил некоторое время в Тунисе и Франции, где превратился в героинозависимого наркомана, и, в конце концов, вернулся обратно в Англию.

   Вскоре после своего возвращения он случайно прочел отрывок автобиографии британского скульптора Нины Хэммет, где его называли «черным магом». В ответ Кроули подал на нее в суд за клевету. К несчастью для него, британский закон о клевете потребовал от Нины доказать точность своих заявлений. Она сделала это на глазах присяжных, прессы и общественности в ходе сенсационного судебного процесса. В результате репутация Кроули оказалась разорвана в клочья, а его финансовое положение стало весьма плачевным.

   Кроули провел остаток своей жизни в дешевых квартирах, сначала в Лондоне, а затем на побережье в Гастингсе, переписываясь с небольшим кругом учеников и изо всех сил поддерживая свою наркотическую зависимость.

   Хотя в оккультном сообществе десятилетиями ходили слухи о том, что Джеральд Гарднер нанял его для написания оригинальной «Викканской Книги Теней», этому нет никаких подтверждений. Но есть много доказательств того, что Гарднер написал ее сам после кончины Кроули.

   Купорос

   Основной термин в алхимии с широким диапазоном значений. В самом основном физическом смысле купорос — это термин для нескольких разных гидратированных солей сульфатов металлов — сульфата меди (CuSO4), или голубой купорос, сульфат железа (FeSO4), или зеленый купорос, и сульфат цинка (ZnSO4), или белый купорос, которые получают химическим путем обработки металлов серной кислотой. Но как обычно в алхимии, этому термину были приданы и другие значения. Слово «купорос» (с лат. vibriol) — это еще и аббревиатура латинской фразы (которая используется со времен Средневековья) Visita interiora terrae rectificando invenies occultum lapidem, что означает «Посетив недра земли, очистившись, найдешь скрытый камень».
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Лампада

   В некоторых ритуалах церемониальной магии — рабочий инструмент, символизирующий присутствие духа или божества в храме. Магическая лампа похожа на лампаду Присутствия и, вероятно, создана по ее подобию. Зажженная лампада в некоторых христианских конфессиях символизирует присутствие Бога.

   
Лемегетон

   Один из самых известных средневековых гримуаров. Состоит из пяти частей — Гоэтии, Теургии Гоэтии, Арс Паулина, Арс Алмаделя и Артема Новемор. Каждая из книг посвящена разным способам вызывания духов. Значение слова «Лемегетон» остается неизвестным, а у гримуара есть и другое название — «Малый Ключ Соломона» ().

   Первая часть гримуара, «Гоэтия», на сегодняшний день является самой известной, она неоднократно переиздавалась отдельно от других книг.

   «Гоэтия» состоит из списка семидесяти двух демонов, описания их печатей, особых способностей, полного набора инструкций по их вызову и рекомендаций о том, как отдавать им команды. «Гоэтия» востребована до сих пор, а ее рекомендациям следует целый ряд магических практиков. Представленный в первой части гримуара список духов и их печати включены в «Книгу Магического Искусства» первую версию «Книги Теней» Джеральда Гарднера. Те же духи часто служат основой для систем гаданий и используются в фантазийных стратегических играх — варгеймах.

   Остальные книги «Лемегетона» содержат разные дополнительные ритуалы и список духов (меньший), которых можно вызывать и управлять ими для разных целей. «Теургия Гоэтия» имеет дело с воздушными духами, добрыми и злыми. В книге «Арс Паулина» обсуждаются духи, управляющие планетными часами, градусами зодиака и планетами. «Арс Алмаделя» касается группы из двадцати духов, связанных с временами года, которых можно вызывать только для определенных целей, а «Артем Новемор» («Новое искусство») состоит из инструкций по вызову добрых духов теургическими средствами. Этим разделам в последнее время уделяется гораздо меньше внимания ().

   
Ложа (магическая)

   Стандартная социальная форма западного оккультизма в течение большей части современного периода. Магическая ложа — это некий гибрид разных систем братских лож. Оккультные писатели магических лож Золотого века (примерно 1780–1950) утверждали, что их ложи и система лож в целом основаны еще в древние времена и сохранялись неизменными тысячи лет. Это неверно. Система магических лож была почти полностью заимствована из традиций братских лож, таких как масонство, взяв не только основную структуру, но и большинство деталей ().

   Первые магические ложи сформировались в рамках французского и немецкого масонства примерно в середине XVIII века. Хотя до этого времени, конечно, были разные оккультные тайные общества, стандартный набор церемоний и особенностей магической ложи — ритуальные инициации, восходящая лестница степеней, пароли, секретные рукопожатия и т. д. — все это добавилось именно в XVIII веке.

   Этот набор методов братских лож был объединен с более старыми оккультными традициями такими фигурами, как Мартинес де Паскуалли и Карл Готтельф фон Хунд, основателями «Ордена избранных коэнов» (Elus Coens) и «Ордена Строгого соблюдения» («Strict Observance), двух самых важных и старейших магических организаций.

   Паскуалли и фон Хунд, как и многие более поздние создатели магических лож, в значительной степени опирались на легенды о старинных тайных обществах, таких как розенкрейцеры и рыцари-тамплиеры. Ранние магические ложи формировали свой образ и внутреннюю мифологию, черпая информацию из гораздо менее авторитетного источника — обширной структуры теорий заговора, которые возникли в Европе после Французской революции и переросли в настоящую истерию после народных восстаний в Европе 1820-х и 1840-х годов. Заимствование таких образов сопровождалось высокими политическими рисками. Но эти образы были красочными и продвигали идею о том, что магические ордена значимы, могущественны и хорошо организованы. Это утверждение помогало привлекать новых членов. Таким образом, многие тексты магического возрождения XIX века строились на сочинениях конспирологической литературы, таких как «Аква тоффана».

   В итоге магические ложи обросли легендами, которые отразились в художественных произведениях, таких как рассказы Дион Форчун «Секреты доктора Тавернера». Согласно такой мифологии, магические ложи существовали с древнеегипетских времен, если не со времен самой Атлантиды. Они обладали связями в любом уголке земного шара и оказывали тонкое, но мощное влияние на все, что происходило в мире. Ими руководили загадочные, уединенно живущие адепты со сверхчеловеческими способностями. Магические ложи берегли тайны власти над физическим миром и никогда не открывали их посторонним.

   На самом деле все это не было правдой. Магические ложи XVIII, XIX и начала XX века создавались из обрывков знаний предыдущих лож, и лишь немногие из них просуществовали дольше своих основателей. Только у некоторых было больше дюжины индивидуальных лож, и еще меньше лож насчитывало более сотни членов. За очень небольшими исключениями — случаями, когда член того или иного ордена поднимался до важного политического поста, — они не имели заметного политического влияния. Их лидеры, как и рядовые члены, были обычными людьми, чей интерес к оккультизму не мешал им зарабатывать на жизнь или заниматься обычными повседневными вопросами. Свои тайные знания эти магические ложи черпали из общедоступных источников либо они складывались из личных исследований основателей и ведущих членов лож.

   За все годы существования можно наблюдать три основные волны формирования магических лож, у каждой из которых были свои особенности. Первая, которая датируется концом XVIII века, была ответвлением масонства и черпала из этого источника почти все свои ритуалы и методы. В ложах этой волны членство ограничивалось только Мастер-Масонами, и они были открыты только для мужчин. Там преподавались определенные узкоспециализированные части алхимии, ритуальной магии или другие виды оккультной практики. Но полный курс оккультизма никогда не включался в обучение. Ритуал Посвящения был основной церемонией среди ритуалов подобных лож, а получение знаний было просто одним из преимуществ для прошедших посвящение. «Орден Золотого и Розового Креста», немецкий орден конца XVIII века, можно рассматривать как самый типичный пример лож первой волны.

   Вторая волна сформировалась во второй половине XIX века и была под влиянием как первой волны, так и великого европейского оккультного возрождения того времени. Ложи этой волны сильно различались по тому, сколько первоначального материала они заимствовали из масонства. Многие из них не требовали принадлежности к масонству, а некоторые открыли свои двери и для женщин.

   Организации второй волны придавали одинаковую важность как ритуалу посвящения, так и передаче своих знаний посвященным. Нередко процессу обучения придавали важное значение и превращали его в полномасштабные курсы изучения оккультной теории и практики. Герметический орден Золотой Зари — самый известный из представителей этого типа.

   Третья волна началась в последние годы XIX века и достигла расцвета в период между двумя мировыми войнами. Магические ложи третьей волны обычно не имели ничего общего с масонством или другими братскими орденами. Центральной задачей для них было повсеместное распространение своей доктрины. Большинство магических лож третьей волны выполняли роль заочных школ, где студентам преподавался курс оккультных наук. За успехи в обучении предлагалась процедура инициации и разрешалась активная деятельность в жизни ложи. AMORC и ВОТА — примеры современных магических лож третьей волны.

   Подобно братским ложам, у которых они так много заимствовали, большинство магических лож во второй половине XX века пришли в упадок. Причины этого сложны и до сих пор не совсем понятны. Но довольно скучные ритуалы и иерархические структуры многих организаций магических лож мало привлекали молодых людей, находящихся под влиянием контркультуры оккультного движения 60-х годов. Некоторые ложи все еще действуют, а другие были созданы заново на базе новых изысканий и исследований. И хотя ложи вряд ли снова будут доминировать в магической сфере, вполне возможно, они станут заметным элементом оккультной сцены в ближайшее время.

   
Луна

   Одна из семи общепринятых в астрологии планет. Луна в карте рождения обозначает эмоциональную и инстинктивную сторону личности. С астрологической точки зрения Луна управляет знаком Рака, возвышается в Тельце, находится в изгнании в Козероге и знак ее падения — Скорпион (). В алхимии Луна — символ серебра, и представляет альбедо или белую фазу Великой Работы.
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Магический квадрат

   Множество целых чисел, начиная с единицы, расположенных так, что при сложении вертикальных, горизонтальных или диагональных линий чисел сумма остается неизменной. Со времен античности семь магических квадратов приписывались семи планетам и часто использовались в магии талисманов.

   С помощью гематрии буквы слова на иврите или других древних алфавитах могут быть преобразованы в числа. Имя любого связанного с планетой духа, преобразованное в последовательность чисел, можно проследить на магическом квадрате этой планеты, соединяя точки и получая линейный рисунок — сигил. В церемониальной магии сигил духа используется для его вызова, изгнания или управления им ().

   Магические квадраты, состоящие из букв, а не цифр, тоже встречаются в оккультизме. Хотя это применимо только в культурах, где проводят различие между цифрами и буквами (). Так называемый квадрат Sator-Rotas, образованный из латинского предложения sator агеро tenet opera rotas, является самым известным из них (,).

   
Магия

   Возможно, самая сложная концепция западного оккультизма. На протяжении веков магия определялась и понималась умопомрачительно разнообразно. Сегодня не существует единого общепринятого значения, даже в самом оккультном сообществе. А определения, используемые оккультистами, сильно отличаются от тех, что предлагают ученые или обычные люди. История разницы этих определений в значительной степени является историей самой магии.

   Изначально греческое слово магейа (лат. «как магия») означало знание или искусство магоев (магов), наследственной касты персидских священников. Греческий историк Геродот считал, что магои отвечали за жертвоприношения, похоронные церемонии и гадания при персидском царском дворе. Ксенофонт считал их экспертами во всем, что касается богов. Как заимствованный термин в греческом и римском обществе, он был чем-то похож на слово «свами» в Америке XX века. Оно означало нечто странное, мистическое, возможно, волнующее или подозрительное.

   У слова «магус» в античности было несколько конкурентов. Каждый из них определял класс тех, кого мы теперь назвали бы магами. Греческое слово «гоес» (goes) первоначально означало профессиональных плакальщиц в архаических похоронных обрядах. Постепенно его значение менялось, и «гоес» стало обозначать низший класс практикующих магов, медиумов (медиумистиков), общающихся с мертвыми. Это слово могло означать и «шарлатан». На более высоком уровне находился «теос анер» (theios aner), или «божественный человек». Это тот, кто приобрел магические силы благодаря аскетизму и преданности богам. Аполлоний Тианский — один из наиболее известных примеров. Сюда можно отнести и Иисуса из Назарета. Полемика вокруг понятия магии в древности создавала ситуацию, где любой из этих ярлыков или все сразу могли быть применены к одному человеку. Одного и того же мага вполне могли называть теос анер его клиенты и сторонники, его враги — гоесом, а население в целом — магосом. К началу нашей эры слова «маг» и «магия» утратили большую часть своих персидских смыслов и ими стали называть те же практики, которые до сих пор называются «магическими» (ритуалы и специальные приспособления или вещества для контакта со Вселенной), используя бессмысленные в рамках современной научной мысли методы.

   Эта расширенная концепция вызывала некоторые трудности. Законы Рима запрещали магию еще задолго до того, как христианство стало господствующей религией. У римского государства была давняя паранойя по поводу частной духовной деятельности, которая вылилась в такие зверства, как казнь тысяч дионисийских посвященных в 186 году до н. э. и преследования христиан в I, II и III веках н. э. То есть все формы магии потенциально подпадали под одни и те же жесткие законы. Согласно им обряды в сельском хозяйстве, медицине и многих ремеслах можно было причислить к магическим. Иногда властям приходилось предоставлять поспешные исключения, чтобы они не попадали под суровые юридические санкции за магическую практику.

   Это расширенное определение магии претерпело несколько изменений по мере того, как христианство стало преобладать в римском мире, а само государство распалось, и сформировались новые общества средневековой Европы. Парадоксально, но по мере того, как христианство набирало силу, преследование магии на несколько веков сильно ослабло. Раннее христианство считало магией любую форму оккультной практики, призывающую нехристианские божества или силы. Абсолютно схожие ритуалы только с призывом к Троице или святым за колдовство уже не считалось. Как следствие, появилась и невероятно разрослась христианская магическая практика, негласно разрешенная, а порой и активно поддерживаемая церковными чиновниками и теологами ().

   В конце Средневековья давление на магию усилилось. Частично эти гонения объяснялись эпидемией чумы 1347–1352 годов и последовавшими за ней социальными потрясениями. Но основная причина таких нападок на самом деле была связана с возрождением интереса к изучению древнеримского права в университетах. Широко обсуждалась старая римская классификация магии. Идея о том, что магия остается магией, независимо от призываемых ею сущностей, стала распространенной среди европейских интеллектуалов и юристов. Такая смена понимания сути магии практически открыла эпоху охоты на ведьм, которую современные язычники называют «Пылающими Временами».

   Но возрождение классического обучения не только подтолкнуло к жестокому преследованию магии, но и привело к новому ее осмыслению. Возвращение к изучению древних мистических и магических текстов античности привело к расцвету герметизма эпохи Возрождения. Согласно ему магическая практика — это религиозный акт и возможность причастия к божественному (). В руках христианских герметистов, таких как Марсилио Фичино (1433–1499) и Джованни Пико делла Мирандола (1463–1494), герметизм эпохи Возрождения стал более грамотной и философски сложной версией магического христианства раннего Средневековья.

   Радикальные фигуры, вроде Джордано Бруно (1548–1600), настаивали, что герметизм — это самостоятельная религия, старше и мудрее Христианства. За подобные заявления он был сожжен на костре. И христианские, и нехристианские взгляды на магию как на религиозный обряд оставались обычным явлением в самом оккультном сообществе до возникновения новых определений магии в XIX и XX веках.

   Следующий великий сдвиг во взглядах на магическое искусство начался с протестантской Реформации XVI века. Он стал результатом радикального переопределения религии, которое укоренилось в спорах между протестантскими и католическими фракциями в последующие годы. Желая найти возможность осудить католические ритуалы, английские протестанты утверждали, что религия полностью состоит из обращения к божественному началу с надеждой и доверием и пассивного ожидания ответа. Они доказывали, что любое действие, направленное на то, чтобы повлиять, направить или повелевать духовными силами, было магией, а не религией.

   Такие аргументы были умеренно эффективны как способ атаки на католицизм, но наибольшее влияние они оказали в другой области. В течение XVIII и XIX веков ряд протестантских теологов и философов построили на этой основе целую теорию религии. Впоследствии она стала стандартом во всех англоязычных и германоязычных странах мира. Оттуда она перешла в сравнительное религиоведение и антропологию. Так произошло отчасти из-за того, что эта теория позволяла отвергать религии неевропейских народов, видя в ней магию. И сегодня довольно много ученых настаивают в своих трудах на разделении магии и религии, не принимая возражений. Но за исключением нескольких форм протестантского христианства, каждая религия в мире пытается, так или иначе, повлиять на духовные силы. При этом одни методы более пассивны, другие менее.

   Так мощное влияние Реформации и научной революции вызвали серьезные изменения в западном понимании магии. Пока священнослужители осуждали магию как оскорбление всемогущества христианского бога, а ученые гадали, почему люди могут верить в то, что, очевидно, не могло быть правдой, сами магические практики постепенно выработали свои определения.

   Эта грандиозная работа родилась в основном благодаря трудам французского оккультиста Элифаса Леви (1810–1875), который обобщил и переопределил классический оккультизм, что положило начало возрождению современной магии. Леви определил магию как искусство манипуляции астральным светом, таинственной субстанцией-энергией, которая, по его мнению, лежит в основе всех магических действий.

   Более поздние авторы, опираясь на теорию Леви, значительно расширили это определение. Английский маг и самопровозглашенный антихрист Алистер Кроули (1875–1947) заявил, что магия — или, как он выразился, «магика» — это «наука и искусство вызывать изменения в соответствии с волей». Под такое определение, конечно, попадает все, от вызова извергов ада до намазывания хлеба маслом — пункт, который Кроули имел в виду как часть усилий по разрушению концептуальных барьеров между оккультизмом и другими формами человеческой деятельности (). Кроули был и одним из первых крупных деятелей оккультного мира, который выработал концепцию магии как дисциплины духовной трансформации аналогично йоге или другим подобным практикам.

   Английский оккультист Дион Форчун (1890–1946) дал общую формулировку этой концепции, описав магию как «йогу Запада». И Форчун, и Кроули находились под сильным влиянием новой психологии, разработанной Зигмундом Фрейдом (1856–1939) и Карлом Юнгом (1875–1961). Это придало им мощный импульс переосмыслить понятие магии и дать ей новое определение как некой внутренней практики саморазвития (). То же самое можно сказать и о другой очень влиятельной фигуре того периода, Израиле Регарди (1907–1985). Он изучал работы Фрейда и Юнга и объединил их с концепциями самого странного ученика Фрейда, Вильгельма Райха (1897–1957).

   Во второй половине XX века ряд теоретиков определили магию в чисто психологических терминах, как метод ритуальной психо драмы, не имеющий никаких эффектов за пределами психики участников. Это определение нашло мало приверженцев. Более популярным было предложение американского мага и друида П. И. Боневица (1949–1949). Позаимствовав концепции из парапсихологии, он предположил, что магия — это набор психологических инструментов для использования психических сил, таких как телепатия и телекинез.

   В свете всех этих конкурирующих определений магии было бы безрассудно предлагать что-то еще. Но одно можно сказать с уверенностью о магии: это то, чем занимаются маги. Другими словами, магия — это социальная категория, определяемая тем, что она практикуется определенными субкультурами. Многие из них существовали в той или иной форме как минимум около двух с половиной тысячелетий в Западном мире.

   Пифагорейцы и орфики классической Греции, гностические и герметические движения римского мира, оккультные круги арабского Ближнего Востока, призрачный магический и алхимический подземный мир средневековой Европы, эзотерические школы герметизма эпохи Возрождения, тайные общества раннего Нового времени, оккультные ложи XVIII и XIX веков, магические общества и языческие ковены наших дней — все это представляет собой единый широкий социальный феномен — магическое подполье — отчетливое и достаточно связное, чтобы его можно было обсуждать и исследовать.

   Из вышесказанного ясно, что магия еще и историческая категория. Современная западная магия состоит из слаженно работающего механизма теории и практики, уходящего корнями в оккультные знания древнегреческого мира. Сам термин «магия» возник в этой древней среде и с тех пор остается неизменным приложением западных оккультных традиций. Поэтому имеет смысл использовать термин «магия» для обозначения западных традиций как таковых, а не для некоторой предлагаемой универсальной категории, где они были бы лишь частью.

   Магия с этой точки зрения не абстрактная категория человеческой деятельности, которую можно найти всегда и везде. Это особый набор традиций, существующих в западных культурах и недавно перебравшихся в другие страны мира. Он направлен на формирование человеческого опыта через контакт с нефизическими силами, но делает это собственными отличительными и исторически обусловленными способами. Поэтому схожие действия, но происходящие в других культурах и исторических условиях, неправильно называть словом «магия». Это все равно как если бы китайские или гаитянские ученые называли западные магические традиции «европейским Даосизмом» или «европейским Вуду».

   
Масонство

   Орден свободных и принятых каменщиков. Это международный братский орден, имеющий огромные исторические связи с оккультизмом.

   Хотя на самом деле масонство не оккультная организация, будучи наиболее известной и влиятельной среди братских орденов на западе, она всегда была окружена тайной и слухами о секретных ритуалах, ложах, степенях, инициациях, символизме и т. и. В своей основной форме масонство состоит из трех степеней посвящения, символизм и учение которых происходит из ремесленной гильдии каменщиков и библейского описания строительства Храма царя Соломона. На этом основании была создана огромная структура ритуалов, символов, философии, магии, филантропии, духовности, размышлений и порой абсолютной ерунды.

   Истоки масонства окутаны густым туманом догадок, где часто желаемое принималось за действительное. Масонские историки за последние триста лет не раз пытались доказать происхождение ордена от древних египетских священников, римских коллегий архитекторов и средневековых тамплиеров, а также от строителей самого Храма царя Соломона (). Многие из этих утверждений до сих пор можно найти в современной литературе. Но нет никаких фактических свидетельств того, что хоть какая-то из названных групп имела отношение к историческим истокам масонства. Данные современных исследований показывают, что корни масонства находятся в гораздо более прозаической сфере позднесредневековых гильдий каменщиков в Шотландии и Англии.

   Дошедшие до нас шотландские записи о ложах рабочих-каменщиков содержат самые ранние из известных упоминаний о Масонском слове (секретный метод идентификации себя как масона с другими членами этого ордена). Там есть и информация о постоянно действующих масонских ложах, о нескольких степенях посвящения и о том, что в ложи посвящались люди, которые не работали каменщиками.

   Еще в 1691 году преподобный Роберт Кирк называл «Масонское слово» одним из пяти распространенных «достопримечательностей» Шотландии, которые почти нигде больше не встречались. Есть и документальные свидетельства того, что шотландские каменщики изучали искусство памяти с 1599 года, именно когда был издан статут Уильяма Шоу, главного распределителя работ при дворе короля Шотландии. Это говорит о том, что масоны имели представление о герметизме, который позже сыграл центральную роль в их ритуалах и практиках ().

   Эти традиции, символика и церемониальные аспекты, которые в конечном итоге стали ядром масонского движения, постепенно заняли свое место в деятельности членов ордена, по крайней мере, в течение столетия.

   В начале XVII века большинство членов масонских лож были каменщиками — рабочими, которые зарабатывали на жизнь строительным промыслом. Примерно с 1640 года люди, которые не имели никакого отношения к строительству, но интересовались ритуалами и символами масонов, начали присоединяться к ложам. Их называли принятыми масонами. К 1700 году они составляли большинство почти во всех ложах. Порой среди членов множества лож не было никого, кто умел бы намазывать строительный раствор шпателем. В 1717 году четыре лондонских ложи объединились, чтобы сформировать великую ложу Англии (ныне Объединенную великую ложу Англии), старейшую великую ложу в масонстве. Следующие сто лет масонское движение пережило бурный рост. Ложи основывались по всей Великобритании, Европе и американским колониям.

   В это время масонство вплелось в сложный клубок политических и магических интриг, окружавших династию Стюартов, которых изгнали с британского престола в 1688 году. На протяжении большей части столетия они пытались вернуть себе прежнее место. Якобиты, так называлась партия сторонников Стюартов, использовали тайну масонских лож для прикрытия своих заговоров против Ганноверов, нового британского королевского дома. Ганноверская сторона ответила тем же. Великая ложа Англии, которая была оплотом Ганноверских масонов, и шотландский обряд, орден, вышедший из лож якобитов во Франции, сформировались в разгар этих противоречий.

   В центре интриг находился шотландский масон Эндрю Майкл Рэмзи (1686–1743), якобит и католик, который провел большую часть жизни в изгнании во Франции. В 1730-х годах, в рамках подготовки к восстанию Стюартов 1745 года, Рэмзи сыграл центральную роль в создании новой, более сложной системы шотландского масонства. Она была тесно связана с якобитским делом и сильно нагружена герметизмом и оккультизмом. При этом Рэмзи не забывал и о собственных интересах. После его смерти и провала восстания 1745 года шотландское масонство перегруппировалось в орден Совершенства двадцати пяти степеней, который позже превратился в Шотландский обряд тридцати трех степеней.

   Взаимоотношения масонства с католической церковью никогда нельзя было назвать простыми. Они плохо начались и со временем только ухудшались. На все, что связано с протестантской Англией, в Риме смотрели с подозрением. И по мере того, как масонство распространялось во Франции и Италии, оно привлекало все больше новых представителей либеральных кругов, поддерживающих политические реформы и религиозную терпимость — две вещи, недопустимые для церкви.

   Первое католическое осуждение масонства, папская булла «In Eminente», была провозглашена в 1732 году, за ней последовали и другие. И по сей день католик, вступивший в ряды масонов, рискует быть отлученным от церкви. Осуждение церковью масонства временами доходило до довольно серьезных обвинений в связях с Сатаной. Якобы масонство на самом деле прикрытие для преднамеренного поклонения дьяволу. Такое обвинение однажды в истории привело церковь в крайне затруднительное положение.

   Несмотря на волну католической риторики и недавние шквалы критики со стороны протестантов-фундаменталистов, которые объявили масонство ответственным за снижение роли религии в общественной жизни и скорый приход Антихриста, реальность масонской ложи достаточно прозаична. Члены Ложи третьей степени встречаются на деловых ужинах, которые проводятся от одного раза в неделю до раза в месяц. На собраниях они выполняют традиционные и многословные ритуалы инициации для новых членов, организовывают сбор пожертвований на широкий круг добрых дел и ведут себя так же, как и члены большинства других клубов.

   При инициации новые члены обещают уважать ритуалы, держать опознавательные знаки и частные дела ложи в секрете от лиц, не являющихся ее членами, следовать правилам и положениям ложи и ордена, поддерживать стандарты хорошего поведения с другими масонами. Тон всей системы можно адекватно измерить по тому факту, что открытая Библия — часть обстановки ложи, а клятва верности американскому флагу произносится американскими масонами в начале каждого собрания.

   Степени посвящения, присваиваемые масонством, делятся на два широких класса. Первый — класс символических градусов или градусы «Синей ложи». Это основа всей системы. Любой человек, получивший ее, считается полностью инициированным масоном. Градусы таковы:

   • 1°: Ученик

   • 2°: Товарищ по Ремеслу

   • 3°: Мастер-каменщик

   Дальше все становится очень запутанным. В разных орденах могут существовать системы с более высокими масонскими градусами. Есть и созвучные общества с собственными степенями, которые не считаются масонскими, но набирают членов только из Мастеров-масонов. В Соединенных Штатах два основных ордена — Йоркский обряд и Шотландский обряд. Они привлекают масонов, которые заинтересованы в получении более высоких градусов. Кроме них есть и десятки других созвучных организаций. Ни один из этих дополнительных орденов или обществ не имеет никакой власти над Голубыми ложами, которые работают с тремя уже упомянутыми степенями. Йоркский обряд в Северной Америке предлагает следующие градусы, разделенные на три группы:

   •Градусы ложи

   •Марк Мастер

   •Мастер Прошлого

   •Совершенный Мастер

   •Королевская Арка

   •Тайные градусы

   •Королевский Мастер

   •Избранный Мастер

   •Превосходный Мастер

   •Градусы рыцарей-тамплиеров

   •Орден Красного Креста

   •Орден рыцарей Мальты

   •Орден рыцарей тамплиеров

   Со своей стороны, Шотландский обряд предоставляет посвященным более обширный набор градусов. На территории Соединенных Штатов действуют следующие степени в Южной юрисдикции Древнего и Принятого шотландского устава:

   •Ложа Степеней Совершенства

   •4°: Тайный Мастер

   •5°: Совершенный Мастер

   •6°: Ближний секретарь

   •7°: Надзиратель и судья

   •8°: Хранитель здания

   •9°: Мастер Девяти избранных

   •10°: Славный избранник Пятнадцати

   •11°: Избранник Двенадцати

   •12°: Мастер Архитектор

   •13°: Царский Свод Соломона

   •14°: Совершенный избранник

   •Капитул Розы Креста

   •15°: Рыцарь Востока, Меча или Орла

   •16°: Князь Иерусалимский

   •17°: Рыцарь Востока и Запада

   •18°: Рыцарь Розы и Креста

   •Совет градусов Кадоша

   •19°: Великий Понтифик Небесного Иерусалима

   •20°: Мастер символической ложи

   •21°: Великий Ноевский патриарх или Прусский рыцарь

   •22°: Рыцарь Королевского Топора или Князь Ливана

   •23°: Хранитель Скинии

   •24°: Князь Скинии

   •25°: Рыцарь Медного Змея

   •26°: Князь Милосердия или Шотландский тринитарий

   •27°: Великий Командор Храма

   •28°: Рыцарь Солнца или Князь-адепт

   •29°: Шотландский рыцарь святого Андрея

   •30°: Рыцарь Кадош или Рыцарь Белого и Черного Орла

   •Градусы консистории

   •31°: Инспектор-инквизитор

   •32°: Прекрасный Рыцарь Королевского секрета

   •Градус Верховного Совета

   •33°: Державный Великий Верховный Инспектор

   Многие из этих градусов Шотландского обряда имеют довольно явное оккультное содержание. Альберт Пайк, создатель большей части нынешней системы Шотландского обряда, разъяснил это в своей работе «Мораль и догма древнего и принятого Шотландского обряда» (1871) (). Но очень немногие масоны Шотландского обряда уделяют серьезное внимание оккультному аспекту системы, и, похоже, нет оснований полагать, что нынешние лидеры Шотландского обряда являются оккультными адептами или, если на то пошло, оккультистами вообще.

   Внутренняя политика различных масонских организаций чрезвычайно сложна, включая пересекающиеся юрисдикции, споры о том, кто является или не является действительным масоном, и тому подобное. Существуют также такие организации, как Со-масонство, масонский орден, открытый как для женщин, так и для мужчин, который почти не признается другими масонскими организациями, а также есть приемное масонство, открытое только для женщин, которое имеет сложные отношения к масонским ложам, состоящим только из мужчин (см.,).

   
Мистерии

   Среди наиболее известных аспектов древнегреческой и римской религии мистерии были традиционными ритуалами инициации, многие из которых пришли в античный мир из очень древних времен.

   В древнегреческом мире предлагалось множество мистерий, и у некоторых студентов мистических наук вошло в привычку проходить через максимальное количество посвящений.

   Самыми известными из всех мистерий были Элевсинские, которые разыгрывались один раз в год в небольшом городке Элевсин недалеко от Афин. Они были связаны с мифом о поисках Деметрой своей дочери Персефоны. Еще более популярны были вакхические мистерии, в основе которых лежали мифы о Дионисе. На пике своего развития, в период расцвета Римской империи, вакхические общины существовали по всей империи, даже в захолустьях, вроде Британии.

   Другие распространенные в античности мистерии — мистерии Кибелы, Magna Mater (Великой Матери), которые распространились на территории современной Турции, мистерии Исиды, рожденные в результате слияния греческой и египетской религий после завоевания Египта Александром Великим, и мистерии Митры, которые были открыты только для мужчин.

   Обряды инициации мистерий были секретными, и до наших дней дошли только разрозненные отрывки и образы, позволяющие только догадываться об их сути. На ранних стадиях церемонии проводились разные ритуалы, некоторые для очищения, а некоторые — для символических целей. Например, посвященные Элевсинских мистерий купались в море и приносили в жертву свинью, чтобы очиститься. Также они шли пешком из Афин в Элевсин по Священному пути с несколькими остановками, где каждая символизировала какое-то событие в мифе о Деметре и Персефоне. Возможно, в процессе они проходили какие-то испытания и наблюдали ужасающие зрелища, после чего происходило раскрытие основной тайны Мистерии — то, что, согласно древним записям, можно было увидеть воочию. В «Вакхических мистериях», например, показывали огромный фаллос в плетеной корзине. Что это значило для тех, кто прошел обряд посвящения, мы можем только догадываться.

   В большинстве мистерий была только одна стадия посвящения. Но Элевсинские отличались от других двумя этапами: Мезисор, или Малые мистерии, и Те летай, или Великие мистерии. А мистерии Митры были еще сложнее и состояли из семи степеней посвящения, каждая из которых была связана с одной из семи известных древнему миру планет.

   Мистерии были важной частью языческой религии в древности. Как и большинство других элементов классического язычества, они прекратили свое существование, когда христианство взяло под контроль римский мир, а языческие духовные практики были объявлены вне закона. Но определенные элементы мистерий сохранились в магических кругах. Это засвидетельствовано в греко-египетских магических папирусах. Важные греческие термины, и даже целые ритуалы, например, так называемая литургия Митры, были взяты из мистерий.

   Поскольку многие из греческих и римских магов-философов стремились получить посвящение в мистерии, такие заимствования происходили регулярно. Некоторые фрагменты мистической практики могли перейти в более поздние магические ритуалы. Но попытки показать какие-то конкретные заимствования из мистерий в традиции более позднего оккультизма пока терпели только неудачу.

   В Средние века и в эпоху Возрождения мистериям уделялось очень мало внимания. Но публичное появление масонства в начале XVIII века сделало ритуалы посвящения предметом большего интереса. Этот интерес проявлялся по-разному. Во-первых, были предприняты попытки заявить (без доказательств), что масонство или какой-либо другой братский орден был прямым потомком определенной мистической традиции или мистерий в целом. Во-вторых, новые ритуалы лож строились на основе обрывков сохранившейся информации о мистериях. А с вводом масонами седьмой степени посвящения, Покровители Земледелия, этот проект достиг своего апогея полномасштабной попыткой воспроизвести Элевсинские мистерии в Викторианскую эпоху. В-третьих, мистерии древнего Рима и Греции интерпретировались исходя из привычек и обычаев братских лож XVIII и XIX веков. Все это сильно повлияло на развитие мифической истории оккультизма в современный период ().

   
Монада

   (греч. «единица»)

   В разных философиях — термин для обозначения центральной духовной искры, лежащей в основе каждого живого существа. Он вошел в философское употребление благодаря работе немецкого ученого-математика Готфрида Вильгельма Лейбница (1646–1716). Лейбниц считал эти монады бессознательными в неодушевленном мире, полусознательными у растений и животных и полностью осознанными в человеке и видел в них основополагающие строительные элементы всего космоса.

   Понятие «Монада» было принято многими мистическими организациями, в основном немецкими, в XVIII и XIX веках как удобный термин, которого не хватало раньше как некого якоря в существующих теологических доктринах. Из теологии это определение перекочевало в теософию, где широко использовалось. Равнозначные концепции в других западных эзотерических системах включают ехидахор, то есть «Единственный» из каббалистической теории, и синтерезис, или «Божественная искра», введенная античным философом Плотином и другими мыслителями-платониками (,).
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Новая Мысль (Новое мышление)

   Духовное движение, основанное в Америке в середине XIX века. В настоящее время действует во многих странах, придавая высший приоритет силе человеческой мысли. Согласно Новой Мысли, болезнь и страдание — продукт негативных стереотипов мышления. Их можно изгнать, заменив другими, положительными.

   Движение Новая Мысль уходит корнями в американские ответвления месмеризма XIX века, особенно в том виде, в каком его сформулировали П. П. Куимби и Мэри Бейкер Эдди. На его формирование повлияло и трансценденталистское движение в Новой Англии начала XIX века. Движение, а не организация, Новая Мысль распространялось в основном через книги и лекции в учебных заведениях. Оно охватывало множество подходов. Одни были заимствованы из оккультных наук, другие — из психологии, христианства, а третьи — из идеологии личностного роста. В определенные моменты, например в середине XX века, движение Новой Мысли и приверженцы оккультных школ довольно часто пересекались. В другое время они обращались к разным аудиториям и находили мало общего друг у друга. Многие идеи Новой Мысли были заимствованы более поздним движением Нью-эйдж.

   
Ньютон, Исаак

   Английский ученый и алхимик (1642–1727). Родился в бедной семье в небольшой деревушке в Линкольншире и был увлечен математикой и алхимией с самого раннего возраста. Он учился в деревенской школе, потом в гимназии Грэнтэма и в 1660 году поступил в Кембриджский университет, где изучал математику и алхимию. Еще до окончания университета, проводя многочисленные математические исследования, он открыл биномиальную теорему, ввел понятие математического анализа и достиг других выдающихся результатов в области математики. Его успех в алхимии был столь же значителен — он достиг уровня павлиньего хвоста в Великой Работе.

   В 1667 году он становится научным сотрудником Тринити-колледжа в Кембридже и продолжает исследования в области гравитации, оптики, алхимии и библейской хронологии. Как и большинство алхимиков, он был замкнут и не распространялся о своих открытиях, а большую часть трудов опубликовал только в последнее десятилетие своей жизни. Его работа по гравитации и космологии Principia Mathematica была опубликована в 1687 году, исследования по оптике не публиковались до 1704 года, а работа по библейской хронологии и пророчествам была опубликована в двух томах уже после смерти ученого, в 1728 и 1733 годах. Что касается труда по алхимии, то он оставался неопубликованным до конца XX века.

   Алхимическая деятельность Ньютона сильно осложнилась в XVIII веке и позже, поскольку алхимия, как и остальные западные оккультные науки, была отвергнута как бессмыслица после триумфа научного рационализма в начале XVIII века. Сам же Ньютон был признан покровителем новой научной идеологии. Таким образом, до недавнего времени его долгим и систематическим алхимическим исследованиям уделялось очень мало внимания, и многие биографы Ньютона все еще преуменьшают главный интерес его жизни.

   
Нью-эйдж, движение

   Являясь одним из самых последних ответвлений западного оккультизма, движение Нью-эйдж (Новая Эра) возникло в Великобритании в 1970-х годах. Оно захватило самый широкий круг людей, заинтересованных в альтернативном образе жизни и духовности. Многие последователи этого движения были вовлечены в «контактные» организации — группы, связанные с феноменом НЛО, участники которых утверждали, что контактировали с внеземными высшими разумными существами — в течение 1950-х и 1960-х годов. Движение «контактеров» тогда было наводнено апокалиптическими пророчествами о приближении Новой Эры, предвещаемой многочисленными планетарными катастрофами.

   В 70-х годах в рамках упомянутого британского движения возникло новое видение этой идеи. Его суть такова: вместо того чтобы с надеждой ждать рассвета Новой Эры, было бы полезнее жить так, будто она уже наступила. Сторонники этой идеи намеревались ввести Новую Эру в повседневную жизнь и тем самым помочь приблизить ее самим, вдохновляя своим примером других и показывая, что есть альтернативы текущему положению вещей.

   Постепенно этот новый взгляд и множество связанных с ним практик широко распространились сначала в Британии, а затем в Америке. К середине 80-х годов прошлого века идеи Новой Эры работали уже в мировом масштабе.

   Это движение основано на противостоянии существующим социальным, культурным и духовным устоям, а не на какой-либо отдельной доктрине. Нью-эйдж скорее определил себя тем, чем он не является. Это не столько единичный феномен, сколько набор разных убеждений, объединенных в основном тем, что они были в какой-то степени отвергнуты научным и культурным сообществом.

   Так НЛО, ченнелинг, альтернативные методы лечения, шаманизм, реинкарнация, поклонение Матери Богине, потерянные цивилизации, кундалини-йога, земные тайны, трансперсональная психология, схемы вечного движения, гипотеза Гайи, теории заговора, пирамидология и многие другие столь же разнообразные темы — это вода, льющаяся на мельницу Нью-эйдж.

   Сложно выделить из этого многообразия что-то основное, характерное для движения. Но все его направления объединены противостоянием современному обществу с его «закостенелой», не желающей меняться культурой. И как ни странно, движение Нью-эйдж стало связующим звеном между общепринятыми ценностями и традициями нынешнего общества, находящегося в состоянии культурного статус-кво, и его историческими корнями.

   Одна из самых интересных вещей в Нью-эйдж — это то, насколько в нем мало нового. Большинство элементов современного движения Новой Эры занимали такое же центральное место на альтернативной сцене в Британии и Америке столетие назад. Тогда ченнелеров все еще называли медиумами, сторонники древнего матриархата поклонения Матери Богине изучали труды Джейн Харрисон, а не Марию Гимбутас, физическая культура и шведский массаж играли роль тренировок Фельденкрайза и японского массажа шиацу, а теоретики мирового заговора, ранее обсуждавшие зловещие планы царской России, сейчас поглощены изучением планов столь же зловещего Нового мирового порядка. Может показаться странным, но одно из самых популярных альтернативных периодических изданий в Британии в 1900 году называлось The New Age (Новая Эра), и это вполне показательно.

   Особого упоминания заслуживает один специфический источник современных идей движения Нью-эйдж. Сложная космология, разработанная Теософским обществом в конце XIX и начале XX века, по большей части основанная на монументальном труде Елены Петровны Блаватской «Тайная доктрина» (1888 г.). Она включает в себя подавляющее большинство направлений, относящихся к движению Новой Эры и воплощает в себе тот же повсеместный отказ от общепринятых идей науки и духовности.

   Все движение Нью-эйдж было охарактеризовано как «Теософия плюс терапия». И хотя это чрезмерное упрощение (есть несколько важных элементов Нью-эйдж, таких как ченнелинг, не попадающих ни в одну из этих категорий), у этого ярлыка есть доля истины.

   Западный оккультизм и движение Нью-эйдж состоят в непростых отношениях. Прежде всего потому, что и современные представители оккультизма, и язычники категорически отрицают, что их учения имеют что-то общее с этим течением. И снова прослеживается противостояние между ядром серьезного учения и гораздо более широкими и популярными, но менее значимыми с точки зрения глубины идей, его производными. Такие противоречия были на протяжении всей истории оккультизма.

   В Средние века алхимики писали об ордах «иглобрюхов», неумелых потенциальных алхимиков, заинтересованных только в производстве золота, которые серьезно вредили алхимическому искусству. Спустя столетия викторианские оккультисты неодобрительно качали головами из-за крайностей и глупостей месмеристского и спиритуалистического движений, которые в значительной степени опирались на оккультные традиции.

   Движение Нью-эйдж — это просто самый свежий пример того же процесса. Несмотря на все неудобные особенности, в последние десятилетия Новая Эра сыграла важную роль, находя нужную аудиторию приверженцев и оказывая поддержку системам альтернативной медицины и духовной практики, а также помогая в распространении оккультных взглядов на западную культуру в целом.
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Оккультная история

   Альтернативные версии истории, представленные оккультистами как «настоящая» история оккультизма или мира в целом. Хотя за последние полтора века эти версии получили чрезвычайно широкое хождение, они являются относительно недавним дополнением к западному оккультизму. В древности, в Средние века и в эпоху Возрождения нет свидетельств того, что изучающие оккультизм имели какое-то особое мнение об истории, заметно отличавшееся от общепринятых взглядов.

   Оккультная история, вероятно, начала проявляться после 1614 года, когда Исаак Казобон опубликовал свидетельство, подтверждающее более правдоподобную приблизительную дату создания трактатов «Герметического корпуса» (а именно, некоторое время после рождения Христа). До этого исследователи герметических писаний (как и все остальные) считали «Герметический корпус» подлинными египетскими учениями, восходящими к временам Моисея, если не раньше (см.,).

   Публикация Казобона была лишь частью широкомасштабной атаки на философию магии эпохи Возрождения. В конечном итоге это положило конец эпохе Возрождения и поспособствовало приходу научной революции. Многие оккультисты того времени, признавая политический аспект атаки, отвергали выводы Казобона и настаивали на том, что Герметический корпус — это древнеегипетская мудрость, что бы ни говорили ортодоксальные историки.

   Конец XVII века ничем не примечателен для оккультной истории. Но XVIII век ознаменовал появление в обществе масонства, которое породило историческую ветвь, актуальную до сих пор. Хотя все данные свидетельствуют о том, что масонство возникло именно так, как изначально заявлено (ремесленный союз каменщиков со сводом средневековых ритуалов, характерных данной гильдии), представители дворянства и аристократии сочли такое рабочее происхождение слишком низким для себя и попытались найти что-то более романтичное. Некоторые из результатов этих трудов — предполагаемая связь между масонами и рыцарями-тамплиерами или идея о том, что масонство восходит к Древнему Египту — все еще используются и сейчас, несмотря на полное отсутствие доказательств (ство).

   В том же духе основатели и сторонники других организаций лож — многие из них были вдохновлены масонством, некоторые имели независимое происхождение — работали на протяжении XVIII и XIX веков, создавая впечатляющие родословные для своих объединений. К середине XIX века считалось дурным тоном, если оккультная или братская ложа не могла подтвердить свое происхождение от Древнего Египта, Моисея, первых друидов или какого-то не менее романтического источника. Все эти утверждения и доказательства были собраны, проработаны и объединены разными способами. В конечном итоге это породило особый взгляд на историю, где оккультные ложи рассматривались как единственный устойчивый фактор в вихре других изменений.

   Французская революция в конце XVIII века дала этим спекуляциям новый поворот. Несколько консервативных писателей, неспособных поверить в то, что французы действительно могли захотеть свергнуть одну из самых коррумпированных и неэффективных монархий в Европе, настаивали на том, что революция была продуктом обширного и зловещего заговора против монархии и христианства. Баварские иллюминаты, недолговечное и неудачное тайное общество в Германии, по какой-то причине были выбраны аббатом Барруэлем — первой крупной фигурой в современной теории заговора — на роль злодея в пьесе. Хотя большинство сенсационных последствий таких теорий не затронуло оккультных традиций Запада, элементы теории заговора иногда возвращались в оккультизм и служили сырьем для фабрикации оккультной истории.

   В XIX веке история оккультизма набирала обороты другими способами, так как разные фигуры на периферии викторианской культуры бросали вызов общепринятым идеям. Некоторые из них, такие как Чарльз Дарвин, были приняты образованными кругами и вызвали радикальные изменения во взглядах западной культуры на мир. Другие остались на обочине и внесли свой вклад в растущую коллекцию альтернативных точек зрения, отвергнутых специалистами и учеными, но приобретших последователей за пределами официальных учебных заведений.

   Одним из таких был Игнатиус Доннелли (1831–1901), конгрессмен из Миннесоты. Он стал альтернативным историком, который вывел из относительной безвестности рассказ Платона об Атлантиде и утверждал, что затерянный континент действительно существовал. Его книга 1882 года «Атлантида, или Допотопный мир» опиралась на викторианские научные гипотезы, отвергнутые при его жизни. Но ее основные идеи копировались бесконечно с момента первого издания. Его вторая книга, «Рагнарек, или Эпоха огня и гравия» (1883), предположила, что Земля столкнулась с кометой в доисторические времена — еще одна идея, которая нашла восторженных последователей в более поздних версиях оккультной истории.

   Но доминирующей фигурой в оккультной истории XIX века была Елена Петровна Блаватская (1831–1891), основательница Теософского общества. В ее статьях и лекциях центральное место занимало утверждение о полной неадекватности викторианской картины мира. Оккультистка отвергала как материалистическую науку, так и ортодоксальную религию. В качестве альтернативы она построила видение мира, где соединилось почти все, что было отвергнуто официальной наукой и учеными того времени. Затерянные континенты, тайные общества, утверждение, что произведения Уильяма Шекспира были написаны Фрэнсисом Бэконом, теории эволюции, согласно которым животные произошли от человека, а не наоборот. Это и многое другое в том же духе наполняло массивные работы Блаватской, наряду с описанием западных магических традиций и восточного мистицизма.

   Версия оккультной истории Елены Блаватской смела все на своем пути. В течение века, с 1875 по 1975 год, в западном мире редко находились оккультные организации, которые хоть как-то не ссылались в своих учениях на Атлантиду, Лемурию или мастеров Великой Белой Ложи. И мало кто подвергал сомнениям то, что все перечисленные явления играют главную роль в оккультной теории.

   Но в последней четверти XX века множество оккультных движений стало отходить от теософской версии истории. В герметизме и родственных движениях, вроде Телема, растущий интерес к достоверным знаниям о более старых системах магии сделал оккультную историю с ее шаткими основами менее интересной.

   Повышенное внимание к магической практике, в отличие от оккультной теории, в этой части сообщества тоже способствовало этому изменению. Так происходило потому, что изучающие оккультизм задавались вопросом, какое отношение знания Атлантиды имеют к практической работе по обучению магии. В неоязыческом движении, напротив, многие люди отвергали оккультную историю теософов, чтобы создать новую, отличную от них версию, где древний матриархат и выживание языческих традиций многие века играли центральную роль.

   По иронии судьбы, когда крупные организации оккультного сообщества отошли от теософской версии истории, эта гипотеза нашла новую аудиторию в растущем движении Нью-эйдж (). Почти все «секреты прошлого», которыми занимались оккультисты начала XX века, были обновлены и снова стали работать как части современной идеологии. Поэтому есть все основания полагать, что оккультная история будет существовать еще долго.

   
Октапопос

   (греч. «восьмерка»)

   В древней астрологии — система с восемью домами в зодиаке вместо нынешних двенадцати. Все значения были идентичны первым восьми домам современной системы домов ().

   
Орден Звезды Востока О-
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Пайк, Альберт

   Американский солдат, писатель, масон и оккультист, 1809–1891. Он родился в Массачусетсе в семье сапожника-алкоголика и уже в детстве подавал большие надежды в области наук. В подростковом возрасте, выучив иврит, латынь и греческий язык, Пайк с легкостью сдал вступительные экзамены в Гарвард, но не смог оплачивать обучение и в 1831 году уехал из Массачусетса. Оказавшись в городе Форт-Смит, штат Арканзас, он какое-то время преподавал в школе, редактировал газету и работал юристом. В 1834 году он женился на Энн Гамильтон, финансовое состояние которой позволило ему заняться политикой. В 1846 году, во время войны за независимость Техаса, он возглавил отряд добровольцев против мексиканской армии в битве при Буэна-Висте. Альберт нашел друзей среди местных индейских племен и выступал в суде, отстаивая их интересы у федерального правительства.

   Пайк стал масоном во время своего пребывания в Арканзасе, и в 1853 году присоединился к шотландскому уставу — в то время одной из самых маленьких масонских организаций, насчитывавшей менее тысячи членов по всей стране. Совет Южной юрисдикции обряда назначил его в комитет из пяти человек, отвечающий за пересмотр ритуалов. Комитет так и не собрался, но Пайк сам взял на себя эту задачу, изучая большую часть того, что было известно об оккультном наследии западного мира. Его масштабный проект был завершен к 1859 году. В том же году, с отставкой верховного главнокомандующего Альберта Макки, Пайк стал главой южной юрисдикции Шотландского обряда.

   Когда в 1861 году началась Гражданская война, он встал на сторону Конфедерации и был назначен комиссаром по делам индейцев. Командуя частями, состоящими из индейцев, в звании бригадного генерала, он оказался в непростой ситуации. Начальство Конфедерации отдавало ему приказы, нарушающие, по его мнению, обязательства к индейским солдатам.

   В июле 1862 года он ушел в отставку и опубликовал открытое письмо племенам, в котором обвинял правительство Конфедерации в игнорировании своих договорных обязательств. За это его арестовали и заключили в тюрьму. Позднее он был освобожден, так как осенью 1862 года западные оборонительные сооружения Конфедерации рухнули.

   Пайк оказался без денег, его брак был разрушен. Он находился в постоянной опасности нападения со стороны солдат обеих армий. Тогда он со своими книгами скрылся в Озаркских горах и поселился в хижине, где и оставался до 1868 года, интенсивно изучая Каббалу, индуистские и зороастрийские писания и все, что касалось гностицизма. В результате своих изысканий он дополнительно пересмотрел ритуалы Шотландского Обряда, расширил их, включив большую часть оккультных традиций.

   В 1868 году Пайк уехал из Арканзаса в Вашингтон, округ Колумбия, где остаток жизни он прожил в простой комнате, оплачиваемой Верховным Советом, посвящая почти все время шотландскому уставу, участвуя в деятельности ложи и изучая эзотерические науки. Он умер в 1891 году ().

   
Парацельс

   Филипп Ауреол Теофраст Бомбаст Парацельс фон Гогенхайм. Швейцарский алхимик, врач и оккультист (1493–1541). Сын врача из отдаленной горной деревни в Швейцарии. Он вырос среди старателей и деревенских жителей, рано научился уважать народные обычаи и презирать авторитеты признанных ученых. Его мать умерла, когда мальчику было девять лет, и отец переехал в город Филлах (ныне Австрия), где нашел работу преподавателя в горнопромышленном училище. Молодой Тео фон Гогенхайм с энтузиазмом изучал алхимию, минералогию и посещал монастырскую школу, где успешно освоил основы латыни.

   В четырнадцать лет он ушел из дома, чтобы получить образование. Как тогда было принято, он поучился в нескольких университетах, прежде чем получить степень бакалавра в Венском в 1511 году. Позже он продолжил обучение в медицинской школе в Университете Феррары, где примерно в 1516 году получил медицинскую степень, после чего отправился путешествовать. Получив работу военного хирурга, он смог посетить многие страны Европы, путешествовал на восток до Средней Азии, на запад до Испании и Британии и на юг до Египта. В 1524 году он вернулся в Филлах, но почти сразу же после этого вновь отправился странствовать по Центральной Европе.

   Сложный, высокомерный человек с серьезной проблемой алкоголизма, Парацельс обладал талантом терять друзей и заводить врагов — качества, которые никогда не позволяли ему надолго удержаться на одном месте. В 1526 году, благодаря своим ранним публикациям и нескольким случаям удачного исцеления больных, Парацельс был назначен профессором медицины в Базельском университете. Там он оживил свои лекции, публично сжигая труды Галена и Авиценны, стандартные медицинские учебники того времени. К 1528 году он настолько серьезно поссорился с городским правительством Базеля, что ему пришлось ночью бежать из города и возобновить свои странствия.

   Годы после побега из Базеля Парацельс посвятил написанию книг, излагая свои теории медицины, магии и алхимии. Опоринус, его секретарь, так комментировал жизнь ученого: «Его нельзя было застать трезвым в течение и пары часов, особенно после отъезда из Базеля. Но когда он пьяным приходил домой и начинал диктовать мне, то был настолько последователен и логичен, что ни один трезвый человек не смог бы как-либо улучшить сказанное». Его книги завоевали популярность, которой он сам никогда не добивался. Когда в 1540 году его здоровье ухудшилось, он поселился в Зальцбурге, Австрия, где умер от инсульта год спустя, когда пил в трактире.

   Парацельс начал масштабную переориентацию алхимии, которая продолжается до сих пор. Для него главной целью этой науки было создание травяных и химических снадобий для лечения болезней. Парацельс стал основателем современной спагирии, а его подходы к теории и практике этого искусства до сих пор являются общепринятым стандартом. В алхимической теории он ввел понятие Трех Принципов: соли, серы и ртути. Его медицинская система, по большей части основанная на алхимии, рассматривала человеческое тело как алхимическую лабораторию, где архей, жизненно важный дух, сосредоточенный в желудке, преобразовывал пищу и питье в субстанцию человеческого тела.

   
Пифагор

   Греческий философ и математик (ок. 570–495 до н. э). Согласно четырем древним рассказам о его жизни, Пифагор был уроженцем Самоса, но покинул родину в молодости в поисках новых знаний. После изучения философии у Фалеса Милетского и Ферекида Сиросского, он побывал в Египте, Вавилонии и некоторых других странах, где обучался у священников разных храмов религиозным и мистическим наукам. Затем он эмигрировал в Кротоне, греческий колониальный город на юге Италии, где провел большую часть своей жизни. В Кротоне он основал тайное общество, позднее известное как Пифагорейское братство, которое распространяло его учение и играло важную роль в политической жизни местного населения. Около 500 года до н. э. политическое влияние братства вызвало народные недовольства, которые привели к массовым беспорядкам. В результате погибли многие члены братства. Сам Пифагор бежал в Метапонт, где умер спустя несколько лет.

   Учения, которые он привез с собой в Кротоне, передавались под клятвой секретности. До сих пор ведутся споры о том, что именно они собой представляли. Античная литература приписывает Пифагору не только открытия в математике, геометрии и теории музыки, но и чудеса, на которые претендовали другие древние маги, например, Аполлоний Тианский. Вера в реинкарнацию, вегетарианство, детальная система числового мистицизма и множество моральных и философских принципов тоже приписывались ему древними источниками.

   Во многих отношениях Пифагора можно рассматривать как основателя или, по крайней мере, первого исторического персонажа западной оккультной школы. Безусловно, многие из факторов, занимающих важное место в его биографии, и приписываемые ему специфические учения стали стандартными характеристиками западного оккультизма с тех времен и до сих пор. К этим факторам можно отнести поиск мудрости в экзотических странах, или идею о том, что именно в рамках тайного общества следует изучать эзотерические учения, и роковой соблазн политической вовлеченности (,).

   
Платон

   Аристокл Афинский. Греческий философ (427–347 до н. э.). Самый влиятельный философ в истории западного мира. Родился в Афинах в аристократической семье, произошедшей от последнего царя Афин. Его настоящее имя было Аристокл, но прозвище Платон (греч. platon, «широкий») он получил из-за ширины плеч. В юности Аристокл был известным спортсменом, участвовал в борьбе на Истмийских играх в Коринфе и получил образование как поэт и драматург. В двадцать лет он встретил философа Сократа и стал его главным учеником вплоть до 399 года, когда тот был казнен афинским правительством.

   После смерти учителя Платон отправился в Мегару, где изучал философию вместе со своим другом Евклидом, который позже прославился своими трудами по геометрии. Оттуда Платон отправился путешествовать по Средиземноморью, посетив Египет, Кирену (на территории нынешней Ливии), Италию и Сицилию в поисках философской мудрости.

   На Сицилии он оскорбил диктатора Сиракуз Дионисия и в наказание был продан в рабство, но друг нашел его на Эгине и вернул свободу. Затем Платон вернулся в Афины, где основал свою школу или Академию. За исключением двух последующих визитов на Сицилию, он оставался в Афинах, где работал преподавателем и до конца своей жизни писал книги.

   Платон находился под сильным влиянием своего учителя Сократа, но учения пифагорейской школы тоже серьезно сказались на философии, которую он преподавал своим ученикам в Академии. Сочинения Платона — некий сплав из этих двух теорий. Разумеется, геометрия и другие дисциплины квадриума тоже преподавались в Академии, у входа которой висела табличка с надписью: «Не геометр да не войдет!» (,).

   Древние источники ссылаются на совокупность «неписаных доктрин», которые преподавались в Академии. Это наводит на мысль, что пифагорейская система стала теоретическим ядром системы Платона, тогда как методика Сократа посредством вопросов и ответов стала основным приемом преподавания Академии. Диалоги Платона, которые часто рассматриваются как подробное обсуждение его взглядов, представляют собой литературные произведения для широкой публики. Среди ученых ведется много споров о том, сколько в них содержится философских разработок самого Платона ().

   Репутация Платона взлетала и падала много раз на протяжении веков: одни считали его идеальным философом и мастером мудрости, а другие отвергали как сумасшедшего. Для многих платоников день рождения Платона, 8 ноября, до сих пор считается праздником.

   
Платонизм

   Основанное Платоном философское движение, которое продолжает существовать в наши дни и считается самой авторитетной философией в истории западного мира. Платонизм сильно повлиял на широкий круг языческих, еврейских, христианских, мусульманских и нерелигиозных мыслителей на протяжении более двух тысячелетий. Кроме того, эта доктрина стала важнейшей философской основой западных оккультных школ. И в течение двух тысяч лет после Платона подавляющее большинство направлений научной магии прямо или косвенно основывалось на платонических идеях о Вселенной.

   Платон (427–347 до н. э.), основатель платонической философии, был под сильным влиянием более ранней пифагорейской школы и ряда ранних греческих философов (). Центральная проблема философии для него — отношения между постоянно изменяющимся миром, воспринимаемым органами чувств, царством Становления, в его терминах, и вневременными реалиями духа, царством Бытия. В основе его философии лежала концепция, согласно которой чувственный мир вещей — лишь отражение или проекция некоторого важнейшего паттерна в сфере Бытия. Он назвал эти паттерны Формами или Идеями и учил, что при правильной подготовке человеческий разум может их постичь.

   При жизни Платон основал школу, или Академию, которая продолжала его учение и развивала его философию многие века. Сформированный в Академии платонизм постепенно распространялся все шире и к началу нашей эры имел приверженцев во всем Средиземноморье.

   Один из них, Филон Александрийский (ок. 20 г. до н. э. — после 39 г. н. э.), положил начало новой траектории развития платонизма, что имело серьезные последствия в будущем. Филон был представителем одной из самых известных еврейских семей Александрии. Он задался целью осмыслить Еврейские писания и учения в свете платонической философии. Результат был таким успешным, что дал начало многим более поздним проектам в том же направлении, объединяющим платонизм не только с иудаизмом, но еще с христианством и исламом. Широкое распространение идей платонизма, приведшее Филона к новым проектам, нашло свое отражение и в оккультных кругах.

   Пифагор и некоторые из его последователей, вероятно, были сторонниками магического искусства во всех его проявлениях. И хотя Платон очень подозрительно относился к магическим практикам, его философия быстро нашла свое применение у магов, как способ придать смысл своим учениям. «Халдейские Ораки» Юлиана Теурга, главный магический текст раннего времени нашей эры, глубоко пропитан платоническими идеями.

   Точно так же платонизм проник в ряд духовных традиций, тесно связанных с оккультизмом того времени. И гностицизм, и герметизм находились под глубоким влиянием платонизма. Например, одна из сект древних гностиков перевела на коптский язык и включила в священные книги библиотеки Наг-Хаммади отрывок диалогов Платона «Государство» (,).

   В начале III века н. э. платонизм претерпел значительные изменения благодаря появлению Плотина (ок. 205–270 н. э.), который фактически стал его вторым основателем. Он переработал платоновское видение царств Бытия и Становления в систему из четырех миров. Эта работа была объединена в сборник эссе «Эннеады» его учеником Порфирием Тирским уже после смерти философа.

   В его мыслях царство Становления было разделено на хилический мир, или мир материи, и психический мир, или мир обычного сознания.

   Царство Бытия было разделено на духовный мир, уровень Форм и генадический мир, уровень абсолютного единства всего сущего. Мистик и провидец Плотин положил начало тому, что современные ученые называют неоплатоническим движением, которое направило учение в области духовности и оккультизма.

   К временам Плотина в римском мире ощутимо крепнет новая сила — христианство. Платонизм становится одним из главных центров противостояния ему. Ученик Плотина Порфирий написал книгу «Против христиан», каждый экземпляр которой был уничтожен после прихода христиан к власти в IV веке.

   Более масштабным был труд Ямвлиха Халкидского (умер в 330 г.), великого платоника IV века. Он намеревался переосмыслить платонизм как основу единого язычества, способного противостоять христианским атакам. Прокл (412–485), последний великий языческий платоник древности, опирался на труды Ямвлиха при разработке языческого платонического богословия, где нашлось место для всех аспектов традиционной языческой практики.

   Ямвлих и Прокл, как и большинство платоников последних двух столетий древнего мира, были последователями нового направления платонизма — теургии. Теурги сочетали философские исследования с магическими и религиозными ритуалами. По их мнению, так же, как рациональную сторону «я» нужно тренировать с помощью логики и философии, нерациональную нужно очищать и исцелять с помощью ритуальных средств. Почти все основные защитники язычества в последние столетия античности были глубоко вовлечены в теургию ().

   Идеи платонизма, которые использовались Ямвлихом и Проклом для освещения языческих обрядов, в то же время использовались небольшой группой христианских философов и богословов для осмысления своих совершенно других традиций. Ориген (185–254), крупный христианский мыслитель III века, однокурсник Плотина по платонической школе в Александрии, был лишь одним из тех христианских платоников, оказавших большое влияние на христианское богословие и философию. Среди них наиболее важным был анонимный писатель, называвший себя Дионисий Ареопагит (ок. VI в. н. э.).

   Псевдо-Дионисий, как его обычно называют, заменил языческих богов христианскими ангелами, чтобы преобразовать теургический платонизм Прокла в систему, ставшую основной для большинства сторонников христианского мистицизма вплоть до Реформации. Во многом из-за того, что платонизм был принят христианством, он оставался единственной античной философией, которая пережила падение Рима и продолжала жить и развиваться. В Византийской империи труды Платона и его последователей продолжали изучать, а Восточная православная церковь, развивая свое богословие и философию, сильно опиралась на идеи платонизма. И по сей день в основах концепции многих ответвлений православия прослеживаются следы идей платонизма.

   Но в Западной Европе дело обстояло иначе. Греческий язык был почти забыт на Западе, а латинские сочинения платоников, пережившие падение Рима, были довольно скудными: сохранился частичный латинский перевод диалога Платона «Тимей» и несколько других текстов более поздних авторов. С другой стороны, раннесредневековая католическая церковь очень высоко оценивала работы многих платоников на заре христианства. Важнейшими представителями католической церкви того времени были Августин, епископ Гиппонский в Северной Африке (354–430 н. э.), Марсиан Капелла (V век н. э.), чей энциклопедический труд «О бракосочетании филологии и Меркурия» являлся самым популярным учебником гуманитарных наук вплоть до позднего Средневековья, и Псевдо-Дионисий Ареопагит, упомянутый ранее. Все они в каком-то смысле относились к платоникам, и их труды были основой для философии раннего Средневековья.

   Первые четыре века после падения Рима в условиях радикальной нестабильности и массового насилия немногочисленные западные философы были озабочены лишь спасением и передачей своих знаний, а также сохранением христианского богословия. После основания Священной Римской империи Карлом Великим (742–814 н. э.) ситуация изменилась к лучшему. С появлением более стабильного общества возможности для развития науки расширились. Иоанн Скот Эриугена (IX век н. э.), первый великий средневековый платоник, преподаватель при дворе Карла Лысого, короля Франции, написал ряд важных работ и перевел много трудов с греческого на латынь. Он был знаком с большинством значимых работ платоников и, с неоднозначными результатами, пытался внедрить идеи платонизма в христианство своего времени. За ним последовала целая плеяда выдающихся христианских платоников, которые разработали большую часть того, что сейчас классифицируется как раннесредневековая философия, в соответствии с принципами платонизма.

   Учения христианского платонизма были постепенно забыты в XII и XIII веках, но благодаря открытым заново произведениям Аристотеля, которые были переведены с арабского на латынь, возродились вновь. Рационалистическая мысль Аристотеля получила широкое признание в образованных кругах. Когда она была преобразована в христианскую форму Фомой Аквинским, ее признали и в самой церкви. Платонизм и мистицизм оставались влиятельными идеями во Францисканском ордене и некоторых других церковных контекстах. Но только во времена Ренессанса чаша весов вновь склонилась в их сторону. В то время, когда платоническая мысль теряла влияние в христианском мире, она сыграла важную роль в становлении нового крупного движения в иудаизме.

   Еврейские мистические круги на юге Франции в XI веке были под сильным влиянием платонических писаний и более старых еврейских мистических систем — Маасе Берашит, или «Работа творения», и Маасех Меркабахор, «Работа Колесницы». Слияние этих учений, в первую очередь в кругу Исаака Слепого (умер около 1235 г. н. э.), привело к возникновению Каббалы (). И только в XV веке платонизм снова получил широкое распространение на Западе.

   Приход эпохи Возрождения пробудил новый интерес к античной философии. Восстановление полного собрания сочинений Платона, впервые переведенных с греческого на латынь флорентийским ученым и оккультистом Марсилио Фичино (1433–1499), ввело настоящую моду на платонизм.

   В течение следующих полутора столетий вернулось к жизни большинство других классических направлений платонической мысли. В то же время учением герметизма и Каббалы тоже заинтересовались научные круги по всей Европе. «Герметический корпус» был переведен Фичино незадолго до Платона, а младший современник Фичино Джованни Пико делла Мирандола (1463–1494) занялся популяризаций идей каббалистических учений (,).

   Европейские ученые сразу же увидели тесную связь как между самими этими традициями, так и с оккультной теорией и практикой. В итоге появилось новое, очень популярное направление — ренессансный герметизм. Это учение с чрезвычайно магическим образом мысли, которое обязано своим богословским доктринам Каббале и христианским платонистам ранних веков. Свою мифологию оно заимствовало из герметизма, а философию — прямо из платонизма Плотина и поздних классических теургов. Ренесансный герметизм преобладал в большинстве крупных оккультных работ того времени. Из-за своего влияния он также подвергался ожесточенным нападкам со стороны своих оппонентов и стал одним из главных орудий в эпоху безудержной интеллектуальной войны.

   К концу XVI века интеллектуальные бои превратились в трехстороннюю борьбу между герметизмом эпохи Ренессанса, схоластическим аристотелизмом университетов и только зарождающейся «механической философией», прародительницей современного научного материализма. В последующем столетии на Западе постепенно победил материализм. Платонизм пережил последнее серьезное возрождение в XVII веке, когда Кембриджские платоники в Англии обратились к христианскому платонизму как к оружию против материалистических философий.

   Генри Мор (1614–1687), лидер движения, и ряд других ученых изо всех сил пытались защитить реальность духовного начала, но смогли только отстоять право христианского платонизма на существование как одного из вариантов англиканской церкви.

   Возрождение Кембриджских платоников угасло в начале XVIII века. После этого «механическая философия» Декарта, Бэкона и Ньютона заняла их место. Большую часть следующих трех столетий в западном мире платонизм повсеместно игнорировался, за исключением ученых и образованных оккультистов. Одним из основных исключений был Томас Тейлор (1758–1835), великий английский платонист и язычник, который перевел почти все сохранившиеся сочинения платоников с древнегреческого на английский язык. Его усилия были не напрасны. В XIX веке в Британии возродилось неоязычество, которое стало основой для создания современного языческого движения. Работы Тейлора послужили основным источником вдохновения и для трансценденталистов в Америке.

   Но переводы Тейлора и его смелое продвижение платонизированного язычества как «истинной религии человечества» нашли мало приверженцев в оккультном сообществе того времени. И списки литературы, предлагаемые более поздними магическими орденами, не включают ни одного из стандартных платонических канонов. В современных оккультных кругах платонизм тоже не находит своего признания, и им пренебрегают, как и раньше. Еще неизвестно, порвал ли западный оккультизм окончательно с тем, что когда-то было его основной философией, или, возможно, оккультисты будущего снова обратятся к платонизму в поисках источника знаний для своих трудов.

   
Плотин

   Греко-египетский философ (ок. 205–270 н. э.). Плотин был самым значимым и влиятельным философом неоплатонической школы. О его молодости известно мало, так как он предпочитал не говорить о себе. Согласно биографии, написанной его учеником Порфирием Тирским, Плотин родился в Египте и в возрасте двадцати восьми лет решил посвятить себя философии. Посетив разных учителей, он провел одиннадцать лет, обучаясь у неоплатоника Аммония в Александрии. В 243 году, желая увидеть Восток, он решил сопровождать армию императора Гордиана в военном походе против персов. Гордиан был убит своими солдатами, и Плотину с трудом удалось бежать в Рим, где он начал преподавать в 244 году. Он оставался там до самой своей смерти. Ученик Платона Порфирий позже собрал и отредактировал его сочинения под названием «Эннеады», которые стали самым важным источником для более поздней мысли платонистов.

   Сам Плотин был скорее мистиком, чем магом, и не видел необходимости в ритуальных или символических методах поиска внутреннего самосовершенствования. По его мнению, все, что нужно, — это этическое добро и дисциплинированное рассуждение. С другой стороны, в своих сочинениях он не отрицает эффективность магии и дает объяснение ее силы. Этим воспользовались позже более ориентированные на магию платоники. Его философская система стала центральной почти для всех поздних подходов к платонизму и сыграла важную роль в развитии христианского эзотеризма ().

   
Приемное масонство

   Одна из нескольких систем смешанных масонских лож для женщин. Обычно организовывалась и управлялась масонами-мужчинами. Многие подобные системы возникли в XVIII веке благодаря успеху ордена

   Мопса и других орденов, открытых для обоих полов. «Великий Восток Франции» в 1774 году организовал обряд трех степеней адаптации, названный Обрядом усыновления, для принятия смешанных лож в свою организацию.

   В Соединенных Штатах «Орден Восточной звезды» — самый популярный приемный орден, но есть и другие. Смешанные ложи не вели активную оккультную деятельность, но играли важную роль в обучении женщин ритуалам инициации и управлению ложами — навыкам, которые иногда применялись и в более явном магическом контексте.
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Розенкрейц, Кристиан

   Легендарный основатель Розенкрейцкого ордена (1378–1484). Манифест «Слава Братства» Fama Fraternitatis — первый из оригинальных документов розенкрейцеров — единственный источник, где представлена его биография. Но повсюду он упоминается по инициалам как С. R. или С. R. С. Его полное имя было впервые опубликовано в третьем документе Розенкрейцкого ордена — «Химическая свадьба Христиана Розенкрейца». Его имя писалось по-разному, орфография, используемая в данной книге, является наиболее распространенной.

   Согласно повествованию Fama, Розенкрейц родился в Германии в знатной, но бедной семье. В пятилетием возрасте он поступил в монастырь, где выучил греческий и латынь. Еще будучи подростком, он с воодушевлением отправился в паломничество на Святую Землю со старшим братом-монахом того же монастыря, инициалы которого были Р. A. L. Путешествие было прервано смертью брата на Кипре, но Розенкрейц не захотел возвращаться и продолжил путь в Дамаск, надеясь отправиться оттуда в Иерусалим. Он не смог этого сделать, как сообщается в книге Fama Fraternitatis «из-за слабости тела». Хотя тот же источник позже комментирует его крепкое телосложение. В Дамаске Розенкрейц завоевывает расположение турок благодаря своим познаниям в медицине.

   Там же он узнал о Дамкаре (современный Дамар), городе мудрецов в Аравии, где творились чудеса и раскрывались тайны природы. Изменив свои планы, он нанял арабских проводников, чтобы они отвезли его в Дамкар. Там, согласно Fama, жители приветствовали его, будто давно ждали. Он пробыл в Дамкаре три года, изучая медицину, математику, совершенствуя свои познания арабского языка. Затем Розенкрейц отправился через Египет в город Фес, где провел два года, изучая магию и Каббалу.

   По окончании обучения он отправился в Испанию, надеясь поделиться своими знаниями с учеными Европы. Эта надежда не оправдалась, а его открытия отвергли и высмеяли не только в Испании, но и в других европейских странах. После долгих странствий Розенкрейц вернулся в Германию, где посвятил пять лет дальнейшим исследованиям. Затем он разыскал трех братьев-монахов из своего старого монастыря и вместе с ними основал Братство Розового Креста. Еще четверо, один из которых был его племянником, присоединились позже. Большинство братьев ордена странствовали по миру, а Розенкрейц оставался в штаб-квартире братства Обители Святого Духа до самой смерти и был похоронен там же в тайном подземном склепе. Вскрытие этого склепа и обнаружение там нетленного тела Розенкрейца в 1604 году стало поводом для публикации манифестов розенкрейцеров, которые и стали главными повествованиями движения.

   Второй из оригинальных документов, «Исповедание братства» (Confessio Fraternitatis), не добавляет никакой новой информации к биографии из первого документа. Третья работа, «Химическая свадьба», — сложная алхимическая басня Розенкрейцера, написанная от первого лица. Но неясно, насколько существенна связь описанной фигуры с образом, представленном в «Славе Братства».

   Предпринимались неоднократные попытки доказать, что Розенкрейц был реальной исторической фигурой. Некоторые теософы считали его более ранней реинкарнацией графа Сен-Жермена. Картину Рембрандта «Польский всадник», написанную около 1655 года, сравнили с портретом графа или самого Розенкрейца. Другие авторы предположили, что Розенкрейц — это собирательный образ Парацельса и польского алхимика Майкла Сендивогия. Такие утверждения трудно опровергнуть, но у них мало доказательств ().

   
Розенкрейцеры

   В западной оккультной традиции, секретный орден адептов, использующих символ Розы и Креста. Многие организации и ученые претендовали на наследие розенкрейцеров в течение многих лет, создавая невообразимую путаницу. Первое упоминание об ордене датируется 1614 годом, когда Вильгельм Вессель опубликовал небольшую книгу в немецком городе Кассель. Следует процитировать полное название работы: «Универсальное и всеобщее реформирование всего мира вместе с Fama Fraternitatis Достойного Братства Розового Креста, написанное для всех Образованных Правителей Европы, также краткий ответ, присланный г-ном Хазельмайером, за который он был схвачен иезуитами и сослан на галеры. Теперь напечатано и доведено до сведения всех истинных сердец». Первая часть этой брошюры, «Универсальная и всеобщая реформация», — немецкий перевод одной главы «Раггуальи ди Парнассо» Траяно Боккалини (1612 г.). Это едкая сатира, где Аполлон, намереваясь преобразить мир, прислушивается к безрассудным планам множества мудрецов и ограничивает свою реформу новыми законами, регулирующими цены на овощи.

   Далее следует Fama Fraternitatis, или «Слава Братства», которое рассказывает о существовании тайного Братства Розового Креста, описывает жизнь его основателя Кристиана Розенкрейца, повествует об обнаружении склепа, где покоился основатель и где были похоронены многие секреты жизни Братства. Книга призывает всех единомышленников связаться с Братством и поделиться своей мудростью и богатством алхимических знаний. В последнем пункте представлено письмо г-на Хазельмайера, где он пытается связаться с орденом. Публикация Fama Fraternitatis наделала много шума по всей Европе. Консерваторы осуждали таинственный орден, скептики сомневались в его существовании, герметисты защищали его, и множество людей пытались принять его предложение о членстве. Книги, брошюры, листовки, письма и другие публикации на эту тему печатались в газетах по всей Европе.

   Вторая брошюра вышла в том же издательстве в 1615 году. Она была озаглавлена так: «Краткое рассмотрение более секретной философии, написанное Филиппом а Габелла, студентом философии, которое теперь публикуется впервые вместе с Исповеданием Братства Р. С.». «Краткое размышление» — это эссе по магической философии, основанное на работе «Иероглифическая монада» (Monas Hieroglyphica) Джона Ди (1564 г.). А последовавшее за ним «Исповедание» (Confessio) дополнило первый манифест материалами с более строгими доктринами лютеранской направленности.

   Год спустя, когда полемика все еще кипела, третий манифест, «Химическая свадьба Христиана Розенкрейца, год 1459» («Chymische Hochzeit Christiani Rosenkreutz Anno 1459») был опубликован Страсбургским типографом Лазарусом Е(,ецнером. На самом деле это был вовсе не манифест, а алхимическая и аллегорическая басня от первого лица, описывающая путешествие Христиана Розенкрейца на бракосочетание таинственного короля и королевы, а также пышные и сложные церемонии, окружающие это событие, завершающиеся смертью и воскрешением жениха и невесты.

   Все три оригинальные публикации были выпущены анонимно. Третья, «Химическая свадьба», скорее всего, была написана первой, и ее автором стал Иоганн Валентин Андреэ, позже — рассудительный лютеранский священник, а на момент написания «Химической свадьбы» Андреэ был студентом. Учась в Тюбингенском университете, он участвовал в деятельности герметических кругов, а его отец и брат были алхимиками. В автобиографии (опубликованной в 1799 году) он признался, что написал «Химическую свадьбу» через несколько лет после начала учебы в Тюбингене в 1601 году. Запись в другом его труде указывает иную дату — 1605 год. Согласно рассказу Андреэ, публикация сочинения в 1616 году произошла в результате действий «ложного брата». Это создало немало проблем. Андреэ был назначен на свой первый церковный пост всего за два года до этого и старался скрыть самые скандальные моменты своей университетской жизни. Есть и другие свидетельства того, что авторство книги «Химическая свадьба» принадлежит Андреэ. Это подтверждают практически все ученые.

   Авторство манифестов «Слава Братства» и «Исповедание» определить гораздо сложнее. Возможно, Андреэ тоже приложил к ним руку, но, очевидно, действовал не один. Также понятно, что он знал и других авторов. Когда манифесты уже были написаны (около 1608–1610 гг.), Андреэ состоял в организации христианских герметиков, возглавляемой врачом, сторонником учений Парацельса Тобиасом Гессом (1568–1614). И снова через комментарии в одной из работ Андреэ мы узнаем, что Гесс написал по крайней мере одну часть «Исповеданий». Есть и версия, что эти два манифеста были написаны сообща несколькими авторами, что тогда считалось обычной практикой.

   Поиск смысла и цели двух манифестов породил бесконечные слухи и пересуды. Но мало кто обратил внимание на важную подсказку. «Слава Братства», первый из манифестов, появился не один. Он был издан одновременно с переводом сочинения итальянской сатиры (сам перевод был сделан Кристофом Безольдом, еще одним влиятельным герметиком в Тюбингене и близким другом Андреэ). «Всеобщая Реформа» — это язвительная мифологическая сатира на планы социальных реформ. За ней следует манифест, провозглашающий, среди прочего, мифологический план социальной реформы. Трудно не заметить намек на то, что весь проект был задуман как шутка.

   Конечно, это было мнение Андреэ. В последующие годы он постоянно называл сочинения розенкрейцеров ludibrium — словом, которое может означать «шутка», «комедия», «игра» или «насмешка». В одном из своих произведений (Mythologiae Christiana, 1618) он делает любопытный комментарий о «комедии», включающей «полную смену действующих лиц».

   Видимо, так и произошло. То, что началось в кругу друзей Андреэ, вышло из-под их контроля в течение короткого времени после первой публикации. Витиеватая шутка, из тех, что широко тогда практиковались, превратилась в нечто гораздо более серьезное. Писатели, не связанные с первоначальным кругом авторов манифестов, сделали символизм и историю розенкрейцеров основой трудов по лютеранству, алхимических и магических учений или пророчеств о приближающемся конце света.

   Кроме того, возможно, в этой истории был один политический аспект, возымевший катастрофические последствия. Пока писались первоначальные манифесты, вокруг Фридриха V, принца Пфальцского из Рейна, складывалась сложная политическая интрига. Фридрих был одним из лидеров протестантских монархов того времени. Рудольф II, король Богемии и император Священной Римской империи, отрекся от престола в 1611 году, а его преемник Матиас умер пятью годами позже. Поскольку чешская корона была выборной, а не наследственной, советники и сторонники Фридриха активно продвигали на трон короля Богемии. Ему сулили и имперскую корону, что было заманчивой возможностью. Весь расчет катастрофически провалился. Фридрих был коронован как правитель Богемии в 1619 году, но в 1620 году католические армии разбили его и его союзников в битве на Белой горе. Позже в том же году Пфальц был захвачен, и Фридрих отправился в изгнание, проведя всю оставшуюся жизнь в Голландии.

   При Фридрихе Рейнский Пфальц стал крупным центром лютеранства, герметизма и алхимии. Не только манифесты розенкрейцеров, но и другие публикации герметических исследований того времени сыграли свою роль в обдуманной пропаганде для укрепления лютеранско-герметического движения, которое поддерживало Фридриха и противостояло дому Габсбургов, сторонникам католической реакции. Тридцати летняя война, разразившаяся после неудачной попытки Фридриха взойти на трон, положила конец возрождению немецкого оккультизма того времени. Все, что могло стоять за манифестами розенкрейцеров, скрылось или исчезло. Только в Англии и скандинавских странах, где католическая церковь окончательно потеряла власть еще десятилетия назад, писатели, присоединившиеся к розенкрейцерскому движению, продолжали публиковать свои сочинения. Но и там движение (если это и было движение), почти прекратилось к концу XVII века.

   Возрождение орденов розенкрейцеров в следующем веке было вызвано распространением масонства, которое возникло в Англии практически из ниоткуда во второй декаде XVIII века и распространилось в большинстве европейских стран за несколько десятилетий. Когда члены масонских организаций задумали увеличить число первоначальных степеней посвящения, в поисках вдохновения они изучили вдоль и поперек почти все известные тайные общества и мистические культы прошлого. Конечно, не забыли они и про розенкрейцерство. В итоге появилось огромное количество масонских розенкрейцерских орденов с XVIII века до наших дней ().

   Такая направленность в массовом оккультном возрождении конца XIX и начала XX века привела к новому признанию розенкрейцерских организаций. Герметический орден Золотой Зари в Англии и Каббалистический орден Розы и Креста во Франции, которые делили между собой доминирующую роль на европейской оккультной сцене на рубеже веков, объявили себя наследниками розенкрейцеров и широко использовали их символику. Жозефин Пеладан (французский писатель-символист и оккультист. — Пер.), под псевдонимом Царь, чьи выставки оккультного искусства были популярны в Париже конца XIX века, тоже черпал свое вдохновение у розенкрейцеров.

   В первые десятилетия XX века в Америке возник ряд крупномасштабных магических орденов розенкрейцеров, действующих по принципу заочных курсов. Обучали они основам оккультной философии и практики два поколения американских любителей магического искусства.

   В XX веке еще один оккультист, Рудольф Штайнер (1861–1925), пополнил ряды розенкрейцеров. Он использовал их знания в своих объемных трудах по оккультной теории и практике. Традиции розенкрейцеров прослеживаются и в предыстории современной неоязыческой организации Викка. Дальнейшее развитие этого течения можно ожидать и в XXI веке.

   В последние два столетия, в соответствии с великим оккультным обычаем фальсификации истории, были распространены рассказы о происхождении розенкрейцерства, восходящие к Древнему Египту, Атлантиде или другому столь же отдаленному периоду. По крайней мере один действующий на сегодняшний день орден розенкрейцеров утверждает, что их корни восходят к еретическому фараону Эхнатону (XIV век до н. э.) (). К сожалению, такие утверждения никак не засвидетельствованы исторически и представляют собой еще одно ответвление богатого наследия оккультной псевдоистории (,).

   
Рукопись Войнича

   Возможно, самая загадочная книга в мире. Эта рукопись обнаружилась в 1912 году во Фраскати, Италия, на дне старого сундука в школе иезуитов. Американский книжный торговец Уилфред Войнич купил ее в том же году и привез в Соединенные Штаты. Пройдя через руки нескольких владельцев, она был подарена Йельскому университету в 1969 году.

   Рукопись представляет собой том из 204 страниц размером шесть на девять дюймов, написанный либо на чудовищно сложном шифре, либо на неизвестном языке. Когда-то было еще двадцать восемь страниц, но теперь они утеряны. На первый взгляд сочинение выглядит как обычная средневековая рукопись. На самом же деле она написана собственным алфавитом, состоящим из двадцати девяти букв, который никогда и нигде не встречался. Наряду с тщательно написанным текстом есть небольшие разноцветные рисунки тушью, на которых изображены растения, астрономические созвездия и обнаженные женщины в ваннах.

   К рукописи прилагалось письмо от 19 августа 1666 года некоего Йоханнеса Маркуса Марци, ректора Пражского университета, известному иезуитскому ученому и лингвисту Афанасию Кирхеру в Риме. В письме объяснялось, что рукопись была куплена много лет назад императором Рудольфом II за сумму не менее 600 дукатов, и Марци обращается с просьбой к Кирхеру, знатоку кодов, попытаться разобраться в этом.

   Как манускрипт попал в Прагу, остается загадкой. Но есть подсказки, связывающие рукопись с важной фигурой в западной эзотерической традиции. Первоначально в манускрипте не было нумерации страниц, но кто-то исправил это упущение в XVI веке. Почерк был идентифицирован как почерк Джона Ди, великого елизаветинского ученого и фокусника, который провел несколько лет в Праге во времена правления Рудольфа II. Скорее всего, Ди какое-то время владел этим манускриптом, и его сын, Артур Ди, упоминает некую книгу, полностью исписанную «иероглифами», которая была у отца во время его пребывания в Праге. Сложно сказать, привез ли ее фокусник с собой из дома, где владел самой большой библиотекой в Англии, или она попал к нему во время путешествий.

   С тех пор было предпринято много попыток расшифровать рукопись, и об успешных сообщалось несколько раз. К сожалению, никому не удалось представить убедительные аргументы в пользу их точности. Даже попытка Агентства национальной безопасности взломать код с помощью суперкомпьютера Сгау-6 не дала никакого полезного результата. Эта рукопись остается одной из главных нерешенных загадок нашего времени.

   
Руны

   (др. — сканд. «секрет»)

   Использовались германскими и скандинавскими народами в качестве системы письма, как для практических целей, так и в качестве магического и гадательного инструмента. Самая старая известная система рун, Старший Футарк, состоит из двадцати четырех букв. Она возникла примерно до 50 года н. э., когда был найден самый старый из известных рунических артефактов.

   Термин «футарк», используемый для рунического алфавита, состоит из звуков первых шести букв. Расширенная версия, англосаксонский футарк, из двадцати девяти или тридцати трех букв, использовалась в 400 году н. э. У народов Скандинавии рунический алфавит развивался в другом направлении, упростившись до более молодого футарка из шестнадцати рун.

   Больше века ученые спорили о происхождении рун. Греческий, латинский и этрусский алфавиты рассматривались в качестве изначального источника для рунических письмен. Но ясно, что руны с самого начала были глубоко связаны с германскими магическими традициями, как и предполагает само значение слова «руна».

   Римский историк Тацит в своем сочинении о германских племенах («Германия», 98 г. н. э.) мимоходом упомянул систему гадания с использованием меток (от лат. Notae) или знаков. Суть гадания заключалась в следующем: кусочки орехового дерева помечались этими метками, из всех кусочков отбирались три любые деревяшки и объяснялся смысл помеченных на них знаков. Первый известный рунический артефакт, брошь, найденная в Мельдорфе в Германии, датируется примерно 50 годом н. э. Поэтому в своем комментарии Тацит вполне мог ссылаться на рунические (или проторунические) гадания.

   В более поздних рунических надписях (в том числе и найденных на рунических камнях, обнаруженных по всей южной Скандинавии) начертаны магические слова силы и длинные, непонятные отрывки, похожие на варварские имена (лат. nomina barbara), встречающиеся в магических обрядах южных стран того времени.

   В скандинавских сагах и других документах, написанных в последние годы существования рунической письменности, руны представляются полностью пропитанными магией. Согласно скандинавским легендам их создателем считается бог Один. Мастера рун, которых во времена Старшего Футарка называли эриларами, играли важную роль в магической и духовной жизни германских племен эпохи Миграций (ок. 300–800 н. э.). Так же как и другие более поздние скандинавские колдуны (эквивалентны эриларам) до времен христианизации Скандинавии в XI веке.

   С приходом христианства и латинского алфавита руны постепенно вышли из употребления. Рунические надписи Средневековья часто содержат элементы античных, арабских и средневековых магических учений, показывая, что исконная магия северных народов исчезает из памяти. К началу эпохи Возрождения рунические знания сохранились лишь фрагментарно в нескольких рукописных источниках.

   Понятие рун заново открыл великий ученый и приверженец магического искусства эпохи Возрождения Иоганн Буреус (1568–1652) из Швеции. Он применил современные на тот момент инструменты классической науки для работы с уцелевшими реликвиями языческой скандинавской культуры. Начиная с эпохи Возрождения остатки англосаксонских рунических рукописей стали привлекать внимание английских антикваров.

   Но подлинное возрождение рун и их появление как важной составляющей западного оккультизма началось с работ Гвидо фон Листа (1848–1919), основополагающей фигуры в современном тевтонском движении. В 1902 году, выздоравливая после операции на глаза, Лист пережил мистический опыт, где руны сыграли важную роль. После этого он разработал несколько своеобразную систему из восемнадцати рун, основанную на отрывке из Старшего Эддина, где бог Один рассказывает о тайных силах рун. Эта система по-прежнему популярна в немецкоязычных странах, но в остальном мире большого интереса не вызывает.

   Другой доминирующей фигурой в немецких рунических исследованиях был Фридрих Марби (1882–1966). Он разработал метод рунической йоги, как части сложной и поражающей воображение системы рунического мистицизма и магии.

   С другой стороны, изучение рунических произведений в англоязычном мире мало продвинулось до появления первых крупных тевтонских языческих движений в начале 1970-х годов. Но и в течение нескольких лет после этого они еще мало кого интересовали. Публикация «Книги рун» Ральфа Блюма в 1978 году изменила эту ситуацию.

   Хотя работа Блюма подвергалась резкой критике как поверхностная и неточная, она познакомила с рунами широкую аудиторию и заложила основу для более обстоятельных исследований рунических знаний. В последующие десятилетия вплоть до нынешнего времени интерес к изучению рун достиг своего апогея, и одновременно наблюдается настоящий расцвет тевтонского языческого движения.
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Сакральная геометрия

   Ранее считалась частью квадривиума, четырех ветвей оккультной математики (,). В современном оккультизме наиболее распространенный термин одного из ответвлений оккультной теории и практики. Это сосредоточение на геометрической форме, ее использование как способа символизировать, переживать и соприкасаться с разными духовными уровнями бытия. Сакральная геометрия, сложная и разнообразная ветвь оккультизма. Сейчас она относится к наименее известным из оккультных традиций, хотя многие столетия к ней постоянно проявлялся интерес.

   По сути, сакральная геометрия — это просто геометрия, которая практиковалась во всем западном мире с древних времен до прихода научной революции. В древности, Средневековье и в эпоху Возрождения геометрические формы и взаимосвязи между ними рассматривались как выражение глубокой исконной структуры реальности. Студентов, изучающих эту науку, учили воспринимать геометрические процессы как разворачивающиеся в пространстве и времени духовные реалии.

   Те же идеи могли в равной степени применяться в архитектуре и искусстве. Тогда духовная сила геометрии здания или произведения искусства оказывала сильнейшее влияние на людей, независимо от того, знали они, как интерпретировать геометрический язык, или нет. Греческие храмы и готические соборы — все проектировалось и строилось с использованием канонов сакральной геометрии. Это говорит о том, насколько хорошо данная теория работает на практике.

   История сакральной геометрии в западной оккультной традиции начинается с Пифагора Самосского (ок. 570–495 до н. э.). Он отправился в Египет и Вавилон, чтобы изучать математику и философию, и основал полусекретное общество, где преподавали геометрию как духовную дисциплину (). После антипифагорейских восстаний начала V века до н. э. его ученики и последователи разбрелись по странам Средиземноморья, куда и принесли новые знания о сакральной геометрии.

   Витрувий, римский инженер и писатель, в своей книге об архитектуре (которая пережила Средние века) активно цитирует теории Пифагора по геометрии. Средневековые гильдии каменщиков, родоначальников масонства, тоже сохранили многое из того, что сейчас является сакральной геометрией (). Христианская церковь обнаружила, что древние принципы сакральной геометрии легко преобразовываются и могут послужить их учению.

   Есть некоторые основания полагать, что геометрическая и математическая символика вплетена во многие отрывки Нового Завета. До Реформации — а в некоторых областях и после нее — церкви проектировались и строились с учетом геометрической символики ().

   Так в эпоху Возрождения знания гильдии каменщиков и сведения вновь открытых античных рукописей соединились и положили начало расцвету сакральной геометрии. Всемирно известные ученые, такие как венецианский монах Франческо Джорджи (1466–1540), опубликовали серьезные работы по этой теме, большинство из которых никогда не переводились с латыни.

   Не игнорировались и практические применения геометрии. Джорджи был консультантом по архитектурному символизму, а столетие спустя известный голландский фехтовальщик Джерард Тибо (1574–1629) написал книгу, где излагалась эффективная система фехтования, основанная на идеях сакральной геометрии.

   Приход научной революции ознаменовал для сакральной геометрии, как и для большинства ветвей западных оккультных традиций, тяжелые времена. Но часть масонства, которая придерживалась оккультного направления и не прерывала связь со своими корнями, сумела сохранить среди остальных своих знаний геометрический символизм.

   В XVIII и XIX веках было опубликовано несколько важных трудов по сакральной геометрии и связанным с ней принципам. Наиболее заметной среди них стала книга Уильяма Стирлинга «Канон» (1897). Современное возрождение сакральной геометрии началось с работ Рене Шваллера де Любича (1887–1961). После исследования готических соборов и древнеегипетских памятников он приступил к интенсивному изучению традиционной геометрии, опубликовав серию емких и довольно сложных книг по этой теме. Позднее, в конце 1960-х — начале 1970-х годов, ряд английских писателей, изучающих тайны так называемых лей-линий земли, случайно обнаружив «Канон» Стирлинга и схожие труды других авторов, начали работать в том же направлении. Нынешнее возрождение сакральной геометрии довольно неприметное. Но благодаря ему в литературе появился ряд замечательных книг, а архитектура обогатилась несколькими прекрасными зданиями.

   
Самоинициация

   Процесс, с помощью которого человек без доступа к формальному ритуальному посвящению самостоятельно выполняет похожий процесс.

   В самоинициации одиночная ритуальная работа (соло) и разные тренировочные упражнения заменяют более традиционные ритуалы инициации, проводимые группой. Правомерность этого обряда горячо оспаривается в некоторых кругах, но эта практика стала стандартной частью современной оккультной сцены. На момент написания этой статьи в печать выходит широкий спектр книг, описывающих методы самопосвящения в разные учения оккультизма. Появление практикующего-одиночки как важного элемента современной магической и языческой сцены помогло повысить популярность практик самоинициации ().

   
Свободные масоны ()-

   
«Священная магия Абрамелина»

   Гримуар XVIII века. Он сохранился в единственном экземпляре, который сейчас находится в библиотеке Арсенала в Париже. В книге утверждается, что ее текст — перевод на французский язык еврейского документа, датируемого 1458 годом. Но ученые сомневаются в правдивости этой информации.

   Из длинного предисловия гримуара можно узнать, что это учение еврейского мага по имени Абрамелин, переданное им своему ученику Аврааму, который в свою очередь передал полученные знания своему сыну Ламеху. Авраам описывает это учение как единственно верную магическую систему в мире. Он утверждает, что, посвятив шесть месяцев молитве, покаянию и ритуалам, обучающийся обретет «Познание и Беседу со Святым Ангелом-Хранителем». Если все проходит успешно, ученик может управлять злыми духами с помощью талисманов, состоящих из комбинаций букв.

   «Священную магию» заново открыл в конце 1890-х годов основатель ордена Золотая Заря Сэмюэль Мазере (1854–1918). Его английский перевод был опубликован в 1898 году. Гримуар сильно повлиял на магическое мышление общества того времени. Этому влиянию подвергся и Алистер Кроули (1875–1947), который использовал учение гримуара, чтобы выработать свое понимание магии. По сей день в работах подобного толка идея того, что основная суть магии — это познание и созерцание своего Священного Ангела-Хранителя (концепция, которая не встречается в других более старых источниках), считается нормой.

   Но в начале нашего века книга приобрела зловещую репутацию среди оккультистов. Многие из тех, кто владел копией гримуара или пытался воспользоваться описанными талисманами, подверглись ужасным несчастьям или сошли с ума.

   
Сефирот

   (иврит «исчисления»)

   В Каббале — десять эманаций Бога, образующих каббалистическое Древо Жизни. Форма единственного числа этого слова — Сефира. Доктрина Сефирот лежит в основе Каббалы и составляет главный элемент, отличающий Каббалу от более ранних форм еврейского мистицизма, таких как Маасе Берешит и Масас Меркаба.

   Первоначальная идея десяти особых сил или десяти проявлений божественного начала Каббалы. Как эта идея, так и сам термин «Сефирот» появляются в Сефер Иецира, очень древнем тексте, вероятно, происходящем от Маасе Берешит. На ранних этапах развития Каббалы у Сефирот были разные имена и атрибуты. К середине XIII века установился окончательный список всех имен, но между разными направлениями все еще есть множество различий, когда речь идет об Именах Бога и других атрибутах, которым соответствуют Сефирот.

   Следующие имена и атрибуты стандартны для многих ветвей западного оккультизма:

   •Число: 1. Имя: Кетер. Значение: корона. Астрологический атрибут: Primum Mobile (в переводе с лат. «Первичный вихрь, инициировавший создание Вселенной» — Пер.).

   •Число: 2. Имя: Хокма. Значение: мудрость. Астрологический атрибут: Сфера звезд.

   •Число: 3. Имя: Бина. Значение: понимание. Астрологический атрибут: Сатурн.

   •Число: 4. Имя: Хесед. Значение: милосердие. Астрологический атрибут: Юпитер.

   •Число: 5. Имя: Гебура. Значение: серьезность. Астрологический атрибут: Марс.

   •Число: 6. Имя: Тиферет. Значение: красота. Астрологический атрибут: Солнце.

   •Номер: 7. Имя: Нецах. Значение: победа. Астрологический атрибут: Венера.

   •Номер: 8. Имя: Ход. Значение: слава. Астрологический атрибут: Меркурий.

   •Число: 9. Имя: Йесод. Значение: фундамент. Астрологический атрибут: Луна.

   •Число: 10. Имя: Малкут. Значение: королевство. Астрологический атрибут: Земля.

   В более ранних каббалистических писаниях Сефирот еще называют «высказываниями», «именами», «светом», «силами», «коронами», «ступенями», «одеждой», «зеркалами» и многими другими терминами. Они рассматриваются и как конечности или части тела Адама Кадмона, Первоначального Человека.

   Из этого обилия имен становится ясно, что у Сефирот много разных понятий. Каждая Сефира содержит в себе целое Древо Жизни. Как сказано в старых каббалистических текстах, каждая Сефира «нисходит в себя», создавая внутри бесконечность сфер и миров. Существуют скрытые миры милосердия, справедливости, красоты и так далее, бесконечно раскрывающиеся в каждом из Сефирот.

   В современных герметических и языческих версиях Каббалы Сефирот часто отождествляется с богами и богинями разных языческих религий (,).

   
Солнце

   Одна из семи планет согласно астрологии. В натальной карте человека обозначает «саму личность, Я», именно то «Я», которое человек показывает миру. Говоря астрологическим языком, Солнце управляет знаком Льва, возвышается в Овне, находится в изгнании в Водолее и в падении в Весах (). В алхимии солнце — обычный символ золота, а также рубедо, красная фаза Великой Работы.

   
Соломон

   Царь Израиля (ок. 986–933 до н. э.), сын Давида, второго царя Израиля и царицы Вирсавии.

   Соломон взошел на престол после смерти отца и правил сорок лет. Его правление ознаменовало собой расцвет израильского царства. Во многом это произошло благодаря достижениям отца и его собственному умелому управлению торговлей и государственными доходами. Временное ослабление великих держав восточного Средиземноморья Египта и Вавилонии способствовали расцвету Израиля того времени. С помощью своего союзника Хирама, царя Тира, Соломон построил первый и самый известный храм в Иерусалиме (). В последние годы его правления возросшие расходы двора, строительные проекты и содержание большой армии стали причиной нарастающего народного волнения. После смерти царя восстание раскололо царство на два государства — Иудею и Израиль.

   Библейские рассказы о царе Соломоне подчеркивают его мудрость и всестороннюю образованность. Эта информация постепенно распространилась и на все ветви оккультных знаний. Ко времени создания Римской империи Соломон приобрел репутацию верховного мастера магии. На раскопках древнего порта, в римском районе Остия, был найден бронзовый диск-талисман с изображением царя, который помешивает котел чародея длинным ковшом. В I веке нашей эры еврейский писатель Иосиф Флавий уже ссылался на книги авторства Соломона с заклинаниями для призыва демонов.

   В Средние века и позже ему приписывали множество магических книг. Таких как Ключ Соломона, Малый Ключ

   Соломона или Лемегетон, Шемхамфораш Царя Соломона, Завет Соломона, Книга Трона Соломона, Книга Соломона о драгоценных камнях и духах и многие другие с подобными оккультными названиями. Большинство этих сочинений не смогли избежать ожесточенных нападок христианской церкви, которая яростно сжигала их на кострах (,). В Средние века Соломона считали основателем искусства Арс Ноториа ().

   Стоит упомянуть, что на самом деле нет никаких доказательств того, что сам Соломон вообще имел какое-либо отношение к магическим практикам. Его магическая репутация — это еще один пример так называемой ретроспективной вербовки (то есть приписывания историческим личностям несуществующих ролей. — Пер.), очень распространенной в оккультной истории ().
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Талисман

   (др. — греч. «то, что было освящено»)

   В магических знаниях — предмет, заряженный или освященный магической энергией для выполнения определенной цели. Магия талисманов с древности занимала важное место в западном оккультизме. Для разных талисманов было освящено головокружительное разнообразие предметов.

   Использование талисманов прослеживается в каждой известной магической культуре, повлиявшей на западную оккультную традицию. Древнеегипетские маги-жрецы имели в своем распоряжении широкий спектр методов оберега. Например, на массивных каменных скрижалях писали исцеляющие заклинания и помещали в бассейны. Больные могли поливать водой иероглифические резные надписи, а потом пить эту воду и излечиваться. Более зловещие обряды применялись для нападения на внешних и внутренних врагов египетского государства. В некоторых из них использовались статуи вражеских солдат, которых связывали или пытали, а затем хоронили в секретном месте ().

   Такие традиции можно встретить в магических знаниях многолюдных городов-государств Месопотамии. А богатые дворцовые библиотеки Ашшурбанипала, последнего великого царя Ассирии, содержат книги с подробными инструкциями магических свойств разных талисманов. Маги Шумера, Вавилона и других месопотамских культур в значительной степени опирались на астрологические знания своих стран. Многие маги, специализирующиеся на подборе талисманов, до сих пор следуют их примеру.

   Древняя Греция и Рим обладали целым комплексом познаний о талисманах, включая изготовление магических статуй. Распространенной формой талисманов выступала связывающая табличка — свинцовая табличка, которую бросали в колодцы, могилы, пещеры и другие точки быстрого доступа в подземный мир, чтобы нести послания силам невидимого и совершать ритуалы магии, обычно враждебной.

   Современный вид талисманы начали приобретать к концу античного периода. Центром их производства стал Египет, где искусство письма никогда не теряло своей магической ауры. Греко-египетские магические папирусы, справочники магов первых веков нашей эры, содержат инструкции по изготовлению разных талисманов. Но именно следуя за арабами Египта в VIII веке, мусульманские маги начали преобразовывать знания, унаследованные от древнего мира, и разрабатывать талисманы, которые используются до сих пор.

   В современном понимании талисман — это кусок металла, бумаги, пергамента или другого материала, на котором можно гравировать или писать. Обычно он оформлен в виде плоского диска, но известны и другие варианты. Изготовленный и помеченный магическими заклинаниями и символами, талисман официально освящается, затем его прячут, и в дальнейшем он служит для выполнения своей работы.

   Способы освящения талисмана сильно различаются в разных магических укладах. В средневековых арабских справочниках, таких как «Пикатрикс», и многих более поздних работах описывается металлический талисман с гравировкой какого-то символа правильной формы. Его обкуривают для освещения специально приготовленным ладаном, затем обворачивают в шелк и кладут в тайное место, где он и хранится для выполнения своей работы.

   Есть немало методов освящения талисманов — от простых способов, описанных выше, до чрезвычайно сложных техник, которые используются, например, Герметическим орденом Золотой Зари. В этом случае маг может легко провести два часа, повторяя заклинания, произнося божественные имена, вызывая духов, направляя энергии и т. д. То есть проводить настоящую церемонию посвящения талисмана в ложу. Часто практикуют оба этих подхода и многие другие, находящиеся между ними.

   Согласно стандартной оккультной теории, талисманы выполняют свои задачи, потому что их материальная основа образует «тело», где сосредоточена вложенная во время посвящения энергия. С таким «якорем» на физическом плане талисман продолжает устойчиво и механически работать для достижения цели, ради которой был создан. Но по завершении работы или когда ситуация изменилась и его энергия больше не нужна, талисман должен пройти обратный посвящению обряд, а его физическую форму нужно уничтожить.

   Стандартные талисманы, описанные выше, широко распространены среди церемониальных магов. Но у тех, кто опирается на обычаи народной магии, есть и другие подходы. Например, в традиции американского худу. Небольшой тканевый мешочек (под названием моджо, тоби или рука) наполняют магически активными веществами, и он может служить для тех же целей, которые выполняют классические талисманы. В других верованиях в качестве талисманов используются разные формы естественной магии ().

   
Тетраграмматон

   (греч. «слово из четырех букв»)

   Самое святое из имен Бога в Каббале и в иудейской религии. Тетраграмматон состоит из четырех букв — Йод, Хе, Вау, Хе. Большинство современных ученых произносят его как «Яхве», а более старая традиция, уходящая корнями в раннехристианскую церковь, транслитерирует его как «Иегова» (причем на классической латыни, языке, на котором впервые была написана эта версия имени, произносится как «Йехау»). Многие современные маги не решаются произнести это имя вслух и даже в ритуальной практике «называют» его письменно, просто записывая имя Бога буква за буквой. Ортодоксальные иудеи его вообще никак не произносят, и там, где оно встречается в Священных Писаниях, читают имя Адонай («Господь»).

   Слово «Йехау» («Yehowah») — архаичная форма еврейского глагола «быть». Оно может означать что-то вроде «Тот, Кто Есть». Но с другой стороны, слово «Yehowah» особенно в старом произношении, имеет заметное сходство с целым семейством имен богов и священных слов в разных древних религиях. Оно похоже по звучанию с римским титулом Юпитера (Юпитер на классической латыни произносится как «Йовех») или с гностическим божественным именем Иао. Вся традиция возникновения имени Бога, возможно, происходит от древнего использования определенной последовательности гласных звуков, складывающихся в слова силы.

   В Каббале, которая взяла Тетраграмматон как одну из своих основных тем, из этого понятия развился колоссальный и сложный символизм. Каждый из четырех каббалистических миров, Ацилут, Брия, Йецира и

   Асия, соответствует одной из букв Имени, которое имеет особое произношение в каждом мире. Это порождает тайное имя мира. Буквы Тетраграмматона преобразованы каббалистами в двенадцать имен силы, называемых Двенадцать Знамен Имени. Каждое имя соответствует одному из двенадцати колен Израиля, двенадцати знакам зодиака и так далее. У всех этих перестановок есть свое магическое применение ().

   
Теургия

   (греч. theurgeia, от theos, «бог» и ergeia — «работа»)

   В древние времена магическое крыло платонизма, принявшее церемониальную магию и традиционный религиозный ритуал, необходимый для очищения низших аспектов «Я» и заложения основы более высокой работы философского созерцания. Теургия развивалась как отдельная школа в первые века нашей эры и представляла собой частичное слияние платонической философии и популярного оккультизма, что привело к созданию герметизма и многих гностических традиций (,). Главной фигурой в формулировке теургии был Ямвлих Халкидский (245–325).

   Теурги возглавили одно из окончательных организованных сопротивлений христианству в античном мире. Убежденный теург Юлиан, последний языческий император Рима, внимательно изучал труды Ямвлиха. Великий всплеск языческой мысли и практики в IV веке во многом опирался на теургию как на философскую позицию и основу для взаимной терпимости и поддержки. Даже после политического поражения язычества такие теурги, как Прокл и Сосипатра, продолжали проповедовать и практиковать это вероучение. Теургия медленно угасала на окраинах Византийской империи, но в некоторых форпостах, таких как Харран, она сумела выжить и продержаться вплоть до наступления Средневековья.

   Язык теургии и некоторые ее практики вернулись в эпоху Возрождения после эпохального перевода герметических трактатов Марсилио Фичино (). С распространением знаний о классическом платонизме и герметизме в эпоху Возрождения теургия стала важной частью оккультизма того времени и подробно обсуждалась в таких классических оккультных трудах, как «Три книги оккультной философии» Генриха Корнелиуса Агриппы (1531 г.).

   В последнее время термин «теургия» стал обозначать любую форму магии, направленную на духовное преобразование мага. Это, по общему признанию, и было основной целью классической теургии (). Но есть и несколько других толкований. В некоторых французских эстетических христианских системах это слово используется для обозначения системы сосредоточенной созерцательной молитвы, преследующей как практические, так и духовные цели (). В некоторых современных языческих кругах это слово используется для любой магической работы, призывающей богов, в отличие от тауматургии, использующей силы природных субстанций или силы самого мага ().

   
Три, число

   В пифагорейских представлениях о числах три — первое действительное число, поскольку у него есть начало, середина и конец. Один и два считаются основными принципами числа, а не числами сами по себе. Число три — это двумерное пространство, так как три точки определяют плоскость. Его названия включают «мудрость», «благочестие» и «дружба». В Каббале три — это Бина, то есть Понимание, третья Сефира Древа Жизни. Это также число буквы Гимель. В еврейском алфавите три материнских буквы. Имена Бога, содержащие три буквы, включают ШДИ, Шаддаи и ХУА, Ху ().

   В магическом символизме эпохи Возрождения три — самое святое и мощное из чисел. Это число совершенства и идеальных форм, связанное со Святой Троицей.
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Уроборос

   (греч. «кусающий за хвост»)

   Змей, проглатывающий свой хвост. Частое изображение в магии и алхимии с древних времен до наших дней. Скорее всего, оно имеет египетское происхождение — например, его нашли в убранстве гробницы Тутанхамона — но распространился этот образ по большей части западного мира к поздним античным временам. У этого знака было много значений. В алхимии уроборос обычно символизирует процесс циркуляции, где вещество перегоняется, продукт перегонки снова выливается на остаток, и процесс повторяется.
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Философский камень

   Великая цель алхимической практики, философский камень или medicina Metallorum («лекарство металлов») — это вещество, способное превращать неблагородные металлы в чистое золото. Согласно алхимическим трактатам, он обладает способностью лечить все человеческие болезни, превращать обычные камни в драгоценные и делать стекло гибким. В эпоху Возрождения и раннего Нового времени философский камень описывают как тонкий, но очень тяжелый порошок цвета рубина. Точный же его состав — наивысший секрет практической алхимии.

   Философский Камень, или Красный Камень, — самый важный из камней, которые описываются в алхимических сочинениях. Белый камень — это более ранний или промежуточный результат того же процесса, что производит Красный. Он обладает способностью превращать неблагородные металлы в чистое серебро. В спагирической или травяной алхимии много говорится о растительном камне. Это чистое вещество с максимально возможным уровнем целебных свойств исходного растения. По мнению некоторых авторов, этот камень может выделять из травяного настоя три составляющих (сера, соль и ртуть растения) без каких-либо сложных операций.

   
Фладд, Роберт

   Английский врач и оккультист (1574–1637). Сын государственного чиновника, ставшего деревенским помещиком. Фладд родился и вырос в сельском Кенте, поступил в Оксфордский университет в 1592 году, получив степени бакалавра и магистра. После окончания университета он шесть лет проработал наставником в аристократических семьях Франции и Италии. Во время этих путешествий Фладд заинтересовался медициной и, когда вернулся в Оксфорд в 1604 году, поступил на медицинский факультет, получив докторскую степень в 1605 году. После некоторых проблем с Коллегией врачей, медицинской организацией в Великобритании того времени, он был допущен к практике и начал успешную медицинскую карьеру.

   Но помимо медицины Фладд всю жизнь интересовался астрологией, оккультной философией и Каббалой, а также внес важный вклад в искусство памяти (). В студенческие годы он уже настолько хорошо разбирался в астрологии, что смог распознать вора с помощью хорарной карты ().

   Позже Фладд овладел искусством геомантии и чуть не попал из-за этого в серьезные неприятности. Когда он путешествовал по Европе, группа иезуитов, прознав о его сеансах предсказания, пожаловалась папскому вице-легату, высокопоставленному церковному чиновнику, и потребовала его арестовать. Но вице-легат, как выяснилось, интересовался геомантией не меньше Фладда и пригласил англичанина на обед, где они провели приятный вечер, обсуждая это искусство.

   По возвращении в Англию Фладд начал заниматься медицинской практикой и одновременно приступил к составлению огромной энциклопедии всего человеческого знания с точки зрения оккультной философии Возрождения. Тем самым он положил начало своего огромного вклада в западный оккультизм. Первый том «Метафизическая, физическая и техническая история обеих вселенных, то есть Большого и Малого» (Utriusque Cosmi Maioris scilicet et Minoris Metaphysica, Physica et Technica Historia) был опубликован Иоганном Теодором де Бри в 1617 году, а в течение последующих нескольких лет вышли остальные тома.

   Плодовитый писатель и энергичный участник дебатов, Фладд принимал активное участие в так называемых брошюрных войнах (в эпоху Возрождения эквивалент современных интернет-войн) с такими сторонниками материалистической науки, как французский священник Марин Мерсенн и английский врач Уильям Фостер.

   Он так и не закончил большую энциклопедию, опубликовав несколько важных книг по герметической медицине и спагирической алхимии в конце своей жизни. Роберт Фладд мирно скончался в своем доме в 1637 году и был похоронен в приходской церкви семьи Фладд в Берстеде, Кент ().
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Хорарная (часовая) астрология

   Искусство астрологического гадания, где астрологическая карта строится на момент, когда задается конкретный вопрос, и интерпретируется как ответ на него. Хорарная астрология когда-то была одним из самых популярных разделов астрологии. До научной революции она лежала в основе астрологической практики. Хорарная астрология потеряла популярность с появлением психологических подходов к астрологии в XIX веке, но пережила умеренное возрождение во второй половине XX века.

   Хорарная астрология начинается с конкретного вопроса и определенного момента времени. Задаваемый вопрос должен быть отнесен к одному из двенадцати астрологических домов ().

   Карта строится так же, как натальная, с использованием места и времени, где и когда был задан вопрос. Человека, задающего вопрос, называют кверентом, он обозначается первым домом карты. Предмет вопроса (вопрошаемый) относится к одному из двенадцати астрологических домов. Например, вопрос о браке относится к седьмому дому — это и будет дом вопрошаемого в хорарной карте.

   В астрологии куспид каждого дома попадает в один из знаков зодиака, и каждым зодиакальным знаком управляет какая-то планета. Это и есть ключ к хорарной интерпретации. Определив дом кверента и дом вопрошаемого (предмет вопроса), астролог определяет планеты, знаки которых находятся на куспидах двух рассматриваемых домов, и ищет астрологические взаимосвязи между планетами в карте. Возможны разные отношения, каждое со своей общепринятой трактовкой. Расшифровав значения этих связей или отметив их отсутствие (что обычно означает отрицательный ответ), хорарный астролог отвечает кверенту на его вопрос ().

   
Храм Соломона

   Самое важное здание в западной оккультной символике было построено в Иерусалиме в середине X века до н. э. Это было прямоугольное здание из камня, кедра и золота, 60 локтей (около 103 футов) в длину, 20 локтей (около 34 футов) в ширину и 30 локтей (около 52 футов) в высоту. По бокам от входа, обращенного на восток, стояли две медные колонны — Яхин («стабильность») и Боаз («сила»). Внутри храма находилось святилище длиной 40 локтей, а за ним Святая Святых — внутренняя комната, где хранились Ковчег Завета и несколько других священных предметов. Святая Святых была закрыта для всех, кроме самого Первосвященника, который входил в него раз в год.

   Храм был разрушен в 586 году до н. э. Ассирийской империей после неудачного восстания евреев и оставался в руинах около семидесяти лет. За это время Ассирийская империя уступила место недолговечной Вавилонской империи, и большая часть населения Израиля была угнана в рабство в Вавилон. Когда Вавилонская империя пала перед персами, новые завоеватели позволили евреям вернуться домой, и был построен новый храм по образцу старого. Храм царя Соломона был масштабно реконструирован Иродом Великим, царем Иудеи, начиная примерно с 20 года до н. э., и разрушен до основания в 70 году н. э. римлянами.

   Подробные описания храма и его убранства в Ветхом Завете (3 Книга Царств 5:15-7:51 и 2 книга Паралипоменон 1:18-5:1) побуждают читателя к размышлениям, математическим расчетам и фантазиям вот уже более двух тысяч лет.

   Первоначальная штаб-квартира средневековых рыцарей-тамплиеров находилась на месте храма, так рыцари и получили свое название. Вся основная мифология масонства формируется на теме строительства храма Соломона, и сами масоны, энтузиазм которых превышает их исторические познания, все еще заявляют время от времени, что масонство восходит к временам царя Соломона (). Начиная со Средневековья, архитектурные особенности храма, в частности его размеры и пропорции (как описано в перечисленных выше отрывках из Священных Писаний), тоже активно использовались каббалистами и последователями сакральной геометрии (,).

   
Христианский оккультизм

   Несмотря на стереотипы, существовавшие две тысячи лет, христианство и оккультизм не так уж чужды друг другу. Много разных направлений магии, гадания и оккультной практики основано на христианских принципах. Существование христианского оккультизма — одно из главных белых пятен как в современном христианском мышлении, так и в мышлении оккультного сообщества.

   Оккультные аспекты христианства, скорее всего, восходят к самому его зарождению. По-видимому, некоторое время после распятия Иисуса из Назарета ходили слухи о том, что он был магом, а не пророком, религиозным реформатором или божеством. Несколько современных исследований показали, что есть веские основания верить в правдивость этих слухов.

   Конечно, магические практики и гадания были популярны среди людей в первые годы существования христианской церкви. В Деяниях Святых апостолов (1:23–26) описывается гадание по жребию для выбора нового апостола, который заменит Иуду Искариота. В первом послании к Коринфянам Павла (12:8-10) перечисляются дары Святого Духа, которые обладают исцеляющими силами, способностью пророчествовать и творить чудеса.

   Хотя современное христианское богословие проводит четкую границу между этими видами деятельности и оккультными практиками, для таких различий нет реальных оснований (). Существуют и некоторые свидетельства того, что геометрический и числовой символизм есть во многих фрагментах Нового Завета. Это позволяет предположить, что пифагорейский и платонический мистицизм использовался в христианских кругах с самого начала (,).

   Первые несколько веков своего существования взгляды христианской церкви на магию почти ничем не отличались от взглядов на нее со стороны римского общества в целом.

   Римское государство относилось с подозрением ко всем магическим практикам. Преследования людей, которые практиковали магию или гадали, были обычным явлением в те времена. Но были и определенные формы магической практики, которые считались приемлемыми. Медицинская магия, предсказание погоды и большинство видов естественной магии сумели обойти римские запреты. Многие другие разновидности магии разрешались неофициально, пока дело не касалось политики. Эти же разделения, преобразованные в церковную политику, стали стандартом на протяжении большей части раннего Средневековья.

   С падением власти Римской империи на Западе христианская церковь оказалась почти единственным хранителем античной культуры в большей части Европы. В трудные годы, начиная с разграбления Рима вестготами в 410 году н. э. и заканчивая Каролингским возрождением в начале IX века, христианские монахи, монахини и церковные чиновники провели настоящую спецоперацию по спасению того, что осталось от греческой и римской культуры, в том числе и трактатов по магии.

   Простое, но понятное правило включило магию в новую культуру христианской Европы: любая магическая деятельность, избегающая упоминания нехристианских духов или божеств, была приемлема. Любое магическое действие, в котором призывался нехристианский дух или божество, запрещалось либо заменялось в соответствии с христианскими канонами.

   Следовать такому правилу было несложно, особенно когда началось крупномасштабное превращение языческих богов в христианских святых. Это позволило без особого труда призывать в своих молитвах не Аполлона и Водена, а святых Аполлинариса и Свитолду. Так многие магические и гадальные практики преобразовывались в христианские, но некоторые остались полностью нетронутыми. Например в популярной системе предсказаний «Жребий Астрампсиха» в поздние времена Римской империи лишь заменили списки богов-оракулов эквивалентными списками христианских святых. Эта система оставалась популярной и в раннем Средневековье.

   В результате в средневековой западной культуре были заложены основы использования христианской магии, полностью приемлемые для церкви и практикуемые на всех уровнях общества того времени. Они включали в себя астрологию и другие формы гадания, предсказание погоды, сельскохозяйственную магию, магию исцеления и широкий спектр разнообразных чар для удачи, защиты и успеха. Даже гоэтическая магия, содержащая вызов духов и поэтому попадающая под запрет христианской церкви, в Средние века приобрела сильную христианскую окраску, поскольку многие сохранившиеся гоэтические ритуалы включали христианские святые имена и символы и действовали полностью в пределах ментальной Вселенной средневекового христианства.

   Это магическое направление христианства оставалось важным и широко распространенным течением в западных культурах до XIV века. После этого отношение к магии ожесточилось. Первым вполне ожидаемым признаком стала серия судебных процессов над еретиками, где главным доказательством ереси была практика магии.

   Преследование леди Алисы Кителер в 1324–1325 годах и сожжение итальянского астролога Чекко д’Асколи в 1327 году ознаменовали начало решительного наступления на магию. В течение следующих четырех веков масштабы и жестокость преследования росли. Было убито около пятидесяти тысяч человек. Языческие историки назвали этот период «Пылающими Временами».

   Христианский оккультизм столкнулся с жестокой борьбой за выживание. В руководствах для инквизиторов и охотников на ведьм любая не санкционированная церковью ритуальная деятельность считалась поклонением демонам. Тот факт, что многие обвиня емые колдуны и ведьмы творили магию во имя Христа и святых, не имел значения. Но почти все оккультисты того времени продолжали утверждать, что они и их искусство были полностью христианскими.

   Некоторые оккультные писатели в период «Пылающих времен» в своих работах резко осуждали колдовство, чтобы провести границу между своими учениями и идеями магии, популярной среди самых широких масс. Другие критиковали манию охоты на ведьм, а Корнелиус Агриппа, автор важнейшего трактата по церемониальной магии эпохи Возрождения, как известно, успешно защитил обвиняемую ведьму в суде.

   «Пылающие времена» оставили разрушительный след в христианской оккультной культуре. Очень немного богатых традиций христианской магии и гадания, накопленных к XIV веку, удалось сохранить. Исключения встречались лишь в высшем обществе и среди малоимущих.

   С одной стороны, подавляющее большинство церемониальных магов, происходящих из образованных высших классов, продолжали считать себя христианскими магами и использовать христианские святые имена и символы в своей работе. Церемониальные оккультные учения, такие как мартинизм и движение розенкрейцеров, во многом опирались на христианское богословие и практику (). Бедняки же, особенно в отдаленных районах, продолжали спокойно практиковать народную магию с христианскими элементами.

   Оба этих течения в значительной степени угасли с наступлением индустриализации в XIX веке. А появившиеся альтернативы христианству в конце XIX и начале XX века поспешили сохранить то, что осталось. В то время как Герметический орден Золотой Зари, основанный в 1888 году, требовал, чтобы его члены были либо христианами, либо «интересующиеся христианской символикой», многие из его орденов-преемников в XX веке были нехристианскими или даже антихристианскими.

   Точно так же проникновение теософии, азиатских религий и неоязычества в популярную культуру всего западного мира в XX веке оказало сильное влияние на народные магические традиции. В Америке нетрудно найти людей, предки которых практиковали народную магию. Но, столкнувшись с неоязыческим движением, они решили, что именно это теперь их семейная вера, и систематически стали заменять обращение к Богу и святым на воззвание к матери-Богине или другим языческим божествам.

   На момент написания этой статьи в мире все еще есть несколько оккультных орденов, которые продолжают работать в рамках христианской магической традиции. Это христианские организации, основанные независимыми епископами, ряд английских магических орденов, находящихся в дружественных отношениях с англиканской церковью, общества сосредоточенной и созерцательной молитвы, использующей древнее название теургии, возникшей во французских оккультных кругах в XIX веке (). Среди них есть церкви и другие религиозные организации гностической направленности, интерес к которым стремительно возрос после перевода священных писаний Наг-Хаммади ().
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Церемониальная магия

   Одна из основных разновидностей западной магии, также известной как ритуальная магия.

   Как следует из названия, церемониальная магия использует ритуалы и церемонии как основные инструменты в работе с магическими энергиями и сущностями. Основы этой магии на Западе долгое время были глубоко переплетены с герметизмом, с одной стороны, и Каббалой — с другой. Поэтому и термин «церемониальная магия» часто обозначается для описания обеих традиций в терминах современного оккультизма (,).

   Концепция церемониальной магии, в отличие от других видов магической практики, возникла в Средние века и находилась под сильным давлением юридических ограничений католической церкви.

   Главной заботой церкви было не позволять населению поклоняться языческим божествам. Любая форма магии, которую можно было рассматривать как языческий обряд почитания, строго воспрещалась, если только она не касалась христианской Троицы или святых. Другими словами, вся магия, имеющая дело с какими-либо духами, была запрещена, но естественная и религиозная магия в целом разрешались (,)

   Запрещенные формы магии сформировали первое ядро того, что превратилось в церемониальную магию позднего Средневековья и Возрождения. Значительно дополненная информацией из арабских магических трактатов, таких как «Пикатрикс», церемониальная магия создала свою литературу, состоящую из знаменитых гримуаров или «грамматик» магической практики ().

   Некоторые из них были откровенно демонологическими произведениями гоэтической магии, направленными на вызов сил зла и их использование в интересах мага. Другие книги описывали духов планет или иные этически нейтральные силы. Отдельные авторы посвящали свои работы общению с ангелами. Церковь предсказуемо определила их как демонические, и до эпохи Возрождения магические ритуалы совершались в тайне.

   В эпоху Возрождения оккультизм возвращается из своих секретных убежищ, но отношение к старой церемониальной магии гримуаров начинает сильно меняться. Некоторые из значимых магов того времени полностью отвергли средневековую магию. Вместо этого они обратились к герметическим и каббалистическим источникам в попытке создать новую, теологически незапятнанную. Другие же свободно заимствовали идеи из гримуаров. Среди них был Корнелиус Агриппа, чья книга «Три книги оккультной философии» (De Occulta Philosophia Libri Tres, 1533) считалась одним из основных магических текстов следующие несколько веков.

   Современная церемониальная магия в значительной степени опирается на эти средневековые и ренессансные источники, но Элифас Леви (1810–1875) внес в нее серьезные изменения. В своих работах он пытался отстаивать более высокодуховное отношение к магической практике, ставя основной целью не просто достижение основных целей, а духовный рост самого мага. Такой подход стал очень распространен после его смерти. Отчасти из-за воздействия Герметического ордена Золотой Зари и его многочисленных ответвлений, а отчасти потому, что на Запад проникало все больше восточных учений (например йога), и это влияло на отношение западных оккультистов к их собственным учениям.

   Подъем неоязыческого движения во второй половине XX века внес очередные изменения в церемониальную магию, и эти перемены не завершились до сих пор. Попытки язычников определить свою религию как нечто отличное от других оккультных течений привели, особенно в англоязычных странах, к разделению магического сообщества на языческие и «церемониалистские» крылья. Причем последний термин означает «практик церемониальной магии».

   Со времен Возрождения до 1950-х годов языческая религиозная практика в той или иной форме была лишь элементом церемониальной магии. Но в последние годы неоязыческие проповедники заявляют о желании проводить собственные обряды, и языческих ритуалов в церемониальной магии становится все меньше.

   В настоящее время в англоязычном мире самой популярной системой ритуалов церемониальной магии считаются практики, созданные Герметическим орденом Золотой Зари, хотя широко практикуются и несколько других. За последние десятилетия маги провели множество изысканий и исследований старых и забытых ритуалов церемониальной магии и им подобных обрядов из других культур. Вполне возможно, что в этой области скоро появятся новые разработки (,).
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Шотландский обряд ().
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Эхнатон

   Египетский фараон, правил ок. 1370–1353 гг. до и. э. Открытие существования Эхнатона было одним из главных сюрпризов египтологии XIX века. Начиная с 1840-х годов, исследователи равнины Амарна (пустынного участка на берегу Нила рядом с древним городом Гермополь) обнаружили изображения фигур, поклоняющихся солнечному диску. Археологов удивило, что стиль этих резных фигурок нарушал многие стандартные принципы древнеегипетского искусства и что имена и лица фигур систематически стирались через некоторое время после того, как они были первоначально вырезаны. Интерес к так называемым поклонникам диска привел к серии раскопок в Амарне, обнаружению затерянного города и забытого фараона и к спорам, которые не утихают до сих пор.

   По большей части путаница вокруг Эхнатона — следствие современных трактовок, полных предвзятости. Египтологи XIX века, такие как Уильям Флиндерс Петри, спроецировали свои христианские верования на Эхнатона и представили популярную и не совсем точную картину его правления и его идей. В XX веке люди, начиная от неонацистского теоретика Савитри Деви и заканчивая некоторыми современными розенкрейцерскими фигурами, использовали Эхнатона для демонстрации своих точек зрения (). Такие идеи, все еще актуальные в оккультных кругах, во многом скрыли жизнь одной из самых сложных фигур Древнего Египта.

   Эхнатон был вторым сыном Аменхотепа III, одного из величайших царей Восемнадцатой династии Египта. Первоначально его назвали Аменхотепом, в честь отца. Возможно, между ними возникла неприязнь, поскольку, в отличие от своих братьев и сестер, молодой Аменхотеп не упомянут и не изображен на сохранившихся памятниках его отцу. Некоторые современные исследователи отметили странные детали портретов Эхнатона времен его правления и предположили, что он страдал серьезным гормональным заболеванием — синдромом Фрелиха. Тем не менее он стал наследным принцем после смерти своего старшего брата Тутмоса, а несколько лет спустя взошел на престол как Аменхотеп IV.

   Вскоре после своей коронации, согласно сохраненным обрывочным записям, он провозгласил всех богов и богинь, которым поклонялись жители Египта, безжизненными и бессильными. Единственным истинным богом стал считаться Атон, солнечный диск. Эхнатон провел религиозную революцию, упразднив храмы и служителей всех богов, кроме своего, стер имена старых богов с памятников по всему Египту и изменил свое имя с Аменхотепа, что означало «Амон — доволен», на Эхнатон — «Дух Атона».

   В первые годы своего правления Эхнатон построил четыре огромных храма для поклонения Атону в столице Фивы, а на пятый год навсегда покинул ее и переехал на равнину Амарна, чтобы построить новый город Ахетатон — «Горизонт Атона». Там он руководил строительством огромного храма Атона и роскошного дворца для себя, спроектированного в новом стиле, не имеющем ничего общего с традиционной сакральной геометрией классического египетского искусства и архитектуры.

   Идеи материализма Эхнатону были ближе, чем кому-либо в Древнем Египте. Мифические и символические образы человеческого опыта полностью миновали его.

   Древние египтяне представляли солнце как парящий в воздухе ястреб, небесная лодка, богиня с головой кошки или правый глаз бога. На своем пути по небу оно сражалось с небесным змеем, рисковало застрять на мелководье неба и уносило души мертвых в рай. Эхнатон отвергал все это. Для него солнце — сияющий диск в небе, действия которого ограничивались тем, что можно было наблюдать и измерить: восходы, сияние, питание растений и так далее. Боги храмов были лишь мертвыми статуями. Вместо богатой мифической структуры египетской религии Эхнатон провозгласил свое учение о превосходстве Атона, солнечного диска, как единого живого бога и источника всей жизни.

   Был у него и поэтический талант. Считается, что впечатляющий гимн Атону, найденный в гробницах времен Амарнского периода, был написан самим фараоном. Но его взгляд на мир остановился на грани видимого.

   Последние годы правления Эхнатона были неспокойными. Резкий рост налогов и принудительный труд — следствия масштабных строительных проектов фараона. Они ввергли Египет в состояние экономического кризиса, и значительная часть империи попала под контроль расширяющегося хеттского царства на севере.

   Что еще хуже, страну захлестнула эпидемия. Многие египтяне считали, что раз Египет покинул богов, то и боги отвернулись от него. Смерть Эхнатона на семнадцатом году правления остановила эту религиозную революцию. Три недолговечных преемника — Сменкхара, мальчик-король Тутанхамон и Ай — пытались найти золотую середину, поддерживая культ Атона и разрешая вновь открывать старые храмы. Ни один из них не оставил наследников, и после смерти Ай двойная корона Египта перешла к Хоремхебу, командующему армией.

   Во многих современных рассказах о правлении Эхнатона и его последствиях Хоремхеб был злодеем. На деле же он был проницательным реалистом, который видел, что сотрудничество между военными и духовенством необходимо для выживания Египта. Его двадцатипятилетнее правление вернуло государству стабильность и процветание, а также положило начало успешной девятнадцатой династии, основанной его приемным сыном и наследником Рамзесом I.

   Хоремхеб сократил налоги и провел судебную реформу, чтобы завоевать народную любовь, и обеспечил поддержку духовенства, вернув старым храмам их первоначальное великолепие и место в обществе. Полное прекращение религиозной революции Эхнатона было важной частью работы Хоремхеба. По приказу нового фараона храмы Атона разрушались, а город Ахетатон, который уже был заброшен во время правления Тутанхамона, сравняли с землей. Точно так же, как сам Эхнатон пытался стереть имена египетских богов, Хоремхеб приказал уничтожить все следы правления Эхнатона, его религию и бога, которому он поклонялся, его образ, его имя из записей и памятников по всему Египту. Работа была проделана тщательная, и лишь разрозненные упоминания о «проклятом Ахетатоне» продолжали ставить в тупик историков до тех пор, пока раскопки в Амарне не расставили все на свои места ().
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Юнг, Карл Густав

   Швейцарский психолог и оккультист, 1875–1961. Карл Юнг, один из самых влиятельных фигур в современной психологии. Родился в семье, история которой во многом определила его будущую жизнь. Его отец был протестантским священником из рода выдающихся ученых и богословов, а мать происходила из семьи, глубоко вовлеченной в оккультные и спиритуалистические практики. Он поступил в медицинскую школу Базельского университета в 1895 году и окончил обучение в конце 1900 года. Его диссертация «О психологии и патологии так называемых оккультных феноменов» была основана на сеансах, которые он проводил самостоятельно, с участием членов своей семьи. Его кузина Элен Прейсверк выступала в качестве медиума.

   Сразу после окончания медицинской школы Юнг начал работать в психиатрической больнице Бургхельзли в Цюрихе, где провел известные диагностические исследования словесных ассоциаций. Он и глава больницы Эйген Блейлер (1857–1939) были одними из первых врачей за пределами Вены, которые занялись психоанализом — новой и чрезвычайно противоречивой системой терапии, разработанной Зигмундом Фрейдом (1856–1939) в Вене. С 1905 по 1912 год Юнг был одной из самых влиятельных фигур во фрейдистском сообществе, поднявшись до должности президента Международной психоаналитической ассоциации.

   Но в 1912 году Юнг публично разорвал отношения с Фрейдом, отвергнув значительную часть теорий своего учителя в пользу более радикального и более духовного подхода к психотерапии. Юнг утверждал, что наряду с личным бессознательным, состоящим из вещей, забытых или подавленных в течение жизни человека, есть и коллективное бессознательное, состоящее из архаических паттернов — архетипов, соответствующих примитивным человеческим инстинктам, с одной стороны, и богам языческой религии — с другой.

   В основе теории Юнга лежали его давние связи с оккультизмом. В библиотеке ученого было много книг теософского мистика и ученого Г. С. Мида (1863–1933). А после разрыва с Фрейдом он стал частым посетителем и лектором в «Школе мудрости» в Дармштадте, центре оккультных исследований, основанном балтийским оккультистом графом Германом Кейзерлингом (1880–1947). Как и многих немецких оккультистов, Юнга особенно интересовали древние персидские религии, зороастризм, митраизм и гностицизм. Сам Юнг записывал сны и видения, где он встречался с гностическими божествами и трансформировался в Эона, митраистского божества с головой льва ().

   В более поздние годы жизни Юнг сильно увлекся алхимией и провел некоторые аналогии между практикой алхимиков и деятельностью психиатров. Химические реакции алхимии представлялись ему как чистый лист для проецирования психологических преобразований личности. Он был и практикующим астрологом. В 1911 году научился составлять гороскопы у своей коллеги и возлюбленной Антонии Вольф (1888–1953). Также он сыграл центральную роль в ознакомлении западного мира с книгой «И-Цзин» («Книга Перемен» китайский философский текст. — Пер.), написав авторитетное предисловие к знаменитому переводу Ричарда Вильгельма 1950 года.

   Юнг покинул Бургхельзли в 1909 году и переехал в Кюснахт, недалеко от Цюриха. Там он построил каменный дом, где поселился и занялся частной практикой, а также преподавал и писал книги. Он становился все более известным общественным деятелем не только в Европе, но и в Северной Америке, где юнгианские идеи утвердились в 1920-х годах и стали чрезвычайно популярными к моменту смерти Юнга.
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Яхин

   (иврит «он установил»)

   Один из двух столпов у дверей Храма Соломона. Важный элемент каббалистической, магической и масонской символики. Колонна Яхин стояла справа от входа в храм. В символизме она часто белого цвета и соответствует активному, духовному и мужскому началу, тогда как столб Боаз — восприимчивому, пассивному, материальному и женскому. Каббалисты связывают Яхин с правым столпом Древа Жизни, Столпом Милосердия (). Во многих масонских ложах столп Яхин увенчан небесным шаром, символизирующим его связь с небесным миром (,).
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