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   Таинственные искания Грааля - не поиски ли это нашей «утерянной половины»?

     Что есть Вечная Женственность? Не та ли прекрасная дама, которая несет чашу Грааля и являет себя искателям, созерцающим христовы и софианические Мистерии?

      Автор увлекает нас навстречу новым духовным приключениям, продолжая и дополняя свою предыдущую работу Путь Грааля, и имея своею водительницей одно из самых глубокопочитаемых духовных существ - Софию, Божественную Премудрость.

   София, «невеста» Христа - вдохновительница всех искателей истины, начиная с царя Соломона и вплоть до рыцарей Грааля, для которых она остается идеалом носительницы чаши Грааля.

   Почему Мистерии Софии должны воскреснуть в наше время? Почему Христос и София представляют посвятительные мистерии, от которых зависит ближайшее и отдаленное будущее? Отчего столь важно именно сейчас познавать и изучать в тайнике нашего духовного сердца эти христово-софианические мистерии? Автор предлагает читателю попытаться разгадать эту головоломку прошлого, настоящего и будущего человечества.

     Путь Грааля раскрывает Мистерии соединения Христа и Софии подводя к порогу, на котором в нас может зародиться упование на такое будущее, в каком человек встретится с Вечной Женственностью, чтобы строить Terra Lucida, Землю Света, где человечество станет жить среди богов.
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ВВЕДЕНИЕ

  Цель настоящей работы — показать насущную важность возрождения духовного знания для нашей эпохи. Пришло время вырваться из гипнотического плена материи и миражей внешнего мира. Жизнь таки имеет смысл, и отнюдь не материалистическое счастье (комфорт, деньги, секс, власть и удовлетворение эфемерных эгоистических желаний всех мастей) позволит нам его найти.

    Эта книга — трепетная дань уважения Софии, тому духовному существу, что изливает на нашу Землю Мудрость, и почитаемому с самой глубокой древности.

   В наши дни человек пребывает в неведении относительно существования духовного мира и населяющих его существ. Также и интерес к Ангелам сделался в последние годы лишь модой и скатился до чисто утилитарного уровня.

    Смысл жизни ни в коем случае не может обретаться во внешнем. Цель жизни — духовна по своей природе. Она открывается в наиглубочайшем каждого из нас: это тот идеал, к которому мы как духовные существа стремимся. Этот идеал можно резюмировать так: вновь обрести свою утерянную половину! Какова она, эта наша «утерянная половина»? Это Вечная Женственность, т.е. Душа, или высшее «Я», которой мы стремимся достичь в качестве «Я».

   «Я», человеческая индивидуальность, ищет в мире и во взгляде другого (обычно — своего партнера) ту любовь, которую оно несет своей Душе. К несчастью, его неминуемо постигает разочарование, ибо поиски ориентированы в неверном направлении: его Душа, или высшее «Я», живет в духовном мире. Вечная Женственность обитает в сфере духовного Солнца, и именно туда нам необходимо взойти, чтобы встретиться с ней.

   Носительница Грааля символизирует эту Вечную Женственность: она являет собой те творческие и целительные силы, что позволят человеку вырваться из материального плена. В самом деле, отнюдь не дальнейшее увязание в материи, как то происходило на всем протяжении XX века, позволит человеку освободиться из рабства, в котором его держат внешние чувства, а соединение со своей Душой, или высшим «Я», и культивирование духовного идеала.

  Чтобы человек смог сыграть в земном воплощении свою роль, ему необходимо развивать идеалы, не принадлежащие физическому или материальному миру. Тогда он сможет жить в физическом теле, не ощущая себя изгнанником.

   Человек — существо духовное, нисходящее из звезд. На Земле он лишь «мимоходом», однако такой краткий переход может позволить ему раскрыть себя и внести в эволюцию человечества свой вклад. Для чего он должен соединять материальное с духовным. А это, без познания оккультного строения себя самого и духовного мира, невозможно.

   Тот, кто желает верным образом изживать инкарнацию, должен сделать выбор в пользу того, чтобы извлекать себя время от времени из внешнего мира, культивируя с помощью медитации внутреннюю жизнь. Подобная медитация должна быть не пассивной, или восточной, а динамичной, ведя к овладению менталом и придавая ему творческий характер (см.гл.1).

  Тогда такой стремящийся к познанию человек научится исцелять раны собственного детства и откроет в глубине своего сердца новые силы творчества и красоты, которые и станет выявлять в мире (см. гл. 2).

   Изучение мистерий Грааля и связанных с ним персонажей поможет ему понять, что же он на самом деле ищет — свою Душу, или высшее «Я» (см.гл.З, а также мою предшествующую работу «Путь Грааля» (СПб., «Дамаск», 2002), которую настоящая книга наилучшим образом дополняет).

    По мере продвижения по пути своего внутреннего странствия, стремящийся к познанию мистерий ученик будет все больше ощущать, насколько важно воскрешать в себе эзотерическую Мудрость: он окажется способен благодаря собственным усилиям обретать путь к Истине (см. гл. 4 -12).

   Сегодня каждый из нас ответственен за то, чтобы подготавливать будущее человечества. Если мы не возьмем на себя такой ответственности, оставаясь пассивными, эгоистичными и аморальными, предпочитая ощущать себя жертвами обстоятельств, то у человечества не будет будущего!

   Недопустимо позволять кому бы то ни было носить себя «на руках». У нас есть сила исцелить себя и содействовать развитию мира, внося свой вклад в творческую копилку человечества и в решение общечеловеческих задач. Вот уже две тысячи лет, как Христос, Бог Сын, погрузил в наше сердце некое сокровище. Оно заключает в себе весь Его земной опыт, т.е. потенциал всего духовного развития человеческого существа вплоть до конца времен. Мы располагаем громадным внутренним потенциалом. И в нашей воле — воспользоваться им или нет; от этого будет зависеть то, какого достоинства окажется наше будущее.

   Ныне человек зрел и в силах воспользоваться сокровищем своего сердца. Сделает ли он это? Или так и будет играть роль ниже собственных возможностей? Ответ каждого из нас на эти вопросы определит то, каким станет наше будущее.

    И, тем не менее, то будущее, к которому предназначено человечество (если оно произведет необходимые для этого свершения усилия) — необычайно: это созидание Небесного Иерусалима, или Terra Lucida (см.гл. 10, И и 12).

    На горизонте человеческого сознания вырисовывается величайшее упование. Примет ли человек вызов? София, это возвышенное духовное существо, «сотрудница» Христа и образец «нашей собственной» Вечной Женственности, ждет нас в духовном мире и являет нам пример: она несет чашу Грааля, чтобы нас инспирировать и побудить к раскрытию сердца навстречу грядущему и нашим ближним, чтобы сообща созидать духовную общину будущих времен.

    К этому грандиозному духовному приключению я вас и призываю. Пусть оно сможет принести вам чуть больше надежды. Пусть сможет побудить вас к завоеванию свободы благодаря познанию истины. И раскрыть вас вашим ближним — чтобы посеять первые семена братства, в котором так нуждается человечество.

Глава 1

ТВОРЧЕСКАЯ МЕДИТАЦИЯ

   Все словари как будто согласны между собой в том, что слово «медитировать» означает «глубоко размышлять». Этимология слова делает акцент на усилии по приведению мышления в порядок, по осуществлению умственной деятельности благодаря глубокому и исполненному зрелости размышлению. Таким образом, цель медитации — понимание изучаемого нами предмета, посредством чего мы упражняем свои познавательные способности для овладения собственным мышлением и его укрепления. Вполне очевидно, что таково западное определение медитации. В сущности, медитация имеет совершенно разный смысл в зависимости от того, с какой точки зрения мы ее рассматриваем — западной или восточной.

Различия между восточной медитацией 

и медитацией западной

   Для представителя Востока цель медитации — умиротворение ментала и достижение внутреннего покоя. Для него ментал — враг, от которого необходимо избавиться. Медитация помогает привести его к безмолвию. Когда ментал умолк, устанавливается внутренняя тишина. Это и объясняет натуру восточного человека и сопутствующий ей фатализм. Западный человек обладает характером, отличным от человека Востока. Восточный человек больше обращен к своему внутреннему, тогда как человек Запада ориентирован на внешний мир.

   Перед лицом жизненных испытаний поведение человека Востока несет печать фатализма. Либо ему известен тот род испытания, с которым он сталкивается, и тогда он решает проблему без какого бы то ни было напряжения. Либо же он оказывается перед лицом испытания неизвестного ему рода, и в таком случае он ждет, коulа оно минует, ибо с ним ничего невозможно поделать — это и есть фатализм (говорить себе: «Ничего, пройдет!»).

 Поведение же западного человека в подобной ситуации можно охарактеризовать как вступление в схватку. Либо ему знаком тот род испытания, с которым он сталкивается, и тогда он бьется, чтобы решить проблему, будто бы это впервые, или пытается сделать это лучше, чем в предыдущий раз. Либо же он оказывается перед незнакомым ему испытанием, и тогда он борется, чтобы превозмочь его несмотря ни на что, и в таком, подчас — непосильном — столкновении преодолевает, превосходит самого себя.

    Перед лицом испытаний восточный человек стремится сохранить состояние умиротворения и отрешенности (что можно найти в изначальном буддизме, где речь идет об избавлении от желаний для того, чтобы покончить со страданием и вновь обрести покой).

  Западный же человек в схожей ситуации стремится учиться у судьбы и преодолеть страдание, сталкиваясь со злом, чтобы преобразовать его в добро. Таким образом, он приходит к сознанию самого себя как «Я», воплощенного духовного существа.

  В то время как человек Востока может пытаться избежать страдания, западный человек погружается в самое его средоточие и выходит оттуда возросшим и преображенным. В данном отношении достаточно сравнить жизнь и учение Гаутамы Будды и Христа Иисуса.

   Что  же касается самой медитации, то вышеуказанные фундаментальные отличия мы вновь находим и между двумя видами ее практики — восточной и западной.

·   В восточной медитации, какой бы ни была ее конкретная форма и варианты, целью всегда являются внутренний покой и безмолвие ментала. Что можно резюмировать как поиски пустоты ментала.

·   Западная же медитативная практика хоть и может вначале вести к состоянию внутреннего покоя или частичной пустоте ментала, однако это ни в коем случае не является ее целью. Западная практика идет дальше — вместо отключения ментала, она его обуздывает, вышкаливает  и делает из  него замечательный инструмент познания духовного мира, мира внешнего и самого человека. Цель западного медитанта — дать мышлению возможность стать свободным и творческим.

    Вместо «умерщвления ментала», как то советуют некоторые восточные гуру, западный ученик учится делать его динамичным и творческим. Что ему удается благодаря «обращению» мышления (благодаря метанойе, возвещенной еще Иоанном Крестителем), т.е. он делает его внутренне активным (обычно же мышление довольствуется пассивной интерпретацией доставляемых внешними чувствами данных).

   Имея некоторой опыт, умиротворить ментал и привести его в пассивное состояние легче, нежели сделать активным и динамичным, превратив в инструмент познания и творчества.

  Подобные утверждения — результат моего собственного медитативного опыта, а также опыта небольшой группы, с которой я вот уже много лет работаю. Сначала я изучил восточную медитацию, которую интенсивно практиковал в различных формах (Шри Ауробиндо, Крийя - йога Бабаджи Нагарадж,  Дзен, Суфи, Тантра и  т.д.) в течение ряда лет. Мне хорошо знаком внутренний покой, а также та пустота ментала, которую он с собой приносит. Благодаря медитативной тренировке достигаешь абсолютного внутреннего вакуума, лишенного всякой мысли. В таком состоянии можешь соединиться со всем, что есть. И все же, после всех подобных опытов замечаешь, что они никуда не ведут и ничего не решают. Соединение со всем сущим ничего не дает судьбе западного человека, ибо он в этом всем себя теряет. «Я» в конечном счете ослабевает — вместо того, чтобы укрепляться и познавать себя. После ряда лет интенсивной практики восточной медитации (по два-три часа в день), я осознал, что она ведет в тупик, ибо я — не человек Востока, и моя цель заключается не в том, чтобы удалиться из мира или достичь эгоистического внутреннего покоя, в том, чтобы стать творцом, способным нести в мир преобразования.

   Другое дело, что методы восточной медитации сегодня еще пригодны для людей Востока. Некое восточное учение может быть действенным лишь в том случае, если подлинный Посвященный адаптировал эти методы к нашей эпохе. Однако никакая форма восточной медитации не приспособлена к современному западному человеку (и меньше всего те методы, что основаны на повторениях мантр, гасящих «Я»).

   Тем не менее, в наши дни, вступивший на духовный путь ученик, начав с восточной медитации, не оказался бы в заведомо неблагоприятных условиях. Действительно, правильным образом практикуемая восточная медитация ведет к внутреннему покою и определенной отрешенности в отношении мира, чем отнюдь не стоит пренебрегать, даже если этот покой и остается весьма относителен и хрупок при столкновении с внешним миром. Подобный покой значительно облегчает достижение первых посвятительных ступеней западного христианского духовного пути (см. «Путь Грааля», гл. 8).

  Возьмем конкретный пример, чтобы яснее обозначить различия между восточной и западной медитацией.

·  Представим себе, что восточный ученик медитирует над умиротворенностью как таковой. Он успокаивает ментал и старается больше не думать. Взывает к энергии покоя, чтобы та низошла в него и наполнила все его существо. Начинает ощущать внутреннюю гармонию, купаясь в мягком зеленоватом свете. Покой им воспринимается как освежающая, легкая энергия в области сердца.

·    Теперь вообразим себе, что над идеей умиротворенности медитирует западный ученик. Физически расслабившись, он интериоризируется в эфирное тело. Вслед за чем концентрируется на покое. Понятие покоя он помещает в средоточие своей внутренней жизни. Это значит, он в себе рождает вопросы относительно покоя: «Что есть покой? Отчего я могу его желать? Противоположен ли он конфликту или находится по ту сторону всякой двойственности? Каково то внутреннее состояние, в котором я нахожусь, пребывая в покое? А когда я  в нем более не нахожусь? Каков тот высочайший идеал покоя, что я могу себе представить?» Ученик углубляется в вопрошание до тех пор, пока не сможет создать себе внутренний образ, резюмирующий для него понятие покоя (например, какой-либо символ). Подобное внутреннее представление не будет иметь ничего общего с чем бы то ни было внешним, не будет опираться на то, что ученик мог увидеть с помощью глаз, а окажется создано исключительно динамикой его медитации (вопрошанием, движимым любовью к истине и познанию). Тогда ученик созерцает свой духовный образ и еще далее углубляет медитацию, пытаясь постичь, что этот образ означает. Наконец, он проникает в «чувствование» энергии, образующей данный образ, и погружается в покой.

    Важное различие между двумя этими методами заключается в том, что первый (восточный) — пассивен, т.е. основан на восприимчивости, тоща как второй (западный) — динамичен, имеет творческий характер.

Восточный медитант стремится наполнить себя энергией покоя, стараясь оказаться как можно более восприимчивым. В данном случае ментал пассивен, безмятежен, «пуст» (пустота ментала).

   Западный же медитант внутренне генерирует энергию покоя собственной медитативной работой, своими мыслительными усилиями. Здесь - ментал усмирен и используется динамичным и творческим образом для того, чтобы понять (= принять в себя*, или же индивидуализировать) сюжет медитации.                                          

Чего ради медитировать?

    Чтобы дойти до истины и обрести свободу (по слонам Христа: «И познаете истину, и истина сделает вас свободными», Ин. 8,32). Действительно, медитация есть деяние свободное, которое дает нам возможность познать истину. В нашем западном обществе она признанием нe пользуется. Ей нас наши воспитатели не учат. Медитант должен свободно решить, в какой момент он станет каждодневно извлекать себя из внешних занятий, чтобы вступать в свой внутренний мир для медитации. Он должен чем - то пожертвовать и выделить время для таких периодов медитации.

   Кроме того, никто не может нас к медитации принудить. Как правило, нас приучают к обратному, т.е. к тому, чтобы никогда не задавать себе вопросов и постоянно, без передышки оказываться охваченными внешней жизнью. В конце концов, медитация в материалистическом мире ни к чему не пригодна. Она ему ничего не приносит и не основывается ни на чем утилитарном. Медитация, таким образом, есть действительно деяние, зиждущееся на свободе. А поскольку западная медитация приводит в действие мышление, то оно — соединенное с сердцем — способно добраться до истины.

     Западная медитация служит также для того, чтобы вновь привести себя в связь с духовным миром, от которого современный человек отрезан (что ведет к атеизму). Точнее, речь идет об установлении прочной связи со своей Душой (т.е. высшим, или духовным, «Я»), чтобы восстановить «чувство» завершенности, или полноты. В самом деле, пресловутая «утерянная половина», за которой гоняется большинство людей (поиски «сестринской», близкой души), — это не что иное, как Душа, или высшее «Я», которое терпеливо ждет в духовном мире (внутри солнечной сферы), пока воплощенное «Я» не соблаговолит заинтересоваться чем - то иным, нежели материальные цели и вещественные объекты.

 *   По - французски «comprendre» - понимать, «prendre еп soi» - принимать в себя. (прим. перев.)

    Западная медитация равным образом служит и для того, чтобы прийти к самосознанию. Западный медитант учится постигать себя в качестве «Я». Медитация отвечает на вопрос: «Кто я есмь?» Если ученик медитирует уже достаточно    давно,    его    внутренняя    жизнь    значительно    обогащается. Он может, как мы видели выше, медитировать над некой добродетелью, но он может также медитировать и над весьма разработанными и сложными эзотерическими сюжетами (духовной историей человечества, эзотерическим строением человеческого существа, существами духовного мира, реинкарнацией и кармой, бытием в период между двух земных жизней и т.д.).

    Изучая эзотерические знания — сообщенные искателями света, обретшими доступ в духовный мир, — и медитируя над ними, он созидает себе внутреннюю жизнь, наполненную символическими образами, которые представляют столько же аспектов его самого. В самом деле, все, что внутренне создает медитант, проистекает из его собственных мыслительных усилий (или из соединения в нем воли и мышления; основное усилие здесь заключается в концентрации).

   Необходимо учитывать следующее: всякое знание, проистекающее из внешнего наблюдения, благодаря органам внешних чувств, сохраняется человеком в форме воспоминания. Зато любое эзотерическое познание, проистекающее из наблюдения внутреннего, духовного (без содействия органов внешних чувств), не может храниться в виде воспоминаний. Ученик должен воссоздавать его всякий раз, как он к нему обращается. Лишь мыслительные усилия могут воссоздать некое эзотерическое познание, поскольку последнее пребывает не в физическом теле ученика (воспоминание), а в его эфирном теле (живая память).

    Например, во внешнем мире не существует Ангелов, которых можно было бы созерцать физическими глазами. Таким образом, когда на основе эзотерических знаний мы изучаем Ангелов, нам необходимо произвести мыслительное усилие, чтобы воссоздать их в своей внутренней жизни. Конечно, речь здесь не идет о том, чтобы внутренне воспроизвести образ Ангела, виденный в какой-либо книге, или о том, чтобы про себя повторять объяснения, данные на эту тему в какой-нибудь нелепой работе. Речь идет о том, чтобы медитировать над Ангелами на основе указаний, данных исследователями, действительно обладающими доступом в духовный мир и в самом деле встречавших этих существ в мире духа.

   Далее речь идет о том, чтобы промедитировать эти эзотерические знания, оживить их в себе, углубить до той степени, когда нам является образ нашего Ангела, и мы ощущаем его благодетельную энергию. Речь в таком случае идет о реальном опыте, а не о самовнушении.

    Итак, западная медитация является творческой, поскольку рождает на основе достоверного эзотерического материала индивидуализированное знание, ведущее к духовным опытам за порогом сверхчувственного мира.

  В сущности, эзотерические знания, почерпнутые в серьезных книгах, усваиваются медитантом, который, индивидуализируя их, превращает в собственные познания. И он оживляет их в себе до такой степени, что при соприкосновении с порогом сверхчувственного мира они трансформируются в духовные опыты. Всякое индивидуализированное знание, которое он таким образом приобретает, и все проистекающие из него духовные опыты являются завершением его собственных медитативных усилий (в которых мышление соединяется со способствующей вызреванию теплотой сердца). А сама субстанция этих духовных опытов образована из отражений его «Я» (и даже Души, или высшего «Я»).

   Однажды, по прошествии многих лет медитации, ученик полностью осознает тот факт, что все его опыты за порогом духовного мира говорят ему о нем самом (как о его еще неулаженной карме, так и о его творческом потенциале добра). Тогда, после сознательного соединения со своей Душой, или высшим «Я», он переживет то, что христианская эзотерика называет «опытом Гефсиманского сада», или пробуждением. Он воспримет себя как маленькую сияющую звезду (его «Я») в центре великого целого (своей Души, или высшего «Я»), и ощутит себя единым со всем, что существует, и, в то же самое время, совершенно обособленным от всего сущего. Таким образом он обретет полное самосознание (на духовном, а не только внешнем, уровне), что является одной из главнейших целей медитации.

    Медитация позволяет также достигать и иных целей, которые читатель, быть может, посчитает важными и вдохновляющими. Благодаря ее практике, как мы видели выше, возможно обрести путь к истине (насколько мне известно, это вообще единственный способ к ней прийти). Действительно, медитируя над выпавшими на его долю жизненными испытаниями (упражняясь, в частности, в «феномене зеркала», см. мою книгу: «Astrologie et Relations Humaines», гл.2), ученик проходит сквозь покров видимости и находит выход из сложившейся ситуации, а также возможности преобразовать испытания в жизненные победы во всех областях своей жизни. Так он способен распутывать нити собственной судьбы. Можно также культивировать в себе нравственные добродетели и трансформировать тем самым собственную личность. Можно лучше понять другого и благодаря этому больше любить своего ближнего. Наконец, можно самому ответить на все вопросы, которые ты себе ставишь.

Каким образом медитировать?

   Я уже частично ответил на этот вопрос, сравнивая западную медитацию с восточной. Углубимся в детали. Речь, прежде всего, идет о том, чтобы выбрать эзотерические знания, которые мы станем использовать как «медитативную пищу». Эти знания могут содержаться в книгах (или, например, быть почерпнуты на лекциях или семинарах). Что касается книг, то как основу для работы я бы рекомендовал практику медитативного чтения (см. «Путь Грааля», гл. 6).

    Цель состоит в усвоении эзотерических знаний, т.е. в воссоздании их в самом себе (в своей внутренней жизни), чтобы сделать собственным достоянием (индивидуализировать их).

    Когда человек способен говорить о неком знании без того, чтобы повторять или имитировать писавшего об этом автора, воссоздавая знание на собственный лад, поскольку он его полностью интегрировал, — это значит, что оно усвоено, или индивидуализировано, и является частью его внутренней жизни. Оно стало его собственным знанием.

  Подобное не имеет ничего общего с интеллектуальными познаниями. Последние основываются на памяти: человек читает книгу, знакомится с содержащимися в ней знаниями, и благодаря чтению может о них вспомнить и воспроизвести их в присутствии других людей. Однако в таком случае знания безжизненны. Речь идет о подражании, о «попугайничании», как на то указывают суфийские Посвященные.

   Когда речь идет о внутренней жизни, усвоенное знание зиждется на иной форме мышления, которая опирается больше не на память, но на внутренне пережитое, рожденное благодаря творческим усилиям мышления.

    Медитант в таком случае пронизывает своими познаниями (богатством своей внутренней жизни) эфирное тело и эфирный мир, в который оно погружено. Здесь речь идет о живой, или временной, памяти, которая не может стать воспоминанием, но которую ученик воссоздает всякий раз, когда вновь погружается в океан своих индивидуализированных мыслей (в эфирное тело).

В случае интеллектуального мышления чтение «пассивно» в том смысле, что ученик довольствуется проглатыванием и заучиванием знаний (т.е. сохраняет их в форме воспоминаний).

   При живом мышлении, необходимом для развития внутренней жизни, ученик задействует свое мышление, соединяя его благодаря интенсивной концентрации во время медитативного процесса с волей (откуда и название «живое мышление», поскольку жизнь находится в воле). Затем он связывает его с сердцем, чтобы привнести в свое изучение тепло. Теплота сердца позволяет усвоить изучаемое знание, войти с ним в связь, а значит полюбить его: так открываешь любовь к познанию, или истине. Заметьте, что именно любовь к изучаемой теме позволяет соединить мышление с сердцем (средоточием любви).

  Данный процесс тем эффективней, чем возвышенней изучаемая тема (совершенно чуждая повседневной и материальной жизни медитанта) и чем более воодушевлен ею ученик.

    Более того, теплота дает знанию (или тому вопросу, который ставишь себе в подобном изучении, поскольку, в конечном счете, любое исследование всегда проистекает из живущего в тебе — более или менее осознанно — вопроса) созреть и способствует тем самым его усвоению.

Умение ставить себе верные вопросы

    Ученик в нашу эпоху призван приобретать знания собственными усилиями. На современном духовном пути нельзя больше довольствоваться верованием. Ученик, идущий по пути Грааля, должен, подобно Парсифалю, уметь ставить верные вопросы и самостоятельно доходить до истины.

   Таков поворотный пункт приключений Парсифаля (см. гл. 4 «Вопрошание» в книге «Путь Грааля» и гл.12 «Видение эфирного Христа» в моей книге «Опыт Христа» (СПб., «Дамаск», 2000)).

  Давайте исследуем те три качества, которые необходимо культивировать, чтобы научиться ставить верные вопросы:

·   Изумление: оно связано с мышлением, анализом, концентрацией и областью науки. При изучении эзотерических знаний необходимо культивировать способность удивляться, восхищаться, открываться новизне и т.д.

·    Любовь к познанию связана со сферой чувств, или «чувствованием»; теплотой, вопрошанием и областью искусства. Необходимо оставить в стороне материальную жизнь, забыть о себе для того, чтобы интересоваться знаниями, превосходящими себя самого; культивировать почитание Святого, любовь к Истине и т.д. Данная фаза вопрошания ведет к усвоению и индивидуализации знаний, к внутренней тишине, которая, в свою очередь, приводит к третьему качеству.

·    Вынашивание, или Вызревание, связано с волей, слушанием и сферой религии. Для приобретения данного качества важнейшими условиями становятся настойчивость и терпеливость. Необходимо чувствовать, что приводишь  себя в единый ритм со вселенной, и в тебе медленно формируется знание, ведущее к ответу духовного мира.

   Когда приходит ответ, необходимо культивировать в себе способность Приятия и Благодарности, особенно если ответ оказывается не тем, на который ты надеялся.

Изумление

  Оно является тем качеством мышления, которое нам необходимо культивировать, чтобы верным образом подходить к эзотерическим знаниям. Нам нужно развивать способность «удивления» по отношению к жизни, к другим людям и тем знаниям, которые мы желаем изучать. Необходимо пронизать свое мышление некой формой сознательной невинности, которая удалит все наши предубеждения и допущения. Это качество открытости новизне; способность всегда быть готовым к открытиям.

Любовь к познанию

    Если медитация практикуется правильно, она неизбежно приводит к любви к познанию (или истине). Золотое правила для достижения этого — медитировать над возвышенными знаниями, т.е. такими, которые превосходят наше эгоистическое «маленькое "я". И изучение должно проводиться с энтузиазмом по отношению к свободно избранной теме.

  Само собой разумеется, что деньги, заботы, вызванные приближением старости, материальный успех, социальное признание или власть являются мотивами эгоистическими и не должны избираться в качестве предмета медитации (оставим их сторонникам творческой визуализации!).

   Познания, которые способен приобретать человек, можно распределить по трем ступеням:

       1.
Предметное, или материальное, сознание интересуется лишь телом, т. е. единственно тем, что вещественно и полезно для нашего физического тела. Короче говоря, «мне интересно лишь то, что приносит какое бы то ни было физическое блаженство». Для многих «духовность» на этом и заканчивается! Таковы поиски материалистического счастья и комфорта.

       2.
Душевное сознание, относящееся к сфере человеческих взаимоотношений, интересуется всем, что касается связи с другими людьми (вдобавок к предметному сознанию) и позволяет переживать приятные эмоции. Рассматривают не только самого себя, как в случае предметного, или материального, сознания. Позиционируют себя по отношению к другим. Короче, «я интересуюсь всем, что меня касается в физическом смысле, но также и всякого рода отношениями, которые помогают мне эмоционально раскрыться». Тут налицо «спиритуальность», которую встречают в среде «нью эйдж», чья цель — удовольствие от приятных эмоций.

      3.   Духовное, или универсальное, сознание интересуется всем тем, что нас превосходит (вдобавок к двум предыдущим типам сознания). Человек переступает пределы своей физической жизни и проявляет интерес к отдаленному прошлому, равно как и к далекому будущему. Все, что происходит в мире, вызывает у него изумление. Он проникается восторгом по отношению к существам духовного мира. То есть: «я проявляю интерес к универсальным и вечным законам, к тому, что не подвержено смерти во мне самом, в природе и духовном мире». Тут мы касаемся подлинной духовности, которая приносит трансформацию личности, смерть эго и настоящее исцеление (искупление Грехопадения).

   Теперь понятно, что если мы медитируем над эгоистическими сюжетами (нашей повседневной жизнью, комфортом, преумножением своих познаний ради блеска и признания и т.д.), мы добиваемся лишь усиления нашего эго. Что отнюдь не является целью. Если же человек медитирует над темами неэгоистическими, т.е. тем, что возвышается над эго, превосходит его, то он заставляет эго слабеть и растворяться.

   Таким образом, если мы приучаем самих себя интересоваться тем, что больше нас, наш эгоизм тает, как снег на солнце, что позволяет нам открыть любовь к познанию, или истине.

   Резюмируя, можно сказать, что ощущение любви к познанию, или истине, есть результат правильной медитации (т.е. такой, сюжет которой не был эгоистическим).

Вынашивание, или вызревание

   Речь идет о том, чтобы позволить знанию на себя подействовать, созреть внутри себя, в теплоте своего сердца. О том, чтобы быть терпеливым и дать духовному миру сделать свое дело. В сущности, всякая внутренняя медитативная работа становится подобной произведению искусства, которое мы преподносим духовному миру в дар: она образует наш «немой» вопрос. Затем плод нашей внутренней работы пересекает порог сверхчувственного мира, где при помощи духовных существ он трансформируется, чтобы в подходящий для нас момент вернуться и принести нам ответ. Во время такого периода ожидания, который может продлиться от нескольких дней до нескольких месяцев или лет, в зависимости от значимости вопроса, нам необходимо вести уравновешенную жизнь и обращать внимание на ритмы универсума (в чем  нам может помочь, например, астрология).

    Когда медитант усвоил подобным образом некое эзотерическое знание, оно начинает принадлежать ему, однако не становится частью воспоминаний. Оно составляет часть его внутренней жизни как потенциал, но он должен всякий раз, как испытывает в нем потребность, воссоздавать его заново, ибо принадлежит оно эфирному миру.

   Это к тому же может породить определенное чувство неуверенности: если человек принимается рыться в памяти, чтобы поведать о неком познании, принадлежащем его внутренней жизни, то он обнаружит себя перед «пустой страницей». Если же он немного интериоризируется, обретет доступ к содержанию внутренней жизни и сконцентрируется на несколько мгновений на рассматриваемом сюжете, познание в нем незамедлительно воссоздастся и проявит себя по мере того, как он будет о нем говорить находящимся перед ним людям. Становится действительно возможным произвольно вызывать в повседневной жизни легкое медитативное состояние, облегчающее доступ к содержанию внутренней жизни (или эфирному телу).

   Вообразите себе исследователя, развившего внутреннюю жизнь, который делает доклад на некую эзотерическую тему. В самом начале доклада, немного взволнованный перед лицом аудитории, он решает обратиться к памяти, чтобы изложить данную тему... Результат: «чистая страница»! Ничего! Тут он должен сохранять спокойствие и, внутренне несколько поднявшись над ситуацией в положение наблюдателя, отыскать ключ к внутренней жизни, благодаря которому он сможет — по мере того, как будет продвигаться его изложение, — воссоздать те познания, которые хочет представить аудитории.

 В конечном счете, творческая медитация — это практика, которая основывается на свободе и способствует пониманию самого себя, своего ближнего и внешнего мира; благодаря соединению с Душой, или высшим «Я», она дает возможность обрести путь к духовному миру и к будущему. Медитация позволяет человеку «познавать», а также внутренне воссоединить себя. Она помогает ему постигать мистерии жизни и инкарнации. Открывает ему путь к собственной судьбе — благодаря встрече с Ангелом-хранителем. Человек начинает воспринимать себя как свободное существо, находящееся в центральном положении между внешним миром с одной стороны, и внутренним, или духовным, миром — с другой, готовое раскрывать сердце своему ближнему и дать излиться чаше своего творчества на других людей и на мир, чтобы нести туда братство.

Глава 2

МИССИЯ ИСКУССТВА И ТВОРЧЕСКОЙ ИНДИВИДУАЛЬНОСТИ

   В дохристианские времена образцом вполне совершенного человека выступал мудрец. Это он добивался овладения собой, отрекаясь от мира, он связывал себя с миром духовным и давал мудрость всем тем, кто о ней просил. Такую классическую модель мы находим в восточной цивилизации, где она лучше всего известна. Гаутама Будда представляет ее последний архетип.

    За пять или шесть столетий до Воплощения Христа идеал человека меняется. В Греции появляется философ (этимологически: тот, кто любит мудрость): Пифагор, Сократ, Платон и Аристотель выступают его наиболее достойными представителями. В эту эпоху образцовый человек обретает индивидуальное мышление и раскрывает свое сознание благодаря исполненным тайн диалогам, которые совлекают с него покров перед ним самим. Тут мы находим семена западной духовности.

   После Пришествия Христа идеал человека трансформируется вновь. Им становится святой или святая. В качестве высшего образца являет себя, таким образом, женственное начало (прежде, конечно, существовали жрицы и прорицательницы, однако в сравнении с мудрецами и философами они играли второстепенную роль). Святой или святая — это идеал молитвенности и самосозерцания, идеал человека, остающегося вдали от мира и достигающего чистоты (зачастую — при помощи суровых самоограничений, и даже умерщвления плоти, чтобы подчинить физическое тело собственной воле) посредством сознательного сведения на нет эгоистических влечений. Святой Франциск Ассизский, чья жизнь во многом походит на жизнь Гаутамы Будды, остается величайшим христианским святым. Св. Тереза Авильская вполне характеризует собой святую данной эпохи.

    В Средние века появляется новый образец — рыцарь и его дама. Здесь мы вновь встречаем стоящими рука об руку женский и мужской принцип. Разница, однако, заключается в том, что, в противоположность святой и святому, которые следовали идентичными путями, рыцарь и его дама идут по совершенно индивидуализированным, однако дополняющим друг друга стезям.

   Рыцарь по собственному побуждению подчинялся суровому моральному кодексу и предлагал свою помощь слабым и нуждающимся. Подлинная духовная миссия рыцаря заключалась в том, чтобы сражаться со злом, водворившимся внутри рождавшейся Европы (такова была миссия рыцарей артурова течения и рыцарей Грааля). Больше того, в тайнике своего сердца он культивировал почитание своей дамы. Дама представляла его Душу (или высшее «Я»), ради которой он сражался, чтобы добиться ее искупления. Что касается самой дамы, то ее роль была довольно схожа с ролью святой, однако с добавлением светской составляющей. Действительно, в то время как святая жила вне мира, дама являлась одним из важнейших действующих лиц средневекового общества. Помимо того, что она была красива, она, как правило, обладала художественными дарованиями, была образованна, могла управлять замком и являла собой образец добродетели.

    Парсифаль, «лучший рыцарь света», — это тот, кто с духовной точки зрения наилучшим образом отражает ценности рыцарства. Его спутница, Бланшфлер или Кондвирамур — в зависимости от рассматриваемого романа, — символизирует прекрасную и мудрую даму, которая инспирирует рыцаря в его поисках Грааля.

    Тут мне следует уточнить, что в ту эпоху мужчина и женщина с социальной точки зрения считались равными, без того, чтобы женщине нужно было имитировать мужчину. То глубокое уважение, которое рыцарь, и мужчина вообще, питал к женщине (взгляните, в особенности, на расцвет куртуазной любви), позволило возникнуть любви такого свойства и отношениям между полами такого достоинства, которые не имели себе равных ни в одном другом обществе.

    Подобное качество любви и отношений утратилось в эпоху Возрождения (как раз в XV веке, когда король Франции, Карл VII, впервые обзавелся официальной любовницей, Анес Сорель, — ситуация изменилась), но оно — однако уже на более глубоком уровне, — должно быть завоевано вновь через несколько столетий, чтобы достичь расцвета в эпоху Водолея (между тем, начаться это может уже сейчас — для тех, кто действительно хочет взять на себя подобный труд).

    Начиная с эпохи Возрождения нет более истинного примера для подражания. Цену, с большим или меньшим вкусом, придавали людям творческих профессий и ученым, и в современном обществе будто бы чего - то не хватает.     

   В наши дни все свое внимание молодежь направляет на певцов и актеров, которых она принимает за образец, тогда как большая часть этих людей недостойна того доверия, которое им неожиданно оказывается. Такие певцы и актеры зачастую «сфабрикованы» бессовестными дельцами для зарабатывания денег. Нередко эти тусклые звезды не способны предложить ничего, кроме своей внешности, и их быстро сменяют молодые волки с более длинными, нежели у них самих, зубами.

  В наше время большинство людей, занимающих видное положение, приобрели его с помощью лжи и всевозможных безнравственных поступков: невозможно рассматривать политиков и бизнесменов в качестве героев: ведь они для утверждения собственной власти опускались до самого дна аморальности.

Творческая индивидуальность в наше время

   На какой образец нам следовало бы опираться сегодня? Современным идеалом выступает творческая индивидуальность. Вполне понятно, что речь не идет о людях творческих профессий в традиционном смысле, иначе мы бы столкнулись с упомянутыми выше проблемами. Слишком многие представители творческих профессий работают лишь ради денег и социального признания: умонастроение, которое с самого же начала лишает их малейшего источника инспирации. Истинный художник хорошо знает, что творчество требует известного «чувства святого» и любви к красоте.

    Что представляет из себя творец, играющий роль «образца» для нашего времени? Это человек, несущий в мир духовное. Он, таким образом, порождает нечто новое, поскольку подлинное творчество неизбежно предполагает возникновение некоего нового элемента, происходящего из духовного мира (т.е. из «небытия», а не из того, что известно) и из индивидуальной свободы человека.

      Это приводит нас к тому, чтобы сформулировать другой аспект творческой индивидуальности: это человек, познавший себя (в духовном смысле, т.е. сознающий самого себя) и посредством творчества реализующий замысел своей Души (или высшего «Я»). Его побуждения — духовного порядка. Он стремится к совершенствованию себя и мира.

    Таким образом, творчество — результат соединения свободного мышления (завоеванного благодаря медитации) и сердца, открытого миру, в который творец несет новые импульсы.

    Такое подлинное творчество требует принести в жертву собственный эгоизм, и нацелено на раскрытие новой духовной культуры, которая создала бы условия для совершенствования человеческого рода.

   Последней характеристикой духовного творца является его глубокая и свободная решимость исключить всякое внешнее влияние: мир не имеет над ним никакой власти. Он творит в мире и для развития мира, однако не находится под влиянием последнего.

   Для того, чтобы понять, что представляет из себя подлинный творец, необходимо выяснить, чем в наши дни, является искусство.

Какова миссия искусства?

      Цель искусства — творить связь. Существует аналогия между искусством и сердцем, органом любви и межчеловеческих отношений. Искусство позволяет людям собраться вокруг некоего творения. Оно способствует связи с духовным миром; и в данном смысле оно священно. В древности художник создавал произведения, являвшие духовные свершения. Творения художника давали непосвященным возможность почувствовать себя под защитой богов, оказаться им сопричастными. Боги (существа духовного мира) формировали цивилизации и щедро одаряли человека советом, художник же выступал свидетелем такой гармоничной связи.

    Главной целью всех древних, а также средневековых произведений искусства — вплоть до эпохи Возрождения — было расточать в мире божественное дыхание, струить живой и духовный родник в повседневную жизнь каждого. До эпохи Возрождения художники не подписывали своих творений. Они рассматривали себя лишь как орудия, служащие духовным существам, которые их инспирировали, чтобы нести в мир Красоту. Искусство древности имело своей миссией дать непосвященному почувствовать, что в мире незримо действуют боги, дабы вести людей навстречу их будущему.

    В наше время художник (в традиционном смысле этого слова) больше не связан с духовным миром и утратил чувство святого. Искусством он занимается либо ради куска хлеба, либо же изливает собственный невроз на выбранные им выразительные средства. Современное искусство мертво. То тут, то там встречаются лишь кое-какие искры вдохновения, зачастую — в области малых искусств, таких как кино или иллюстрация.

     Между тем, было необходимо, чтобы искусство в материалистическую эпоху угасло. Действительно, поскольку искусство было основано на той священной связи, что устанавливалась между исключительными людьми и духовными существами, подобное — в эпоху, когда человек утрачивал само воспоминание о духовном мире, и последний должен был постепенно умолкнуть, — продолжаться больше не могло.

   Зато теперь, в этот решающий период смены столетий и тысячелетий, возможно вновь обрести связь с духовным миром и его инспирирующими существами. Само собой, происходить это будет не так, как в древности, ибо человек с того времени обрел известную свободу и самостоятельность. Однако в наши дни можно отыскать новую породу творцов, которые придадут назначению искусства новый смысл. Миссия искусства сегодня заключается в том, чтобы свидетельствовать о духовном мире, дабы каждый смог его заново открыть.

    Пора изменить умонастроение и открыться иным реальностям, нежели те, что исключительно материальны и утилитарны. Мир, в котором человек способен быть деятельным и развиваться, гораздо обширнее того, что ограничен чувственными пределами.

    Современный человек находится на пути к обретению новых способностей, которые он пока игнорирует. Развивая их, он получит ощущение, что к нему приблизился мир духа. Если художник культивирует иную, живую и духовную форму мышления, он обретает путь в сверхчувственный мир, и затем воссоздает то, что узрел за порогом мира видимого. Новая форма творческой инспирации зиждется на медитации и воспринимается в храме человеческого сердца.

    Сегодня назначение нового искусства — нести Красоту духовного мира в наше общество, задыхающееся от утилитарного материализма и безнравственности. Миссия современного художника — восстановить связь между инспирирующими существами мира духа и находящимся на краю хаоса человечеством. Так, новый творец, или художник, своими произведениями может зародить надежду, жизненно необходимую страждущему человечеству. При этом новое искусство становится источником исцеления, а также средством, позволяющим человеку пойти к искуплению «Грехопадения». Художник и целитель сходятся в едином братском порыве с тем, чтобы открыться духовному миру и восстановить в нашем обществе гармонию.

Роль имагинативного искусства

    Творец — это медитант (см. предыдущую главу). Медитация позволяет ему обрести доступ к эфирному телу — подлинному зеркалу, отражающему Мудрость и Красоту духовного мира. Благодаря изучению эзотерических знаний творец-медитант культивирует в эфирном теле богатую внутреннюю жизнь. Эти знания в нем вызревают и трансформируются в мощные, подобные откровениям, образы.

То, что я называю Имагинативным Искусством, родилось в начале девяностых годов из эксперимента, который я предложил трем моим сотрудницам: Жоэль

   Ришардьер, Брижит Мафрэ и Мари - Паскаль Реми. В отношении каждой из них речь шла о медитации примерно над десятью моральными или духовными темами — с тем, чтобы после определенного периода вызревания дать возникнуть внутренним образам. Я написал тексты для размышлений и медитации, послужившие опорой такого внутреннего исследования. Мало - помалу являлись внутренние образы, и творцы - медитанты воплощали их по мере своих возможностей.

   Результатом явилось Таро Индивидуализации — живое и оригинальное средство для внутренней работы над собой и понимания жизни, первое свидетельство Имагинативного Искусства.

  Если мы медитируем над эзотерическими знаниями, над духовными истинами, и способны внутренне их воссоздать в виде образов, то эти образы мы называем духовными Имагинациями — откуда и выражение «Имагинативное Искусство».

    Резюмируя, можно сказать, что Имагинативное Искусство раскрывается в три этапа:

      1.
Выбор некоего эзотерического знания, которое послужит опорой медитации (оно может бьггь найдено в каком-либо священном тексте, либо же сообщено искателем света, обретшим доступ в духовный мир; в известных случаях искатель света может даже дать художнику основы некой духовной Имагинации, над которой тот станет медитировать).

     2.
Медитация над этим знанием — для того, чтобы воссоздать его в себе в виде духовной Иматонации (как правило, творец-медитант проводит внутреннее исследование не один раз, с более или менее продолжительными периодами вызревания между медитациями).

     3.
Создание или выявление внутреннего образа при помощи надлежащего выразительного средства, сообразно дарованиям творца (рисунок, иллюстрация, картина, скульптура, лепка, керамика, фотография, театральная постановка, поэзия, проза и т.д.).

  Имагинативное Искусство есть осознанное сотрудничество с духовным миром. Хочу настоятельно подчеркнуть сознательную сторону данного процесса. В подобной работе отсутствуют всякого рода явления, сродни чаннелингу, равно как и какие-либо медиумические состояния или другого рода манипуляции сознанием. Сила его заключается именно в том, что оно требует значительнейшей внутренней работы, а также обретения доступа в духовный мир — на что художник решается в полной свободе, — для воссоздания духовных Имагинаций в соответствии с эзотерическими знаниями, основывающимися на истинах.

    Одна из главнейших целей этого нового искусства — нести в мир моральные импульсы. Или, лучше сказать, переводить исходящие из духовного мира истины в образы, которые каждый сможет созерцать на досуге, дабы питать ими свое внутреннее существо.

    Наконец, Имагинативное Искусство вносит свой вклад в одухотворение мира. Действительно, оно дает творческие произведения, трансформирующие первичный материал нашего общества. Когда творец работает над рисунком или картиной, создает скульптуру или даже просто пишет, он пользуется инструментами, наносящими на исходный материал линии, формирующими его и видоизменяющими, способствуя тем самым преобразованию нашего мира рукой человека. Но кроме этого он творит и образы, которые не от мира сего, что, в смысле «тонких вибраций», повышает уровень сознания нашего общества и ведет человечество навстречу его будущему, его преображению.

   Несколько столетий тому назад в эзотерических школах Розенкрейцеров говорили о том, что новое искусство, одухотворив, преобразует мир, и что именно это было «тайной рудного моря» Храмовой Легенды. Так, каждый творец должен осознавать, что своей работой он вносит вклад в одухотворение современного общества, чтобы оно стало более нравственным, братским и проникнутым чувством ответственности.

Новая духовная культура

    Какие задачи возлагаются на современного человека? Каких целей стремится достичь Михаил, Дух нашего Времени (духовное существо, инспирирующее человечество в нашу эпоху, или, по крайней мере, тех индивидуумов, которые связывают себя с ним)?

  С 1879 года мы живем в солнечной, или михаэлической эпохе (на срок, примерно, в триста шестьдесят лет — см. «Опыт Христа», гл.10), требующей духовного обновления (созидания новых Христовых Мистерий): расширенного до Иматонации самосознания (метанойи, или живого, а затем Имагинативного мышления), космополитизма (открытости миру, различным — в культурном отношении — точкам зрения), нового восприятия будущего и социальных, или общинных, взаимоотношений (созидания новых Софианические, или связанных с принципом женственности, Мистерий — см. дальше), и основания новой, зиждущейся на свободе духовной культуры. Таковы задачи нашей эпохи, которые необходимо решить, чтобы подготовить эру Водолея (которая начнется около 2500 г.).

        Каковы элементы этой новой духовной культуры? 

   1. Новое видение духовности. Оно включает в себя новые Христовы Мистерии (см. «Опыт Христа» и «Inities et Mysteres» того же автора), соединенные с новыми Мистериями Софии (см. четыре последних главы настоящей работы). Это подразумевает реализацию миссии Европы (и Запада), состоящую в развитии индивидуальности и свободы, а затем — миссии славян, которая должна построиться на братстве. Основой такой спиритуальности является свобода. Новое видение духовности зиждется на ином мышлении, именуемом «живым», поскольку оно соединяется с сердцем и волей. В предыдущей главе мы познакомились с той формой медитации, которая способствует возникновению живого мышления. Такая духовность требует внутренней работы по очищению и овладению собой, нацеленной на умерщвление в себе эгоизма. Ее можно рассматривать как подлинное приключение, ведущее к искуплению Грехопадения (глубинному исцелению внутреннего существа). Она открывает человеку то, кем он является, и позволяет ему проявиться в качестве творца собственной судьбы. В ходе своего духовного странствия ученик новых Мистерий приближается к Христу, ободряющему и утешающему его из эфирного мира, где он осуществляет Свою Парусию. Это путь познания и индивидуализации, имеющий своей целью истинную встречу — в стремлении к братству — с другом человеком и духовным миром.

      2. Новая творческая способность. Художник должен вновь привести себя в связь с духовным, со святым. Искусство должно быть выражением того «чувства», что возникает по отношению к святому, к красоте духовного мира. Любая культура должна иметь в качестве фундамента некое духовное содержание. Всякая форма творчества должна основываться на индивидуальном духовном опыте. Новое искусство подразумевает связь с духовным миром, а также стремление к тому, чтобы помочь другому постичь эту связь. В широком смысле такое творчество касается всех сфер жизни. Это взгляд, исполненный чувства святого, обращенный на мир и другого человека, что выражает себя в свободном и независимом поведении, вне всяких обусловленностей, порожденных воспитанием и средствами массовой информации. Новый творец есть художник бытия, который принимает жизнь как игру; его цель — пережитый в полном сознании духовный опыт и самосовершенствование.

      3. Новая наука, или познание. Наука должна стать наукой посвятительной. А лаборатория сделаться священным местом. Познание доступно каждому. Ученый или «искатель знания» должен воспринимать духовное, деятельное «позади» материи. Он должен стать воплощением нравственности и ответственности. Он больше не должен работать исключительно с целью получения материальной выгоды или обретения социального признания, но ради высшего блага человечества. Всякий индивидуум должен осознать, что он способен достичь высоких познаний и ответить на собственные вопросы, не нуждаясь в официальной науке. Именно живое мышление позволит произвести подобную «революцию» в познании. В будущем познание станет «ангельским», т.е. будет результатом сотрудничества с царством Ангелов. И если мы хотим, чтобы у нас было будущее, готовиться к нему необходимо уже сегодня.

       4. Живая педагогика. Это методика преподавания, при которой учителя практикуют живое, или духовное, мышление и знакомы с эзотерическим строением ребенка, а также с его постепенным развитием в ходе семилетий (см.«Biosophie, mode d'emploi de la vie», тот же автор). Подобная педагогика также подразумевает, что учитель приходит к пониманию собственного взросления, и проявляет сострадание к ребенку, которое позволяет тому переживать процесс инкарнации в наилучших условиях. Эта педагогика должна основываться на абсолютной независимости от государственных учреждений. Вместо того, чтобы преподносить детям астрономические объёмы информации и пичкать их до тошноты, как гусей на убой, интеллектуальными знаниями, педагоги будущего помогают им раскрывать то, что они несут в себе в каждом возрасте. К несчастью, педагогика пока еще совершенно несведуща в отношении оккультного развития ребенка. И ребенок страдает от такого отсутствия понимания со стороны взрослых. Вместо того, чтобы принуждать ребенка как можно скорее становиться взрослым, было бы правильнее, если бы взрослый старался погрузиться в универсум малыша, стремясь его понять. Ребенок и подросток в высочайшей степени нуждаются в живом и творческом преподавании.

    Новая форма духовности, уважающая свободу человека и включающая в себя новое искусство, рожденное общением с существами духовного мира, позволит объединить истину с красотой. Останется лишь с добротой взяться за весь этот труд, чтобы излить его плоды, подобно новому благоуханию, на мир.

   В завершение главы предлагаю вам три стихотворения, цель которых — инспирировать медитанта. По сути, это сюжеты для медитации (предлагаемые в первых строфах каждого из них). Медитируя над ними, творец может породить духовные образы, которые внесут свою лепту в преобразование Земли в Terra Lucida (или Землю света).

     Первое из них, «Небесное видение», побуждает к «обращению» мышления, которое должно стать живым и открытым духовному измерению истины.

Второе, «Небесное слышание», побуждает к «обращению» сферы чувств, которая должна открыться красоте и инспирации благодаря глубокому и безмолвному слушанию.

    Третье, «Небесное деяние», побуждает к «обращению» воли, дабы действие совершалось с добротой ради высочайшего блага всех людей, неся в мир братство.

Небесное видение

Покуда глаз зрит лишь видимость...

он остается слеп. 

Когда он обращается к внутреннему, 

слепота исчезает в свете.

О Ты, София, Супруга Света,  

Обратив свой взор ко внутреннему, 

Я окончательно оставляю стенания 

И предаю забвению вчерашние страхи.

О Ты, София, Небесная Царица,

Моя внутренняя жизнь исполняется Твоей Мудрости, 

И дает мне возобладать над слабостями, 

Как представлю твои пряди волос, подобные меду.

О Ты, София, Небесное Видение, 

Позволь мне лицезреть Твое Сияние, 

Дабы обращенным мышлением сотворить 

Тебе в моем сердце чашу воскресения.

Небесное слушание

Пока слух обращен вовне... 

он лишь страдание. 

Когда рождается слушание, страдание 

находит свое преодоление в сердце.

О Ты, София, Дева Света, 

В наиглубочайшем своего сердца, 

Даю звучать твоему нежному имени, 

Сгущенному в слушание немой молитвы.

О Ты, София, Небес Великолепие, 

В безмолвии благодарности, 

Отрешаюсь я от привычного, 

Отдавшись чувству изумленного благоговения.

О Ты, София, Жрица Умиротворенности, 

Дозволь взойти мне в Храм твой с семью колоннами, 

И да смогу я, с обращенным чувством, 

Соединиться с моей вечной звездой, 

в которой найду возрождение.

Небесное деяние

Покуда рука лишь берет... 

она остается бессильной. 

Когда являет себя жертвенность, 

Немощь преображается в дарение.

О Ты, София, Источник Света, 

Ищу в сокровеннейшем своего существа побуждения, 

Стремясь от Ангела познать намеренье 

Для духовного на Земле вершения.

О Ты, София, верховная Кудесница, 

Чуткий к небесным импульсам, 

Видением направляя евхаристическое мое деяние, 

Творю произведение искусства нравственности.

О Ты, София, Мать всего проявления, 

Дозволь взойти мне к Таинству священной этики, 

И да смогу я, обратив мою волю, 

Одухотворить мир любовью к действию.

Глава 3

ГРААЛЬ И ВЕЧНАЯ ЖЕНСТВЕННОСТЬ

     В своей работе Путь Грааля я рассказал о приключениях Парсифаля, а также других рыцарей, искавших Грааль, таких как Иосиф Аримафейский, Фейрефиц или Гаван. Здесь моей целью будет больше представить ту роль, что отведена в поисках Грааля женщинам. Углубившись в образы некоторых искательниц духовных приключений, вымышленных или реальных, я надеюсь помочь вам приблизиться к Вечной Женственности. Действительно, все эти женские персонажи символизируют собой определенные аспекты Вечной Женственности.

Что такое Вечная Женственность?

   Во-первых, Вечная Женственность — это высокое духовное существо, обычно именуемое Софией Премудростью Божией, принадлежащее к иерархии Кириотетес, или Духов Мудрости. Последующие главы помогут вам лучше понять, кем является София, так что пока я этим ограничусь.

    Во - вторых, Вечная Женственность представляет Душу человека (не «малую» душу в христианском смысле этого слова, но «великую» Душу, высшее, или еще духовное, «Я»). Тем самым, Вечная Женственность символизирует собой цель стремлений всякого индивида: Душу, с которой он должен соединиться в качестве «Я». Что есть цель и всякого духовного развитая. Действительно, со времени «Грехопадения», происшедшего в Лемурийскую эпоху (см. «L'Animal Interieur», гл.1, того же автора), человеческое существо воплощается в качестве «Я», но при каждой инкарнации оно должно разлучаться со своей Душой.

  Единение может произойти лишь в духовном мире, более или менее сознательно — в зависимости от уровня развития людей.

    Душа, или высшее «Я» — та божественная часть человеческого существа, которая слишком тонка, чтобы вынести земную инкарнацию, — остается в духовном мире (внутри солнечной сферы), тогда как «Я» сходит вниз, стремясь пережить тысячу и одно приключение. Лишь ночью «Я», возвращаясь в духовный мир, соединяется с Душой. Однако человек этого не сознает. Когда Душа соединена с «Я», вместе они образуют то, что называют Духом. В сущности, «Я» по своей природе принадлежит Духу, однако является лишь его частицей, или искрой. Оно в некотором роде посланник Души в земной инкарнации. Если вы представите себе свою Душу в качестве Солнца, тогда ваше «Я» будет его лучом.

  Заботясь о ее защите, руководящие развитием человечества духовные существа приняли решение, что Душа не будет принимать участия в земной инкарнации, и одно лишь «Я» станет переживать там свои опыты. В противном случае возникла бы опасность, что Душа окажется в плену у существ тьмы, не имея необходимой силы, чтобы их одолеть.

   С тех пор «Я» в каждой инкарнации пребывает на Земле словно бы в изгнании и тщетно ищет там свою утерянную половину. Благодаря женщине мужчина надеется добиться той полноты, к которой так стремится. Схожую надежду в отношении мужчины питает и женщина.

  По сути, та полнота, что возможна в отношениях между мужчиной и женщиной, лишь частична и находится только на внешнем плане. Однако наш партнер может играть роль «зеркала» в отношении нашей внутренней, нас дополняющей ипостаси (см. мою работу «Astrologie et Relations Humaines», гл.2, о феномене «зеркала»).  Действительно, каждый мужчина обладает внутренней женской ипостасью. Так же как и каждая женщина — внутренней мужской. Эта внутренняя персона (внутренний мужчина или внутренняя женщина) находится в эфирном теле, которое противоположно по своей полярности телу физическому.

    Мужчина, таким образом, пользуется благами женского эфирного тела, тогда как женщина обладает мужским эфирным телом. Ученик - медитант может, следовательно, ощутить полноту в своем эфирном теле.

   Обнаружить все это возможно во второй половине жизни, так же как и взяться за труд по раскрытию — уравновешенным образом — полюса, противоположного нашему полу, благодаря работе в эфирном теле (обычно, начиная, приблизительно, с тридцати лет, но еще более плодотворно — с сорокалетнего возраста).

  Несмотря ни на что, это чувство полноты в отношениях между нашей мужской и женской ипостасью является только первым этапом на пути к той подлинной полноте, которую приносит комплементарность, возникающая из единения «Я» (мужской полюс ян) и Души (женский полюс инь). Такая полнота не имеет ничего общего с полом. Действительно, будь человек мужчиной или женщиной, его «Я» берет на себя «мужскую» роль, тогда как Душа играет роль «женскую». Цель — единение их обоих, чтобы отныне они составляли единое целое. Зачем? Дабы осуществить задачу земной эволюции: обрести совершенно свободную индивидуальность, действующую из самой всеохватывающей братской любви.

   Мы, таким образом, в качестве «Я» должны стремиться к соединению со своей Душой, нашей вечной божественной частью, томящейся в солнечной сфере.

    Вечная Женственность и есть эта Душа, которая ждет нас в духовном мире, и с которой мы стремимся соединиться.

     Как мы можем этого достичь?

     Мы приближаемся к этому всякий раз, как проявляем интерес к чему-то, нас превосходящему. В самом деле, то, что больше меня (как «Я»), и есть моя Душа. Когда я интересуюсь всеобщим, я словно бы интересуюсь собственной Душой.

·  Если я интересуюсь духовным миром (живущими в нем существами; странствием, которое мы там совершаем во время сна или в период между двумя жизнями), где живет моя Душа.

·  Если я проявляю интерес к истории человечества, которая далеко превосходит рамки моей теперешней жизни...

·  Если я интересуюсь эзотерическими знаниями, которые абсолютно выходят за пределы моего разумения...

·    Если проявляю интерес к карме и принципам развертывания судьбы...

·  Если я интересуюсь духовным развитием человечества, его будущим, также и самым отдаленным, медитируя над текстами, подобными Апокалипсису Иоанна...

  ...Тогда мои обусловленности трещат по швам, привычки улетучиваются, предрассудки рушатся, и я выхожу за пределы своей эгоистической жизни. Я поднимаюсь над самим собой, мое сознание расширяется, и я нахожу путь в сверхчувственное измерение, где могу встретиться с собственной Душой.

   Напротив, если я не интересуюсь ничем, кроме своего тела, и моя жизнь вращается лишь вокруг него и вокруг тех средств, которые могут принести ему удовлетворение, у меня нет ни малейшего шанса приблизить свое духовное измерение. Точно так же, если в отношениях с другими людьми мне интересно лишь удовлетворение своих эгоистических желаний, то и это мне тоже ничего не даст.

   Учтите, что обычно «Я» стремится к переживанию земных опытов, в то время как оно должно стремиться к самосовершенствованию и преобразованию собственной личности (мышления, чувства и воли), чтобы соединиться со своей Душой.

Женские образы в сказаниях о Граале

    Каждый женский образ из сказаний о Граале являет некую грань Софии, или Вечной Женственности. При их изучении, мы можем откликаться на тот или иной из них, смотря по тому, что наша индивидуальность, наше «Я» решило развить или преобразовать в настоящей жизни (какова наша жизненная цель).

     Эти «грани», по образу Троицы, можно отнести к трем категориям:

  1. Аспект «Матери», который соответствует в Троице принципу Отца. Данный аспект связан с волей (и ее одухотворением, преобразующим ее в доброту, внутреннюю силу и Интуицию). Его также называют духовным материнством. Целью становится самопожертвование, самоотречение и любовь к действию. В данной категории мы встречаем матерей, прорицательниц, а в негативном смысле — мачех (или «вампирш», питающихся энергией других), волшебниц и колдуний. В течении Грааля этот аспект может быть представлен Вивианой (Госпожой Озера), Герцелойдой (матерью Парсифаля), Кундри (раскаявшейся колдуньей) и Оргелузой, или Морганой (супругой Гавана, также раскаявшейся колдуньей).

   2. Аспект «Дочери», или «Девы», который в Троице соответствует принципу Сына. Этот аспект связан с чувством (и его одухотворением, претворяющим его в красоту, внутреннее слово и Инспирацию). Его также называют духовной непорочностью. Целью становится слушание, внутреннее безмолвие, почитание святого и созерцание. В этой категории мы встречаем дочерей, дев, жриц, а в негативном смысле — блудниц (которые самоотождествляются с эгоистическими влечениями и теряют собственное достоинство). В течении Грааля данный аспект может быть представлен Сигуной (жрицей небесного письма), Репанс де Шой (носительницей Грааля) и Марией Магдалиной, их вдохновительницей.

   3. Аспект «Святой Души», или «Супруги», который в Троице соответствует Святому Духу. Данный аспект связан с мышлением (и его одухотворением, преображающим его в истину, или мудрость, и Имагинацию). Его также именуют духовным браком. Цель — обрести любовь к познанию, или истине, соединяя мышление с сердцем с помощью медитации. В данной категории мы встречаем супруг, королев, воительниц, посредниц, вдов (тех, кто ощущает себя отрезанными от духовного мира и страдает от внутренней пустоты), а в негативном смысле — прелюбодействующих женщин (которые лгут, сомневаются и неверны собственному сердцу). В течении Грааля этот аспект может быть представлен святой Одилией (покровительницей Грааля), Бланшфлер, или Кондвирамур (супругой Парсифаля), Балкис (царицей Савской) и Гвиневерой (женой короля Артура).

«Матери» в течении Грааля

1. Герцелойда

    Обратимся, прежде всего, к Герцелойде, матери Парсифаля. 

   Ее имя происходит от двух немецких слов, которые означают «боль сердца» (см. ту версию сказания, что принадлежит перу Вольфрама фон Эшенбаха «Парсифаль»). В то время, когда Герцелойда носила под сердцем Парсифаля, она потеряла своего мужа Гамурета, который, отправившись на поиски приключений на Восток, пал в битве. Герцелойда, страшась того, что Парсифаль, повзрослев, захочет стать рыцарем подобно отцу, сверх меры оберегает сына, пряча его от реалий мира: она становится матерью-наседкой! Она, таким образом, представляет тех авторитарных матерей, которые препятствуют своим детям расправить крылья и обрести самостоятельность.

   Несмотря на все принятые Герцелойдой меры предосторожности, к концу своего отрочества Парсифаль встречает в лесу рыцарей и выражает желание стать одним из них. Приняв такое решение, он покидает семейный очаг и отправляется на встречу с королем Артуром, чтобы быть посвященным в рыцари. Отъезд Парсифаля разбивает сердце матери, которая, видя, как он уезжает, падает наземь и умирает от разрыва сердца (от сердечной боли, на которую указывает значение ее символического имени).

    Заметьте, что Герцелойда — вдова, а значит — отрезана от духовного мира. Что необходимо для того, чтобы и Парсифаль оказался от него отрезан и мог начать свои поиски в полнейшей наивности

2. Вивиана и фея Моргана

   Познакомимся теперь с двумя ученицами Мерлина: Вивианой, Госпожой Озера, и феей Морганой, или еще Оргелузой. За фольклорным персонажем Мерлина (выставленным в известной степени посмешищем в мультфильме Уолта Диснея) мы должны видеть Посвященного.

   Ведомый могущественным Архангелом Мирдином, Мерлин был связан с народом кельтов, являясь друидом и Посвященным кельто - артурового течения. В одной из своих предшествующих инкарнаций он, по всей видимости, был посвящен в Мистерии Гибернии (в древней Ирландии) — перед тем, как обосноваться на юго-западе Англии, где в Тинтагеле (британский Корнуолл) он учредил Круглый Стол, создавая около 1100 г. до Р.Х. артуровы Мистерии.

    В то время Мерлин опирался на древние силы атавистического, или лунного ясновидения, что до Пришествия Христа было нормой. В посвятительных Мистериях, основанных Мерлином, духовный наставник носил символическое имя Артура, т.е. «короля - медведя», ибо это животное являлось у кельтов символом божественного. Медведь олицетворял силу и власть и был связан с созвездиями Большой и Малой Медведиц, именуемых также «Колесницей Артура».

   В кельто-артуровом течении Мерлин инкарнировался не раз, и в нем сменили друг друга многочисленные короли Артуры. Один из них, Арвирагус, являвшийся «королем Артуром» первого столетия, оказал теплый прием Иосифу Аримафейскому, когда тот прибыл в Гластонбери в Англии.

  Далее роль Мерлина состояла в том, чтобы подготавливать соединение артурового течения и течения Грааля. Действительно, артуровому течению было отпущено приблизительно две тысячи лет, прежде чем оно соединилось с течением Грааля. В V веке Мерлин воплотился вновь (около 450г.). Он стал духовным советником молодого короля Артура (482 - 562гт.) той эпохи, который стал известен под именем святого Армеля, или Артмаэля (см. работу Barber et Pykitt, «Journey to Avalon», chez Samuel Weiser). Святой Армэль был монахом - воином.

   У Мерлина имелись две последовательницы, которыми мы теперь и займемся: Вивиана (называемая также Нимуэ и Госпожой Озера) и фея Моргана (или Оргелуза). С точки зрения символики, Вивиана — как Госпожа Озера — является ундиной, или элементарным существом воды. То же касается и Морганы, чье имя означает «рожденная из моря». Обе они, таким образом, представляют жизненные силы эфирного, или флюидического мира.

   Вивиана, Госпожа Озера, является хранительницей Экскалибура, магического меча короля Артура, который она ему вверяет (через Мерлина), а затем снова забирает в момент его «смерти» (или скорее «упокоения»).

   Весьма богата символика, связанная с мечом. В Мистериях Грааля он главным образом представляет мышление и свет. Так, меч Экскалибур изображает мощь индивидуального мышления, которое одним из первых приобрел король Артур. Действительно, образ молодого короля Артура, вырывающего меч из скалы (материи), показывает нам, что мышление стало человеческим. Прежде мышление было уделом богов, которые мыслили в человеческих головах. После пришествия Христа мышление, в некотором роде, «низверглось с небес», и человеческие существа смогли приобрести индивидуальное мышление (благодаря тому факту, что через Свое жертвенное Воплощение в человеке Иисусе Христос принес человеческому «Я» индивидуализацию).

   Так, из небесного, каким оно было прежде, мышление сделалось земным. Человек больше не принимал в себя мыслей, исходящих от духовных существ, однако стал способен выковывать в себе свои собственные. Именно на это и указывает образ меча, вонзенного в скалу: Артур, вырывая меч из камня, показывает, что мышление пало на Землю, и необходимо им овладеть и сделать его своим — впредь нужно учиться мыслить самостоятельно, а не ждать от богов советов и свежих идей. Артур, стало бьггь, один из первых, кто стал пользоваться индивидуальным, или человеческим мышлением. Моргана связана главным образом с такой формой мышления.

   Артур значительно опередил свое время (около 500г.), поскольку в данную эпоху развить подобное человеческое мышление было настоящим подвигом. Действительно, большинство людей приобрело начатки индивидуального мышления только к VIII - IX столетиям.

    То, что меч, вверяемый Артуру Вивианой, всплывает из озера, предвещает новый этап развития человеческого мышления: мышления живого, или эфирного. В самом деле, вода символизирует эфирный мир. Таким образом, когда меч возникает из воды, а не оказывается вырванным из скалы, это означает, что мышление трансформируется и переходит от элемента «земли» (скала, материя) к элементу «воды» (эфирный мир). Из пленника материи (скалы, или земного элемента) оно становится свободным и живым (эфирный мир есть мир жизненной энергии).

     Из чего можно заключить следующее:

     Кульминационный пункт в эволюции артурового течения заключался в том, чтобы способствовать развитию индивидуального мышления, тем самым приводя человека от ясновидящего и зависимого от духовных существ мышления (дохристианского периода) к мышлению самостоятельному и земному (в христианский период).

    Но артурово течение не могло пойти дальше, и потому пришло в упадок и исчезло. Однако прежде, чем исчезнуть, лучшее из него слилось с течением Грааля.

   Миссия течения Грааля — привести человека от индивидуального, но материалистического мышления (скала) к мышлению духовному, или эфирному (вода).

      Однако вернемся к двум последовательницам Мерлина: Вивиане и Моргане. Через Мерлина Вивиана вручила Артуру меч Экскалибур. Это значит, что Мерлин подготавливал переход от артурового течения к течению Грааля, или от земного мышления к мышлению эфирному. Вивиана выступает той, кто способствует будущему рождению течения Грааля и эфирного мышления. В чем также заключается и та причина, по которой она стала приемной матерью Ланселота Озерного, знаменитого рыцаря Грааля.

    Что касается Морганы, или Оргелузы, то она тоже является ундиной, феей водного элемента. Начиная с того момента, как мышление сделалось земным, она также могла бы подготавливать течение Грааля, восходя к новому эфирному мышлению (связанному с водой). Однако она отвергает это усилие, связывает себя со злом и становится под именем Оргелузы сообщницей черного мага Клингзора. В конце концов она найдет искупление, соединившись браком с Гаваном. Моргана, или Оргелуза, связавшая себя со злом, представляет, таким образом, приходящее в упадок артурово течение, которое, утратив смысл своего существования, оказывается опутанным силами зла. Лишь благодаря состраданию Гавана, лучшего рыцаря из артурового течения, она будет «исцелена» и обретет свое искупление.

    Вивиана делает выбор в пользу того, чтобы помочь Мерлину подготовить переход от артурового течения к течению Грааля, и становится «матерью» и посвятительницей Ланселота, рыцаря Грааля, тоща как Моргана, или Оргелуза, обращается против Мерлина и вступает в союз с черным магом Клингзором (длившийся до того момента, как она нашла искупление). В результате Моргана остается на стадии артурового течения, в то время как Вивиана поднимается до уровня течения Грааля. Моргане не удается возвести мост между двумя течениями, тоща как Вивиана в этом преуспевает. Моргана символизирует ту часть артурового течения, которая обречена либо на исчезновение, либо на то, чтобы оказаться поглощенной злом. Вивиана же представляет часть, которая преодолевает себя и соединяется с течением Грааля.

    В имени «Оргелуза» («исполненная гордыни») нам указывается на то, что привело Моргану к падению. Когда время какого-либо духовного импульса истекло, он осуществил свою миссию и должен умереть (чтобы возродиться на ином уровне, часто — слившись с другим течением или импульсом), в нем всегда имеется некая часть, которая цепляется за прошлое и отвергает перемены: она либо умирает, либо делается «люциферической» и отставшей. Это значит, что она более не согласуется со своим временем: добро, которое она представляла, становится злом (так обстоит дело с древним ясновидением волшебницы Морганы). Подобное зло, носящее отсталый характер (нечто из прошлого, что желает продолжаться без необходимого на то основания), относится к разряду «люциферического» (та форма зла, что склонна мечтать, «парить», сожалеть о прошлом, противиться новизне и культивировать гордыню).

     Отметьте, что это та самая Оргелуза, которая привела к падению Амфортаса, короля - рыбака, сделав его тем самым неспособным продолжать свое развитие.

3. Колдунья Кундри

   Обратимся теперь к тому загадочному персонажу, который представлен колдуньей Кундри. О том, что Кундри являлась перевоплощением Иродиады, матери Саломеи, повелевшей обезглавить Иоанна Крестителя, поведал Рихард Вагнер (который, согласно Рудольфу Штейнеру, был перевоплощением Мерлина). Этим  черномагическим актом Иродиада выказала свою принадлежность к антиграалическому течению.

   В IX веке она перевоплотилась как колдунья Кундри, последовательница черного мага Клингзора (инкар-нировавшегося под именем Ландульфа II из Капуи в IX столетии на Сицилии, в ту эпоху, когда сарацины отняли этот остров у греков, и заключившего дьявольский союз с люциферическим женским демоном Иблис).

  Когда Кундри появляется при дворе короля Артура, чтобы высмеять Парсифаля и показать ему, что он потерпел полную неудачу своей миссии во время его первого появления в замке Грааля, на голове у нее шляпа, украшенная перьями павлина (напоминающая шляпу короля - рыбака Амфортаса). Это указывает нам на ее уровень развития: степень павлина (сфера Меркурия, или пятая посвятительная ступень — см. «Путь Грааля»).

   Колдунья Кундри, несмотря на огромную эрудицию, не смогла завершить свое развитие из-за кармы предыдущего воплощения в качестве Иродиады. К тому же, судьба привела ее к встрече с черным магом Клингзором, который смог воспользоваться ее слабостями, чтобы некоторое время удерживать в своей власти. Он сделал из нее одну из своих искусительниц (подобно Оргелузе), которые сбивают с пути искреннего искателя и заставляют его впасть в самое разнузданное сладострастие. Клингзор, благодаря противоестественному союзу с женским люциферическим демоном Иблис, или Пилит (спутницей Люцифера), создал антиграалическое течение, поражающее человеческую любовь и низводящее ее до извращенной сексуальности (т.е. сексуальности, в которой любовь отсутствует). Когда голова отрывается от сердца и его затворяет, сексуальность являет себя лишенной любви, становясь звериной и антиграалической. Тем не менее, Кундри искренне стремится к Граалю, ибо знает, что именно там проходит путь ее искупления.

    Столкнувшись с невинностью Парсифаля, она глубоко потрясена, и находит в себе достаточно внутренней силы, чтобы отречься от роли искусительницы, которую играет у Клингзора, тем самым обретая искупление. Тогда она начинает себя вести как* «стимулирующая» вестница по отношению к Парсифа-лю, который не найдет покоя, пока не достигнет своей цели — Грааля. В романах о Граале Кундри появляется как женщина с безобразной внешностью. В сущности, омерзителен не ее внешний вид, а внутреннее существо, подпавшее безнравственности. Именно это и воспринимают в ней рыцари короля Артура.

  Приключения Кундри заканчиваются, когда она приходит возвестить Парсифалю, что он стал новым королем Грааля и ей поручено сопровождать его в замок Грааля. Ставшая благодетельницей Кундри даже может сопровождать Парсифаля к Граалю. Она искупила карму предшествующей инкарнации в качестве Иродиады.

«Девы» в течении Грааля

1. Элейна, или Репанс де Шой

   Репанс де Шой — это та, кто в духовном смысле «расточает радость», т.е. несет блаженство и полноту. Элейна, или Репанс де Шой, выступает носительницей чаши Грааля. Зачастую ее считают самой прекрасной из дев. Вольфрам фон Эшенбах сообщает, что она была свободна от всякой лжи, и именно потому могла держать Грааль. О нем не мог заботиться никто другой.

Элейна — это образ Софии, Вечной Девы Света. В «Парцифале» Вольфрама, Репанс де Шой — дочь короля-рыбака. В конце сказания явившийся с Востока сводный брат Парсифаля Фейрефиц влюбляется в прекрасную жрицу Грааля и женится на ней.

   Этот брак носительницы Грааля и лучшего рыцаря Востока пророчески указывает на судьбу течения Грааля: имеющее своим источником восточную мудрость, затем христианизированное, течение Грааля распространилось на Западе. В будущем оно вернется на Восток, чтобы принести туда христианский импульс.

   У Фейрефица и Репанс де Шой родится сын — Иоанн, — который станет легендарным пресвитером Иоанном. Он уйдет на Восток, сделавшись там наставником Грааля. Дева, несущая Грааль, символизирует заботу о священном, музу-вдохновительницу, созерцаемую в тишине сердца.

2. Сигуна

     Дева Сигуна — кузина Парсифаля. В его приключениях ей отводится особое место. Сигуна знаменует собой переломные моменты в приключениях Парсифаля, когда он достигает более высокого уровня сознания. Она играет роль посвятительницы, открывающей Парсифалю его настоящее имя, его индивидуальность, а затем — знания относительно Грааля, чтобы помочь ему в его поисках. Она, кроме того, побуждает Парсифаля культивировать сострадание, что приведет его в конце сказания к исцелению Амфортаса.

    Однако, сосредоточимся на ее собственной истории. Я уже давал ее краткое изложение в «Пути Грааля» (гл.7). Мы находим эту историю в произведении Вольфрама фон Эшенбаха «Титурелъ», где повествуется о том, что Сигуна (чье имя [Sigune], по всей видимости, указывает на «знак» [signe] или «подпись» [signature], т.е. связано с идентичностью и Мистериями человеческой индивидуальности) изучала небесное письмо, разгадывая смысл астрологических знаков, начертанных на чудесном поводке пса по имени Гардевиас (чье имя означает «стереги путь», т. е. оставайся на добром пути, ведущем в истинный духовный мир, а также «тот, кто охраняет вход в духовный мир»). Но пес сбегает, и Сигуна просит своего жениха его поймать, дабы она могла продолжить изучение. Имя Шионатуландер — так звали жениха — означает «пес песчаных равнин» (дань уважения Сириусу, звезде созвездия Пса, почитаемой у древних египтян). Погнавшись за псом, он встречает Орилуса, который, приняв того за Парсифаля, которому желает отомстить, его убивает. Сигуна оказывается вдовой еще прежде замужества.

 Эта повесть — христианская версия истории Изиды и Озириса. Действительно, в изначальной легенде Озирис оказывается предан, а затем убит, и Изида, его подруга, остается вдовой. Таков конец древнего ясновидения и египетских Мистерий. Тем не менее, однажды эти Мистерии должны воскреснуть. И позаботиться об этом надлежит именно христову импульсу.

   В этой жизненной драме Сигуна предстает перед нами как последняя хранительница древнеегипетской мудрости. На что указано как в имени ее жениха, отсылающему нас к звезде Сириус, объекту поклонения древних египтян, так и интересом Сигуны к звездному письму (астрологии). Сигуна являет собой одну из последних жриц, владевших мудростью древнего Египта. Ее встречей с Парсифалем, христианским Посвященным, подчеркивается тот факт, что эта мудрость должна бьггь христианизирована, и что в этом и состоит миссия нашего героя, ищущего Грааль.

   В одной из своих прошлых инкарнаций в качестве юноши из Наина (см. «Путь Грааля», гл.9), Парсифаль прошел через особое Посвящение, дарованное ему Христом. Часть его будущей миссии заключалась в том, чтобы воскресить египетские Мистерии — христианизировав их и приспособив к европейской цивилизации. Что символически показано в его отношениях с кузиной Сигуной. Так, представляющая древнеегипетскую мудрость Сигуна помогает  Парсифалю возродить течение  Грааля,  тогда как сам он интегрирует

это знание древности в пережитое им как христианским Посвященным. Сигуна символизирует собой восточную мудрость, которая, подобно сказочному подарку, лежит в колыбели новой западной христианской духовности.

    Когда Парсифаль встречает Сигуну в первый раз, она держит на руках своего мертвого жениха: перед нами образ-архетип, напоминающий скульптуру Микеланджело Пъета. Эта сцена символизирует преодоление порога духовного мира, требующее мужества, чтобы столкнуться со смертью. Действительно, когда ученик преодолевает первый порог духовного мира, его сознание перемещается из физического тела, где оно обычно пребывает, в тело эфирное — подобно тому, как это бывает, когда человек умирает и покидает физическое тело. Как правило, при первых попытках медитировать верным образом, ученик ощущает страх смерти (или страх неведомого, что сводится к тому же).

  Углубимся в детали того духовного опыта, который пережила Сигуна, и посмотрим, как она преобразовала ужасную драму в посвятительное переживание. Сигуна представляет жрицу, женщину-мага, стремящуюся к чтению небесного письма, т.е. духовной астрологии (изучению сфер сознания духовного мира, астрософии).

    Дева  встречает  свою  «великую  любовь»,  Шионатуландера  —  одного  из рыцарей Грааля и друга отца Парсифаля Гамурета. Однако Шионатуландер погибает   еще   прежде,    чем    их    любовь    обретает    конкретную    форму.
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Мы оказываемся перед могущественным образом граалической Пъеты, который являет Сигуну, держащую на руках своего мертвого жениха. Так происходит первая встреча Парсифаля и его прекрасной кузины. Эта сцена архетипична: мы ее вновь находим, представив себе Марию, держащую на руках мертвого Христа, или Изиду со своим мертвым супругом Озирисом.

    Данная Имагинация (или духовный образ) — важный этап всякого искания, цель которого — найти путь в духовный мир, в сферы сознания, и прийти к обращению области чувств. В начале духовных поисков образ Пьеты символизирует преодоление портала смерти, или первого порога (переход из физического тела в эфирное, или еще вступление в лунную сферу). Но эта Имагинация представляет также и гораздо более высокий план духовного мира, уровень Инспирации (или обращения сферы чувств, начатки которого дают себя почувствовать уже начиная со сферы Венеры, однако овладение которым достигается начиная со сферы Марса — см. «Путь Грааля», гл. 7 и 8, о ступенях Посвящения и сферах сознания).

  Изида, Мария, Мария Магдалина и Сигуна являют собой такую возвышенную ступень обращения области чувств (или ее одухотворения): мертвый спутник на руках символизирует смерть эго, или чувства эгоистического. Подобное обращение сферы чувств символически часто изображается историей влюбленной женщины, теряющей в результате жестокого удара судьбы любимого человека, которая, однако, находит в себе силу обратить свою скорбь в еще более глубокую любовь, поднимающуюся над физической формой и являющую собой высокий духовный идеал.

    Мы можем себе представить, как Сигуна, молодая женщина, стремящаяся взирать в духовный мир, читать мудрость звезд, прийти к познанию сфер сознания, переживает великую любовь, однако преждевременно ее теряет. Когда стихает первый, вполне понятный всплеск горя, дева концентрирует всю силу своей любви внутри себя. Так она интериоризирует в сердце всю ту любовь, которую дарила своему возлюбленному Шионатулан-деру. В результате этой драмы Сигуна избирает жизнь отшельницы, готовая претворить выпавшее на ее долю испытание во благо. Поскольку ее возлюбленный умер и находится теперь в сферах сознания духовного мира (в том «месте», которое более всего на свете она желает найти), Сигуна решает мысленно последовать за ним, обратив всю свою любовь внутрь себя (т.е. к духовному миру). Когда мы способны обратить, интериоризировать сферу наших чувств подобно Сигуне (а до нее — подобно Марии и Марии Магдалине), мы достигаем ступени Инспирации (см. мою работу «Путь Грааля», гл. 7 и 8).

   Та сила любви, которой Сигуна дарила Шионатуландера, не имела более внешней опоры и изливалась в виде печали. Но у Сигуны хватает мужества и присутствия духа, чтобы запретить себе проявления печали — которая вполне естественна, однако ведет в тупик, — дабы вернуть эту энергию любви в сердце. Обратив ее от внешнего к внутреннему, она ощутила, как эта сила запылала в ее сердце и стала превращаться в кроткую внутреннюю умиротворенность. Погрузившись в океан безмолвия и слушания, она оказалась инспирирована духовным миром, который открылся перед ее внутренним взором.

   Такая новая способность, обретенная Сигуной, позволила ей читать в сердцах других, отчего ее и повстречал Парсифаль, которому она смогла дать определенные откровения. Сигуна стала святой.

   Эта история повествует о том, чем в себе необходимо пожертвовать, чтобы достичь Инспирации (мертвый друг символически на это указывает). То, чем нужно пожертвовать, — это эго, т.е. всевозможные грани собственного эгоизма (ожидания, эгоистические желания и т.д.). Всякий раз, когда мы способны отречься от частицы эгоизма в нас самих на благо другому человеку (проявляя к нему глубокий интерес), мы переживаем «маленькую внутреннюю смерть», очищаем сферу своих чувств от аффективных, эгоистических наслоений. Что и совершила Сигуна, однако в один-единственный прием, благодаря смерти своего друга.

    На духовном пути  мы, шаг  за шагом, переживаем ослабление эгоизма — соразмерно внутренней силе, что растет в нас, и состраданию, которое расцветает в нашем сердце.

    Я не стану подробно останавливаться на фигуре Марии Магдалины — хотя она и должна была бы занять свое место среди дев Грааля, — поскольку уже сделал это в «Пути Грааля» (гл.1 и прил. 2). Зато в главе 10 я опишу все ее посвятительное странствие в связи с христовыми и софианическими Мистериями. Если вы хотите узнать больше о Марии Магдалине, отсылаю вас к книге Brigitte Maffray, «Marie-Madeleine, ип modele pour notre epoque» (Editions De Mortagne).

«Супруги» в течении Грааля

1. Гвинивера

   Супруги нередко выступают королевами. Как и в случае с Гвиниверой, вышедшей замуж за короля Артура. Ее имя значит «белый (или белокурый) прекрасный образ». Тем самым, Гвинивера представляет одно из отображений Софии, сочетая мудрость и красоту.

  Ее отец Лодегранс — король Камиларда, местности, расположенной в Бретани. Во время одного из своих походов в Бретань король Артур впервые встречается с Гвиниверой и влюбляется в нее. Он спрашивает совета у Мерлина, который ему предсказывает, что красота Гвиниверы станет причиной конца его царства. Несмотря ни на что, король Артур на ней женится.

   В романах артурового цикла Гвинивера представляет мудрость кельто-артуровых Мистерий. Вполне естественно, что она становится супругой короля Артура, который является их главным Посвященным. Брак Артура и Гвиниверы символизирует особую связь, гармонию, существовавшую между вождем артурового течения и инспирировавшим его духовным миром. Далее происходит эпизод, в котором изображена любовная связь между Ланселотом и Гвиниверой.

    Как мы уже видели, Ланселот Озерный — чьей покровительницей выступает Вивиана, Госпожа Озера, — является лучшим рыцарем Грааля своей эпохи. Он прибыл из Франции (точнее — из Бретани), и его приезд в замок короля Артура и королевы Гвиниверы символизирует собой встречу артурового течения и течения Грааля.

   Что же тогда собой представляет романтическая история любви Ланцелота Озерного — рыцаря Грааля — и королевы Гвиниверы, достойной представительницы Софии?

   Тот факт, что Гвинивера оставляет короля Артура ради Ланселота, говорит нам о том, что мудрость и покровительство духовного мира отступают от артурового течения, чтобы перейти на течение Грааля.

    Точно так же и все лучшее из артурового течения (его мудрость, красота, сущность всей его духовной работы, символизируемые Гвиниверой) соединяется с течением Грааля.

    Любовная история Гвиниверы и Ланселота возвещает конец Круглого Стола и царства Артура. По сути, это конец артурового течения, которое должно исчезнуть во благо течения Грааля, предварительно с ним соединившись: такова реальность, скрывающаяся за бурным романом Гвиниверы и Ланcелота.

    Тем не менее, подобный конец представляет собой не настоящую смерть, но скорее возрождение в иной, более приспособленной к эпохе форме. Артурово течение выполнило свою миссию, а поглотившее его течение Грааля готовится к своей.

Бланшфлер, или Кондвирамур

    В романе Кретьена спутницу Парсифаля зовут Бланшфлер, у Вольфрама — Кондвирамур. Имя Бланшфлер указывает нам на лилию. Этот цветок символизирует преобразованную и одухотворенную гортань (и соответствующую ей гортанную чакру). Преобразование гортани и гортанной чакры — труд не одной жизни, который позволяет, выражать внутреннее слово. Гортань в форме лилии означает, что Посвященный обратил сферу своих чувств и может сочетать живое и духовное мышление с «теплотою - любовью» сердца и выражать это своей речью.

   Такая речь способна исцелять, откуда и эпизод, в котором Парцифаль приносит избавление королю - рыбаку Амфортасу, просто задав тому вопрос. Поставленный Парсифалем вопрос — не только вопрос, разоблачающий нечто, позволяющий Амфортасу осознать содеянное им зло и выйти его победителем, но он также несет в себе силу внутреннего слова Парсифаля, Посвященного, сочетающего мышление с очищенным чувством.

    В наши дни пока еще невозможно обрести гортанную чакру в форме лилии, ибо наше физическое тело является слишком плотным. Но все же Посвященный, добившийся овладения как мышлением, так  и чувством, и способный соединять их с речью, может произносить слова, излучающие целительные силы, которые трогают сердца определенных людей, помогая им внутренне вновь обрести гармонию.

    В отдаленном будущем (эры Козерога и Стрельца), сердце и гортань (духовно преобразованные и соединенные друг с другом) позволят нести другому человеку исцеление, и даже производить в нем глубокие превращения.

   Бланшфлер символизирует подобный потенциал у Парсифаля: преобразование зла в добро кротостью, или искупление, приносимое исполненным любви словом.

   У Вольфрама подруга Парсифаля носит имя Конд-вирамур, что, очевидно, есть искажение французского «conduire amour», т.е. «та, кто направляет любовью», или «ведет к любви».

   Встреча Парсифаля и Бланшфлер /Кондвирамур соответствует для нашего героя определенному духовному опыту: раскрытию сердца. Бланшфлер /Кондвирамур представляет Душу, или высшее «Я» Парсифаля. Она внутренне направляет Парсифаля в его исканиях.

   Перед самой первой встречей с Бланшфлер Парсифаль пересекает лес (т.е. вступает в медитацию). Затем он находит замок (концентрация на уровне головы) и замечает, что тот опустошен (он — в начале своих поисков и у него пока еще отсутствует внутренняя жизнь).

  Там он встречает необыкновенно прекрасную молодую женщину с золотистыми волосами и серо-голубыми глазами. Такой эпизод характерен для первых ободряющих опытов, переживаемых в медитации начинающим учеником. Данный духовный опыт представляет из себя встречу с Ангелом, либо же Душой, или высшим «Я».

    Кретьен подчеркивает, что Бог из Бланшфлер соделал Подательницу Чуда. Однако в оккультном лексиконе средних веков слово «чудо» указывает на духовные образы, или Имагинации. Бланшфлер, следовательно, — действительно та, кто дает Парсифалю возможность пережить духовный опыт, цель которого — ободрить ученика на его духовном пути.

   Далее Бланшфлер / Кондвирамур рассказывает Парсифалю, что с давних пор ее замок осажден, и она просит его прийти ей на помощь. Данная сцена также символична: она указывает на ту очистительную работу, которую Парсифаль должен совершить, чтобы приблизиться к своей Душе, или высшему «Я». По сути, история любви Парсифаля и Бланшфлер /Кондвирамур раскрывает перед нами потенциал развития нашего героя: способность обратить сферу своих чувств, т. е. достичь Инспирации. Действительно, свидетельство тому — совершенство отношений, которого он достигает со своей подругой.

Среди «супруг» мы также встречаем Балкис, царицу Савскую, и святую Одилию, покровительницу Грааля. Однако я не буду останавливаться на этих фигурах, поскольку уже сделал это в «Пути Грааля» (см. о царице Савской гл. 1 и о святой Одилии гл. 2).

От лунной женщины к солнечной

     Один из девизов Грааля — «идти вперед от Гавриила к Михаилу». В данном контексте это можно было бы передать следующим образом: прогрессировать от лунной женщины к солнечной. Представленные мной вам женские фигуры являются выразительницами солнечных качеств, которые позволяют женщине индивидуализироваться. Действительно, женское начало оберегает, сохраняет в памяти, воспроизводит себе подобных. Мужской принцип приносит новшества и индивидуализацию.

  Гавриилическое влияние есть воздействие Луны, сохраняющее и оберегающее, но также и привязывающее, стремящееся к обладанию, и даже закрепощению. Оно несет любовь, однако слишком часто сочетает ее с собственнической привязанностью, порождающей ревность. Лунное воздействие ведет женщину к убеждению, что она создана лишь для того, чтобы производить на свет детей и беречь старые формы.

   В столь крайне мужском (соответствующем принципу ян) по своему характеру обществе, в современной западной культуре женщина мнит, что вынуждена имитировать мужчину для достижения высокого социального положения. Хотя в XX столетии она и добилась определенных успехов, способствовавших ее независимости, однако, как это ни парадоксально, она еще глубже увязла в материалистической, мужской по характеру цивилизации, имитируя мужчину.

    Подсознательно женщина хорошо чувствует, что должна пробудить в себе солнечные, «мужские» силы. Однако добьется она этого отнюдь не имитируя мужчину внешне. К своим женским качествам она должна сознательно добавить новые, которые обретет благодаря внутренней работе. Действительно, каждая женщина обладает в эфирном теле «внутренним мужчиной», которого должна учиться развивать.

     Мужское, базирующееся на принципе ян западное общество рушится и без остатка сгинет в пропасти, если женщины не попробуют его уравновесить благодаря притоку новых женских, соединенных с солнечными, сил.

    В настоящее время драма женщины в том, что она еще слишком сильно зависит от мужчины. Хотя женщина и многого добилась за последние десятилетия, она заимствует у мужчины еще слишком много, сил. Правда, наше общество не показывает ей ничего, кроме карикатуры на женщину: манекенщицу, которая есть лишь физическое тело, бездушная вещь, продающаяся тому, кто предложит наибольшую цену!

  Женщина должна разорвать путы собственных обусловленностей и максимально индивидуализироваться, чтобы вырваться из темницы коллективного сознания, насаждаемого средствами массовой информации, без устали нашептывающими ей на ухо ложь: гонись за собственнической привязанностью («очаровательным принцем»!), вечной молодостью (рожать вплоть до пятидесяти или даже после!), мужским признанием, карьерой и т.д. Женщина стоит большего.

   Не стоит с порога отметать лунные ценности: семью, продолжение рода, домашний очаг, нежность, тишину, самопожертвование, традиции, защиту, восприимчивость, братство, любовь... Однако жизненно важно соединить их с полностью поднятыми в сознание — дабы избежать риска подражания мужчине — солнечными ценностями.

  Необходимо культивировать такие солнечные качества какиндивидуализацию, духопознание, творчество, самовыражение (посредством речи и письма), нравственность, свободу, открытость новизне и будущему, самосознание и связь с духовным миром, ведущую к претворению зла в добро (искуплению).

   В разбиравшихся выше женских образах мы находим изобилие одновременно и лунных и солнечных свойств. Их изучение может помочь вам связать себя с этими качествами и ощутить их в тайнике вашего сердца. Далее потребуется мужество, чтобы культивировать их в вашей внутренней жизни, прежде чем открыто проявлять в жизни повседневной.

    Среди «матерей» мы встречаем Кундри, символ той солнечной силы, которая претворяет зло в добро и тем самым дает возможность прийти к искуплению Грехопадения. В Вивиане, Госпоже Озера, мы видим женщину, раскрывающую себя будущему и участвующую в созидании течения Грааля, развивая новое мышление: мышление живое, или эфирное.

   Среди «дев» нам встречается Сигуна, которая индивидуализируется, стремясь избавиться от классически лунной схемы несчастной жертвы, потерявшей возлюбленного. Так она обретает доступ к духовному миру и мудрости небесного письма, что позволяет ей направлять Парсифаля в его поисках. Сигуна сделала выбор в пользу того, чтобы освободиться от аффективной привязанности к своему возлюбленному и обратить испытание себе во благо.

    Репанс де Шой олицетворяет не только женскую красоту, но излучает также и солнечные добродетели, став, таким образом, образцом, неким средоточием, точкой отсчета, к которой стремятся все, ибо она является хранительницей Грааля. Носительница Грааля воплощает ценности, противоположные современному идеалу манекенщицы, — она исполнена богатой внутренней жизни, позволившей ей соединиться с Граалем и стать образцом нравственности. Так она выплавила себе внутреннюю красоту, распространяющую вокруг нее сияние.

   Среди «супруг» мы видим Бланшфлер, которая не только является женой Парсифаля, в совершенстве исполняя свою лунную роль, но и старается пробудить его, раскрыть ему сердце (поистине солнечный орган) и указать на то зло, которое необходимо преобразовать.

    Эти реальные либо символические женские образы являют собой вехи на граалическом пути, ведущем от Гавриила (лунных сил прошлого, сил необходимости и кармы) к Михаилу (солнечным силам будущего, силам свободы и инспирированного творчества). Для построения будущего наше общество крайне нуждается в притоке солнечных сил, проявляемых женщинам.

   Всякая женщина должна помнить, что лунные силы есть силы ее изначальной природы, т.е. ее «Я». Зато солнечные силы — это силы ее Души, высшего «Я». Если она действительно решит приняться за духовную работу, тогда ей сам Бог велел взять на себя задачу по развитию солнечных сил и тем самым прогрессировать от Гавриила к Михаилу. В итоге, путь Грааля будет для нее царственным путем, ведущим ее из лунной сферы в солнечную, навстречу Вечной Женственности.

  В завершение настоящей главы предлагаю вам стихотворение — дань почитания Софии и Вечной Женственности, достичь которой стремится каждый из нас.

Принцесса звезд

 О ты, прекрасная вдохновительница, 

Чарующая муза откровения, 

Пусть сможет творческий твой источник 

Наполнить всякое мое творение.

Пылающий взор твоих златых очей, 

Посланник кроткой небес голубки 

Мне утешение и истину приносит 

И возношусь я на крылах свободы.

Созерцая твою царственную прелесть, 

Препоручаю себя любым трудам, 

Ища познание одной царицы 

Чтобы моей она стала у меня в сердце.

Возжигая в моем святилище свечу 

Чтобы согреть в нем мудрость девы, 

Ощущаю, как из моего сердца поднимается любовь, 

В которой сливаются все силы воскресения.

О, ослепительная Дева Света, 

Пусть сможет несомая тобой подобно молитве чаша, 

Излить на мир свои Тайны, 

Чтобы познать Того, кто умер ради нас на Земле.

Принцесса звезд и миров безбрежных, 

Да поможешь ты родиться во мне Тому, 

кто принес в жертву Свою жизнь, 

Ибо хочу отдать мои тело и кровь

чтобы в Нем воскреснуть 

И навсегда с тобой соединиться.

Глава 4

КЕМ ЯВЛЯЕТСЯ СОФИЯ?

     Настоящая и последующие главы частично основываются на трех докладах, прочитанных мной в Монреале (Канада, Квебек) в праздник Софии (25 мая).    

    София для людей Запада — имя крайне загадочное, и она являет собой еще более труднопостижимую мистерию, нежели Христос. Действительно, когда интересуешься Христом, то очень не просто понять, кем Он является, даже если и чувствуешь, что Он есть Сын Божий и представляет собой макрокосмическую сущность. На Западе в многочисленных трудах пытаются объяснить Его природу и причину Его Пришествия на Землю. Однако только лишь в эру Водолея (приблизительно с 2500 г. по 4300 г.) человек сможет во всей полноте постичь его божественное послание. И, тем не менее, для западных людей еще труднее определить существо Софии. Гораздо лучше она известна, к примеру, в Восточной Европе, у народов, исповедующих православие. На Западе ближе всего к Софии стоит образ Марии. О Деве Марии написано множество книг, но, к сожалению, католическая Церковь отчасти ввела нас в заблуждение, заставив думать, что Дева Мария и София это одно и то же лицо. Церковь обожествила Марию, тогда как она всецело человечна. Она сделала из нее некое высшее существо, равное Богу, что одновременно исказило и понимание того, кем является Мария, что в действительности она собой являет, и постижение Софии.

   София, или Премудрость Божия, — это духовное существо очень высокого уровня сознания. Она представляет наше будущее, поскольку будущее человечества заключается в том, чтобы «воплотить» Софию, и благодаря этому суметь соединиться с Христом. В некоторых священных текстах, когда говорится о Небесном Иерусалиме, либо, как у отдельных русских авторов (например, у Соловьева или Бердяева), о «бо-гочеловечестве» (т. е. божественном человечестве), указывается на Мистерию Софии и соединившегося с Ней человечества.

   Каждый человек в ходе своего духовного развития должен достичь уровня сознания, соответствующего духовному опыту Софии — или той энергии, которую представляет Премудрость Божия, — и ее единению с человечеством. Индивидуально это соответствует смерти собственного эгоизма (или преобразованию астрального тела).

    София, или Вечная Женственность, дает человечеству возможность обрести такое состояние сознания, которое приведет его к совершенному пониманию Христа, к единению с Ним, причастию Ему, и благодаря этому вызовет к жизни совершенно новое общество, духовную цивилизацию, называемую обычно в священных текстах — подобных Апокалипсису Иоанна — Небесным Иерусалимом.

  София играла важную роль с самого начала человеческой Истории, и в настоящей и двух последующих главах мы увидим, в чем она заключалась до Пришествия Христа. Затем, в 7, 8 и 9 главах я охарактеризую ее роль со времени Пришествия Христа и до наших дней. Наконец, в 10, 11 и 12 главах будет изображено будущее человечества. Это будущее поведет нас к Софии и к тому, что она тогда будет собой являть. Мы увидим, как важно приводить себя в связь с Софией, чтобы у человечества было будущее.

   Если окинуть взглядом современное общество в целом, то узловой проблемой нашей цивилизации в последние несколько столетий предстает ее крайне материалистический характер, когда человеческое существо идентифицирует себя исключительно со своим физическим телом. Однако физическое тело представляет мужское начало, принцип ян, который ведет материалистическую цивилизацию в бездну абстракции, жесткости и сухости. Что среди прочего характеризуется нашим образом жизни — к примеру, нашими жилищами. Существуют священные тексты тысячелетней и большей давности, упоминающие грядущий Вавилон, обитель греха, город зла, который как раз и будет отмечен тем, что его жители возведут огромные, поднимающиеся к  небу башни. А ведь подобный город, о котором в Средние века говорили провидцы, и есть прообраз тех городов, в которых мы живем сегодня, среди гигантских башен, являющихся клеймом ян нашего общества.

   Совершенно очевидно, что неуравновешенное, подобно нашему, общество, почти исключительно базирующееся на принципе ян, не имеет будущего. И, несомненно, именно это и может помочь нам понять, как важно уравновесить до предела мужской характер современного общества женским началом, или принципом инь; подобное начало, которое я бы назвал «софианическим», должно не только дать возможность восстановить равновесие, но также и принести человечеству новый источник творчества — с тем, чтобы наша цивилизация могла трансформироваться и стать более нравственной и братской.

   София представляет то, чего сегодня так недостает человечеству для того, чтобы у него появилось будущее. Похоже, никто не видит выхода, не знает, как разрешить проблемы материалистического общества. В будущем подобная цивилизация должна исчезнуть, чтобы дать родиться новому обществу, основанному на братстве. Давайте посмотрим, как София и все, что с ней связано, может являть собой такое решение, которое состоит не в спасении материалистического общества, а в рождении на свет новой цивилизации.

  София представляет величайшее упование, какое только возможно сегодня для человечества, в современном состоянии нашей цивилизации.

 Цель человеческого рода — стать в отдаленном будущем всецело софианическим, т.е. тем человечеством, в которое низошло Божественное (или богочеловечеством). Это человечество оказалось бы способно постичь Христа и Ему причаститься. «София» означает «мудрость», или «духовное познание». Сегодня люди разглагольствуют о Христе, они вроде бы знакомы с его земной историей, однако Христос представляет собой макрокосмическое явление, которое чрезвычайно трудно постичь, ибо Он есть Бог Сын, воплотившийся в человеческом существе — человеке Иисусе — две тысячи лет тому назад. Еще и сегодня, хотя о Христе написаны тысячи книг, мы Его не понимаем. Чего нам недостает, так это именно постижения Христа, того, кем Он в действительности является. И как раз София представляет такую мудрость о Христе.

   Человек, который пришел бы к полному единению с Софией, оказался бы исполнен Премудрости Божией, духовным знанием, в точности постигал бы, кем является Христос. Такова миссия человечества недалекого будущего, эры Водолея (начиная, приблизительно, с 2500 г.): располагать познанием Христа (кем Он поистине является, какова была Его Миссия и т.д.).

   Чтобы однажды Христос мог воистину обитать внутри нашей цивилизации, необходимо доподлинно знать, кто Он есть. Нам нужно обладать мудростью о Христе. А это значит, что недостает нам отнюдь не Христа, но Христовой Софии, т.е. познания.

   На всем протяжении настоящей работы мы и будем заниматься поисками Софии, той утерянной Софии, которую нам необходимо в себе воскресить, чтобы обрести познание принесенного Христом импульса. Однако вот уже несколько столетий, как мы усвоили такое умонастроение и манеру мыслить о мире, которые всецело порождены материалистической цивилизацией. И именно наш образ мыслей, наш способ постижения мира необходимо изменить, ибо он не дает нам прийти к Мудрости, к Софии.

  Выше мы видели, что наша цивилизация сверх всякой меры проникнута принципом ян, основываясь исключительно на физическом теле; это цивилизация без Софии, без Мудрости. А значит, наш способ постигать мир, мыслить о нем, не проникнут Мудростью. Он не обладает Мудростью, подлинным духовным познанием. И это в порядке вещей, ибо в нашем обществе люди не могут допустить самой мысли о существовании духовного мира. В нем для него нет места. Именно поэтому нам и необходимо вновь найти Мудрость, утерянную Софию.

Духовные иерархии

    Кто такая София? София не сказочное или мифологическое существо, хотя и появляется во множестве легенд и мифов цивилизаций древности. Она есть существо духовное.

  На каком плане пребывает это духовное существо? Эзотерическое учение Дионисия Ареопагита, ученика святого Павла, указывает нам на то, что существует девять категорий духовных существ, «превосходящих» человека с точки зрения их духовного развития. Подробно говорится об этом в моей работе «Опыт Христа» (гл. 8,9 и 10).

   Данные существа «обитают» в том, что можно назвать «духовным миром»: невидимом, сверхчувственном мире, в котором мы странствуем «в духе» каждую ночь во время сна, а также после нашей смерти, ожидая нового рождения.

   Духовный мир включает в себя различные сферы сознания, через которые мы проходим ночью, а также в период между двумя жизнями. Там мы встречаем девять категорий (или «хоров») духовных существ различного уровня сознания.

    Три первые иерархии:

·   Ангелы. Это духовные существа, наиболее близкие человеку; они известны более других. У каждого человека есть свой Ангел - хранитель, который сопровождает его из жизни в жизнь, а также ночью и в период между двумя жизнями. Ангел — это наша модель, наше будущее. Действительно, однажды, в весьма отдаленную эпоху, мы взойдем на ангельскую ступень. Мы достигнем этого уровня сознания. Пока что даже наиболее развитые человеческие существа стоят еще значительно ниже Ангелов. Сам Христос, говоря об Иоанне Крестителе, сказал, что тот был наиболее развитым человеком своей эпохи, самым высокоразвитым из рожденных женами, но в то же время — наименьшим в духовном мире. То есть, даже если сегодня и есть человеческие существа, более развитые, нежели Иоанн Креститель две тысячи лет назад, то эти Посвященные находятся на определенно более низком уровне, нежели Ангелы. Ангел значительно опережает человека. Тем не менее, из девяти иерархий духовного мира Ангел есть существо наименее возвышенное.

·    Архангелы. Выше мы находим Архангелов, которые также достаточно известны, во всяком случае — некоторые из них, такие как Гавриил, Михаил, Уриил, Рафаил, Луг, Видар и т. д. Они находятся на более высоком уровне сознания, нежели Ангелы. Хотя это и весьма относительно, однако можно рассматривать духовный уровень некоего существа как излучение его мощи, света, или познания, и любви. К примеру, нужно было бы объединить силу семи Ангелов, чтобы получить мощь одного Архангела. Архангел охватывает в своем сознании определенную страну или территорию, и всех ее обитателей.    

·   Архаи, или Духи Времени. Над Архангелами мы встречаем Архаев, или Духов Времени. Архаи известны меньше, хотя они и могут в исключительных случаях вступать в контакт с человеком. Чтобы получить мощь одного Архая, надо было бы соединить силу семи Архангелов или сорока девяти (7 х 7) Ангелов. Это значит, что тут мы доходим до феноменальных властей, трудно постижимых для человеческого ума. Архай способен охватывать в своем сознании Землю или целое человечество.

  Три первые, иерархии — Ангелы, Архангелы и Архаи — являют собой «хоры», которые я называю «лунными», поскольку указанные духовные существа находятся «ниже» Солнца. Для понимания этого необходимо представить себе духовный мир в виде сфер сознания — между ними и нашей солнечной системой можно провести параллель. Луна, Меркурий и Венера образуют астральный мир, тот, где находятся три первых иерархии: Ангелы, Архангелы и Архаи. Эти иерархии, названные «лунными» (Ангелы, Архангелы, Архаи), представляют собой существ, которые непосредственно занимаются Землей и человечеством, и с ними в известных случаях возможно вступить в контакт. Так, можно привести себя в связь с Ангелом, который занимается нашей судьбой.

   Чтобы войти в контакт с Архангелом, необходимо — на человеческом уровне — быть способным иметь определенное влияние на свой народ, на свою страну или расу. Это уже гораздо сложнее. Если кто-то, как человек, способен изменить судьбу своего народа или своей страны, тогда он в состоянии вступить в контакт с одним из Архангелов. В противном случае это иллюзорно.

Что же касается Архая, то чтобы войти в контакт с ним, надо было бы оказаться способным влиять на судьбу всего человечества. Как вы догадываетесь, имеется очень небольшое число людей, способных вступать в контакт с одним из Архаев, или Духом нашего Времени.

Солнечные или созидающие существа

   Давайте теперь перейдем к тем существам, которых мы будем называть «солнечными», к творцам нашей системы эволюции.

·   Экзузиаи (Элогимы), или Духи Формы. Это духовные существа, именуемые в Ветхом Завете Элогимами (на еврейском это значит «боги»). Вам знакомо изречение: «В начале Элогимы сотворили Небо и Землю». Когда в Ветхом Завете говорится о Боге под именем Элогима, то тем самым указывают на этих творящих солнечных существ, иногда называемых по - гречески «Экзузиаи», или просто «Духами Формы». Они образуют солнечную иерархию, сотворившую, как сказано в Библии, Небо и Землю, наше Состояние Земли. Можно себе представить могущество этих существ, стоящих еще выше Архаев, ибо понадобилось бы объединить силу семи Архаев, чтобы получить мощь одного Элогима.

·   Динамис, или Духи Движения. Над Духами Формы мы встречаем существ, именуемых «Духами Движения», или по - гречески «Динамис». Они также представляют собой созидающих солнечных существ, к роли которых я еще вернусь.

·    Кириотетес, или Духи Мудрости, во главе с Софией. Взбираясь на следующую ступень, мы находим третью, наиболее возвышенную солнечную иерархию — «Кириотетес», или «Духов Мудрости». Вождем Духов Мудрости является София.

     В итоге, мы имеем:

 —
три категории «лунных» духовных существ: Ангелов, Архангелов и Архаев;

 —
три класса «солнечных», или творящих, духовных существ, создавших солнечную систему и Землю: Духов Формы, Духов Движения и Духов Мудрости. (Существует также три еще более возвышенные иерархии духовных существ, однако здесь я не стану их описывать).

   София является вождем Духов Мудрости. А значит — наиболее возвышенным существом солнечной Сферы.

София как существо созидающее, и ее отношение к Троице

 София получает импульс божественной Мудрости непосредственно от Троицы, т. е. от Отца, Сына и Святого Духа. Она ее «проводит в жизнь», конкретизирует на своем чрезвычайно тонком (разумеется, не земном) уровне.

  Такая Мудрость есть божественный импульс, который, так сказать, слегка «уплотнился», однако все еще пребывает на таком уровне, который нам показался бы невероятно тонким. Но все-таки по отношению к Троице она представляет собой некое «уплотнение», введение в практику, конкретизацию, придание определенной формы божественному.

   Я вполне сознаю, что чрезвычайно сложно представить «работу» Троицы и Софии, ибо наш человеческий язык малопригоден для описания духовных свершений. Таким образом, используемые мной для описания подобных чудес слова являются лишь приблизительными.

   София и руководимые ею Духи Мудрости получают божественные импульсы от Троицы, и особым образом — от Слова, Сына. Для лучшего понимания подобных свершений обратимся к некоторым понятиям, касающимся Троицы. Бог Отец — это творящая сила, содержащая все потенциальные возможности, однако эти возможности не проявлены. Далее, Отец выражает себя через Сына и Духа, т.е. через Слово и Святого Духа. Через Слово выражает себя Созидающая Речь — ибо «слово» означает «речь», — которую также называют «Сыном», ставшим Христом при Его воплощении две тысячи лет назад.

    Когда Слово проявляет свою божественную энергию, именно София придает ей более «конкретные» формы. Так, Отец заключает в себе все непроявленные потенциалы. Он выражает себя благодаря Сыну, Слову, однако последний недостаточно «плотен», не является «тварным существом», чтобы жить внутри Творения. Он нуждается в Софии, которая уплотнит, проявит выражаемое Слово.

    Бог Отец выявляет себя благодаря Слову, ибо Слово есть Речь. Именно Речь творит миры. Однако эти миры никогда бы не пришли к земному проявлению, если бы не деятельность Софии, которая способна уплотнить и упорядочить эту Речь.

   Далее, это выраженное Слово, которое София воплотила в Мудрость и передала другим Духам Мудрости, это божественное познание нисходит на уровень Динамис (или Духов Движения), где оно приводится в движение во всем нашем духовном Космосе, во всей нашей системе эволюции. Затем оно опускается на уровень Духов Формы и тут переводится в весьма своеобразные, очень точные формы. Одна форма станет человеческим существом, другая — животным, третья — растением и т.д. Вот почему Элогимы, или Духи Формы, и есть те, кто, как говорится, сотворили Землю и все, что на ней существует. Что не совсем правильно в том смысле, что это приходит к ним свыше; но, тем не менее, верно, поскольку именно Элогимы придали точные формы всему сущему на Земле.

    Каким же образом они совершили подобное? В медитации. В медитации они помыслили точные формы всего сущего, включая и наши собственные. Однако давайте не будем забывать, что инспирацию они получили от более высоких существ, т.е. движение им в их медитации было придано Динамис, или Духами Движения; а инспирация изначальной Мудрости была дана Софией и Духами Мудрости. Сам же импульс был им сообщен Словом.

  «Выражение» Бога Отца, Слово, дало Софии импульс в чистейшем состоянии, чистый свет, который она воплотила в Мудрость. Далее это стало движением, затем — формой, и в результате, продолжая нисходить от иерархии к иерархии, мы приходим ко всему тому, что существует на Земле.

   Подводя итог, скажем, что на Софии лежит огромная ответственность в деле божественного созидания, поскольку именно она образует мост между Троицей и всеми творящими существами, сформировавшими все, что существует на Земле.

Глава 5

РОЛЬ  СОФИИ

   Роль Софии неимоверно сложна. Чтобы получше к ней подступиться, предлагаю обратиться к священным текстам, говорящим о дохристианской роли Софии, или Премудрости Божией. Они позволят нам осветить с различных сторон ту роль, которую играет Мудрость. Порой Премудрость сама берет слово и говорит нам о тoм, ктo она.

    Первый текст — это пролог Евангелия от Иоанна. Начинается он словами: «В истоке было Слово...» Во многих переводах стоит: «В начале было Слово», что неточно. Точный же перевод на самом деле таков: «В истоке было Слово...» Почему? Потому что выражение «В истоке» относится к Софии.

    Очень давно, у истоков, т.е. при происхождении нашего мира — у истока тех «состояний», что предшествовали Земле, — в ту весьма отдаленную эпоху София еще не достигла уровня сознания, на котором она находится ныне. Все идет вперед, все развивается, и даже духовные существа, подобные Софии, эволюционируют в ходе времен.

   Эта весьма древняя эпоха, стоящая у истоков нашего мира, в мифологиях порою именуется «космическим яйцом», в христианской же эзотерике — «Древним Сатурном». Представить себе это космическое яйцо можно наподобие огромного шара «тепла - любви». В ту отдаленную эпоху, в момент, когда начало появляться время, София находилась на уровне сознания Архаев, была их вождем. Тогда она пребывала на гораздо более низком уровне, нежели тот, на котором она стоит ныне, поскольку необходимо спуститься тремя «этажами», образуемыми Духами Мудрости, Духами Движения и Духами Формы, чтобы прийти к Архаям — тому уровню, на котором находилась София при первых шагах человеческой истории. Но ведь у Архаев есть различные имена, и их также именуют Началами*, или еще Духами Истоков. Именно на последнее наименование указывает пролог Евангелия от Иоанна.

    В эпоху Древнего Сатурна, т.е. в эпоху космического яйца, «яйца, состоящего из тепла - любви», иерархию Архаев с Софией во главе можно было видеть погруженными в кипящую работу созидания. Слово, или Сын, — которого затем назвали Христом, когда Он, совсем недавно — по сравнению с Древним Сатурном, — воплотился на Земле, — «вошел» в Софию. Он «обитал» в Софии, соделал из нее свое «одеяние», т. е. пронизал вождя Духов Истоков, вошел «в исток» (или в русской версии — «в начало»).

 *   По - французски Principaute (дословно - «княжеское достоинство»), т.е. в русском переводе неточность исправляется самим гением языка - «В начале было Слово» значит «В Началах было Слово», (прим. Перев.)

   Таким образом, мы действительно имеем: «В истоке было Слово...», что совершенно точно, т.е. Слово, или Сын соединился в ту эпоху с Софией, подобно тому, как две тысячи лет назад Он соединился с человеком Иисусом. А между этими двумя свершениями, на стадии Древнего Солнца Он пронизал собой того, кого в последствии назвали Архангелом Михаилом (дополнительные сведения о древних состояниях эволюции Земли вы можете найти в двух моих работах «L'Animal Interieur» и «Chercheur d'Eternite»).

   У истока, в первые мгновения существования нашей системы эволюции, Христос «воплотился» (и это «образ», приближение, поскольку в тот момент не существовало ни плоти, ни материального мира) в Софию, т.е. вошел в Исток (ибо этим словом обозначается София). София, таким образом, была «одеянием» Христа у Истока, в самом начале, в первые мгновения эволюции нашей солнечной системы. Так, София имеет совершенно особую связь с Христом, ибо с первых же шагов, с самых истоков она была его «одеянием».

    Гораздо позже, когда Христос сошел в средоточие солнечной сферы, чтобы принять в свои руки бразды правления развитием человечества, также и здесь Он достиг этой сферы именно благодаря Софии; благодаря ей Он смог «уплотниться», ибо Слово, Сын исходит из Троицы. Он есть Бог, и сошествие в солнечную сферу представляет для него значительное уплотнение. Он смог это сделать, взяв для себя облачение, «одеяние Софии». Начиная с самых истоков Христос и София тесно связаны.

    Часто София выступает посредницей между Богом и людьми, и даже между Богом и другими духовными существами.

Что есть Троица?

    У истока всего стоит Троица, т. е. Бог в трех единосущных (происходящих из одной и той же субстанции) Ипостасях. Три ипостаси представляют некий способ постижения Бога и его деяний, однако Бог в сущности Един.

  Отчасти это то же самое, как когда мы считаем, что человек обладает мышлением, чувством и волей. Он «триедин», но мы не отделяем «человека-мышление» от «человека-чувства».

   Бог есть единая и неделимая сущность, однако эту сущность можно постигать трояко. 

     1. Принцип Отца являет собой бесконечный потенциал, центр чистейшего сознания. Он есть та всеведущая и безграничная творческая энергия, которая, однако, осталась бы небытием, некой стагнирующей силой, если бы продолжала пребывать на непрояв-ленной стадии Отца.

       2.
Принцип Сына, или Слова (или еще Логоса) есть выражение энергии Отца, излияние света, творческого Слова, через которое «все стало быть» согласно святому Иоанну. Он — ремесленник Творения. Сын, или Слово, проявляет или экстериоризирует энергию Отца. Он исполняет волю Отца. Воплотившись две тысячи лет назад в человека Иисуса, Он стал Христом.

       3.
Принцип Святого Духа есть то начало, что «связывает» или объединяет, и появляется оно после того, как выразило себя Слово. Слово — это поистине принцип ян, который проявляет себя, луч света, исходящий из небытия. Святой дух — это принцип инь, который соединяет, координирует творящие лучи света. Святой Дух есть циркуляция энергии между Отцом и Сыном: он является любовью Отца к Сыну и Сына к Отцу. Это космическая любовь. Он есть принцип, который воплощает, а не воплощается (к примеру, Слово, или Сын, воплотился две тысячи лет назад в человека Иисуса, а Святой Дух сделал это возможным, то есть создал благоприятные,  условия для такой божественной инкарнации, — однако сам он не может инкарнироваться).

  Этим и объясняется то, почему воплотилась единственно лишь Вторая Ипостась, т.е. Сын, или Христос, ибо для воплощения в человеческом существе надо быть способным «уплотниться», сконцентрироваться, стать крошечной искрой света. Необходимо было обладать этим началом ян, которое может сконцентрироваться в тончайший пучок света.

   Это отличает Сына от начала Святого Духа, который есть «связующий» принцип, безбрежность космической любви, соединяющей все сущее. Он не может сконцентрироваться, у него иная природа. Природа Святого Духа — связывать все, что пришло к индивидуализации через принцип Сына, через Христа. Святой Дух приносит Истину, которая ведет к освобождению благодаря самосознанию (сознательный опыт «Я», соединенного со своей Душой, Вечной Женственностью). Это две ипостаси Бога, которые дополняют друг друга. У истоков совершаемая Софией работа состояла в том, чтобы помочь проявлению энергии Слова, творческой Речи, для формирования всего, что существует в нашем космосе развития. Именно поэтому София больше связана с началом света. Зачастую ее именуют «Девой Света», это одно из ее наиболее характерных наименований.

   Для лучшего понимания роли Софии и ее особой связи с Троицей, можно себе представить, что если бы была одна лишь Троица, то она не смогла бы породить Мироздание непосредственно. Для субстанции, произведенной Троицей, было необходимо первоначальное «уплотнение». И именно София была посредницей между Троицей и совокупностью Мироздания в собственном смысле. Таким образом, «в начале» Троицей была сотворена София, чтобы затем благодаря ей могло образоваться Мироздание.

   Вопреки тому, что говорят некоторые древние или современные авторы, София не входит в Троицу. Она не есть какое-то иное наименование Святого Духа. Она стоит на службе у Святого Духа. Ее также не следует смешивать со Словом, или Сыном. Наконец, не надо делать из нее четвертую Ипостась, единосущную Троице, своего рода Божественную Мать. Хотя ее и можно рассматривать как «десницу» Божию, София все же являет собой Божье творение, одно из высокоразвитых духовных существ.

София, Божье тело

  Иногда Софию называют телом Бога. Т.е. для Бога она — средство самопроявления: без Софии Создатель не смог бы проявить себя подобным образом. Прежде всего Он помыслил Мироздание, и первое, что явилось в Его мыслях, была София.

   София — не Бог в женском обличье, даже если зачастую ее и именуют «Вечной Женственностью». Можно испытывать к ней глубокую благодарность и именовать ее так, однако она не является Богом, она была им сотворена. Она есть первое творящее существо, результат медитации Создателя.

    Бог помыслил, поскольку имел горячее желание творить, чтобы разделить с другими то, что он ощущал. Когда в нем возникла такая воля к экстериоризации, первым явившимся существом была София. Вот почему ее именуют Божьим телом. Как таковая София является образцом всех созданий, а значит — и нашим тоже.

Притчи царя Соломона:

София как изначальное творческое существо

     Обратимся к некоторым текстам Ветхого Завета, в которых София говорит о себе самой. Они находятся в Книге Притчей Соломоновых. Царь Соломон жил приблизительно между 1000 - 1005 гг. и 930 г. до Р.Х. Это был великий древнеиудейский царь, который, как и все великие цари древних эпох, являлся в то же время и Мудрецом, т.е. Посвященным, пережившим три встречи с Софией. Им много написано о Мудрости, в частности — в его Притчах. В них он очень часто говорит о Софии, о Мудрости. Кроме того, он автор текста, озаглавленного «Премудрость».

   В некоторых из текстов, подобно нижеследующему, он дает говорить непосредственно Софии:

  «Я, Премудрость, имею своим обиталищем благоразумие. Открыла я искусство действовать рассудительно. Бояться Господа — значит ненавидеть зло. Надменность, высокомерие, путь зла и извращенные уста — они мне ненавистны. Владею я советом и преуспеянием, принадлежат мне и ум, и власть. Мной царствуют цари, и мудрые определяют справедливые указы. Мною вершат свое правление государи, и знать, и судьи на Земле. Люблю я тех, кем я любима; кто меня ищет, тот найдет. Со мною богатство и слава, столетнее счастье и процветание. Плод мой дороже чистейшего злата, произведения мои — ценнее отборнейшего серебра. По пути справедливости я иду вперед стезею правосудия; оделяя средствами тех, кем я любима, наполняю их сокровищницу. Породил меня Господь как предпосылку Своих деяний, прелюдию Его древних трудов». (Прит.8)

    В последнем предложении говорится о том, что я объяснял выше: «Породил меня Господь как предпосылку Своих деяний, прелюдию Его древних трудов». София представляет саму себя как существо, созданное прежде сотворения мира.

    Продолжим чтение текста:

    «Искони была я священна, от самых истоков, с первых времен Земли. Была я рождена, когда не было ни бездны, ни глубинных источников вод. Прежде, чем воздвиглись горы и холмы, была рождена я - когда Он еще не создал ни Земли, ни пространств, ни совокупности всех наимельчайших частиц мирозданья. Когда Он утвердил Небеса, я уже была там. Когда Он очертил круг пред ликом бездны, когда сгустил в высях облачные массы, и источники бездны явили свое неистовство, когда Он предписал морю его пределы, дабы воды не пресекали край, когда очертил основания Земли, я была рядом с Ним распорядительницей работ, предметом всякой Его отрады на каждый день, во всякий час предаваясь в Его присутствии игре, резвясь в земной его вселенной, и свою отраду я нахожу среди людей». (Прит.8)

   И вновь Премудрость уточняет, что она была создана прежде Творения, прежде всего сущего, и затем принимала в нем участие как распорядительница работ. Именно благодаря ей смогло реализоваться все Творение, именно она направляла существ, творивших все, что существует. Она выступает как вождь творческих иерархий, т.е. вождь Солнечных Духов, поскольку именно Солнечные Духи, духовные существа Солнца создали всю нашу солнечную систему, включая людей и все, что есть на Земле.

   Верно, что Небо и Землю создали Элогимы, или Духи Формы, однако на более высоком уровне за Элогимами находилась как распорядительница работ София, получавшая в свою очередь творческие импульсы непосредственно от Троицы.

  Вот выдержка из другого текста, представляющего дело еще с одной небезынтересной стороны:

  «София построила свой дом, вытесала семь его колон, заколола жертву, замешала вино и накрыла на стол. Разослала она своих слуг, возгласила с городских высот: «Есть ли кто простой? Пусть придет».

   Нищим духом она говорит: «Прийдите, вкусите от моего хлеба, испейте замешанного мной вина, оставьте скудоумие, и станете вы жить, затем ступайте путем разума!» (Прит.9)

    Здесь мы встречаем интересные символы:  

·    Семь колон, соответствующие семи традиционным планетам, т.е. семи астроментальным сферам сознания духовного мира — Луне, Меркурию, Венере, Солнцу, Марсу, Юпитеру и Сатурну. Это семь колонн дома Софии, поскольку как вождь солнечных, творящих существ, она правит всей солнечной системой, от Луны до Сатурна. И когда указывается на дом или храм Софии, тем самым изображается весь духовный космос и, как правило, семь колонн (или столпов) являются семью планетами, или сферами сознания духовного мира.

·   «Хлеб» и «вино» есть те два элемента, которые мы вновь находим рядом с Христом во время Тайной Вечери, в Страстной четверг, предшествующий Пасхе. Благодаря крестной жертве Христа хлеб становится его телом, а вино — его кровью. Так, древняя Мистерия хлеба и вина христианизируется и становится Евхаристией: деянием, одухотворенным жертвенной любовью. Эти значительнейшие символы соответствуют одному очень древнему духовному течению, чьим вождем является Мани, или, как он именуется в Ветхом Завете, Мелхиседек, тесно связанный с Софией.

Екклезиастик: София вездесущая

    В другом тексте, называемом «Екклезиастик», или «Премудрость Сираха»*, также в Ветхом Завете, есть интересный отрывок, в котором София говорит о самой себе: 

    «Изошла я из уст Всевышнего и, подобно пару, покрыла Землю. Обитала я на небесных высотах, и трон мой покоился на столпе из туч. Небесный круг, обошла его одна лишь я, и в глубинах бездн ступала я. Над волнами морскими и над всей Землей, над всяким народом и страной простиралась моя власть. Прежде начала времен Он породил меня, и во все века не перестану я быть. В святом жилище священнодействовала я в присутствии его. Придите ко мне, кто меня жаждет и насытьтесь от плодов моих, ибо память обо мне торжествует в сладости над медом, а обладание мною — над медовыми сотами. Вкушающие меня не насытятся, пьющие меня не напьются. Слушающий меня не познает стыда, а те, что трудятся вместе со мной, ни в чем не согрешат». (Сир. 24.)

    Обратимся к символике приведенного отрывка:  

·   В нем указывается на «тучи», изображающие эфирный мир, творческую субстанцию духовного мира, которой правит София, ибо Премудрость Божия поистине являет собой то, что называют Жизнью. Когда она упоминает небесный круг, который она сама обошла, речь идет о круге Зодиака (двенадцать знаков или созвездий, соответствующих такому же числу миров, населенных возвышенными духовными существами, в том числе Духами Мудрости, подобными Софии).

   *   «Книга Премудрости Иисуса, сына Сирахова» - относится к числу второканонических книг Ветхого Завета (прим. Перев.) 

·    Что касается Зодиака, то София особым образом связана с созвездием Девы, знаком воплощенной, реализованной на практике Мудрости. На уровне планет она стоит в связи с Юпитером. Относительно чисел, существует аналогия между Мудростью и числом 7. Именно поэтому имеется семь колонн и семь планетарных сфер, которыми она правит. Что до цвета, то с нею связаны голубой и золотой цвета. Золотой цвет — в смысле солнечного огня, ибо она является вождем творящих существ Солнца. София поистине есть существо огня. Голубой же цвет является цветом Мудрости.

София как инспирация и красота

    София упоминается в различных местах Ветхого Завета, поскольку является вдохновительницей пророков. Каждый древнееврейский пророк приводил себя в связь — через посредство иных, не столь возвышенных духовных существ, — с Софией, ибо именно она была инспиратором всех пророков. Что вполне понятно, если знать, что пророком является тот, кому наилучшим образом известна Божья воля. А кому же она известна лучше всего? Конечно, Софии — благодаря ее прямой связи со Словом, или Сыном, т.е. с Христом. Во все времена на нее взирали как на вдохновительницу пророков. Равным образом она инспирировала и всех художников.

    Какое можно дать определение Мудрости?

·   Говоря упрощенно, Мудрость есть свет, которому придана определенная форма, т.е. первоначальный свет становится красотой, поскольку он изливается в некую особую форму; именно Мудрость делает такое возможным. Красота есть результат того, что первоначальный свет, первичная субстанция приводится к некой форме, гармонирующей с Мудростью. Данный принцип мы находим в сфере Юпитера. Он и является отличительной особенностью Духов Мудрости. Нисходит «сырая» энергия, и Духи Мудрости ее отделывают и формируют; что и придает ей эстетическую сторону.

София и духовное видение

   Во все времена на Софию взирали как на существо, открывающее духовное око, именовавшееся в древности «оком Мудрости». Некоторые Посвященные и пророки называли Софию также «Божьим оком», поскольку именно благодаря ей Бог может взирать внутрь своего Творения, ибо она выступает его посредницей. С человеческой точки зрения духовное око зачастую именуют оком Мудрости, или оком Софии — когда оно раскрывается в результате Посвящения, в процессе духовного развития. Данный процесс менялся от одной культурной эпохи к другой, однако в духовном развитии всегда имелся некий момент, коща раскрывалось духовное око, когда человек мог взирать в духовный мир. Говорится, что такое духовное видение наступает благодаря действию в человеке Софии, которая позволяет нам найти путь в духовный мир и стяжать там Мудрость.

Понимание Мудрости: вчера и сегодня

    Попробуем расширить наше понимание мудрости. И нашей культуре человек склонен постигать мудрость как нечто абстрактное, как некие накапливаемые им знания, над которыми он размышляет «в голове», а потом передает их другим людям; для нас это совершенно мертвый, интеллектуальный процесс. Речь идет об абстрактных знаниях.

  Действительное духовное видение Мудрости побуждает нас постигать таковую как совокупность духовных существ, а не как нечто интеллектуальное и застывшее, наподобие тех знаний, что мы почерпнули в книгах, или услышали о них от кого-то. Надо составить истинное представление о Мудрости, такой, которая отнюдь не подобна, например, некой добродетели, или какому-либо качеству, или знаниям, но являет собой значительнейшее духовное существо, вождя — Софию, носящую к тому же имя Премудрости, а затем — целый класс духовных существ, распространяющих Мудрость в космосе и на Земле.

    К тому же, все сущее, включая человека, есть некий «образ», идея Мудрости. Мы — ее образы, «застывшие» образы. Почему «застывшие»? Потому что имея наше физическое тело, мы обладаем вполне определенной формой. Мы не меняем ее ни ежесекундно, ни ежедневно, даже если у нас и может изменяться выражение лица, или мы можем делать различные жесты и принимать всевозможные позы: наше физическое тело само по себе остается застывшим. Оно не изменяется, или же меняется, но крайне медленно. Все это есть результат некой Мудрости, которая мало-помалу «сконденсировалась», «уплотнилась» и стала тем, чем мы являемся. Все сущее есть не что иное, как «сконденсировавшаяся», «уплотнившаяся» Мудрость.

  Изначальный свет подвергается обработке, ему придается определенная форма. Затем, от иерархии к иерархии, он все более и более очерчивается, оформляется и наконец становится либо минералом, либо растением, либо животным, либо человеком. По сути, Мудрость образована из духовных существ, совершающих работу, и миллионы иных сущностей трудятся ради них. Результатом является все, что мы видим. Все сущее — от Мудрости, помысленной на чрезвычайно высоком уровне сознания. Результат — перед нашими глазами, даже если сегодня мы и утратили сознание этой удивительной работы всех тех духовных существ, что служат Софии.

Мудрость «мертва»

   Духовная энергия существ Мудрости сегодня мертва. Мы ее убили, поскольку, мысля о Мудрости, мы обращаемся к интеллектуальным знаниям и понятиям. Действительно, философия указывает на абстракции: обсуждаемые понятия остаются в нашей голове, и совершенно больше не связаны с духовным миром, с Истоком. Наше мышление абстрактно и более не связано с жизнью.

    Мудрость находится в нас, однако она «мертва». Она нас произвела на свет, но мы ею больше не пользуемся. Мы более не приводим себя с нею в связь. Нам кажется естественным иметь правильным образом функционирующее физическое тело. Если же мы поинтересуемся всей той сложностью, какую оно из себя являет, то мы заметим, что физическое тело есть нечто невероятное, удивительное; однако, все это — результат Мудрости и деятельности упомянутых духовных существ. Приводя себя в связь с их творением, мы могли бы выразить им толику благодарности.

  Мы родились отнюдь не в результате встречи зародышевой клетки и сперматозоида, наше существование имеет гораздо более сложную первопричину. По сути, оно есть дивное творение, которое нисходит с запредельных высот, с вершин духовного мира к самой Земле. И то, что мы можем созерцать, есть лишь самая незначительная, надводная часть айсберга Творения. Мы слишком склонны основываться на внешней видимости и совершенно не осознаем, что представляет из себя удивительная сложность человеческого существа — к тому же, не только в отношении физического тела, но также и на уровне его различных более тонких, невидимых тел. Раз их не видят, то их и не осознают, однако все это есть результат высочайшей Мудрости. И эта высокая Мудрость исходит изначально от Софии и тех существ, что трудятся вместе с ней.

    Все вышесказанное может пробудить в нас чувство благодарности и желание больше связывать себя с Софией и служащими ей творческими существами, ибо на самом деле все мы — дети Софии, мы были сотворены мыслью высоких существ.

   Сегодня одна из задач человека — осознать данный творческий процесс и сказать себе: «Если для меня Мудрость и познание есть нечто совершенно абстрактное, если мое физическое тело представляется мне чем-то совершенно обычным, и я смотрю на все эти чудеса с сугубо материалистической точки зрения, то это как раз и значит, что Мудрость во мне мертва! В таком случае мне надо пробудиться, выйти из своего оцепенения и выразить мою признательность сотворившим меня существам». Мы должны сказать себе: «Я состою из одной лишь Мудрости. Все, чем я являюсь, все, что вижу, а также и то, чего не вижу, и что гораздо обширнее видимого мной; все, из чего я состою, есть индивидуализированная, «сконденсированная», «уплотненная» Мудрость. Я только это и есть, и все же я этого совершенно не сознаю. Это есть нечто, что во мне мертво, и что я должен воскресить».

Как воскресить Мудрость?

   Ради человеческого будущего необходимо эту Мудрость продумать заново, воскресить ее в себе; человек должен осознать, что он образован из этой Мудрости, и если он о ней не позаботится, она продолжит умирать и дегенерировать, а вместе с ней и человечество. Именно это мы и наблюдаем в нашей культуре, которая все больше закостеневает и мечется по замкнутому кругу, ибо от Мудрости мы отрезаны. Мы больше не знаем ни кто мы такие, ни откуда мы пришли, ни зачем мы на этой Земле. Мы утратили смысл жизни.

   Как человек может воскресить мудрость? Любовью. Именно с помощью сердца, любви, он может совершить подобный подвиг. Наилучшее средство связать себя с Софией — осознать, что благодаря работе указанных духовных существ мы образованы из Мудрости, ибо это может породить в нас толику благодарности к Софии и в целом ко всем тем духовным существам, которые нас сотворили. Подобная благодарность есть начало любви. Это первый шаг, чтобы воскресить в нас всю эту Мудрость, т. е. вернуть ее к жизни.

   При «уплотнившейся» и «закостеневшей» Мудрости все  как бы иссыхает больше и больше. Надо вновь наделить любовью все части нашего существа, всю ту Мудрость, из которой мы образованы, словно бы мы должны были принести самим себе толику регенерирующей «живой воды».

   И начинать такую работу необходимо с мышления, ибо оно является наиболее сознательной частью нас самих. Именно мышление мы должны «вырвать» из физического тела.

    София «мертва» — хотя духовное существо и не может умереть, — но то, что она собой являет, в нас мертво. Почему оно мертво в нас? Потому что наше мышление отождествляет себя только лишь с минеральным. Пока мы отождествляем себя единственно лишь с физическим телом, или с тем, что минерально по своей природе, наше мышление клеится к мертвому, поскольку минерал не содержит в себе жизни. Наше физическое тело также призвано к тому, чтобы умереть. Все физическое тленно и неотвратимо движется навстречу смерти. Пока мышление интересуется только физическим телом и тем, что минерально, мы обладаем лишь таким мышлением, которое идет навстречу смерти. В подобном мышлении не может быть любви, не может быть

ни жизни, ни сил воскресения. В нем имеется лишь страх, сомнение и неуверенность.

    Силы воскресения, силы жизни находятся в эфирном теле, которое как раз и является телом жизни. Оно есть тело, поддерживающее в физическом теле жизнь. Если бы эфирное тело мгновенно покинуло тело физическое, последнее тотчас бы стало распадаться, — что и называется смертью. Физическое тело в самом себе мертво, оно не может поддерживать в себе жизнь собственными средствами, оно выживает благодаря эфирному телу, телу жизни.

   Вот отчего выход — в преобразовании мышления: оно должно оставить физическое тело, чтобы проникнуть в тело эфирное и вновь обрести в нем силы жизни, силы воскресения. Тогда София воскреснет, т. е. мы воскресим всю находящуюся в нас Мудрость, мы постигнем, кто мы такие, как функционирует наше существо, откуда мы происходим, что нам надлежит совершить на этой Земле. Мы всё имеем в нас самих, однако больше об этом не ведаем, поскольку наше мышление отождествляет себя единственно с физическим, где все является мертвым, застывшим, затвердевшим. И если мы ничего не предпримем, то продолжим вырождаться.

Обратить свое мышление

   Выход — в обращении мышления, дабы оно напоило себя жизнью. Дело в том, чтобы благодаря медитативной технике, именуемой Интериоризацией, соединить в сердце мышление с волей — концентрируясь на определенных эзотерических сюжетах (см. о творческой медитации гл.1). Мышлением, исполненным любви и жизни, мы воскресим всю заключенную в нас Мудрость.

    Мы — результат всего, что существует с зари времен. Я уже кратко описывал историю Древнего Сатурна, космического яйца: мы существовали уже в этом исходном пункте. Затем мы развивались в течение миллиардов лет, чтобы прийти к тому, чем мы являемся теперь. То, что мы есть, не имеет ничего общего с тем, чем мы были изначально — человек поистине представляет собой результат потрясающей Мудрости. Необходимо осознать: то, что мы есть — при всем том несовершенстве, которое еще имеется в нас сегодня, — является все же результатом миллиардов и миллиардов лет проявления Мудрости и труда миллионов формировавших нас духовных существ. Мы представляем собой потрясающий потенциал, который в данный момент в нас мертв, поскольку мы отождествляем себя единственно лишь с физическим телом, т.е. с тем, что обречено на смерть. Вот почему нам также не хватает надежды. Мы не способны верить в будущее, покуда идентифицируем себя с тем, что в любом случае умрет и будущего не имеет.

   Надежду в себе человек может зародить, лишь преодолевая ограничения физического тела и материи, чтобы постичь себя существом, являющимся частью человечества, существующего миллиарды лет, и которое кроме того будет существовать бесконечно и должно реализовать грандиозную задачу (ее я детально разберу в гл.11 и 12).

  Если нам удастся вырваться из нашего убогого состояния, т.е. из человеческого бытия, ограниченного физическим телом, наш взор необычайно расширится. И в этой безграничности мы воскресим всю ту Мудрость, что в нас находится, что существует как потенциал, которым мы, однако, никогда не пользуемся.

      Именно благодаря такой первейшей работе по обращению мышления, которая позволит нам обрести доступ в эфирное тело, тело жизни, мы осознаем весь этот находящийся в нас потенциал, станем его культивировать, и приводить себя
в связь с Софией. Это и называется «воскресить
Софию», ибо София есть Мудрость, вся та Мудрость, что в нас содержится.


Глава 6

ТРИ   ДУХОВНЫХ   ИЗМЕРЕНИЯ   СОФИИ

Дохристианская  София 

и  миф  об  Изиде  и  Озирисе

   Великий миф древнего Египта об Изиде и Озирисе пересказан Плутархом (50-125 гг.) — греческим Посвященным и жрецом Аполлона — в его трактате, озаглавленном «Об Изиде и Озирисе». Эта мистерия есть мистерия смерти и воскресения. Озирис являет собой солнечного Бога, т.е. изображает Христа. Знаменитый миф завуалированным образом возвещает Пришествие Христа. Он разворачивает перед нашим взором космическую драму, возвещающую грядущее воплощение солнечного Бога и конец древнего ясновидения (т.е. Кали Югу, или эпоху тьмы, протекавшую от 3101г. до Р.Х. по 1899г. после Р.Х.).

  Обратимся к некоторым аспектам данного мифа. У Озириса, великого солнечного Бога, имеется грозный враг по имени Тифон (это Ариман, или Аид, или еще Сатана, т.е. бог смерти и подземного мира). Тифон задумывает убить Озириса. Вот как эту историю передает Плутарх: «Но по возвращении бога (Озириса), Тифон устроил ему западню. Взял он себе в помощь семьдесят два сообщника, помимо того своим присутствием содействовала ему царица Эфиопии, звавшаяся Азо. В тайне точно измерив длину тела Озириса, Тифон повелел соорудить по сей мерке пышный короб, замечательно украшенный, и приказал принести его в разгар празднества. Выли все гости изумлены и восхищены при виде сего короба. Тогда Тифон пообещал шутя, что подарит его тому, кому тот в точности придется впору. Один за другим укладывались в него гости, но никому он не был по размеру. Наконец вошел в него Озирис и вытянулся в нем во весь свой рост. В тот же миг бросились все гости затворять крышку. Одни крепили ее снаружи гвоздями, другие опечатывали расплавленным свинцом. Покончив с этим, отнесли короб на реку и спустили вниз по течению в море через Танитское устье, отчего и по сей день ненавистно это устье всем египтянам и зовется оно Проклятым». (Изида и Озирис Плутарха, гл.13).

   Так солнечный бог оказывается убит богом смерти (Тифоном/Ариманом) при пособничестве Люцифера/ Азо (древними египтянами также называемого Сетом).

   Эта история предвозвещает то, что две тысячи лет назад пережил Христос. По сути, история Христа преподавалась в виде символов и мифов уже задолго до его Пришествия на Землю. И тем не менее, Изида и Озирис являлись реальными богами, а не только мифическими персонажами. В сущности, Изида и Озирис были Архангелами, служившими Ягве — Элогиму, обитавшему со времен далекой Лемурийской эпохи в лунной сфере. Вместе с Ягве они приняли участие в деликатном процессе разделения полов.

  Ягве принадлежит иерархии Духов Формы (Элогимов), тех Духов, что сотворили Небо и Землю. Изида в египетских Мистериях символизировала принцип Девы Света и была выразительницей Софии, однако сама ею не являлась.

   Миф об Изиде и Озирисе рисует весьма отдаленную эпоху человеческой истории: период Грехопадения. Во время Лемурийской эпохи Земля и Луна отделились друг от друга (см. мою работу «Внутреннее животное», гл.1). Такое разделение повлекло за собой подлинное потрясение внутри рождавшегося человечества: человек выпрямился; он обрел головной, затем спинной мозг; равным образом он пережил и процесс разделения полов. Что мы и находим в египетских мифах, связанных с Изидой и Озирисом — участниками этой тончайшей работы, произведенной на заре человечества. Совсем особым образом они поработали над созданием спинного мозга и парных нервов, позволивших образоваться полам. К тому же, миф указывает на то, что Озирис был убит в месяц, соответствующий знаку Скорпиона, который как раз и связан с сексуальностью и смертью.

    У человека имеются дважды по четырнадцать парных нервов, исходящих от спинного мозга и соответствующих лунным фазам. Цикл лунного месяца равен приблизительно двадцати восьми дням (четыре лунных четверти). От Новолуния до Полнолуния (растущая Луна) насчитывается четырнадцать дней. И от Полнолуния до Новолуния (убывающая Луна) также насчитывается четырнадцать дней. Эти двадцать восемь дней лунного цикла соответствуют двадцати восьми парным нервам, созданным Изидой и Озирисом в Лемурийскую эпоху. Изида и Озирис сотворили каждый по четырнадцать пар.

  Вот почему в египетской мифологии проводится аналогия между фазой растущей Луны вплоть до Полнолуния (первые четырнадцать дней) и Озирисом. Озирис представлял полную Луну, полное сознание в свете мышления. Изида же являла собой убывающую лунную фазу вплоть до Новолуния (следующие четырнадцать дней). Она в особенности символизировала новую Луну, новое рождение в подсознании воли. Заметьте, в мифе подчеркивается, что Озирис был  убит  по прошествии двадцати восьми лет царствования, что соответствует лунному циклу (двадцати восьми дням).

 Священные учения говорили о том, что сообразно первоначальному воздействию на человека Озириса или Изиды, тот становился либо мужчиной, либо женщиной. Когда на индивидуума оказывал преобладающее воздействие Озирис, тот становился не мужчиной — как  того можно было бы ожидать, — а женщиной, ибо данная работа осуществлялась над эфирным телом, противоположным по полярности телу физическому. Когда же преобладающее воздействие имела Изида, индивидуум становился мужчиной.

   Действительно, если вы мужчина, то у вас мужское физическое тело, однако эфирное тело у вас женское. Если вы мужчина, то в вашем эфирном теле обитает Изида — так мыслил древний египтянин. В то же время, если вы женщина, т.е. обладаете женским физическим телом, это означает, что в вашем мужском эфирном теле пребывает Озирис.

   Данный миф изображает выход Луны, ее отделение от Земли. Когда Луна в Лемурийскую эпоху покинула Землю, она, так сказать, была извергнута в космическое море (подобно Озирису в мифе). Изида — сестра и супруга Озириса — повсюду его ищет. В конце концов она вновь его находит, однако вмешивается Тифон, продолжая свое разрушительное дело — он рассекает Озириса на четырнадцать частей. Этот эпизод указывает на четырнадцать парных нервов, сотворенных Озирисом. Изида тогда принимается искать эти четырнадцать частей. Постепенно она восстанавливает тело своего брата и мужа, чтобы попробовать его воскресить, однако ей не удается найти половые органы Озириса. Почему именно их? Потому что история Изиды и Озириса напоминает нам о разделении полов.

 С этой повестью знакомился будущий египетский Посвященный — космогонией и первоначальными перипетиями человеческого существа. Посвященные вновь переживали посредством ясновидения историю Изиды и Озириса. Они лицезрели тех духовных существ, что трудились на службе у Элогима Ягве и принимали участие в отделении Луны. Затем они созерцали Изиду и Озириса, воздействовавших из «мира мертвых», т.е. из лунной сферы, на процесс разделения полов. Чем также объясняется и  то, почему Озирис воскресает, однако — в мире мертвых: он остался в том мире, который является лунной сферой.

   Поэтому также древние египтяне надеялись вновь найти Озириса после смерти. Действительно, он принадлежал к существам из разряда Архангелов или Архаев, обитающих в сфере Луны, где они занимаются кармой людей.

Изида как образ покрытой вуалью Софии

    Что же касается Изиды, то она являла собой образ Софии — притом, что сама она ею не была. Задачей этого духовного существа было дать понять и почувствовать то, чем являлась Мудрость. Однако Мудрость древности была покрыта вуалью. То была Мудрость, доступная далеко не каждому. Только лишь Посвященный мог обрести к ней доступ, т.е. он один мог совлечь с Софии покров. Соприкоснуться с Изидой — духовным существом, служившим Софии, — возможно было только для Посвященного, которого в древности именовали «бессмертным».

   Египетский Посвященный, вновь переживавший посредством ясновидения всю историю человечества, обретал путь к Изиде. Таков был опыт «совлечения с нее покрова». Однако простым людям была доступна лишь Изида, покрытая вуалью. Это означало, что в ту эпоху только незначительное меньшинство обладало доступом к познанию, к Мудрости.

   До Пришествия Христа было необходимо пройти Посвящение, чтобы обрести путь к Мудрости. После Его Пришествия каждый человек мало-помалу становится способен культивировать в себе понимание разнообразных вещей и всевозможных истин. В наши дни необходимо совлечь с Софии покров, тогда как в древности на это был наложен запрет (Посвященный подлежал смертной казни, если разоблачал перед профанами эзотерические знания).

   В дохристианскую эпоху в Древнем Египте, в храме Саиса, можно было прочесть следующее начертание: «Я есмь то, что было, что есть и что будет; еще не один смертный не приподымал моего покрова». Это ясно означало, что София должна была оставаться покрыта вуалью, никто не восходил к Мудрости без Посвящения. Ни один смертный, т.е. непосвященный, не имел к ней доступа. В следующей главе мы увидим, как этот египетский миф может быть проникнут Христом и адаптирован к нашей эпохе.

Три духовных принципа Софии

   С тремя Ипостасями Троицы София связана следующим образом:

·    В отношении Отца София воплощает принцип «Матери», поскольку способствует проявлению божественного импульса. Она распорядительница божественных работ; тело, служащее его проявлению. Все, что существует на Земле, включая человека, есть результат ее Идей, облеченных материей. София пожертвовала собой, своей субстанцией, чтобы в служении Богу сотворить мир. 

·    По отношению к Сыну, или Христу, она являет принцип «Дочери», или «Девы». Она несет в мир Свет, или Мудрость, и Красоту. Она есть источник божественной инспирации и хранительница чаши Грааля, содержащей Мистерию того, что пережил Христос.

·    В отношении Святого Духа она представляет принцип «Супруги», или «Святой Души». Несет в мир Истину и Любовь. Она — великая покровительница человеческих Душ. Символизирует собой небесный Иерусалим или Terra Lucida, т.е. божественное (бого-) человечество.

    Через принцип «Матери» София связана с Природой. Еще в Средние века ее именовали Богиней Природой или Матерью - Природой. Подобно грекам ее можно также именовать Геей или Деметрой. Важно понимать, что Природа — не София и не ее часть, а лишь реальность ее Идей как Софии: это значит, что она создает себе идею, мыслит свое Творение, а затем Творение реализуется, проявляет себя. Природа и все, что существует на Земле, есть реальность, реализация Идеи Софии.

   В ее отношении к Христу Софию также именуют, в связи с принципом «Дочери», или «Девы», Невестой Агнца. Этим она представляет начало Прекрасного, т.е. предание Мудрости гармоничной, эстетичной формы. Равно как и свет, т. е. способность различения и понимания мистерий.

   Принципом «Супруги», или «Святой Души», София связана со Святым Духом. Это есть воскрешение Софии благодаря любви сердца. Обретение доступа к Истине благодаря соединению сердца и головы. Почему она зовется Святой Душой? Это значит, что София заботится о великой семье человеческих Душ. В настоящее время человек воплощен со своим «Я», однако у него есть более высокая, нежели «Я», духовная часть, которая в настоящий момент не воплощена (но она будет воплощена в будущем).

    Нисхождение человеческой Души — или Вечной Женственности — начнется в Эру Водолея. Представьте себе, что эта человеческая Душа, пребывающая под защитой Ангела-хранителя, так сказать, оберегается, находится под покровительством Софии. Душа пребывает в духовном мире, в солнечной сфере. Сама же совокупность Ангелов-хранителей, защищающих человеческие Души, окутана мантией благодетельной любви Софии.

     Именно София поможет человеческим Душам мало - помалу приблизиться к сообществу людей. Такое «нисхождение» начнется в Эру Водолея. Благодаря той работе, что заключается в воскрешении в нас Мудрости, и которую мы осуществляем, связывая себя с Софией, мы дадим Софии возможность низойти к человечеству, и тем самым позволим человеческим Душам приблизиться к Земле, так, чтобы однажды Душа смогла соединиться с «Я» и обитать (позднее) в теле. Такая работа позволит осуществиться Terra Lucida или Небесному Иерусалиму, т. е. соединению Земли и Солнца. В эту отдаленную эпоху (см. гл. 11 и 12), человечество будет жить совместно с Ангелами, Христом и Софией.

Взаимодополняемость Христа и Софии

   Как мы видели, София имеет особую связь с Христом. Низойдя в центр своего Творения, Бог Сын (ставший Христом при воплощении в человеке Иисусе) занял положение вождя солнечных творческих существ. София, игравшая эту роль в солнечной сфере до его Пришествия, стала Его спутницей (его «космической подругой»).

    Таким образом, мы имеем своего рода небесную «чету», в которой Христос представляет принцип ян, «мужское» начало, тогда как София символизирует «женское», принцип инь. Внутри такой кажущейся космической двойственности Христос представляет индивидуальный полюс, т.е. индивидуализацию (или дифференциацию) и самосознание, равно как и свободу, тогда как София символизирует коллективный полюс, а значит сотрудничество и духовные общины, а также братство.

    Действительно, Христов принцип — это принцип автономии, независимости и свободы, который дает человеку возможность обретать новые познания и способности благодаря его собственным, совершенным в свободе усилиям. Что касается софианического принципа, то он проистекает из любви, способности разделять переживания других людей, а также из сотрудничества, и позволяет совместно созидать новую общность, основанную на братстве и понимании своего ближнего.

    Объединение двух этих принципов, или соединение Христа и Софии, ведет к богочеловечеству (божественному человечеству), в котором каждый полностью выражает свою индивидуальность и собственное творчество, вписываясь при этом в поступательное движение общности. Такая духовная община, чей образцовый расцвет должен был бы произойти приблизительно через тысячу лет (во время эры Водолея), позволит каждому человеку найти свое место в этом мире и в ткани глобальной эволюции человеческого сообщества.

   Соединение Христа и Софии, или «христово-со-фианический» принцип, творит духовный крест света, сочетая вертикальное измерение всецело раскрывшейся человеческой индивидуальности с горизонтальным измерением морального и братского человеческого общества (см. главу 12).

    4, 5 и 6 главы представляют  Софию сквозь призму эзотерических знаний и указующих на них священных текстов. В целом, они больше соответствуют дохристианскому измерению Софии, или Вечной Женственности.

    В завершение настоящей главы предлагаю вам стихотворение - приглашение, зовущее к Софии, которое — вместе со стихотворениями из 9 и 12 глав — образует трилогию обращений к Софии, плодотворных для медитации над сюжетами, связанными с Божественной Мудростью.

Зов

Кем бы ты ни был, я зову тебя,

Каковой бы ни была твоя раса, страна, религия или пол,

Я тебя призываю.

Призываю воспринять в себя,

В самое средоточие твоего сердца, 

Камень Света.

Пусть сей Камень Света 

Сможет стать фундаментом твоей веры.

Пусть сей Камень Света 

Сможет быть зачатком твоего внутреннего Солнца. 

Пусть сей Камень Света 

Сможет повести тебя к воскресшей Софии.

Пусть сей Камень Света 

Сможет стать первым камнем 

Грядущего Небесного Иерусалима, 

Где будет жить софианическое человечество.

О ты, Божественная София, Дева Света, 

Сделай так, чтобы в моей голове 

Божественный свет явил то, 

Что я несу в моем сердце,

И что хотят волить мои конечности:

Камень Света, 

Рожденный единением Христа и Софии.

Глава 7

СОФИЯ  В  НАСТОЯЩЕМ - 

ПОСЛЕ  ПРИШЕСТВИЯ  ХРИСТА

   Какую значимость имеет для Софии Пришествие Христа две тысячи лет тому назад? Какие изменения вызвало оно в ее развитии?

От  Мудрости  к  Любви  и  Свободе

Вклад  Воплощения  Христа

   Все, что существовало до Пришествия Христа, проистекало главным образом от Мудрости, было сотворено Мудростью, как мы видели в предыдущих главах. Христос принес Любовь и Свободу. До Пришествия Христа Земля была землей Мудрости. Любовь же есть сила, качество, которое приходит после Мудрости. Далее мы увидим, как возможно самому убедиться в том, что любовь приходит после познания. До Христа София была Мудростью. С Пришествием Христа София также должна была, в известном роде, пережить некое преобразование. Она должна была стать существом любви. До Пришествия Христа она была покровительницей жизни, той, что давала форму и жизнь Природе. После Воплощения солнечного Бога София должна была добавить к тем благодеяниям, которыми она одаряла человечество, любовь и свободу, поскольку они и есть то, что принес Христос.

  Вплоть до Пришествия Христа Земля и человечество все больше «уплотнялись» и усложнялись. Чтобы человеческое существо стало тем, что оно есть сегодня, т.е. существом, способным благодаря свободной воле превратиться в творца, действующего из любви, потребовалось немалое время и многие эволюционные этапы. До Христа человек переживал «нисхождение», прогрессирующее «уплотнение», дирижируемое Мудростью воплощение. Затем наступила стадия, когда человек оказался инкарнирован глубже всего, опустился на самое «дно» материи, достиг предела сложности.

    Никогда мы не сможем стать людьми более сложными по своему строению, нежели мы есть сегодня, с тем физическим телом, которое имеем. С оккультной точки зрения можно было бы сказать, что мы испытали максимум Мудрости. Если представить себе это «нисхождение» в инкарнацию в виде чаши (например, чаши Грааля!) тогда в эпоху Пришествия Христа мы достигли ее дна. Теперь нам необходимо подниматься вновь. А что может побудить нас совершить такое восхождение? Любовь и свобода, поскольку необходимо свободно избрать эту любовь, которая позволит нам вновь подняться и «развоплотиться».

    Мудрость — это то, что дает возможность инкар-нироваться, делает некое существо все более сложным, совершенным, вмещающим огромный потенциал. Любовь же есть то, что позволяет воскресить Мудрость.

    Это процесс алхимический (преобразование какой-либо одной субстанции, одного состояния в другое) и тепловой. Действительно, принцип любви основывается на тепле, как каждый может в том легко убедиться. Когда же некому твердому телу сообщают определенное количество теплоты, оно становится жидким. Если интенсивность тепла значительно возрастает, тело превращается в газ. Это означает, что оно становится все более и более тонким, оно «разуплотняется»: в оккультизме это именуется принципом транссубстанции.

   Резюмируя, можно сказать, что мы образованы из Мудрости, и если мы культивируем в себе любовь, последняя приведет нас к более тонкому состоянию, «разуплотнит» нас и позволит вновь подняться в духовный мир. Вот почему любовь всегда должна являться вслед за Мудростью. К тому же, чтобы прийти к правильному самовыражению, подлинная любовь должна бьггь совершенно свободной. Любовь без свободы есть лишь эгоистическая привязанность, и такая привязанность препятствует восхождению в духовный мир (тепло в таком случае не может совершить алхимическую работу транссубстанции).

   Христос принес ту жертвенную любовь, которая позволит всей той Мудрости, что пронизывает Землю и человека, бьггь преобразованной, утонченной, возведенной до чего-то более простого, все более и более эфирного и духовного.

    Это не значит, что цель человечества — вновь подняться до того уровня, с которого оно низошло в момент Грехопадения. Между моментом Грехопадения в отдаленном прошлом и временем восхождения в духовный мир в далеком будущем человеческое существо проходит через насыщенное духовное развитие, которое позволит ему выявить свой божественный потенциал (в наши дни еще находящийся в состоянии зачатка). Таким образом, человек не будет прежним, когда вновь вернется в Божественное лоно. Он индивидуализируется и станет творческим существом, подобно всем остальным существам духовного мира.

  Вновь восходя в духовный мир человек достигнет уровней сознания, превосходящих все те, что он познал в прошлом. В ходе эволюции никогда не бывает повторений, а есть движение вперед по спирали. Это значит, что всякий раз, когда индивидуум вновь проходит через то же самое «место», он находится на более высоком уровне сознания или опьгга (т. е. происходит определенное углубление). 

   Например, поднимаясь по уровням на многоэтажной парковке, мы вполне можем проехать по вертикали через то же самое место, однако уже на другом этаже. Так же обстоит дело и с духовной эволюцией: мы можем пройти «по вертикали» через тот же опыт, т.е. столкнуться с тем же родом переживания, что и в прошлом, однако обладая более высоким, более обширным сознанием (на одном из верхних этажей).

   Подобным же образом, во времена до Грехопадения уровень сознания человечества был еще весьма примитивен (гораздо ниже того, который мы с тех пор обрели). Человечество жило в сумеречном сознании, которое не давало возможности познать индивидуальную судьбу.

   С тех пор мы значительно продвинулись вперед. В отдаленном будущем, когда мы вновь вернемся в духовный мир, мы будем существами ангельской иерархии, способными принимать участие в бесконечном Созидании.

    Указанный принцип нисхождения и позднейшего восхождения действует на основе цифры семь. Что мы вновь встречаем в различных состояниях Земли.

Человечество появилось на свет на Древнем Сатурне (см. мои работы «Искатель Вечности» и «Внутреннее Животное»), затем развивалось на Древнем Солнце, Древней Луне и сегодня проходит через состояние Земли. В продолжение такой долгой эволюции человеческое существо становилось все более сложным и плотным (с оккультной точки зрения слова «сложный» и «плотный» являются синонимами). В нынешнем состоянии Земли человек обладает чрезвычайно сложным и плотным строением (максимальное воплощение и опыт Мудрости). Он сошел до низшей точки процесса материализации, инкарнации.

    В будущем человеческое существо вновь начнет делаться все более простым (в отношении своих различных тел), и, следовательно, — все менее плотным. Оно переживет состояние будущего Юпитера, затем будущей Венеры и, наконец, будущего Вулкана. Уже сегодня человек должен обращать взор к будущему и культивировать любовь и свободу с тем, чтобы трансформировать Мудрость и достичь более высоких уровней сознания. В настоящее время мы переживаем четвертую стадию нашей эволюции (состояние Земли, [image: image3.jpg]


наступившее после состояний древнего Сатурна, древнего Солнца и древней Луны — см. рисунок).

Семь состояний Земли

   В отдаленном будущем мы пройдем через состояние Юпитера, который является пятой стадией человеческой эволюции. С определенной точки зрения, если четвертую стадию рассматривать как дно чаши, пятая стадия находится на том же уровне, что и третья: в действительности же она располагается на более высоком витке эволюционной спирали (пятая стадия пройдет «по вертикали» от третьей). Подобным же образом, шестая пройдет по вертикали от второй; и, наконец, седьмая — от первой. Для данного цикла эволюции спираль окажется замкнута будущим Вулканом.

    В эпоху Пришествия Христа человечество достигло предела уплотнения (или сложности). Стало необходимым начать восхождение, обращение к духовному миру: именно об этом взывал в «пустыне» человеческих сознаний своей эпохи Иоанн Креститель (Ин. 1,23).

    Христос, Бог Сын, при помощи Святого Духа преподнес каждому человеку в дар любовь и свободу, чтобы тот мог начать восхождение к своей божественной родине.

    Ибо то, что дает возможность такого восхождения, есть соединение любви с пребывающей в нас мудростью. Что равносильно также соединению мышления (познавательного полюса) с сердцем (центром любви).

Преобразование Софии

    Дохристианская София представляла Мудрость, тогда как послехристианская София символизирует также и любовь.

   Но имеется и другое важное отличие: дохристианская София оделяла своей Мудростью пассивно восприимчивое человечество, тогда как после Пришествия Христа для выражения своей любви она нуждается в активном сотрудничестве людей.

    Роман о Персефоресте: 

повествование о таком преобразовании

  В легендарной, мифологической форме повествование о преобразовании Софии мы находим в тексте, извлеченном из написанного в прозе (около 1340 г.) романа, принадлежащего перу анонимного автора родом из Фландрии, и появившегося под названием «Роман о Персефоресте». Этот пространный роман является частью литературной традиции артурова течения. В нем прослеживается история приблизительно одного тысячелетия, прошедшего со времени царствования Александра до царствования Артура (от IV в. до Р.Х. вплоть до VI в. после Р.Х.). В шести толстых томах ведется повествование о приключениях Персефореста (и его преемников), современника Александра, принадлежащего к одному рыцарскому братству, схожему с рыцарским братством короля Артура. Неизвестный нам автор возвращается во времени к истокам рыцарства и пытается изобразить образцового рыцаря артурового склада.

     Приводимый ниже отрывок* извлечен из четвертой части. В нем  мы находим отшельника Дарданона и одну Мудрую Даму, королеву Фею, оба пережившие духовные видения указанного преобразования Софии. Данную историю следует отнести ко времени Пришествия Христа или, точнее, за несколько десятилетий до него. В ней представлен духовный опыт двух Посвященных, которые созерцают то, что свершится, т.е. преобразование Софии, вызванное сошествием на Землю Христа, несущего ей искупление.

    «Когда же отшельник и Мудрая Дама безмятежно устроились, они принялись созерцать небо и увидели знак, о котором говорила королева, столь необычный, что человеческое разумение не могло его постичь. [...] Знак был двоякой природы: небесное свечение огромной яркости, и в глубине за ним - другое свечение, меньшей силы, которое, казалось, следовало за первым, но издали, словно бы со страхом и недоверием. Пронаблюдав так некоторое время, каждый из них по очереди засыпает - сначала отшельник, а потом и Мудрая Дама».

    Когда в каком - то священном или духовном тексте говорится о том, что герой засыпает, то это значит, что он вступает в медитацию, в связь с духовным миром. В данном повествовании речь идет о духовных видениях героев.

    «Затем каждый из них поведал другому о своих видениях во сне. Рассказ об узренном отшельник начал с пророчества».

    Вспомните, что пророчествование есть способность познавать волю Бога. Вот о чем он пророчествует:

   "От возлюбленной девы родится свет, которым мы будем озарены". [...] Затем он растолковывает, почему он так сказал. Прежде всего, ведет он речь о первом знаке как о некоего рода материи, чей свет необычайно ярок, и материя эта преобразуется; затем говорит о втором знаке как о менее ярком, и даже темном веществе, в свою очередь также преобразующемся. Наконец он возвращается к первому свечению и повествует о том, чем оно становится:  

   "Не смог я позабыть сей знак, что было мне столь любо наблюдать. Пребывая во сне, казалось мне, будто видел я его в небесах, и хотя мои телесные органы чувств были усыплены, внутренние мои чувства испытывали наслаждение от созерцания. Воистину, сударыня, стал я свидетелем поразительного чуда, на кое способен Бог и не способны мы.  В то время как во

  * Во французском переводе адаптированный Жилем Русино (Gilles Roussineau) (прим. Перев.).

сне я созерцал сей столь таинственный и благородный по происхождению знак, я ясно узрел, что материя сначала превратилась в необычайно яркий свет. И если прежде наблюдал я знак без затрудненья, то теперь созерцал его с превеликим трудом, будто бы уставился я на солнце, дабы пронзить его своим взглядом насквозь"».

  Данный отрывок указывает на солнечную сферу. «Внутренние чувства», о которых упоминает отшельник, — это ясновидение и яснослышание.    

   Обратимся к продолжению текста: 

  « "Однако желанье лицезреть сие поразительное чудо подвигло меня снести этакую муку среди худших страданий. Наслаждение было сильнее боли, ибо вслед за тем узрел я, как материя сия преобразуется в чашу и делается еще более сияющей, нежели прежде. После чего я на нее больше не глядел, ибо человеческий взор не смог бы дальше такое переносить. Однако я все же ясно узрел, как темную материю, издалека следовавшую за материей сияющей, охватило глубокое изумление. Сама она пред тем также преобразилась и выказала себя по всей очевидности Природой, в чьи руки Всевышний Творец вложил четыре стихии, дабы она произвела на свет все человеческие и земные создания " [...] »

  Природа, или Богиня Природа, — одно из имен Софии в ее ипостаси «Матери», которым пользовались в Средние века. Отшельник становится свидетелем превращения дохристианской Софии в солнечной сфере. Для достижения уровня сознания, на котором находится отшельник, необходимо осуществить интенсивное внутреннее очищение, порождающее страдания, откуда и трудность оставаться на данном уровне. 

    Вернемся к повествованию отшельника: 

« "Узрел я, как неистовый и искрящийся свет значительно убыл в силе и превратился в нежное, приятное и мягкое свечение, терпимое для глаза. И потому принялся я вновь глядеть прямо на него. [...] Видение мое было необычайно. В чаше, которая, как мне показалось, была из стекла, узрел я прекраснейшую деву пятнадцати лет, облаченную в белые одежды, знак величайшей чистоты. Сия благородная дева имела во чреве дитя. Велико же было мое изумление, ибо было то чем-то противным Природе"».

   Это видение напоминает то, которые мы находим в Апокалипсисе Иоанна (гл.12), обычно именуемое «женой, облеченной в Солнце». Речь идет о Софии, а не о Марии, как могло бы показаться на первый взгляд.

  Тогда Природа начинает сетовать Творцу, поскольку произошло нечто «противное Природе», т. е. независимое от нее, находящееся вне ее власти над жизнью: 

  «..."Кто похитил в моей сокровищнице изложницу, с помощью которой формировала я образ человека в девичьем чреве? [...] Не сможет он уклониться от взора Всевышнего Творца, доверившего мне и кузницу, и молоты с материей, необходимые для того, чтобы по своей воле придавала я форму всякому человеческому созданию, рожденному в сей мир посредством природного зачатия, дабы не угас род человеческий. [...] Свершите же над ним правосудие, как свершили его над Адамом и Евой, что нарушили Ваши заповеди. Виновный должен понести одинаковую с ними кару, ибо наложен Вами запрет на всякое деяние, противное Природе. Не на деву я сетую: она столь же непорочна, как и в тот миг, что изошла из чрева матери. Однако дева носит в себе дитя без моего участия! Виновник не мужчина, ибо без меня он ничего не смог бы сделать, а она, будь с ней мужчина, не могла бы оставаться девой. Четыре стихии, взятые вместе или порознь, также не должны быть в ответе, ибо всю их мощь держу я в своих руках. Невиновны и семь планет, или какая-то одна из них, ибо две противоположности не могут притянуться друг к другу. [...] Основательно все взвесив, о Всевышний Творец, не вижу я, кого мне винить кроме Вас, Властителя, стоящего над законами, что может решать по своему усмотрению и отменять свои решения". [...] На этом отшельник заканчивает свою повесть, и Мудрая Госпожа в свою очередь повествует о собственных видениях, что подкрепляют и довершают рассказ отшельника».

    Природа ответственна за воспроизведение человеческого рода. Здесь же речь идет не о людях, а о ее собственном превращении, которое она осуществляет при помощи Христа. Данное видение также предвосхищает отдаленное будущее, когда отпадет необходимость в половой дифференциации.

  Обратимся теперь к откровениям Мудрой Госпожи, дополняющим откровения отшельника:

      «Начинает она с пророчества:

     "Любовь его крови омоет то, что было осквернено нашей праматерью Евой".

    Однако все еще взволнованная силой видений отшельника, она у него просит передышки, прежде чем истолковать свое пророчество.

  [...] "Сударь, - отвечала Мудрая Госпожа, я столь потрясена чудесами из вашего сна,, и теми образами, кои они во мне порождают, что трудно мне вернуться к произнесенным мною словам. Придется вам толику потерпеть> ибо разум мой занят сравнением того воплощения, о коем вы мне говорите, с чудесами, что узрела и услышала я: кто слышит, не постигая, и постигает, не удерживая в памяти, извлекает мало пользы. Для того же, чтобы хорошенько удержать, нужна мне некоторая передышка. Так смогу я лучше растолковать услышанное и узренное мною, и легче мне будет сохранить сие в памяти и в духе"».

   Пророчество Мудрой Госпожи подтверждает нам, что речь действительно идет о переходе от мудрости к любви. В самом деле, Ева вкусила от запретного плода с «древа познания добра и зла». Этот библейский эпизод как раз и стоит в связи с мудростью или познанием. Однако на сей раз речь идет о той любви, которую принесет новая Дева София, чтобы искупить Еву и человечество.

   Окончание данного отрывка указывает нам на важность того, чтобы дать познаниям и «чувствованиям», или также духовным опытам, вызреть, прежде чем о них свидетельствовать. Так, королева Фея усваивает свой опыт, размышляет о нем, т. е. присоединяет к видению и «чувствованиям» мышление, чтобы лучше передать такой духовный опыт и правильно его растолковать. Это называется индивидуализацией эзотерических познаний.

    Однако вернемся к ее повествованию: 

  «После того, как королева толику поразмыслила о чудесах, поведанных отшельником, и отчасти вписала их в свою память, она высказалась в таких словах:

   "Сударь, пришло теперь мне время объясниться. [...] Во сне вспомнила я о знаке, что мы столь трепетно наблюдали, и направила свой взор на небо, однако он уж исчез, и была я смущена, его не видя. И вот опустила я взор и некоторое время размышляла, пребывая по-прежнему во сне. Затем, довольно быстро, пришла в себя..."»

   Данный отрывок звучит загадочно, ибо медитацию обычно рассматривают как нечто противоположное сну, т.е. как состояние пробужденности, внимания и концентрации. Тем не менее, на посвятительном языке это означает углубление медитации, нечто вроде «второго внутреннего обращения»: именно это и называют в христианской эзотерике Инспирацией, или сознательным сном.

    По существу, пережив медитативное состояние, способствующее духовному видению (в христианской эзотерике именуемое Имагинацией, поскольку человек воспринимает «духовные образы»), Мудрая Госпожа углубляет медитацию и достигает состояния Инспирации (более высокого состояния сознания):

     «... и почудилось мне, будто нахожусь я в незнакомой земле...»

   Она обретает доступ в солнечную сферу, сферу предпочтения Софии, царицы солнечных творящих существ.

    Вот как она продолжает свои откровения: 

   «Видя, что я заблудилась, принялась я глядеть по сторонам в надежде, что вдруг замечу кого-нибудь, кто сумеет меня направить. По счастью, недалеко от себя заметила я одну женщину, которую, как мне показалось, я уже видела. [...] Когда же она ко мне приблизилась, узрела я, что пролила она немало слез. Однако лик ее был радостен, будто бы утешилась она в своей печали. Выла она юна и прекрасна, но осанка ее была столь степенна, а лик столь мудр и осмотрителен, что показалось мне, будто рождена она была в начале мира. [...] С мольбой обратилась я к ней: "Госпожа, прошу вас, дозвольте мне с вами говорить". Она же отвечала: "Сударыня, поскольку вы женщина, охотно я остановлюсь". Приблизившись к ней, тотчас узрела я в ней мудрый и вдумчивый образ действий, склонивший меня к мысли о ее чрезвычайно высоком происхождении. [...] На нее глядя, показалось мне, будто бы она была той госпожой, что видела я в небе идущей следом за чудесным знаком, и исполнилась от того я радости. [...] И вот сказала я ей: "Госпожа, кажется мне, будто бы я вас уже видела, и однако же по-настоящему я вас не знаю". "Что ж в том удивительного, - отвечала она, - ибо меня никогда не видело ни одно человеческое создание, и не узрит никогда; однако, где ж это вы меня заметили." "Как кажется, госпожа, узрела я вас этой ночью в воздушных просторах [воздушные просторы = астральный мир, соответствующий ступени Инспирации] довольно робко следующей за таинственным знаком". "Говорите вы сущую правду. [...] Я есмь Природа [София], хозяйка и работница, послушная Всевышнему Творцу ради увековеченья человеческого рода. Знайте же, что Вог Вседержитель, сотворивший все из небытия, дал мне великую власть с того дня, как он создал Праотца Адама и Еву, от коих ведут свое происхождение все люди, и когда сотворил первых зверей: ни одно существо не могло быть ни рождено без природного соития, хозяйкой и госпожой коего являюсь я, ни соделано по образу себе подобного без моего вмешательства, в силу тех полномочий и власти, что удерживаю я от Бога Вседержйтеля. Однако с недавних пор в небе появилось знамение из благородной и удивительной материи, которое мне совершенно противоречит. С тех пор, как я его узрела, с изумлением спрашиваю я себя, что бы сие могло означать. [...] Приблизилась я к знаку. Но когда достигла я его высоты, то обнаружила, что он ни в чем не был мне подвластен. Между тем, взволнованная его великой тайной, следовала я за ним до тех пор, пока свет его не сделался непереносим для глаз, и отвела я очи. Вскоре после того произошло некое превращение, ибо свет ослаб. Узрела я тогда, что вещество знамения находилось как бы в стеклянной чаше, умерявшей его свечение, и тотчас заметила я, что без моего ведома превратилось оно в деву, несшую во чреве дитя. Узрев сие поразительное, противоречившее мне чудо, принялась я горько сетовать. И сетования мои были таковы, что не смогла я удержаться и обратилась к моему Повелителю, который вполне меня утешил, сказав, что восхотел он поместить на землю человеческое тело, в коем сокрыл бы ту любовь, что питает он к человеческому роду, проклятому грехом Адама, ибо надлежало его любви смыть своей кровью сей грех. Растолковал он мне также и необходимость того, чтобы я и дальше продолжала увековечивать человеческий род, как делала то прежде, однако что была я недостойна приложить руку к столь благородному и дивному творению. Оставила я его тогда, умиротворенная в своем гневе". [...] "Сударыня, - произнес отшельник Дарданон, - блажен, кто узрит то время"». 

(Sophia et l`Ame du monde, Cahiers de rHermetisme, Editions Albin Michel).

  Повествование раскрывает процесс преобразования Софии благодаря Пришествию Христа. Действительно, дева внутри чаши — не кто иная, как сама София, переживающая превращение, описанное в приведенном тексте в символической форме.

София, Дева Мудрости и Любви

   Прекрасная молодая женщина, именуемая в тексте Природой, является древней Софией, поскольку она говорит, что ее никто никогда не видел (ни один смертный не приподнимал ее покрова, т. е. не встречался с ней). Это София дохристианская. А прекрасная дева, которую она видит в таинственной чаше (являющейся также символом Чаши Грааля), превращающаяся внутри этого алхимического тигля в ослепительное сияние, это, в сущности, она сама, только что родившаяся к иному состоянию, состоянию любви.

   Кроме того, далее повествуется о том, что Отец Создатель решил вложить всю свою любовь к человеческому роду в одного человека, который воплотится на Земле. Это, конечно, Христос, воплощающийся в человеке Иисусе и приносящий на Землю любовь. Прекрасная дева, несущая во чреве дитя, дает основания думать о Марии и ребенке Иисусе. На самом же деле это София и Христос.

  София становится свидетельницей собственного превращения. Она имеет видение своего ближайшего будущего, того необходимого преобразования, что вызвано близостью Воплощения Христа.

  В своем наиглубочайшем существе Дева Света, Божественная Премудрость, должна стать Девой Любви.

От мифа об Изиде и Озирисе 

к «мифу» о Христе и Софии

    В предыдущей главе я дал краткие разъяснения мифа об Изиде и Озирисе с точки зрения египетской мудрости. Также было мною упомянуто, что этот миф предвосхищал Пришествие Христа, равно как и принцип смерти и воскресения. Вплоть до Пришествия Христа история Изиды и Озириса была мифом, легендой, духовным учением. Однако Воплощение Христа все изменило, поскольку солнечный Бог действительно пережил то, о чем повествовал египетский миф.

  Христос воплотился, испытал всю совокупность пути духовного развития, которое человек может пережить на Земле, умер на кресте и воскрес. Таким образом, египетский миф не имеет более оснований на существование, поскольку его учение было воплощено в действительность и открыто явлено всем тем, кто стал свидетелем Страстей Христовых. В сущности, Страсти Христовы были не чем иным, как открытым проявлением древних посвятительных тайн. То, что до тех пор оставалось тайной храмов посвящения, выступило на свет дня перед множеством непосвященных. Сцены глубочайших эзотерических мистерий были разыграны Христом, самим Богом Сыном, на глазах у широкой публики.

   Впервые космическая драма была сыграна в мировом театре, на городской площади, на глазах у невежественной толпы.

 Именно в этом и заключается великое отличие между учениями дохристианских религий и духовных течений и тем, что принес Христос: то, чему раньше учили и о чем пророчествовали в символической форме, было пережито Христом на глазах у людей самого различного уровня сознания.

  Миф об Изиде и Озирисе может быть тогда превращен в своего рода христианский миф, основанный на том, что пережил Христос, и на его связи с Софией (чьими земными представительницами были Мария и Мария Магдалина). Давайте рассмотрим параллели, имеющиеся между двумя этими историями: мифом об Изиде и Озирисе и тем, что пережил Христос.

·    В египетском мифе Озирис (солнечный бог) исчезает, убитый Тифоном (Ариманом или Сатаной, богом смерти, ныне являющимся также богом материализма). Затем Тифон разрывает Озириса на четырнадцать частей, которые рассеивает, чтобы не дать Изиде его воскресить. Богиня Изида вновь находит Озириса и восстанавливает его тело, однако тому недостает половых органов. Несмотря на это, Озирис все же воскресает, однако в мире мертвых (в лунной сфере), где половые органы ему не нужны.

·     В новом «христианском мифе» Христос (солнечный бог) не исчезает, а выходит победителем в борьбе с богом смерти (Ариманом), и воскресает Он в мире живых. Этот «миф» противоположен египетскому. По сути, в мифе об Изиде и Озирисе солнечный принцип исчезает в пользу лунного начала (Изиды). В «христианском мифе» все наоборот: в пользу солнечного начала (Христа) исчезает как раз лунный принцип (София). И не София ищет Христа, ибо именно она оказалась растерзана на части и исчезла, убитая Люцифером (противником Тифона/Аримана), и рассеянная им в космосе.

  Глядя на небо, мы видим лишь планеты и звезды, разбросанные в безбрежности вселенной (т.е. то, что имеет вес и размер): мы материализовали космос и воспринимаем Софию лишь в такой раздробленной форме. Наша задача, следовательно, заключается в том, чтобы вновь найти Софию, «умерщвленную» и рассеянную в духовном мире. Именно ее нам надо воскресить.

   В наши дни древняя мудрость приобрела люцифе-рический характер (т.е. отстала, поскольку ныне она должна быть христианизирована благодаря любви и свободе). Всякая форма мудрости, которой пользуются дохристианским образом, неизбежно является люциферической, т. е. находящейся в руках сил тьмы.

   Наглядный тому пример мы имеем в движении «Нью Эйдж» (появившемся на свет в 60 - 70 гг.), которое придает духовности материалистический характер. Оно есть доказательство того, что София была умерщвлена Люцифером; мы должны ее воскресить благодаря тем силам любви и свободы, которые Христос поместил в наше сердце. Без силы Христа в нашем сердце всякая форма Мудрости становится люциферической, т.е. эгоистической и исполненной гордыни.

   Таким образом, современный «миф» о Христе и Софии является зеркальным отражением мифа об Изиде и Озирисе: как и в любом зеркале, образ египетского мифа мы видим перевернутым, когда изучаем наш «христианский миф».

   Силой Христа, находящейся в нас, в нашем сердце, нам необходимо вновь найти Софию. София была исторгнута из Природы, изгнана Люцифером с Земли в космос.

   Если Озирис был рассеян на Земле, то София исторгнута в космос. Человек, так сказать, утратил мудрость. Поскольку эта мудрость была извергнута в космос, человек более не ведает того, что она находится в нем, а также в Земле, что она образует все сущее. Вот почему он очерняет самого себя и разрушает Землю.

   Ныне человек отрезан от мудрости духовного мира и от всей той жизненной силы, представленной Софией, которую она поместила в него и в Землю. София была умерщвлена и «распята» в космосе.

   В древности — например, в египетскую эпоху, — когда человек поднимал взор к небу, то посредством ясновидения он воспринимал космос оживленным духовными существами: для него космос был живым. Сегодня, когда мы поднимаем голову и наблюдаем небо, что мы видим? Светящиеся точки! Знакомясь с тем, что говорит нам наука о космосе, получаешь впечатление, будто все в нем мертво, материально, механистично.

 Космос, в том виде, в каком он становится предметом изучения материалистической науки, — это тело Софии, т.е. то, что рассматривают как нечто материальное, мертвое, механическое, откуда совершенно исчезли жизнь, любовь, мудрость; ще они полностью парализованы. Вот почему, опираясь на силу Христа в нашем сердце, нам необходимо вновь найти потерянную Софию и помочь ей воскреснуть в тайнике нашего внутреннего храма.

Глава 8

ВОСКРЕСИТЬ  СОФИЮ  В  НАШИ  ДНИ

Преобразование  человеческого  существа

Опыт Свободы

   Ныне человек обладает необычайно развитыми и точными органами внешних чувств. Так было не всегда. В древности человеческое существо располагало гораздо более «грубыми» и менее точными внешними чувствами, нежели те, которыми мы наделены сегодня. Зато человек обладал атавистическим (или наследственным) ясновидением. В течение всей Кали Юги, или темного века, длившегося с 3101г. до Р.Х. по 1899г. после Р.Х., атавистическое ясновидение исчезало в пользу постепенного совершенствования наших внешних чувств.

  Действительно, для обретения свободы было необходимо, чтобы человечество оказалось отрезанным от духовного мира. Прежде людей вели духовные существа. Начиная с эпохи Возрождения человек был окончательно отделен от духовного мира с тем, чтобы сделаться самостоятельным и развивать собственную мудрость. Тогда-то и появилась наука, направленная на материальное. Научное познание было добыто благодаря усилиям людей без содействия духовных существ. Так, человек пережил предпосылки свободы: свободы искать, открывать и создавать своими собственными силами.

   Если бы человеческое существо осталось зависимым от духовного мира, оно бы никогда не пришло к опыту свободы, и его развитие остановилось бы приблизительно одну - две тысячи лет назад.

   В древности человечество пребывало в детском состоянии и зависело от духовного мира. Начиная с эпохи Возрождения (и еще более — с нашего времени) оно должно завоевать самостоятельность, став взрослым и ответственным за собственное развитие и развитие своей планеты.

   Повзрослевший птенец ныне должен научиться опираться на собственные крылья. Так, эпоху Возрождения (XV и XVI века) можно рассматривать как грехопадение человечества в материю в миниатюре, падение, позволившее ему обрести самостоятельность. Данный образ мы находим в Марсельском Таро в XII карте, носящей название «Повешенный», на которой изображен человек нашей эпохи, «павший» вниз головой в материю и обретший материалистическое мышление (материальную науку).

   Западнёй в подобном опыте «мини - грехопадения» явилось то, что человек, воспринимая одну лишь материю, в конце концов внушил себе, что существует один лишь чувственный мир. Однако, несмотря ни на что, благодаря этому грехопадению в миниатюре мы все же обрели начатки свободы.

Преобразование внешних чувств

    По сравнению с древностью внешние чувства человека обрели невиданную остроту. Ныне само собой разумеется, что небо голубое. Однако так было не всегда. Три тысячи лет назад древний грек, поднимая голову, видел небо медового цвета, ибо для него было еще невозможно воспринимать голубой цвет. Что касается Солнца, то его он лицезрел желто - зеленым.

   В ту эпоху воспринимать голубой цвет могли одни лишь Посвященные. И только в Средние века голубизна неба смогла быть правильно воспринимаема всеми благодаря значительному развитию органов внешних чувств.

   Чем далее мы возвращаемся в прошлое, тем менее были ощутимы для человека «холодные» цвета. Что можно обнаружить, изучая древние тексты, такие как, например, «Илиада» и «Одиссея» Гомера (IX столетие до Р.Х.).

    В эпоху Древнего Египта только Посвященные видели зеленый цвет. Отчего основным тоном при изображении Озириса и является зеленый. Подобное может поражать, но это просто потому, что мы слишком привыкли верить в то, что человеческое существо всегда было таким, какими мы являемся сегодня. Данным заблуждением мы обязаны нашему материалистическому образу мышления.

Эволюция человеческого мышления

  Человек прошел через определенное развитие на всех уровнях своего существа. Имеется огромная разница между человеком двух- или трехтысячелетней давности и современным индивидом. Если хотят говорить о современном человеке, о его нынешнем образе действий, то не должны были бы уходить в прошлое дальше эпохи Возрождения. До того человеческое существо было иным, и чем далее мы возвращаемся в прошлое, тем значительнее отличие.

  Когда мы хотим понять образ действий людей, живших до эпохи Возрождения, сквозь призму оставленных ими письменных свидетельств, то мы совершаем серьезную ошибку, пытаясь интерпретировать их так, будто бы они были написаны сегодня, нашим современным языком, при помощи нашего материалистического мышления и привычных чувственных представлений.

   Весьма важно познать эволюцию человечества в ходе столетий, иначе нельзя понять текстов подобных «Персефоресту», чей символический язык является языком людей, живших в Средние века. Для современного человека символические или легендарные повествования подобны сказкам о чудесных снах без связи с реальностью. В сущности, такие древние сказания всякий раз переплетают сцены внешней жизни с событиями, развернувшимися в духовном мире, с участием сверхчувственных существ. Нам, следовательно, необходимо распознавать, говорит ли описываемая сцена о чувственном или же о духовном мире, если мы хотим добраться до ее точного смысла.

   Интерпретация средневековых или древних текстов при помощи наших материалистических концепций несостоятельна. Так оказалось бы невозможно постичь все символическое богатство этих произведений. 

     Подобные тексты мы можем отнести к трем категория:

     1.
Произведения, которые можно назвать «космическими». Таковы писания, повествующие единственно лишь о грандиозных духовных видениях, свидетельствах сцен, развернувшихся в сверхчувственном мире. В данных повествованиях, подобных Книге Бытия Ветхого Завета, нет ничего материального или земного: действие целиком разворачивается в духовном мире. Многие мифологии также прибегают к подобной манере «космического» изложения, в частности, рассказывая при помощи великих живых образов о Сотворении мира. Эти возвышенные образы созерцались ясновидящими Посвященными, которые затем устно передавали их своим ученикам. И совершенно невозможно добраться до их оккультного смысла с помощью предметной или научной рассудочности. Для понимания подобных текстов требуются богатые символические познания, в сочетании с доступом в духовный мир благодаря сознательной медитации (см. гл. 1).

     2.
«Легендарные» или «мифологические» повествования. Данные произведения являются свидетельствами отчасти земных событий, отчасти — сцен, развернувшихся в духовном мире. Они нам напоминают о том времени, когда человек был ясновидящим и жил в единении с духовными существами. Есть множество повествований подобного рода, таких как «Илиада» и «Одиссея» Гомера, где герои беспрестанно вступают в соприкосновение с богами, которые дают им советы и направляют их в их предприятиях. Такого рода сказания продолжали появляться вплоть до Средних веков. «Роман о Персефоресте» является одним из последних таких произведений. Романы о Граале также принадлежат к данной категории, поскольку их авторы объединяют сцены, развернувшиеся во внешнем мире, с опытами, пережитыми в мире сверхчувственном во время посвятительных испытаний. Люди этих отдаленных эпох имели обыкновение сплетать воедино события, принадлежащие двум мирам (земному и духовному). К этой категории повествований равным образом относятся и жития святых. Когда мы становимся свидетелями битвы святой Марфы с Тараском или святого Георгия с Драконом, то речь идет отнюдь не о символических или воображаемых сценах, они действительно соответствуют посвятительным испытаниям, пережитым в духовном мире и созерцавшимся посредством ясновидения. Дракон, к примеру, во все времена являл собой образ зла на астральном плане.

     3.     «Земные» или «объективные» повествования. Они появляются позднее (начиная с эпохи Возрождения). В них рассказывается единственно лишь о событиях, развернувшихся на физическом плане. Они соответствуют нашему типу мышления, обращенному исключительно на то, что является материальным и предметным.

Что нам приносит София сегодня?

   Выше мы видели, что все мы несем в нашем сердце силу Христа, и что недостает нам не Его, а Софии. Если мы вновь обретем Софию, умерщвленную и рассеянную в космосе, то она поможет нам понять Христа, поскольку она есть Мудрость, познание Христа. Связь с Софией дает возможность постичь Природу Христа и цель Его миссии.

Найти и воскресить Софию

    София находится в космосе. Звездное небо, которое мы лицезреем, поднимая наш взор, есть «тело» Софии. Однако это не сама София (точно так же, как и мы не являемся нашим физическим телом).

   И нам вовсе не нужен космический корабль, чтобы до нее добраться. Это может показаться шуткой, но я все же думаю, что астрономы и другие ученые, работающие над космическими программами, также ищут Софию. Они быть может этого и не осознают; и если их послушать, они покажутся закоренелыми материалистами, однако инопланетяне, с которыми они пытаются вступить в контакт, есть материалистическое отображение Ангелов. И, в конечном счете, именно Софию они ищут на Луне или на Марсе. Между тем, София пребывает не в «материальном» космосе, где ее разыскивают наши космические корабли. Искать ее нам надо внутри духовного мира.

    Именно благодаря сознательной и творческой медитации (см. гл. 1) человек может обрести путь в духовный мир. Сначала мы сочетаем мышление с сердцем, чтобы согреть наши «мертвые» мысли. Мало - помалу, культивируя в эфирном теле богатую внутреннюю жизнь, мы — благодаря собственным усилиям — постигаем созревшие в нашем сердце истины. Как раз такие познания, родившиеся от соединения мышления с сердцем, такие истины, всплывающие из оживленных теплом сердца мыслей, я и называю «воскресением Софии».

   В сущности, посредством этой внутренней работы ученик «отогревает» погребенную в самой
его глубине Мудрость, возвращает ей жизнь и форму, и вырывает ее у Люцифера, который ею неправомерно завладел. Оккультное обучение
 ученика заключается в овладении искусством медитации с тем, чтобы самому дойти до эзотерических истин (приводя себя в связь с духовным миром). Такое свободное деяние способствует освобождению Софии и несет в мир Свет Христа.

 Тем самым, воскресшая в сердце ученика Мудрость позволит ему приблизиться к живущему в эфирном мире (ближайшем к нам духовном мире — ближе протянутой руки) Христу и о том свидетельствовать. Такова цель всякого духовного развития западного (христианского) толка.

Метанойя, или обращение мышления

   Начиная с 70-80-х гг. человеческое существо способно воскресить в себе мудрость, т.е. интериоризироваться, пройти сквозь врата сердца, чтобы медитировать в эфирном теле, и вернуть в нем к жизни застывшие внутри человека образы, ту «мертвую» мудрость, которая только его и ждет, чтобы воскреснуть.

   Подобная работа по сознательной и творческой медитации в эфирном теле, которая позволяет оживить мысли Мудрости и сотворить из них духовные образы, есть процесс метанойи, т.е. обращения мышления (от греческого мета, означающего обращение, превращение, изменение, и нойя - мышление или состояние духа).

    В 1969 г. американские астронавты высадились на Луне, что было сочтено за великую научную победу. Однако, что с духовной точки зрения представляет из себя такое завоевание крохотного кусочка космического пространства? По сути, речь идет о противообразе нового мышления сердца, именуемого «Имагинативным», т. е. возможности обрести доступ в духовный мир, чтобы воскресить в нем Софию. В сущности, Луна есть «физическое тело» лунной сферы, первой ступени, которую мы преодолеваем, восходя в духовный мир. К тому же Лупа символизирует женский принцип, или начало инь, чьим самым возвышенным небесным представителем выступает София.

   Таким образом, тот факт, что астронавты ступили на поверхность Луны, и в их лице человечество завоевало ночное светило, показывает нам, что человек стал способен совершить тот же самый подвиг внутренне. По сути, всякий внутренний или духовный потенциал человека, которым он отказывается воспользоваться (из лени, невежества и т.д.), в конце концов экстериоризируется во внешнем мире, принимая какую-либо материальную, и как правило — эгоистическую и аморальную форму. Это я и называю противообразом. Изучая противообраз (проявление некоего духовного потенциала, неверным образом материализованного), можно понять, каков скрытый духовный потенциал.

   На протяжении последних лет мы имеем еще один потрясающий пример: распространение Интернета, который являет собой противообраз не развитого внутренне творческого потенциала человека. Это потенциал созидания новой духовной культуры (см. гл. 2), внутри которой человеческое существо сможет выявлять индивидуальную творческую способность.

   Первым о метанойе возвестил Иоанн Креститель: «Измените ориентацию вашего мышления! Ибо доступным сделалось для вас царствие небесное» (Мф.З, 2). Это изречение в высочайшей степени применимо к современному человеку. Он должен изменить ориентацию своего мышления, поскольку последнее интересуется лишь тем, что материально и осязаемо. Современный индивид должен интересоваться духовными сюжетами, не принадлежащими физическому миру: он должен «обратить» свое мышление в сторону духовных идеалов и существ, живущих в сверхчувственном мире. Царствие небесное сделалось для нас доступно, т.е. человек наших дней может вновь прийти в связь с духовным миром. Он близок к тому, кто практикует медитацию, обращая собственное мышление. Достаточно некоторых регулярных усилий...

Свободный выбор - воскресить Софию

   Впервые в человеческой истории индивид становится способен воскресить Мудрость. Однако вопрос в том, захочет ли он это свободно избрать? Есть выражение «ответить любезностью на любезность», что в данном случае означает следующее: мы многое получили от Софии и всех тех духовных существ, что трудятся вместе с ней, и впервые мы можем «вернуть», хотя бы частично, полученное. Ныне мы способны в свою очередь нечто дать — из любви — духовным существам, которыею нас заботились в течение миллионов лет. Однако делать это или нет — в этом мы свободны. Что мы изберем?

    Подобное деяние должно оставаться свободным. К нему мы не можем себя обязать. Мы не можем воскресить Софию «из повиновения». Такая непростая работа требует всей нашей сосредоточенности, внутренней силы... И преуспеем мы в ней лишь в том случае, если ее свободно изберем. Бьггь может, нас к этому побудит любовь нашего сердца... Однако и эгоизм не дремлет!

   Все в нашем современном обществе указывает на то, что пришло время изменить состояние духа, остановить устремления нашего эгоизма (в частности, расхищение природных богатств планеты) и безнравственности (разложение, коррупция во всех областях социальной жизни). Однако подобное изменение требует усилий, а мы приучены идти по пути наименьшего сопротивления и постоянно соблазняемся выбором в пользу удобства.

    Человек мог бы прийти к следующим рассуждениям: «Я свободен, и как же в таком случае я хочу поступить? Продолжу ли жить как прежде; потакая своим эгоистическим привычкам, закрою ли глаза, словно бы все было в порядке, или же решусь приняться за работу, почувствую благодарность к Софии и тем духовным существам, что принесли всю эту Мудрость, создали меня, соделали из меня того, кем я являюсь сегодня? Захочу ли я, из благодарности, обратить свое мышление, приложить необходимые усилия - ибо это требует немалых усилий - а затем, в свободе, одарить этой Любовью находящиеся во мне образы Мудрости, чтобы их воскресить?»

Интериоризировать «жажду» образов

   Мы живем в цивилизации образов. Все вокруг рьяно мечутся в погоне за ними! Они вторгаются в нас отовсюду, и современные технологии чрезвычайно плодовиты в данном отношении: появление DVD и «домашнего кинотеатра», пользующихся невообразимым успехом, являются тому примером.

   Располагая Интернетом, а также гибридом компьютера с телевизором, мы стоим на пороге нового мира, основанного на киберпространстве (или «виртуальной реальности»), который позволит пользователям окончательно убежать от реальности и своих обязанностей.

   Так человек все больше и больше отрывает себя от реального мира, усваивая антисоциальную манеру поведения. По сути, он неспособен нормальным образом общаться (лицом к лицу), и постоянно прячется за какой - нибудь машиной (компьютером, мобильным телефоном и т.д.). Вся эта система «виртуальной реалъности» скрывается за миллионами картинок, одна привлекательней другой.

   Наш современник страстно жаждет образов. Внешний мир, тусклый и серый, с его загрязнением окружающей среды и вспышками насилия, все больше и больше его страшит, и он любой ценой ищет бегства. Тут перед нами тоже противообраз: внешняя потребность в образах изобличает тот факт, что человек еще никогда не был в такой же степени способен создавать их внутренне. Речь идет не о том, чтобы отвергать современные технологии по созданию образов, но об овладении этой нашей внутренней потребностью их творить. Правомерный смысл внешних образов в том, чтобы сначала творить их в себе, а затем уже экстериоризировать благодаря избранному тобой выразительному средству (см. гл. 2).

   Вместо того, чтобы обращать всю нашу энергию на технологии по созданию материальных и малозначительных картинок, нам надо интериоризировать нашу потребность в образах и постичь ее смысл. Тогда мы обнаружим, что эта жажда образов соответствует нашей способности пробудить дремлющую в нас Мудрость, согреть ее в своем сердце, чтобы она вновь ожила и озарилась светом перед нашим внутренним взором. Наконец, мы сможем свидетельствовать об этом воскресении в нас Мудрости с помощью избранных нами выразительных средств. Вот каков подлинный смысл означенной жажды, которая, послужив воскресению Софии в нашем сердце благодаря дремлющему в нем импульсу Христа, должна экстериоризироваться в виде одного из искусств.

   Подводя итог, можно сказать, что именно Софию мы ищем в изобилии образов. Изучив современное общество с данной точки зрения, вы поймете, что человек действительно ищет Софию. Он ищет образов Софии, т.е. всю ту Мудрость, что была помещена в нас и во внешний мир в виде застывших и мертвых образов. Однако величайшая драма этих поисков Софии заключается в том, что человек ищет ее, сам того не зная. И ему врядли светит ее найти, ибо ось этих поисков проходит исключительно во внешнем мире. Во внешнем же мире она сокрыта, завуалирована, мертва. Искать ее следует не там, совлечь с нее покров необходимо в собственном сердце, в мире духа.

Совлечь с Софии покров

   Что же значит «совлечь с Софии покров»? Это значит «стереть» мираж земной видимости, оставить укоренившееся верование, что нет ничего иного, кроме воспринимаемого нами через органы внешних чувств. Покуда мы в это верим, мы остаемся ограниченными, застреваем в тесном мире, в безвыходном положении, делаемся пленниками.

   Подобная иллюзия толкает нас ныне в опасные тенеты виртуальных миров, убивающих любую форму подлинного человеческого общения и ввергающих нас в сети Князя мира сего (Аримана или Сатаны), того, кто находится позади всей этой беспросветной материальности, на дне недочеловеческого, куда он старается нас совлечь.

   Вспомним, что подлинные образы мы находим, проходя сквозь врата своего сердца, чтобы взойти в духовный мир; там мы сможем воскресить Софию, т. е. все те образы Мудрости, которые она в нас поместила. Всякая «обращенная» в нас мысль, т.е. всякая мысль, творящая внутренние образы, содействует воскрешению Софии, равно как и нашей связи с духовным миром, и позволяет Софии и духовным существам подготовить для нас будущую цивилизацию, проникнутую духом.

   Ныне жизненно важно расслышать то новое, что нашептывает нам София: «Я есмь человеческое существо. Я есмь прошлое, настоящее, будущее. Каждый должен был бы приподнять мой покров». Совершим же усилие, чтобы это сделать...

Глава 9

ГРААЛЬ  И  НОВЫЕ  

СОФИАНИЧЕСКИЕ  МИСТЕРИИ

Дева София и течение Грааля

Течение Грааля в наши дни

  Возвещение эзотерического христианства служителями течения Грааля внешне закончилось в XIII веке. Далее его передача совершалась через розенкрейцерское течение. Между XIII и XV веками, под влиянием импульса Посвященного, носившего символическое имя Христиана Розенкрейца, развился розенкрейцерский путь. Затем, в свою очередь, в XIX столетии розенкрейцерское течение исчезло. И вот, в XX и XXI столетиях течение Грааля появляется вновь, — в форме, приспособленной к нашему времени.

   Таким образом, духовные течения могут переживать фазы активности во внешнем мире, за которыми следуют эпохи ухода из мира, или «сна». Во время таких периодов «покоя» учение духовного течения оберегается в сверхчувственном мире духовными существами и Посвященными. Пример тому мы имеем в истории Титуреля (рассказанной Вольфрамом фон Эшенбахом). Этот рыцарь известен тем, что принес чашу Грааля на Землю, когда та пребывала в духовном мире, оберегаемая Ангелами. Течение Грааля, погрузившееся в сон вскоре после Пришествия Христа (друг друга сменило лишь три или четыре поколения стоявших во главе него Посвященных), «пробудилось» в VIII столетии под воздействием импульса Титуреля. Однако в VIII столетии на поверхность вышло уже не то же самое духовное течение. Действительно, тем временем человек проделал определенное развитие и обрел индивидуальное мышление.

   В то время как изначальный путь Грааля двух первых христианских столетий основывался главным образом на «чувствовании» в собственном сердце пережитого Христом, которое испытывал стремившийся к святой чаше ученик, новое течение, учрежденное Титурелем, добавляло к этому новое измерение: аспект познания, или индивидуального мышления.

   Именно Парсифаль (или, скорее, Посвященный, носивший это символическое имя и живший в IX столетии) возвел течение Грааля на его подлинную (для той эпохи) высоту: до уровня индивидуального обретения духовных познаний.

  Наконец, в XX и XXI столетиях течение Грааля появляется вновь — теперь уже в новой форме, — форме братского воления. После развития «сердечного» измерения у начала этого течения, и добавившегося затем в Средние века аспекта мышления, ныне в течении Грааля рождается новое измерение: деяний, движимых любовью.

   Тем самым, после трех этих основополагающих, дополняющих друг друга этапов, течение Грааля сможет выявить во всей полноте свой христианский потенциал.

   Течение Грааля нашей эпохи остается путем познания, однако оно должно проявить себя в мире, чтобы посеять в нем семена братства. Всякое познание, полученное из духовного мира учеником или Посвященным, должно бьггь даровано миру ради высшего блага всех людей. Ученики, принадлежащие течению Грааля, работают над основанием будущих христианских общин эры Водолея (которая продлится приблизительно с 2500г. до 4300г.).

   В наши дни рыцарь Грааля «разъезжает» отнюдь не на коне. Конь, символ мышления, интериоризирован и прорабатывается во внутреннем мире человека при помощи медитации. Равным образом не носит он больше и меча, поскольку последний, представляя собой способность различения, есть также свойство мышления, культивируемое благодаря медитативной практике.

  Рыцарь Грааля более не ищет самовыражения посредством установлений рыцарства, поскольку необходимость в таковых отпала. Действительно, в Средние века рыцарство несло с собой моральный кодекс, которому подчинялся рыцарь; однако такой моральный кодекс приходил к нему извне, т. е. из рыцарских установлений. В наше время ученик течения Грааля должен создать себе внутренний моральный кодекс, индивидуализированный благодаря его собственной оккультной работе. Никто не должен ему указывать, что хорошо, а что — плохо, он должен испытать это на своем опыте, что позволит ему затем принимать собственные решения.

    Творческая деятельность (понимаемая так, как я это излагал в гл. 2) — вот то, посредством чего рыцарь Грааля мог бы прийти к самовыражению в наши дни.

   Путь Грааля также мог бы быть назван софианическим течением — в том смысле, что речь тут идет о воскрешении Софии для обретения познания Христа (познания его Природы и Миссии). Однако, в конечном счете, путь этот заключается в соединении Христа и Софии, или свободы и любви. Мы стоим на пороге возникновения новых христово - софианических Мистерий, и путь Грааля выступает одним из главных носителей откровения названных Мистерий в мире.

Девизы Грааля и эра Рыб

    Течение Грааля может быть «прописано» нашему времени, поскольку оно в совершенстве приспособлено к теперешней эпохе. Действительно, ныне мы живем в эру Рыб. Данный период начался за несколько десятилетий до Воплощения Христа и закончится около 2500 г. Каковы его главные особенности? Эра Рыб есть эпоха веры и исцеления. Она также является эпохой «обращения» к духовному миру.

·     Вера, которая должна быть развита в эру Рыб, не имеет ничего общего с верованием. Как раз напротив, речь идет о том, чтобы самому обрести путь к познанию и об этом свидетельствовать: такая духовная работа укрепляет нас внутренне и развивает в нас твердую веру. Эта новая, христианская вера камень за камнем созидается в нашем сердце благодаря медитации над эзотерическими знаниями с тем, чтобы прийти к постижению великих истин. Когда человек способен постичь некую духовную истину, вызревшую в его сердце, тогда в нем пробуждается новая сила: это и есть вера.

   Именно эту добродетель имел в виду Христос, дав своему ученику Симону имя «камень» (на арамейском языке — «кефас»). По сути, имя Петр было придумано Христом, чтобы указать на ту веру, которую, камень за камнем, созидает человек благодаря собственным медитативным усилиям для постижения эзотерических истин.

   Пока человек остается при веровании, он не удовлетворяет условиям развития в эру Рыб. Лишь тот, кто — собственными усилиями и в полной свободе — ищет, может найти ответы на свои вопросы и стать настоящей «рыбой». Б наши дни подлинный духовный наставник — это тот, кто побуждает учеников медитировать и самостоятельно искать источник Истины, Его роль заключается только лишь в том, чтобы показывать, что это возможно, и давать методы медитации и работы над собой, помогая своим ближним воплощать на практике идеалы их духовной жизни.

·     Исцеление является другим ключевым моментом эры Рыб. Речь идет об исцелении от Грехопадения. Человек ранен своим низвержением в материю. Он испытывает сильнейший гнев в отношении Бога. Он мнит себя брошенным, потерянным, падшим. Именно по этой причине Христос учтет прощению. Человек должен примириться с Богом, иначе он продолжит погружаться в материю, ускоряя свое падение и крича во все горло, что Бога нет. Таков единственный способ, который он нашел, чтобы за себя отомстить (помимо разграбления и уничтожения собственной планеты).

   Отчаянные поступки человека говорят о серьезности его внутренней раны. Такое поведение указывает нам на важность той связи, которую мы должны установить с духовным миром в результате нашего примирения с Творцом благодаря прощению.

   Человеку жизненно важно понять, что он был оставлен духовным миром ради его же собственного блага: для обретения свободы, без которой не может бьггь никакой подлинной любви. Завоевать свободу (Христа) и развить любовь (Софию) — такова задача, ждущая человечество. Однако путь к реализации этой чудесной цели пролегает через исцеление от Грехопадения.

·   Наконец, «обращение» к духовному миру естественным образом вытекает из двух предыдущих особенностей эры Рыб. Рассматривая символ знака Рыб, мы видим одну рыбу обращенной головой вверх; другую — вниз. И рыбы кажутся соединенными одна с другой. Этот символ указывает нам на то, что наша эра является эпохой выбора. Выбор заключается в следующем: либо вновь подниматься к духовному миру, либо же опуститься в бездну.

   На протяжении миллионов лет человечество все глубже погружалось в материю. Сегодня оно достигло порога, за которым больше не сможет опускаться, не создав серьезную опасность для своего будущего. Необходимо, чтобы в наикратчайшие сроки был начат подъем. Речь, следовательно, идет о том, чтобы осуществить «обращение», прежде чем наша «тяжесть» и инерция не увлекут нас в нескончаемое падение в бездну сил мрака. Нам необходимо освободиться от того влияния, которое на нас оказывает материя.

   Истина — не во внешнем мире. Все, к чему мы в глубине стремимся — не в мире материальном. Все это — во внутреннем, и проистекает из мира духовного. Обратиться мы должны к источнику истины.

  Когда речь идет об эпохе, подобной эпохе Рыб, надо знать, что она представлена некой осью Зодиака. Мы, следовательно, должны были бы также упомянуть противоположный Рыбам знак — Деву. Эра Рыб/Девы, являющаяся эпохой короля - рыбака, который не смог завершить процесс собственного очищения, чтобы обрести доступ в солнечную сферу, позволяет нам лучше понять, что же от нас требуется.

   Рыба представляет Христа, тогда как Дева — Софию (данный зодиакальный знак она предпочитает всем другим). Символическую ось Девы и младенца мы вновь находим в образе Изиды и Гора, Марии с младенцем Иисусом (например, в «Сикстинской Мадонне» Рафаэля). Именно такой символ чистоты и любви к ближнему должен инспирировать медитанта, стремящегося к самоочищению для обретения доступа в солнечную сферу.

   Рыба также являет собой вино, или кровь Христа, тогда как Дева — хлеб, или тело Христово (и сотворенную Софией Природу). Равным образом Рыба символизирует собой самопожертвование из любви к ближнему, а Дева — чистоту.

 Когда мы изживаем некую эпоху, силы тьмы пытаются оказать противодействие, искажая зодиакальную ось, перпендикулярную оси того периода, в который мы живем. Так, в настоящее время мы переживаем то, что связано с осью Рыб/Девы, перпендикулярна же ей (т.е. находится в каре) ось Близнецов/Стрельца (см. рисунок). Именно она искажается в нашу эпоху силами зла. Вполне понятно, это не значит, что указанные два знака негативны сами по себе. Не стоит волноваться, если вы родились под одним из них. Речь идет о процессе, воздействующем не индивидуально, а на уровне развития человеческого общества в его совокупности.

   Знак Близнецов, искаженный силами тьмы, проявил себя в двоичном исчислении («двоичная» база, состоящая лишь из 0 и 1 — основа функционирования компьютера, изобретенного в 1945г. для произведения сложных расчетов, которых потребовали исследования по разработке атомной бомбы!).
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  Подобное двоичное функционирование индуцировало новую манеру мышления, которое можно назвать «бинарным, или дуалистическим». Таково современное научное мышление, действующее по принципу «исключенного третьего»: это значит, что если мы сталкиваемся с двумя суждениями или возможностями, и одно из них ложно, то другое по необходимости истинно.

    Это механическое, машиноподобное умонастроение, подвигающее ученых к разработкам искусственного интеллекта и виртуальных миров, к обесчеловеченному и убогому в плане межличностных отношений обществу, вызвано указанным искажением знака Близнецов. Всякий отрезает себя от других и от общества. Каждый человек — затерянный остров.

   Искаженный силами тьмы знак Стрельца побуждает человека погрязнуть в его животной природе. Не будем забывать, что этот знак представлен кентавром (существом, являющимся наполовину человеком, наполовину конем). Битва, которую ведет Стрелец ради преодоления своей животной природы, есть благородное испытание, возносящее его к богам. Однако силы зла не хотят, чтобы человек научился обуздывать собственную животную природу. Как раз напротив, они его в нее сталкивают и побуждают находить в ней удовольствие. Инертность увлекает человека на скользкую дорожку дурных наклонностей, к одному лишь удовлетворению инстинктов («животных» потребностей). Эгоистические влечения, превозносимые до небес инстинкты, манипулирование ближним ради удовлетворения собственных страстей — все это стало в наши дни «нормой», поддерживаемой и поощряемой масс-медиа.

  Резюмируя, можно сказать, что в двух этих искажениях мы находим противообразы течения Грааля и его девизов. Обратите внимание на то, что искаженный знак Близнецов больше является проблемой, относящейся к мышлению, тогда как искаженный знак Стрельца — к воле. Оба вместе препятствуют обретению доступа к вратам сердца и развитию веры, братства, продвижению по пути самоочищения, т.е. расцвету качеств оси Рыб/Девы.

     Путь Грааля выдвигает четыре главных девиза:

     1.
«Познание через сострадание». Этот девиз связан со знаком Рыб и представляет собой его христианский аспект. Действительно, познание имеет отношение к вере, созидаемой в самом себе благодаря развитию внутренней жизни в поисках истины. Такое познание — не интеллектуальная самоцель, а стремление к преобразованию себя самого. Всякое духовное переживание, так же как и любое культивируемое в себе познание, ведущее к глубокому внутреннему преобразованию, должны принести пользу другим. Внутренне пережитое познание должно затем превратиться в силы исцеления ради наивысшего блага всех людей.

     2.
«Познать любовь в действии». Данный девиз связан со знаком Девы, чей софианический аспект он собой являет. Действительно, всякое деяние в мире должно совершаться с любовью и добротой. Для этого необходимо соединить с деянием познание. Если у нас есть благая цель, и, действуя, мы способны удержать ее в сознании, тогда мы сможем в деянии познать любовь (или доброту).

     3.
«Ни шагу без моего брата». Этот девиз связан со знаком Близнецов и символизирует собой его исцеление. Действительно, для нейтрализации последствий искажающей деятельности сил тьмы в знаке Близнецов необходимо противопоставить им братство. Заметьте, что в нашу эпоху понятие «брат» указывает не на семью (кровное братство), а на нашего «ближнего», т. е. на всякого, не принадлежащего нашей семье (например, на друзей). Христос сказал: «Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих» (Ин.15,13). Культивирование братства связывает людей между собой и устраняет конфликты, порожденные двойственностью.

    4.       «Идти вперед от Гавриила к Михаилу». Данный девиз относится к знаку Стрельца, представляет его искупление. Действительно, он символизирует те усилия, которые должен предпринять человек, чтобы подняться от своей лунной, или габриэлической, иначе говоря — бессознательной природы, к природе сознательной, т.е. солнечной или михаэличес-кой. Лунная природа представляет коллективное сознание, традиции, прошлое, на которые опирается человек. Природа солнечная указует на индивидуализацию, творчество, несущее в мир новизну. Чем поддаваться собственной животной природе (лунная пассивность) и всему, что знакомо и успокаивает, необходимо открыться переменам и подняться над повседневной жизнью через свободно избранную духовную работу (солнечная активность). Это приносит нам познание того, кем мы являемся, и той роли, которую мы можем сыграть внутри человечества. Мало-помалу мы оставляем собственное эго и стремимся соединить себя с нашей Душой, нашим высшим «Я».

Новые софианические Мистерии

  Нижеследующая разработка семи постхристианских софианических Мистерий является результатом моих собственных духовных исследований. Сведения об этих связанных с женским началом Мистериях, основы которых я здесь впервые предлагаю, предназначены к неоднократному прочтению и медитативной проработке.

  Благодаря Воплощению Христа София пережила грандиозное преобразование, как мы увидели в предыдущей главе на примере отрывков из «Романа о Персефоресте». Подобная трансформация породила новые софианические, связанные с женским началом Мистерии, первой «выразительницей» которых была Дева Мария.

    Действительно, как и всегда в христианстве, речь идет отнюдь не о мифах, которые можно сравнивать с дохристианскими учениями, ибо все это было пережито на Земле существами из плоти и крови. То больше не мифы, подлежащие изучению, но посвятительные приключения, реально пережитые людьми.

     Вот каковы семь новых софианических Мистерий:

     1.
Благовещение. Оно празднуется каждый год 25 марта, в тот день, когда Архангел Гавриил пришел возвестить натановой Деве Марии о том, что у нее родится дитя. Эта Мистерия связана со сферой Луны (чьим Архангелом и является Гавриил).

     2.
Визитация. Празднуется 31 мая (Встреча Марии и Елизаветы), в день, когда натанова Дева Мария встречается со своей двоюродной сестрой Елизаветой, беременной Иоанном Крестителем. Данная Мистерия связана со сферой Меркурия.

     3.
Рождество. Празднуется 25 декабря; приходится на тот день, когда в священной Вифлеемской пещере рождается аполлонический младенец Иисус. Стоит в связи со сферой Венеры.

     4.
Внесение младенца во храм. Празднуется 2 февраля (Сретенье), соответствуя дню, когда натанова Дева Мария впервые приносит аполлонического младенца Иисуса в храм для освящения. Эта мистерия связана со сферой Солнца.

     5.
Девственное Возрождение. Празднуется 6 января (Богоявление). Соответствует посвятительному опыту, пережитому соломоновой Девой Марией в день Крещения Иисуса в Иордане (Воплощение Христа в человека Иисуса). Данная Мистерия стоит в связи со сферой Марса.

     6.
Брак в Кане Галилейской. Празднуется 27 февраля, соответствуя посвятительному опыту, пережитому соломоновой Девой Марией в присутствии Христа. Эта Мистерия связана со сферой Юпитера.

     7.
Пятидесятница. Празднуется в мае или июне (в седьмое воскресенье после Пасхи). Единственный подвижный праздник, принадлежащий связанным с женским началом Мистериям. Соответствует нисхождению Святого Духа на апостолов, собравшихся вокруг соломоновой Девы Марии, которая пережила в этот момент особое соединение с Софией. Данная Мистерия связана со сферой Сатурна.

   Софианические Мистерии предполагают знакомство с оккультными истинами относительно существования двух Марий и двух младенцев Иисусов. Действительно, Евангелия от Луки и от Матфея предлагают две отличные друг от друга генеалогии, каждая из которых оканчивается семейной парой (Марией и Иосифом). Так, две эти родословные расходятся между собой, начиная от сыновей Давида: генеалогия Луки нисходит через Натана, Матфеева — через Соломона. В действительности существовали две семейные пары, носившие одинаковые имена. Одна Мария жила в Иудее и вышла замуж за преклонных лет Иосифа, высокого сановника и потомка Соломона. Другая жила в Галилее и была женой плотника Иосифа. У обеих пар родились младенцы по имени Иисус.

·     Мария из Иудеи, происходившая от Соломона, и в юности вступившая в храм, в ночь с 5 - го на 6 - е января 1 года до нашего летоисчисления родила под кровом своего жилища того младенца Иисуса, который был перевоплощением Заратустры (о чем ведали Посвященные, подобные Мани). Ему приходят поклониться три волхва с Востока и приносят ему дары.

·   Мария из Галилеи, происходившая от Натана, пришла в Иудею по случаю переписи населения и в ночь с 24 на 25 декабря 1 года до нашего летоисчисления в священном гроте произвела на свет того Иисуса, которого я называю «аполлоническим». В пещеру поклониться ему приходят извещенные Ангелом пастухи.

    Марию из Иудеи, происходящую от Соломона, я называю соломоновой, или царственной (о ней говорит Матфей). Марию из Галилеи, имевшую своим предком Натана — натановой, или небесной (о ней идет речь у Луки).

   Отсылаю читателя, желающего получить дополнительные сведения по данной теме, к моей работе «Inities et Mysteres» (гл.2), где я подробно останавливаюсь на указанных откровениях. Смотрите также Rudolf Steiner «Le Mystere des deux enfants Jesus» (E.A.R.) и Hella Krauzer-Zimmer «Le Probleme des deux enfants Jesus et sa trace dans l'art» (Editions Triades).

   Вы также можете обратиться к замечательной работе Эмиля Бока «Детство и юность Иисуса» (М., «Энигма», 1996). Автор прекрасно резюмирует сущность двух Марий в следующем отрывке: «Мария Евангелия от Луки являет нам образ той цели, которую необходимо достичь, тоща как Мария Евангелия от Матфея указывает ведущий к этой цели путь. Мария, о которой говорит Лука, от природы воплощает некое божественное совершенство. Она сберегла нечто от той древней, стоящей у истоков райской невинности, которая была свойством человеческого существа до грехопадения. Соломонова же Мария воплощает совершенство, приобретаемое на тернистом пути судьбы, полном испытаний. Она проходит до конца тот путь, что ведет к восстановлению утраченной невинности. Приветствие, с которым ангел Гавриил обращается к натановой Марии, — «Аве», являющееся обращением имени «Ева», — становится всецело человеческой реальностью лишь с соломоновой Марией».

   Рассмотрим же подробнее эти семь софианических, связанных с женским началом Мистерий.

1. Благовещение

   Первая посвятительная степень (Лк.1) состоит во встрече Архангела Гавриила и молодой натановой Марии (той, что живет в Галилее). Данная ступень символизирует лунную сферу в целом. В этот день Архангел Гавриил приходит возвестить Марии о том, что искупление Грехопадения находится на пути к своему осуществлению: у нее родится младенец Иисус, который в зрелом возрасте станет облачением Христа, солнечного Бога. Христос же принесет с собой интериоризацию и индивидуализацию «Я», что даст человеку силу искупить себя ценой собственных усилий.

    Благовещение в общем указывает на ту связь, которая существует с духовным миром — так, как ее можно испытать сегодня, медитируя в эфирном теле. В этом тонком теле человек ощущает силы жизни и невинности, которые и лежат в основе опыта Благовещения. Коща ученик вступает на духовный путь и учится медитировать, наступает день, когда все проходит на удивление гладко и происходит встреча с Ангелом. Это и есть Благовещение.

   Благодаря такой связи с духовным миром начинается исцеление. Это происходит, когда ученик достаточно очистился (на что указывают связанные с данной посвятительной степенью символы лилии и источника). Чтобы достичь подобного, оказываются необходимы изучение оккультных знаний и развитие богатой внутренней медитативной жизни (на многочисленных полотнах, изображающих данную сцену, характерен символ книги, которую держит в руках Мария, застигнутая Гавриилом врасплох за ее изучением).

     Благовещение — архетип встречи с Ангелом, равно как и всякого духовного опыта. В нем отчетливо проступают пять этапов:

     1.
Смущение («Она же, увидевши его, смутилась от слов его...» (Лк.1,29)). Всякий духовный опыт потрясает, и ученику нужно быть внутренне достаточно крепким, чтобы его пережить. Чтобы обрести путь в духовный мир, необходимо преодолеть страх.

     2.
Размышление (« ...и размышляла, что бы это было за приветствие» (Лк.1,29)). Это внутренняя работа познания. Ученику нужно стремиться понять переживаемый им опьгг. Мышление должно бьггь активным и исполненным энтузиазма.

     3.
Вопрос («Как будет это, когда Я мужа не знаю?» (Лк.1,34)). Речь идет об умении ставить себе верные вопросы и после надлежащей работы задавать их Ангелу.

     4.
Принятие («...да будет Мне по слову твоему» (Лк.1,38)). Речь идет о том, чтобы в полной свободе соединиться с Божьей волей ради наивысшего общего блага.

     5.
Мужество («И отошел от Нее Ангел» (Лк. 1,38)). После духовного опыта ученик должен иметь мужество внутренне над ним работать, чтобы интегрировать это переживание, а затем отважиться о нем свидетельствовать .

2. Визитация

   Вторая посвятительная ступень (Лк. 1) представлена встречей натановой Марии и ее кузины Елизаветы, беременной Иоанном Крестителем. Данная степень символизирует сферу Меркурия (сферу общения, встреч и исцеления).

   Когда Мария уже два месяца носит во чреве аполлонического младенца Иисуса, она отправляется повидаться со своей двоюродной сестрой Елизаветой (которая была гораздо старше нее), вот уже восемь месяцев беременной младенцем Иоанном и жившей в Иудее. Мария останется с ней вплоть до рождения Предтечи.

    Данная Мистерия основывается на том, что происходит после прихода Марии и приветствия ею Елизаветы: «Когда Елизавета услышала приветствие Марии, взыграл младенец во чреве ее; и Елисавета исполнилась Святого Духа» (Лк, 1,41).

    В сущности, наиболее важна не та встреча, которая происходит на внешнем плане, а встреча идущих к рождению младенцев — Иисуса и Иоанна. Чтобы лучше оценить важность этой встречи, ее потенциал исцеления (свойственный меркуриальной сфере), необходимо учесть, что Иоанн — перевоплощение Адама. Он, следовательно, есть тот, кто пережил Грехопадение. Что же касаемся будущего аполлонического младенца Иисуса, то он — существо, которое никогда прежде не воплощалось и оставалось невинным в солнечной сфере, и следовательно — не пострадало от Грехопадения.

   Так, Иоанн представляет падшее человечество, несущее в себе последствия той космической драмы, тогда как аполлонический Иисус — весь потенциал исцеления Грехопадения. Движение младенца Иоанна во чреве матери становится нам понятным: данное воплощение является для него решающим, поскольку он встретит на Земле того, кто принесет избавление от Грехопадения.

   Это, стало быть, движение радости, предвосхищающее Крещение в Иордане, которое Иоанн Креститель совершит над Иисусом в момент воплощения Христа, Бога Сына — для выполнения своей искупительной миссии. На уровне ученика Визитация соответствует радости от открытия в себе добра и собственного потенциала исцеления (благодаря медитативной работе), что позволит ему восторжествовать над «раной» детства — следствием Грехопадения. Часто — это встреча с Душой, или высшим «Я», олицетворяющая собой всю надежду на избавление и самораскрытие.

3. Рождество

    Третья посвятительная степень (Лука, 2) — рождение в священной пещере Вифлеема (в хлеву) аполлонического младенца Иисуса, которому приходят поклониться пастухи. Эта ступень символизирует сферу Венеры (сферу слушания, искусства, любви и всего, что носит священный характер). Сфера Венеры стоит в связи со слушанием, и именно благодаря ему пастухи восприняли возвещение Ангела Видара о рождении аполлонического младенца. В сопровождении небесного хора Видар несет им весть о мире (другое качество Венеры).

   Через аполлонического младенца Иисуса на Землю нисходят силы любви и невинности; эти силы станут залогом искупления человечества. Аполлоническое существо, никогда прежде не воплощавшееся и пребывавшее в солнечной сфере близ Христа, приносит с собой то, что было отнято у человека в момент Грехопадения: наиболее тонкую часть его эфирного тела, содержащую силы Слова и вечной Жизни (см. мою работу «Inities et Mysteres», гл.2), называемые в эзотерическом смысле «древом жизни».

    Младенец в яслях олицетворяет тот христианский потенциал, которым все мы располагаем в нашем сердце.

   Действительно, рождественские ясли символизируют духовное сердце, где находится частица эфирной крови, подаренная нам Христом благодаря его божественной Жертве на горе Голгофе.

   Аполлонический младенец Иисус в рождественских яслях олицетворяет те творческие христовы силы (безграничный потенциал исцеления и духовного развития), что дремлют в нас, ожидая нашей доброй воли: необходим свободный выбор, чтобы их пробудить и развивать ради наивысшего блага всех, поскольку это есть силы, которые должны бьггь поставлены на службу софианической общности.

   Когда мы благоговеем перед младенцем Иисусом в рождественских яслях, надо осознавать, что он представляет именно это укорененное в нашем сердце «древо жизни». Древо жизни ученик должен орошать собственной внутренней работой (эфирное мышление есть мышление текучее, подобное духовной воде) и дарить свое творчество миру.

  На стадии Венеры ученик, культивируя потенциал духовного сердца, становится тем, кто приносит умиротворение и начинает действовать из любви к ближнему. Он умеет оказаться в распоряжении своих ближних и слушать их.

4. Внесение младенца во храм

   Четвертая посвятительная степень (Лука, 2) соответствует тому моменту, когда натанова Мария приносит аполлонического младенца Иисуса в храм, чтобы согласно Моисееву закону посвятить его Господу; там же она совершает пожертвование в виде двух горлиц. Эта ступень символизирует сферу Солнца (сферу братства, завершения очищения, индивидуальности «Я» и Души, а также духовности и творчества).

  Внесение во храм происходит через сорок дней после рождения аполлонического младенца, т.е. 2 февраля (бегство в Египет относится к соломоновой Марии и тому младенцу Иисусу, который является перевоплощением Заратустры). Срок в сорок дней всегда считался периодом, символизирующим очищение (подобно сорокадневному посту в пустыне Христа Иисуса). Именно по этой причине день этот стал также праздником Очищения Девы (Purification de la Vierge) или Сретеньем (праздником свечей: по обычаю в честь данного события необходимо зажечь свечу).

   Это особое время года, поскольку им отмечен тот период, когда свет прибывает, а засилье зимнего мрака отступает. К примеру, 1-го февраля кельты (так же как и святая Бригитта Ирландская) праздновали Имболк — праздник священного пламени (или возрождения света).

    С эзотерической точки зрения данный праздник знаменует собой чистоту и непорочность юной натановой Девы Марии, сумевшей произвести на свет аполло-ническое существо, носителя «древа жизни».

  Два этих солнечных существа свидетельствуют о нерушимости связи с духовным миром. Наконец, Имаги-нация юной Девы с младенцем на руках во внутреннем храма, т. е. внутри солнечной сферы, пророчески указывает на другой образ — «жены, облеченной в Солнце» из 12 главы Апокалипсиса Иоанна.

    Эта четвертая ступень предвосхищает цель человеческого сообщества: стать богочеловечеством, т.е. божественным человечеством, способным жить в солнечной сфере вместе с Христом и Софией (к чему я вернусь при разъяснении Имагинации «жены, облеченной в Солнце»).

   Данная ступень знаменует собой самоосуществление юной натановой Марии. Для ученика этот этап представляет конец долгого периода очищения и обретение доступа в солнечную сферу.

5. Девственное Возрождение

   Пятая посвятительная степень, которая в Евангелиях не упоминается, соответствует духовному опыту, пережитому соломоновой Марией 6 января 31 года, в день Крещения в Иордане. Заметьте, что три последние ступени все связаны с соломоновой Девой.

   Насколько мне известно, лишь Рудольф Штейнер упоминал о данном Посвящении в цикле лекций, озаглавленном «Пятое Евангелие». Эта степень символизирует сферу Марса (сферу свободы, сострадания, доброжелательного слова, мужества и смерти эго).

     Медитируя над соломоновой Марией, я стал свидетелем следующего: в день Крещения в Иордане Мария, находясь на 47 году жизни, переживает особый опыт.

    Она, будучи тесно связанной с Иисусом, отправившимся к Иордану, чтобы получить там крещение от Иоанна, воспринимает в себе некое преобразование — начавшееся, вероятно, за несколько дней до этого, — которое приводит ее к величайшей внутренней открытости, особой форме «ранимости» по отношению к духовному миру. Она ощущает подобие благодати, нисходящей на нее, и ее внутреннее существо предается облекающему ее духовному существу. Соединяющееся с ней из сверхчувственного мира существо — не кто иная, как натанова Мария (или небесная Мария), умершая более чем за восемнадцать лет до того (что в астрологии приблизительно соответствует циклу лунных узлов).

     Так, по ту сторону порога духовного мира две Марии становятся «одной».

  Во время пребывания в солнечной сфере, Небесная Мария сделалась «облачением» Софии. Соединяясь с инкарнированной соломоновой Марией, она приносит ей колоссальную силу очищения и возвращает «девственность», непорочность ее астральному телу. Действительно, несмотря на уровень своего сознания, соломонова Мария, как и любая женщина, не смогла сохранить чистоту астрального тела по достижении половой зрелости.

    Однако милостью этой особой Инициации она вновь обретает девственное астральное тело. Это и есть то, что я называю «девственным возрождением», той посвятительной ступенью, которая позволила соломоновой Марии поистине стать Девой, земной посланницей Софии. Со времени этого опыта соломонова Мария обладает преобразованным астральным телом, именуемым в оккультизме «Девой Софией».

   Для ученика этот высокий уровень сознания достигается благодаря смерти эго, т.е. кончине эгоизма, или преобразованию в себе Люцифера.

6. Брак в Канне Галилейской

    Шестая посвятительная степень (Ин.2) соответствует состоявшейся в Галилее свадьбе, где присутствуют Христос Иисус и Мария. Эта ступень символизирует сферу Юпитера (сферу духовного развития, изобилия, радости, мудрости, красоты и священных церемоний). Данное событие заключает в себе «первое чудо», совершенное Христом: претворение воды в вино.

    Здесь мы находим в Евангелии загадочное место, замечательно переведенное Пьером Лиенгардом (Pierre Lienhard) в его редакции четырех Евангелий («Les Quatre Evangiles», Editions Iona): «И как недоставало вина, то Матерь Иисуса говорит Ему: вина нет у них. Иисус говорит ей: что течет между Мной и Тобой, Женщина? еще не пришел час мой. Матерь его сказала служителям: что скажет Он вам, то сделайте» (Ин.2,3-5). Мария преодолевает новый этап. Это своего рода передача оккультной силы от нее ко Христу Иисусу.

  Необходимо учесть, что в дохристианской древности познания человека основывались на атавистическом ясновидении, т.е. передавались по наследству матерью.

  Женское начало есть то, что сохраняет, оберегает и позволяет некой способности длиться во времени.» Мать являлась хранительницей кровных уз.

    Духовный мир, тем самым, отражался в «женской» крови, которая была более «прозрачной».

     На свадьбе в Кане женское начало, представленное Марией, отказывается от своих прерогатив по отношению к крови и несомых ею способностей. Она «передает эстафету» Христу Иисусу, представителю мужского начала, несущего индивидуализацию и дифференциацию. Благодаря христову импульсу кровь преобразуется.

    В то время как раньше под воздействием женского начала кровь несла в себе способности, общие для какой-то одной семьи, теперь благодаря мужскому принципу она становится все более индивидуализированной. Ныне всякому известно, что не существует двух людей с идентичной кровью: таков вклад Христа. 

      Кровь стала опорой, «носителем» индивидуальности, «Я».

     В подобных условиях атавистическое ясновидение существовать больше не могло. Оно исчезло. И тоща становится понятным загадочный диалог между Христом и Девой Марией: вода представляет древнюю кровь, отражающую духовный мир, кровь атавистического ясновидения, дарованную женским началом; непрозрачное вино являет собой «современную» кровь, которая больше не отражает духовный мир, однако приносит индивидуализацию, дифференциацию, основывающуюся на свободе (вино пьют не все, речь идет о выборе).

  Вино даруется мужским принципом. Претворяя воду в вино, Христос совершает ритуальное действие, указывающее на основополагающее изменение, происходящее в эволюции человеческого существа.

   То, что происходит между Марией и Христом, и есть это преобразование состояния человека. Христос называет свою мать «женщина», что многих шокировало! В сущности, он указывает на женское начало в своей матери, отношение с которым меняется: она не будет больше его «матерью» по крови, но выразительницей обновленного женского принципа, с которым Он будет иметь отношение «в духе», т. е. от индивидуума к индивидууму.

   Когда Он говорит, что час его еще не пришел, это значит, что полное проявление принесенного им произойдет лишь в эру Водолея, откуда и упоминание о шести кувшинах, указывающих на шестую эпоху (как раз эпоху Водолея).

   Наконец, когда Мария говорит служителям «что скажет Он вам, то сделайте», этим подтверждается именно то, что мы переходим от женского принципа к мужскому. По сути, начиная с этого момента человеческое существо станет обретать индивидуальность, которая позволит ему восходить в духовный мир ценой собственных усилий и в полной свободе.

   Это значит, что духовность по своему характеру делается мужской. Прежде же она носила восточные черты и была женской по характеру, т.е. основывалась на атавистическом ясновидении, восприимчивости и почитании.

 С Пришествием Христа она становится западной и мужской, т.е. базирующейся на внутренней и индивидуальной работе, на усилиях и свободе, чтобы восходить в духовный мир благодаря собственной индивидуальности, благодаря дарованному Христом «Я».

   Для Девы Марии (а также для ученика) данная посвятительная степень соответствует преобразованию эфирного тела, достигаемому благодаря глубинному единению с Христом («подражанию Христу»): эфирная вода претворилась в вино.

7. Пятидесятница

    Седьмая посвятительная степень (Деян. 2) соответствует духовному опыту, совместно пережитому апостолами и учениками Христа — с Девой Марией в центре — через семь недель после Воскресения Христа (о чем говорит само название «Пятидесятница»). Эта ступень символизирует сферу Сатурна (сферу воскресения, упования, вызревания, извлеченных из жизни уроков, практической мудрости, времени и стойкости).

    Первая христианская община, объединившаяся вокруг Девы Марии, приняла в себя излияния универсальной любви Святого Духа.

    Эта картина — предвосхищение будущей христово - софианической общины эры Водолея, которая будет исполнена Святым Духом.

    Тайная Вечеря (в Страстной четверг) явила общину двенадцати апостолов с Христом в центре, собравшуюся для последней священной трапезы: тем самым подчеркивается мужской принцип и вытекающие из него оккультные законы манифестации.

    Пятидесятница, как образ, дополняющий Тайную Вечерю, имеет женскую, или софианическую природу, ибо являет общину во главе с Марией, принимающую в себя изобилие универсальной любви Святого Духа.

    В Тайной Вечери мы становимся свидетелями исполнения миссии свободы, поскольку Христос собирается победить смерть (и Аримана, или Сатану, бога смерти, делающего нас пленниками материи); через свою Жертву Он наделит нас неограниченной свободой изживать наше развитие в согласии с нашим ритмом и  в соответствии с принимаемыми нами решениями.

   Дополняя это, в день Пятидесятницы перед нашим изумленным взором предстает то,  как  на окружающих Марию апостолов изливаются волны божественной любви.

   Свобода как импульс Христа и любовь как импульс Софии в совершенстве уравновешивают друг друга.

   Во время данного опыта Мария пережила более тесное соединение с Софией. Действительно, в момент этого события мы можем созерцать приближение Софии, «воспользовавшейся» излиянием божественной любви, и ее более тесное единение с небесной Марией. Принимая во внимание, что небесная Мария духовно была соединена с соломоновой Марией вот уже на протяжении двух лет, данная Инициация позволила соломоновой Деве ощутить глубокую общность с Софией (через небесную Марию).

   Этот последний этап соответствует строительству (сатурническое качество) софианической общиной небесного Иерусалима или Terra Lucida. Названная община будет состоять из индивидов, которые образуют «тело Христа» благодаря преобразованию своего физического тела в тело славы.

   Таково то отдаленное будущее, к которому нам необходимо обратить свой взор, и к чему я вернусь в последующих главах.

   Семь софианических Мистерий действуют по тому же принципу семи, что упоминается в 7 главе в связи с семью состояниями Земли.

   Это значит, что нам необходимо рассматривать три первые Мистерии как «зеркальное» отражение трех последних, четвертая же стоит особняком, в центре шести остальных (см. рисунок на следующей странице):

·   Благовещение обретает свое завершение в опыте Пятидесятницы: встреча с Ангелом, или первые обнадеживающие духовные опыты, достигают апофеоза в нисхождении Святого Духа на всю общину учеников, соединенную узами братства.

·   Визитация находит свое полное осуществление в свадьбе в Кане: встреча с Душой в собственном внутреннем, как принцип исцеления и искупления, обретает свой апофеоз в единении с Христом и «подражании» ему.

·   Рождество полностью раскрывается в Девственном Возрождении: рождение в своем внутреннем сил невинности и творчества достигает апофеоза в очищении астрального тела и его преобразовании в «Деву Софию».

·      Внесение младенца во храм, четвертая степень, обретается отдельно и не имеет «зеркального» отражения, поскольку она представляет некую цель; названная цель подготовлялась в трех предшествующих степенях и раскрывает себя в трех последующих: это обретение доступа в сферу Солнца божественного человечества.

   Резюмируя, можно сказать, что софианические, или связанные с женским принципом, Мистерии касаются развития человечества, т.е. основанного на братстве продвижения по духовному пути в группе или общине. В этом смысле они дополняют христовы Мистерии, относящиеся больше к развитию индивида, т. е. основанному на свободе одинокому духовному странствию.
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Семь софианических Мистерий.

    Заметьте, что подобное сочетание индивидуального развития (связанного с Христом) с развитием в группе (стоящего в связи с Софией) не противоречит тому, что я излагал выше, т.е. необходимости воскресить Софию, чтобы познать Христа (его Природу и Миссию).

  Действительно, в рамках индивидуального (т.е. связанного с Христом) развитая нам надо культивировать богатую внутреннюю медитативную жизнь, чтобы дать воскреснуть Софии (преобразовать мудрость сердца в любовь). Это значит, что внутреннее и индивидуальное духовное странствие уже содержит в себе софианичес-кий элемент и ведет от Софии к Христу: именно благодаря Софии мы можем познать Христа и подняться до Него, чтобы с Ним встретиться.

   Далее, когда Христос сознательно «охвачен» в собственном внутреннем, импульс его пережит, а доступ в духовный мир стал реальностью, нам надлежит «вновь низойти» в мир и действовать в группе, но также и вне ее, т.е. внутри человечества: в этом заключено софианическое измерение.

  Подводя итог, можно сказать, что софианический принцип сначала необходимо развивать внутренне и индивидуально, чтобы подняться ко Христу. Далее, когда христова индивидуальность достаточно укреплена, мы вновь находим софианическое начало в мире посредством работы в группе.

   Так, полное посвятительное странствие включает в себя: путь от Софии ко Христу (восхождение), или этап индивидуального развития, затем нисхождение от Христа к Софии, или развитие в группе.

 В завершение данной главы предлагаю вам второе стихотворение-приглашение, зовущее к Софии, которое продолжает стихотворение из 6 главы.

Обет

Должен мышления свет озарить 

Драгоценный полученный дар,

Дабы не смог быть забыт 

Принесенный в тайнике сердца обет.

Пусть эта софианическая субстанция 

Придаст твоему сердцу крылья надежды. 

Пусть эта софианическая субстанция

Сияет в твоем сердце.

Пусть эта софианическая субстанция 

Ведет тебя к светлому будущему. - 

Пусть эта софианическая субстанция 

Будет благодатной почвой,

Из которой восстанет новый человек —

Обитатель Терры Люсиды.

О ты, Божественная София, Дева Света, 

Сделай так, чтобы в моей голове 

Божественный свет явил то, 

Что я несу в моем сердце,

И что хотят волить мои конечности:

Камень Света, 

Рожденный единением Христа и Софии.

Глава 10

МАРИЯ  МАГДАЛИНА 

И  ОТКРЫТОСТЬ  БУДУЩЕМУ

Мария Магдалина и софианические Мистерии

  Рассмотрим теперь те соответствия, которые имеются между посвятительными опытами, пережитыми Марией Магдалиной, и христовыми и софианическими Мистериями.

   Прежде всего, мне представляется необходимым четко определить различия между христовыми и софианическими Мистериями.

Христовы и софианические мистерии: отличия

  Христовы Мистерии (смотри мои работы «Chercheur d'Eternite», «Опыт Христа», «Inities et Mysteres» и «Путь Грааля») дают возможность развить человеческую индивидуальность (индивидуальность «Я» в течение первой большой фазы развития, или семи первых посвятительных ступеней от Луны до Солнца; далее индивидуальность Души, или высшего «Я», во время второй большой фазы развития, или пяти последних ступеней от Марса до Зодиака — см.«Путь Грааля» (гл.8) для ознакомления с двенадцатью Посвящениями). 

· Цель христовых Мистерий — завоевать свободу.

  Речь идет о внутренней работе, совершаемой учеником благодаря его собственным усилиям и сообразно его ритму. Он становится медитантом, ищущим соединения своего «Я» (того, кем он является сегодня) и Души (того, кем он станет в будущем). Сначала он проходит через искупление Грехопадения в самом себе (исцеление раны детства, или раны эгоизма и разъединенности), прежде чем стать свободным творцом, служащим на Земле божественному.

  Софианические Мистерии способствуют возникновению софианической общности (богочеловечества). Эти Мистерии связаны с развитием некой группы (а не только лишь с развитием индивида как это имеет место в христовых Мистериях). Хотя семь этапов софианичес-ких, или связанных с женским началом Мистерий могут быть пережиты отдельно либо же вкупе с посвятительными степенями христовых Мистерий, целью их является возникновение общины, работающей «в духе», т.е. такой общины, в которой все входящие в нее индивидуальности разделяют одну и ту же цель: возведение Небесного Иерусалима, или Terra Lucida.

    Всякий раз, как образуется группа учеников христовых мистерий (или пути Грааля), и эти ученики совместно переживают духовные опыты и берут на себя обязательство распространять в мире свет Христа, софианические, или связанные с женским началом Мистерии начинают проявлять себя через такую группу. Это значит, что к данной группе приближается некое духовное существо и предлагает ей свою помощь: это то существо, которое именуют Ангелом общины (оно практически находится на уровне Архангела, однако решило остаться на стадии Ангела, чтобы быть ближе к человеку и заботиться о водительстве некой духовной общности).

· Цель софианических Мистерий — культивировать любовь и братство.

    В наши дни христовы и софианические Мистерии должны соединиться: с тех пор, как Бог Сын сошел на Землю, человек — воскрешая для обретения пути ко Христу Софию — способен культивировать в самом себе христов импульс и затем проявлять вовне тот духовный потенциал, который Он собой являет (христовы Мистерии). Далее ученик должен делиться плодами своего внутреннего преобразования, сея в мире вместе с другими (трудясь в группе) моральные и духовные импульсы — ради наивысшего блага всех людей (софианические Мистерии). Таким образом, христовы и софианические Мистерии взаимно дополняют друг друга, сочетая работу индивидуальную (Христа и свободу) с общинной, или групповой работой (Софией и любовью) с тем, чтобы дать человечеству возможность достичь своей земной цели:   

· образовать «Христово тело», т.е. союз свободных индивидуальностей, полностью завершивших свое духовное развитие, воплотив на практике христов импульс;

· построить Небесный Иерусалим, или Terra Lucida, т.е. софианическую общность, живущую в любви и братстве.

    К этому единению Христа и Софии я вернусь в последующих главах в связи с Апокалипсисом Иоанна.

Проявление софианических Мистерий в три этапа

    Софианические Мистерии чрезвычайно тонки, и потому весьма непросто прийти к их выявлению. Они касаются развитая человечества в его совокупности и дают средства для развития в группе, моральным образом, чтобы способствовать прогрессу человеческого общества. Их инспиратором является София, солнечное духовное существо, изучению которого посвящена настоящая работа. Ей служит множество духовных существ, чтобы помочь человечеству в его продвижении к созиданию такой божественной общности.

    Три женщины высокого уровня сознания дали возможность софианической энергии низойти на сцену человеческих свершений. Это Небесная Мария (натано-вой линии), царственная Мария (соломоновой линии) и Мария Магдалина. Обратимся к особенностям каждой из этих «трех Марий»:

  1. Небесная Мария (Евангелия от Луки). Она первая, кто дала возможность софианической энергии низойти на Землю. Речь здесь идет о новой софианической энергии, об энергии Софии как о мудрости, преобразованной благодаря Христу в любовь. Небесная Мария олицетворяла собой Деву, не познавшую грехопадения (вероятно, прежде она никогда не воплощалась). Эта кроткая и невинная Мария, со светло-белокурыми волосами, эфирно-возвышенная, символизирует цель софианических Мистерий: Внесение младенца во храм. Четвертая посвятительная степень софианических Мистерий открывает путь в солнечную сферу. Поскольку натанова Мария представляет человечество, это значит, что она — «свидетельство» будущей эпохи, в которую человечество станет обитать на Солнце (см. следующие главы). Когда это произойдет, Небесный Иерусалим, или Terra Lucida, станет реальностью.

  2. Царственная Мария (Евангелия от Матфея). То, что Небесная Мария наметила как цель, Мария царственная осуществит внутри малой общины, окружающей Христа. Благодаря духовной атмосфере, излучаемой Христом, соломонова Мария станет распространять субстанцию софианических Мистерий, которую открыто явит в событии Пятидесятницы, священнодействуя в центре общины апостолов и учеников Христа. Пятидесятница как посвятительная ступень — это самоосуществление Девы Марии, посеявшей семена будущих христово-софианичес-ких общин эры Водолея (и более поздних эпох).

  3.Мария Магдалина. Совершив странствие по пути христовых мистерий, которое я вам представлю ниже, она приходит к софианическим Мистериям в событии Пятидесятницы и становится преемницей Девы Марии. Так она делается «апостолом апостолов», тою, кто ободряет, оберегает и утешает, конкретизируя софианические Мистерии в мире и инспирируя таким образом многочисленные христианские общины. Она завершает дело Марии в том смысле, что придает ему более конкретный характер, делает его доступным для того, кто стремится к софианическим Мистериям. Тем самым Мария Магдалина несет связанные с женским принципом Мистерии в мир, созидая («Магдалина» происходит от древнееврейского migdal, что значит «башня») фундамент Небесного Иерусалима, или Terra Lucida.

    Сквозь эти три женских фигуры перед нами в общих чертах предстает вся история нисхождения софи-анических Мистерий на Землю.

   Если в наши  дни практически невозможно отождествить себя с Небесной Марией (которая к тому же не известна широкой публике), и очень трудно совершить подобное в отношении Девы Марии, то приблизиться к Марии Магдалине, постичь ее историю (не увязнув в созданной Церковью путанице) и взойти, ступень за ступенью, по пройденному ею пути, уже более предста-вимо. Познакомиться с ее духовным странствием я вам теперь и предлагаю.

   Для более подробного ознакомления со всем, что касается жизни, встреч, духовных опытов, а также миссии Марии Магдалины, рекомендую вам работу Brigitte Maffray «Marie-Madeleine, un modele pour notre epoque».

Путь, пройденный Марией Магдалиной

     Через свое земное Воплощение Христос передал нам тайны всей духовной эволюции человечества. Иисус/ Зороастр, Иоанн Креститель, Лазарь/Иоанн и Мани являются главными Посвященными, чья задача — знакомить людей с этим дремлющем в человеческом сердце божественным сокровищем.

       Две Марии трудились ради нисхождения на Землю софианической энергии, чтобы со свободой, дарованной Христом, соединилась любовь.

  Мария Мащалина символизирует собой переход от христова, или индивидуального развития (свободы) к развитию софианическому, или общинному (любви и братству). Сначала она шла по христову пути — благодаря тесной связи с Христом, в котором признала проявление своей Души, или высшего «Я». Затем, с события Пятидесятницы, она воплощает софианический, или общинный принцип (после успения Девы Марии), поддерживая и ободряя в это время апостолов и учеников Христа в их деятельности по основанию христианских общин в мире. В этом софианическом качестве Мария Магдалина признает в Христе Бога. Наконец, она завершает свое индивидуальное развитие, уединившись в горном массиве Сент-Бом, на юге теперешней Франции.

  Обратимся теперь к соответствиям, имеющимся между семью посвятительными ступенями изначального христова пути (см. мою работу «Chercheur d'Eternite», гл.4) и духовными опытами, пережитыми Марией Магдалиной.

1. «Омовение ног» и миропомазание у фарисея

   Первое христианское Посвящение «омовения ног» (Ин. 13) соответствует лунной сфере, а для Марии Магдалины — опыту миропомазания у фарисея Симона (Лк.7). В тот вечер, когда Христос приглашен в дом фарисея, к нему подходит Мария Магдалина, рыдая склоняется перед ним на колени и помазывает его ноги миром, а затем отирает их своими волосами. Это деяние, свидетельствующее о признании и покаянии, действительно представляет собой первую посвятительную ступень очищения. Мария Магдалина узнает в Христе «образ» собственной Души, или высшего «Я», и данный опыт подвигает ее на борьбу со злом в самой себе, к самоочищению.

2. «Бичевание» и борьба с семью бесами

    Второе христианское Посвящение «бичевания» (Ин.19) соответствует сфере Меркурия и борьбе Марии Магдалины с семью бесами (Лк.8), от которых ее избавляет Христос. После первого миропомазания — в доме фарисея Симона — Мария Магдалина вновь пережила падение. Евангелия весьма сдержаны в отношении данного эпизода, давая нам понять, что она боролась с семью бесами (что символизирует совокупность семи планетарных сфер, которые необходимо подвергнуть очищению, или семь первых посвятительных ступеней, ведущих к восхождению в солнечную сферу — см. «Путь Грааля»). Это борьба со злом или преобразование кармы эгоизма, длительная внутренняя битва, завершающаяся при пятом Посвящении смертью эго.

3. «Возложение тернового венца» 

и два других миропомазания

  Третье христианское Посвящение «возложение тернового венца» (Ин.19) соответствует сфере Венеры, а для Марии Магдалины — второму и третьему миропомазанию (о втором говорится у Иоанна, гл. 12; о третьем—у Марка, гл.14, и у Матфея, гл.26). Обычно речь ведут лишь о двух миропомазаниях в общей сложности. Мои исследования привели меня к тому заключению, что их было три: первое у фарисея Симона, в начале пути Марии Магдалины. Два других — в конце земной миссии Христа: одно в субботу 28 марта 33 г. (накануне Вербного воскресенья) в Вифании, в доме Лазаря/ Иоанна, который и повествует о нем в своем Евангелии (гл. 12); другое — в Страстную среду 1 апреля 33 г. также в Вифании, у Симона прокаженного, и о нем говорится у Марка (гл. 14) и у Матфея (гл. 26). Миропомазание субботы как бы резюмирует первое миропомазание в доме фарисея: Мария Магдалина помазывает ноги Христа. Тем самым подчеркивается, что круг замкнулся и может начаться финальная фаза миссии Христа. На следующий день Христос вступит в Иерусалим и начнется Страстная неделя. Второе помазание ног Христа как бы указывает на то, что для Марии Магдалины завершился великий период очищения: теперь она может взойти в солнечную сферу. К тому же, во время этого миропомазания происходит вмешательство Иуды, который противопоставляет себя Марии Магдалине. Речь идет о типичном для сферы Венеры испытании — встрече со Стражем Порога. Для Марии Магдалины его олицетворяет собой Иуда. Третье миропомазание, которое происходит в Страстную среду у Симона прокаженного, еще более подкрепляет ту связь, что имеется со степенью «тернового венца», поскольку Мария Магдалина помазывает голову Христа. На этот раз ей противостоит не только Иуда, но и весь круг учеников. Даже если имя Иуды и не упоминается, нетрудно догадаться, что именно он ее главный противник, поскольку говорится о негодовании одного из учеников, вызванном тем, что излитое на голову Христа миро могло бы быть продано за триста динариев. А ведь Иуда был хранителем денежного ящика (т.е. казначеем) общины Христа и крал в среднем 10-ю часть поступлений. Следовательно, лишь он мог произнести эту фразу, поскольку после сего происшествия он спешит к первосвященникам, чтобы предать им Христа за тридцать динариев (как раз 10-я часть стоимости мира!). Два последних помазания — это этап деяний, движимых любовью, который дает возможность очистить волю. Помазание Христа миром (согласно Ветхому Завету миро предназначалось одному лишь Богу) является актом чистейшей любви и познания.

4. «Распятие» и стояние под крестом

   Четвертое христианское Посвящение «несение креста и распятие» (Ин. 19) соответствует сфере Солнца, а для Марии Магдалины — стоянию под крестом (Ин.19). Вместе с Иоанном и Марией при распятии Христа присутствует Мария Магдалина, что становится для нее началом второй фазы ее духовного развития. До того она еще находила опору в физическом теле и в физическом присутствии Христа (как проявлении духовного мира, Образе ее собственной Души, или высшего «Я»). Она следовала за Христом, впитывала его слово, утоляла жажду его знанием... Однако, на кресте Он умирает, покидает ее. Мария Магдалина должна будет оставить самоотождествление с внешним миром и собственным телом, и подняться «в духе» выше, нежели она это делала прежде. В ней начинается процесс, который приведет ее к встрече с Воскресшим.

5. «Мистическая смерть» и смерть возлюбленного

  Пятое христианское Посвящение «мистическая смерть» (Ин.19) соответствует сфере Марса, а для Марии Магдалины — смерти возлюбленного ею Христа (Ин. 19). Это то же самое архетипическое испытание, которое переживет восемью столетиями позднее Сигуна (см. гл. З). Боготворимый Марией Магдалиной Христос умирает на кресте. Весь ее мир низвергается в бездну, все ее ориентиры рушатся, больше уже ничто не будет так, как прежде. Она переживает «нисхождение в ад», откуда восстанет вновь уже преображенной, более сильной и отрешенной от внешнего мира. На кресте умирает также часть ее самой. Она переживает смерть эго. Покров раздирается. Пелена иллюзии рассеивается. Таково полное пробуждение.

6. «Положение во гроб и Воскресение» 

и встреча с Воскресшим

   Шестое христианское Посвящение «положение во гроб и воскресение» (Ин.19-20) соответствует сфере Юпитера, а для Марии Магдалины — натиранию тела Христа благовониями и встрече с Воскресшим (Лк.23; Ин.20). Вместе с Иосифом Аримафейским (Посвященным в Мистерии тела и крови — см.«Путь Грааля», гл. 2) она принимает участие в бальзамировании тела Христа: ритуальном акте, цель которого — создание необходимых условий для Воскресения. В пасхальное воскресенье, на восходе солнца Мария Магдалина первая встречает воскресшего Христа: она становится апостолом Воскресения. В 20-й главе Евангелия от Иоанна нам указывается на то, что Мария Магдалина «оборачивается» два раза, прежде чем встречает Христа. Ее первое «обращение» соответствует стадии духовной Имагинации, на которой она видит Христа, но не узнает его. Второе ее «обращение» соответствует стадии Инспирации, когда она узнает Христа после того, как он зовет ее по имени. Но ведь известно, что стадия Инспирации — это та, на которой постигают созерцаемое в духовном мире (на Имагинативной стадии видят, не понимая), а также слышат духовный мир благодаря качеству слушания. Тот факт, что Христос говорит ей «не прикасайся ко Мне», соответствует третьей стадии — духовной Интуиции, представляющей собой подобие «сверхчувственного осязания», или, точнее, уровень, на котором происходит слияние с духовным существом. Мария Магдалина еще не достигла данной ступени, которая являет собой вершину человеческого развития.

7. «Вознесение» и Сент - Бом

   Седьмое христианское Посвящение «вознесение» (Деян.1) соответствует сфере Сатурна, а для Марии Магдалины — тем духовным озарениям, что посещают ее в пещере массива Сент - Бом, на  юге теперешней Франции, во время долгого уединения, которым завершается ее жизненный путь. Ступень «вознесения», сатурническая по своей природе, зачастую означает уход из внешнего мира, уединение, способствующее причащению миру духовному. Прежде чем подробнее рассмотреть природу данного этапа, необходимо упомянуть событие Пятидесятницы, во время которого рядом с Девой Марией находится также и Мария Магдалина. Как было указано в предыдущей главе, в софианических Мистериях эта посвятительная ступень является наивысшей. В праздник Пятидесятницы Мария Магдалина осуществляет переход от христовых Мистерий к софианическим. На этой стадии Дева Мария, чья миссия только что завершилась событием Пятидесятницы, удаляется. Тогда ее место внутри софианических Мистерий занимает Мария Магдалина. Она заботится о зарождающейся христианской общине, а также ободряет и поощряет апостолов к благовестию (см.«Евангелие от Марии»*). Она даст взрасти семенам, посеянным Девой Марией. Мария Магдалина будет стоять у истоков многочисленных христианских общин. Она действует как посланница Софии. Мария Магдалина, в прошлом пережившая падение подобно греховному человечеству — Софии Ахамот, как именовали его гностики — поднялась вновь, преобразила себя, одержала победу над внутренними демонами и стала подобием искупленной Софии, образом христианской общины. Затем, после того, как она активно способствовала распространению первых христианских общин, она удаляется в пещеру в Сент-Боме, чтобы завершить свое духовное развитие. Как повествует о том Рабан Мавр (776-856) в труде «Жизнь святой Марии Магдалины и святой Марфы, ее сестры», Мария Магдалина, хоть и «удерживаемая узами собственного тела, жила при всем при том в духе посреди небесных отрад». Таким образом, она достигла седьмой ступени христианского Посвящения — «вознесения».

  * «Евангелие от Марии» — апокрифический текст на коптском языке, найденный в Каире в 1896 году (прим. перев.).

    Мария Магдалина представляет образец искупленной Софии, человечества, восстающего от Грехопадения и исцеляющегося благодаря постепенному соединению с пребывающим в нем Христом. Кроме того, она вносит и свою собственную лепту в созидание софианических Мистерий, в плане будущих христово - софианических общин эры Водолея.

Открытость будущему: необходимость выбора

   Наша эпоха — эпоха выбора. Эра Рыб — тот период, когда мы индивидуально должны различать две формы зла и благодаря вере созидать в собственном сердце преодолевающее их добро. В таком случае мы исцелимся от Грехопадения и выполним нашу миссию, которую можно резюмировать двумя словами: любовь и свобода. Для того, чтобы этого достичь, необходимо открыться тем великим идеалам, которые предлагают Христос и София (о них шла речь выше). Однако все наше современное общество опутывает человека утробным страхом будущего. Подлинные правители материалистического мира делают все, чтобы ослабить человека и породить в нем страх перед ликом будущего. Чтобы преодолеть этот страх, нам нужно его идентифицировать, пролить на него свет, поскольку именно познание рассеивает тьму страха.

     Как проявляется страх будущего? На уровне воли он обнаруживает себя как покорность авторитету власти. Сразу же становится понятна заинтересованность наших правителей в распространении этой «отравы». Действительно, чем более гражданин покорен власти (из - за собственного страха перед будущим), тем легче им манипулировать.

    Из этого можно заключить, что чем более человек страшится будущего, тем меньше он захочет отвечать за те последствия, которые сегодняшние его поступки вызовут завтра. Мы предпочитаем делегировать нашу дееспособность другим, которые в отношении нас будут играть роль авторитета и вместо нас возьмут на себя ответственность за наши поступки. В случае пагубных последствий иметь с ними дело придется им, а не нам.

    Такое безответственное поведение, которое значительно ослабляет индивида, наводит на мысли о «Легенде о Великом Инквизиторе» Достоевского (1821-1881), вкладывающего в уста своего персонажа (изображающего Аримана, или Антихриста) следующие слова: « ...но кончится тем, что они принесут свою свободу к ногам нашим и скажу нам: "лучше поработите нас, но накормите нас". Поймут наконец сами, что свобода и хлеб земной вдоволь для всякого вместе немыслимы, ибо никогда, никогда не сумеют они разделиться между собою!»

Покорность власти убивает свободу 

и делает человека рабом

    Эта покорность власти, этот бессознательный страх будущего проявляют себя, вполне понятно, в обостренном чувстве небезопасности, неуверенности. Все знают, какое место заняли в нашем обществе различные формы страхования, всяческие системы безопасности (не забывая всевозможные виды гарантий и послепродажного обслуживания), которые всецело базируются на страхе будущего.

    Сегодня редко встретишь человека, готового ввязаться во что - либо, встать на какой - либо путь, без того, чтобы ему был гарантирован такой - то результат в такие - то сроки, да еще в придачу — всевозможные страховки. «Сигануть в пустоту? Нет уж, увольте, только не я!» Вот лейтмотив современного человека, погрязшего в кошмарном страхе будущего и в позорной покорности авторитету власти. Быть покорным — значит находиться «ниже собственной миссии»*, т.е. в недостойном, ниже собственных возможностей положении.

   Такой страх перед лицом будущего проявляется как покорность власти (и секстанство) — в воле, как стресс — в сфере чувств и как сомнения — в мышлении. Вот, к несчастью, фоторобот (печальная игра слов) среднего индивида современного нам общества, настолько цивилизованного и технологически продвинутого, что человек в нем в силу этого обесчеловечен.

   Для того чтобы открыться будущему, нам надо победить наш перед ним страх, проявляющийся на трех уровнях личности через: 

· покорность власти и сектантство — в воле;

· cтpecc и суетливость — в сфере чувств; 

· сомнение и недоверчивость — в мышлении.

    Рассмотрим «лекарства», которые позволят нам вернуть себе невинность в отношении будущего и дадут возможность совершить выбор в подходящих условиях.

   Страх будущего — серьезная преграда на пути духовного развития, поскольку внутренняя работа предполагает некое преобразование, а оно возможно, лишь если человек готов «прыгнуть в пустоту» и раскрыться неведомому. Необходимо полюбить «открывать» самого себя, других людей и духовный мир, когда занимаешься духовной практикой.          

Лекарство: автономия, или независимость

· Учиться думать самостоятельно, индивидуализируясь (см. мою работу «Le Tarot de l'individualisation»), освобождаясь от набора стереотипов, распространяемых масс - медиа.

· Принимать решения в одиночку, развивая способность различения, а также умение отличать существенное от того, что таковым не является.

    * Игра слов: «soumis» - покорный, «sous sa mission» - ниже 1 своей миссии (фр.). Прим. пер.

· Действовать в согласии с собственными целями и идеалами, придерживаясь их чего бы то ни стоило, чтобы шаг за шагом вновь обрести уверенность в себе и дать пробиться в сердце лучу надежды, — вот те средства, что позволят нам открыться будущему.

   Мы принимаем наши решения в одиночку, поскольку сами способны ощутить их правомерность. Нам нет больше нужды следовать за «толпой», вскармливаемой коллективным сознанием, которое, в свою очередь, культивируется средствами массовой информации. Мы вырываем себя из атмосферы группового страха, пестуемого нашим декадентским обществом и искусно организованного «истинными» правителями мира сего.

    В таком случае мы начинаем ценить то новое, что мы можем привнести в мир, способствуя тем самым тому, чтобы он сделался лучше. Мы открываемся будущему и неведомому. Будущее уже не является ужасным чудищем, готовым нас поглотить, а становится захватывающим приключением, в котором мы хотим участвовать всем нашим существом. Мы больше уже не воспринимаем мир как некую опасность, как это было тогда, когда мы «купались» в коллективной атмосфере и материалистическом мышлении, одержимом смертью; теперь мы воспринимаем мир как поле бесконечных творческих экспериментов, пронизанное согревающей благожелательностью духовного мира.

А теперь пора выбирать

      Перед нами сегодня стоит выбор:  

· либо продолжать действовать по-старому, как  нас научили, опираясь на индуцированные в нас условные рефлексы, на коллективное сознание, живя в страхе перед лицом будущего и отвергая свободу (предаваясь при всем том иллюзии обладания ею!); это выбор в пользу удобства и отступничество от самого себя; 

· либо выбрать воскрешение Софии, т.е. «обратить» наше мышление в собственном сердце, постигать мир иначе, начать восхождение к духовному миру: это результат свободно совершаемого усилия ради того, чтобы нашей любовью оживить в сердце мудрость, а затем расточать вокруг нас братство.

Извлечение уроков из прошлого

    Чтобы оказаться способным сделать настоящий выбор, базирующийся не на количестве (количественный выбор — удел посредственностей), а на качестве, необходимо суметь извлечь уроки из собственного прошлого. Действительно, чтобы родить в себе импульс будущего, начать нам нужно с примирения со своим прошлым.

   Надо осмелиться взглянуть собственному прошлому в лицо — не ради растравления чувства вины или самобичевания, но, скорее, для того, чтобы посмотреть на него новым, отрешенным взглядом. Тогда мы сможем извлечь из него уроки, что сформируют в нас прочный фундамент опыта, нерушимую веру, на которую мы сможем опереться, чтобы осмелиться шагнуть навстречу будущему.

    Из чего же видно, что мы примирились с собственным прошлым? Из того, что мы чувствуем благодарность за все наши опыты, даже за те, которые внешний мир относит к разряду испытаний. Ибо лишь тогда, когда мы благодарны нашему прошлому, мы можем по-настоящему его усвоить. Тогда оно превращается в практическую мудрость. И именно эта практическая мудрость послужит нам точкой опоры для того, чтобы отважиться лицом к лицу встретить будущее и неизвестность.

Борьба с собственным эгоизмом

     Эгоизм, иными словами — Люцифер, изгнал Софию с Земли и рассеял ее в космосе. Пока мы остаемся эгоистами, мы не можем совершить выбор в пользу Софии. Действительно, желание воскресить Софию в собственном сердце требует усилий; такие усилия, как правило, заключаются в том, чтобы умерить свой эгоизм в пользу других, на благо Земли или духовного мира, т.е. поставить себя на службу великим идеалам, к которым эго никоим образом не причастно.

   Нам необходимо принести определенные жертвы, т.е. свободно сделать выбор в пользу того, чтобы выделить время для медитаций над великими идеалами, которые нас далеко превосходят.

    Ныне большинство людей твердит о том, что у них нет времени, что иначе поступать они не могут, ничего с этим не поделать и т.п. Однако тут слышен голос эгоизма, или Люцифера. Верно, что после неизбежных затрат времени по «зарабатыванию» на жизнь и столь же «неизбежной» траты времени на развлечения, у большинства наших современников больше не остается ни минуты для того, чтобы просто-напросто жить подлинной человеческой жизнью. Можно ли назвать человеческой жизнь робота?

   Тот факт, что для культивирования внутренней жизни человек выделяет время, высвобожденное за счет развлечений или работы, ослабляет эгоизм и «де-роботизирует» индивида. Он снова начинает общаться, чувствует себя внутренне ожившим и испытывает чуть меньше неуверенности в отношении внешнего мира и завтрашнего дня. Таково одно из благотворных следствий медитации над великими идеалами и моральными качествами (см.гл.1).

  Борьба с эгоизмом неминуема не только для того, чтобы вступить на духовный путь и воскресить Софию, но и просто жизненно необходима, чтобы остаться человеком.

Борьба с аморальностью

     Есть две формы зла, о которых знали во всех цивилизациях (за исключением нашей). Люциферический эгоизм — одно из бедствий, которому должен противостоять человек, но оно не единственное. Второй бич — безнравственность, вместе со своей главной опорой — ложью. Ложь влечет за собой иллюзорное видение внешнего мира. Это ариманическое, или сатанинское зло скрывается за механизацией (или машинизацией) нашего современного общества. Человек склонен все больше доверять компьютеру, нежели другому человеку!

    Сомнение и подозрительность, порождаемые ложью и страхом будущего, отдаляют людей друг от друга. Каждый замыкается в своем собственном мирке и максимально избегает живых человеческих отношений, т.е. встреч лицом к лицу. Как раз поэтому в наши дни мир компьютера и пользуется таким бешеным успехом: в этой подаренной человеку параллельной вселенной последний может укрыться от внешнего мира и творить все, что пожелает.

    В виртуальном мире, подобном Интернету, человек считает себя вправе свободно и в полной безнаказанности давать выход собственным инстинктам. Действительно, с первых же лет существования в Сети водворились испорченность и худшие человеческие извращения. Скрываясь за вымышленными именами, или даже ложными личностями, пользователи Интернета делают все, что вздумается, уверенные в том, что виртуальный мир снимает всякую ответственность с тех, кто в него проникает.

    Такова серьезнейшая опасность, нависшая над нашим будущим: станет ли человек достаточно морален, чтобы сознательно противостоять силам тьмы, находящимся за машинами? Этот столь часто повторявшийся в произведениях научной фантастики сюжет — сегодня составная часть нашей повседневной реальности!

Нравственность спасет мир

   Нравственность, которую я имею в виду, — отнюдь не какой-то закон, которому все должны следовать, поскольку это «правильно». Нравственность не может быть коллективной, иначе она делается ложным добром. Со времени Пришествия Христа подлинное добро всегда индивидуально, ибо оно может основываться лишь на свободе. Сделать выбор в пользу Софии, или в пользу добра, — по сути это одно и то же. Но сделать его мы можем лишь в полной свободе и осознавая те две формы зла, которые этому противостоят. Именно на таком познании (двух форм зла и добра, представленного Христом и Софией) может строиться подлинная творческая этика, т.е. индивидуальная нравственность, медитативно проработанная и «камень за камнем» возведенная в нашем сердце, а затем воплощенная в поступках нашей повседневной жизни.

    Вот что мог бы сказать себе ученик Мистерий Грааля (соединения христовых и софианических Мистерий): «Поскольку мне известно, какое зло порождают мои эгоизм и аморальность и как они сказываются на других людях и на мире, я принимаю решение внутренне себя преобразовать, чтобы внести чуть больше нравственности в мое окружение. Таково мое свободное решение, и я налагаю на себя определенную дисциплину, чтобы его осуществить. Я знаю, что если хочу содействовать созиданию лучшего будущего для человечества, начать я должен с преобразования собственных скверных привычек и искоренить из моей жизни эгоизм и ложь. Воплощая на практике данное намерение, я начинаю внутренне ощущать большую легкость, и мой страх перед будущим ослабевает. Я хочу быть творцом будущего. Я желаю породить в мире братство».

   Жизнь — отнюдь не то, что проповедуют масс-медиа и показывают в телевизоре. Жизнь — это нечто иное. Чтобы ее для себя найти, необходимо проявить мужество и открыться будущему.

Глава 11

СОФИЯ  И  АПОКАЛИПСИС  ИОАННА

Грядущее и София 

Эра Водолея

    Согласно моим изысканиям, начало эры Водолея приходится приблизительно на 2500/2515г. Продлится  около тысячи восьмисот лет. Наибольший интерес будет представлять вторая ее треть. Действительно, приблизительно между 3100 и 3300гг. произойдет важнейшее духовное событие: нисхождение Души, или высшего «Я», и его постепенное соединение с «Я».

     Понять это можно, просто вспомнив о том, что Воплощение Христа явилось поворотным пунктом в развитии человечества. И не одно лишь наше летоисчисление принимает его в расчет, но поистине все человечество было «рождено заново» в этот поворотный момент нашей истории. Так, в 3100 г. человечеству будет 31 год, если полагать один человеческий год равным для человечества столетию. Человечество достигнет того возраста, в котором Иисус в момент Крещения в Иордане соединился с Христом. В указанную эпоху каждый человек, если ему позволит его уровень развития, переживет подобие индивидуального Крещения в Иордане и соединится, в качестве «Я», со своей Душой, или высшим «Я».

 Такой духовный опыт станет возможен благодаря возникновению христианских общин и тому, что образующие их человеческие индивидуальности воплотят в жизнь принцип братства, способствующий данному событию.

     София начнет свое нисхождение к человечеству, которому принесет высшее «Я», или Душу, чьей великой покровительницей она является. София, великая защитница человеческих Душ, постепенно соединится с человечеством, сделающимся тогда богочеловечеством, которое станет строить небесный Иерусалим, или Terra Lucida.

    Человечество указанной эпохи будет коллективно переживать то, что две тысячи лет назад Христос Иисус пережил индивидуально. В период между 31-м  и  33 - м с одной третью годом, т.е. приблизительно между 3100 и 3333 - г.г. (считая один век за год), человечество сделается всецело христово-софианическим. Именно начиная с этой эпохи христовы и софианические Мистерии будут постигнуты человеческими индивидуальностями. Однако готовиться к этому необходимо уже сейчас, в данной инкарнации.
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Эра Льва

   Затем, в течение целого ряда тысячелетий человечество будет строить Небесный Иерусалим, чтобы тот поистине стал реальностью. Что это значит? Соединение Земли и Солнца. Такое исключительное событие произойдет в эру Льва. Названная эпоха продлится приблизительно с 15000г. до 17500г. Соединение Земли и Солнца произойдет, по всей видимости, во вторую половину указанной эпохи, т.е. около 16500 - 17000гг., или примерно через пятнадцать тысяч лет. Тогда Земля сделается светоносной: будет рождена Terra Lucida! Конечно, к тому времени Земля станет эфирной, и Солнце не превратит ее в пылающий прах.

   В Апокалипсисе Иоанна, в главе 12, находится указание на это духовное событие: «И жилось на небе великое знамение — жена, облеченная в солнце; под ногами ее луна, и на главе ее венец из двенадцати звезд». Ниже изображена пятая Печать Апокалипсиса, соответствующая, как мы увидим дальше, эре Льва, согласно розенкрейцерскому учению Рудольфа Штей-нера (1861-1925). Рисунок был сделан Кларой Реттих в соответствии с эскизом самого Рудольфа Штайнера. В июне 1908 г. на данную тему им было прочитано 12 интереснейших лекций.

Готовить будущее

   Два этих великих грядущих этапа, эскизно обрисованные мною выше, издавна подготавливаются Софией и всеми теми солнечными существами, что трудятся вместе с ней. Такова цель человечества с давних времен, ибо данное пророчество мы находим в созданном около двух тысяч лет назад Апокалипсисе Иоанна. Если Иоанн смог узреть ее в духовном мире, то значит эта цель была туда уже вписана.

   Нужно понимать, что все проявляющее себя на Земле, все цивилизации, возникшие в ходе Истории, заблаговременно подготавливались в духовном мире на протяжении тысячелетий. Как раз творящие солнечные существа и готовят такое будущее, которое они «предсоздают» в сверхчувственном мире. Затем, мало-помалу, оно проявляет себя.

    Начиная с самой глубокой древности существовали пророки, которые задолго до их возникновения узревали цивилизации, находившиеся в духовном мире еще «в зародыше». Они видели духовных существ, трудившихся над формированием этих будущих культур. Именно таким образом, как результат его ясновидческих восприятий, и был написан Иоанном Апокалипсис на острове Патмос около двух тысяч лет назад. Обретя доступ в духовный мир, он узрел творящих солнечных существ, разрабатывавших то, что сегодня мы именуем эрой Водолея и эрой Льва, эпохой «жены, облеченной в солнце», которая наступит примерно через пятнадцать тысяч лет!

     Для постижения этого созидательного процесса нужно себе представить, что духовные существа творят будущее, а затем это будущее медленно течет нам навстречу. Однажды мы встречаем предпосылки потока будущего, и тогда оно проявляет себя. А это значит, что духовные существа мыслят и творят из будущего к нашему настоящему, а не из настоящего в будущее, как делает человек. То, что они творят, действует в обратном направлении: от будущего к настоящему.

     Необходимо понимать, что все новое приходит из будущего. Сотворить новое из старого нельзя. Подлинное творчество всегда приносит элемент нового, идущий из будущего.

Историческое резюме

   Для более ясного понимания эволюции человечества, приведу краткое изложение истории Земли (в ее теперешнем воплощении — см. таблицу на следующей странице).

      Состояние Земли включает в себя семь великих этапов развития:

      1.
Полярная эпоха.

      2.
Гиперборейская эпоха. Именно в эту эпоху Солнце отделилось от Земли (тогда еще соединенной с Луной).

      3.
Лемурийская эпоха. В данную эпоху произошло Грехопадение, отделение Луны и разделение полов.

      4.
Атлантическая эпоха. В ходе нее человек овладевает речью и целостной личностью (сочетание мышления, чувства и воли).

      5.
Христоцентрическая эпоха (на ее середину приходится Воплощение Христа). Она началась после разрушения примерно десять - одиннадцать тысяч лет назад Атлантиды и продлится вплоть до седьмого тысячелетия. Самым значительным ее событием является Воплощение Христа. В конце данной эпохи Луна вновь соединится с Землей.

      6.
Софианическая эпоха. Начнется в седьмом тысячелетии. Именно в ходе нее Солнце вновь соединится с Землей (в эру Льва). Эпоха эфиризации Земли.

     7.
Эсхатологическая эпоха (конца всех вещей). Начнется в двадцать первом тысячелетии. Эпоха астрализа-ции Земли и воскресения тел.

Эры, или периоды пятой, христоцентрической эпохи

   Теперь мы живем в христоцентрическую эпоху. Каждая эпоха включает в себя семь периодов, или зодиакальных эр. В наше время средняя продолжительность одной эры, или периода, составляет от двух до двух с половиной тысяч лет. Эта продолжительность зависит от размера созвездий, через которые движется точка весеннего равноденствия, подобно стрелке часов отмеряя цивилизациям время.

    Началась христоцентрическая эпоха когда около 8 - го тысячелетия до Р. X. точка весеннего равноденствия вошла в созвездие Рака.

     1.
Эра Рака — время расцвета цивилизации Бхараты (в древней Индии), доминировавшей тогда в мире. То была эпоха святых Риши, ясновидящих духовных вождей.

     2.
Эра Близнецов началась около 6500г. до Р.Х. В этот период развилась персидская цивилизация. Вождем ее выступил великий Посвященный Заратустра, живший около 6300г. до Р.Х.

     3.
Эра Тельца начинается около 4500г. до Р. X. Доминирующую роль в это время играют египетская, халдейская, минойская и шумерская цивилизации. Около 4200г. до Р.Х. появляется египетский Посвященный Тот, известный как Гермес у греков, Енох у древних евреев, или Идрис у арабов.
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     4.
Эра Овна началась около 1850г. до Р.Х. В эпоху Авраама, продлившуюся согласно еврейской эзотерической традиции с 2016 г. по 1822г. до Р.Х., рождается еврейская культура. Ее пророки подготавливают Пришествие Христа. Доминирующую роль играют греческая, вавилонская и римская цивилизации.

     5.
Эра Рыб начинается за несколько десятилетий до Воплощения Христа. Это европейский, или западный период. В нем мы и живем в настоящее время.

     6.
Эра Водолея начнется около 2500/2515г.г. Доминирующую роль в данный период будут играть славяне.

     7.
Эра Козерога начнется около 4300г. Доминировать в ней будут американцы.

   Теперь мы живем в пятом периоде (эре Рыб, которой предстоит продолжаться еще пять веков) пятой (христо-центрической) эпохи.

Шестая, или софианическая эпоха

     После эры Козерога, в седьмом тысячелетии, мы вступим в новую большую эпоху из семи эр. Эту новую эпоху, шестую в состоянии Земли, я именую «софиани-ческой», поскольку именно в ходе нее человечество будет переживать «жену, облеченную в Солнце».

      Шестая большая эпоха также будет состоять из семи эр:

· Эры Стрельца (1-я); 

· Эры Орла, или Скорпиона (2-я);  

· Эры Весов (3-я);  

· Эры Девы (4-я); 

· ЭрыЛьва(5-я). «Жена, облеченная в Солнце», соответствует этой пятой эре, отсюда и образ пятой Печати. 

· Эры Рака (6-я), 

· Эры Близнецов (7-я).

  Понять ход указанных периодов, или зодиакальных эр, можно благодаря тексту Апокалипсиса Иоанна, где даны различные семеричные откровения.

Апокалипсис Иоанна: цель для настоящего и будущего

    Изучим кратко некоторые отрывки из текста Апокалипсиса, который можно рассматривать как философию, доктрину эзотерического христианства. Что до практического метода эзотерического христианства, то его можно найти в Евангелии от Иоанна.

     Прежде всего, обратимся к Посланиям к семи церквям, находящимся во 2-й и 3-й главах. К святому Иоанну обращается Христос и открывает ему характерные черты семи церквей. Слово «церковь» первоначально обозначало «общину связанных с Христом верующих», а отнюдь не указывало на здание или храм, и еще меньше — на организацию или внешнюю власть, как сегодня.     

    В сущности, семь церквей, о которых идет речь, представляют семь культур семи зодиакальных эр хрис-тоцентрической эпохи. Таким образом:

· Послание к Эфесской церкви обращено к эре Рака.

· Послание к Смирнской церкви — к эре Близнецов.

· Послание к Пергамской церкви — к эре Тельца.

· Послание к Фиатирской церкви — к эре Овна.

· Пятое послание, к Сардийской церкви, обращено к эре Рыб, т.е. к нашему времени.

· Послание к Филадельфийской церкви обращено к эре Водолея. 

· Седьмое послание, к Лаодикийской церкви, обращено к эре Козерога.

   К этим посланиям я вернусь вновь в следующей главе, чтобы истолковать пятое послание, обращенное к Сардийской церкви, в котором представлен вызов настоящей эпохи.

   Далее мы находим снятие семи Печатей. Семь Печатей соответствуют семи зодиакальным периодам софианической эпохи.

    Итак, мы имеем следующие соответствия:

· Первая Печать соответствует эре Стрельца.

· Вторая Печать — эре Орла, или Скорпиона (в данный период созвездие Скорпиона будет искуплено и символически станет Орлом. Разделение полов окажется упразднено, и мы станем свидетелями искупления сексуального начала).

· Третья Печать соответствует эре Весов.  Четвертая Печать — эре Девы.

· Пятая Печать — эре Льва (эре «жены, облеченной в Солнце»).

· Шестая Печать — эре Рака.  Седьмая Печать — эре Близнецов.

Настоящее как семя грядущего

    Напомню, что ныне мы живем в пятой зодиакальной эре христоцентрической эпохи (эре Рыб). Однако, период «жены, облеченной в Солнце», в эру Льва, также будет пятой эрой, но уже софианической эпохи. Из чего можно заключить, что эра Рыб имеет свое «зеркальное» отражение в эре Льва софианической эпохи, поскольку обе эти эры — пятые в своих эпохах (см. таблицу).
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   Для понимания этого необходимо знать, что представляют из себя печати. Действительно, в Апокалипсисе снимаются семь печатей. Что это значит? То, что карма каждой зодиакальной эры христоцентрической эпохи будет высвобождена в соответствующую (зеркальную ей) эру софианической эпохи.

 В первую зодиакальную эру христоцентрической эпохи, эру Рака, человечество создало себе определенную карму, которая была запечатана в ожидании того, пока человек не окажется достаточно зрел для встречи с ней лицом к лицу. Печать, скрепляющая эту карму, будет сломана в эру Стрельца, т. е. в первую зодиакальную эру софианической эпохи. Далее, во второй период, эру Близнецов, человечеством также была создана определенная карма, которая была запечатана. Печать, сдерживающая эту карму, будет снята в эру Орла, или Скорпиона, т. е. во вторую эру софианической эпохи.

    В настоящее время, эру Рыб, т.е. пятый период христоцентрической эпохи, человечество порождает некую карму, которая опечатывается, однако печать с нее будет снята в эру Льва, пятый период софианической эпохи, который как бы параллелен, зеркален нашему времени.

   А это значит, что все переживаемое нами в настоящее время, все наши поступки, все мысли, результат всего того, что мы сегодня совершаем, мы пожнем (как человечество, а не как индивидуумы) в эру Льва, в период «жены, облеченной в Солнце».

    Важно понять указанный процесс, если мы хотим принять участие в опыте «жены, облеченной в Солнце» и в соединении Земли и Солнца, поскольку готовиться к этому необходимо уже сейчас.

   Великий вызов далекой эры Льва — соединение Земли и Солнца. Это исключительное событие принесет с собой человечеству период наивысочайшего блага. Однако, возможным такое станет лишь если до тех пор найдутся люди, которые поднимутся до определенного уровня сознания. А значит, это не будет результатом неизбежного, естественного прогресса человеческого существа. Этот опыт необходимо подготавливать уже сегодня благодаря свободному выбору и усилиям.

    Именно поэтому многие провидцы на протяжении двух тысяч лет возвещали о грядущей эпохе «жены, облеченной в Солнце», периоде наивеличайшего блага для человечества. Однако они нас предостерегают: «Не все станут переживать эту эру добра. Лишь те примут в ней участие, кто будет прилагать усилия, чтобы одолеть собственный эгоизм и сделаться более нравственным».

    Так, например, в «малом Апокалипсисе» (у Матфея), или в конце Евангелия от Иоанна, или также в Апокалипсисе, Христос всякий раз указывает на то, что в этом примет участие определенное число людей, но не все: как правило, доля тех, кто совершит выбор в пользу добра, варьирует от 40 до, самое большее, 50%. 

   Указанные места зачастую неверно истолковывались, ибо находились люди, полагавшие, что речь идет о какой-то группе избранных. Подобная трактовка возмутительна: на каком основании имелись бы с одной стороны — избранные, а с другой — отверженные? Ничего подобного. По сути, у каждого человека есть выбор. Каждый может проявить интерес к духовному, к Мистериям, предпринять поиски, которые поведут его к самосовершенствованию, к тому, чтобы сделаться менее эгоистичным и более нравственным. Нет даже необходимости быть знакомым с Апокалипсисом или с иными Мистериями, излагаемыми в настоящей работе. Всякий может совершить выбор в пользу добра.

   Христос с пророками возвещают только о том, что лишь меньшая часть людей изберет добро. Правда, глядя на образ действий большинства наших современников, можно было бы подумать, что приведенное процентное соотношение еще невероятно оптимистично!

Цель эры Льва, эпохи «жены, облеченной в Солнце»

  Надо ожидать того, что человечество разделится на две части: с одной стороны те, кто изберет добро, борясь с собственным эгоизмом и аморальностью, с другой — люди, поддавшиеся своим «животным» наклонностям, т.е. те, для кого есть одно лишь физическое тело, и кто действует только ради собственной выгоды.

    Вот уже ряд лет, как внутри человечества началось такое разделение. Со всей отчетливостью оно проявится в эру Водолея, когда будут существовать две весьма различные цивилизации.

    Эти две культуры будут сосуществовать в течение ряда тысячелетий, однако, развиваться они станут весьма несхожим образом. По моим изысканиям окончательное разделение произойдет в эру Девы: часть Земли, неспособная соединиться с Солнцем в силу своей чрезмерной плотности, будет «выброшена» в космос и образует нечто вроде новой луны, нового спутника Земли. На этой новой луне станут обитать те, кто отверг усилия по совершенствованию себя, ведущие к добру. Затем, в эру Льва Земля соединится с Солнцем. На новой Земле /новом Солнце будут жить те, кто сделал выбор в пользу добра.

   Ныне мы живем в эпоху, зеркальную далекой эре «жены, облеченной в Солнце», и поэтому усилия нам необходимо совершать уже сейчас: таков «выбор в пользу Софии». Если в будущем мы хотим принять участие в переживании эпохи наивысочайшего блага, то трудиться над этим надо уже сегодня.

  Мы можем сделать выбор в пользу сотрудничества с теми существами, которые деятельны рядом с Христом и Софией, возводя основания грядущего града: Terra Lucida, града, который больше не будет нуждаться в электричестве, ибо освещать его станет Солнце! Прими мы этот вызов, мы окажемся способны жить среди духовных существ, и даже рядом с Христом и Софией. Это все же стоит того, чтобы предпринять некоторые усилия, не так ли?

     В это время мы станем переживать наивысочайшее благо. Нам его себе даже трудно представить, ибо нельзя сказать, что то будет Рай, поскольку в Раю мы не сознавали собственного блаженства. Зато в эру Льва мы станем всецело сознавать то добро, что разделим с духовными существами сферы Солнца, вместе с которыми будем жить.

  Думаю, любой человек, поразмысли он над данным вопросом, готов совершить необходимые усилия, чтобы принять участие в этом грандиозном приключении: «Разве может такое произойти без меня!»

    Быть может, читая эти строки, вы почувствуете в себе могучее стремление перейти к делу, к совершенствованию себя: оно вполне естественно, ибо все мы несем в глубине себя этот великий замысел, эту грандиозную Имагинацию «жены, облеченной в Солнце». Все мы знаем, что это великая встреча, и хотим своевременно оказаться к ней готовы.

 Глава 12

СОЮЗ ХРИСТА И СОФИИ

Послание к Сардийской церкви

    Данное послание (Апокалипсис, гл.З) обращено к нашей эпохе, т.е. к эре Рыб (70г. до Р.Х. — 2510г. после Р.Х.). Христос открывает Иоанну, каким будет будущее, в каком умонастроении станут жить люди современной нам культуры. Название «Сарды» означает «песнь радости».

    Христос обращается к Иоанну в таких словах: «И Ангелу Сардийской церкви напиши: так говорит Имеющий семь духов Божиих и семь звезд: знаю твои дела; ты носишь имя, будто жив, но ты мертв. Бодрствуй и утверждай прочее близкое к смерти; ибо Я не нахожу, чтобы дела твои были совершенны пред Богом Моим. Вспомни, что ты принял и слышал, и храни и покайся. Если же не будешь бодрствовать, то Я найду на тебя, как тать, и ты не узнаешь, в который час найду на тебя. Впрочем у тебя в Сардисе есть несколько человек, которые не осквернили одежд своих, и будут ходить со Мною в белых одеждах, ибо они достойны. Побеждающий облечется в белые одежды; и не изглажу имени его из книги жизни, и исповедаю имя его пред Отцем Моим и пред Ангелами Его. Имеющий ухо да слышит, что Дух говорит церквам». (Откр. 3)

    Разберем значение послания к Сардийской церкви, являющееся для нашей эпохи предостережением. Слова «знаю твои дела; ты носишь имя, будто жив, но ты мертв» на первый взгляд звучат таинственно. Они указывают на мертвое мышление современного человека. Его мышление абстрактно, ибо человек лишен связи с собственной волей, т.е. с силами жизни. Он интересуется лишь тем, что материально, а значит — мертво, поскольку жизнь находится не в физическом, она пребывает на эфирном плане.

     Человек наших дней предается иллюзии, будто он жив, однако он мертв, ибо действует автоматически, в основном — ради удовлетворения нужд физического тела, как это делает и животное. Христос его предостерегает: «Бодрствуй и утверждай прочее близкое к смерти», поскольку если ты не упрочишь этот остаток, ты окажешься совершенно мертв, совершенно автоматичен, совершенно пассивен, перестанешь быть по-настоящему человеком. Кроме того, с эзотерической точки зрения смерть относится к царству Арима-на (или Сатаны), Князя материалистического мира. Таким образом, быть «мертвым» значит быть рабом Аримана, материалистического общества. Это значит — быть неспособным интересоваться чем-либо, кроме того, что материально и осязаемо. Понятно, что если наше мышление липнет лишь к тому, что мертво и материально, оно также мертвеет. В таком случае наша индивидуальность, наше «Я» отождествляет себя с материей и смертью, откуда и возникает страх будущего, крайняя неуверенность, покорность авторитету и власти, и, в конечном счете, — утрата свободы (т.е. рабство).

   Нам надо бодрствовать и внутренне укреплять себя, чтобы не поддаться искушению жить лишь ради того, что мертво!

    Далее идут другие важные слова: «Вспомни, что ты принял и слышал». Это призыв к чувству благодарности. Одна из проблем современного человека — он вечно жалуется, что ему чего - то не хватает, но никогда не испытывает благодарности за то, что получил. И Бог свидетель, сколь многое мы в нашей западной цивилизации получили!

    Однако средний человек проводит свое время в жалобах на то, чего ему недостает. Если послушать таких людей, складывается впечатление, будто у них — одни лишь права, и никаких обязанностей перед обществом. Люцифер, бог гордыни, эгоистических желаний, притязаний и самооправданий, толкает нас к тому, чтобы требовать все большего. Христос же побуждает нас культивировать чувство благодарности за все, что мы получили.

    Далее следуют слова: «...и храни и покайся». Хранить нечто, с эзотерической точки зрения, — значит дать этому вызреть и ожить внутри себя. Призыв к покаянию может означать различное. С одной стороны, раскаяние — это осознание совершенных ошибок и желание от них освободиться, чтобы дать место чему-то положительному, что равносильно преобразованию зла в добро. С другой, оно может бьггь пережито на различных уровнях: в мышлении, в сфере чувств и в воле. Как правило, говоря о раскаянии, имеют в виду эмоциональную сферу, т. е. глубоко внутри себя мы ощущаем совершенное нами зло, мы его осознаем. Затем в слезах мы освобождаемся от этого заключенного внутри нас зла, избавляемся от него в сфере чувств, что приводит к интенсивному очищению.

     Переживать раскаяние мы можем также и в мышлении. В таком случае речь идет о «метанойе», т. е. об обращении мышления и переходе от мертвого мышления к живому (перестают отождествлять себя единственно лишь с материей), как то было изложено мною в настоящей работе. Здесь Христос имеет в виду больше именно этот аспект.

    Действительно, Христос говорит о том, что человек получил и слышал. Таким образом, Мудрость, которую мы приняли и слышали, нам надо сберечь, т. е. оживить в нашем внутреннем. Для чего эту Мудрость необходимо «обратить», вновь вернуть ей жизнь, т.е. воскресить ее. Благодаря такой работе по воскрешению в себе Мудрости мы оживаем вновь сами.

   Пойдем дальше: «Если же не будешь бодрствовать, то Я найду на тебя, как тать, и ты не узнаешь, в который час найду на тебя». Эти слова указывают на его Возвращение, на его Парусию в эфирном мире (см. мою работу «Опыт Христа», а также «Parousie, la presence du Christ» aux Editions Sophia Kalia).

    Побуждение к «бодрствованию» относится не только к воздержанию от сна, от спячки. Бодрствовать в духовном смысле, как мы видели в «Романе о Персефоресте», — значит сохранять внутреннее присутствие в медитации. Т.е. не отдаваться медитации пассивно, а напротив, оставаться активным. Это также значит — в повседневной жизни постоянно помнить о духовной реальности. Необходимо бдить, бодрствовать, оставаться интенсивно сосредоточенным в собственном сердце.

   В наше время пассивная (восточная) медитация, основанная, например, на благоговении, не дает возможности встретить в эфирном мире Христа. В процессе медитации важно сохранять бдительность, чтобы оставаться господином внутренней работы, нейтрализуя любую попытку вторжения в нашу медитацию темных сил.

    Современная медитация требует изрядных усилий, но такие усилия — на уровне той степени свободы, которой мы желаем достичь. Иначе говоря: без усилий нет и не может быть свободы. Мы  не можем позволить себе пассивно отдаваться медитации, под угрозой проникновения в нас губительных существ, как то происходит с людьми, практикующими чаннелинг, визионерство, астральные путешествия; обращающимися к практикам медиумов. Подобные практики, пришедшие к нам из другого века, оказываются крайне опасными для физического здоровья и духовного развития прибегающих к ним людей.

   Таким образом, Христос возвещает нам о своем Возвращении, однако потребуются усилия для того, чтобы прийти к встрече с Ним, иначе такая встреча окажется невозможной.

   Послание заканчивается нотой надежды, ибо в нашу эпоху еще имеются люди, «...которые не осквернили одежд своих, и будут ходить со Мною в белых одеждах, ибо они достойны. Побеждающий облечется в белые одежды...» В данном контексте слово «одежды» указывает на различные тонкие тела человека. Если они не слишком запятнаны, то значит такие люди сохранили свои эфирное и астральные тела достаточно чистыми, не слишком «оскверненными» эгоизмом и безнравственностью.

    Когда в священных текстах говорится о том, что некто облекся в «белые одежды», имеется в виду, что он себя очистил. Упоминаемые в определенных священных текстах «белые одежды» или «белое платье» связаны с преобразованным и очищенным астральным телом, которое, с эзотерической точки зрения, стало «Девой Софией».

Подготовка эры Водолея: 

продвижение от эгоизма к братству

     В предыдущей главе мы видели, что эра Водолея будет эпохой соединения «Я» и Души, высшего «Я». Этот новый зодиакальный период начнется приблизительно через пять столетий (около 2510/2515г.).

     Некоторые авторы утверждают, что эра Водолея уже наступила или начнется в XXI столетии. Однако, если даже в качестве оккультиста исследовать со всей возможной дотошностью современное нам общество, то не заметить никаких предвещающих эру Водолея признаков.

    Действительно, эта эпоха будет периодом братства. Самое меньшее, что можно сказать, так это то, что до братства нам еще предстоит пройти определенный путь. Наше время — скорее эпоха ярого эгоцентризма и поисков эгоистической выгоды, что столь в ходу в экономической сфере. Однако надо понимать, что в эру Водолея братство должно быть реализовано как раз в сфере экономики.

  Многие из тех, кто верит в неотвратимую близость эры Водолея, основываются на прогрессе науки. В покорении космоса, в прогрессе информационных технологий и современных средств коммуникации они видят печать знака Водолея. Увы, ничуть не бывало. Такие научные достижения типичны для эры Рыб. Действительно, как было мною показано в гл.9, мы имеем дело с эрой, связанной с зодиакальной осью Рыб/Девы, которой противодействует искаженная зодиакальная ось Близнецов/Стрельца. Ведь важно узнать и исследовать всю совокупность эзотерических данных, чтобы разглядеть принадлежащее нашему времени.

    К примеру, в эру Водолея больше не будет как такового освоения космоса, ибо человек перестанет испытывать необходимость отправляться в космическое пространство для встречи с инопланетянами. Он будет знать, что искомое им когда-то в космических путешествиях он может переживать и созерцать благодаря солнечному ясновидению, которым станет обладать в эту эпоху. Человек будет общаться с ангелами (а не с инопланетянами, которые существуют лишь в материалистическом мышлении тех, кто в них верит).

   Полеты в космос или желание встретить инопланетян кажутся чем - то смехотворным тому, кто восходит в духовный мир: он способен перемещаться в сферах сознания духовного мира и встречать там населяющих их сверхчувственных существ, и даже сотрудничать с ними. В эру Водолея такое станет чем - то обычным.

    В эру Водолея прогресс средств коммуникаций будет не материальным, как верят простаки, проповедующие наступление этой эпохи в XXI столетии, а духовным. По сути, все примеры так называемых технологий Водолея, которые привиделись кое - кому в настоящем обществе, есть лишь плод их материалистических интерпретаций.

    Чем будет эра Водолея?  Периодом братства и солнечного, или сознательного ясновидения (видения эфирного Христа). То будет эпоха общения и сотрудничества с миром ангелов. Наука сделается духовной.

    Материалистическая наука наших дней, отрицающая духовный мир, будет в эту эпоху считаться чем-то невежественным и устаревшим. Надо понимать, что в эру Водолея люди окажутся способны вспоминать по крайней мере свое предыдущее воплощение, а также то, что с ними происходило между двумя жизнями, т. е. непосредственно перед тем, как они воплотились вновь. Эта новая способность многое изменит.

    В эру Рыб мы должны культивировать познающую веру, которая позволит нам встать на путь исцеления Грехопадения. В эпоху Водолея наша вера станет видением эфирного Христа. Точно так же, сострадание, рождающееся в эпоху Рыб, в эру Водолея станет братством. Как раз на основе братства и духовного видения будут строиться софианические общины будущего.

    Эти общины составят свободные индивидуумы, принадлежащие одной и той же духовной семье: понятие рас и национальностей к тому времени исчезнет. Индивидуальности, друг друга дополняя, и свободно выражая свои творческие способности, объединятся для того, чтобы сформировать софианические общины эры Водолея. Главным качеством таких общин будет гармония.

  Ныне почти невозможно представить себе, как станет функционировать общество будущего, ибо средний человек от него еще весьма далек.

    Жизнь современного общества противоположна тому, что будет характерно для эпохи Водолея. Оттого и иллюзорно желание найти уже сейчас, внутри того социального хаоса, в котором мы живем, ингредиенты будущего общественного устройства.

 Почему нужно готовить эру Водолея уже сегодня? Некая эпоха подготавливается в духовном мире задолго до своего наступления (за тысячелетия!). Потому необходимо, чтобы уже в предшествующую эпоху люди свободно сделали выбор в пользу того, чтобы сеять семена будущей эпохи. В среднем, некая эра подготавливается с середины предыдущей (приблизительно за тысячу, тысячу пятьсот лет до своего наступления).

    Лозунг Французской революции XVIII века «Свобода, равенство, братство», исходивший от принадлежавших течению эзотерического христианства розенкрейцерских Посвященных, резюмировал те ценности, которые необходимо развить для подготовки эры Водолея. Ждать же еще было около тысячи лет!

   Сегодня нам остается каких-то пять веков до начала указанного зодиакального периода и тысяча лет до того важнейшего опыта, которым будет «нисхождение» Души для соединения с «Я». Готовиться к этому, следовательно, надо уже теперь.

    Кроме того, как мы увидели из предыдущей главы, эра Рыб «зеркальна» по отношению к эре Льва, в которую произойдет соединение Земли и Солнца, а для софианического человечества наступит эпоха наивеличайшего добра. Что дает нам две серьезных причины для того, чтобы совершать усилия уже сейчас. Чем дольше мы будем ждать, тем сложнее нам будет предпринять необходимые усилия, поскольку наше общество станет все дальше погружаться в бездну аморальности. В данном отношении, начиная с 90-х годов, произошло весьма заметное ускорение.

   Как готовиться к эре Водолея? Уже сейчас нам надо изменить умонастроение. Мы больше не должны интересоваться исключительно лишь тем, что материально и осязаемо, но по - новому обратить наш взор к областям сверхчувственного.

    Мы должны искать духовное по ту сторону всякой видимости: 

· в Природе, чтобы относиться к ней с уважением и нести ей исцеление; 

· в человеке, воспринимая за маской эго его подлинную индивидуальность так, чтобы каждая встреча сделалась священна; 

· во внешнем мире, в социальной сфере, чтобы нести туда чуть больше сострадания и братства; 

· в нашем внутреннем, обретая путь в духовный мир, чтобы находить истину за покровом видимости, лжи и ошибок.

 Культивируя богатую внутреннюю медитативную жизнь, питаемую пробудившимся в сердце христовым импульсом, наша окрепшая свободная индивидуальность естественным образом обратится к духовному миру, протянув руку ближнему: подобный образ действий и станет способствовать наступлению эры Водолея.

Подготовка эры Льва, 

эпохи «жены, облеченной в Солнце»

   Неимоверно важно подготавливать эру Водолея уже сейчас, поскольку ее наступление в подходящих условиях зависит от современного человека. Мы свободны в том, чтобы пережить этот зодиакальный период наилучшим образом, как может, заглядывая в будущее, воспринять это духовный исследователь, либо полностью упустить данную возможность из-за нашей лени и слабостей.

    Так же и эра Льва, хотя и являясь весьма отдаленной эпохой, будет опираться на эру Рыб и эру Водолея. Если наша эпоха продолжит скатывание в бездну эгоизма и безнравственности, а эра Водолея не принесет с собой ожидаемых свободы и братства, тогда мы можем и не достичь цели эры Льва, эры «жены, облеченной в Солнце».

    Рассмотрим соответствующий отрывок из гл.12 Апокалипсиса Иоанна: «И явилось на небе великое знамение: жена, облеченная в солнце; под ногами ее луна, и на главе ее венец из двенадцати звезд. Она имела во чреве, и кричала от болей и мук рождения. И другое знамение явилось на небе: вот, большой красный дракон с семью головами и десятью рогами, и на головах его семь диадим. Хвост его увлек с неба третью часть звезд и поверг их на землю. Дракон сей стал перед женою, которой надлежало родить, дабы, когда она родит, пожрать ее младенца. И родила она младенца мужеского пола, которому надлежит вести все народы жезлом железным; и восхищено было дитя ее к Богу и престолу Его. А жена убежала в пустыню, где приготовлено было для нее место от Бога, чтобы питали ее там тысячу двести шестьдесят дней. И произошла на небе война: Михаил и Ангелы его воевали против дракона, и дракон и ангелы его воевали против них, но не устояли, и не нашлось уже для них места на небе».

   На следующей странице вы можете видеть репродукцию картины Жанин Римэ «Жена, облеченная в солнце», иллюстрирующую приведенный отрывок                       Апокалипсиса Иоанна.

     На ней изображена София, облеченная в Солнце, сияющее из ее сердца, под ногами у рее серп Луны, а глава ее увенчана двенадцатью звездами Зодиака. Справа виден дракон с семью головами и десятью рогами, слева — сражающийся с ним Михаил.

   Это явившееся в небе значение напоминает нам видение из «Романа о Персефоресте», рассмотренное ранее. Здесь мы также видим некое преобразование, через которое проходит София, и о котором нам устами апостола Иоанна возвещает Христос.
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    Обратимся к тому отрывку, где указывается на упомянутое преобразование Софии: «Она имела во чреве, и кричала от болей и мук рождения». Когда речь идет о «чреватости» какого-либо духовного существа, то это значит, оно восприняло от некоего более возвышенного в духовном смысле существа поток света, проникший в него, принося с собой новые способности и познания, которыми это существо прежде не располагало.

   Такая «чреватость» говорит о необходимости вынашивания воспринятых способностей и познаний, что подразумевает определенную метаморфозу духовной миссии данного существа.

     В приведенном отрывке для Софии как  раз завершается фаза вызревания, и она дает жизнь младенцу, т.е. она индивидуализировала воспринятое, что позволяет ей пережить внутреннее преобразование. Теперь она может воплотить в жизнь полученный дар: речь идет о дарованной Христом любви.

     Далее: «(...) другое знамение явилось на небе: вот, большой красный дракон с семью головами и десятью рогами, и на головах его семь диадим. Хвост его увлек с неба третью часть звезд и поверг их на землю». Красный дракон представляет люциферическое зло (оскверняющее астральное тело), извергнутое Михаилом из Terra Lucida (Земли, соединенной с Солнцем, Земли Света). На одухотворенной Земле для дракона больше не найдется места, ибо человечество, которое станет там обитать, его одолеет (этот древний змий с эпохи Грехопадения символизирует Люцифера).

    В своем низвержении он увлекает за собой с неба третью часть звезд, т.е. четыре созвездия Зодиака из двенадцати. В нашу эпоху имеется пять созвездий Зодиака, которые еще не искуплены: Скорпион, Стрелец, Козерог, Водолей и Рыбы (семь остальных уже обрели искупление: созвездие Весов, последним из семи, было искуплено благодаря Воплощению Христа).

    В ходе софианической эпохи и прежде начала эры Льва восьмое созвездие, созвездие Скорпиона, получит в свою очередь искупление. Произойдет это в эру Скорпиона, хотя указанное созвездие и будет находиться в процессе своего исцеления уже в эру Стрельца (и в меньшей степени — начиная с эры Водолея). Его искупление будет заключаться в окончании периода разделения полов и в упразднении проистекающего из него сексуального начала. Так, созвездие Скорпиона станет созвездием Орла. В эпоху «жены, облеченной в Солнце», или эру Льва, останется, следовательно, лишь четыре созвездия, не получивших искупление, т. е. треть звезд с неба.

     Далее, дракон и его ангелы «(...) не устояли, и не нашлось уже для них места на небе». Это, тем не менее, не означает, что зло исчезнет. Оно будет «изгнано» Михаилом и его Ангелами, на определенный срок окажется сослано на новый спутник Земли, чтобы человечество могло «вкусить» то высочайшее благо, которым будет единение Христа и Софии. Что станет завершением длительной духовной работы человечества, которая, если мы совершим соответствующий выбор, пустит свои корни в нашей цивилизации, в нашу эпоху.

  «Жена, облеченная в Солнце» являет в известном роде человечество, пришедшее к единению с Софией: божественное, софианическое человечество.

    Т.е. София будет представлять в указанную эпоху общность всех тех людей, кто примет в себя Христа, узнает его в собственном сердце. Софианическое человечество благодаря развитию христова импульса преобразует и победит люциферический эгоизм. Именно благодаря внутренней работе по преобразованию эгоизма человек мало-помалу одухотворит астральное тело и свое окружение.

     Искупая Грехопадение и жертвуя собственным это, человек притянет к себе Солнце. Действительно, его внутреннее Солнце, пребывающий в нем христов импульс, станет испускать вокруг него лучи, сияя в окружающий космос. Такое мощное, притягивающее излучение сделает возможным сближение Земли и Солнца.

   Этот же самый процесс эфиризует Землю, утончит ее (ибо именно наши эгоизм и аморальность наливают нас «свинцом», привязывают к плотной материи), и позволит нам духовно, на уровне наших «вибраций», возвыситься в ходе веков и тысячелетий.

     Сначала Земля вновь соединится с Луной (приблизительно через пять тысяч лет, в конце эры Козерога). Затем сольется с Солнцем (примерно через пятнадцать тысяч лет, во второй половине эры Льва).

    Как раз такой потрясающий опыт и надо попытаться себе представить: вся эта внутренняя, духовная работа позволит победить в нас эгоизм, Люцифера (кроме того, благодаря усилиям людей люцифери-ческие существа будут искуплены), и привлечь к нам Солнце. В то время как с незапамятных времен дарит именно Солнце, а мы получаем, в небе явится великое знамение: человечество станет излучать в космосе свет!

      Как такое возможно? Возможно это просто - напросто потому, что Христос со времени своего распятия и Воскресения стал Духом Земли — соединившись с ней после того, как на кресте истекла его Кровь, — и помогает нам культивировать тот бесконечный творческий потенциал, который Он вложил в наше духовное сердце.

   Таким образом, сердце каждого человека, который будет обитать на Terra Lucida, станет испускать свет подобно сердцу «жены, облеченной в Солнце». То будет знак нашего дара универсуму — в качестве творческих духовных существ, созданных по образу и подобию Божьему.

     Таков великий вызов эпохи «жены, облеченной в Солнце», который состоит в объединении человечества, сумевшего взойти благодаря своей духовной работе в солнечную сферу, с обитающими в ней сверхчувственными существами. Мы станем жить среди богов.

Свадьба Агнца

     Соединение Земли и Солнца — это также соединение Христа и Софии, равно как и всех индивидуумов, полновесно переживающих христов импульс внутри некой братской, софианической общности. Свадьба Агнца, из 19-ой главы Апокалипсиса Иоанна, символически указывает на это откровение (буквальное значение слова «апокалипсис»), принадлежащее будущему человечества. Обратимся к тексту 19-ой главы: «Возрадуемся и возвеселимся и воздадим Ему славу; ибо наступил брак Агнца, и жена Его приготовила себя.И дано было ей облечься в виссон чистый и светлый; виссон же есть праведность святых. И сказал мне Ангел: напиши: блаженны званые на брачную вечерю Агнца». Агнец — это Христос, его супруга — София, а среди приглашенных окажетесь и вы, если примете решение уже теперь совершать необходимые усилия для того, чтобы стать гостем этого далекого празднества.

     Не будем забывать, что такое далекое будущее уже существует в солнечной сфере, где оно было «пред-сотворено» высокими духовными существами и узрено около двух тысяч лет назад апостолом Иоанном. Именно сейчас мы должны совершить выбор, взяв на себя обязательство по подготовке будущего празднества, чтобы оказаться в числе его гостей.

   Если мы желаем стать участниками единения Христа и Софии, нам надо привести себя в связь с этим грандиозным событием и начать путь к искуплению и творчеству, открыв сердце нашим небесным героям. Тогда мы будем жить среди богов. «И разве может такое произойти без меня!»

     В завершение предлагаю вам третье стихотворение - приглашение, зовущее к Софии, которое дополняет стихотворения из 6 и 9 глав.

Проявление

Око, исполненное небесных видений,

Должно направлять к ее цели 

Драгоценную непорочную субстанцию,

Чтобы в ходе грядущих эонов 

Осуществилось проявление.

Пусть это семя будущего 

Породит в тебе братство.

Пусть это семя будущего

Очистит твое сердце.

Пусть это семя будущего 

Поведет тебя к откровению.

Пусть это семя будущего 

Станет божественной нитью,

Что соединит тебя 

с сердцем михаэлической общности,

В коей ты будешь жить.

О ты, Божественная София, Дева Света,

Сделай так, чтобы в моей голове 

Божественный свет явил то,

Что я несу в моем сердце

И что хотят волить мои конечности:

Камень Света, 

Рожденный союзом Христа и Софии.
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