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От редакции

Мир един, Истина едина, и все люди — братья. Тому, что слова эти сегодня звучат как аксиома, мы во многом обязаны Теософскому движению. Не так было ещё столетие назад, когда посреди крушения старых порядков и верований Теософское движение мощно выступило с призывом к Братству людей вне различия рас и вероисповеданий; к поиску Единого Начала во всех религиях и на всех богоискательских путях; к бесстрашному исследованию сокрытых и непознанных доселе сил в природе и в человеке. Огромное влияние Теософии, в особенности трудов Е. П. Блаватской, на духовные процессы XX века неоспоримо и легко обнаруживается при непредвзятом исследовании; многие понятия и идеи, впервые обнародованные теософами в последней четверти прошлого столетия, такие как единство духа и материи, как перевоплощение, Карма и др., стали составной частью мировоз​зрения современного культурного человека; но главная заслуга движе​ния, пожалуй, в том, что мы имеем теперь всеобъемлющую модель мироздания, построенную не на умозаключениях отдельного человека, но собранную из разрозненных фрагментов духовного опыта всех предшествовавших культур и цивилизаций.
Однако столетие, отделяющее нас от начала движения, срок немалый. Из истории мы знаем, что большинство даже истинных духовных начинаний приходит в упадок не позднее чем через два поколения после ухода своих основателей,— так жива ли сегодня Теософия! Не стала ли она вещью, так сказать, антикварной, имеющей ценность лишь для историков по части духовных течений прошлого?
Ответ однозначен — жизнеспособность Теософии заключена в её синтезном начале; в том, что части, ее составляющие, уже прошли испытание временем и, каждая в отдельности, заняли достойное место в духовной сокровищнице человечества. Теософия лишь со​единяет их в гармоничное целое, прекрасное и убедительное в своей стройности и логичности. Невозможно представить, чтобы искренний искатель истины мог обойтись без неё на том или ином отрезке Пути; но помимо этого Теософия — ещё и кладезь общих знаний из области философии, мифологии, истории науки и религии, которые ещё совсем недавно были недоступны для нас, живших за «железным занавесом».
Теософская литература по преимуществу англоязычна и совре​менному русскому читателю почти неизвестна. Разумеется, не все теософские труды одинаково ценны, часть их просто устарела; но мы имеем счастливую возможность отбирать из огромного количества материалов подлинные жемчужины, коих предостаточно, чтобы обеспечить долгое существование не одному такому журналу как Septima.
Что такое Теософия?

Кто такие теософы?
Е. П. БЛАВАТСКАЯ
Лексикографически термин теософия состоит из двух грече​ских слов: theos - «бог» и sophos - «мудрый». До сих пор все верно. Но следующие за этим комментарии как правило не дают ясного представления о Теософии. Наиболее любо​пытное определение приводится в Webster's Dictionary, где Теософия описывается как «предполагаемое общение с Богом и высшими духами с последующим обретением сверхчелове​ческого знания посредством физических процессов, таких как теургические действа некоторых древних платоников, или же посредством процессов химических, применяемых немецкими философами огня».
Это, по меньшей мере, неточное и легковесное объяснение. То, что м-р Вебстер приписывает такие идеи людям вроде Аммония Сакка, Плотина, Ямвлиха, Порфирия, Прокла, сви​детельствует либо о том, что он умышленно искажает факты, либо о том, что он плохо разбирается в философии величай​ших гениев поздней Александрийской школы и не понимает их побуждений.
Воган даёт более удачное и более философское определение «Теософ, — утверждает он, — это тот, кто предлагает вам теорию о Боге или творении Божьем, в основе которой лежит не откровение, но постижение самого теософа». С этой точки зрения, каждый великий мыслитель, философ и в особенно​сти каждый основатель новой религии, философской школы или секты обязательно является теософом. Таким образом, Теософия и теософы ведут своё существование от тех времён, когда первые проблески зарождавшейся мысли побуждали человека инстинктивно искать способы выражения своих личных независимых суждений.
Теософы существовали ещё в дохристианскую эпоху, хотя христианские авторы и относят возникновение и развитие Эклектической теософской системы к началу третьего века своей эры. Диоген   Лаэртский прослеживает   признаки   суще​ствования   Теософии   в   эпохе, предшествовавшей  династии Птолемеев, и называет её осно​вателем  египетского  иерофанта по   имени   Пот-Амун, — слово коптского происхождения, обо​значающее жреца, посвятившего себя служению Амону, богу Мудрости. Воскресил же Теосо​фию, как об   этом свидетель​ствует история, Аммоний Сакк, основатель неоплатонической школы. Аммоний хотел прими​рить все секты, народы и нации под одной общей верой — верой в единую Высшую Вечную, Не​ведомую и Безымянную Силу, правящую Вселенной посред​ством   неизменных и вечных законов. Он задался целью дока​зать первичность Теософской системы, которая изначально была идентичной во всех странах; побудить людей оставить ссоры и   междоусобицы и подобно детям одной матери объединиться в своём мышлении и устремлении к единой цели; очистить древние религии, истинный смысл которых в большей или меньшей степени был искажён или затемнён всяческим хламом, привнесённым человеком, объединив их и объяснив, исходя из чисто философских принципов. Именно поэтому в Эклектической Теософской школе наряду со  всеми  философскими  системами  Греции преподавались буддийская, ведантийская и магическая, или зороастрийская системы.  Этим также объясняется преобладание у древних александрийских теософов таких характерных для буддистов и индусов качеств, как почтение к родителям и пожилым людям; братская любовь ко всей человеческой расе; чувство сострадания по отношению к   бессловесным животным. Аммоний Сакк стремился утвердить систему моральной дисциплины, которая   воспитывала   бы в людях   чувство гражданского долга; возвысить их сознание посредством поиска и созерцания единой Абсолютной Истины; однако главной его целью, достижение которой сделало бы воз​можным обретение всего остального, было извлечь из раз​личных религиозных учений, как из многострунного инстру​мента, одну цельную и гармоничную мелодию, которая нашла бы отклик в каждом сердце, любящем истину.
Таким образом, Теософия — это древняя Мудрость-Религия, эзотерическая доктрина, с незапамятных времён известная в каждой стране, которая претендовала на то, чтобы считаться цивилизованной. Во всех древних писаниях эта «Мудрость» предстаёт как эманация божественного Принципа; и чёткое осмысление этого нашло своё отражение в таких именах, как индийское Буддх, вавилонское Нэбо, мемфисское Тот, греческое Гермес, а также в титулах ряда богинь — Метис, Неит, Афина, гностическая София, и, нако​нец, в таком слове, как Веды, восходящем к глаголам «знать», «ведать». Так древние философы Востока и Запада, иерофанты древнего Египта, Риши Арьяварты и теодидакты Греции называли знания об оккультных и божественных по своей природе предметах.
Основополагающей идеей Эклектической теософии являет​ся идея о единой Высшей Сущности, Неведомой и Непости​жимой, ибо: «Как можно познать познающего?», — вопрошает Брихадараньяка Упанишада. Эта система подразделяется на три составные части: теорию о единой Высшей Сущности; учение о человеческой душе как об эманации последней, имеющей вследствие этого ту же природу; и теургию. Именно теургия послужила причиной искажённого представления о неоплатониках в нашу эру материалистической науки. Так как теургия была в сущности искусством применения божественных сил человека для покорения слепых сил при​роды, то её приверженцы в самом начале именовались магами [magicians] — от искажённого «маг» [«Magh»], слова, означав​шего мудрого или учёного человека, которое только со вре​менем приобрело уничижительный оттенок.
Во всём, что касается Божественной сущности и природы души и духа, взгляды современной Теософии не отличаются от воззрений Теософии древности. Божество Диу, распро​странённое среди арийских народов, было сродни Иао халдеев и даже Юпитеру менее образованных по части философии римлян; не слишком отличался он и от Яхве самаритян, Тиу, или «Тиуско» норманнов, Duw бриттов и Зевса фракийцев. Что же касается Абсолюта, Единого и Всесущего, то, незави​симо от того, к какой из систем мы прибегнем: греческой пифагорейской, халдейской каббалистической или же арий​ской философии, — любой из вышеназванных символов, про​слеженный до своего начала, может привести только к чистой и абсолютной Теософии. В Пифагорейской системе пред​вечная монада, которая уходит во тьму и сама есть Тьма (для человеческого разума), была положена в основу всего; эта идея в полном объёме прослеживается в философских системах Лейбница и Спинозы. Таким образом, неважно, придерживается ли теософ Каббалы, которая, говоря об Эн-Софе, вопрошает: «Кто же тогда может осознать То, если Оно не имеет формы и есть He-Существующее?» — или же, вспомнив великолепный гимн из Риг-Веды (гимн 129-й, книга 10-я), задаётся вопросом:

Кому ведомо, откуда произошло это великое творение?
Его ли воля творила, или же она была безмолвной.
Он знает это — или же, быть может, даже Он не знает.

Или же принимает ведантийскую теорию Брахмы, которое в Упанишадах представлено как нечто «без жизни, без разума, чистое», бессознательное, ибо — Брахма есть «Абсолютное Сознание». Или же он (теософ), примкнув к непальской школе свабхавиков, будет стоять на том, что не существует ничего, кроме «Свабхавата» (субстанции или вещества), ко​торое существует само по себе без какого бы то ни было творца,— любая из приведённых выше теорий может при​вести только к чистой и абсолютной Теософии. Той Теософии, которая побудила таких людей как Гегель, Фихте и Спиноза продолжить труд древних греческих философов, обратив их мысли к Единой Субстанции — Божеству, Божественному Всему, происходящему от Божественной Мудрости, непости​жимому, неведомому и не персонифицированному ни в одной древней либо современной религиозной философии, за исключением христианства и мусульманства. Таким образом, каждый теософ, придерживающийся концепции Божества, «в   основе   которой   лежит   не   откровение,   но   постижение самого теософа», может принимать любое из вышеназванных определений или же исповедовать любую из этих религий, не опасаясь погрешить против истин Теософии. Ибо послед​няя есть вера в Божество как сумму Всего; источник всего сущего; беспредельное, которое не может быть ни осознано, ни познано; и одна лишь Вселенная служит проявлением Того, или Его — каковое местоимение нередко употребляется, и Божество тем самым наделяется полом и антропоморф​ными качествами, что и есть как раз самое настоящее бого​хульство. Да, Теософия избегает грубого материализма; для неё предпочтительнее воззрение, что извечно пребывающий в себе самом Дух Божества не проявляет воли, равно как и не созидает; но что в беспредельном сиянии, исходящем повсюду от Великого Центра, функции создателя всего видимого и не​видимого отводятся Лучу, содержащему в себе зачаточную и порождающую силу, которая в свою очередь создаёт то, что греки именуют Макрокосмом, каббалисты Тиккуном, или Адамом Кадмоном — архетипным человеком, арийцы — Пурушей, проявленным Брахмой, или Божественным муж​ским началом. Теософия также верит в Анастазис, или непре​рывное существование, и в трансмиграцию (эволюцию), или в ряд преобразований, происходящих с душой, которые могут быть обоснованы и истолкованы в строгом соответствии с философскими принципами; но на основе разграничения между Параматмой (трансцендентальной, Высшей Душой) и Дживатмой (животной, или самосознающей душой) ведантинов.
Чтобы дать Теософии исчерпывающее определение, мы должны рассмотреть её во всех аспектах. Внутренний мир не для всех и не всегда остаётся сокрытым за непроницаемой тёмной завесой. Во все века и во всех странах находились люди, которые иногда обретали способность воспринимать явления из этого внутреннего, или невидимого мира по​средством высшей интуиции, обретаемой при помощи Тео​софии — или Бога-знания, переносившего ум из мира форм в мир бесформенного духа. Следовательно, «Самадхи» или Дхьян-Йог-Самадхи индусских аскетов; «Daimonion-photi», или духовное просветление неоплатоников; «Привлечение души к звёздному общению» розенкрейцеров или философов огня и даже экстатический транс мистиков и современных месмеристов и спиритуалистов — все они идентичны по сути, хотя и отличаются своими проявлениями. Мистик стремился познать человеческое божественное «я», что зачастую оши​бочно интерпретируется как общение человека с персонифи​цированным Богом, и вера в возможность такого общения, похоже, существовала с момента возникновения человечества, только каждый народ называл его по-своему. «Посредством размышления, самопознания и дисциплины ума душа может возвыситься до созерцания вечной истины, блага и красо​ты — то есть до Созерцания Бога, что есть epopteia», — гово​рили древние греки. «Слияние своей души со Вселенской Душой,— утверждает Порфирий, — требует совершенно чис​того ума. Посредством самосозерцания, абсолютного воздер​жания и чистоты тела мы можем приблизиться к Тому и обрести в этом состоянии истинное знание и чудесное проникновение в суть вещей». Таким образом, подобно тому как арийский мистик полагал, что только обретя силу дей​ствовать независимо от своего тела посредством Атмана — «я», или «<божественной> души», он сможет решить все вопросы жизни и смерти; а древние греки отправлялись на поиски Atmu — Сокрытого, или Бога-Души человека — с символическим зеркалом Фесмофорийских мистерий; так и сегодняшние спиритуалисты верят в способность духов, или душ развоплощённых людей общаться с теми, кого они любили на земле, являясь к ним в зримом и осязаемом облике. И все они: арийские йогины, греческие философы и современные спиритуалисты отстаивают такую возможность на том основании, что воплощённая душа и её никогда не воплощающийся дух — истинное я — отделены от Вселен​ской Души и других духов не пространством, а вследствие качественного различия их свойств, так как в беспредельной протяжённости пространства не может быть никаких ограни​чений. Они также утверждают, что, как только это каче​ственное различие устранено (согласно грекам и арийцам, это достигается посредством абстрактного созерцания, на время высвобождающего Душу из телесного плена; а по мнению спиритуалистов,— при помощи медиумизма), такая связь между воплощёнными и развоплощёнными духами стано​вится возможной. Так, йогины системы Патанджали и следо​вавшие в том же русле Плотин, Порфирий и другие неоплатоники стояли на том, что в часы экстаза, который каждому из них довелось испытать по нескольку раз на протяжении всей жизни, они соединялись или, скорее, становились как бы единым целым с Богом. Слишком много выдающихся фило​софов отстаивали и отстаивают эту идею, пусть даже оши​бочную по отношению ко Вселенскому Духу, чтобы отбросить её как пустую химеру. В случае учения теодидактов, един​ственным спорным вопросом, единственным тёмным пятном в этой философии крайнего мистицизма является его попыт​ка отнести то, что представляет собой чисто экстатическое просветление, к разряду чувственного восприятия. В случае же йогинов, заявлявших о своей способности созерцать Ишвару «лицом к лицу», это притязание было успешно опро​вергнуто жёсткой логикой Капилы. Что же касается подобных же утверждений относительно их греческих последователей и огромного количества христиан, испытавших состояние экстаза, и наконец относительно последних двух претендентов на «Боговидение» — Якоба Бёме и Сведенборга, — то такое притязание можно и должно было бы подвергнуть фило​софскому и логическому анализу, если бы только несколько наших великих учёных, которые являются спиритуалистами, проявляли больший интерес к философии, чем к феномено​логической стороне спиритуализма.
Александрийские теософы разделялись на неофитов, посвя​щенных и учителей, или иерофантов; и их правила были заимствованы из Мистерий Орфея, который, согласно Геродоту, вынес их из Индии. Аммоний брал со своих учеников клятву не разглашать его высшие доктрины никому, за исключением тех, кто оказался всецело достойным и прошёл посвящение и кто научился распознавать богов, ангелов и демонов разных народов в свете эзотерической hyponoia, или внутреннего значения. «Боги существуют, но они не то, за что их принимает hoi polloi, невежественное большин​ство, — говорит Эпикур. — Не тот атеист, кто отрицает суще​ствование богов, которым поклоняется большинство, но тот, кто навешивает на них ярлыки в соответствии с пониманием невежественных масс». Аристотель в свою очередь утвер​ждает, что «Божественная Сущность пронизывает всё царство природы, а богами именуются просто первичные принципы».
Плотин, ученик «Богом наученного» Аммония, говорит нам, что тайный гносис, или Теософское знание, состоит из трёх ступеней — суждения, науки и просветления. «Средством или орудием первого является чувство или восприятие; второго — диалектика; третьего — интуиция. Интуиция держит разум в подчинении; это абсолютное знание, основанное на слиянии ума с познаваемым объектом». Теософия — это, так сказать, точная психологическая наука; она соотносится с врождённым неразвитым медиумизмом, как физика Тиндаля с познаниями в этой области школьника. Она развивает в человеке способность непосредственного созерцания — то, что Шеллинг определяет как «познание тождества субъекта и объекта в личности», так что осенённый знанием hyponoia человек начинает божественно мыслить и видеть все вещи такими, какие они на самом деле, и в конце концов становится «восприемником Всемирной Души», если прибегнуть к одно​му из самых прекрасных выражений Эмерсона. «Я, несовер​шенный, боготворю моё личное Совершенное»,— говорит он в своём великолепном эссе о Сверх-Душе. Изучая психоло​гический аспект, или состояние души, Теософия также содей​ствует развитию всех отраслей науки и искусства. Она была хорошо знакома с таким широко известным в настоящее время явлением, как месмеризм. Практическую же теургию, или «церемониальную магию», к которой так часто прибегало римско-католическое духовенство в своих экзорсизмах, теософы, как правило, игнорировали. И только Ямвлих, несмотря на пренебрежение неоплатоников к церемониальной магии, ввёл в Теософию теургическую доктрину. Не ведая истинного значения эзотерических божественных символов природы, человек легко может не рассчитать своих душевных сил, и вместо того, чтобы общаться духовно и умственно с выс​шими небесными существами, добрыми духами (богами теургов Платонической школы), он неосознанно привлечёт злые тёмные силы,— эти неумирающие злобные порождения человеческих преступлений и пороков, постоянно окружаю​щие человечество в предвкушении очередной жертвы,— и опустится таким образом от теургии (белой магии) до goetia (чёрной магии, колдовства). Впрочем, ни белая, ни чёрная магия не являются тем, чем они предстают в народных суе​вериях. Вера в возможность «вызывания духов» с помощью ключа Соломона является проявлением крайнего невежества и самых тёмных предрассудков. Только чистота деяний и по​мыслов может возвысить нас до общения «с богами» и по​мочь нам достичь желанной цели. Алхимия, которую многие считали духовной философией, равно как и физической наукой, входила в число учений теософской школы.
Что же касается трансцендентальной стороны древней Тео​софии, пришло время Теософскому обществу разъяснить этот вопрос. Так насколько же взгляды Общества согласуются с принципами этой постигающей природу богоискательской науки древних арийских и греческих мистиков, насколько оно верит в силы современного спиритуалистического медиу​мизма? Hani ответ: целиком и полностью. Но спросите нас, какое вероисповедание у нашего Общества, и мы ответим: «Как у организации — у нас его нет». Общество как органи​зация не имеет исключительного вероисповедания, так как любое вероисповедание есть не что иное, как скорлупа духов​ного знания; а Теософия в своём предельном раскрытии и есть духовное знание — стержень философского и богоискательского исследования. Видимый представитель Универ​сальной Теософии, оно (Общество) является не более сектант​ским, чем Географическое общество, которое представляет всемирную географическую исследовательскую деятельность и совершенно равнодушно к тому, каких воззрений придер​живаются сами исследователи. Религия Общества есть алге​браическое уравнение, и до тех пор, пока в нём сохраняется знак = равенства, каждый его член волен менять слагаемые по своему собственному усмотрению так, чтобы они наилучшим образом соответствовали климатическим и прочим условиям его родины, а также характерным особенностям той нации, к которой он принадлежит, равно как и его личному харак​теру, складу ума и темпераменту. Не имея утверждённого вероисповедания, наше Общество даёт и принимает, учится и обучает посредством экспериментирования, в противовес чисто пассивному и легковерному приятию навязываемых догм. Оно охотно согласится с любым заключением выше​упомянутых школ или систем, при условии, однако, что это может быть логически и экспериментально доказано. И на​оборот, оно не может ничего принимать только на веру, от кого бы это не исходило.
Но в том, что касается каждого из нас в отдельности, всё обстоит совершенно иначе. Члены Общества являются пред​ставителями самых разнообразных национальностей и рас, рождёнными и получившими образование в самых разных социальных условиях, исповедующими самые разные веры и убеждения. Одни верят в одно, другие — совершенно в другое. Среди них есть и такие, кто пока ещё не обрёл какой-то определённой веры, но находится в состоянии сосредоточенного ожидания; другие именуют себя в некото​ром смысле материалистами. Нет в Обществе лишь атеистов и сектантов-фанатиков какой бы то ни было религии, ибо самим вступлением в Общество человек доказывает, что он стремится познать конечную истину относительно сути всех явлений. Основополагающей идеей Общества является сво​бодное и бесстрашное исследование.
Как организация Теософское общество придерживается мнения, что все оригинальные мыслители и исследователи сокрытой стороны природы, будь то материалисты, которые полагают, что материя «заключает в себе потенциал всей земной жизни», или же спиритуалисты, рассматривающие дух как источник энергии, а также и материи,— были и есть настоящие теософы. Ведь для этого вовсе не обязательно признавать существование какого-то особенного Бога или божества. Он только должен благоговейно относиться к духу живой природы и стараться отождествлять себя с ним; почитать это Присутствие, эту невидимую Причину, которая, однако, проявляет себя в непрерывной цепи своих следствий; этого непостижимого, всемогущего и вездесущего Протея: неделимого в своей Сути, неуловимого по своей форме, но предстающего во всех и в любом из всевозможных обличий; пребывающего и тут и там, везде и нигде; который есть Всё и Ничто; который есть повсюду и в то же время един; Сущность наполняющая, связующая, ограничивающая и содержащая всё и сама пребывающая во всём. И теперь, как мы полагаем, становится ясно, что независимо от того, как их именуют: теистами, пантеистами или же атеистами, всех их объединяет самое близкое родство. Всякий изучающий, кем бы он ни был, едва оставляет он старую и исхоженную дорогу рутинного знания и ступает на уединённый путь независи​мого мышления — Путь к Богу, становится теософом; оригинальным мыслителем, пребывающим в поиске вечной истины и руководствующимся при решении универсальных вопросов «своим собственным вдохновением».
Теософия является союзником всех людей, которые — всяк по-своему — усердно познают Божественный Принцип, взаимоотношения с Ним человека и Его природные проявления. Точно так же она является союзником честной науки, но только до тех пор, пока та не вторгается в сферу психо​логии и метафизики.
Она также союзник каждой честной религии — то есть ре​лигии, которая согласна, чтобы о ней судили соответственно тем критериям, которые она прилагает к другим. Те книги, которые содержат в высшей степени самоочевидную истину, Теософия считает результатом вдохновения (а не откровения). Но она считает также, что любая книга, в силу наличия в ней человеческого элемента, уступает Книге Природы; и для того чтобы читать и понимать её правильно, необходимо достичь высокого развития врождённых свойств души. Идеальные за​коны постигаются одной лишь интуицией; они вне пределов всяческих аргументаций и диалектики, их нельзя постичь или правильно оценить посредством объяснений, даваемых другим умом, даже если тот и утверждает, что они есть результат прямого откровения.
Пожалуй, мы уже достаточно ясно показали, почему каждый из наших членов волен исповедовать или не испове​довать те или иные убеждения, при условии, что он не будет претендовать на то, что его взгляды являются истиной в пос​ледней инстанции, и не станет навязывать их другим. Ибо Теософия в своём абстрактном аспекте пребывает над всеми человеческими сектами; никакие сектантские воззрения не могут охватить Теософию, которая в свою очередь легко вби​рает их все.
В заключение мы можем лишь сказать, что Общество, придерживаясь более широких и универсальных воззрений, чем любая из ныне существующих обычных научных ассоциаций, в добавление к науке обладает ещё и верой в не​ограниченные возможности духа, а также твёрдой решимо​стью проникнуть в те неведомые духовные сферы, которые, по мнению точных наук, не представляют никакого интереса для  их приверженцев.  Теософия  к  тому  же  обладает  ещё одним качеством, отсутствующим в какой бы то ни было из религий: она не делает различия между язычником, иудеем или христианином. Вот тот краеугольный камень Вселенского Братства, который был заложен в основание Общества.
Таково Теософское общество, таковы принципы, разнооб​разные цели и предметы его деятельности. Теософия не явля​ется ни «новомодной доктриной», ни организацией, вынашивающей политические заговоры, ни одним из тех кружков энтузиастов, которые возникают сегодня только для того, чтобы зачахнуть завтра же. Мысль отдельного человека, какой бы разнообразной она ни была в своих проявлениях, никогда не сможет претендовать на всеобъемлемость. Лишённая все​стороннего охвата, она изначально обречена течь в одном лишь конкретном направлении; и стоит ей только пересту​пить границы точного человеческого знания, как она тотчас же обрекает себя на ошибки и блуждания, ибо бесконечны ответвления единой Центральной и абсолютной Истины. Поэтому подчас мы видим, как даже великие философы плу​тают в лабиринтах умопостроений, подставляя себя под огонь критики потомков. Но всякая деятельность, преследующая одну и ту же цель, а именно, раскрепощение человеческого мышления, устранение предрассудков и раскрытие истины, — одинаково приветствуется. Лучшим способом, и с этим нель​зя не согласиться, будет привлечь на свою сторону молодое поколение, убедив разум молодых, пробудив в них энтузиазм и подготовив к тому, чтобы они смогли прийти на смену своим предубеждённым и консервативным отцам. Как только любой из них — мал он или велик — вступил на Царскую дорогу, ведущую к знанию, мы готовы выслушать его и принять, независимо от ранга, в своё братство. Ибо ни один честный искатель истины не возвращается с пустыми руками, и даже тот, на чью долю не выпадет общенародное признание, сможет возложить своё скромное приношение на единый алтарь Истины.
Елена Петровна Блаватская
Краткий очерк жизни и творчества
БОРИС ЦЫРКОВ
Елена Петровна Блаватская, основательница современного Теософского движения, родилась в Екатеринославе, городе на Днепре, 3!-го июля 1831 г. по юлианскому, или так назы​ваемому старому стилю, который тогда был принят в России. По григорианскому календарю дата её рождения приходится на 12-е августа. Её родителями были полковник Пётр Алексеевич фон Ган и Елена Андреевна Ган, урождённая Фадеева, известная романистка, умершая совсем молодой. Её бабушкой с материнской стороны была княгиня Елена Павловна Долгорукая; женщина в высшей степени одарённая, она была известна своими научными трудами. По линии бабушки родословная Блаватской восходит к княжескому роду Рюриковичей, предки её со стороны отца принадлежали к Макленбургскому графскому роду Hahn von Rottenstern-Hahn. Рано осиротевшая Елена воспитывается в доме бабушки и дедушки по матери.
Елена была необыкновенным ребёнком и рано стала ощу​щать, что отличается от окружающих. Своими незаурядными психическими способностями она изумляла домашних и дру​зей. Крайне своевольная, Елена не признавала никаких авто​ритетов, однако была наделена очень чуткой натурой и самы​ми разнообразными дарованиями. У неё были блестящие способности к языкам, она превосходно играла на форте​пиано и рисовала, кроме того была отважной наездницей, бесстрашно совершавшей верховые прогулки на полуобъезженных лошадях,— она вообще необыкновенно тонко чув​ствовала природу. Ещё в детстве она начала сознавать, что её жизнь станет каким-то высоким служением, что ею руково​дят, её оберегают. Елене было всего восемнадцать, когда она вышла замуж за немолодого уже Никифора Васильевича Блаватского, назначенного незадолго до свадьбы вице-губернатором Эривани; поступок этот в действительности был продиктован желанием обрести полную независимость. Она никогда не воспринимала своё замужество всерьёз, этот брак так и остался фиктивным. Через несколько месяцев она бежит из дома и путешествует по Турции, Египту и Греции, живя на деньги, которые ей присылает отец. В 1851 г., когда ей исполняется двадцать лет, в Лондоне она встречает того, кого знает по своим детским видениям — Посвященного с Востока, из раджпутов, Учителя Морию, или М...— под этим именем он стал впоследствии известен среди теософов. Он поведал Елене о том, что ей предстоит совершить, и с этого момента она безоговорочно подчиняется его руковод​ству — и на пути внутреннего оккультного совершенство​вания, и во внешней деятельности.
Вскоре после этой встречи она садится на пароход, кото​рый отплывает в Канаду, чтобы совершить полное приклю​чений путешествие по США, Мексике, Южной Америке и островам Вест-Индия, а в следующем, 1852 году, уже спешит в Индию,— мимо мыса Доброй Надежды и через Цейлон. Её первая попытка проникнуть в Тибет кончается провалом. В 1853 г. она возвращается в Англию, успев побывать ещё и на Яве. Следующим летом она снова едет в Америку и с кара​ваном переселенцев совершает переход через Роки-Маунтинс. В конце 1855 г. она вновь отправляется в Индию, посетив по дороге Японию и британскую колонию Стрейтс-Сетлментс. И вот теперь ей наконец удаётся проникнуть в Тибет через Кашмир и Ладакх, где под руководством Учителя она проходит определённые этапы своей оккультной подготовки. В 1858 г. она возвращается в Европу, посещает Францию и Германию, далее едет на родину, в Россию, неожиданно объявившись в своём семействе на Рождество, а потом неко​торое время гостит у сестры во Пскове. С 1860 по 1863 гг. она странствует по Кавказу, переживая очень мучительный духовный и физический кризис, и обретает в итоге полный контроль над своими оккультными способностями. Осенью 1863 г. она снова покидает Россию и много путешествует по Балканам, Египту, Сирии и Италии. Не исключено, что тогда же она ещё раз проникает в Тибет, но для прочего мира все её передвижения этого периода сокрыты завесой тайны. В 1870 г. она возвращается в Грецию, оттуда плывёт в Египет и терпит кораблекрушение близ острова Спеце, но её спасают; затем она добирается до Каира, где основывает Societe Spirite, кото​рое, однако, вскоре распадается. Далее она странствует по Ближнему Востоку и в 1872 г. на короткое время возвращается к своим родным в Одессу. Весной 1873 г. по указанию Учителя она едет в Париж, а затем и в Нью-Йорк; 7 июля 1873 г. она сходит на американский берег. Примерно к этому же времени относится начало её общественной деятельности. В ту пору Блаватской исполняется сорок два года, она наделена мно​гими, самыми невероятными психическими и оккультными способностями, которые целиком подчиняются её контролю. Как позднее отмечают те, кто занимался её обучением, она была лучшим доступным инструментом для совершения задуманной ими работы — представить миру в новой форме, хотя и в общих чертах, древнюю Теософию, «Знание, которое накапливалось веками, которое уточнялось и выверялось многими поколениями мудрецов...», это родительское древо истины, имевшее многочисленные ветви и побеги в виде религий, больших и малых. В задачу Блаватской входило, с одной стороны, бросить вызов укоренившимся представ​лениям и догмам скомпрометировавшей себя теологии, и, с другой, — оспорить не менее догматические воззрения науки своего времени. Правда, к тому моменту в этом двойном ряду фортификаций уже была пробита брешь. И произошло это благодаря спиритуализму, который захлест​нул тогда всю Америку. Как говорила сама Е. П. Блаватская: «Я была послана доказать реальность существования фено​менов и выявить ошибочность спиритуалистической теории относительно духов».
Вскоре после прибытия в Нью-Йорк Е. П. Б. обретает ис​тинного друга и помощника в лице полковника Хенри Стила Олькотта, юриста, человека высоких нравственных достоинств, который приобрёл известность в годы Гражданской войны благодаря своей безупречной службе. К ним примы​кает Уилльям Куон Джадж, молодой ирландский адвокат, сыгравший впоследствии выдающуюся роль в Теософском движении. 7-го сентября 1875 г. преимущественно стараниями Блаватской,  Олькотта  и  Джаджа,  а  также  ещё  нескольких человек была создана организация, которую нарекли Теософ​ским обществом, так как перед ним ставилась цель содей​ствовать распространению древних учений Теософии, или той Мудрости в делах Божественных, которая послужила духовной основой для многих великих философских систем прошлого, таких как неоплатонизм, гностицизм и античные школы мистерий. 17 ноября 1875 г. президент-основатель полк. Олькотт официально известил о создании Общества, и с тех пор эту дату принято считать днём его основания. Провозгласив целью Общества «собирание и распространение знаний о законах, управляющих Вселенной», Основатели вскоре изложили задачи более детально; и, претерпев лишь несколько незначительных редакционных поправок, они остаются всё теми же:
1. Создание ядра Вселенского Братства Человечества без различия рас, вероисповедания,   пола, касты или цвета кожи.
2. Содействие изучению сравнительной религии, философии и науки.
3. Исследование необъяснённых законов Природы и сил, сокрытых в человеке.
В сентябре 1877 г. в нью-йоркском издательстве J.W. Bouton'a вышел в свет первый монументальный труд Е. П. Блаватской Разоблачённая Исида, и первый тираж в тысячу экземпляров был распродан в течение двух дней, оказав мощное воздей​ствие на умы читающей и мыслящей публики. По мнению нью-йоркской Herald-Tribune, книга явилась одним из «выда​ющихся творений века», другие газеты и журналы высказа​лись в таком же духе. Очертив предмет оккультных наук и историю их развития, Разоблачённая Исида раскрывает при​роду и происхождение магии, корни христианства, ошибки богословия и заблуждения признанных научных авторитетов, трактуя их в свете тех тайных учений, которые золотой нитью проходят через века, проявляясь время от времени в виде раз​личных мистических движений. Сегодня этот труд столь же актуален, как и в те дни, когда он впервые увидел свет, и всё так же велика потребность в его новых изданиях.
8 июля 1878 г. Е. П. Блаватская стала первой русской жен​щиной, принявшей американское гражданство, это событие получило самую широкую огласку на страницах различных газет.
Проработав ещё три года в США, Е. П. Блаватская и полк. Олькотт отбывают в Бомбей, в Индию, где устраивают штаб-квартиру Общества. Вскоре с ними знакомится Алфред Перси Синнетт — в то время редактор правительственной аллахабадской газеты The Pioneer. Это знакомство оказалось чрезвы​чайно важным. Синнетт всерьёз заинтересовался учением Теософского движения и его деятельностью, вследствие чего Е. П. Блаватская дала согласие на попытку установить контакт посредством переписки между ним и двумя Адептами, оказывавшими содействие Движению — Учителем Морией и Учителем Кут Хуми, из кашмирских браминов. Переписка продолжалась с 1880 по 1884 гг., и многочисленные ответы этих Мудрецов на вопросы Синнетта и другого англичанина, А. О. Хьюма, были впоследствии опубликованы в виде книги под названием The Mahatma Letters to A. P. Sinnett (Письма Махатм к А. П. Синнетту), London, 1923. Оригиналы писем Учителей хранятся в Британском музее как большая ценность, но к ним можно получить доступ с особого разрешения Отдела редких рукописей.
Посетив многие города и селения Индии, основатели возвращаются в Бомбей и в октябре 1879 году  приступают к из​данию первого теософского журнала The Theosophist (выходя​щего по сей день), редактором которого становится Е. П. Бла​ватская. В это время Общество быстро расширяется, к нему примыкает ряд выдающихся людей из Индии и других стран. В мае i88o г. основатели едут на Цейлон, где полковник Олькотт начинает работу по возрождению буддизма в этой стране. Они оба принимают «pancha sila», то есть официально становятся буддистами, — факт, который Олькотт впослед​ствии объяснил как «формальное подтверждение наших дав​них убеждений». В мае 1882 г. в Адьяре, близ Мадраса, было куплено поместье, куда в конце года переезжает штаб-квартира Общества. Адьяр вскоре становится центром все​мирной деятельности, и основатели вместе с небольшой груп​пой соратников отдаются ей целиком. Предпринимаются поездки в самые отдалённые районы Индии, основываются Филиалы, принимаются посетители, ведётся   обширнейшая переписка, готовятся к публикации в основанном незадолго по этого теософском журнале ценнейшие научные материалы. Эти труды преследовали цель пробудить в индусах интерес к тем духовным ценностям, которые заключали в себе древ​ние Священные Писания их родины. В 1884 г. полк. Олькотт отбывает в Лондон с петицией к Британскому правительству от буддистов Цейлона. Е. П. Блаватская, состояние здоровья которой в это время резко ухудшилось, едет в Европу вместе с ним. После недолгого пребывания в Париже и Лондоне осенью она поселяется в Германии, в Эльберфельде, и с голо​вой уходит в работу над Тайной Доктриной. Между тем в Адьяре иезуиты спешно готовят заговор, в котором участ​вуют двое слуг Е. П. Б., Алексис и Эмма Куломы. В конце декабря Е. П. Б. возвращается в Адьяр, чтобы на месте озна​комиться с ситуацией. Она намерена предъявить судебный иск супругам Куломам за грубую клевету о якобы мошенни​ческом характере производимых ею феноменов. Однако другие члены, стоящие во главе Общества, по разным при​чинам решают не предавать это дело огласке, и Е. П. Б., не добившись справедливости, в марте 1885 г. уезжает в Европу, чтобы уже никогда не вернуться в Индию.
Как выяснилось впоследствии, всё это «дело» было целиком состряпано иезуитами, ненавидевшими и Общество, и Е. П. Б. Обвинения были построены на поддельных, частично и пол​ностью, письмах, написанных якобы Е. П. Блаватской и со​державших указания относительно того, как устраивать все​возможные фальшивые феномены,— письмах, с которыми непредвзятым исследователям не дозволили ознакомиться. В конце концов все эти злобные нападки самым губительным образом отразились на здоровье Е. П. Блаватской. Сначала она поселяется в Вюрцбурге, в Германии, затем перебирается в Остенде, а весной 1887 г. по приглашению английских тео​софов переезжает в Лондон. Не обращая внимания на своё вконец пошатнувшееся здоровье и всяческие злоключения, она всё так же упорно работает над своим великим трудом; он был завершён и опубликован в двух больших томах в октябре 1888 г. Помогали Блаватской Бертрам Китли и Д-р Арчибалд Китли, они переписывали и редактировали Рукописи, они же и финансировали издание. Тайная Доктрина венчает литературную деятельность Е. П. Блаватской, это эпо​хальное творение только теперь начинает обретать признание выдающихся умов современности, и не приходится сомне​ваться в том, что в двадцать первом веке оно встретит ещё больший отклик и получит самую высокую оценку.
Так как Е. П. Блаватская к тому времени фактически утра​тила всякий контроль над своим первым журналом The Theosophist, то в 1887 г. она основывает в Лондоне ежеме​сячный журнал Lucifer, который, как гласит надпись на его титульном листе, был задуман, чтобы «осветить предметы, сокрытые во мраке». Всего вышло двадцать томов этого периодического издания, после чего ему на смену пришло The Theosophical Review.
В 1889 г. Европейская штаб-квартира Общества обосновы​вается в Лондоне, Сент-Джонз-Вуд, на Авеню-Роуд 19, и здесь Е. П. Б. пишет The Key to Theosophy (Ключ к Теософии), «изложение Этики, Науки и Философии, для изучения кото​рых и было основано Теософское общество»; The Voice of the Silence (Голос Безмолвия), жемчужину теософской литера​туры, произведение, в которое вошли переводы избранных отрывков из священной восточной книги The Book of the Golden Precepts (Книги золотых правил), которую она выучила наизусть за время своего оккультного обучения в Тибете.
В i888 г. Е. П. Блаватская основывает Эзотерическую сек​цию, для более глубокого изучения Эзотерической филосо​фии, и пишет Наставления для тех, кто занимался в этой Секции.
Е. П. Блаватская скончалась 8 мая 1891 г. во время эпиде​мии гриппа, которая в те дни свирепствовала в Англии; её останки были преданы сожжению в Воукингском крематории в Суррее.
Непредвзятое знакомство с жизнью Е. П. Б., её трудами, беззаветным служением Истине, её духовными способностя​ми и достижениями раскрывает перед нами величественный облик женщины, которая по праву считается одним из вели​чайших адептов в истории западной цивилизации, прямым посланником Транс-Гималайского Братства.

Практическая сторона теософии
ХАРИДЖ
Тем, кто внимательно следил за развитием Теософского общества, может показаться, что написано уже достаточно, и что тема эта охвачена настолько всесторонне, что в дальнейших пояснениях не нуждается. Практический оккультизм, теоретический оккультизм и бесчисленное мно​жество комментариев под общим названием теософия — всё это уже было. Воистину, тема эта изучена вдоль и поперёк, так что человек, знакомый с уже имеющимися публикациями, не должен испытывать трудностей в отыскании своего пути. Заголовок теософия включает в себя философию происхож​дения всего сущего, его природы и назначения. Невозможно определить всё одним предложением или адекватным образом обсудить в журнальной статье. Обсуждение одного принципа выявляет многие другие аспекты, связанные с ним более или менее непосредственно, и сложность эта подчас приводит к путанице и смущению умов, причём это особенно отно​сится к начинающим, хотя и давно изучающие не всегда свободны от этого.
Так вот, крайне желательно избавиться от путаницы и сму​щения умов, ибо они весьма обескураживают изучающего и мешают ему плодотворно жить и работать. Устранение путаницы не связано ни с глубиной чтения и объёмом прочи​танного, ни с большими познаниями в оккультных или тео​софских предметах, но с определённым состоянием души. Некоторые внимательно прочли большую часть литературы по оккультизму и рассуждают со знанием дела о бесчислен​ных философских системах, а в итоге лишь безнадёжно запутываются, словно в нитях паутины, не обладая ни «ключевым словом», ни силой приказа, ни светом, который позволил бы им видеть. Из хаоса они не вынесли космоса. В музыке их Душ нет ни ритма, ни гармонии, в ней нет основной темы, но лишь смешение звуков, нестройный гул оккультных там​тамов. А почему? Потому что знание (?) их поверхностное, сугубо интеллектуальное; оно никак не вошло в их жизнь и не было выведано у жизни. Это самый поверхностный слой, пена на гребне валов, оторванная от огромного волнующегося внизу моря. Но есть теософы, которые ухватывают суть, одним рывком они добираются до сердцевины; энергичные, искренние натуры, алчущие и жаждущие чего-то, что им никак не удавалось найти, — и вот наконец оно найдено. «Ну да, ясно! — восклицают они, — чтобы получить это, я должен переустроить свою жизнь. Ну что ж, я это сделаю!» И такие превращения бывали! С печатью на устах, ведомые своим сердцем, они упорно прокладывали себе путь в новый мир. В один миг «грех» и вожделения земного бытия утра​тили для них всякую привлекательность, — но почему же? Потому что они возлюбили нечто иное превыше их. В то же время они сохраняли терпение, имея дело с тем, что теперь вызывало у них едва ли не отвращение, пробираясь сквозь это, а не убегая от него прочь. Хотя и зная, что продвижение зависит от обретения истинной свободы, они были способны даже отказаться от своего продвижения и ещё более высокого блага ради исполнения долга и обязательств, принятых по неведению и неосмотрительности.
Великое отречение складывается из малых самопожертво​ваний. В тот самый миг, когда душа теряет привязанность к личному «я», она обретает Всё. Теософские истины предназначены единственно для тех, кто их жаждет, и ни для кого другого; и богат человек или беден, несведущий или учёный — желание определяет всё и побуждение окрашивает всё. Тому, кто опьянён бином мира сего, не по вкусу придётся амброзия богов, для него она вроде молочка для младенцев. Ну и отлично; он привержен своим идолам, оставим его в покое. Однажды друг пишущего эти строки, человек пря​мой и честный, сказал ему: «Я отдал бы всё за ту уверенность в будущем и убеждённость, что всё идёт как надо, которой ты, кажется, обладаешь». В ответ было сказано: «Ты не хо​чешь этого». «Нет же, хочу, действительно хочу». «Ну что ж, сейчас ты убедишься, что ты не хочешь этого в том смысле, какой явствует из твоих слов». Так вот, друг этот был по​молвлен с красивой девушкой, поэтому ему было предложено следующее:  «Что если бы в эту минуту тебе явился ангел и сказал: „Выбирай один дар, и не больше, и он тотчас ста​нет твоим", — выбрал бы ты мудрость, которой, по твоим словам, ты жаждешь, — или б ты выбрал, чтобы некая юная леди очутилась в твоих объятиях в качестве твоей жены?» «Ну конечно же, — ответил он, — я выбрал бы эту девушку. Я не думал, что вопрос может стоять таким образом».
Не только самое дорогое из того, что у нас есть, но и самое заветное из всего, чего мы жаждем, из всего, что имеется в мироздании, — вот чем должна быть Истина. Никто, однако, не может достичь такой степени жажды истины, пока не познает ничтожность всего остального. Более чем глупо от​таскивать его от его идолов; он будет по-прежнему лелеять их в тайне и воскурять им фимиам во внутреннем святилище своей души. Про оккультную иерархию говорится, что никто из тех, кто стучится правильно, не может быть отринут. Кто, в самом деле, может отказать хозяину от его собственного дома; и кто может войти в дом силача и захватить его добро, если только силач этот не будет прежде связан по рукам и ногам; и опять-таки, кто может связать его, как не его законные рабы, живущие в его доме; и кто может держать их в узде, как не хозяин дома?
На первый взгляд кажется, что в теософском учении име​ется некое противоречие. Самопожертвование, отречение и братство — с одной стороны; а с другой — наставления по личному продвижению в оккультизме. Если здесь и видится несообразность, то лишь со стороны, и впечатление это исчезает, стоит только всерьёз приступить к работе. Здесь и впрямь существуют тайны, раскрыть которые человеку предстоит по мере его продвижения, но это никоим образом не откровения извне. Они раскрываются изнутри, именно как семя развивается в более совершенное растение, и как бутон раскрывается в более совершенный цветок.
Весьма многие члены теософского общества озабочены только собственным продвижением; они, подобно ракушкам, прилепились к теософскому кораблю. «Какую пользу принесёт мне Т. О.? Что я получу? Что я получил, вступив в Т. О.?»— Вы получили возможность грести или распустить парус; и если работали энергично, то, может статься, недалёк день, когда вы  с удивлением увидите, насколько на самом  деле постигли искусство кораблевождения. Что бы подумали о купце, который, продав товару на грош, тотчас закрыл бы лавку, оставив покупателей снаружи, покуда он не произведёт переучёт? К тому времени, как он убедится, что чистая прибыль от его гроша одна копейка, до него вдобавок дойдёт, что покупатели ушли, возможности упущены, а арендная плата и издержки поглотили его гроши и привели его к бан​кротству. О, маловеры! Неужели же в поисках истины вы должны иметь цент прибыли с каждого цента, а иначе вы станете держать деньги Господа вашего под спудом и зароете их в землю?
Либо мы жаждем истины, либо нет, и обман здесь невоз​можен. Никто не может обмануть собственную душу. Если мы жаждем земного, то почему бы не искать в этом направ​лении, ибо в таком искании заключено наше единственное исцеление. Теософия не предлагает абсолютно ничего тому, кто ещё хотел бы покупать, продавать и извлекать прибыль. Приходилось ли кому-нибудь видеть, чтобы г-жа Блаватская или полк. Олкотт сидели где-нибудь в углу, созерцая кончик собственного носа либо изучая пятно на стене? Приходилось ли кому-нибудь слышать, чтобы они выражали беспокойство по поводу своего личного продвижения? Известно ли кому-нибудь, чтобы они занимались чем-то ещё, кроме работы, работы, работы, больные или здоровые, ночью или днём, отдавая свой последний доллар на общее дело, и испрашивая милостыню — пусть и не с чашей для риса от дома к дому, но пером, и сердцем, и устами, и умом — для бедного, пребы​вающего во мраке, заблудшего человечества? Сколько тысяч миль исколесил полковник Олкотт по Индии? Вот она Теосо​фия на практике, в жизни основателей Т. О. Пример тому — картина бедной больной женщины, опухшей от водянки, сосредоточенно работающей по шестнадцать часов в сутки, переплавляющей свою жизнь в смелые и благородные планы для бедных, угнетённых и повергнутых во прах; зарабатываю​щей пером себе на хлеб насущный, и приемлющей в качестве воздаяния — презрение, злотолкования, клевету, насмешки! Вот она практическая теософия; ну а где же продвижение этих двух преданнейших и усерднейших из слуг? К этому вре​мени они-то должны были уметь летать на Луну на помеле, если б относились к своему служению как мы, которые, вскользь коснувшись самого краешка, уже протягиваем руку за «бакшишем»; а чего бы только ни отдали мы за то, чтобы уметь производить настоящие оккультные феномены и уто​пать в облаке славы!
Тот, кто работает для себя — лишь копается в грязи, хотя бы и воображал, что пребывает в поисках света. Тот, кто забывает себя и работает для всех, — держит путь к свету, хотя бы продвижение и не было заметно. Свет будет гореть в нём, и не только озарять его собственную душу, но и из​лучать сияние на всё вокруг.

Практический оккультизм
Е. П. БЛАВАТСКАЯ
Что такое оккультизм? 

Термин «оккультный» высокого, но в целом забытого про​исхождения. Будучи производным от латинского occultus, означающего «скрытый, сокровенный, тайный», он, в соб​ственном смысле, точно определяет всё нераскрытое, скрытое либо непростое для восприятия. Ранние теологи, например, говорили об «оккультных суждениях Божьих», а «оккультными философами» во времена, предшествовавшие Возрождению, именовались учёные, занимавшиеся поисками незримых причин, управляющих явлениями природы.
Столетие назад, когда слово это ещё не приобрело нынешних разнородных побочных значений, Е. П. Блаватская определяла «оккультизм» как «чистой воды альтруизм» — божественную философию или сокровенную теософию во всех религиях. Оккультизм исходит из положения, что Божество скрыто — трансцендентное и всё же имманент​ное — в каждом живом существе. Как духовная дисциплина, оккультизм — это отречение от эгоизма; это «путь совести», ведущий к мудрости, к правильному различению добра и зла, к альтруизму.

ЭТО ВАЖНО ЗНАТЬ ИЗУЧАЮЩИМ
Как видно из раздела Писем за этот месяц, многие люди ищут практических наставлений по оккультизму. И потому стано​вится необходимым раз и навсегда оговорить:
а) существенное различие между оккультизмом теоретиче​ским — и практическим; или тем, что известно под именем

Теософия, с одной стороны, и тем, что принято называть оккультными науками — с другой; и
б) характер трудностей, с которыми сопряжено изучение последних.
Нетрудно стать теософом. Всякий человек средних умствен​ных способностей и склонный к метафизике; не эгоист, веду​щий чистую жизнь и находящий больше радости в помощи ближнему, чем в получении помощи самому; всегда готовый поступиться своими удовольствиями ради блага других; лю​бящий Истину, Добро и Мудрость ради них самих, а не из-за пользы, которые они приносят, — и есть теософ.
Но совсем другое дело встать на путь, ведущий к познанию благого действия, к верному распознаванию добра и зла,— путь, приводящий человека к такому могуществу, что он может творить желаемое добро, часто внешне не пошевельнув при этом даже пальцем.
Кроме того, изучающий должен быть ознакомлен ещё с одним важным обстоятельством. А именно, с той огромной, почти безграничной ответственностью, которую учитель при​нимает на себя ради ученика. От гуру Востока, которые учат открыто или тайно, и до немногочисленных каббалистов Запада, берущихся преподавать начатки Священной науки своим ученикам, — причём эти западные иерофанты часто сами не ведают об опасности, которой подвергаются, — все такие «Учителя», до единого, подвластны одному и тому же непреложному закону. Как только наставник на самом деле начинает учить, с того мгновения, когда он передаёт своему ученику какую-либо силу — психическую, умственную или физическую, — он принимает на себя все грехи этого ученика, связанные с оккультными науками, будь то грех упущения или грех деяния; и это — вплоть до того мгновения, когда посвящение сделает из ученика Учителя — в свою очередь ответственного. Есть одно непонятное и загадочное рели​гиозное установление, глубоко чтимое и соблюдаемое в греческой церкви, наполовину забытое в римско-католической и полностью исчезнувшее в протестантской церкви. Оно восходит к временам раннего христианства, и основанием ему послужил вышеуказанный закон, символом и выражением которого оно и  было.  Это — догмат безусловной святости отношений между крёстными отцом и матерью, которые принимают на себя поручительство за новорождённого
. Под​разумевается, что они берут на себя все грехи новоокрещённого младенца — (помазанного как при посвящении — таинство воистину!) — до того дня, когда он становится ответственной личностью, различающей добро и зло. Таким образом понятно, почему «Учителя» так сдержанны и почему «чела» должны пройти семилетнее испытание, чтобы доказать свою пригодность и развить качества, необходимые для безопасности как Учителя, так и ученика.
Оккультизм не есть магия. Сравнительно нетрудно на​учиться приёмам заклинаний и методам использования тонких, но всё же материальных сил физической природы; способности животной души в человеке пробудить недолго; силы, которые приводятся в действие его любовью, ненави​стью, страстями, развиваются достаточно быстро. Но это — чёрная магия, колдовство. Ибо побуждение, и только побуж​дение, обращает любое применение силы в чёрную (пагуб​ную) или белую (благотворную) магию. Невозможно приме​нить духовные силы человеку, в чьей душе остался хоть малейший след себялюбия. Ибо, если только его намерения не вполне чисты, духовное превратится в психическое, будет действовать на плане астральном и может привести к ужас​ным последствиям. Свойства и силы животной природы могут быть одинаково использованы как людьми себя​любивыми и мстительными, так и бескорыстными и все​прощающими; тогда как способности и силы духа доступны только  тем,  чьё  сердце  совершенно  чисто, — и  это  и  есть БОЖЕСТВЕННАЯ МАГИЯ.
Какие же условия требуются, чтобы приступить к изучению этой «Divina Sapientia»
? Ибо да будет известно, что никакое обучение невозможно, пока не соблюдены эти чёткие условия если ученик не придерживается их неукоснительно в тече​ние всех лет обучения. Это непременное условие. Человек не сможет плыть, не войдя в глубокую воду. Птица не взлетит, пока у неё не отрастут крылья, пока перед ней нет открытого пространства и нет достаточно мужества, чтобы довериться воздушной стихии. Тот, кто желает воспользоваться обоюдо​острым мечом, должен в совершенстве владеть тупым ору​жием, если не хочет при первой же попытке поранить себя или — что ещё хуже — других.
Чтобы дать хоть приблизительное представление об усло​виях, при которых изучение божественной Мудрости только и может быть предпринято безопасно, то есть без риска, что божественная магия перейдёт в чёрную, приводим страницу из «закрытого устава», который имеется у каждого наставника на Востоке. Следующие отрывки выбраны из большого числа правил и поясняются в скобках.
1. Место, избираемое для получения наставлений, должно быть выбрано с таким расчётом, чтобы внимание не отвле​калось, и должно быть наполнено «излучающими эманации» (магнетическими) предметами. Среди прочего необходимо иметь пять священных цветов, собранных в круг. В этом месте не должно быть никаких пагубных воздействий, «вися​щих в воздухе».

[Место это должно быть обособленным и не должно использоваться в других целях. Пять «священных цветов» — это призматические цвета, расположенные определённым образом, поскольку они обладают большим магнетизмом. Под «пагубными воздействиями» подразумеваются всевоз​можные возмущения пространства вследствие раздоров, ссор, недобрых чувств и т. п., так как считается, что всё это тотчас запечатлевается в астральном свете, т. е. в окружающей атмо​сфере, и повисает «в воздухе». Это первое условие как будто легко выполнимо, однако — при дальнейшем рассмотре​нии — оказывается одним из наиболее труднодостижимых.]

2.. Прежде чем ученик будет допущен к изучению «лицом к лицу», он должен обрести предварительное понимание в избранном кругу других мирских упасака (учеников), число которых должно быть нечётным.
[«Лицом к лицу» здесь означает изучение, происходящее независимо или отдельно от других, когда ученик получает наставление лицом к лицу с самим собою (своим высшим, божественным Я) или — со своим гуру. Только тогда каждый получает свою заслуженную долю познаний, в соответствии с тем, как он употреблял свои знания. Это бывает только в конце цикла обучения.]

3. Прежде чем ты (учитель) поведаешь лану (ученику) благие (священные) глаголы Ламрина, или разрешишь ему «приготовиться» к дубдже
, ты должен позаботиться, чтобы ум его был совершенно очищен и пребывал в мире со всем, особенно же с его другими я. Иначе слова Мудрости и благого Закона будут рассеяны и унесены ветром.
[«Ламрин»— труд Цонкхапы
, содержащий практические наставления, в двух частях: одна — для церковных и экзоте​рических целей, другая — для эзотерического применения. «Приготовиться» к дубдже — значит приготовить предметы, используемые для ясновидения, такие как зеркала и крис​таллы. Выражение «другие я» относится к его соученикам. До тех пор пока глубочайшая гармония не воцарится среди учащихся, никакой успех невозможен. Именно сам учитель производит отбор, сообразуясь с магнетическими и элек​трическими свойствами изучающих, самым тщательным образом сочетая и согласуя положительные и отрицательные элементы.]

4. Во время учёбы упасака должны хранить единение как пальцы одной руки. Запечатлей в их душе, что всё, что ранит одного, ранит и остальных; и если радость одного не находит отклика в сердцах других, значит, требуемые условия отсут​ствуют, и продолжать обучение — бессмысленно. [Такое едва ли может произойти, если при первоначальном отборе были учтены магнетические требования. Известны случаи, когда некоторым чела, в других отношениях перспек​тивным и готовым к восприятию истины, приходилось ждать годами из-за своего характера и неспособности настроить себя в лад со своими товарищами. Ибо–]

5. Соученики должны быть настроены своим гуру подобно струнам вины: каждая звучит по-своему, но в гармонии с остальными.  Вместе  они  должны составлять  клавиатуру, отзывающуюся всеми своими клавишами на твоё малейшее прикосновение (прикосновение Учителя). Таким образом ум их откроется гармониям Мудрости, которые зазвучат знанием во всех и в каждом из них, приводя к следствиям, радующим божественных наблюдателей (ангелов-хранителей) и полезным для лану. Так Мудрость навсегда запечатлеется в их сердцах и гармония закона никогда не будет нарушена.
6. Желающие обрести знание, ведущее к сиддхам (оккульт​ным силам), должны отказаться от житейской и мирской суеты (далее следует перечисление сиддх).

7. Невозможно проводить различие между собой и своими товарищами по учению, наподобие: «Я самый умный» «Я более свят и угоден учителю, или остальным товарищам, чем мой собрат» и т. п. — и оставаться упасака. Мысли уче​ника должны быть сосредоточены преимущественно на собственном сердце, изгоняя оттуда всякую враждебную мысль по отношению к любым живым существам. Оно (сердце) должно преисполниться чувства нераздельности с остальными существами, как и со всем в Природе; иначе нельзя ожидать успеха.
8. Лану (ученик) должен особенно остерегаться живых внешних воздействий (магнетических эманации от живых существ). По этой причине, и будучи един со всем и всеми в своей внутренней сущности, он должен тщательно обе​регать своё внешнее (наружное) тело от всех посторонних воздействий: никто кроме него не должен пить или есть из его чаши. Он должен избегать телесных соприкосновений с людьми (т. е. не касаться их и не позволять прикасаться к себе), а также с животными.
[Не допускается содержание домашних животных, и даже запрещается дотрагиваться до известных деревьев и расте​ний. Ученику необходимо жить, так сказать, в своей собственной атмосфере, чтобы индивидуализировать её ради оккультных целей.]
9. Ум должен стать невосприимчивым ко всему, кроме всеобщих истин в природе, дабы «Доктрина сердца» не пре​вратилась просто в «Доктрину глаза» (т. е. пустую экзоте​рическую обрядность).
10.  Ученик не должен употреблять никакой животной пищи, ничего, в чём имеется   жизнь. Вино, спиртные напитки и опиум полностью исключаются; ибо, подобно лхамаинам  (злым  духам), которые набрасываются на не​осторожных, они уничтожают понимание и разум.
[Считается, что вино и спиртные напитки содержат и со​храняют дурной магнетизм всех людей, которые участвовали в их изготовлении; также мясо любого животного сохраняет в себе психические свойства его породы.]
11.   Сосредоточенное  размышление,  воздержание  во  всём, исполнение нравственных обязанностей, благие мысли, доб​рые дела и приветливые слова, благоволение ко всем и полное забвение себя — вот самые действенные средства, чтобы достичь знания и подготовить себя к восприятию высшей мудрости.
12.  Только при условии строгого соблюдения вышеизложен​ных правил может лану надеяться приобрести со временем сиддхи Архатов; и в этом духовном росте он постепенно становится Единым с Мировым ЦЕЛЫМ.
Эти 12 извлечений взяты из 73 правил, приводить которые было бы бесполезно, ибо они лишены смысла для европейцев. Но даже этих считанных правил достаточно, чтобы показать, как безгранично велики трудности, встающие на пути же​лающего стать «упасака», если он родился и воспитан на Западе
.
Всё западное, и в особенности английское воспитание про​низано принципом соревнования и борьбы; каждого маль​чика побуждают учиться скорей, перегнать своих товарищей, превзойти их во всём. Усердно культивируется то, что ложно именуют «дружеским соперничеством», и жизнь во всех своих мелочах только поощряет и укрепляет этот же дух.
С такими представлениями, которые «закладываются в» него с детства, может ли уроженец Запада почувствовать себя со своими соучениками — «как пальцы одной руки»? К тому же не сам он избрал себе товарищей, исходя из собственных симпатий и предпочтений. Их выбрал его учитель совсем из иных соображений; и желающий стать учеником должен прежде найти в себе достаточно силы, чтобы полностью уничтожить в своём сердце всякую неприязнь и антипатию к другим. Много ли найдётся на Западе таких, кто готов сделать хотя бы серьёзную попытку к этому?
А тут ещё мелочи повседневной жизни, запрет касаться даже руки самого близкого и дорогого человека. Какая про​тивоположность западным понятиям о любви и сердечных отношениях! Насколько всё это выглядит холодным и жес​токим! И разве не скажут, что отказывать в радости другим ради собственного совершенствования — слишком эгоистично? Что ж, пусть те, кто так считает, отложат попытку вступить на Путь по-настоящему и всерьёз до другой жизни. Но пусть не упиваются они своим воображаемым беско​рыстием. Ибо, на самом деле, они просто позволили ввести себя в заблуждение: всё это лишь мнимые видимости, условные понятия, основанные на излишней эмоциональ​ности и сентиментальности, или на так называемой вежливо​сти,— атрибуты нереальной, искусственной жизни, а не требования Истины.
Но даже если отвлечься от этих трудностей — которые можно рассматривать как «внешние», хотя тем не менее значение их велико,— способны ли ученики на Западе «настроить себя» гармонично, как это от них требуется? В Европе и Америке личность разрослась настолько, что не найдётся ни одной — даже художественной — школы, члены которой не ненавидели бы и не завидовали бы друг другу. «Профессиональная» ненависть и зависть вошли в по​говорку; всякий старается извлечь выгоду для себя любой ценой, а так называемая вежливость или хорошие манеры лишь пустая маска, прикрывающая этих демонов ненависти и зависти.
На Востоке же дух «нераздельности» прививается с детства так же усердно, как на Западе — дух соперничества. Там не поощряется буйный рост личного честолюбия, личных чувств и желаний. Когда почва по природе благая, она возделывается надлежащим образом, и ребёнок вырастает в человека, в котором привычка подчинять своё низшее я своему высшему Я — сильна и могущественна. На Западе же в основу своих взаимоотношений с миром человек кладёт личные симпатии и антипатии, даже если он и не возводит их в закон своей собственной жизни и не стремится навязать их другим.
Пусть недовольные тем, что они мало чему научились в Теософском обществе, примут к сердцу слова, сказанные в одной из статей февральского номера The Path: «Ключ на любой ступени — это сам стремящийся»
. Не «страх Божий» есть «начало Мудрости», но познание себя, которое и есть сама мудрость.
Потому таким великим и истинным видится ученику оккультизма, начавшему понимать некоторые из вышеизло​женных истин, ответ, который давал Дельфийский оракул всем вопрошавшим его об оккультной Мудрости,— слова, которые снова и снова настойчиво повторял мудрый Сократ: ЧЕЛОВЕК, ПОЗНАЙ САМОГО СЕБЯ...

ПРИЛОЖЕНИЕ
Практический оккультизм [Ответственность духовного наставника]
В очень интересной статье в номере за последний месяц под названием «Практический оккультизм» утверждается, что с того мгновения, как «Учитель» начинает учить «чела», он принимает на себя все его грехи, связанные с оккультными науками, вплоть до того мгновения, когда посвящение сделает из чела учителя, в свою очередь ответственного.
Западному уму, на протяжении поколений погрязшему в «индиви​дуализме», весьма трудно признать справедливость и, следовательно, правоту этого утверждения, и было бы очень желательно получить дальнейшие объяснения этому обстоятельству, которое немногие, может быть, и чувствуют интуитивно, но совершенно неспособны дать этому какое-то логическое обоснование.

Ответ редактора. Наилучшим логическим обоснованием этому служит то обстоятельство, что даже в повседневной жизни родители, няньки, воспитатели и наставники обычно несут ответственность за нравы и будущий моральный облик ребёнка. Несчастный малыш-негодник, обученный своими родителями лазить по карманам на улицах, неповинен в этом грехе, но последствия оного всей тяжестью ложатся на тех, кто внушил ему, что так поступать правильно. Будем на​деяться, что западный ум, хотя и «погрязший в индивидуализме», не настолько отупел вследствие этого, чтобы не раз​личать, что если б дело обстояло иначе, в этом не было бы ни логики, ни справедливости. И если те, кто формирует пластичное сознание ещё неразумного ребёнка, должны нести ответственность, в этом мире следствий, за его грехи упуще​ний и деяний в течение его детства и за последствия своего начального воспитания, проявляющегося в позднейший период его жизни, — то насколько же больше ответственность «духовного гуру»! Духовный наставник ведёт изучающего за руку в совершенно неведомый тому мир. Ибо мир этот — мир незримой, но вечно действующей причинности, тонкой и всё же никогда не рвущейся нити, которая есть действие Кармы, её посредник и сила, и сама Карма в области боже​ственного сознания. Будучи знаком с этим, никакой адепт уже не может ссылаться на незнание даже в случае действия, благого и похвального по побуждениям, но принёсшего в итоге зло; поскольку знакомство с этим таинственным цар​ством даёт оккультисту возможность провидеть два пути, открытых перед каждым обдуманным или необдуманным действием, и тем самым позволяет ему достоверно знать, каковы будут результаты в том или ином случае. И пока ученик исходит из этого в своём поведении, но ещё слишком несведущ и неуверен в своей проницательности и способ​ностях различения, разве это не естественно, что именно руководитель будет ответственен за грехи того, кого он ввёл в эти опасные сферы?

Неужели надежды нет?
Я полагаю, по прочтении условий, необходимых для оккультного изучения, изложенных в апрельском номере Люцифера, что читателям этого журнала было бы лучше оставить все надежды стать оккуль​тистами. В Британии, кроме как внутри монастырей, я полагаю, подобные условия едва ли осуществимы. В моём будущем качестве медика-врача (если боги будут столь милостивы) восьмое условие совершенно исключается; это чрезвычайно прискорбно, так как мне кажется, что изучение оккультизма особенно важно для успешной практики в профессии врача. (Под успешной практикой я имею в виду успешную для всех, с кем она связана.)
Я должен задать вам следующий вопрос, и буду рад, если вы удос​тоите меня ответом через Люцифер. Возможно ли изучать оккультизм в Британии?
В заключение я чувствую себя обязанным сказать, что я восхи​щаюсь вашим журналом как научным произведением, и что я дейст​вительно и искренне отношу его наряду с «Подражанием Христу»1 к числу моих учебников религии.

Ответ редактора. Придерживаться такого воззрения было бы слишком пессимистично. Можно с пользой изучать оккульт​ные науки, не бросаясь изучать высший оккультизм. Осо​бенно в случае нашего корреспондента, и в его будущем качестве медика-врача, оккультное знание лекарственных растений и минералов, а также целительных свойств опреде​лённых объектов в Природе — куда более важно и полезно, чем метафизический и психологический оккультизм, или Теофания2. А для этого ему лучше изучать и попытаться по​нять Парацельса и обоих Ван Гельмонтов3, нежели усваивать Патанджали4 и методы Тарака-Раджа-Йоги5.
Да, изучение оккультизма (более правильно — оккультных наук) в Британии возможно, как и в любой другой точке земного шара; хотя вследствие чрезвычайно неблагоприятных условий, порождённых крайним эгоизмом, господствующим в этой стране, и магнетизма, служащего помехой свободному проявлению духовности,— лучшим условием для такого изучения будет одиночество. См. редакционную статью в этом номере6.
Оккультизм — и оккультные науки
Е. П. БЛАВАТСКАЯ

Нередко слышал я, но до сих пор не верил,
Что есть такие, кто могущественным магии заклятьем может 

Своим нечистым целям подчинить природные законы.
Мильтон

В разделе Писем за этот месяц некоторые материалы свиде​тельствуют об очень сильном впечатлении, произведённом на умы нашей последней статьёй «Практический оккультизм». Подобные письма ещё раз доказывают и подкрепляют два логических заключения:
а) на свете больше образованных и мыслящих людей, веря​щих в существование  оккультизма и магии (существенно отличающихся друг от друга), чем это предполагают совре​менные материалисты; и
б) большинство этих верящих (включая многих теософов) не имеют ясного представления о природе оккультизма и сме​шивают его с оккультными науками в целом, в том числе с «чёрной магией».
Их представления о силах, коими оккультизм наделяет человека, и о путях, ведущих к приобретению этих сил, столь же различны, сколь и причудливы. Некоторые воображают, что требуется руководитель, указывающий путь,— и что этого вполне достаточно, чтобы стать чем-то вроде Занони1. Другие полагают, что следует лишь пересечь Суэцкий канал и добраться до Индии, чтобы превратиться в Роджера Бэкона или даже графа Сен-Жермена. Многие считают своим идеалом Маргрейва2 с его вечной молодостью, и их мало тревожит то, что плата за это — собственная душа. Немало таких, которые, путая оккультизм с чистейшим «Аэндорским колдовством»3, «вызывают в сферу света, из мрака Стикса чрез зияющую Землю, безобразных призраков» и хотят, чтобы на этом основании их считали законченными адептами. «Церемониальная магия», воплощённая в законах, паро​дийно изложенных Элифасом Леви4, служит ещё одним вооб​ражаемым alter ego5 философии Архатов древности. Короче говоря, грани, в которых оккультизм предстаёт перед неискушённым в нём человеком, отвечают по многоцветности и разнообразию всей широте человеческого воображения.
Не охватит ли этих соискателей Мудрости и Силы ярое возмущение, если высказать им чистую правду? Не только крайне полезно, но теперь уже совершенно необходимо развеять иллюзии большинства из них, пока ещё не слишком поздно. Истина может быть выражена в нескольких словах: Среди сотен пылких западников, именующих себя «оккуль​тистами», не найдётся и с полдюжины таких, кто хотя бы приблизительно верно представлял себе характер науки, ко​торой он хочет овладеть. За малым исключением, все они находятся на прямом пути к колдовству. И прежде чем воз​ражать на это утверждение, пусть они наведут хоть какой-то порядок в том хаосе, что царит в их умах. Пусть они прежде усвоят подлинное соотношение между оккультными науками и оккультизмом, и всю разницу между ними, а потом уж пылают гневом, если всё ещё будут стоять на своём. А пока да будет им известно, что оккультизм отличается от магии и прочих тайных наук, как лучезарное солнце — от света коп​тящей свечи, как нерушимый и бессмертный Дух Человека — отражение абсолютного, беспричинного и непознаваемого целого — отличается от смертной оболочки, человеческого тела.
На нашем высокоцивилизованном Западе, где формиро​вание современных языков и образование слов происходило на основе бытующих представлений и мыслеобразов (что происходит с каждым языком), — чем больше последние окрашивались материализмом в холодной атмосфере запад​ного себялюбия и его непрестанной погони за благами мира сего, тем меньше ощущалась потребность в создании новых терминов для выражения того, что молчаливо считалось чис​тейшим и полностью разоблачённым «суеверием». Такие слова могли отвечать лишь идеям, для которых едва ли требовалось отводить место в сознании образованного человека.
«Магия» — синоним  фокусничества;  «колдовство» — эквивалент грубейшего невежества; «оккультизм» — жалкое наследие помешанных средневековых философов Огня, Якобов Бёме и Сен-Мартенов6; — и этих выражений, по общему мнению, более чем достаточно, чтобы покрыть всю область «профессионального мошенничества». Всё это — презрительные термины, обычно употребляемые лишь когда речь заходит о пыльном хламе тёмного средневековья и пред​шествовавших ему веков язычества. Поэтому в английском языке не найти терминов, которые определяли бы и оттеняли разницу между подобными анормальными силами — или науками, ведущими к обладанию ими, — с той точностью, какая возможна в восточных языках, и прежде всего в сан​скрите. Какое же представление, например, слова «чудо» и «волшебство» (означающие, по сути, одно и то же, поскольку оба выражают идею чудотворства посредством нарушения законов природы (!!), согласно толкованию признанных авто​ритетов) вызывают в умах тех, кто их слышит или произ​носит? Христианин — невзирая на нарушение «законов при​роды» — хотя и будет твёрдо верить в чудеса, так как они, как утверждается, творились Богом через Моисея, презрительно отвергнет волшебные деяния магов фараона или же припи​шет их дьяволу. Именно последнего наши благочестивые противники связывают с оккультизмом, в то время как их нечестивые враги, атеисты, смеются над Моисеем, магами, оккультистами и считают постыдным всерьёз обращать вни​мание на подобные «суеверия». Всё так, ибо нет понятий, которые устанавливали бы разницу; нет слов, обозначающих светотени и разграничивающих великое и истинное — и неле​пое и смешное. К последней категории относятся толкования теологов, проповедующих «нарушение законов Природы» человеком, Богом или дьяволом; к первой — научные «чудеса» и чары Моисея и магов, отвечающие естественным законам, причём и Моисей и маги были обучены всей мудрости святи​лищ (выполнявших роль «Королевских обществ»7 в те време​на) — и истинному ОККУЛЬТИЗМУ. Последнее слово, конеч​но же, вводит в заблуждение, будучи прямым переводом составного термина Гупта-видъя, «Тайное знание». Но знание чего? Несколько санскритских терминов могут помочь нам разобраться в этом.
Существует четыре (помимо многих других) названия раз​личных видов Эзотерического Знания или Наук, которые при​ведены даже в экзотерических Пуранах. Это: 1) Яджня8-видъя9, знание тайных сил, пробуждаемых в Природе посредством определённых религиозных ритуалов и обрядов; 2) Маха-видья, «великое знание», магия каббалистов и тантрического культа, часто колдовство наихудшего порядка; 3) Гухъя-видъя, знание мистических сил, заключённых в Звуке (Эфир), следо​вательно — в мантрах (распевные молитвы или заклинания), и зависящих от ритма и мелодии, другими словами — маги​ческое действо, основанное на знании Сил Природы и их взаимодействия; 4) Атма-видья, термин, переводимый вос​токоведами просто как «Знание души», истинная Мудрость, но означающий гораздо большее.
Атма-видья — единственный вид оккультизма, к которому должен стремиться каждый теософ, кто восхищается Светом на Пути и мечтает стать мудрым и бескорыстным. Всё прочее суть ветви «оккультных наук», т.е. наук, основанных на знании конечной сущности всех вещей в царствах При​роды — минералов, растений и животных, — следовательно, вещей, относящихся к царству материальной природы, хотя бы сущность эта и была невидима и ускользала до сих пор от взора науки. Алхимия, астрология, оккультная физиология, хиромантия — все они имеются в природе, и точные нау​ки — видимо, так называемые «точные», поскольку в нашем веке парадоксальных философий они оказались чем-то обрат​ным, — открыли для себя уже не один из секретов вышеназ​ванных наук. Но ясновидение, символом которого в Индии служит «Глаз Шивы» и которое в Японии зовётся «Безгра​ничным Видением», не есть гипнотизм, незаконное дитя месмеризма, и не достигается с помощью этих наук. Всеми прочими науками можно овладеть и достичь результатов — хороших, плохих или ни таких и ни других, но Атма-видъя не придаёт этому никакого значения. Она охватывает их все и может даже, временами, воспользоваться ими, но делает это только в благотворных целях, очистив их от шлака и поза​ботившись исключить любое своекорыстное побуждение. Поясним: любой мужчина или женщина может приняться за изучение одной или всех вышеописанных «оккультных наук», не проходя большой предварительной подготовки и даже не налагая на себя никаких слишком жёстких ограничений в отношении образа жизни. Он может обойтись даже без бо​лее или менее высокого уровня нравственности. В последнем случае, без сомнения, десять шансов против одного, что уче​ник превратится во вполне приличного колдуна и очертя го​лову ринется в чёрную магию. Но что из того? Буду10 и дукпа11 веселятся и пируют над бесчисленными жертвами своих дьявольских чар. Тем же занимаются и милые джентльмены вивисекционисты и дипломированные «гипнотизёры» из медицинских институтов, с той лишь разницей, что вуду и дукпа — колдуны сознательные, а компания Шарко-Рише12 — колдуны бессознательные. Таким образом, поскольку и тем и другим придётся пожинать плоды своих трудов и достиже​ний в чёрной магии, западным её приверженцам нет смысла обрекать себя на наказание и ославление и не воспользоваться теми выгодами и удовольствиями, которые можно извлечь из этих занятий. Ибо, повторяем,— гипнотизм и вивисекция, как они практикуются в этих школах, это чистейшее колдов​ство, но за вычетом знания, которым обладают вуду и дукпа и которое никакой Шарко-Рише не сможет приобрести даже за пятьдесят лет упорнейших исследований и экспериментов.
Так пусть же те, кто захочет побаловаться магией, понимая или нет, с чем они имеют дело, и кто посчитает правила, воз​лагаемые на учеников, слишком жёсткими для себя и потому откажется от Атма-видьи, или оккультизма,— пусть обхо​дятся без него. Пусть становятся колдунами — невзирая ни на что, даже на то, что они становятся вуду и дукпа на целый десяток следующих воплощений.
Однако интерес наших читателей, вероятно, сосредоточен на тех, кто почувствовал непреодолимую тягу к «оккультно​му», но, однако, не осознаёт истинной сущности того, к чему стремится, а также не приобрёл ещё иммунитета против страстей, не говоря уже о подлинном бескорыстии.
Так как же, спросят нас, обстоит дело с этими несчастны​ми, которых противоположные силы раздирают надвое? Ибо слишком часто уже говорилось, чтобы повторяться опять, и факт этот очевиден для любого наблюдателя, что раз уж в сердце человека действительно пробудилась жажда оккуль​тизма, то во всём свете не найти ему мира и покоя. Вечно терзающее беспокойство, которое он не в силах подавить, гонит его в дикие и неизведанные пространства жизни. Сердце его слишком полно страстей и своекорыстных жела​ний, которые не дают ему войти в Золотые Врата13; не в силах он обрести покой и равновесие и в повседневной жизни. Так неужели он неминуемо должен впасть в колдовство и чёрную магию и в долгих воплощениях накапливать ужасную карму? Нет ли для него другого пути?
Поистине, такой путь есть. Пусть стремится он лишь к тому, что, как он чувствует, ему по силам. Пусть не возлагает на себя непосильную ношу. Не претендуя на степень «Махатмы», Будды или великого святого, пусть изучает он философию и «Науку души», и он может стать одним из скромных благодетелей человечества, безо всяких «сверхчеловеческих» сил. Сиддхи (или способности Архата) предназна​чены только для тех, кто способен вести безупречный образ жизни, кто готов на ужасные жертвы, требуемые в ходе подобной подготовки, и притом буквально, до последней черты. Пусть же они сразу узнают и навсегда запомнят, что подлинный оккультизм, или Теософия есть «Великое САМоотречение», безусловное и полное, как в мыслях, так и в действиях. Это — альтруизм, и того, кто следует ему, он всецело выводит из разряда живых. «Не для себя живёт он, но для мира», как только решает он посвятить себя этому делу. Многое прощается в первые годы испытания. Но прежде чем он будет «принят», его личность должна исчезнуть, и он должен стать просто благотворной силой в Природе. После этого перед ним открываются два противоположных пути, и ни малейшей возможности для компромисса между ними. Он должен или восходить, в поте лица, шаг за шагом, часто на протяжении многих воплощений и без передышки в Дэва-чене14, по золотой лестнице, ведущей к степени Махатмы (состоянию Архата или Бодхисаттвы), — или же он со​скользнёт с этой лестницы вниз при первом неверном шаге и докатится до состояния дукпа...
Всё это либо вовсе неизвестно, либо упускается из виду. Воистину, тот, кто способен проследить за молчаливой эволю​цией первоначальных устремлений кандидатов, часто обнару​живает, что их умом начинают овладевать странные идеи. У иных мыслительные способности настолько нарушаются из-за посторонних воздействий, что они начинают вообра​жать, что животные страсти можно утончить и возвысить до такой степени, чтобы их ярость, энергия и огонь обратились, так сказать, вовнутрь; что их можно накапливать и сохранять в груди до тех пор, пока их энергия — нет, не прорвётся наружу, но направится на более высокие и святые цели: то есть пока их совокупная и сдерживаемая мощь не позволит хозяину вступить в истинное Святилище души и предстать перед Учителем — высшим Я. По этой причине они и не думают бороться со своими страстями или иско​ренять их. Крайним усилием воли они просто подавляют это сильное пламя и удерживают его, словно загнанного зверя, внутри организма, позволяя огню невидимо тлеть под тонким слоем пепла. Они с радостью мирятся с муками спартанского юноши, позволившего лисе пожрать его внутренности, лишь бы не расстаться с ней. О бедные слепцы, грезящие наяву!
С таким же успехом можно надеяться, что ораву пьяных трубочистов, разгорячённых, вымазавшихся в саже во время работы, можно запереть в святилище, убранном белоснежными тканями, и они не только не замарают их и не превратят своим присутствием в кучу грязных лохмотьев, но и сами сделаются учителями сей священной обители и в конце концов выйдут из неё столь же чистыми, как сама обитель. Почему бы не представить, что дюжина скунсов, заключённых в чистой атмосфере гомпа (монастыря), может выйти из него насквозь пропитанная всеми благовониями, употребляемыми там?.. Извилисты пути человеческого мышления. Может ли такое произойти? Попробуем разобраться.
«Учитель» в Святилище нашей души есть «высшее Я» — божественный дух, сознание которого проистекает исключи​тельно (во всяком случае, во время смертной жизни человека, в котором этот дух заключён) от разума, который мы согла​сились называть человеческой душой (тогда как «духовная душа» есть проводник духа). Личная или человеческая душа, в свою очередь, представляет собой сложное соединение: в высшем своём аспекте она включает духовные устремления, желания и божественную любовь, в низшем — животные вожделения и земные страсти, присущие ей вследствие её связи со своим носителем, местопребыванием всех этих вож​делений и страстей. Таким образом она выступает в качестве промежуточного звена между животной природой человека, которую её высший разум стремится обуздать, и его (человека) божественной духовной природой, к которой она всегда испытывает тяготение, когда берёт верх в борьбе с внутренним животным. Последнее есть инстинктивная «животная душа», она и есть рассадник тех страстей, которые, как только что отмечалось, вместо искоренения лелеят и со​храняют взаперти в своей груди некоторые безрассудные энтузиасты. Неужели они всё же надеются превратить мутный поток животной грязи в кристально чистые воды жизни? Но где же, в какое нейтральное место можно их запереть, чтобы они не воздействовали на человека? Ярые страсти любви и вожделения по-прежнему активны, и им позволено оставаться в месте их зарождения — в той же самой животной душе, ибо как высшая, так и низшая части «человеческой души», или разума, отвергают таких жильцов, хотя и не могут избежать загрязнения ими как соседями. «Высшее Я», или дух, так же не способен ассимилировать подобные   чувства,   как   вода — смешаться   с   маслом   или с грязным жидким жиром. Потому страдает от этого именно разум, и только он — единственное связующее звено и по​средник между человеком земли и высшим Я, и ему посто​янно угрожает опасность быть опрокинутым этими страс​тями (которые могут пробудиться в любой миг) и погибнуть в бездне материи. Да и как ему приблизиться к божественной гармонии высшего принципа, если гармония эта нарушена уже самим присутствием подобных животных страстей в воздвигаемом Святилище? Как может гармония возобладать и воцариться, если в душе бушует, разрывая её на части, вихрь страстей и земных вожделений телесных чувств, или даже страстей «астрального человека»?
Ибо этот «астрал» — «двойник»-тень (как у животных, так и у человека) — спутник не божественного Эго, но земного тела. Он представляет собой связующее звено между личным я, низшим сознанием манаса и телом и служит проводником преходящей, а не бессмертной жизни. Подобно отбрасывае​мой тени, он рабски и механически подражает движениям и побуждениям человека и потому тяготеет к материи, ни​когда не восходя к духу. И лишь когда энергия страстей угасла и они сокрушены и уничтожены в реторте несгибаемой воли; когда не только все вожделения и похоти плоти иско​ренены, но истреблено также само сознавание личного я и, следовательно, «астрал» сведён к нулю, — тогда только может иметь место Единение с «высшим Я». Лишь когда «астрал» становится отражением усмирённого человека, личности по-прежнему живой, но уже без страстных желаний и самости, лишь тогда сияющий Авгоэйд, божественное Я, может звучать в сознательной гармонии с обоими полюсами человеческого существа — с человеком из очищенной материи и с вечно-чистой духовной душой — и может предстать перед Все​ведущим Я, Христом мистиков-гностиков, соединяясь, сли​ваясь и становясь ИМ навсегда15.

Так как же можно вообразить, что человек способен вступить в «тесные врата» оккультизма, когда его повседнев​ные и ежечасные мысли ограничены мирскими вещами, жаждой собственности и власти, связаны похотью, тщесла​вием и обязанностями, которые, какими бы достойными они ни считались, всё же от земли, земные. Даже любовь к жене и семье — чистейшая, как и наиболее бескорыстная из всех человеческих привязанностей — будет препятствием к насто​ящему оккультизму. Ибо возьмём ли, в качестве примера, святую любовь матери к своему ребёнку или любовь мужа к жене,— даже в этих чувствах, если проследить их до отправной точки и тщательно в них разобраться, даже в них обнаружится самость в первом случае и egoisme a deux16 во втором. Какая же мать без малейшего колебания не по​жертвует сотнями и тысячами жизней ради жизни своего любимого ребёнка? и какой же влюблённый или настоящий муж не способен разрушить счастье любого другого мужчины или женщины, чтобы удовлетворить прихоти своей возлюбленной? Нам скажут, что это лишь естественно. Несом​ненно — в свете кодекса человеческой любви; но не совсем так в свете божественной всемирной любви. Ибо, в то время как наше сердце преисполнено мыслями о маленькой группе нескольких «я», нам близких и дорогих, что же остаётся в нашей душе для остального человечества? Какая доля любви и заботы найдётся в ней для этой «великой сироты»? И как же «шёпот совести» сможет быть услышан душой, обра​щенной исключительно к своим собственным избранным любимцам? Останется ли в ней место для нужд Человечества в целом, смогут ли они найти отзвук в таком сердце или даже получить скорый ответ? Но всё же тот, кто желает приобщиться к Мудрости Всемирного Разума, должен прийти к ней через всё Человечество, без различия рас, цвета кожи, рели​гий или социального положения. Только альтруизм, и никоим образом эгоизм, даже в его наиболее признанном и благород​ном представлении, способен привести отдельного человека к слиянию его малого я со Вселенским Я. Именно этим нуждам и этой работе должен посвятить себя искренний последователь подлинного оккультизма, если он желает изучать Теософию, божественную Мудрость и Знание.
Стремящийся должен сделать безоговорочный выбор между светской жизнью и жизнью оккультной. Бесполезны и тщет​ны попытки совместить оба эти образа жизни, ибо невоз​можно быть слугой двух господ и угодить обоим. Невозмож​но служить своему телу и высшей душе, исполнять семейный долг и долг всеобщий без ущерба для одного из них; ибо такой человек либо обратит ухо своё к «шёпоту совести» и не услышит плача своих детей, либо он будет внимать только их нуждам и останется глух к голосу Человечества. Почти для всякого женатого человека, который пожелал бы вступить на тропу подлинного практического оккультизма, а не его теоретической философии, это выльется в беспрерывную, сводящую с ума борьбу. Ибо он будет терзаться вечными сомнениями, колеблясь между голосом безличной божествен​ной любви к Человечеству — и голосом любви личной, зем​ной. А это может повлечь за собой только неисполнение долга по отношению либо к одной, либо к другой, а скорее всего — к обеим этим обязанностям. Хуже того. Ибо всякий, кто, посвятив себя оккультизму, предаётся затем удовлетворе​нию физической страсти или похоти, неизбежно почув​ствует почти незамедлительную реакцию — неудержимое сползание от безличного божественного состояния вниз, в слои материи. Чувственное или даже ментальное самоуслаж​дение влечёт за собой немедленную потерю всех способностей духовного распознавания; человек уже больше не в состоянии отличить голос учителя от голоса своих страстей или даже голосов дукпа; истинное от ложного; здоровую нравствен​ность от чистой казуистики. Красивый, но гнилой плод17 пред​стаёт в самом великолепном мистическом облачении, но лишь для того, чтобы рассыпаться в прах на губах и опалить сердце, приводя к —

Бездне вечно разверзающейся, тьме всё сгущающейся, 

Глупости вместо мудрости, греху вместо целомудрия, 

Мукам вместо блаженства, отчаянию вместо надежды.

Притом, однажды допустив ошибку и продолжая действо​вать в том же направлении, большинство людей не допускают и мысли о возможном заблуждении, и таким образом погру​жаются в эту трясину всё глубже и глубже. И хотя в первую очередь именно побуждение предрешает, относится ли дей​ствие к белой или к чёрной магии, всё же следствия даже непроизвольного, бессознательного колдовства не могут не повлечь за собой тяжкую карму. Достаточно уже говорилось, что колдовством будет любое недоброе воздействие на других людей, которые вследствие этого страдают или причиняют страдания другим. Карма — это тяжёлый камень, упавший в спокойные воды Жизни; и он неизбежно порождает расши​ряющиеся круги ряби, расходящиеся всё дальше и дальше — ad infmitum18. Подобные причины должны вызывать опреде​лённые следствия, и те проявляются в виде точных законов Воздаяния.
Многого из сказанного можно избежать, если только люди будут воздерживаться от увлечения практическими упражне​ниями, характер и значение которых им непонятны. Ни от кого не требуется возлагать на себя ношу, превышающую его возможности и силы. Имеются «прирождённые маги», мис​тики и оккультисты от рождения и в силу непосредственного наследия целого ряда воплощений и эонов страданий и не​удач. Они обладают, так сказать, иммунитетом против стра​стей. Никакие огни земного происхождения не могут вос​пламенить ни одно из их чувств или желаний; никакой человеческий голос не найдёт отклика в их душе, кроме великого плача Человечества. Только они и могут быть уве​рены в успехе. Но их крайне мало, и они проходят тесными вратами оккультизма потому, что не имеют с собой личного багажа человеческих преходящих чувств. Они избавились от чувства низшей личности, парализовав тем самым «астраль​ное» животное, и золотые, но крайне тесные врата распах​нулись перед ними. Но иначе обстоит дело с теми, кому пред​стоит ещё на протяжении ряда воплощений влачить бремя прегрешений, совершённых в прежних жизнях и даже в настоящем воплощении. Для таких людей, если только они не будут продвигаться с величайшей осторожностью, золотые врата Мудрости могут обратиться в широкие врата и пространный путь, «ведущие в погибель», и поэтому «многие идут ими»19. Это — Врата оккультных наук, прилагаемых в личных целях и в отсутствии сдерживающего и благотворного влияния Атма-видьи. Мы живём в Кали-юге, и её роковое влияние тысячекратно сильнее на Западе, чем на Востоке; этим объясняется та лёгкость, с какой силы нынешнего Века Тьмы настигают своих жертв в этой цикловой борьбе, и то множество заблуждений, в сетях которых сейчас запутался мир. Одно из подобных заблуждений — убеждённость, что достичь этих «Врат» и переступить порог оккультизма можно сравнительно легко, и притом без каких-либо особых жертв. Таковы мечты большинства теософов — мечты, навеянные жаждой власти и личным себялюбием, но подобные чувства никогда не приведут их к заветной цели. Ибо, как спра​ведливо сказал тот, кто, по общему признанию, принёс себя в жертву Человечеству: «Тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь» вечную, и потому «немногие находят их»20. На​столько узок, что при одном лишь упоминании о некоторых предварительных трудностях западные кандидаты в испуге обращаются вспять и с содроганием отступают...
Пусть же остановятся они здесь и не предпринимают больше ничего в великой своей слабости. Ибо если, отвернув​шись от узких врат, они уступят своей тяге к оккультному и сделают хоть один шаг по направлению к широким и более привлекательным вратам той золотой тайны, что мерцает в свете иллюзии,— горе им! Это может привести их лишь в состояние дукпа, и они, без сомнения, очень скоро обна​ружат себя на той Via Fatale21 Ада, над вратами которой Данте прочёл слова:

Per те si va nella citta dolente 

Per me si va nell' eterno dolore 

Per me si va tra la perduta gente...22
О развитии психических сил человека
Е. Ф. ПИСАРЕВА
На наших глазах в сознании современных людей произошли поразительные перемены: до недавнего времени они жили по сложившимся привычкам, не задумываясь над тем, что представляет из себя этот удивительный, сложный и таин​ственный механизм, который мы называем своим телом; пока он работал, о нём совсем не думали, когда же начинал скрипеть и напоминать о себе различными режущими и ноющими болями или совсем отказывался работать, тогда прибегали к медицине и начиналось лечение, но что при этом происходит в таинственном механизме, никто не знал.
Об этом думать было некогда. Всё внимание было устрем​лено на внешний мир, на созидание внешних подробностей жизни. Забота о состоянии таинственного механизма предо​ставлялась докторам, хотя наиболее добросовестные не скры​вали, что и для них он представляет неразрешимую загадку.
Это было ещё недавно, на памяти у всех. Но за последнее десятилетие у нас в России — на европейском Западе не​сколько ранее — произошёл поворот внимания от внешнего к внутреннему, от анализа внешних вещей и явлений к по​пытке анализа своего внутреннего бытия.
Правда, попытки эти ещё младенческие, но ведь всякая новая жизнь с этого и начинается.
Первым результатом такого поворота внимания было неиз​бежное углубление сознания: как только мысль обратилась к внутреннему, перед ней разверзлись такие бездонные глубины, которые ясно показали, насколько существующие приёмы исследования человека недостаточны.
Появилась потребность понять и сформулировать загадоч​ные стороны человеческой природы, возникли новые поня​тия, появилось новое слово «оккультизм». Это слово у всех на языке, но понимание его у большинства очень смутное и произвольное.
Что же такое в действительности «оккультизм»?
Оккультизм есть изучение скрытой стороны природы или, вернее, всех её сторон, а не только того физического разреза, которым за исключением всех остальных занимается академи​ческая наука.
Оккультно всё то, что ещё не раскрылось для нашего сознания: все непознанные силы природы, пока мы ещё не овладели ими.
Несомненно, что вся Вселенная есть бесконечный ряд оккультных заданий, над которыми упражняется наш ум, благодаря которым растёт наше сознание и развиваются наши многообразные способности. До сих пор мы, европейцы, упражнялись над познанием формы, над её классификацией и над исследованием её эволюции. Жизнь, заключающаяся в формах, то, что Кант называл «вещь в себе» — оставалась оккультной. Мало того, руководители европейской мысли внушали нам, что жизнь останется для нас навсегда непознаваемой. Мы верили этому и думали, что человек обречён навек стоять с завязанными глазами перед тайной своего собственного существования. Эта стена, которая постепенно возникла между нашим сознанием и миром духа, сильно содействовала тому, чтобы убить в нас радость жизни и окрасить нашу мысль оттенком трагического пессимизма.
В действительности, жизнь, или «вещь в себе», т. е. то, что живёт в форме и оживотворяет её, оккультно только для нашего низшего, трёхмерного сознания, но она перестаёт быть оккультной для высшего, или расширенного сознания. Следовательно, не жизнь сама по себе непознаваема, а было непригодно то орудие, которым мыслители стремились познать её.
Ещё очень недавно подобные слова были бы приняты за бесплодную фантазию. Наш трёхмерный ум, действующий через мозг, низший Манас, как его называли восточные мудрецы тысячелетия назад,— считался единственным орудием познавания, но после появления таких трудов, как «Много​образие религиозного опыта» профессора Джемса или «Космическое сознание» профессора Боке, в которых при​знанные учёные утверждают, что кроме нашего обыденного мозгового сознания, познающего формы, существует высший вид  сознания,  познающий  непосредственно,— уверенность эта поколебалась. На смену Канта появился Бергсон, поло​живший начало философии расширенного сознания; он утверждает, что, кроме интеллекта, у человека есть ещё иная способность, функционирующая помимо мозга, которая находится до сих пор ещё в зачатке. Способность эту он от​водит в область инстинкта; эволюционирует она по совер​шенно другим линиям, чем интеллект, и развитая до конца — она приведёт человека в непосредственное соприкосновение с жизнью, сознанием, с тем, что мы называем Духом. Это и есть Интуиция, или Высшее Сознание Теософии, тесно связанное с эмоциональной природой человека. Из этого видно, что и философия пришла к необходимости расширить свою область и ввести новые законы в пределы своих исследований, хотя новы они только для европейского Запада,— Мудрецам Востока они были известны тысячелетия тому назад.
Вернёмся теперь к таинственному аппарату, который мы называем своим телом. Я называю его «таинственным» по​тому, что мы совершенно не знаем той невидимой, интимной жизнедеятельности, которая творится внутри него. Какие силы строят наше тело? Каково соотношение психической и умственной жизни человека и его физической природы? Что сохраняется от человека после смерти физического тела? И если сохраняется, то где искать это нечто, как проявляется оно, когда тело умирает?
Все эти вопросы оставались для нас без ответа, пока из глубины веков, из древних святилищ Востока не восстала — как феникс из пепла — древняя Брахма-видья, или Теософия, наука Духа, которая до наших дней была доступна только для немногих посвященных в эзотерические учения древних религий.
Теософия впервые обнародовала эти тайны, впервые дала нам проникнуть в сложный состав человека, впервые рас​крыла перед нами реальность невидимых миров, в которых мы не перестаём участвовать — помимо мозгового созна​ния — при посредстве более тонких проводников, чем физи​ческое тело. Уже мир наших эмоций, выражающийся в виб​рациях материи, несравненно более разрежённой и тонкой, чем физическая, принадлежит иному плану; тем более мир нашей мысли, быстрой как молния, не знающей преград, для которой мозг служит лишь передаточным аппаратом между обыкновенным миром и Мыслителем, создающим представления.
Оккультисты, как древние, так и современные, никогда не отождествляли себя со своим физическим телом; им пре​красно известно, что это — лишь внешняя оболочка, сбрасы​ваемая не только в момент смерти, но и ежедневно, во время сна, когда облечённый в свою астральную форму человек витает в ближайшей от нас области невидимых миров. Зная это, оккультист смотрит на свое тело совершенно иначе, чем на него привыкли смотреть европейцы. Для него тело не он сам, а то орудие, с помощью которого он вступает в общение с внешним миром; а всё же он относится к нему несравненно бережнее и несравненно сознательнее, чем огромное большин​ство современных людей, отождествляющих себя со своим телом. Потому что оккультист знает, что только здоровое и уравновешенное тело способно передать все многообразные способности человека, дать выражение его индивидуальности, его истинному Я. Совершенно так же, как скрипка Стра​дивариуса или Гварнери отзывается глубокими и красивыми звуками на самые лёгкие прикосновения смычка.
Но для того чтобы скрипка могла так совершенно вибри​ровать, она должна быть сделана очень тщательно, из соответ​ствующего и внимательно подобранного материала, и струны её должны быть равномерно натянуты. Мы не можем себе представить Паганини или Сарасате играющими на скрипке из осинового или ольхового дерева. Вся сила их музыкального гения была бы парализована, и они не могли бы передать тех чудных мелодий, которые так ярко звучат в их душе.
Такое же значение имеют и свойства физического тела для проявления внутреннего человека. В переживаемый нами период оно очень несовершенно и напоминает скрипку из осинового дерева по сравнению с тем идеальным телом, ко​торым мы будем обладать, когда начнём строить свои про​водники сознательно, отдавая себе ясный отчёт в сложности человеческого состава и зная законы, по которым происходит правильное взаимодействие между различными центрами этого состава.
Наука эта большая и сложная, но её нужно начинать с азбуки, а не с конца, как это пытаются делать в наше время люди, стремящиеся к преждевременному развитию психических сил.
Начинать нужно с фундамента, с изменения всего строя нашей физической жизни. Европейское население грешит против своего тела с двух противоположных концов: бедные классы грешат недоеданием или плохой пищей, переутом​лением, нечистотой и полным неведением законов гигиены; богатые классы грешат тем, что чрезмерно питают себя изысканной нездоровой пищей и холят, подчиняясь всем слабостям и капризам своего тела.
При таких условиях ускоренное развитие психических сил должно вести к неизбежному вреду для нашего организма. Для создания соответствующих условий нужно начать с по​нимания истинных потребностей нашего тела, а не искус​ственно созданных, и допускать в наш ежедневный режим не то, что ласкает наши вкусы, а то, что сможет построить из нашего тела сильное, прочное, уравновешенное и в то же время послушное и тонко-отзывчивое орудие.
Останавливаться на этом долго я не могу, скажу только в нескольких словах, что все условия современной жизни совер​шенно не годятся для ускоренного развития психических сил.
Начнём с того, что вы едите. Большинство питается мясом убитых животных, проникнутым не только вредными продуктами распада, такими как мочевая кислота, но и нечис​тым магнетизмом животных страстей и предсмертным ужасом убиваемого животного. Вместе с мясом животных европейцы пьют напитки с примесью алкоголя, который действует уже прямо атрофирующим образом на высшие психические центры. Следовательно, прежде чем думать серь​ёзно о развитии психических сил, нужно начать с изменения пищевого режима, перейти от мясной пищи к растительной, к овощам, зёрнам, фруктам и орехам, а вино заменить чистой водой и молоком. И после того подождать семь лет, пока весь организм не перестроится заново.
Но и это — только одна сторона вопроса: мы не только должны изменить нашу пищу, мы должны научиться по-новому есть.
Мы едим слишком много и слишком быстро, накопляем массу ненужных отложений в нашем организме, которые делают его тяжеловесным и неповоротливым и ведут к различным заболеваниям; и мы задаём чрезмерную работу нашему пищеварительному аппарату, спешно проглатывая наш обед и едва касаясь до него зубами.
Если бы мы ели, как едят на Востоке йоги, — понемногу, но медленно, долго пережёвывая пищу и сознательно извлекая из неё всю прану, т.е. всю заключающуюся в ней солнечную энергию, нам было бы достаточно десятой доли той пищи, которую мы истребляем за нашими шумными и перегру​женными ненужными яствами обеденными столами. Вместе с переменой питания мы должны научиться дышать иначе: наше поверхностное, не наполняющее сдавленную грудь дыхание не в состоянии очистить всю испорченную венозную кровь, и она возвращается назад не обновлённая, система​тически отравляя наш организм. Привычка дышать через рот проводит в лёгкие холодный и наполненный пылью воздух, минуя тот предохранительный аппарат-фильтр, который природа устроила в ноздрях носа, чтобы согревать воздух и очищать его от посторонних примесей, прежде чем он попадёт в наши лёгкие.
Но в вопросе о дыхании есть ещё одна, более глубокая сторона, известная только оккультистам: это снабжение нервной системы праной, которую можно назвать основой всякой силы и энергии; чем чище воздух, тем более он на​сыщен праной, и чем обильнее мы наполняем свежим воздухом свои лёгкие, тем больше вводим в себя праны, которая составляет душу нашей нервной системы, потому что это она снабжает нервные ткани и наш мозг обновлённой силой и жизненностью.
Научившись есть и дышать по-новому, мы должны ввести режим в нашу ежедневную жизнь, правильно чередовать работу и отдых, сон и бодрствование. Без всех этих условий физическое тело современного человека не выдержит напря​жения, которое неизбежно при усиленном развитии зало​женных в нас психических сил; совершенно так же, как не выдержит высокого давления паровая или электрическая машина,   построенная   плохо,   из   недостаточно   крепкого материала. Рискуя делать усиленную работу на такой машине, машинист должен быть каждую минуту готов, что она раз​летится вдребезги.
Вот это обстоятельство и не выдвигается той новой лите​ратурой, которая возникла в ответ на пробуждающийся инте​рес к психическим явлениям, той литературой, которая так неразборчиво и так легкомысленно даёт рецепты — как сделаться ясновидящим, как подчинить себе чужую волю, как пробудить в себе астральные чувства и т. д. Все эти книги несомненно вредны, потому что они толкают совершенно несведущих в этой области читателей к проделыванию опас​ных экспериментов. В этих книгах говорится очень неосторожно о таких вещах, которые до нашего времени были известны только оккультистам, обладавшим большими зна​ниями и большой нравственной силой; теперь же об этом говорится в популярных книжках всем без разбора, и под​росткам, и необразованным людям. Бороться с этим невоз​можно: раз среди читателей возник интерес к определённому вопросу, неизбежно последует и удовлетворение со стороны литературы, и далеко не всегда доброкачественное. Желаю​щим ослабить вред такой неразборчивой популяризации остаётся только одно: предупреждать, объяснять, как опасны все психические эксперименты, когда они производятся ощупью, без опытного и знающего руководителя, или, что ещё хуже, под сомнительным руководством.
Ведь никто не согласится, обладая очень дорогими и очень сложными часами, допустить ничего не смыслящего в часо​вом механизме человека делать опыты над ними, отвинчивать тонкие колесики, направлять в другие стороны стрелки и т. д. Здесь же, где дело идёт о самом тонком и самом нежном из всех механизмов, о нашей собственной нервной и мозговой системе, мы считаем возможным — ровно ничего не пони​мая — вмешиваться в её интимные процессы, хозяйничать в них, пытаться сорвать покров, которым природа оградила его от нашего любопытства.
Последнее в буквальном смысле верно: природа действи​тельно позаботилась, чтобы не готовые к восприятию неви​димых миров не могли преждевременно проникнуть в них. В психическом механизме человека, в его эфирном и астральном телах есть несколько центров, которые состоят в таком взаимном соотношении с физическими центрами, что они почти соприкасаются.
Теперь представьте себе два заряженных электрических провода; если их концы заделать воском, электрический ток по ним не пойдёт, даже если изолированные концы будут соединены вместе. Но если снять воск или проделать в нём малейшее отверстие, немедленно появится искра и ток по​течёт. То же самое происходит в человеческом организме. Если бы та или другая сила из невидимого мира вздумала проникнуть через один из упомянутых астральных центров в соответствующий ему физический центр, у человека открылись бы преждевременно психические силы без умения владеть ими, и он рисковал бы стать жертвой одержания. Чтобы этого не случилось, природа разделила каждую пару центров тонкой тканью, заряженной особого рода жизнен​ной силой, которая и препятствует всякому вторжению из астрального мира в физический организм. Вот на эту-то предохранительную ткань и действуют разрушающим обра​зом различные эксперименты, которые делаются под влиянием неразборчивой оккультной литературы.
Самое тяжёлое из всех последствий подобного разрушения предохранительной ткани — это возможность одержимости. Легче всего это может случиться во время спиритических сеансов, которые всегда привлекают к себе жителей астраль​ного мира. Многие из них стремятся войти в соприкоснове​ние с живыми людьми, и чем хуже и ниже по своим свойствам такое существо, тем настойчивее оно жаждет овладеть кем-нибудь из присутствующих живых людей. Если ему попадётся человек, у которого предохранительная ткань повреждена, а тем более если она разрушена, астральное существо воспользуется этим, овладеет несчастным и прев​ратит его жизнь в ад.
После этих предварительных замечаний перейдём к самим методам раскрытия психических сил.
Родина этих методов — древний Восток, преимущественно Индия: там создалась и в течение тысячелетий развивалась религиозно-психологическая наука Йога, конечная цель кото​рой  в переводе на наш язык —  слияние индивидуальной души с Богом, Мировой Душой, с Источником Жизни, Света и Знания. Высшая ступень просветления, которой достигают Йоги, самадхи (экстаз), соответствует переживаниям Святых на Западе и проблескам сверхсознания у гениев и мистиков всех времён. Из этого можно заключить, что наиболее высокие переживания религиозного сознания, какие только доступны людям современной ступени развития, были из​вестны в седой древности в Индии, и по этим глубоким мис​тическим линиям развивалась психология древних индусов, созидалась та высокая внутренняя культура и вырабатывалась та власть над мыслями и страстями, которая для нас кажется совершенно сказочной. <...>
Следует ли из этого, что человечество пошло назад? Что все идеалы духовной красоты, которые подняли психологию древнего Востока на такую недосягаемую высоту, совсем потеряли свою власть над сознанием Запада?
Нет, это не так... Я не могу себе представить человека, который не предпочёл бы бесхарактерности — сильную волю, истеричности — самообладание, а некрасивой распущенно​сти — красивую сдержанность.
И нас не может не восхищать тот символ душевной силы, который тысячелетия назад сложился в древней Индии и вы​лился в священной книге Востока <Дхаммапада> в таких словах: «Чувства у него спокойны, как кони, обузданные возницей. Он отказался от гордости и лишён желаний. Такому даже боги завидуют».
Наша сравнительная душевная слабость и неумение владеть своими страстями произошли от того, что всё наше вни​мание, все стремления и желания были в течение многих столетий направлены на внешние достижения, а не на внут​ренние, как у древних индусов. Но тот интерес, который начинает возникать на Западе к духовной жизни древнего Востока, интерес, который обещает вызвать настоящее возрождение древней Индии, и даже самое влечение к раз​витию психических сил, всё это — указание, что мы подошли к поворотной точке нашей цивилизации; что она уже начала делать обратное движение от внешнего к внутреннему, от материальных интересов к духовным.
Мы  переживаем  совершенно  необыкновенное   время:   со всех сторон возникают новые этические задачи, все области жизни требуют обновления. И вот на этом важном распутье, к которому подошла европейская жизнь, идеалы древнего Востока, полные духовной красоты, могут сделаться для нас яркими маяками, при свете которых нам легче будет вы​рабатывать новые линии внутренней культуры.
Если мы начнём знакомиться с наукой о духе древних индусов, мы прежде всего убедимся, что вся йога основана на эволюции внутреннего человека.
Она говорит, что земная жизнь есть арена, на которой медленно и постепенно — из состояния зародыша или потен​ции — развиваются многообразные способности, силы и свой​ства человеческого духа; для огромного большинства развитие это идёт стихийно, путём жизненного опыта, а для меньшин​ства — сознательно, путём добровольно направленных усилий воли. Другая характерная черта индусской йоги состоит в том, что вся она построена на самоуглублении и самопоз​нании. Вернее было бы её назвать психологической религией.
Все её три отдела или, вернее, три пути: Карма-йога, Бхакти-йога, Джняна-йога, которые сливаются в Раджа-йоге (я исключаю Хатха-йогу как метод, относящийся исключи​тельно к физическому организму человека) — все они, раз​вивая волю, ведут человека хотя по разным линиям, отве​чающим индивидуальным особенностям каждого, но к одной и той же цели: к победе высшей природы человека над его низшей природой, духа над телом, добра над злом, гармонии над разладом.
Удивительную тонкость и разработанность психологических методов йоги можно объяснить тем, что в древности для каждого индуса было религиозным долгом ежедневными упражнениями развивать в себе внутренние духовные силы, чтобы с их помощью приблизиться к постижению духовных истин. Этому содействовал своеобразный душевный склад древних индусов: они были чистые созерцатели, природные метафизики, интересы их поднимались высоко над землёй, они отыскивали гармонию и синтез всей мировой жизни в божественном Единстве. Благодаря этому на протяжении тысячелетий сложился огромный духовный опыт, который Мудрецы Индии разработали в стройную религиозную систему; применение этой системы к духовной жизни индусов и носит общее название йоги.
Хатха-йога, методы которой идут снизу вверх, через при​обретение контроля над функциями тела,— предназначалась, по-видимому, для душ, которые ещё не пробудились духовно, которым ещё нужна дисциплина для преодоления инерции тела, нужна победа над стихиями, такими как холод и жар, голод и жажда, сон и усталость. Хатха-йога ведёт к удивитель​ной власти над физическим телом; упражнения её распа​даются на 84 различных положения тела, которые совершенно недоступны для европейца. Власть хатха-йога над своим орга​низмом достигает того, что он может совсем не есть в течение долгого времени, не спать много ночей и не дышать. Досто​верны случаи, когда хатха-йога зарывали в могилу и после 4О-дневного пребывания под землёй он оказывался вполне здоровым. В результате всех усилий хатха-йог достигает способности сознательно управлять теми функциями своего организма, которые уже перешли в область подсознания, как например — дыхание, кровообращение и все рефлекторные движения органов и мышц. Такой результат нельзя считать прогрессом, потому что переводить процессы, ставшие уже подсознательными, в произвольные, это значит возвращаться вспять, к первобытному состоянию организма; и действитель​но, есть указания, что несмотря на изумительное развитие воли и терпения, хатха-йог может стоять на очень низкой ступени духовного развития. В отдел Хатха-йоги попадают все искусственные приёмы развития астрального зрения, вроде глядения в кристалл, в магические зеркала, в светящуюся точку и тому подобное. Это низшая ступень йоги, но и она невозможна без опытного учителя, без его личного руковод​ства всеми действиями ученика. Упражняться в Хатха-йоге по книгам — значит подвергать серьёзной опасности свою нервную систему.
Да истинный йог и не придаёт значения всем этим явле​ниям Хатха-йоги, какими поразительными они ни кажутся европейцу, если они не соединены с духовным просветлением, которое является целью на остальных путях йоги. Пути эти, как уже упомянуто, обусловлены психологическим различием людей.
Карма-йога достигает ускоренной внутренней эволюции через бескорыстную деятельность. Она учит, что причины всех земных бедствий, все болезни, страдания и разочарова​ния коренятся в наших собственных действиях. Карма-йога даёт глубокую философию труда и доказывает, что всякое действие, в котором есть корысть или, как выражаются йоги, «желание плодов», связывает свободу человека, делается для него источником рабства. Тайна праведного труда состоит в том, чтобы трудиться из любви к самому труду, из желания уплатить свой долг другим и из потребности участвовать как можно совершеннее в мировой деятельности без расчёта на результаты труда для себя самого. Такое отношение к своей деятельности убивает эгоизм и ведёт к раскрытию духовных сил и высшего сознания. К этим беглым указаниям следует ещё прибавить, что все великие духовные вожди человечества были — не сознавая того — последователи Кармы-йоги; они действовали не для себя, не ради своего эгоизма, а из любви к людям.
Бхакти-йога. Слово «бхакти» означает благоговейное покло​нение, а йога — единение индивидуальной души с Богом. По этому пути духовной эволюции идут люди с сильно разви​тым сердцем, у которых все мотивы деятельности сводятся к горячей любви к Богу и потребности жить в гармонии с Его волей; — отсюда стремление к праведной жизни, к святости. Все переживания Бхакти-йоги непосредственно связаны с эмоциями, и потому на этом пути все усилия и вся дисцип​лина направлены на культуру эмоций, на очищение сердца и на поддержание внутреннего огня; этот путь имеет много общего с путём наших христианских подвижников, когда эгоизм разрушается силой любви. С разрушением эгоизма вся душа человека преображается, сознание его расширяется, и он вступает в общение с высшими невидимыми мирами.
Джняна-йога есть путь мудрости, путь знания, которое истекает из сознания единства Вселенной. Для джняна-йога всё, что существует в мире — вне человека и внутри него — есть проявление одной и той же Сути, скрытой под всем видимым мирозданием, Сути, которая у индусов носит назва​ние Брахман. Бесконечны уподобления и символы, которыми индусы стремятся изобразить это единое Сущее Вселенной; всё остальное, весь феноменальный мир — лишь тени, при​зраки, лишь Майя, волны, поднимающиеся из океана и снова сливающиеся с ним.
Цель джняна-йога — слияние души с Брахманом, приведе​ние человеческого духа, Атмана, к полному единству с единым мировым Духом. Знание этого единства прогоняет авидья, незнание, гасит создаваемую им иллюзию нашей отдельности от остального мира, а вместе с отдельностью уничтожает привязанность к миру форм, ко всему преходящему и услов​ному и разрушает эгоизм человека. Путь Джняны-йоги будет привлекать человека, который превыше всего ставит искание истины, у которого интеллект преобладает над эмоциями; джняна-йог никогда не отождествит себя со своими ощуще​ниями, мыслями и настроениями, как это делает обыкновен​ный человек, он всегда помнит, что он — Атман, не рож​даемый и не умирающий, безгрешный и неизменный. Цель Джняна-йоги — просветление человеческой души светом Брахмана, после чего рассеивается вся авидья, и человече​ское Я преображается в божественную сущность.
Раджа-йогу, что значит Царственная Йога, я привожу последней потому, что она включает в себя элементы всех остальных путей. Царственной её называют оттого, что человек, вполне овладевший своим беспокойным умом, способ​ный в каждую данную минуту сосредоточить его на любом предмете, развивший свою волю до полного господства над всей своей сложной природой, становится царём, господином над всеми силами природы. По сравнению с обыденным способом мышления, который можно уподобить рассеянному свету, великая сила сосредоточения, достигаемая раджа-йогом, подобна сильному прожектору, ярко освещающему тот предмет, на котором остановилась мысль йога. Отбрасывая всё ненужное из поля своего сознания, йог направляет на объект созерцания такую могучую умственную энергию, которая раскрывает перед ним всю суть предмета, а не только его видимые признаки, как это бывает при обыкновенном мышлении. Когда же он обращает тот же сосредоточенный свет сознания на своё высшее Я, он начинает познавать свою истинную индивидуальность, перед ним раскрывается боже​ственная природа её бессмертной сути.
Систему Раджа-йоги вернее всего назвать путём само​углубления и самопознания, который начинается с приобре​тения власти над низшим разумом, приводит к раскрытию психических сил и завершается полной победой духа над материей. Закон эволюции в системе Раджа-йоги не отвлечён​ная истина, а живая действительность, уверенность в том, что человек созидает свой внутренний мир для вечности, что каждое положительное свойство, которое он приобретает, каждый шаг вперёд, который он делает в этой жизни, никогда не теряется, а остаётся его достоянием навсегда. Всё внеш​нее, чем мы владеем на земле, оставляется на пороге смерти, а то, что мы уносим с собой в вечность,— это наш харак​тер, наши победы, опыт нашей бессмертной души.
На первых ступенях Раджа-йоги необходимо твёрдо усвоить высшие законы этики, общие для всех мировых религий, которые нам так хорошо известны по Нагорной проповеди. Чистота внутренняя и чистота внешняя есть фундамент практики Раджа-йоги. Здоровое и чистое тело, сосредоточен​ный ум, твёрдая воля, полное самообладание, постоянство, вера в свою божественность и доверие к своему Учителю,— таковы необходимые условия для осуществления Раджа-йоги.
На высших ступенях Раджа-йоги сосредоточение ума пере​ходит в способность к глубокой медитации, а затем — в рас​ширение сознания, которое у йогов носит название самадхи: в этом состоянии экстаза раскрывается духовное зрение, и душа становится лицом к лицу с пребывающим в ней Божественным началом.
Но идти по пути Раджа-йоги без личного руководства Учи​теля нельзя. Некоторые из психических сил, которые разви​ваются благодаря упражнениям Раджа-йоги, настолько сильны, что могут разрушить нервную систему и довести человека до сумасшествия. Это предупреждение относится, впрочем как уже сказано, в такой же мере и к другим оккультным системам.
Окончание следует

Карма
УИЛЛЬЯМ К. ДЖАДЖ

Дитя есть отец взрослого человека, и доподлинно верно, что:

...жизнь человека
Есть лишь результат его предшествующих жизней; 

Горе и напасти проистекают от содеянного в прошлом зла, 

Тогда как праведность родит блаженство.

Это доктрина Кармы.
Но каким образом содеянное в прошлом зло или добро воздействует на жизнь настоящую? Действительно ли суровая Немесида неизменно следует за усталым путником спокойной, бесстрастной, неумолимой поступью? Правда ли, что нет спасения от её не знающей жалости руки? Что в соответствии с вечным законом причин и следствий, который безразличен к горю и раскаянию, каждый получит за содеянное полной мерой, что прошлое может обернуться несчастьем и страда​ниями, но также и благом? Тень вчерашнего греха обязательно ли должна омрачить жизнь нынешнюю? Или Карма есть лишь синоним рока? Быть может, дитя раскрывает уже на​писанную Книгу жизни, куда занесены грядущие события, избежать которые решительно нет возможности? Какова связь Кармы с жизнью отдельного человека? Неужели ему не оста​ётся ничего другого, чем вплетать в пёструю ткань каждого земного существования грязные и выцветшие нити прошлых действий? Человека неумолимо затягивает водоворот из доб​рых намерений и порочных наклонностей, и нам говорят:

Какие бы действия он ни совершал, хорошие или плохие, всё, 

что совершалось им в прежнем теле, неизбежно вернётся как
наслаждение или страдание.
Анугита, iii
Есть Карма хорошая, есть Карма плохая, и по мере вра​щения колеса жизни старая Карма исчерпывает себя и начи​нает накапливаться новая.
Подобная доктрина может показаться чересчур фатальной, но стоит лишь немного поразмыслить, как обнаружится, что это не так. Карма двойственна: она может быть скрытой и проявленной, Карма это сам человек, Карма это его действия. Верно, что каждое действие есть причина, которая даёт бесчис​ленные всходы последствий, разрас​тающиеся в пространстве и во вре​мени.
«Что посеял — то и пожнёшь». В той ли, в иной ли сфере деятель​ности урожай будет собран. Человек действующий должен осознавать эту истину. Так же важно разобраться в проявлениях этого закона в сфере действия Кармы. В широком смысле слова Карму можно было бы назвать временным расширением природы действия как такового,— так каждое действие содержит в себе и прошлое и будущее. Каждое прегрешение, которое может проистекать из действия, уже присутствует в самом действии, в про​тивном случае оно никогда не стало бы действительностью. Следствие есть составная часть природы действия и не может существовать отдельно от причины, его породившей. Карма лишь проявляет то, что уже существует; будучи действием, она функционирует во времени, таким образом, Карму можно было бы назвать тем же действием в его временном аспекте. Очевидно также, что существует связь не только между при​чиной и следствием, но и — между причиной и человеком, которого затрагивает следствие. В противном случае он пожи​нал бы последствия чужих поступков. Иногда может казаться, что так оно и происходит, но это всего лишь видимость. В действительности мы имеем дело с нашим собственным действием.
...И только это и ничто иное 
Вас заставляет жить и умирать.
Следовательно, чтобы понять природу Кармы и её связь с отдельной личностью, необходимо рассмотреть действие во всех его аспектах. Любой поступок проистекает от ума.
Вне ума нет действия, а значит и Кармы. В основе всякого поступка лежит желание. План желания, или эгоизма, сам по себе есть действие и матрица каждого конкретного поступка. Этот план можно рассматривать как непроявленный и всё же проявляющийся двойственным образом в том, что мы назы​ваем причиной и следствием, то есть поступком и его послед​ствиями. В действительности и поступок, и его последствия суть следствие, сама же причина находится в плане желания. Желание, таким образом, есть основа действия при его пер​вом проявлении на физическом плане, и желание определяет временное протяжение действия на основе его кармической связи с отдельной личностью. Чтобы быть свободным от след​ствий Кармы любого действия, человек должен достичь со​стояния, не содержащего той основы, где могло бы затеп​литься действие...
Из семени, скажем, горчицы вырастет только горчица и ничего больше; но для того чтобы оно проросло, также необ​ходимо посадить его в землю и надлежащим образом возделывать. Землю можно сколько угодно обрабатывать и поли​вать, но растение не взойдёт без семени, точно также семя не взойдёт при отсутствии первых двух компонентов.
Первым великим результатом кармического действия явля​ется физическое воплощение. Сущность, состоящая из жела​ний и склонностей и стремящаяся к рождению, прокладывает себе путь к воплощению. Выбором условий среды, в которой она воплощается, руководит закон экономии. Какая из тен​денций будет преобладать, то есть которая группа склонно​стей окажется сильней, та и приведёт её к той точке воплоще​ния, где будет наименьшее сопротивление. Она воплощается в ту среду, которая наилучшим образом соответствует её кармическим тенденциям, и человек получает все следствия действий, содержащихся в проявляющейся таким образом Карме. Этим определяется место рождения; пол; условия, в которых протекает детство, не обременённое пока ещё от​ветственностью; физические особенности, зачатки различных болезней,— по сути дела все те факторы физического суще​ствования, которые обычно определяются терминами «наслед​ственность» и «национальные особенности».
В сущности тут мы имеем дело с законом экономии, который лежит в основе всех этих терминов и объясняет их.
Возьмём, к примеру, какую-нибудь нацию, имеющую свои специфические особенности. Они представляют собой поле для развития тех индивидуумов, у которых большинство характерных черт гармонирует с этими национальными осо​бенностями. Воплощающаяся сущность, следуя закону наи​меньшего сопротивления, рождается в этой нации, восприни​мая все кармические следствия, которые сопутствуют данным особенностям. Этим объясняется смысл такого понятия, как «Карма наций», к тому же, что верно в отношении народа, приложимо и к семье, и к кастам.
Однако следует помнить, что имеется множество тенден​ций, которые не исчерпываются актом воплощения. Может случиться так, что одна Карма бывает исчерпана после того, как привлекает сущность к физическому воплощению и опре​деляет среду, в которой та рождается, открывая тем самым дорогу для проявления других тенденций и кармических след​ствий. Например, кармическая сила обрекает сущность на воплощение в крайне скромной среде обитания. Она может родиться на свет в бедной семье. Карма сопутствует этой сущности, пока не исчерпывается. С этого момента жизнь принимает совершенно иной характер, всё более расходя​щийся с условиями окружающей среды. Другие склонности, порождённые прежними действиями, начинают порождать, в свою очередь, свои соответствующие кармические след​ствия. Неизжитые следствия прошлой Кармы могут по-преж​нему проявляться в виде препятствий и трудностей, которые преодолеваются с переменным успехом в зависимости от того, насколько они серьёзны.
Если встать на точку зрения, что каждая сущность, рож​дающаяся в мире, создаётся, так сказать, «с нуля», то мир этот преисполнен огромной и ничем не объяснимой несправедливости. Если же смотреть на это с точки зрения Кармы, то странные превратности судьбы и кажущиеся случайности могут предстать в совершенно ином свете — как безошибочное проявление причины и следствия. Так, в семье, где дети рождаются в одних и тех же условиях нищеты и невежества, один ребёнок волею судьбы вдруг попадает в совершенно другие условия: его усыновляют богатые люди или неожиданное стечение обстоятельств позволяет получить образование, которое ставит его в совсем иное  положение в обществе. Ибо Карма, обусловившая воплощение, исчерпа​лась, и вступила в свои права другая Карма.
Естественно, возникает крайне важный вопрос: может ли человек воздействовать на свою Карму, и если да, то до какой степени и каким образом?
Как уже говорилось, Карма есть продолжение действия, и чтобы все ветви Кармы могли проявляться, действие, порождающее Карму, неизбежно должно иметь основу, или поле, для своего пребывания и развёртывания. Но действие может пребывать на нескольких планах. Есть план физиче​ский, тело с его органами и чувствами восприятия; далее, интеллектуальный план, память, которая связывает все от​дельные восприятия в единое и последовательное целое, и ум, устанавливающий порядок в своём хранилище фактов. Вслед за интеллектуальным идёт план эмоциональный, план пред​почтения одного предмета другому — так называемый чет​вёртый принцип человека. Эти три плана, физический, интеллектуальный и эмоциональный, связаны исключительно с объектами чувственного восприятия, их можно было бы назвать полем великой кармической битвы. 1 Существует также план этический, план распознавания между «мне следует это делать и этого делать мне не следует». Этот план уравновешивает интеллект и эмоции. Всё это планы Кармы. Именно ум как основа желания порождает действие на раз​личных планах, и только посредством ума воспринимаются последствия действия и бездействия.
Воплощающаяся сущность приносит с собой кармическую энергию из прошлых существований, иными словами, действия прошлых жизней ожидают дальнейшего развития в качестве своего следствия. Кармическая энергия прорывается наружу в соответствии с природой деяния. Физическая Карма проявится в физических особенностях, неся с собой и нас​лаждение, и страдание. Точно так же интеллектуальный и этический планы есть результат прошлых кармических особенностей, и человек, таков, каков он есть, с его моральными качествами и интеллектуальными способностями, являет собой неразрывную связь с прошлым.
Таким образом, при рождении сущность обладает опре​делённым количеством кармической энергии. Затем наступает момент, когда начинает действовать новая Карма. До этого мы имеем дело только с первоначальной Кармой. Но когда появляется ответственность, новая личность становится хозяином собственной судьбы. В высшей степени ошибочно полагать, что личность — всего лишь марионетка прошлого, беспомощная жертва судьбы. Закон Кармы не есть нечто фатальное, стоит лишь немного поразмыслить, как стано​вится ясно, что личность способна воздействовать на свою Карму. Если на какой-то один из планов будет привлечено большее количество энергии, чем на другие, то прошлая Карма станет разворачиваться именно здесь. К примеру, человек, стремящийся лишь к чувственным наслаждениям, будет оттягивать с верхнего плана энергию для осуществления своих целей. Чтобы пояснить нашу мысль, выделим в чело​веке две сущности: высшую и низшую. Когда ум и устрем​ления ограничены низшим планом, в нём устанавливается «огонь», или центр притяжения, он питается и разрастается за счёт энергий высшего плана, которые выкачиваются и опустошаются в ходе удовлетворения потребности в энергии, возникшей на низшем плане вследствие устремления к чув​ственным наслаждениям. Но центр притяжения может быть установлен на высшем плане, и тогда вся необходимая энергия устремляется вверх, давая как бы «прирост» духов​ности. Следует помнить: природа щедра во всём и никогда не отводит своей дающей руки. Запрос сделан,— и он будет удовлетворён. Но какою ценой? Энергия, которая могла бы укрепить моральную природу человека и поддержать устремление к добру, привлекается к низшим желаниям. Связь с высшими планами постепенно истощается, и Карма сущности — хорошая и плохая — целиком втягивается в воронку физического плана.
С другой стороны, если запросы человека лежат вне плана чувственных наслаждений, если ум его постоянно направлен на достижение высшего идеала, то Карма прошлого не найдёт точки опоры, чтобы закрепиться на физическом плане. Таким образом,   она   будет   проявляться   в   строгом   соответствии с планом желания. Чувственная энергия физического плана исчерпает себя на высшем плане, и её следствия предстанут в преобразованном виде.
Отсюда понятно, каким образом можно изменить следствия Кармы. Человеку невозможно приобщиться к тому, о чём он не думает, поэтому первым делом необходимо утвердить мысль на высшем идеале. В этой связи уместно сделать заме​чание относительно раскаяния. Раскаяние — это такая форма мысли, когда ум постоянно возвращается к содеянному. Если же вы хотите очистить ум от греха и его кармических послед​ствий, раскаяние ни к чему. Всякий грех зарождается в уме. Чем больше сосредоточивается ум на том или ином поступке, испытывая при этом удовольствие или боль, тем меньше для него вероятность отрешиться от такого действия. Манас (ум) — это душевный узел; и как только он снят с какого-либо предмета, иными словами, как только ум теряет к нему всякий интерес, то пропадает и связь между человеком и Кармой, сопутствующей этому предмету.
Именно отношение ума и есть тот паук, который затягивает вокруг души кармические путы. Он сковывает наши высокие устремления, ставя перед ними непреодолимые преграды. Именно желание толкает Карму прошлого на про​явление и построение бренного вместилища нашей души. Соответственно, лишь отрешившись от любых привязанно​стей, душа прорвётся сквозь пелену боли; лишь преобразовав ум, можно снять кармическое бремя.
Таким образом, хотя и верно, что всякое действие имеет своё следствие, в то же время «сами действия, хорошие или плохие, не могут быть устранимы. Они возвращаются к человеку в его последовательных перевоплощениях, созревая каж​дое соответственным образом». Однако это созревание есть деяние самого человека. Когда утверждается его свободная воля, он становится собственным спасителем. Карма мирского человека оборачивается суровой Немесидой, и она же раскры​вается в гармонии с высшими устремлениями человека духов​ного. Он с одинаковым спокойствием взирает на прошедшее и на будущее и не раскаивается вновь и вновь в грехе, содеянном когда-то, равно как и не ждёт награды за добрый поступок в настоящем.
Наш духовный дом
У. Т. С. ТАКАРА
Однажды Сократ беседовал с Калликлом о бессмертии души, но оказалось, что разрешить вопрос этот посредством одного лишь логического рассуждения невозможно, и Сократ обра​тился к интуиции Калликла с помощью «мифа». «Тогда внемли,— сказал он, — прекрасному повествованию, кото​рое ты, вероятно, сочтёшь сказкою, а я полагаю истиной, а потому и рассказывать буду так, как рассказывают про истинные события» (Горгий, § 523) - Это вполне можно отнести и к истории про наш духовный дом, где в слове дом заклю​чена ассоциация с семьёй, нашим с вами внутренним род​ством и природой наших взаимоотношений.
Обосновать понятие «наш духовный дом» логически, с научной точки зрения, совсем несложно. Мы знаем, что наше тело есть в буквальном смысле слова струящееся облачение из звёздной материи, сотканной давным-давно в недрах солнц, которые сами вынырнули из потока энергий, изливающихся из первого космического атома. Пытаясь определить потенциал того, чему предстоит стать вселенной, заключённый в этом первичном атоме, почему бы не вообразить его сияю​щим космическим яйцом из гимнов орфиков и индусских Риши? Или же космическим семенем, произведённым пред​шественницей, другой вселенной, которая, в свою очередь, является порождением своего родителя, и всё далее вглубь, в самую сокровенную тайну бесконечности?
Вереницы вселенных периодически эманируют из потаён​ных складок космоса, каждая из них преисполнена жизни, в каждой эволюционируют заложенные в ней иерархии, от субатомов до людей и сверхбогов, каждая передаёт потомству не только матрицы своих физических форм, но также твор​ческий потенциал и божественную мудрость — такое представление вполне естественно, ибо следует универсальной цикличной структуре природы. Однако мы слишком редко задумываемся над разумным началом, движущим и наполняющим нашу вселенную. Наши предки называли этот таин​ственный источник сознания духом [spirit], от spiritus, что означает «дыхание» и, следовательно, жизнь. Во все века просветлённые умы человечества старались помочь нам осмыслить эту реальность и найти точки соприкосновения с ней в нашей жизни, пока она всё ещё протекает здесь, на этой цветущей планете, которую мы также именуем домом.
Предание о нашем духовном доме присутствует во всех мировых культурах, и одна его прекрасная лаконичная вариация начинается так:
Когда я дитятей обитал

 в царстве дома моего Отца, 

утешаясь блистанием богатств 

и славы воспитавших меня, —
от Востока, отечества моего, 

родившие меня послали меня 

и в путь собрали меня.
Из сокровищниц своих обильных

 они мне вынесли ношу; 

велико было бремя, но легко, 

и нести его мог я один —

злато от земли Гелер, 

и серебро великого Гандзака, 

и халцедоны земли индийской,

 и перлы дома Кушанов.
И одели меня адамантом,
что сокрушает железо,
совлекши с меня ризу света,
что по любви ко мне они сотворили,
и пурпуровый оный плащ,
истканный по мере моей.
И сотворили они со мною завет,
и начертали его в сердце моём
да не возмогу забыть его:
«Если ты в Египет снидешь
и жемчужину, единственную, изымешь,
сущую в утробе моря,
подле пасти пыхающего Змия,
облачишься ты в ризу света, 
и в плащ твой, что на неё возлагаем, 

и с братом твоим, вторым по сану, 

наследником царствия нашего будешь».
Эти начальные строки «Песни о Жемчужине», или же «Гимна о Душе», являются частью Деяний Фомы — одного из раннехристианских писаний. 1 Повествование ведётся от пер​вого лица, так как герой его — душа — и есть мы с вами. Покинув Восток, свою родину, наш герой, ведомый двумя проводниками, отправляется в трудный и опасный путь в Египет, который здесь символизирует материальную жизнь. Там царевич расстаётся со своими провожатыми и уже один направляется к логову Змия; по дороге он встречает своего знатного соотечественника — помазанника, который предос​терегает его от дружбы с египтянами. Однако чтобы египтяне не заподозрили в нём чужака и тотчас не напустили бы на него Змия, юноша облачается в их одежды и вкушает от их яств, но тяжёлая земная пища заставляет его забыть о своём небесном доме.
Узнав об этом, его родители «восскорбели о нём» и решили не допустить, чтобы сын пропал в Египте. Они пишут ему послание, которое «полетело, орлу подобясь»; птица опуска​ется на землю подле царевича и становится «всецело речью», призывая его вспомнить, что он царский сын, вспомнить о жемчужине, о ризе света и великолепном плаще.
Эти слова возвращают царевичу память. Он принимается заклинать ужасного Змия именем отца, именем брата, «второго по сану», именем матери — царицы Востока, и Змий погружается в глубокий сон. Отыскав жемчужину, царевич пускается в обратный путь, на Восток и вверх, на родину предков, где затем живёт в мире и согласии вместе со своим благородным семейством.
Об этом таинственном царстве в мировой   сакральной литературе говорится довольно много. Как человек имеет внешнюю и внутреннюю природу — физическую и духовную, так и это царство имеет земной, солнечный и ещё более высокие аспекты. К примеру, и Ветхий завет, и Евангелие упоминают о граде Божьем, небесном Иерусалиме на горе Сион (что означает «твердыня» или «крепость»), где ангелы вместе с людьми, достигшими совершенства, ведут прекрас​ную жизнь в саду, подобном Эдему (Псалмы 46, 4. 48,1-14; Ис. 51, 3; Евр. 12, 22-3)
В греческой мифологии боги живут на Олимпе, а «пуп» земли расположен в Дельфах; с этими местами мистически связана таинственная северная страна гипербореев, где царит вечная весна; страна эта находится за горами, согласно неко​торым мифам — под Северным полюсом, куда время от вре​мени мчит Аполлон на колеснице, запряжённой лебедями. Гипербореи живут долго, они достигают такого совершенства и гармонии, что становятся недосягаемыми для Немесиды. Таковы и божественно прекрасные Острова блаженных — конечная обитель героев и тех, кто благородством жизни заслужил право пребывать там.
Согласно персидской Авесте, колыбель расы расположена в центральной kishvar, или области, мира (Khvaniratha). Всего же существует семь таких «климатических поясов», которые символизирует семиступенчатый зиккурат — олицетворение космической горы. В таком же духе индусы и буддисты говорят о Меру, центральной Горе. И хотя её соотносят с не​которыми вершинами Гималаев, мистически она расположена на оси Земли и космоса, её окружает семь (или двенадцать) горных хребтов. На вершине Меру восседает царь богов Индра в своём великолепном дворце, украшенном драгоцен​ными камнями, или, согласно другим версиям, Б, высшее божество,— в своём квадратном золотом городе. По линии спуска с вершины располагается семь небес, или сфер (лок), а под горой — семь нижних миров (тал), все они покоятся на гигантском змее Шеша-Ананте. Связана с Меру и легендарная Шамбала, сокрытая в горах обитель духовных царей, славных своими мистическими знаниями, откуда придёт грядущий аватар, дабы воскресить дхарму мудрости и сострадания.
По всему миру можно найти схожие предания о духовной отчизне человечества, в которых она неизменно представлена как отправная и конечная точка нашего существования, зародыш подлинного бытия, животворящий источник муд​рости и счастья. Не имей они поистине всемирный характер, мы могли бы их с лёгкостью отбросить как байки, отве​чающие действительности не более, чем Изумрудный город Дороти, что в стране Оз. Описания эти широко разнятся в деталях; некоторые явно преувеличены или просто искаже​ны; однако многие описания сознательно облечены в мифиче​скую форму, изобилуют пропусками и подменами, дабы не бросились неразумные на поиски этой чудесной страны. Однако собранные воедино, они являют поразительное сход​ство в главном, заставляя нас задуматься, что в них истина, а что всего лишь миф.
Тибетские буддисты ссылаются на свои руководства по отысканию путей в Шамбалу, и в определённом смысле все труды по сакральной философии являются таковыми. Ибо основная часть их, если не все они, сходятся в одном: чтобы достичь нашей изначальной отчизны, мы должны переориентировать свою жизнь и внутренне подготовиться к восхождению на вершины духа. В древних школах мис​терий такая подготовка заключалась в строгой этической дисциплине, а также в изучении географии, астрономии и других необходимых предметов. Для отыскания нашего духовного дома мы нуждаемся не только в практическом знании нашей физической вселенной, но и в картах внут​реннего космоса.
Сегодня, когда мы располагаем спутниковой фотографией, нетрудно возомнить, что карта нашей планеты составлена с исчерпывающей полнотой. Однако духовные руководства не разделяют этой точки зрения. Вот, к примеру, Сократ в диа​логе Платона Федон справедливо сравнивает нас с существа​ми, обитающими на дне морском, которые воображают, что простирающийся над ними океан — это небо, через которое они видят и солнце и звёзды. Мы и в самом деле ошибочно полагаем, что живём на поверхности планеты, хотя в действи​тельности обитаем в одной из её «впадин». И «по слабости своей и медлительности» не можем выбраться на поверхность:

Но если бы кто-нибудь всё-таки добрался до края или же сде​лался крылатым и взлетел ввысь, то, словно рыбы здесь, у нас, которые высовывают головы из моря и видят этот наш мир, так же и он, поднявши голову, увидел бы тамошний мир. И если бы по природе своей он был бы способен вынести это зрелище, он узнал бы, что впервые видит истинное небо, истинный свет и истинную Землю. (Федон, §§ 109-10)

Сократ описывает эту область, «что находится на Земле под самыми небесами», как место наиболее ярких и чистых красок, как прекрасный край, где все деревья, цветы и плоды растут намного краше, чем в этом мире. Камни в этой стране более гладкие и прозрачные, она богата яшмой, смарагдами и другими каменьями, которые не подвержены разрушительным процессам, свойственным нашему миру. Благодаря мягкому климату и чистому воздуху люди там не знают болезней; они живут намного дольше, чем мы, их зрение, слух и все прочие чувства восприятия намного совершеннее. «А также, — продолжает он, —

Есть у них храмы и священные рощи богов, и боги действи​тельно обитают в этих святилищах и через знамения, вещания, видения общаются с людьми. И люди видят Солнце и Луну, и звёзды таковыми, каковы они на самом деле. И спутник всего этого — полное блаженство». (Федон, § 111)

В персидской традиции также существует представление о многомерном космосе. Как утверждает французский учёный Анри Корбен в своей книге The Man of Light in Iranian Sufism Человек Света в иранском суфизме), одной из главных тем в литературе суфиев является «Поиск Востока». Восток этот, однако, не отмечен ни на одной географической карте; он не относится ни к одному из семи поясов, или каршваров, но является по существу восьмым поясом. И искать [его] мы должны не в горизонтальном, но в вертикальном направлении. Этот мисти​ческий Восток, не воспринимаемый обычными человеческими чувствами, место Происхождения и Возвращения, предмет вечного Поиска, находится на небесном полюсе; это Полюс на крайнем севере, настолько далёкий, что образует порог «потусто​роннего» измерения, (с. 2)

Для того чтобы лицезреть эту область света, суфий стре​мится развить в себе духовное зрение и другие сверхчув​ственные органы восприятия, именуемые семью lata'if, ибо только подобное воспринимает подобное. Мудрец может совершить эту духовную трансмутацию только с помощью внутреннего Проводника Света, который является его вечным спутником и «небесным созерцателем»,— это светящийся образ божественного архетипного Человека. Суфий развивает и высвобождает своё собственное тело Света постоянной молитвой (dhikr, «припоминание»), шаг за шагом отождест​вляя себя с этим небесным Двойником Света, именуемым по-разному: Солнцем тайны, Солнцем высшего знания, Солнцем сердца и Солнцем духа. Как это выразил суфий Наджмаддин Кубра, живший в 12-м веке:

Всякий раз когда свет восходит от тебя, свет также нисходит к тебе... Если их энергии равны, то они встречаются на полпути (между Небом и Землёй). ... Но когда субстанция света созревает в тебе, она становится единым Целым по отношению к тому, что является субстанцией такой же природы на Небе: и тогда уже небесная субстанция Света стремится к тебе, и она притя​гивается твоим светом, и нисходит к тебе. В этом состоит тайна мистического подхода, (с. 73)
По мере высвобождения своего духовного тела суфий ощу​щает, будто бы поднимается со дна колодца и, приближаясь к выходу, постепенно начинает воспринимать изумрудный свет небесной Земли, того «восьмого пояса» на космическом севере, который, как считается, лежит «на полпути между небом» и нашей материальной землёй. Эта область по своему описанию соответствует Mshunia Kushta в учениях мандеев-гностиков; это промежуточный мир, населённый божествен​ной расой, состоящей из очистившихся людей. Они потомки скрытых Адама и Евы, и каждый земной человек имеет среди них своего Двойника Света. Мандеи также считают, что эта идеальная Земля находится на севере и отделена от нашего мира высокой ледяной горой (Корбен, с. 57-8).
Точно так же буддисты описывают Шамбалу: она окружена кольцом снежных гор с ледяными вершинами, ослепительно блистающими на солнце, что делает эту область совершенно недоступной для тех, кто ещё недостоин туда войти. Согласно одним текстам, она расположена в северном Тибете, согласно другим — на Северном полюсе. По свидетельству Эдвина Бернбома в его книге, посвященной преданиям, связанным с Шамбалой,2 некоторые тибетские ламы полагают, что вершины этой страны навечно сокрыты за завесой тумана либо расположены так далеко, что лишь немногие могут подойти к ним на расстояние достаточное, чтобы их увидеть. В текстах также подразумевается, что единственный способ преодолеть их — это перенестись по воздуху, что предпола​гает наличие определённых духовных способностей.
Современная теософская литература утверждает, что наш духовный дом состоит по крайней мере из трёх ярусов, или аспектов: центром первого является Шамбала, занимающая вполне реальную территорию в Западном, или Большом Тибете, однако сокрытую за защитной «акашной завесой». Второй, или средний ярус, расположен на неком таинствен​ном континенте на Северном полюсе, а третий — на Солнце, тогда как другие, верхние ярусы, размещены в самом сердце галактики и далее, за её пределами3.
Во всех этих традициях прослеживается чёткое положение относительно человеческого состояния: пока мы вновь не овладеем жемчужиной самосознания и не сольёмся в «едином дыхании» с нашей сияющей божественной душой, нам суж​дено снова и снова возвращаться на землю. И поскольку именно земная жизнь даёт те возможности для роста, в ко​торых мы нуждаемся на данной ступени нашей эволюции, то, очевидно, именно здесь, а не в каком-нибудь другом месте и будет выращиваться жемчужина. Достигшие же высшей цели и заслужившие право занять своё место среди тех, кого апостол Павел называет братством «тайны, сокрывавшейся от вечности в Боге» (Еф. 3:9). Могут потом свободно вопло​щаться с наибольшей пользой для человечества. Ибо вечное эгоистическое потустороннее блаженство никогда не было уделом тех, кто поистине велик, и немало повествований содержат намёки и утверждения относительно их роли покровителей и защитников человечества.
В зороастрийской Авесте, например, упоминается ангел-проводник Сраоша, который обитает на космической горе Хара, у «моста выбора», ведущего в рай; он — «глава братства странников, „опекающего" этот мир и стоящего на его страже» (Корбен, с. 57) - К этому же относится и яркое выска​зывание Сократа в Государстве (§ 519) о том, что как только философ сподобится узреть истинное солнце и «правду относительно всего прекрасного, справедливого и доброго», чувство справедливости и любви, которое он испытывает к своим согражданам, побуждает его «спуститься в обитель прочих людей» и разделить с ними земные тяготы, помогая всем, в ком нарождается душа.
Наш духовный дом — или как бы мы его ни называли,— большинству из нас, вероятно, кажется понятием весьма отдалённым и не связанным с нашей повседневной жизнью, с её семейными и прочими обязательствами. Должны ли мы непременно отправляться в Тибет и северные края за подлин​ным и нескончаемым счастьем? Индусские мифы напоми​нают, что на вершине Меру небесный Ганг опоясывает золо​той город Брахмы, а затем разделяется на потоки, текущие на четыре стороны света. Быть может, это один из способов дать нам понять, что существует непрерывный поток инспи​рации, которая исходит от нашей духовной родины во все уголки света и помогает нам выполнять свои обязанности здесь, в этом мире, а также осознать, что духовный рост и спокойствие души и ума не зависят от того, в какой геогра​фической точке мы обитаем.
В этой связи можно упомянуть о пути Парамит — пути соблюдения тех простых буддийских добродетелей, которые помогают нам «перебраться» на противоположный берег, то есть достичь просветления. Этим добродетелям учат все великие мировые традиции, их можно практиковать повсе​местно: это милосердие; гармония мысли, слова и действия; терпение;   самообладание;   усердие   и   благонамеренность.4
Когда они происходят от искреннего альтруизма и подобны «свету, восходящему» от нас, они творят небесное волшеб​ство, которое отзывается на всём космосе.
По мере осознания всей тонкости и сокровенности нитей, связующих нас с самыми отдалёнными пределами вселенной, мы также начинаем понимать, что являемся не только граж​данами космоса, но поистине деятельными членами единой космической семьи, с её мириадами жизней. Как преобра​зился бы наш мир, если бы наши взаимоотношения строились на такой основе. Братство в обычном понимании озна​чает общее родство; более глубокое постижение его смысла обусловлено степенью самопостижения, определяющей, каким мы видим мир и какими мы видим людей. В Евангелии от Фомы (29) ученики говорят Иисусу: «Покажи нам место, где ты, ибо нам необходимо найти его. Он сказал им: Тот, кто имеет уши, да слышит! Есть свет внутри человека света, и он освещает весь мир. Если он не освещает, то — тьма».
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� В греческой церкви такой союз считается настолько священным, что брак между крёстным отцом и крёстной матерью ребёнка рас�сматривается как наихудший вид кровосмесительства, считается противозаконным и расторгается законом; и этот полный запрет распространяется даже на отношения между детьми одного поручителя и детьми другого.





� «Божественная Мудрость» (лат.).


� Sgrub-byed (тиб.) — выполнение; достижение.


� Частично переведён на русский язык Г. Ц. Цыбиковым: Лам-рим чэн-по (Степени пути к блаженству). 1. Низшая степень общего пути. Вып. 2. Владивосток, 1913.





� Следует запомнить, что все «чела», даже мирские ученики, зовутся упасака до первого посвящения, после которого они становятся лану-упасака. До того дня все, даже из монастырей и проживающие обособленно, считаются «мирянами».


� The Path, т. 2, № и, 1888, с.330, где Уилльям Куон Джадж, выступая под псевдонимом William Brehon, разбирает 2-ю главу Бхагавад-Гиты. Говоря об изначальной системе посвящения на земле, он пишет: «Система эта тайная, ибо, в силу того, что она опирается на природу и возглавляется только настоящими Иерофантами, пробиться в неё невозможно без настоящего ключа. Ключ же этот, на любой ступени, — это сам стремящийся. Пока стремящийся не станет, по сути, паролем и ключом, он не может взойти на следующую ступень. Так что в целом, как и на каждой ступени, эта система самозащищена». (Перепечатано в: WQ. Judge. Bhagavad-Gita. Essays on the Gita. TUP, Pasadena, 1969. С 145.)





1 Знаменитая книга Фомы Кемпийского (ок. 1380-1471).


2 От греч. theos, «Бог», и phainesthai, «являться»,— означает дей�ствительное  присутствие  Бога  в  человеке,  божественное  вопло�щение (Н.Р. Blavatsky. The Secret Doctrine. Vol. III).


3 Жан Баптиста Ван Гельмонт (1557-1624), бельгийский химик, физи�олог и врач, изучавший теорию и практику алхимии, последователь Парацельса; Франц Меркурий ван Гельмонт (1618-1699)1 его сын, автор трудов на темы мистической Теософии и алхимии, собрав�ший и опубликовавший сочинения своего отца.


4 Основатель древнеиндийской философской системы Йога и автор первого  руководства — «Йога-сутр»   (см.:  Классическая  йога.  М., 1992).


5 Наиболее философская и самая тайная из систем Йоги брахманов, подлинные учения которой никогда не излагались открыто; в чис�том   виде   интеллектуальная   и   духовная   школа   обучения   (см. Glossary в Н.Р. Blavatsky. The Key to Theosophy).


6 Имеется в виду статья «Оккультизм — и оккультные науки».


1 Герой одноимённого романа Бульвера-Литтона.


2 Герой романа Бульвера-Литтона «A Strange Story».


3 См. Библию (1 Цар 28, 7).


4 Настоящее имя — Луи Констан  (1810-1875), французский аббат, всерьёз   заинтересовавшийся   теориями   оккультизма  и   Каббалы; автор многих сочинений на эти темы.


5 Другой я, второй я (лат.)


6 Сен-Мартен   Л. К.   (1743-1803) — преданный   последователь   Якоба Бёме (1575–l624)





7  Название старейшего научного общества Великобритании.


8 В переводах принято передавать письменную форму; в Индии традиционно произносится как Ягня.


9 «Яджня существует извечно, — говорится в Брахманах, — ибо она произошла из Всевышнего... в котором она покоилась от „не начала". Она — ключ к Трайвидья, трижды священной науке, содержащейся в стихах Риг, которые учат Яджам, или мистериям жертвоприношения. „Яджня", как нечто невидимое, существует извечно; она подобна скрытой электрической энергии в электри�ческом аппарате, требующей лишь действия соответствующего прибора для своего выявления. Говорится, что она простирается от Ахавания, win жертвенного огня, до небес, образуя мост или лестницу, посредством которой приносящий жертву может сооб�щаться с миром богов и духов и даже при жизни восходить к их обителям». — Мартин Хауг, Айтарея Брахмана, [Bombay, 1863; перепечатано: Allahabad, 1919-22] введ., с. 73-74.


«Яджня эта есть, опять-таки, одна из форм Акаши; и мисти�ческое слово, приводящее её в действие и мысленно произносимое посвященным Жрецом, есть Утерянное Слово, получающее импульс посредством силы воли». — Разоблачённая Исида, т. I, с. xliv [NY, 1877].





10 Буду — колдуны и чёрные маги среди негров и метисов Америки.


11 Дукпа (тиб.) — здесь — общее наименование колдунов и чёрных магов Тибета.


12 Шарко Ж. М. (1825-1893) — французский   врач,   исследовавший гипнотизм; Рише Ш. (1850-1935) — французский физиолог и бакте�риолог.


13 За год до этой статьи, в 1887 г., был издан очерк «Через Золотые Врата» Мейбл Коллинз,   ранее   записавшей   знаменитый  трактат «Свет на Врата», опубликованный в 1885 г.





14 Посмертное состояние в учении буддизма. На русском языке см.: Чаша Востока. Письма Махатм. 2-е изд., Р.-М., 1992; Листы Сада Мории, т. 2 («Озарение»).





15 Те, кто склонен видеть в одном человеке три эго, выказывают свою неспособность к восприятию метафизического смысла. Человек есть триединство, образованное телом, душой и духом, но тем не менее человек — един, и конечно же он не есть его тело. Тело — это именно собственность, временное одеяние человека. Три «эго» суть человек в его трёх аспектах на астральном, интеллектуальном или психическом, и духовном планах, или со�стояниях. 


16 Эгоизм вдвоём (фр.).


17 Букв, «плод Мёртвого моря», или Содомские яблоки (см. Втор. 32,32).


18До бесконечности (лат.). 


19 См.Мф 7, 13.





20 См. Мф 7, 14.


21 Дорога Гибели (лат.).


22 «Я увожу к отверженным селеньям,


Я увожу сквозь вековечный стон, 


Я увожу к погибшим поколеньям...» 


(Божественная комедия, Ад, песнь Ш, 1, в переводе М.Лозинского





1 Смотрите Бхагавад-Гиту: все события, описываемые в поэме, вращаются вокруг столкновения на бранном поле, «священной равнине Курукшетра», что значит «тело, которое находится во власти Кармы».





1 В этом писании, также как и в Евангелии от Фомы, которое принадлежит к числу находок из Наг-Хаммади, Египет, апостол Иуда Фома является «братом-близнецом» Иисуса, удостоившимся откровения о тайном смысле учения Христа.





2 The Way to Shambala, Jeremy P. Tarcher, Los Angeles, 1989. С. 6.


3 Ср. «Our Spiritual Home», Fountain-Source of Occultism. С 529-32;


The Secret Doctrine. Vol. II, с. 6-7, 393".





4 Ср. «The Six Glorious Virtues of Buddhism» в книге James A. Long, Expanding Horizons.
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