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Философская традиция 

«Сокровенной Мудрости» 

и новый этический гнозис

Вот уже более сотни лет внимание исследователей привлекает деятельность группы загадочных исторических личностей, именуемых в теософских кругах Махатмами (маха-атма (санскр.) – великая душа) или Великими Учителями. Западный мир узнал о них в XIX веке, когда неукротимая поклонница сокровенной духовной мысли Елена Блаватская начала разворачивать деятельность Теософского общества и поведала своим последователям о неких мудрецах Востока, обладающих весьма неординарными познаниями и возможностями. Тогда в научных кругах само существование Махатм воспринималось довольно скептично, хотя заявления теософов порой сопровождались достоверными и небезынтересными фактами. Теперь же, в начале XXI столетия, мы едва ли можем сомневаться в реальной историчности группы влиятельных индийских мыслителей, которых называли Махатмами. Всякий решившийся изучить этот вопрос обстоятельно и непредвзято, согласится, что это действительно так. 

 Деятельность Махатм вряд ли имела бы в обществе такой культурный резонанс, если бы она не сопровождалось появлением радикальных духовно-философских новаций, оформленных в определенные идейные системы и социально-культурные концепции. Эти системы и концепции вызвали множество споров и породили как своих горячих апологетов, так и бескомпромиссных критиков. Постепенно за отдельными идеями, представлениями и доктринами стали угадываться контуры масштабного философского Гнозиса, который являл неведомое Западу духовно-косми​ческое мировоззрение и странным образом одновременно противостоял не только плоскому научному позитивизму, но и догматическому богословию. Так на исходе Нового времени в культурном пространстве возникла новая идейно-фило​софская традиция, этически, гносеологически и методологически находившаяся на пересечении рациональной науки, религиозной метафизики и мистического знания. Собственно говоря, теософская доктрина именно так себя и позиционировала и недвусмысленно претендовала не менее чем на синтез религии, философии и науки.

 Как известно, гностическая философия имеет древние корни. Даже если мы будем рассматривать гностицизм в его узком понимании – как религиозно-философ​ское течение христианской ориентации в эпоху поздней античности, то должны оценить его исторический возраст почти двумя тысячами лет. Однако здесь мы рассматриваем гнозис не столько в контексте христианской традиции, сколько в широком мировоззреческом смысле – то есть как определенную идеологию миропонимания, основанную, во-первых, на стремлении разумного познания основ бытия, во-вторых, на разумно осознаваемой религиозной или нерелигиозной этике. 
 В этом контексте Гнозис (Знание) всегда оппонировал Догме (Вере). Мировоззренческая идеология гностицизма отвергала слепую веру и утверждала необходимость «познания своей веры». Теоретическим выражением религиозной Веры, как известно, предстает догматическая теология, которая опирается исключительно на Откровение (Священное Писание) в его, как правило, буквальном, нефилософском и внесимволичном понимании. Теоретическим выражением сакрального Гнозиса предстает свободная в своем осмыслении природной и духовной реальности философия, которая опирается на живой эмпирический и мистический опыт, рациональную мысль и Откровение. Однако Откровение здесь не принимается в своей упрощенной буквальности, но осмысливается через эзотерическую символогию и герменевтическую традицию.

 Таким образом, гностическая идеология в истории человеческой культуры противостояла идеологии догматизма в ее мифологической, религиозной или научной ипостасях. Догматизм в лоне любой мировоззренческой традиции приводит к вырождению и культурному загниванию. Против них то и было направлено идейное оружие гностицизма.

 Почти вся ранняя философская мысль в Индии, Китае, Греции и других культурных очагах Древнего Мира предстает как воплощение идеологии гностицизма – то есть свободного, разумного познания Бытия. Такое познание выступало против загнивающей патриархальной мифологии и изживающих себя религиозных культов, неспособных уже дать надежные мировоззренческие и практические ориентиры человеку и обществу в изменяющихся социально-исторических условиях. Поэтому, говоря о гностицизме, мы подразумеваем его универсальную культурную природу, которая порождала множество различных проявлений мысли на Востоке и Западе практически в каждую историческую эпоху. Так, например, этическая и философская мысль Будды, Платона, Конфуция, Христа – чистый воды гностицизм, который хотя и различался по форме выражения, тем не менее, имел имманентное духовное созвучие.

 Наиболее ярким и значительным проявлением этического гнозиса в XIX – XX сто​ле​тиях явилось философское течение антропокосмизма, у истоков которого стояли вышеотмеченные индийские мыслители (Махатмы). Это течение включает в себя теософию новой волны (Блаватская, Синнет, Ла Дью и др.) и философскую систему Живая Этика – Агни Йога (Рерихи).

В настоящей работе мы покажем, как происходило становление этой новой культурно-философской традиции, уделяя особое внимание ее литературным первоисточникам и персоналиям. Сейчас это необходимо сделать, прежде всего, потому, что исторически еще возможно достоверно отделить круг истинных первоисточников от работ комментаторского или компилятивного характера, а также от откровенных профанаций, которыми всегда в изобилии сопровождаются великие системы духовной мысли.

 Предваряя дальнейшее повествование, необходимо сразу отметить, что этико-фи​ло​софский гнозис Махатм в XIX-XX веках осуществил три основные социально-куль​тур​ные инкарнации, что привело к оформлению соответствующих, в определенном смысле самостоятельных, этико-философ​ских учений. Мы имеем в виду теософию новой волны, философские тексты Учения Храма и Живую Этику – Агни Йогу. При этом, под теософией новой волны мы подразумеваем теософскую мысль XIX-XX столетий, у истоков которой стояла Елена Блаватская и, разумеется, ее духовные наставники – Махатмы.

Теософские источники определенно связывают Махатм с древней эзотерической традицией познания, идейным центром которой выступала легендарная восточная «страна Шамбала». Впрочем, ученики Махатм за завесой древних мистических легенд и сакральных мифов о Стране Богов и Сверхчеловеческих Существ склон​ны были усматривать вполне реальные исторические события и не менее реальных, живых людей, деятельность которых в силу тех или иных причин в восточном фольклоре обросла фантастическими сказаниями. В книгах Е.П. Блаватской, Е.И. Ре​​рих и Н.К. Рерих Шамбала предстает духовной Общиной просветленных мудрецов, древней Обителью сокровенного знания, Источником эволюционного совершенствования человечества. 

 Оказывается, «невидимая» Шамбала имела свое вполне определенное географическое местонахождение среди суровых горных массивов Гималаев и временами весьма радушно принимала тех, кто был ею позван и сумел дойти как в духовном, так и в физическом смыслах. Вместе с тем, проблема Шамбалы в глазах современных исследователей предстает все же более сложной и противоречивой, чем это может показаться на первый взгляд. Многие из них уже отбросили гипотезу мифологического происхождения «Страны Богов» и не сомневаются, что Шамбала в истории человечества не более мифологична, чем Троя, Империя Александра Македонского или родина Гаутамы Будды – древнее гималайское княжество Капилавасту. Но это вовсе не приводит научный разум в умиротворенное состояние и порождает еще большее количество вопросов. Ведь помимо историко-географического данная проблема содержит в себе немало и иных непростых, но крайне интересных для науки аспектов. 

 Таким образом, можно по-разному объяснять загадочное участие в драматической жизни Блаватской и Рерихов неких восточных персонажей, можно по-разному их понимать и оценивать, однако сам факт такого участия среди исследователей теперь не вызывает никакого сомнения. Кем бы ни были эти покровители, наставники и соавторы Блаватской и Рерихов – они проявляли большую мудрость, великолепную научную эрудицию, поразительные познания в истории и самых различных философских учениях, весьма глубоко разбирались в религиозных проблемах и зарекомендовали себя в высшей степени авторитетными знатоками духовной йоги. Доступные теперь архивные документы свидетельствуют и о том, что эти неизвестные покровители владели весьма ценными историческими артефактами, занимались серь​езными научными исследованиями, имели немалые успехи в их практическом применении, а также принимали неявное, но действенное участие в мировых событиях. Однако во всей подобной деятельности эти таинственные мудрецы вовсе не стремились к известности и всегда оставались инкогнито за именами и действиями своих учеников. Такова одна из причин горячих научных споров о возможности или невозможности реального исторического существования восточных Махатм.

 Изучая теософию и Живую Этику в философском, социальном и культурологическом аспектах, необходимо всегда помнить о вышеотмеченном моменте. Все основные литературные первоисточники рассматриваемой духовной традиции создавались при самом прямом и непосредственном участии неизвестных широкой общественности духовных покровителей отмеченных авторов. Елена Блаватская, Франчиа Ла Дью, Елена и Николай Рерихи, Борис Абрамов и другие оставили определенные свидетельства о том, что некоторые их этико-философские произведения создавались ими в соавторстве с их Учителями, то есть Махатмами. Поэтому исторический источник идей, воплощенных в тексты «Тайной Доктрины», Учения Храма и Живой Этики, следует искать в непризнанной культурной традиции так называемой «Сокровенной Мудрости». Ее живыми носителями в XIX и XX веках выступили Махатма Мория, Махатма Кут Хуми, Махатма Илларион, а также другие адепты гималайского Братства и их ближайшие духовные ученики. 
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Философская типологизация

и идейные истоки

теософии и Живой Этики

 Теперь после необходимых предварительных замечаний мы можем рассмотреть формирование теософии и Живой Этики более обстоятельно. В научном смысле эта проблема охватывает несколько основных аспектов, суть которых может быть выражена в следующих вопросах. К какой философской, религиозной или иной историко-культурной традиции мысли принадлежат теософия (Учение Храма мы рассматриваем как одну из линий развития теософии) и Живая Этика? Какие идеи и социо-культурные процессы повлияли на их формирование? На какие литературно-фило​​соф​ские тексты-первоисточники они опираются? Кем, когда и как они создавались? Как развивалась новая гностическая традиция антропокосмизма после ухода ее основателей?

 Одним из самых сложных вопросов является вопрос о философской типологизации теософии и Живой Этики. Дело в том, что эти учения крайне сложно вписываются в устоявшиеся и признанные наукой традиции мысли. Мы полагаем, что соотнесение их с любой исторической традицией, кроме интеркультурной традиции духовного гнозиса, всегда будет достаточно условным и неизбежно потребует массу специальных оговорок. 

 Так, например, вопреки очевидности, мы не можем однозначно сказать, что Живая Этика – Агни Йога во всем следует традициям классической философии Востока. Конечно, она имеет явные восточные корни, и это практически никем не оспаривается. Однако по своей методологии она весьма далека от умозрительной метафизики, мистического спиритуализма и гносеологических воззрений традиционных индийских и китайских учений. В этом аспекте Живая Этика скорее близка западному научному эмпиризму и рационализму, в которых опытное, достоверное, объективное знание всегда имеет большую ценность, чем субъективная необоснованная вера и нередко сопутствующее ей суеверие.

 Духовная философия Живой Этики при внимательном изучении оказывается созвучна не столько мистическому спиритуализму, сколько вполне научному материализму. Причем материализм индийских Махатм явился намного более радикальным и объемным, чем плоские материалистические учения европейских мыслителей Нового времени от французских просветителей до английских позитивистов. В Живой Этике – Агни Йоге спиритуалистическая метафизика индийской философской классики получила явные материалистические основания. Хотя их истоки мы вполне можем отыскать задолго до рождения мэтров европейского материализма, например, в философском реализме системы санкхья мудреца Капилы и антитеологической метафизике Гаутамы Будды. 

Дух есть утонченная материя, писали Махатмы, которая может быть познаваема научными средствами. Материя есть кристаллизованный дух, который в своих высших аспектах властвует над миром материальных форм. Так одним ударом Агни Йога рубит узел вековых противоречий между материализмом и идеализмом и представляет дух и материю в качестве диалектических аспектов единой космической субстанции.

 Вместе с тем, восточные истоки философского гнозиса, йогическая психотехника духовной практики Живой Этики – Агни Йоги, а также пристальное внимание к иррациональным способностям познания человека не позволяют отнести это учение к какому-либо западному течению философской мысли. Философский каркас Живой Этики составляют идеи индийских и тибетских учений, в которых краеугольное место занимают йога, буддизм, санкхья, веданта и некоторые другие системы.

 Однако теперь очевидно и то, что идейно-понятийные базы этих и иных течений мысли (египетский герметизм, иудейская каббала, христианский гностицизм, античный космоцентризм и др.) использовалась Махатмами и их учениками в качестве дискурсивного орудия для объяснения и иллюстрации идей некой иной практически неизвестной нам Системы Знаний. Системы, которая существует вне изученных академическим востоковедением традиций индийской, египетской, китайской, тибетской и арабской мысли. Авторы теософских источников упорно настаивали на том, что помимо известных и доступных восточных учений существует некая универсальная восточная эзотерическая традиция познания, корни которой, если верить «Тайной Доктрине», уходят в такие исторические глубины, о которых корифеи нашей науки не решаются даже и упоминать. Помимо всего прочего, тексты книг по теософии и Живой Этике изобилуют невероятным количеством различных восточных терминов, что уже само по себе отметает всякие попытки выведения истоков этих учений из лона западной культуры.

 Некоторые современные исследователи пытаются рассматривать Живую Этику в русле традиций русской философии. К тому, по их мнению, существуют определенные аргументы. Во-первых, Рерихи, будучи авторами Живой Этики, исторически и культурно были русскими людьми. Во-вторых, Живая Этика – Агни Йога впитала лучшие этические идеалы русской религиозной и философской мысли и явилась квинтэссенцией культурной традиции русского космизма.

 В определенном смысле эти утверждения действительно справедливы. Но не настолько, чтобы рассматривать Агни Йогу исключительно как явление русской культуры и ставить ее в один ряд с учениями Владимира Соловьева, Льва Толстого, Николая Бердяева или Константина Циолковского. Не следует забывать, что Рерихи были учениками и соавторами не российских богословов и философов, а индийских мыслителей (Махатм), которые доверили им истины сокровенных восточных учений и, более того, провели по ступеням Огненной Йоги.

 Таким образом, теософия и Живая Этика как идейно-философское выражение кросскультурного антропокосмического гнос​тицизма не могут быть редуцированы к одной единственной национальной культуре с ее неизбежными стереотипами и инер​циаль​ными тенденциями. Новый гностицизм как раз стремится преодолеть подобные стереотипы и освободить культурное пространство для формирования интегрального космического мировоззрения гуманистического содержания.

 Совершенно бесперспективны попытки типологизации теософии и Живой Этики и на основе религиозных традиций. Прежде всего, потому, что по своей сути они не являются религиозными учениями, и скорее могут быть определены как практикоориентированная этико-философская система или, как предпочитали называть ее основатели, духовное «Учение Жизни». В этом смысле, например, Агни Йога очень похожа на изначальный буддизм до его религиозной инверсии. Возможно, со временем в культурно-философской традиции Живой Этики – Агни Йоги так же появится ее религиозное ответвление, начальные элементы которого проявляются уже в наши дни и что не исключали и сами Махатмы. Но отмеченное обстоятельство скорее показывает исторический уровень сознания последователей и преобладающий у них тип мировосприятия, чем сущность самого Учения. 

 Это выглядит парадоксально, но в настоящее время наиболее активные попытки религизации Живой Этики – Агни Йоги наблюдаются со стороны идеологов современной Русской Православной Церкви (Кураев А.В. Сатанизм для интеллигенции: О Рерихах и Православии. – М., 1995). Именно они пытаются представить массовому сознанию Живую Этику в качестве новой восточной религии. В чем причины такой позиции? Православные богословы увидели в Живой Этике достаточно сильного духовного оппонента, который начал стремительно завоевывать внимание и сочувствие образованной общественности постсоветских республик. Высокие этические идеалы, философская глубина, религиозная и политическая толерантность, научная методология и мощнейший арсенал практических методов духовного совершенствования возвышали Живую Этику – Агни Йогу над традиционными догматическими религиями с их антинаучной теологией и обрядоверием. 

 Некоторым православным идеологам, вероятно, показалось, что на своем религиозном поле противостоять новым этико-философским учениям будет проще. К тому же, отсекая научные основы, всякое необычное явление легко перевести в оккультную плоскость. А это само по себе, по убеждению богословов, уже автоматически дискредитирует любое философское учение в глазах правоверного христианина и всякого культурного человека. Так появились мифы о «неорелигиозном оккультном сатанизме» и «антихристианской направленности» Живой Этики. Но эти мифы легко развеиваются текстами самой Живой Этики. «Иисус явил лик еврея, – говорил своей ученице один из восточных Махатм, – но был Величайший» [18, с. 48]. Надо про​явить очень большую фантазию, чтобы за таким крайне почтительным отношением к иудейскому Пророку усмотреть некие «антихристианские» мысли. 

 В действительности, как хорошо известно исследователям антропокосмического гнозиса, авторы Живой Этики к религиозным традициям относились с неподдельным уважением, что нашло свое отражение и в литературно-фило​софских первоисточниках новой духовной традиции. Примечательно, что еще в XIX веке Махатмы выступили с идеей религиозного синтеза и всечеловеческого братства вне рас, политических и религиозных различий. 

 Позже, уже в самом начале сотрудничества с семьей Рерихов, Махатма Мория будет призывать своих учеников «явить единение религий, наций и жизнь вечную» [18, с. 116]. Некоторое время спустя, эта идея получит развернутое отражение в книгах Живой Этики. Исходный тезис Махатм был прост и понятен – все религиозные учения есть различные по форме, но единые по сути пути к духовной Истине и Высшей Реальности – то есть Богу. Этическая идеология Живой Этики признает и поддерживает все духовные пути, не противопоставляя их друг другу. А философский гнозис Живой Этики позволяет современному человечеству, наконец, обрести искомый «Щит Единой Религии» [18, с.136], так как впитал и сохраняет возвышенную этическую квинтэссенцию различных религиозных учений, представляя тем самым первую в истории крупномасштабную попытку религиозного синтеза. 

 Из всего вышеотмеченного естественным образом напрашивается первый вывод: теософия и Живая Этика формировались на пересечении различных культурных традиций мысли как в историко-геог​ра​фическом, так и в мировоззренческом смыслах. Они впитали восточную философскую метафизику и йогическую психотехнику, западный научный рационализм и эмпиризм, этические ценности религиозных учений и космические устремления русской культуры. В таком случае мы должны рассматривать новый философский гнозис теософии и Живой Этики как синтетическое, в определенном смысле феноменальное явление эти​ческой и познавательной мысли, занимающее совершенно особое место в духовной культуре современного общества. 

 В историко-философской типологизации теософия и Живая Этика в значительной степени тяготеют к культурной традиции учений, порождавшихся философским влиянием эзотерической мысли. Такие учения в различные исторические эпохи в большей или меньшей мере впитывали идеи неких сокровенных систем и привносили их в социальное пространство в виде мифов, религиозных или философских доктрин. 

 Вместе с тем, подобные учения всегда имели некоторую подводную часть айсберга, которая оставалась малоизвестной и малопонятной, несмотря на внешнюю доступность доктринальных текстов или иных исторических явлений и артефактов, связанных с такими учениями. Таковыми были, например, герметические мистерии Египта, арийская гупта-видиа и йогические традиции Индии, сакральные магические культы Персии, философская метафизика и психотехника буддизма, гностицизм ранних последователей Христа, таинства иудейской каббалы, теофания античного неоплатонизма, духовная практика даоских мудрецов, сокровенные учения суфийских братств и европейская алхимическая наука. Агни Йога в силу своих исторических, доктринальных и методологических особенностей достаточно созвучна той общей традиции Сокровенной Мудрости, которая подпитывала идеями указанные учения и религиозно-мистические направления мысли в различных странах Востока и Запада.

 Таким образом, мы снова сталкиваемся с проблемой эзотеризма Живой Этики – Агни Йоги, которой необходимо уделить дополнительное внимание. Что на самом деле означает модное ныне понятие «эзотеризм»? В чем состоит его научное содержание, да и есть ли оно вообще? В широкий оборот в конце XIX века это понятие ввели теософы новой волны – последователи Махатм и Елены Блаватской. Они разводили знания общеизвестные, поверхностные, доступные широкой публике (экзотерические) и сокровенные, внутренние, доступные лишь избранным или так называемым «посвященным». К таким знаниям могли относиться религиозные доктрины, философские системы или даже определенные научные теории.

 Сейчас среди серьезных исследователей в этом мало кто сомневается. Действительно, эзотеризм результатов познавательной деятельности являлся общей особенностью всей древней, средневековой и возрожденческой культуры вплоть до эпохи Просвещения. Хотя и после нее дуализм экзотерического и эзотерического знания в несколько преобразованном виде также продолжал сохраняться. Едва ли стоит тратить время на аргументы, так как историки, религиоведы, философы, культурологи прекрасно осведомлены о том, что всякое серьезное знание в Древнем Мире являлось исключительной привилегией представителей определенных закрытых кланов. Таковыми, в частности, были жрецы в Древнем Египте, брамины в Древней Индии, посвященные античных Мистерий, члены Пифагорейского Союза (так называемые «математики»), ученики Академии Платона, бхикшу буддийской сангхи и так далее вплоть до Нового времени. 

 Однако теософы подразумевали не только и не столько эзотеризм древней культуры вообще, а некий идейный центр Сокровенной Мудрости, который существовал с незапамятных времен атлантической цивилизации и инициировал процесс духовной эволюции различных народов через мифологические, религиозные, философские и научные учения. Проницательный читатель уже догадался, что речь здесь идет о легендарной Шамбале – Твердыне Великого Знания, которая для Блаватской и Рерихов выступала совершенно реальной влиятельной силой мирового исторического и метаисторического процессов. Таким образом, теософия и Агни Йога в глазах их последователей предстают уникальными учениями, формирование которых происходило при непосредственном участии живых носителей древнего Сокровенного Знания, кульминировавшего в философской Школе Адептов, оберегаемой и сохраняемой Махатмами и их учениками от мирской профанации и аморального прагматизма западной цивилизации.

 Некоторые российские исследовали (Л.В. Шапошникова, В.В. Фролов) ставили под сомнение эзотеризм Живой Этики – Агни Йоги и пытались дистанцировать ее от сокровенной традиции познания. На самом деле такая позиция не совсем соответствует действительности и может быть справедлива лишь в очень узком смысле. Уже на исходе ХХ столетия понятие «эзотерический» подверглось глубокой дискредитации и стало терять свое истинное значение. Появилось невероятное количество литературы, авторы которой претендовали на эзотерические истоки и даже на новое развитие философии сокровенной мудрости. В действительности многие подобные издания представляли собой низкопробный религиозно-мистический синкретизм, в котором причудливым образом смешивались идеи классических восточных учений, оккультных доктрин, магических практик, астрологии, философии «нью-эйдж», теории «контактерства» и малограмотные, но весьма амбициозные измышления новоявленных «адептов». Постепенно весь оккультно-мистический ассортимент книжных магазинов, в котором изрядную долю составляла подобная низкопробная продукция, стали называть «эзотерической литературой», а сами подобные магазины «эзотерическими магазинами». В этом смысле, безусловно, книги Живой Этики – Агни Йоги не имеют ничего общего с такой бульварной псевдоэзотерической литературой и похожи на нее не более чем эстетически утонченные шедевры классической музыки на брутальную лирику блатного шансона.

 Итак, в пользу определенной эзотеричности теософии и Агни Йоги свидетельствуют два главных аргумента. Во-первых, истоки их философского гнозиса, научных теорий и практики космической эволюции сознания, то есть йоги. Эти истоки, как мы показали выше, невозможно вывести целиком из изученных наукой течений мысли. Генетически они происходят от малоизвестной Системы Знаний, которая, по нашему убеждению, самым непосредственным образом связана с недоступной для внешнего мира философской школой Махатм (Школой Адептов). 

 Проблема эзотеризма философии Махатм, в частности, подробно изучались российским исследователем метафизических доктрин Е.В Зориной, которая убедительно показала принадлежность Агни Йоги к эзотерической традиции мысли в самых разных смыслах и аспектах [78]. Более того, в работах российских исследователей теософской мысли и Живой Этики (Л.М. Гиндилис, В.А. Бронштэн, А.В. Свет​лов, А.М. Апкаров и др.) обоснованно показывалось, что нередко идеи Махатм опережали фронт развития научного познания и подтверждались академической наукой лишь спустя определенное время. И это действительно так. Первоисточники теософии и Живой Этики содержат немало интересных заявлений, которые противоречили и противоречат научным воззрениям. Однако уже не единожды разногласия между системой знаний Махатм и академической наукой преодолевались не в пользу последней. 

 Так, одним из ярких примеров подобного превосходства познаний восточных мыслителей над позитивистским естествознанием являлось утверждение о возможности создания аппаратов для фотографирования тонких излучений человеческого организма (ауры). Как известно, наука долгое время отрицала существование сложно структурированного электромагнитного поля, покрывающего и пронизывающего человеческое тело, а также способность тела излучать электромагнитные волны как в видимой, так и в невидимой частях спектра. Она считала подобные утверждения об ауре религиозными фантазиями или просто псевдонаучным «бредом». Однако открытие российских изобретателей супругов С.Д. и В.Х. Кирлиан (середина ХХ века) освободило дорогу экспериментальному изучению излучений живых тел и дало толчок развитию целого нового направления научно-технической мысли, получившего название «кирлианография» [77].

 Во-вторых, несмотря на публикацию основных текстов-первоисточников и их общедоступность, духовная традиция теософии и Агни Йоги содержит немало сокровенного как в доктринальном, так и в психотехническом аспектах. Блаватская утверждала, что написанная ей под руководством Махатм «Тайная Доктрина» пред​ставляет собой поворот ключа от врат Сокровенной Мудрости на один оборот. Шесть других оборотов предоставлены интуиции и интеллектуальным усилиям самих изучающих, которые обязаны овладеть истинами «Царства Небесного» силой собственного познания.

 Тексты книг Агни Йоги, порой, не менее сложны для понимания, так как нередко содержат разъяснения Махатмы относительно неких «огненных» процессов, измененных состояний сознания, тонких миров и других малопонятных обывателю проблем. 

 «Знаете, – обращался Махатма к Рерихам, – что понимание приложения Новой йоги дается после исполнения особых поручений» [18, с. 296]. По всей видимости, речь здесь идет о практической сути Агни Йоги, которая не так очевидна, как это кажется на первый взгляд. Понимание «Новой йоги» предполагает испытания неофита и практическое осознание этической идеи Служения миру. Только после этого ученик может надеяться на более глубокое разъяснение принципов йогической практики и таинств космического преображения человеческого сознания.

 В посланиях восточных мыслителей такие разъяснения нередко были обращены исключительно к Е.И. Рерих, «Матери Агни Йоги», как называли ее Махатмы, которая благодаря личному духовному опыту совершенствования сознания и психоэнергетического преобразования организма прозревала их туманный смысл. Однако, как теперь это стало известно, далеко не все комментарии Учителя она включала в книги Агни Йоги. По глубокому убеждению восточных мудрецов, подобное преждевременное разглашение некоторых аспектов сокровенной науки и йогической практики могло принести непоправимый вред многим неподготовленным последователям и обществу в целом. «Когда дух человечества поднимется, тогда знание расширится. Потому Мы храним Высшее Таинство» [18, с. 340]. 

 Существование определенного Таинства в духовной традиции Агни Йоги роднит ее с древними сакральными инициатическими учениями и не позволяет поставить в один ряд с традиционными западными философскими системами чисто спекулятивного характера. Полнота антропокосмического гнозиса не обретается из доктринальных источников через их простое прочтение и рациональное осмысление. Она требует от человека нечто большего – духовного просветления и трансформации сознания. Только тогда знаки Таинства начинают, образно говоря, светиться между рукописных или печатных  строк доступного текста.

 «Учу вас намеками», – предупреждал Рерихов их Покровитель Махатма Мория [18, с. 63]. «Не нужно удивляться тайному смыслу речей» [18, с. 285]. Это следует помнить всем нам, изучающим и осмысливающим Агни Йогу, когда мы пытаемся читать ее тексты подобно заурядной газете и воспринимать их буквально – вне символизма и интуитивного языка сердца. 

 Многие фрагменты Живой Этики – Агни Йоги определенно требуют специальных герменевтических ключей и пояснений продвинутого наставника, без которых они мало доступны для внешнего понимания в своем действительном значении. Придерживаясь подобной практики, как мы отметили выше, Агни Йога лишь продолжает древнейшую традицию передачи «высшего знания», в котором вербальное объяснение отражает не более чем тень истины. В то время как сама Истина является лишь в свете мистического Озарения, порождаемого упорным сосредоточением духа на высших предметах и собственном совершенствовании. Истина является от Учителя – к ученику, от Сердца – к сердцу, поверх рукописного и произносимого, не столько на языке слов – сколько на языке огненных символов духа. 

 Можно не сомневаться, что авторы Агни Йоги создавали свое учение, руководствуясь древней аксиомой диалектического гностицизма Сокровенной Мудрости – «Истина должна быть возвещена, но Истина должна быть сохранена». Конечно, сам факт «возвещения Истины» уже не позволяет в строгом смысле говорить о полной эзотеричности такого знания. В полном значении сокровенными учениями являются лишь те, которые совершенно недоступны широкой публике. Поэтому в вопросе историко-философской типологизации теософии и Живой Этики – Агни Йоги мы предлагаем учитывать отмеченную диалектику ее эзотеризма-экзотеризма и использовать следующую корректную формулу: Агни Йога формировалась под влиянием идей философии Сокровенной Мудрости и сохраняет в своей духовной традиции определенные эзотерические аспекты, преимущественно связанные с йогической практикой космической эволюции сознания. 

 Немаловажное значение для более глубокого понимания антропокосмического гнозиса Живой Этики – Агни Йоги имеет выявление важнейших идей и наиболее значимых социо-культурных процессов, повлиявших на ее формирование как кросскультурного этико-философ​ского уче​ния о космических перспективах человеческого духа. Точнее говоря, в контексте задач настоящей работы нам хотелось бы попытаться определить не столько философские истоки конкретных воззрений Агни Йоги (это отдельная большая работа), сколько общие основания или контуры ее миропонимания. Иными словами, такие философские постулаты, которые предопределили ее оригинальный идейный облик среди иных философских и религиозных учений. Оказывается, что таких постулатов можно сформулировать не так много. В нашей версии их всего девять. Но они имеют концептуальный характер.

1. Тесная связь человека и Космоса, которая выражается не только в известных физических процессах, но и более тонких – психических или духовных. Махатмы полагали, что не только космический универсум влияет на человека и человеческое общество, но каждый конкретный индивид и вся цивилизация в целом оказывают определенное влияние на различные космические процессы.

2. Отсутствие непреодолимых противоречий между так называемыми материализмом и идеализмом. Все духовные явления, согласно философии Живой Этики, имеют свои материальные основания. Вместе с тем, различные материальные формы следует понимать как особое «уплотненное» или «крис​таллизованное» состояние духа. В таком случае дух и материя предстают различными онтологическими проявлениями единой космической субстанции.

3. Существование духовных Сил Космоса, влияющих на человеческую историю и направляющих ее эволюционное развитие. С различными проявлениями этих Сил человеческая цивилизация не единожды стал​кивалась в прошлом и, возможно, это не единожды случится и в будущем. 

4. Глобальная космическая эволюция, которая затрагивает планету Земля, человеческую цивилизацию в целом и каждого конкретного человека в отдельности. В потоке такой эволюции все живое устремляется к сверхсознанию и одухотворению, ступени которого теряются за горизонтами космической беспредельности.

5. Духовный путь космической эволюции человеческого сознания понимается как альтернатива стремительно развивающейся и подавляющей человеческий дух технотронной цивилизации машин и механизмов. Человек – самый совершенный и перспективный духовный «аппарат», с которым не могут сравниться никакие технические устройства и искусственно созданные системы.

6. Необходимость широкого межкультурного диалога Восток – Запад для дальнейшего прогрессивного развития человечества. Интеграция лучших духовных, политических и социально-экономических достижений различных типов культур (созерцательного восточного и преобразовательного западного) позволит сформироваться новому типу человечества, эволюционно более совершенному и жизнеспособному, нежели типы предшествующие.

7. Преодоление социально-политических и религиозных противоречий стран и народов для объединения человечества в единое гармоничное Сообщество, основанное на этике Общего Блага, а также идеях духовной культуры и природной коэволюции.

8. Мировоззренческий синтез религии, философии и науки как различных путей познания и освоения окружающего мира. Формирование нового типа сознания, основанного на этических императивах, развитых иррациональных способностях познания (интуиция, чувствознание, тонкое нефизическое восприятие и др.) и научном разуме позволит человеку выйти на новый уровень эволюции разумной жизни.

9. Обоснование йоги как универсального эффективного метода духовной практики независимо от религиозных и философских предпочтений человека. Практика йоги понимается как действенное средство преодоления несовершенств человеческой природы и орудие трансформации биологической разумной жизни в эволюционно более совершенную форму – разумную психожизнь.

 Разумеется, некоторые из вышеотмеченных идей проявлялись и в других философских учениях, возникавших как на Востоке, так и на Западе. Однако нигде и ни у кого они не были представлены так полно и масштабно, как в философских течениях инициированных Махатмами – то есть в теософии и Живой Этике – Агни Йоге. Появление этих течений совпало с масштабными историческими процессами и фундаментальными изменениями основ человеческой цивилизации, которые начали стремительно нарастать с конца XIX века и проявились в полную мощь в веке ХХ. Такие социо-культурные процессы не могли не повлиять на философский облик антропокосмического гнозиса Махатм и его мировоззренческие акценты.

 Что же происходило в мире накануне и во время формирования теософской традиции (конец XIX – начало ХХ вв.) и Живой Этики (первая половина ХХ в.)? 

 На Востоке, несмотря на рост национально-освободительного движения, сохранялась инертность национальной культуры. Все острее ощущалась ее оторванность от меняющейся жизни и противодействие социально-культурному развитию на​родов Индии, Китая, Арабского мира и других регионов Востока. Религиозные пережитки тормозили назревшее обновление политических, социальных и культурных устоев общества, порождали фундаменталистские тенденции и затрудняли диалог с Западным миром. 

 Западный мир, начиная с эпохи Возрождения, в политическом и экономическом смыслах развивался намного более динамично по сравнению со странами Востока. Однако в религиозной сфере европейских и американских стран наблюдалась такая же многовековая стагнация. Некогда живой и действенный дух религиозной истины вырождался в мертвые культы, оторванную от жизни абстрактную теологию и сухую метафизику. Христианство распалось на десятки течений и сект, почти утративших взаимопонимание и желание совместного поиска истины на указанном Христом духовном пути.

 Стагнация религиозных учений на Западе сопровождалась распространением воинствующего материализма, позитивизма и безбожия. Господство ограниченного материализма не позволяло услышать голоса тех немногих мыслителей, которые пытались говорить о духовных аспектах бытия. Атеизм стимулировал освобождение от религиозных «цепей морали», а позже породил и так называемую сексуальную революцию, что на самом деле явилось заурядным падением нравов и духовной деградацией общества.

 Стремительное развитие познания и научно-техническая революция ХХ столетия породили не только невиданный ранее индустриальный прорыв, но и массу новых проблем. Человечество получило в свое распоряжение оружие массового поражения, способное невероятно быстро сделать из цветущей планеты необитаемый космический остров. Первая мировая война наглядно показала, что человечество еще не способно разумно руководить своими поступками и легко может быть втянуто в многомиллионную бойню ради политических интересов узкого круга лиц. Однако и эта кровавая война ничему не научила западное общество. Когда Елена Рерих готовила к изданию последние книги серии Живая Этика, Европа продолжала дипломатические игры с укреплявшимся нацистским режимом и уже неумолимо надвигалась угроза новой, еще более жуткой войны.

 А несколько ранее октябрьская революция в России открыла эпоху национально освободительного движения и революционной борьбы трудового народа против власти капитала, колониальных империй и собственных монархических традиций. Сме​тались устои старого мира, в революционных пожарах горели шедевры элитарной культуры блистательных эпох и без разбора низвергались традиции и достижения прошлых столетий. Под влиянием революций, урбанизации, индустриализации, духовного кризиса в обществе начал распространяться феномен массовой культуры, которая, как оказалось, не учила человека думать и не звала его к прекрасному, а потакала низменным животным инстинктам, праздному желанию зрелищ и развлекательному времяпровождению.

 Одним словом, философский гнозис   Живой Этики появился в эпоху всеобщих потрясений и перемен. Это была эпоха революций в политике, науке, искусстве и устоях общественной жизни. Да и само космическое миропонимание Живой Этики несло значительный заряд революционности в сфере духовной культуры, взрывая мировоззренческие завалы прошлого и открывая новые пути совершенствования человеческого духа. Оно явилось на стыке исторических времен, когда старое уже не могло поддерживать и вдохновлять жизнь человеческого общества, а новое еще только нарождалось в интуитивных прозрениях и грезах мыслителей, художников и духовидцев. 

 Махатмы знали, что по древним пророчествам ХХ век был указан как время великого столкновения сил Света и тьмы, эпоха библейского Армагеддона, когда сынов человеческих ожидают роковые испытания, способные подвести черту под всем историческим прошлым народов Земли. Стояла ли за этим мифом какая-либо действительная истина? Теперь из дневников Елены Рерих мы знаем, что Махатмы не сомневались: этот пророческий «библейский миф» отражал реальные исторические и метаисторические процессы, происходившие в социальном и психическом пространствах планеты [17]. И это обстоятельство, по всей видимости, сыграло не последнюю роль в появлении нового духовного мировоззрения именно в ХХ веке и его философских особенностях.

 В каких же основных литературно-философских источниках отразились концептуальные идеи этого нового антропокосмического мировоззрения? На этот вопрос можно ответить предельно просто и коротко – в серии книг, опубликованных в 20-30 годы ХХ столетия под общим названием Агни Йога (Живая Этика). Авторство на книгах намеренно не указывалось, однако ближайшие сотрудники и ученики известного русского художника Николая Рериха знали, что эти книги появились в результате духовного сотрудничества его семьи с индийскими мыслителями, которых теософская традиция именовала Махатмами. Сами Рерихи это понятие исполь​зовали редко и предпочитали называть своих духовных покровителей Великими Учителями. Однако такое решение источниковедческой проблемы, вполне уместное для многих работ прошлого века, теперь вряд ли удовлетворит вдумчивого исследователя. 

 Прежде всего, с исторической и философской точек зрения было бы некорректно вырывать серию книг Живой Этики – Агни Йоги из духовной традиции антропокосмического гнозиса или Учения Жизни, у истоков которой стояли Махатмы. Начало этой традиции было положено во второй половине XIX века в книгах теософов новой волны, центральной фигурой среди которых была, конечно, Елена Блаватская. 

3

Литературно-философские источники теософии новой волны

 В теософских кругах широко известна интересная легенда о том, как началось распространение духовного учения Махатм на Западе. Примерно пятьсот лет назад великий тибетский реформатор буддизма Цзонхава, в котором некоторые ламы признавали чуть ли не инкарнацию самого Гаутамы Будды, завещал своим архатам во исполнение древнейшего Закона каждое столетие предпринимать попытку духовного просвещения окутанного мраком невежества и страстей человечества. Спустя столетия, вероятно в начале XIX ве​ка, очередной раз этот вопрос обсуждался на совете просветленных мудрецов в буддийском монастыре Галаринг Шо, расположенном недалеко от Шигадзе в южной части Тибета. Участники совета, убежденные в неспособности, да и нежелании людей западного мира внимать истины духовного Учения, посчитали нецелесообразным направлять нового вестника Учения туда, где его совсем не ждут. 

 Но два мудреца настояли на выполнении древнего Закона и завета Цзонхавы. Они выразили готовность принять на себя всю ответственность за исполнение миссии избранным духовным вестником Востока. Они полагали, что настало время раскрыть некоторые истины Сокровенного Знания и привнести в страдающий мир учение о духовной природе человека и бытия. В результате два индийских мудреца, известные как Махатма Мория и Махатма Кут Хуми, в силу некоторых веских соображений, выбрали для осуществления духовной миссии на Западе Елену Ган – дочь русского офицера-артиллериста Петра Гана. В историю она вошла как Елена Блаватская – под фамилией своего номинального мужа – немолодого генерала Н.В. Блаватского, вице-губернатора Эриванской губернии в Закавказье. 

 Мы не будет здесь подробно пересказывать биографию Елены Петровны Блаватской (1831–1891), пылкого исследователя духовных учений Востока, оригинального мыслителя, талантливого литератора и самоотверженного общественного деятеля. Теперь страницы ее жизни хорошо изучены и описаны многими авторами достаточно правдиво, без ярлыков, клеветы и несправедливых наговоров [76, 92, 103]. Отметим разве что несколько обстоятельств, которые заставляют нас относиться к упомянутой выше истории с вестником серьезнее, чем к простой легенде или мифу, которых появляется вокруг выдающихся личностей невероятное количество. 

 В 1851 году в Лондоне Елена Блаватская действительно встречалась с неким загадочным индийским сахибом, который, по ее словам, оказался одним из величайших мудрецов Востока и по праву носил духовный титул Махатма – Великая Душа. Этот человек давно оказывал незримое покровительство неукротимой и весьма одаренной русской барышне и некоторое время спустя согласился стать ее духовным Учителем. Из писем и других записей Елены Блаватской известно, что он сыграл в ее жизни очень значительную роль, и именно ему она не раз была обязана самой жизнью. 

 О своих таинственных покровителях – Адептах Сокровенной Мудрости Елена Блаватская довольно откровенно написала доктору Хартману в апреле 1886 года. Мы приведем фрагменты этого письма, так как полагаем, что оно имеет определенное значение для понимания многих странных обстоятельств ее жизни и деятельности. «Я раскрыла ему (Генри Олькотту – С.А.) всю правду. Рассказала о том, что я знала Адептов, «Братьев», и не только в Индии и за пределами Ладакха, но и в Египте и Сирии… Имена «Махатм» не были известны в то время, их знали только в Индии. Как бы их ни называли: Розенкрейцеры, Каббалисты, Йоги – все они Адепты, молчаливые, таинственные, уединенные, хранящие тайну, раскрывающие себя немногим…, в течение семи-десяти лет доказавшим свою абсолютную преданность, соблюдавшим молчание даже под угрозой смерти. Я выполнила Их требования и стала той, что я есть… Все что мне разрешено было говорить – является правдой. За Гималаями есть многонациональный центр Адептов… Мой Учитель (Махатма Мория – С.А.) и К.Х. (Махатма Кут Хуми – С.А.), а также несколько других знакомых мне лично, находятся там. Они связаны с Адептами Египта, Сирии, и даже Европы» [103].

 В период с 1864 по 1869 год Елена Блаватская два раза посещала Тибет, в котором провела в общей сложности более трех лет. И хотя она очень неохотно рассказывала об этом периоде своей жизни, ее ученики знали, что тогда ей было позволено посетить некоторые недоступные духовные Школы-Ашрамы, затерянные среди безмолвных гор и суровых ледяных пустынь Центральной Азии. Там под руководством просветленных Архатов она изучала сокровенную науку, практическую йогу и мистическую философию прошлых эпох. Спустя несколько лет, по заданию своего Учителя она найдет в Америке рекомендованного ей компаньона – отставного полковника Генри Олькотта, увлеченного исследователя спиритических феноменов. И в 1875 году вместе с ним учредит Теософское Общество. Укреплению и развитию этой организации она и посвятит всю свою оставшуюся жизнь. 

 Само название Общества говорило о том, что оно было предназначено для популяризации теософии – дословно «божественной мудрости» – универсального мировоззрения, призванного объединить идеалы религии, науки и древнего сокровенного знания во имя духовного просветления человечества. Такому просветлению, по убеждению теософов, могло способствовать познание этических основ религиозных учений, сакральной философии Востока и скрытых сил человеческого духа. В социальной жизни теософия стремилась к устранению религиозных, расовых и сословных противоречий между людьми, а также к воссоединению разобщенных народов в общечеловеческое братство. Эти весьма возвышенные и достойные цели оказались привлекательны для некоторых представителей европейской, американской и индийской аристократии и, разумеется, для многих людей не столь высокого социального положения. 

 Важную, если не самую значительную, роль в общественном признании теософии сыграли литературно-философские работы основателей этого движения. Наибольшее значение из них имели две книги Елены Блаватской, написанные, как уже отмечалось, при определенном участии ее Учителей. Предположительно, это были Махатма Мория, Махатма Кут Хуми, греческий Адепт Серапис и некоторые другие архаты Гималайского Братства. 

 Первая книга называлась «Разоблаченная Изида». Она была опубликована на английском языке в двух томах в Нью-Йорке в 1877 году. Том первый имел подзаголовок «Наука» и был посвящен изучению скрытых сил природы и человека. В нем Блаватская подвергла довольно резкой критике примитивный материализм и позитивизм западной науки Нового времени и попыталась доказать, что эта наука имеет весьма поверхностное представление о человеческой сущности и многочисленных феноменах природы, за которыми стоят непознанные духовно-психические силы. Второй том назывался «Теология». Он был посвящен анализу метафизики, антропологии и истории развития религиозных учений, большей частью ортодоксального церковного христианства, в котором Блаватская усматривала немало искажений духовной истины Христа. Эта книга получила большой успех в Америке, Европе и Индии и принесла ее автору славу авторитетного специалиста в сфере духовной философии, религиозных учений и даже современной науки.

 Каждый профессиональный исследователь заметит, что «Разоблаченная Изида» охватывает очень обширный исторический, философский и естественнонаучный материал. Как мог один человек в XIX веке, не имея под рукой компьютера с выходом в Интернет или, на крайний случай, доступ к лучшим библиотекам всего мира, в короткий срок собрать и обобщить этот материал? 

 Ближайшим сотрудникам свою творческую продуктивность Блаватская объясняла, ссылаясь на содействие своих покровителей – Махатм, которые помогали ей готовить многочисленные материалы для работы над книгой и, более того, предоставляли ей такие раритетные источники, которые не были доступны даже самым авторитетным и влиятельным представителям академической науки Европы, России и Америки. «Открой «Изиду» в любом месте, – писала Елена Блаватская своей сестре Вере Желиховской, – и посмотри сама… Учитель рассказывает и показывает все это мне. Передо мной проходят картины, древние рукописи, даты, – все что мне нужно, это копировать, и я пишу так легко, что это не труд, а величайшее удовольствие» [103, с. 242]. 

 Это подтверждал и полковник Олькотт, который оказывал Блаватской самое непосредственное содействие в работе над книгой и не раз имел возможность лично наблюдать помощь незримых Учителей. В своем дневнике он отметил: «Что касается создателя книги, то это безусловно совместный труд, произведение нескольких различных авторов, а не одной Е.П.Б. Вопрос этот очень сложный и установить, какую лепту внес каждый в отдельности практически невозможно» [103, с. 277]. 

 Можно предполагать, что помимо самой Блаватской наибольший вклад в создание «Разоблаченной Изиды» внес Махатма Кут Хуми, который в отличие от нее довольно хорошо владел английским языком и имел поразительную научную эрудицию. По крайней мере, его активное участие в своем литературном творчестве мадам Блаватская отмечала в письме к Генри Олькотту от 6 января 1886 года (Архивы Теософского Общества – см. [103]).

 Подобное незримое содействие восточных Махатм в более значительной степени имело место и при подготовке главной, наиболее фундаментальной работы Елены Блаватской – «Тайная Доктрина». Она была опубликована так же на английском языке в Лондоне в 1888 году. Тогда вышли первый и второй тома «Тайной Доктрины». Третий том Блаватская не успела завершить, и он был собран в одну книгу ее учениками из разрозненных записей, статей и набросков на различные темы. Публикация состоялась в Лондоне в 1897 году. В силу того, что в третьем томе содержится немало незаконченных рабочих набросков, так сказать сырой материал, который автором не был проверен и, вероятно, мог быть совершенно переработан, эта часть «Тайной Доктрины» имеет значительно меньшую ценность относительно первого и второго томов. С этим, в частности, соглашались и сами Махатмы.

 Что же представляет собой «Тайная Доктрина» по сути? По своему концептуальному замыслу это есть развернутый комментарий фрагментов очень древнего сокровенного манускрипта, который Блаватская называет «Книгой Дзиан». Вероятно, ее утверждение о том, что академическое востоковедение не имеет возможности изучать этот древний манускрипт в его полном объеме, справедливо и по сей день. 

 Первый том «Тайной Доктрины» посвящен разъяснению семи станцев (параграфов или блоков-фрагментов) Книги Дзиан. В весьма пространной, символической форме они описывают космологические процессы происхождения и дальнейшего развития Вселенной, Солнечной Системы и нашей планеты. Поэтому первый том фундаментальной работы Блаватской получил название «Космогенезис». Во втором томе разъясняются еще двенадцать станцев, посвященные проблемам происхождения и развития жизни и разума на Земле. В этих фрагментах в зашифрованном виде отражены миллионы лет истории человеческих Рас на различных материках и континентах, многие из которых ныне являются достоянием не столько научных трудов, сколько мифов. Называется второй том – «Антропогенезис».

 Разъясняя древний эзотерический символизм сакральной Книги Дзиан, Блаватская привлекает крайне обширный исторический, естественнонаучный, религиоведческий и философский материал. Она вскрывает мифологические и религиозные покровы-символы и показывает, что зашифрованные таким образом истины вовсе не противоречат рациональной науке, если, конечно, сама наука не предается академическим предрассудкам и не отворачивается от действительного положения вещей в изучаемом ей природном мире. Картина мироздания, представленная в «Тайной Доктрине», является читателю единым светом величественной истины, по-разному отражаемым религиозным и научным мировоззрениями. Однако эти отра​жения, очевидно, лишены имманентных противоречий, если осмыслена их подлинная сущность и понят реальный источник происхождения. Таким образом, эзотерическая доктрина не только стремится показать великую картину мироздания во всем многообразии ее материальных форм и духовных сил, но и пытается примирить альтернативные пути познания бытия, представленные религиозно-мистическим иррационализмом, философской интеллектуальной интуицией и рационально-эмпирической наукой. 

 «Тайная Доктрина» Блаватской была принята крайне восторженно последователями теософии, поклонниками восточной мудрости и различных герметических наук. Однако академическая наука отнеслась к этой работе настороженно и, в конечном счете, сочла за благо не обращать на нее внимание. Так фундаментальный «синтез науки, религии и философии», как писала в подстрочном названии книги Блаватская, остался на обочине магистральных путей развития научной и философской мысли на исходе XIX века и почти в течение всего ХХ столетия.

 Почему это произошло? Мы видим тому две основные причины. Во-первых, эзотерические истоки Доктрины и ее благосклонное отношение к древней оккультной (в смысле тайной) мудрости с ее полумистической метафизикой и невидимыми духовными причинами физических процессов совершенно не вписывались в господствующую научную парадигму с ее культом материи и «позитивного» знания, как его понимали Огюст Конт, Герберт Спенсер и другие идеологи западной науки. 

 Во-вторых, книга оказалась слишком сложна для восприятия узких специалистов, лишенных обширных познаний в восточной философии, истории религий и иных сферах, далеких от канонов традиционного западного образования утилитарной направленности. Разумеется, последователи теософии и Живой Этики испытывали не меньше трудностей в изучении этой работы. Преисполненные пылающего энтузиазма, некоторые из них пытались писать комментарии или компиляции «Тайной Доктрины», адаптировать ее к популярному изложению. Однако подобные усилия редко достигали успеха и, как правило, содержали немало ошибок и серьезных искажений.

 К слову, многие последователи теософии, склонные к религиозному типу мышления, почти сразу зачислили «Тайную Доктрину» чуть ли не в разряд Священных Писаний со всеми вытекающими отсюда последствиями – догматизмом, некритичным восприятием, а порой и совершенно буквальным прочтением абстрактных намеков и натурфилософских аналогий. Будучи очарованными личностью Елены Блаватской и, тем более, авторитетом стоявших за ней Махатм, они совершенно не допускали, что эта книга могла иметь определенные недостатки и даже фактические ошибки, на которые позже указывали восточные соавторы самоотверженной под​виж​ницы нового мировоззрения. Об этом, в частности, остались упоминания в дневниках Елены Рерих, которые, как известно, содержали записи ее бесед со своим духовным покровителем Махатмой Морией [17]. 

 Главным недостатком книги, если не принимать в расчет некоторые неточности в трактовке отдельных положений философского гнозиса Махатм, была ее крайняя перегруженность второстепенными фактами и побочными линиями повествования, что очень осложняло общее восприятие текста. Не случайно спустя полвека с момента выхода «Тайной Доктрины», Махатма Мория предлагал Елене Рерих, своей выдающейся ученице и переводчице Доктрины на русский язык (1 и 2 тома), выполнить самостоятельный краткий комментарий станцев Книги Дзиан без побочных дискуссионных линий повествования [17]. Быть может, выдающаяся ученица предпринимала какие-то пробные попытки осуществить эту работу. Однако мы никогда не встречали каких-либо упоминаний или ссылок в разнообразных письмах и архивных документах на то, что эта работа была выполнена.

 Мы отметили только две главных книги Елены Блаватской. На самом деле ее острый ум и талантливое перо породили немало интересных трудов, в которых идеи теософии получили блестящее популярное изложение и глубокое разъяснение. Многие ее статьи печатались в издаваемом Теософским Обществом журнале «Теософист». Теперь если не все целиком, то подавляющее количество работ Е.П. Блаватской переведено на русский язык и доступно русскоязычному читателю.

 Помимо трудов Блаватской в этот период совершенно необходимо отметить еще три работы, которые сыграли крайне важную роль в распространении идей Сокровенной Мудрости в пространстве западной цивилизации. Это «Письма Махатм», выдержки из «Книги золотых правил» и «Эзотерический буддизм». 

 Книга «Письма Махатм» в отличие, например, от «Тайной Доктрины», появилась вне определенного замысла восточных мыслителей в результате благоприятного стечения почти случайных обстоятельств. Два влиятельных английских аристократа, заинтересованные необычными познаниями и деятельностью Елены Блаватской, выразили горячее желание вступить в переписку с кем-нибудь из Махатм, которых боготворили все теософы. Это были редактор британской правительственной газеты «Пионер», издававшейся в индийском Аллахабаде, А.П. Синнет и высокопоставленный чиновник британской колониальной администрации в Индии, исследователь-орнитолог А.О. Хьюм. Никогда ранее Махатмы не принимали участие в подобных прямых письменных контактах с западным миром, на что у них были свои немаловажные соображения. Однако на этот раз было получено неожиданное согласие. Инициатором со стороны вос​точных философов выступил Махатма Кут Хуми, желание которого встретило сдержанное одобрение его старших духовных братьев – Махатмы Мории и крайне влиятельного Архата, который в письмах фигурировал как «старый Коган» или «Старший Махатма». 

 В результате отмеченные мыслители, преимущественно Махатма Кут Хуми, несколько лет с 1880 по 1884 год вели обстоятельную переписку с английскими джентльменами и приоткрыли им немало сокровенных аспектов своих философских и научных воззрений. Эти письма были адресованы конкретным людям и не предназначались для публикации. Практический смысл, который преследовали Махатмы в этой переписке, заключался в некотором пояснении целей и средств своей духовной деятельности людям, которые могли повлиять на общественное мнение на Западе и содействовать многим важным начинаниям. Кроме того, на определенном этапе переписки Махатмы выразили надежду, что предпринятые ими разъяснения сокровенного Учения окажутся доступны и другим искателям истины, помимо их корреспондентов. Альфред Синнет, завоевавший несколько большее доверие Махатм, чем его коллега Хьюм, сумел воплотить эпистолярные разъяснения в книгу под названием «Эзотерический буддизм». Она была напечатана в 1883 году и заняла видное место в теософском корпусе философской литературы, хотя и имела некоторые критические замечания со стороны известных теософов.

 Много лет спустя, переписка Махатм с Синнетом и Хьюмом была собрана теософом Тревором Баркером и издана в 1923 го​ду в виде отдельной книги. Оригиналы писем он получил от исполнительницы завещания Синнета. Позже основные философские фрагменты переписки Махатм были переведены на русский язык Еленой Рерих под псевдонимом Искандер Ханум и опубликованы в 1925 году под названием «Чаша Востока: Письма Махатмы». Полные переводы «Писем Махатм» начали издаваться на русском языке в 90-е годы ХХ века. Первый полный перевод, насколько нам известно, был сделан учеником Н.К. Рериха, русским писателем Альфредом Хейдоком примерно в середине ХХ века. В настоящее время основное собрание оригиналов писем индийских Махатм к Синнету и Хьюму хранится в Британском Музее в Лондоне. Возможно, некоторые оригиналы или копии оригиналов можно найти и в архивах международной штаб-квартиры Теософского движения в Адьяре (Индия).

 Кроме указанных изданий предпринимались и другие попытки публикации посланий Махатм. Так в 1919 и 1926 годах известный теософ С. Джинараджадаса опубликовал на английском языке два тома под названием «Письма Мастеров Мудрости». В них вошла переписка Махатм с ближайшими учениками и сотрудниками Теософского общества в период его становления в 70-80-е годы XIX века. На русском языке это издание впервые вышло в 1998 го​ду в переводе Л.Н. Орленко. Осуществило эту публикацию московское издательство «Сфера».

 Фрагменты «Книги золотых правил» по своему объему и влиянию на западное сознание никак не могли сравниться с указанными выше источниками. Однако по внутренней сути, мы полагаем, эти маленькие отрывки и пояснения к ним имеют довольно существенное значение в духовной традиции совершенствования человеческого сознания, к которому горячо призывала теософия и Живая Этика. «Книга золотых правил» – это концентрированная практическая этика, основополагающие принципы которой должен освоить каждый ученик на пути духовосхождения, вне которой он не имеет никаких дальнейших перспектив в освоении сокровенного Знания, раскрытии совершенных способностей и освобождении от власти иллюзий воплощенного бытия. Не случайно книги Агни Йоги стали называться Живой Этикой – этикой, без которой не бывает возвышенной йоги и космической эволюции духа. Этический императив древних заповедей «Книги золотых правил» объемно отразился во всех книгах серии Агни Йога.

 В XIX веке в период с 1885 по 1889 год были переведены и опубликованы несколько отрывков из «Книги золотых правил». Однако сделали это не исследователи-ориенталисты, которых хранители древней мудрости не любили допускать в свои храмы и библиотеки. Это опять сделали теософы. Первый фрагмент – «Свет на пути», согласно его переводчику с английского языка на русский теософу Е.Ф. Писаревой, был продиктован писательнице Мэйбл Коллинз во время ее транса восточным Архатом по имени Илларион. Он же сделал ряд ценных пояснений, которые вошли в первое издание этого фрагмента в 1885 году. 

 Теософы полагали, что оригинал «Книги золотых правил» написан на санскрите или сензаре – сокровенном языке восточных Адептов. Именно с этих языков Елена Блаватская перевела на английский еще три фрагмента книги. В издании 1889 года они называются «Голос Безмолвия», «Два пути», «Семь врат». В предисловии она поясняла, что источник переводов принадлежит к той же серии древних манускриптов, из которой были взяты станцы Дзиан, положенные в основу «Тайной Доктрины» [42, с. 37]. 

 «Книга золотых правил» содержит около 90 небольших самостоятельных трак​татов. Самые ранние из них были написаны еще в добуддийскую эпоху, другие имеют более позднее происхождение. Заповеди из этой книги встречаются во многих других древних и средневековых источниках, принадлежащих как буддийской, так и индуистской традициям. Оригиналы этих Правил, писала Блаватская, вырезаны на тонких продолговатых пластинках, а их копии часто встречаются на дисках. Пластинки и диски, будучи священными культовыми реликвиями, как правило, хранились на алтарях буддийских храмов, принадлежащих течению Махаяна. Надписи на них часто производились шифрованным идеографическим письмом [42, с. 38-39].

 При жизни Елены Блаватской и после ее ухода различными последователями теософии было написано немало интересных, заслуживающих внимания работ. Однако за редчайшим исключением эти работы имели комментаторский, компилятивный или популярный характер. Одним словом, их нельзя было отнести к категории концептуальных первоисточников, задававших магистральное направление развитию теософской мысли. Однако в последующей эволюции этой мысли, спустя не более чем два-три десятка лет после ухода основательницы теософского движения новой волны, неожиданно для всех появились две новые обособленные линии развития. Они были связаны с литературно-философскими источниками Общины «Храм Человечества» и Живой Этикой – Агни Йогой.

 Мы полагаем, что теософский этап периода жизни и творчества Блаватской, теософию Учения Храма и духовную философию Живой Этики – Агни Йоги необходимо рассматривать как идейно связанные векторы развития нового антропокосмического мировоззрения, генеральный импульс к формированию которого дали Махатмы Востока. Все эти три традиции (а может в будущем их будет больше?) явились различными социальными инкарнациями идей Сокровенной Мудрости или так называемого Учения Жизни гималайского Братства. Каждая из этих традиций имела свои тактические задачи, свои первоисточники, свой язык и иные внешние особенности. Однако все это, по сути, придавало им не больше отличий, чем имеют три ветви, отходящие от единого ствола.
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 В 1898 году, спустя семь лет после смерти Елены Блаватской, в Сиракузах (штат Нью-Йорк, США) американские теософы Франчиа А. Ла Дью (1849-1922) и доктор Уильям Дауэр (1866-1937) создают духовное общество под названием «Храм Человечества». По их свидетельствам, идейным вдохновителем этой акции явился уже широко известный к тому времени в теософских кругах Махатма Илларион. В 1903 году центр нового духовного общества перемещается в Халсион (штат Калифорния), где и находится по настоящее время. Храм Человечества не принадлежал ни к одной определенной религиозной традиции. Его учениками могли быть люди самых разных религиозных предпочтений, национальностей и общественного положения. Главной его целью являлось утверждение духовной истины и обновление человеческого сознания через распространение нового гуманистического мировоззрения и сокровенного Знания прошлых эпох. 

 Через Первого главного Хранителя Храма – Франчиа Ла Дью восточные Архаты передают очередные фрагменты Книги Дзиан и их обстоятельные комментарии. Позже эта работа была продолжена с другими Хранителями Храма. Храм Человечества получал послания от Махатм, по всей видимости, не только в начале ХХ столетия, но и позже. Эти послания и их разъяснения легли в основу целой серии книг, центральное место среди которых занимали две работы – «Теогенезис» и «Учение Храма».

 Как было отмечено ранее, основу «Тайной Доктрины» составили девятнадцать станцев древней Книги Дзиан. В начале ХХ века хранителями Храма были записаны еще девять станцев и комментарии к ним. Эти тексты получили название «Теогенезис», что можно перевести как «появление бога» или «формирование богов». Впервые они были опубликованы в США маленькими фрагментами в журнале «Мастеровой Храма» в период с 1906 по 1918 год. Спустя десятки лет, Четвертым главным Хранителем Храма Гарольдом Э. Фор​гостайном (1906-1990) разрозненные фрагменты были собраны в единое целое и опубликованы в 1981 году в США в виде одной книги с тем же самым названием – «Теогенезис».

 Девять станцев «Теогенезиса», по утверждениям Хранителей Храма, расположены в Книге Дзиан после двенадцатой станцы второго тома «Тайной Доктрины». На языке сакральных символов они показывают эволюцию последних суб-рас Пятой Коренной Расы человечества, к которой, по эзотерической теории, принадлежит подавляющее большинство современного человечества, а также эволюцию начальных суб-рас Шестой Коренной Расы. Она представляет собой новый одухотворенный тип человечества, Расу далекого будущего, отдельные представители которой сейчас только начинают появляться среди людей. Вот почему эти станцы были названы «Теогенезис». Под этим понятием Махатмы подразумевали не происхождение теистически понимаемых Богов как сверхъестественных Существ различных религиозных учений, а одухотворение или обожение человека. Это надо понимать как реальное эволюционное преображение разумной, но все еще животной твари в духовное существо высшего порядка – «богочеловека».

 Комментарии станцев, вошедших в «Теогенезис», были сделаны как самими восточными Учителями (Махатмой Илларионом, Махатмой Морией, Махатмой Кут Хуми), так и их американскими учениками, последовательно занимавшими пост главного Хранителя Храма. Это были Франчиа Ла Дью, Уильям Дауэр (Второй главный Хранитель) и Перл Дауэр (?-1968) (Третий главный Хранитель). В качестве комментариев привлекались фрагменты и уроки «Учения Храма», а также отрывки из посланий Махатм, которые были собраны в книге «С Горной Вершины» (1914) и позже включены в отдельное издание под названием «Послания Храму» (1983). Это издание состояло из двух частей «Красный фолиант» и «Желтый фолиант».

 Разъяснения девятнадцати станцев в «Тайной Доктрине» Елены Блаватской имели терпкий вкус восточных учений с их богатой специальной терминологией. Комментарии девяти станцев «Теогенезиса» оперируют восточной терминологией лишь отчасти, опираясь преимущественно на понятийную базу христианской традиции мысли. Еще более явно отход от понятийных баз индийской, тибетской и китайской метафизики наблюдается в книге «Учение Храма». Нам представляется, что это обстоятельство имело вовсе не случайное происхождение. Духовная традиция Храма Человечества была ориентирована на людей западной цивилизации, в первую очередь американцев, которые в массе своей весьма слабо владели терминами восточных учений. Этот недостаток образования сильно осложнил восприятие массовым сознанием «Тайной Доктрины». И, вероятно, в следующей фазе инициации нового антропокосмического мировоззрения Махатмы учли это обстоятельство, преследуя цель более широкой популяризации своего интеркультурного Учения Жизни. 

 Первое русское издание «Теогенезиса» в 1994 году выпустило малоизвестное издательство «Рефл-бук». Эта версия перевода оказалась не совсем удачной. Вторая попытка издания «Теогенезиса» на русском языке состоялась в 2002 году благодаря усилиям редакции литературно-философского журнала «Дельфис». Вторая версия издания, в переводе доцента философского факультета Московского государственного университета Е.В. Фалева, оказалась более серьезно подготовленной и получила одобрение специалистов.

 Храм Человечества в течение ХХ века издал на английском языке ряд книг, авторство которых в разной мере было связано с Махатмами, передававшими послания своим американским ученикам. Это были следующие книги: «Учение Храма», «Оккультизм для начинающих», «С Горной Вершины», «Огни Маяка», «Послания Храму: Красный фолиант и Желтый фолиант», «Послания Учителей конвенциям Храма». Все эти издания содержали разъяснения идей «Теогенезиса». Отдельные фрагменты этих книг вошли в комментарии девяти станцев Дзиан, собранные Форгостайном в единую книгу под названием «Теогенезис» (1981).

 Известно, что первая книга (первый том) «Учения Храма» вышла в США на английском языке в 1925 году. Русский перевод этой книги был сделан в 1954-1956 годах Екатериной Петровной Инге – ученицей Е.И. Рерих, которая после харбинской эмиграции поселилась в Германии. Инициатива русского перевода исходила от Махатмы Мории, о чем есть свидетельство в письме Е.И. Рерих от 13 августа 1954 года. Кроме того, еще в 1937 году (письмо от 17 февраля 1937 г.) Е.И. Рерих подтвердила, что Франчиа Ла Дью принимала Учение из того же самого духовного Источника, что и Е.П. Блаватская. А Храм Человечества был основан Учителем Илларионом в 1898 году.

 Впервые первая книга «Учения Храма» в двух частях была издана на русском языке Международным Центром Рерихов (Москва) в 2001 году. Основой этого издания явились индийские архивы семьи Рерихов. По мере готовности копии частей перевода Е.П. Инге отсылала в Индию Е.И. Рерих. Последние части были получены старшим сыном, востоковедом Ю.Н. Рери​хом уже после ухода Е.И. Рерих в 1955 году. Позже, в конце ХХ века, архивы семьи Рерихов были переданы последним наследником семьи С.Н. Рерихом в Россию. Так копия перевода попала в Москву.

 В 1985 году в США были опубликованы еще две книги «Учения Храма». Перевод и издание второй книги (второго тома) «Учения Храма» на русском языке были выполнены оргкомитетом конференции «Звезды Гор» (Украина, Львов) – И. Гри​​ненко, Л. Попович, М. Скачковой, Е. Тара​сенко, А. Харитоновым, Н. Гладкой. Книга была выпущена издательством «Лотаць» в Минске в 1997 году.

 Перевод и публикацию книг Храма Человечества на русском языке продолжило российское теософское издательство «Сфера». В 1998 году оно выпустило книгу «С Горной Вершины» в переводе А.П. Иса​евой и Л.А. Маклаковой. В 2004 году в четырех томах вышло полное издание «Учения Храма» в переводе Ю. Хатунцева и др. А в 2005 году был опубликован сборник «Ключ Постижения». В него вошли книги «Огни Маяка», «Грядущий Аватар», «С Горной Вершины» и «Послания (1926-1929)». Переводы были выполнены А.П. Исаевой, Л.А. Маклаковой и Л.Г. Шко​р​​ки​ной. Все эти издания были подготовлены на основе американских источников.

 Чтобы устранить возможные недоразумения, мы хотели бы обратить внимание на одно обстоятельство. В теософской традиции Храма Человечества кроме книг под названием «Учение Храма» были подготовлены и опубликованы и другие первоисточники (они отмечались выше). Однако современные теософы и последователи Живой Этики, по крайней мере, на постсоветском пространстве, Учением Храма, как правило, называют все литературно-фило​софские источники, связанные с американской общиной Храм Человечества. С фактической точки это не совсем верно. Однако в философском и историческом смыслах все эти работы составляют единое целое – самостоятельную серию книг, которая нуждается в обобщенном названии. Мы предлагаем называть эту серию «теософский корпус литературных источников общины «Храм Человечества». В таком случае книги, изданные под названием «Учение Храма», являются составной частью этого литературно-философского корпуса.

5

Литературно-философские источники

Учения Живая Этика – Агни Йога

 Параллельно с теософской традицией Храма формировалась духовная традиция Живой Этики – Агни Йоги. В основу ее литературно-философских первоисточников легли записи бесед семьи Рерихов с индийскими духовными Учителями. Основная часть записей была сделана женой выдающегося русского художника, гуманиста и общественного деятеля Николая Константиновича Рериха (1874-1947) Еленой Ивановной Рерих (1879-1955) – крупнейшим духовным мыслителем и подвижником ХХ столетия. Подавляющий объем посланий исходил от Махатмы Мории, который вместе с Махатмой Кут Хуми покровительствовал семье Рерихов на протяжении нескольких десятков лет. 

 Рерихи, будучи близкими учениками Махатм, продолжили инициированную ими культурную деятельность по обновлению основ мировоззрения современной цивилизации. Они не только явились соавторами масштабного этико-фило​софского антропокосмического Учения, но и осуществили множество иных практических проектов, направленных на возрождение духовной культуры, укрепление содружества наций, изучение методов совершенствования сознания и преобразования организма человека в новых энергетических и социальных условиях. Рерихи явились живым мостом, соединившим и еще более сблизившим культуры России и Индии. Они стимулировали развитие диалога между Востоком и Западом и обосновали его эволюционное значение в процессе формирования нового типа человечества.

 Классификация литературных источников, связанных с Рерихами, для современных исследователей представляет некоторую проблему. Она упирается в два главных аспекта. Первый состоит в отделении литературно-философ​ских первоисточников Живой Этики – Агни Йоги от источников комментаторского, публицистического или популярного характера, связанных с личным авторством Рерихов. Второй аспект состоит в определенных затруднениях исчерпывающего описания полного корпуса первоисточников Живой Этики, определенная часть которых сейчас находится в музейных архивах и никогда еще не публиковалась.

 Что можно отнести к исходным первоисточникам Живой Этики – Агни Йоги? Прежде всего, это записи посланий Махатм, которые начали делать Н.К. Рерих, Е.И. Рерих, а также их старший сын Ю.Н. Рерих в Лондоне в 1920 году. Позже эти записи были продолжены в США и не прекращались, по крайней мере, до самого ухода Е.И. Рерих в Индии в 1955 году. Первоначально применялась спиритическая техника записи, которая, судя по дневникам, лучше давалась Н.К. и Ю.Н. Рерихам, однако, вместе с тем, эта техника требовала участия и других гармонично подобранных людей для создания психической батареи [17, 18].

 Первые записи имели преимущественно личный характер. Рерихи постепенно знакомились и духовно сближались со своими незримыми покровителями, которые вовсе не спешили раскрывать себя целиком. Постепенно Рерихи поняли, что общаются с весьма необычными корреспондентами, суждения которых всегда были наполнены мудростью, возвышенными устремлениями и удивительной прозорливостью. Так началось непосредственное сотрудничество восточных Махатм с семьей русского художника Николая Рериха.

 Махатмы не любили спиритическую технику общения, практически никогда ей не пользовались, а в случае с семьей Рерихов считали ее допустимой исключительно лишь на самых начальных стадиях [18, с.35, 40]. Со временем они сумели помочь Елене Ивановне Рерих развить свой выдающийся психический дар ментального восприятия, в результате чего она научилась принимать непосредственные мысленные послания своих Учителей. Как позже объяснял Махатма Мория, Урусвати (Е.И. Рерих) удалось освоить не простую телепатическую связь, но так называемый «пространственный провод Братства», который открывал поразительные возможности дистанционного общения с различными Архатами гималайского Братства.

 По мере укрепления духовной связи Е.И. Рерих с Учителем, она все больше принимала на себя всю тяжесть напряженной и кропотливой работы, связанной с записью регулярных посланий от него. В ее личном архиве материальным свидетельством этой многолетней работы остались многочисленные тетради-дневники, в которых она систематически, день за днем, на русском языке записывала даваемое Учение и практические рекомендации Учителей, касаемые самых разных обстоятельств творческой, культурной, деловой и повседневной жизни Рерихов и их ближайших сотрудников.

 Таким образом, именно эти дневники являются бесценными историческими первоисточниками последующих изданий текстов Агни Йоги. На основе этих записей Е.И. Рерих под руководством Махатмы Мории были творчески составлены широко известные и популярные ныне книги, которые публиковались в 20-30 годы прошлого столетия под общим названием «Агни Йога» или «Живая Этика». Эти книги назывались «Листы Сада Мории: Зов» (1924), «Листы Сада Мории: Озарение» (1925), «Община» (1926), «Знаки Агни Йоги» (1929), «Беспредельность» (1930), «Иерархия» (1931), «Сердце» (1932), «Мир Огненный» (1933-1935), «Аум» (1936), «Братство» (1937), «Братство: Надземное» (1937-1938). 

 Почти все первые издания отмеченных книг в указанные годы состоялись в Париже или Риге. Первая версия книги «Община»  была опубликована в 1927 году в Урге (Монголия) во время Центрально-Азиатской экспедиции Николая Рериха. Вторая версия книги «Община» была издана в 1936 году в Риге. А книга «Братство: Надземное», две части которой в рукописи Е.И. Рерих закончила в 1938 году, была издана только в 1992 году. Год окончания рукописи (первого издания) имел смысловое значение для правильного понимания текстов книг, поэтому Учитель рекомендовал при всех последующих переизданиях книг серии Живая Этика – Агни Йога указывать его на обложке каждой книги. Все рукописи и все первые издания книг этой серии были на русском языке, с которого делались переводы на другие языки. Наиболее ранние переводы, еще при жизни старших Рерихов, были сделаны на английский язык.

 Книги Живой Этики по своей стилистике и структурному построению совершенно не похожи на классические философские трактаты. Тексты Живой Этики представляют собой записи посланий Учителя своим ученикам (во многих случаях персонально Е.И. Рерих). При этом, за небольшим исключением, подобные обращения через учеников адресуются всем искателям истины и пути совершенствования духа. В определенном смысле тексты Живой Этики напоминают диалоги Платона. Но в отличие от них они отражают мысли только одного собеседника – Учителя Муд​рости, открывающего океан Учения Жизни всем способным идти по его стопам. Вопросы, уточнения и иные реплики учеников (Е.И. Рерих, Н.К. Рерих и др.) остались записаны только в дневниках Елены Рерих, на основе которых она создавала серию книг Живая Этика – Агни Йога. 

 Книги Живой Этики имеют мозаично-спиральную структуру. Каждая из них посвящена определенной доминантной теме, отраженной в названии книги, однако по тексту авторами затрагиваются и множество иных вопросов и проблем как чисто доктринально-философского, так и прикладного характера. Каждая книга разбита на множество небольших параграфов. От одного параграфа к другому можно заметить постепенное развитие обсуждаемого вопроса и постоянное дополнение основной концептуальной идеи различными оттенками смысла и многочисленными подробностями. Таким образом, нарастание смысла происходит спирально от одного фрагмента текста к другому, и общая картина складывается из отдельных элементов истины как мозаичное панно.

 Каждая книга Живой Этики в общем является законченным произведением и может быть изучаема отдельно от других. Тем не менее, авторы заложили в серию книг определенный логический замысел, предполагающий изучение текстов Живой Этики в их исторической (хронологической) последовательности. Так, например, начальные книги Учения – «Листы Сада Мории» («Зов» и «Озарение»), «Община», «Знаки Агни Йоги» – в свернутом виде содержат проблематику последующих книг.

 Кроме того, тематическая линия книг не является случайной и тоже задает определенную последовательность изучающей мысли. Например, прежде изучения книг «Братство» авторы предполагали необходимым освоение «Общины», «Иерархии», «Мира Огненного» и других книг Живой Этики, которые подготавливали сознание ученика к пониманию проблематики «Братства».

 Каждый читавший Живую Этику – Агни Йогу не мог не заметить ее особенного ритма, внутренней энергетики литературного слога, образного языка, наполненного метафорами, неожиданными сравнениями, смысловыми аналогиями, иллюстрациями и восточными притчами. Язык текстов Учения порой существенно расходится с традиционными стилистическими канонами русского языка. Это явление, видимо, имеет не единственную причину. Некоторые из них объяснялись самими Махатмами: несмотря на то, что тексты учения записывались на русском языке, они имели существенный налет санскрита и сензара, использовавшихся Махатмами гималайского Братства.

 В текстах Живой Этики встречаются различные понятия восточной метафизики, специальные термины, неологизмы, имена, географические названия, что несколько осложняет ее восприятие неподготовленным читателем. Вместе с тем, подавляющее большинство книг Живой Этики читаются намного легче, чем, например, «Тайная Доктрина» или «Теогенезис». Однако, эта относительная простота восприятия не должна вводить читателя в заблуждение по поводу простоты смыслов. Как уже отмечалось выше, язык Махатмы нередко был символичен и многозначен. Понимание многих фрагментов Живой Этики требует знания контекста общения Учителя и ученицы, герменевтических ключей, собственного жизненного и духовного опыта, а также отточенной философской интуиции.

 Кроме отмеченных книг, на основе записей посланий Махатм старшими Рерихами были составлены еще три книги. Первая из них называлась «Цветы Мории» (Берлин, 1921). Ее соавтором явился Николай Рерих. Над двумя другими работала Елена Рерих. Они назывались «Криптограммы Востока» (Париж, 1929) и «Напутствие Вождю» (1933). Последняя из этих книг впервые увидела свет в России (Воронеж) спустя много лет после ухода старших Рерихов в 1994 году. Мы предполагаем, что инициатором этого издания выступил известный российский писатель и последователь Живой Этики В.М. Сидоров. 

 К этому списку следует добавить одну авторскую работу Е.И. Рерих под названием «Основы буддизма» (Урга, 1927). По всей видимости, над этой книгой Елена Рерих работала самостоятельно. Вместе с тем, мы не стали бы исключать здесь определенное идейное содействие Махатм, которые помогли своей ученице создать подлинный шедевр лаконичного популярного изложения буддийской мысли. 

 Так выглядит самый общий обзор первоисточников Учения Живой Этики – Агни Йоги. Все они были изданы самими Рерихами по указаниям Махатм, или, по крайней мере, собственноручно подготовлены к изданию в рукописном виде. В современном рериховедении эти источники рассматриваются как своего рода каноническая исходная серия текстов нового антропокосмического Учения. Однако этими текстами, как теперь выясняется, «океан Учения» Агни Йоги вовсе не исчерпывается. Конечно, здесь мы имеем в виду дневники и рукописи работ Елены Рерих, в которых содержалось немало крайне ценных фрагментов этического гнозиса Махатм Востока, не вошедших в «каноническую» серию книг Агни Йоги. 

 Некоторые материалы из этих дневников и рукописей впервые были опубликованы в России, спустя около полувека с момента ухода Матери Агни Йоги. К настоящему моменту нам известны пять изданий различных рукописных фрагментов архива Елены Рерих. Первые два из них были осуществлены на основе материалов индийского архива Рерихов, перевезенного в Россию, и находящегося сейчас на хранении в Международном Центре Рерихов в Москве. В основу двух других изданий легли американские архивы Рерихов (авторские копии тетрадей-дневников), находящиеся ныне в распоряжении Амхерст-Колледжа (Массачусетс, США) и Нью-Йоркского Музея Н.К. Рериха (США).

 Первое издание было предпринято Международным Центром Рерихов в 1994 го​ду под названием «У порога Нового Мира». В качестве автора на обложке указывалась Е.И. Рерих. В это издание вошли две никогда ранее не публиковавшиеся машинописные рукописи очерков «Сны и видения» (год окончания рукописи – 1949) и «Огненный опыт» (1924), а также некоторые письма к американским сотрудникам Рерихов – Зинаиде и Дедлею Фосдик. Эти очерки проливали свет на всю сложность и противоречивость пути внутренней духовной эволюции Матери Агни Йоги, на развитие ее духовидческих способностей и участие в опасном йогическом эксперименте по преобразованию организма тонкими энергиями, в котором Елена Рерих участвовала под руководством своего Учителя. В частности, очерк «Огненный опыт», отражающий общение Е.И. Рерих с Учителем в период эксперимента, дает исследователям и приверженцам Живой Этики некоторое представление о сложных психо-энергети​ческих процессах, с которыми связана Огненная Йога как интенсивный путь космической эволюции человеческого естества.

 Книга имела большой успех и в 2000 го​ду Международный Центр Рерихов предпринимает второе, значительно расширенное по содержанию, издание этой книги под тем же самым названием – «У порога Нового Мира». В книгу вошли следующие очерки Е.И. Рерих: «Сны и видения», «Огненный Опыт», «Космологические записи» (1940), «Изучение свойств человека» (1940​-1950), а также «Страницы дневника Е.И. Ре​рих» (1929) и избранные письма. Включенные во второе издание новые фрагменты никогда ранее не публиковавшихся записей Е.И. Рерих позволяли уточнить некоторые натурфилософские, космологические и антропологические воззрения авторов Живой Этики и, разумеется, показывали массу интересных аспектов духовного взаимодействия Учителя и ученика на пути Агни Йоги.

 Третье и четвертое издания рукописей Е.И. Рерих, никак не связанные с первыми двумя, предприняло в 2002 году российское теософское издательство «Сфера» (Москва) при поддержке Музея Н.К. Рериха в Нью-Йорке. Оно выпустило две довольно объемные книги под названием «Агни Йога: Откровение (1920-1941)» и «Агни Йога: Высокий Путь (1920-1944)» (В 2-х частях). В «Откровение» были включены фрагменты, которые, по мнению издателей, «не вошли в корпус первоизданий, но, вместе с тем, должны быть отнесены к текстам Учения Живой Этики» [18, с. 6]. Под «первоизданиями» здесь подразумеваются «канонические» прижизненные издания книг серии Агни Йога – Живая Этика. Два тома (две части) «Высокого Пути» содержали записи посланий Учителей к Рерихам и их сотрудникам, которые в какой-то мере имели более личный характер. Это были записи Н. К. Рериха (1920-1923), Ю.Н. Рериха (1920-1921) и Е.И. Рерих (1924-1944).

 После публикации «Сферой» этих книг среди последователей Рерихов развернулась острая дискуссия о несвоевременности и моральных правах издателей на публикацию архивов. Кроме того, некоторые специалисты отмечали недостаточную щепетильность издателей в работе с архивными материалами и массу недочетов при компилировании фрагментов. Не совсем осталось понятно и то, следуя какому принципу издатели разделяли тексты дневников на возможные дополнения Агни Йоги (книга «Откровение») и просто записи посланий Учителя (книга «Высокий Путь»). Однако, несмотря на все указанные моменты, одно обстоятельство не вызывало никаких сомнений – эти издания были выполнены на основе подлинных рукописей семьи Рерихов и содержали массу ценного материала, проясняющего самые разные проблемы и аспекты как Учения Живой Этики, так и культурной деятельности Рерихов и их восточных покровителей.

 Пятое издание фрагментов дневников Елены Рерих осуществили Государственный музей народов Востока (Москва) и российское издательство «Пролог». Это издание называлось: Е.И. Рерих «Листы дневника». В 2006 году вышел первый том, посвященный Тибетской экспедиции Рерихов 1927-1928 годов, которая, как известно, состоялась в рамках многолетней Центрально-Азиатской экспедиции под руководством профессора Н.К. Рериха.

 По всей видимости, в ближайшем будущем следует ожидать и новые публикации архивных материалов семьи Рерихов, отражающих развитие их сотрудничества с Махатмами. А именно – записи различных наставлений и разъяснений Махатм относительно философии и духовной практики Живой Этики – Агни Йоги, а также культурных и социально-политических проектов гималайского Братства, в которых Рерихи принимали самое непосредственное и активное участие. 

 Какие еще тексты могут быть отнесены к разряду первоисточников идей Живой Этики – Агни Йоги? Мы полагаем, что это письма Е.И. Рерих и записи Б.Н. Абрамова. В течение нескольких десятков лет Матерь Агни Йоги не только сама получала наставления от Учителя, но и вела обширную переписку со своими учениками, последователями, сотрудниками и иными корреспондентами по всему земному шару. В этих письмах она отвечала на множество вопросов не только чисто делового или личного характера, но и освещала сложнейшие доктринальные и прикладные аспекты Учения, которые требовали дополнительного разъяснения. Нередко в свои письма она включала непосредственное обращение Учителя к определенному корреспонденту или исходящие от него объяснения конкретных положений Агни Йоги. Очарованные простым и относительно популярным эпистолярным разъяснением Учения, его последователи хранили и собирали письма Е.И. Рерих, которые со вре​менем стали бесценным средоточием духов​ных идей и неотъемлемой частью постепенно распространявшегося в мире Уче​ния Жиз​ни Махатм. 

 Самое раннее издание посланий Е.И. Рерих было предпринято накануне войны в 1940 году в Риге латвийскими последователями Агни Йоги. Это двухтомное издание называлось «Письма Елены Рерих» и охватывало переписку с латвийскими, европейскими и американскими учениками и сотрудниками Рерихов в период с 1929 по 1938 год. Позже, на заре демократических реформ, оно было переиздано в 1992 году в Минске и Новосибирске и сыграло большую роль в популяризации Живой Этики в культурном пространстве бывших советских республик.

 После крушения СССР появились различные издания переписки Е.И. Рерих со своими европейскими, американскими и другими корреспондентами. Эти издания отражены в списке литературы. Наиболее полное издание «Елена Ивановна Рерих: Письма» предпринял Международный Центр Рерихов. С 1999 по 2006 год было опубликовано шесть объемных томов, охватывавших эпистолярные работы с 1919 по 1939 год, многие из которых публиковались впервые. Это издание опиралось на кропотливую работу с архивами, имело обстоятельную научную подготовку и подробный указатель-справочник имен. Не удивительно, что оно сразу получило высокое одобрение исследователей творчества семьи Рерихов. К сожалению, на данный момент это издание не получило своего завершения. Возможно, оставшиеся тома писем Е.И. Рерих, охватывающие период с 1940 по 1955 год, будут подготовлены и опубликованы в не столь далеком будущем. 

 Первый этап формирования литературно-философских первоисточников Живой Этики – Агни Йоги завершается после ухода Елены Рерих в 1955 году. Однако это вовсе не означает завершения духовной традиции антропокосмического гнозиса Агни Йоги, которая во второй половине ХХ века укрепляется и получает свое дальнейшее развитие. При этом, говоря о развитии традиции, мы подразумеваем не только рост количества последователей, появление популярных, компилятивных и научно-исследовательских работ, но и возникновение новых текстов, которые следует относить к категории первоисточников Учения Махатм. В данном случае здесь имеются в виду записи Бориса Николаевича Абрамова (1897-1972) – устремленного последователя Живой Этики – Агни Йоги и ученика Н.К. Рериха.

 Познакомился он с Рерихом почти случайно – в китайском городе Харбине, куда забросила его, русского военного моряка, эмигрантская судьба после российской революции 1917 года. В 1934 году Николай Рерих и его старший сын Юрий Рерих во время путешествия по Китаю посетили наполненный русскими эмигрантами Харбин. Среди многих людей приходивших пообщаться с известным художником оказался и Абрамов. После таких общений постепенно сложилась харбинская группа учеников и духовных последователей Николая Рериха. Двое из них учителем были выделены и отмечены особо. Это были Борис Абрамов и Альфред Хейдок. С тех пор они постоянно поддерживали контакты и были связаны между собой невидимыми нитями духовного сотрудничества. В 1959 году, выполняя пожелание старших Рерихов, вслед за востоковедом Юрием Рерихом, Б.Н. Абрамов возвращается на Родину. 

 Несмотря на то, что на волне осуждения культа личности Сталина Никита Хрущев разрешил бывшим эмигрантам вернуться в СССР, коммунистическая идеология их вовсе не жаловала. Многим из них пришлось жить до самой смерти в атмосфере некоторого отчуждения под неявным, но неусыпным надзором различных инстанций советской государственной машины. Обстоятельства сложились так, что Б.Н. Абрамов вынужден был поселиться в двухстах километрах от Москвы на тульской земле в древнем провинциальном городке Веневе. Там с 1961 года он и прожил со своей женой Н.И. Абрамовой до самой смерти, то есть более десяти лет. 

 В русской истории малозаметная на фоне столиц Тула всегда играла странную, в каком-то смысле даже мистическую роль. Как иначе можно оценить постоянно благоприятный исход важнейших для страны исторических событий, свершавшихся на тульской земле? Почти за тысячу лет своего существования она никогда не была покорена врагами и не пропустила к Москве никаких захватчиков. 

 На этой земле Дмитрий Донской, вдохновленный Преподобным Сергием Радонежским, начал освобождать Русь от монголо-татарского ига. Здесь в эпоху объединения русских земель преграждали путь на Москву ордам воинственных кочевников. Здесь мастеровыми людьми со времен Петра ковалось победное оружие русской армии. Сюда по странному стечению обстоятельств в 1812 году не ступила нога Наполеона. Здесь в 1941 году почти чудом были остановлены рвавшиеся с юга к Москве танки прославленного гитлеровского генерала Гудериана. И, наконец, здесь в свое время жили и творили поэт Жуковский, философ-славянофил Хомяков, писатели Толстой, Вересаев, Тургенев, Успенский, художник Поленов и другие мастера, произведения которых пополнили сокровищницу русской культуры и принесли ей заслуженное признание во всем мире.

 Случайно или нет, но основную часть записей посланий Махатмы и своих учителей Николая и Елены Рерихов Борис Абрамов сделал на легендарной тульской земле, там, где, по преданию, учеником Сергия Радонежского был основан Венев-монастырь.

 Записи Рерихов, положенные в основу Живой Этики, делались на русском языке, но не в России. Незначительное исключение составляет разве что краткий период их пребывания в СССР в 1926 году. Записи Бориса Абрамова были сделаны на русском языке и преимущественно в России. Это обстоятельство делает их в определенном смысле исторически уникальными для российской культуры, так как никогда прежде не было зафиксировано факта подобного многолетнего духовного сотрудничества восточных Мастеров с русскими учениками на русской земле. Записи Блаватской проводились в Америке, Индии и Европе. Синнет переписывался с Махатмами в Индии. Ла Дью – принимала послания в Америке. Рерихи – в Европе, Америке, Индии, Центральной Азии. Борис Абрамов начал получать первые сообщения в 40-е годы в Китае, однако основная их часть была записана в период с 1959 по 1972 год в Советском Союзе – в Сибири, под Москвой и в Тульской области.

 Что же представляют собой эти записи по сути? Многие годы Б.Н. Абрамов вел духовный дневник, куда записывал ментаграммы, которые воспринимало его сознание из пространства. Он не считал себя автором своих текстов и полагал, что лишь записывает отражаемые в его разуме духовные послания незримого Учителя Мудрости. Н.К. и Е.И Рерих, которым он отсылал образцы своих записей, подтвердили их связь с «Высоким Источником», то есть Махатмами и Братством. 

 Было бы неверно расценивать дневники Бориса Абрамова в качестве продолжения рериховских книг серии Живая Этика – Агни Йога в том смысле, в котором станцы «Теогенезиса» теософской традиции Храма продолжали станцы «Космогенезиса» и «Антропогенезиса», положенные в основу «Тайной Доктрины». В основу серии Живая Этика – Агни Йога был положен совершенно уникальный духовной опыт Елены Рерих, который имел свои определенные цели и который был завершен с ее уходом. 

 Опыт Бориса Абрамова был иным, равно как иными, вероятно, были и цели посылаемых ему наставлений. Многие из них адресовались ему лично. Они помогали ему осмысливать Учение, преодолевать конкретные жизненные трудности и осваивать мастерство духовной йоги. Вместе с тем, эти наставления имели и имеют большое практическое значение для каждого серьезного последователя Агни Йоги – Живой Этики. Их популярное содержание, минимум специальной терминологии и доступная эпистолярная стилистика свидетельствуют о намерении Махатм дать предельно простое толкование некоторых, наиболее актуальных современному обществу аспектов своего Учения Жизни. 

 В записях Бориса Абрамова метафизические, космологические, натурфилософские, исторические и иные отвлеченные доктрины Сокровенной Мудрости представлены намного меньше, чем, например, в «Тайной Доктрине», Учении Храма или книгах Агни Йоги. Однако они изобилуют практической этикой, элементами йогической психотехники и советами по улучшению повседневной жизни через ее одухотворение и наполнение культурным содержанием. В этом смысле данные тексты явились, наверное, самым простым и общедоступным изложением этико-фи​ло​софского гнозиса Махатм, среди иных известных литературно-философских первоисточников, так или иначе связанных с Братством. 

 Первое издание записей Б.Н. Абрамова было подготовлено его харбинским, а позже сибирским учеником Б.А. Даниловым. С 1975 года он по просьбе больной жены Бориса Абрамова сохранял его архивы (более пятидесяти тетрадей с записями посланий) до возможности публикации. В период с 1993 по 1998 год, по согласованию с С.Н. Рерихом, в Новосибирске им было опубликовано тринадцать книг под общим названием «Грани Агни Йоги».

 Борис Абрамов не оставил какого-либо общего наименования своим записям. Оно было сформулировано издателем и теперь широко распространилось среди последователей. На каждой книге кроме ее порядкового номера в серии указывался год (от 1960 по 1972). Это означало, что в данную книгу вошли записи из дневников Б.Н. Абрамова за указанный год. После выхода серии «Грани Агни Йоги», примерно с 2001 года, Б.А. Данилов начал дополнительно публиковать в Кузбасской рериховской газете «Свет Утренней Звезды» некоторые не вошедшие в книги фрагменты записей Бориса Абрамова. А в 2004 году им был подготовлен и опубликован еще один том «Граней Агни Йоги», в который были включены записи 1959 года.

 Книги серии «Грани Агни Йоги» были признаны подавляющим большинством русскоязычных сторонников духовной традиции Агни Йоги – Живой Этики и дос​таточно быстро обрели заслуженную популярность. До 2005 года они не переводились на другие языки и были мало известны зарубежным последователям теософии и Агни Йоги. Рукописи дневников Б.Н. Абрамова в настоящее время хранятся в Новосибирске.

 Таким образом, в формировании литературно-философских первоисточников ан​тро​покосмического гнозиса восточных Махатм на данный момент можно выделить три основных этапа. Первый этап можно обозначить как «теософский». Он был свя​зан преимущественно с Еленой Блаватской, Франчиа Ла Дью и их сподвижниками. В течение второго этапа происходит формирование книг серии Живая Этика – Агни Йога. Он связан с деятельностью семьи Рерихов, поэтому было бы справедливо его обозначить как «рериховский». Начало третьего этапа положила серия книг Бориса Абрамова «Грани Агни Йоги». Мы предполагаем, что на этом развитие корпуса литературно-философских первоисточников Учения Махатм может не закончиться. Основания подобных предположений связаны с некоторыми намеками Махатм в записях Елены Рерих и Бориса Абрамова, а также с посланиями к Храму Человечества. Однако когда и где появятся новые тексты – остается, разумеется, под вопросом. Третий этап пока можно условно обозначить как «развитие новой духовной традиции антропокосмического гнозиса».

 К слову, исследователи философии Махатм и творчества Рерихов за пятьдесят лет с момента ухода старших Рерихов уже не раз сталкивались с попытками некоторых авторов представить свои тексты (записи) в качестве новых первоисточников духовной традиции Агни Йоги. Нельзя исключить, что подобные фальсификации будут появляться и в будущем. Все это крайне осложняет вопрос идентификации источников и ставит перед исследователями целый ряд непростых проблем.
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Антропокосмическое мировоззрение 

и формирование Рериховского 

культурного движения

 Завершая исследование формирования литературно-философского корпуса первоисточников этического гнозиса Махатм, необходимо уделить некоторое внимание возникновению и развитию нового культурного течения последователей антропокосмического мировоззрения Махатм. В дан​ном случае мы имеем в виду только так называемое «Рериховское движение», которое в постсоветских республиках приобрело достаточно широкий размах. Мы не будем останавливаться на родственных духовных традициях последователей теософии и Храма Человечества, которые в настоящее время сохранили свои культурные центры и приумножили число последователей. Разумеется, эти культурные течения не избежали и определенных проблем, некоторые из которых еще в первой половине ХХ столетия отмечали сами Махатмы. 

 В социальном пространстве постсоветских республик Рериховское движение предстало довольно значительным культурным явлением конца ХХ века. Оно выступило центром притяжения альтернативных ортодоксальной Церкви духовных исканий и постепенно ассимилировало многие созвучные культурные традиции от мистического христианства и философии русского космизма до теософии и последователей восточной мысли. Если Православие и иные конфессии представляли собой объединенную линию религиозной духовности, то Рериховское движение явилось новой – светской формой духовного мировоззрения, тяготеющего к науке, космической философии и этическому синтезу религиозных доктрин.

 Началом формирования Рериховского движения можно считать вторую четверть ХХ века, когда были подготовлены и опубликованы книги серии Живая Этика – Агни Йога. Масштабная культурно-просвети​тель​ская деятельность Н.К. Рериха привлекла к себе внимание в Европе, Америке и Азии. Постепенно, по всему миру одно за другим стали появляться Общества последователей культурных инициатив Рериха. Однако деятельность этих организаций первоначально не была связана с изучением Живой Этики и имела преимущественно социальную и культурную направленность. Так одним из самых известных проектов, который продвигали рериховские общества в Америке и Европе, явилось международное соглашение о защите культурных ценностей. Это соглашение вош​ло в историю как Пакт Рериха. Первые комитеты по продвижению Пакта появились в США (Нью-Йорк, 1929 г.), во Франции (Париж, 1930 г.) и в Бельгии (Брюгге, 1930 г.). А в сентябре 1931 года в Брюгге уже состоялась Первая международная конференция Пакта.

 Со временем стали появляться и первые группы по изучению Живой Этики – Агни Йоги. Сначала они были крайне немногочисленны. Несмотря на это, Рерихи не стремились к какой-либо рекламе нового Учения и строго выполняли завет своих Учителей о недопустимости зазывания в последователи Живой Этики и навязчивого миссионерства. «Отнесите Учение на перепутье!» [4, п. 669] – такой принцип распространения Живой Этики установили и завещали своим ученикам Махатмы. Самые ранние кружки по изучению Живой Этики – Агни Йоги сформировались в 30-е годы в Америке, Европе и Китае. Наибольшее значение из них имели группы в Нью-Йорке, Риге, Париже, Харбине, Шанхае. Участники этих групп внесли большой вклад в подготовку публикаций книг Учения, его популяризацию и первые переводы на иностранные языки.

 Американские ученики Рерихов – Зинаида Фосдик, Эстер Лихтман, Франсис Грант и др. под руководством Елены и Николая Рерихов выполнили перевод книг Агни Йоги на английский язык. Позже в Нью-Йорке было создано Общество Агни Йоги, которое долгое время выступало одним из немногих международных центров по изучению и популяризации Агни Йоги. Возглавила его одна из самых близких американских учениц Е.И. Рерих Зинаида Фосдик.

С именами рижских учеников – А.И. Кли​зовским, Р.Я. Рудзитисом, Е.А. Зиль​​бер​с​дорфом, Е. И. Бумбиерсом – связаны первые работы по популярному изложению идей Агни Йоги, которые в 90-е годы XX ве​​ка выдержали множество переизданий и пользуются вниманием читателей до сих пор. Там же в Риге было подготовлено первое издание писем Елены Рерих. После второй мировой войны прибалтийские рериховцы приняли самое непосредственное участие и в работе по переводу книг Учения на немецкий язык. 

 Значительный вклад в литературную разработку и философское осмысление идей Агни Йоги внесли участники харбинской и шанхайской групп последователей Рерихов – писатель А. П. Хэйдок, философ Н.А. Зубчинский (Н. Уранов), первая переводчица «Учения Храма» и Теософского словаря Е.П. Инге и другие. Альфред Хейдок перевел на русский язык теософскую классику: третий том «Тайной Доктрины», два тома «Разоблаченной Изиды» и «Письма Махатм». В Харбине Борис Абрамов начал принимать первые послания от незримого Учителя, которые спустя годы увидели свет под названием «Грани Агни Йоги». Многие произведения указанных последователей Агни Йоги долгое время существовали только в рукописях и стали открыто публиковаться на русском языке лишь после распада Советского Союза.

 На территории Советского Союза в силу известных причин развитие рериховских организаций или групп по изучению Живой Этики – Агни Йоги было практически невозможно. Тоталитарная коммунистическая идеология не терпела никаких идейных конкурентов. Все, что хоть как-то могло подорвать основы диалектического материализма Маркса-Энгельса, все, что имело некий привкус религиозности или идеализма, подлежало безжалостному уничтожению. Поэтому в советских республиках Рериховское движение как таковое начало активно развиваться только после горбачевской перестройки в конце 80-х годов ХХ века. Однако возникло оно, разумеется, не на пустом месте.

 Первые последователи Агни Йоги в России появились в далеком 1926 году, когда Рерихи во время своей знаменитой Центрально-Азиатской экспедиции посетили Москву. Там среди различных деловых забот они несколько раз встречались и беседовали с молодыми художниками из мало кому тогда известной творческой группы «Амаравелла» – «Несущий свет». Эти художники симпатизировали теософским идеям и вообще духовному миропониманию, что на фоне воинствующего советского материализма и атеизма выглядело довольно необычно. Космические идеи Агни Йоги оказались созвучны их умонастроениям и повлияли на дальнейшее творческое и духовное развитие. Так неожиданно первые семена Учения в России были посеяны в сердцах русских художников Б.А. Смирнова-Русецкого, В.Т. Черноволенко и С.И. Шиголева. Но уже вскоре относительная свобода советского НЭПа закончилась и всем российским сторонникам Живой Этики – Агни Йоги пришлось десятки лет скрывать свои мировоззренческие симпатии.

 Суровая участь постигла рижскую группу последователей Учения, после того, как Латвия накануне войны была присоединена к Советскому Союзу. Многие ее активные участники были арестованы и провели не один год за колючей проволокой в сталинских лагерях. Вернулись оттуда не все.

 Долгое время отношение к Николаю Рериху в Советском Союзе было сложным и противоречивым. Железный занавес и иде​​о​логические стереотипы порождали мно​​жество мифов. Одни считали Рериха белым эмигрантом и буржуазным художником-мистиком, другие видели в нем «полубуддиста-полукоммуниста», а некоторые всерьез предполагали в нем резидента иностранной разведки. Все эти домыслы мешали увидеть и оценить масштаб его личности, его огромную культурно-просве​ти​тельскую деятельность и, разумеется, пресекали всякий интерес к его мировоззрению. 

 Распространение идей Живой Этики в России, о чем мечтали Рерихи и их Учителя, сначала требовало реабилитации в глазах советской интеллигенции самого Рериха. Необходимо было развеять мифы и показать истинный облик выдающегося художника, мыслителя-гуманиста и общественного деятеля, признанного и уважаемого во многих странах мира. Это было не так просто сделать и требовало немалого времени и значительных сил. Но это было сделано всего за три года во многом благодаря усилиям одного человека – выдающегося востоковеда ХХ века Юрия Николаевича Рериха (1902-1960) – старшего сына Е.И. и Н.К. Рерихов.

 Многие годы его родители стремились вернуться на Родину и предпринимали для этого все возможные шаги. Однако судьба распорядилась иначе, и свои последние дни провозвестники Живой Этики встретили за тысячи километров от России на индийской земле. Спустя два года после ухода Елены Рерих, его величество господин случай помог Юрию Рериху исполнить желание родителей и вернуться в 1957 году в Советский Союз по приглашению самого Первого секретаря Коммунистической партии Советского Союза Никиты Хрущева. Так в Институте востоковедения Академии наук СССР появился крупнейший специалист по духовной культуре Тибета и Индии, проживший тридцать лет в Азии и знавший более тридцати азиатских и европейских языков и наречий.

 Мы полагаем, что реальный фундамент Рериховского движения в России и других советских республиках в значительной мере заложил Ю.Н. Рерих. За три года жизни в Москве ему удалось изменить отношение советской интеллигенции к Николаю Рериху, возродить научные исследования буддизма, вдохновить немногих советских последователей Рерихов на активную культурную деятельность, а также пробудить среди близких друзей и учеников интерес к духовной мысли Востока вообще и Живой Этике, в частности. 

 Конечно, тогда не только публиковать книги, но даже говорить о Живой Этике открыто было еще невозможно. Страна приняла Николая Рериха как выдающегося художника и гуманиста, но еще не была готова принять его как мыслителя и духовного лидера. Даже в 70-е и 80-е годы за интерес к духовным истокам мировоззрения Рерихов исследователи испытывали жесткий прессинг со стороны партийных и государственных органов. Однако внутренний перелом наступил именно тогда, в годы хрущевской оттепели. Скрытое движение в умах началось, и его уже невозможно было остановить никакими исключениями из партии, увольнениями с работы и отстранениями от научной и преподавательской деятельности.

 Говоря об истоках Рериховского движения в Советском Союзе, было бы несправедливо не отметить многолетнюю куль​​турную деятельность талантливого исследователя духовного наследия Рерихов Павла Федоровича Беликова (1911-1982). С 1936 года он состоял в постоянной переписке с Николаем Рерихом и другими членами его семьи, вел активную работу по изучению культурной деятельности Рерихов, распространял литературу духовного содержания. После войны в руках П.Ф. Бе​ликова оказался собранный и сохраненный им богатейший архив документов, посвященных мировоззрению, духовному пути и культурно-просветительской работе Рерихов. Несколько десятков лет он вел обширную переписку со многими рериховцами, консультировал специалистов-иссле​до​вателей, принимал активное участие в организации научных конференций – «Рериховских чтений», писал книги и статьи, помогал С.Н. Рериху вести дела в СССР. По сути, П.Ф. Беликов выполнял функции целого научного центра и сыграл существенную роль в распространении и изучении рериховских идей в Советском Союзе.

 В 60-80-е годы основные группы по изучению и разработке рериховского наследия были сосредоточены в Москве (Б.А. Смирнов-Русецкий, Л.В. Шапошникова, В.М. Сидоров, Р.Б. Рыбаков, О.В. Румянцева, Л.В. Митрохин, Е.И. Поля​кова, С.М. Зо​рин и др.), Латвии (Р.Я. Рудзитис, Г.Р. Рудзите, Г.Ф. Лукин и др.), Эстонии (П.Ф. Беликов, К.А. Молчанова и др.), Сибири и Алтае (Н.Д. Спирина, Л.Р. Цесюлевич, И.Р. Рудзите, Е.П. Маточкин, Ю.М. Ключ​​ни​ков и др.), Ленинграде (В.П. Князева, Л.В. Короткина, В.А. Росов и др.), Петрозаводске (Ю.В. Линник) и Тульской области (Б.Н. Абрамов). Из литературных произведений этого периода, созданных под влиянием идей Живой Этики, выделяются роман «Туманность Андромеды» Ивана Ефремова, повесть «Семь дней в Гималаях» Валентина Сидорова, поэтический цикл Натальи Спириной, а также куль​турно-исторические исследования твор​чес​кой и духовной биографии Рерихов Павла Беликова и Валентины Князевой.

 Новый большой импульс развитию Рериховского движения в Советском Союзе, а затем и в постсоветских республиках придал проживавший в Индии известный художник и общественный деятель Святослав Николаевич Рерих (1904-1992) – младший сын Е.И. и Н.К. Рерихов. В период коммунистического застоя он несколько раз посещал Советский Союз с персональными выставками, которые каждый раз вызывали неподдельный интерес в самых различных слоях советского общества и открывали зрителю чарующий мир древней индийской культуры и эстетику космического мировоззрения. Визиты и просветительская деятельность С.Н. Рериха значительно укрепили Рериховское движение в Советском Союзе, и на волне перестройки оказалось возможным поставить вопрос об открытии специальной рериховской культурной организации в СССР. 

 По инициативе С.Н. Рериха и при содействии Президента СССР М.С. Горбачева в 1989 году в Москве был создан Советский Фонд Рерихов (СФР), который должен был стать финансовой основой для работы общественного Музея Н.К. Рериха. Первым председателем Фонда был утвержден президент Академии художеств Б.С. Уга​ров. В 1990 году С.Н. Рерих передал Советскому Фонду Рерихов культурное наследие своих родителей, включавшее картины, архивы, ценные реликвии, библиотеку и личные вещи. В архиве Е.И. Рерих, в частности, находились рукописи опубликованных и неопубликованных литературно-фило​соф​ских источников Живой Этики – Агни Йоги. Большую роль в организации перевоза наследия старших Рерихов из Индии в СССР сыграли исследователь-индолог Л.В. Шапошникова и заместитель министра иностранных дел Ю.М. Во​рон​цов. В 1991 году СФР был преобразован в Международный Центр Рерихов (МЦР), который позже получил статус неправительственной организации при ООН.

 Переданные С.Н. Рерихом культурные ценности были положены в основу Музея Н.К. Рериха в Москве, явившегося составной частью МЦР. Музей и МЦР возглавила ученица и доверенное лицо С.Н. Рериха Л.В. Шапошникова. Постепенно МЦР развернул большую просветительскую работу и уже к концу 90-х годов прошлого века стал одним из крупнейших культурных центров по изучению и популяризации творческого наследия семьи Рерихов.

 Развитие Рериховского движения на территории бывших советских республик в 90-е годы прошлого века происходило невероятно бурными темпами. Интерес к творчеству Рерихов и Живой Этике – Агни Йоге оказался настолько большим, что уже через несколько лет число рериховских групп и организаций в России, Украине, Белоруссии, Прибалтике превысило их количество в Европе, Америке и Азии вместе взятых. По нашим приблизительным оценкам книги Агни Йоги за прошедшие пятнадцать лет выдержали на русском языке как минимум десять изданий и имели устойчивый высокий рейтинг относительно множества иных книг философского характера.

 Вместе с тем, Рериховское движение в русскоязычных странах не избежало и определенных проблем, которые в свое время предвидел еще Ю.Н. Рерих. На волне массового интереса к духовной мысли Востока к Движению примкнули люди разного образования, культурного уровня и мировоззренческих ориентаций. Многие из них мало представляли себе подлинные цели Живой Этики, слабо понимали ее философию и методы совершенствования человека и общества. Вместо того, чтобы возвышать собственное сознание до горизонта идеалов Учения, они ломали и низводили эти идеалы до уровня своих традиционных воззрений, интересов, образа мыслей и действий. В результате уже после 2000 го​да в Рериховском движении появились идейные противоречия и различные течения. Однако мы не будем дальше углубляться в эту тему, так как она вполне достойна отдельного исследования.

 Деятельность многочисленных рериховских организаций сейчас, как и в прошлом, продолжает концентрироваться в основном на культурно-просветительских проектах. Философское осмысление и научная разработка Учения, освоение реформированной им духовной практики развивается достаточно медленно и крайне противоречиво. Массовое сознание последователей Рерихов по большому счету пока смогло воспринять лишь единственную интегральную идею Учения – сохранение, укрепление и развитие культурных основ общественной жизни во всем их творческом многообразии. Это выглядит довольно странным, но сейчас еще мало задумываются о том, что этой идеей антропокосмическое мировоззрение и практическая суть Живой Этики вовсе не исчерпываются. Махатмы во внешних формах социальной культуры видели вовсе не самоцель, а средство к формированию и развитию внут​ренней культуры духа. Эти непрерывные усилия по внутренней духовной трансформации человеческой природы на пути космической эволюции сознания и составляют высший практический смысл Учения Жизни индийских Махатм, разъясняемый в теософских источниках и текстах Агни Йоги.

 Научный интерес к изучению наследия Рерихов и философии Живой Этики – Агни Йоги начинает интенсивно нарастать в 90-е годы ХХ века. Однако в Советском Союзе первые диссертационные исследования творчества Н.К. Рериха (Л.В. Короткина, В.М. Сидоров, Е.Г. Сойни) появились уже в 70-80-е годы. Но тогда из-за идеологической цензуры еще невозможно было рассматривать художественные работы и культурные проекты Николая Рериха в контексте идей Живой Этики. Свобода слова и мысли понемногу стали появляться только под влиянием горбачевской перестройки. А полный мировоззренческий плюрализм начал распространяться уже в период демократизации российского общества. 

 Но академическое сознание, в отличие от политического, изменялось очень медленно. Оно насквозь было пропитано марксистско-ленинским материализмом, с одной стороны, и во многом идеализировало православную традицию, с другой. В 1994 го​ду ситуация осложнилась крайне реакционным по отношению к Рерихам и Живой Этике определением Архиерейского собора Русской Православной Церкви. Смысл этого определения сводился к публичной демонстрации негативного отношения Церкви к рериховскому Учению и отлучению его последователей от Православия. Поэтому выбор темы диссертационного исследования, связанной с Рерихами и Живой Этикой, и последующие попытки публичной защиты такой диссертации встречали в академической среде серьезное противодействие и требовали немалого научного мужества даже в 90-е годы. 

 Тогда, по 2001 год включительно, преимущественно в диссертационных советах Москвы и Санкт-Петербурга, были защищены исследования, посвященные различным аспектам философии Живой Этики – Агни Йоги (Е.А. Трофимова, Н.Е. Самохина, Д.А. Шаров, С.Р. Аблеев, А.М. Хачатрян); творчеству, культурологическим и эстетическим воззрениям Рерихов (М. Тхакур, И.А. Жер​носенко, В.В. Волков, Е.П. Яков​лева, А.О. Букин, О.В. Лазаревич, О.А. Ко​зина, Л.В. Короткина); педагогическим идеям Живой Этики и Е.И. Рерих (А.Г. Андреева, Л.Н. Осипова, С.М. Кудрявцева, Н.Д. Лащенко). Из последующих диссертационных исследований (до 2005 го​да включительно) выделяются работы, посвященные социально-философской инфраструктуре эзотерической традиции в России ХХ века (Е.В. Зорина), и проблеме преображения человека в русском космизме и философии Рерихов (Н.В. Башкова).

 В этот же период появляются интересные монографические исследования идей Живой Этики и творчества Рерихов (Л.В. Шапошникова, Ю.В. Линник, Ю.М. Клю​ч​ников, С.Ю. Ключников, В.А. Ро​сов и др.). Постепенно развивалась разработка философской проблематики Учения (Л.М. Гиндилис, А.В. Иванов, С.Р. Аблеев, В.В. Лесков, М.А. Можейко и др.), исследования психической энергии (Е.Е. Семенихин, К.Г. Ко​ротков, А.В. Светлов, Е.Г Яковлева и др.), разрабатываются тематические подборки и указатели. Вместе с тем, на фоне многочисленных компиляций и популярных изданий серьезные научные исследования Живой Этики – Агни Йоги по своему объему выглядели достаточно скромно. Философия и духовная практика антропокосмического гнозиса Махатм не только для широких общественных кругов, но даже для многих его последователей все еще продолжает оставаться терра инкогнита – неизвестной землей. 

 Формирование Рериховского движения в СССР долгое время происходило обособленно от зарубежных стран. Международные контакты стали активно развиваться только в 90-е годы прошлого столетия. Однако за рубежом, преимущественно в Америке и Европе, культурное течение последователей Рерихов до конца 80-х годов ХХ века развивалось более свободно и интенсивно, чем в Советских Республиках. 

 Достаточно влиятельный центр сторонников Живой Этики еще в 30-е годы, при участии самих Рерихов, начал формироваться в США. Его основой явился Музей Н.К. Рериха в Нью-Йорке и созданное позже Американское общество Агни Йоги. После войны большую роль в сохранении и развитии этих и других рериховских организаций в Америке сыграли американские сотрудники и ученики Рерихов – Зинаида Фосдик (1889-1983), Франсис Грант (1892-1993), Морис Лихтман (?-1948), Кэтрин Кэмпбелл-Стиббе (1898-1996) и Гизела Фричи (1899-1996). 

 В Европе, если не принимать в расчет довоенную Ригу, наиболее значимые группы последователей Рерихов появились во Франции, Югославии, Австрии, Германии, Болгарии. Во Франции базировался Европейский Центр при Музее Н.К. Рериха в Нью-Йорке. Он был основан в Париже еще в 1929 году. Здесь издавались некоторые книги Агни Йоги и авторские работы Рерихов. Среди французских сотрудников Рерихов наиболее известен профессор права Георгий Шклявер (?-1970), который с самого основания Европейского Центра являлся его генеральным секретарем. Здесь же во Франции, еще в начале 30-х годов, были написаны несколько диссертаций, посвященных рериховской инициативе международного договора о защите культурных ценностей [66, с. 333]. 

 В Югославии заметную роль играл издатель популярного белградского журнала «Оккультизм и Йога» Александр Асеев (1902-1993), который начал переписываться с Рерихами еще в 30-е годы. Е.И. Ре​рих в этом журнале вела рубрику «Свободная трибуна». Позже Асеев, вопреки советам Рерихов, оставил Европу и переехал в Парагвай. Югославское общество Рериха после его первого президента Милана Марковича возглавила давний корреспондент Е.И. Рерих Вера Дукшта-Дукшинская.

 Значительный вес в послевоенной Западной Европе постепенно приобрело основанное в 1952 году Международное этическое общество «Мировая Спираль», деятельность которого в основном распространялась на Австрию, Германию и Швейцарию. Это общество было создано по инициативе австрийского последователя Рерихов Леобранда (настоящее имя – Леопольд Брандштетер (1915-1968)). Его группой была завершена начатая прибалтийскими рериховцами работа по переводу Живой Этики на немецкий язык. Кроме того, Леобранд написал популярные «Пись​ма о Живой Этике», посвященные осмыслению различных аспектов философии Махатм и Рерихов и подготовил двухтомный компилятивный труд «Психическая Энергия». В немецкоязычных странах среди последователей Живой Этики эти работы получили большую известность.

 В Восточной Европе рериховские идеи наибольшим вниманием пользовались в Болгарии. Этому в свое время способствовала активная поддержка историка, председателя Комитета культуры Болгарии Людмилы Тодоровны Живковой (1942-1981) – дочери лидера Коммунистической партии Болгарии Тодора Живкова.

 Сейчас Рериховское движение продолжает развиваться по всему миру – в Ев​ропе, Северной и Южной Америке, Индии, республиках Средней Азии и, конечно, в России. Нам известно, что группы последователей рериховских идей появились на Ближнем Востоке и в Японии. Учение Живой Этики – Агни Йоги еще в ХХ веке было переведено на основные европейские языки. Несколько лет назад предпринимались попытки перевода на арабский язык. Однако об их результатах, а также о переводах на китайский язык на данный момент нам ничего не известно. 

 Таким образом, менее чем за сто лет после появления первых книг Живой Этики новое духовное учение распространилось по странам и континентам и предстало взору исследователей в качестве одного из самых удивительных культурных феноменов современности. Преодолевая национальные, религиозные и политические барьеры, антропокосмическое мировоззрение распространялось вопреки различным идейным противодействиям и постепенно становилось все более влиятельной духовно-философской альтернативой догматическому богословию и позитивистскому рационализму прошлых столетий. 

_____________________________________ 

Россия, 2006 г.
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