PAGE  

Рихард Рудзитис

БРАТСТВО

СВЯТОГО ГРААЛЯ


[image: image1.wmf]
Минск

«Звезды Гор»

2004

	УДК
	 13:061.236.63 (100) (091)

	ББК
	 87

	Р
	 83


Перевод с латышского: Мета Пормалис (часть I)

Гунта Рудзите (часть II)

Часть I печатается по изданию: 
Р.Рудзитис. Братство Грааля. Рига: Угунс, 1994.

	Р83
	Рудзитис Р.

Братство Святого Грааля / Рихард Рудзитис; Пер. с латыш. М. Пормалис, Г. Рудзите. — Мн.: Звезды Гор, 2004. — 304 + ХХХII с.



	    
	ISBN 985-90027-1-1.


Рихард Рудзитис (1898–1960) — известный латышский поэт и мыслитель, председатель Латвийского общества Рериха, автор многочисленных трудов о Культуре и Живой Этике. В книге «Братство Святого Грааля» Р. Рудзитис говорит о сокровенном, о Духовной Твердыне и Великих Учителях человечества, опираясь на исторические источники и свидетельства очевидцев. Поэт, обладающий великим чувством красоты, «от сердца к сердцу» передает читателю весть о Братстве.

Для читателей, интересующихся философией, мировыми религиями, духовной историей человечества.

	УДК 
	 13:061.236.63 (100) (091)

	ББК 
	 87


ISBN 985-90027-1-1.
( Рудзите Г., 2004.

(  «Звезды Гор», 2004.
ЧАСТЬ  ПЕРВАЯ

ПРОСЛАВЛЕНИЕ ГРААЛЯ В СРЕДНИЕ ВЕКА

Какой душе, чуткой и музыкальной, не дарила мгновений высочайших переживаний величественная драма Вагнера «Парсифаль»? Кто, слушая музыку сфер в сцене Страстной пятницы, не ощущал благоговейного трепета в сокровенной глубине своего сердца? В чьей душе появление и воспламенение Чаши Грааля не пробудило хоть на миг самые лучшие, самые пламенные, самые неисполнимые мечты?

Сердце в такие мгновения чувствует: происходящее — это не просто взлет фантазии поэта, здесь проявляются мощные основы какой-то великой несказуемой реальности. Но где и что есть эта реальность, об этом наш разум, увы, молчит.

Трудно сказать, породила ли какая-нибудь другая легенда столько помыслов, переживаний и толкований, как легенда о Святом Граале. О ней написаны буквально горы книг. Какие только теории не создавались о происхождении самого сказания, о понятии Грааля и о Братстве Святого Грааля! Все это свидетельствует о том, с какой верой и с каким благоговейным переживанием подлинной реальности воспринималась эта легенда.

Прославление Грааля берет начало в сумерках средневековья, в XII–XIII веках, когда начались крестовые походы против «неверных» и Запад впервые непосредственно соприкоснулся с Востоком. Именно тогда расцвел чудесный Жар-цвет чаяний всех идеалистов — Великая Красота, что вскоре породило и противовес — инквизицию, стремившуюся заглушить каждый проблеск света в человеческом сознании.

Самым древним из дошедших до нас воспроизведений легенды о Граале является роман Кретьена де Труа на французском языке; это сочинение использовал Вольфрам фон Эшенбах в своей величественной поэме о Парсифале, а также многие другие авторы. В Англии эта легенда слилась со сказаниями о короле Артуре и рыцарях Круглого стола. Трубадуры и народная поэзия средневековья также воспевают Грааль как самое возвышенное и сокровенное понятие. Так, например, Рейнмар фон Цветтер называет чистую женщину молодым Граалем. Для поэта его возлюбленная — Грааль сердца. Деву Марию сравнивают с Граалем. Именем Грааля называются даже замки, празднества и т. п. ([74], с. 50–1).

Что же представляют собой первичные элементы этой легенды, то общее, что отражается в произведениях поэтов средневековья о Граале?

Где-то, по одному преданию — в Испании или на юге Франции, по другому — в стране древних кельтов, Ирландии, по третьему — далеко на Востоке, высится неприступная гора, называемая Мунсальвеш, Монсальват — Mons Salvationis — Mont Segur — Гора спасения. На вершине этой горы находится неприступный замок-твердыня, обитель высшего Братства. В дивном святом храме оно оберегает и хранит Чашу Грааля. Кругом непроходимые леса; вокруг замка на тридцать миль нет ни единого человеческого жилья. У подножия горы большое озеро или даже море; по другой версии, вокруг горы протекает быстрая непреодолимая река. Над потоком нависают скалы, преграждая путь наверх. В лесу во все стороны от замка выставлена стража, которая никого не пропустит беспрепятственно. Даже самое отважное войско не в состоянии преодолеть эти горные кручи. Согласно некоторым легендам, замок Грааля окружен дикой гористой высохшей пустыней, словно заколдованной неплодородием. Но подвиг искателя Грааля, сумевшего найти путь в святой замок, и заданный им вопрос о значении всего виденного совершают спасительное чудо: земля возрождается в свежей зелени, весело журчат родники.

В это таинственное место, в это Братство могут попасть лишь чистые сердцем — те, кто проявил великую преданность Высшему смирением своего сердца, послушанием, самоотверженностью, стремлением помогать слабым, сражаться за добро, и, наконец, кто всю свою жизнь боролся во имя защиты священного достоинства Грааля. Одним словом, те, кто совершенствовал высокие добродетели на своем земном пути и чей дух способен одолеть любые соблазны этого мира. Грааль не терпит близости нечестивого, так же как в Библии сияние Божественного Огня сжигает человека, еще не достойного лицезреть его, ибо «кто Бога узрит, тот умрет». Потому стать рыцарем и хранителем Грааля — великая честь и наивысшее достижение, доступное человеку здесь, на земле; это превыше всего, что только может человек желать. Вот почему немало людей в средние века и, можно сказать, во все времена
 устремлялись к этой цели всех целей, к этому таинственному месту на земле, вместе с Парсифалем Вольфрама давая обет неустанной борьбы:

	«Ich will von keiner Freude wissen 

	Muss ich des Grales Anblick missen… 

	Es sei mein einz’ges Streben, 

	Fortan mein ganzes Leben»
.


Все же лишь редчайшие избранники удостаивались осуществления этой самой заветной мечты своей жизни. Ибо тайна замка Грааля в том, что ищущий не найдет его: лишь тот, кто позван самим Граалем, может попасть в это священное место. Ибо кто же может знать о себе, что он уже достиг совершенства и готов для высокой миссии хранителя Грааля — высокого духа, чье сердце чисто и чья жизнь освящена истинным подвигом? Потому-то, согласно одной французской легенде, замок Грааля для простых смертных остается невидим.

Что же представляет собой этот чудесный святой замок? В старофранцузском романе в прозе «Перлесво» этот волшебный замок назван Эдемом, или замком радости, или дворцом душ. Пламя озарения Святого Духа нисходит ежедневно на замок Грааля. Как на Западе, так и на Востоке распространено убеждение, что над общинами или ашрамами святых сияет аура, свет духовной энергии, в особых случаях видимый и физическим глазом. Например, в жизнеописании св. Франциска Ассизского читаем, что во время его молитвы так сиял монастырь, что путники вставали, думая, что уже заря.

В произведениях о Титуреле Вольфрама фон Эшенбаха и Альбрехта фон Шарфенберга перед нами предстает само здание святилища, величественное и фантастичное, источник благословения для всего мира. Отсюда святое семя сеется по всему человечеству. Некоторые авторы упоминают святилище Грааля в связи с храмом Соломона, в котором также хранились священные сокровища и который средневековое сознание представляло себе в самых волшебных красках.

И все же точного представления о самом Братстве Святого Грааля поэты нам не дали. Быть может потому, что в самой сущности Братства многое им казалось сверхмогущественным, сверхчеловеческим и непостижимым для человеческого ума. Мы можем лишь догадываться, что речь идет о каком-то высшем эзотерическом обществе, устав которого, по мнению Вольфрама, имеет определенную связь с существовавшим в то время Орденом тамплиеров, также имевшим свое тайное учение и строгий духовный устав, и впоследствии разгромленном инквизицией.

По поэме Вольфрама можно судить, что Братство Святого Грааля в сущности своей — религиозный союз, в корне отличающийся от католической церкви того времени, хотя автор и наделил его некоторыми христианскими элементами. Это, можно сказать, община избранных — вне римско-католической иерархии, без класса духовенства и не подчиненная папе, без чего в те времена никакая церковная организация была немыслима.

Члены Братства вступали в прямое общение с Высшей Волей через откровения Чаши Грааля, без посредничества церкви. Каждого, кто читал поэмы о Граале, также поражает дух великой терпимости, совершенно чуждый католицизму, особенно по отношению к восточным религиям, магометанству, что кажется непонятным в эпоху крестовых походов против «неверного» Востока. Поэт допускает, что герой-христианин может служить «язычнику», что неверного приглашают ко двору короля Артура, и т. д. Религия Братства кажется дружественной всем религиям — как некое синтетическое эзотерическое учение, гнозис, нечто похожее на то, основанное на любви, высшее тайное знание, которому Христос учил своих учеников.

Это учение, возможно, известное Вольфраму и некоторым другим авторам, нельзя было разглашать открыто, не вызвав ярости недремлющей инквизиции. Поэтому понятно, что о преданиях Грааля — излюбленной теме поэтов, столь популярной в народе, — ортодоксальные круги совершенно умалчивают. Ни один из многочисленных церковных писателей средневековья даже не упоминает имя Грааля. Странно: церковь полностью игнорирует это самое сокровенное понятие на земле, в то время как лучшие представители народа боготворят его, поэты преклоняются перед ним. Не только для поэтов средневековья, но и для еретиков, отверженных и преследуемых Грааль становится святым идеалом. Для неисчислимого множества тех, чьи души озарил свет нового познания, кто во имя Христа вступал на костер, кого гноили в застенках инквизиции, — для них Грааль был чистым учением Христа, и мощь Грааля — жертвой Христа на благо человечества.

Все же, по существу, ни один поэт не раскрыл тайны самого понятия Грааля, даны лишь намеки. Многоразличны представления о самой Чаше Грааля. Во французском романе Робера де Борона читаем, что это — чаша, сделанная из цельного куска изумруда, из которой Христос вместе с учениками приняли св. причастие и в которую впоследствии Иосиф Аримафейский собрал кровь на Кресте Распятого. Заключенному Иосифу ее принес сам Христос, явившийся ему в ослепительном сиянии: свет Грааля озарил все помещение тюрьмы. На протяжении долгих лет Грааль поддерживал Иосифа живым без пищи, пока его, считавшегося уже умершим, не обнаружили живым, в неземном озарении — и не выпустили из темницы. Грааль служил Иосифу чашей испытания, ею он испытывал членов своей общины: Грааль отделял нечестивых от чистых сердцем. Праведные, созерцая чашу, ощущали теплоту в сердце и радость.

Для Кретьена де Труа Грааль — это украшенный драгоценными каменьями золотой сосуд, с облаткой внутри; сиянием своим он затмевает свет бесчисленных свечей в дворцовом зале, как солнце поглощает сияние звезд.

У Вольфрама и других авторов Грааль никак не связан с реликвией христиан, которая, по-видимому, с первоначальной легендой о Граале стала ассоциироваться позже. Для Вольфрама это — камень из рая или же «Lapsit exillis», искаженное «Lapis ex illis» (очевидно, ex coelis) —«небесный камень» или «камень света», который был принесен на землю сонмом ангелов и который является в таком сиянии, пред которым «меркнет весь блеск земной». Вольфрам пишет, что Флегетан прочел имя Грааля в звездах. Значит, это может быть нечто вроде метеорита, который явился с других, возможно, более высоких миров, насыщенный высшей энергией. О таком камне много говорится и в восточных легендах, и к этому мы еще вернемся. Согласно поэме «Война певцов», Грааль — драгоценный камень, выпавший из короны Люцифера, которую Архангел Михаил сорвал в борьбе с головы взбунтовавшегося ангела, и упавший на землю. Еще по одной версии, Грааль — это яспис, камень, с помощью которого сгорает и возрождается из пепла птица Феникс, этот символ вечного обновления и возрождения.

У Кретьена де Труа Грааль парит в воздухе, незримо поддерживаемый ангелами, и силою своей святости доставляет первому королю Грааля Титурелю все необходимое для постройки его замка и храма.

Также и у Вольфрама Чаша Грааля снабжает своего хранителя всем, о чем ее просят, и удовлетворяет его повседневные потребности, даже в пище. Чаша эта — волшебная. Созерцая ее, человек молодеет и обретает вечную юность. Вблизи нее исчезают болезни и смерть теряет свое могущество. Первый король Грааля Титурель достигает 500-летнего возраста, сохраняя при этом молодость. Смертельно раненный Анфортас также не может умереть, пока ему возносят Грааль. По одной из древнейших легенд, чудотворная сила Грааля выражается в том, что чистые сердца он наполняет святостью, т. е. духовной энергией. Для неверующих и грешных он незрим — лишь чистые сердцем, избранные достойны лицезреть его. Они-то и видят иногда появляющиеся на нем письмена, возвещающие Волю Божью. Лишь редчайшие люди, просветленные и исполненные высшего духа, удостаиваются высочайшей чести прикоснуться к Граалю, держать его в руках, носить его.

Но наиболее полно и ярко в легендах о Граале характеризуется сам король Грааля. Он хранитель тайны Грааля, возвещающий Высшую Волю; царство его простирается вдаль над окружающими землями. Таким образом, его духовная власть распространяется и на светских правителей и на государства. По одной версии, его царство — не только вся наша планета, но оно достигает и сфер дальних звезд, охватывает дальние миры в их непрестанном круговращении, ибо владычество его простирается над всеми творениями божьими. И «все-таки король не является владыкой над самим Граалем, он лишь глава общины Грааля и хранитель его указов» ([91], с. 239).

Так в народных легендах и в литературе средневековья в чудесных и одновременно трогательно-реальных, живых чертах складывался образ Святого Грааля и его Хранителей. Возможно ли, что все это — лишь игра воображения, художественный вымысел? Не отражается ли в чаяниях поэтов об Общине Грааля, поистине, действительность?

Разве Чаша Грааля, как наиреальнейшая реальность, не воспламеняла святым восторгом тысячи сердец? И разве Замок Святого Грааля не представал для нас всегда землей обетованной — местом претворения всех наших самых сокровенных идеалов?

ГОРЫ — ОБИТЕЛЬ БОГОВ

Невозможно отрицать, что в основе каждой народной легенды, прямо или косвенно, лежит реальность, бывшая когда-то несомненной. Не зря один из виднейших историков А. Тьери сказал:

«Легенда — это живое предание, почти всегда более правдивое, нежели то, что мы называем историей» [84].

Легенда — это покрытая патиной времени, кристаллизованная в символах и образно расцвеченная память народа о своем особом, героическом прошлом и о давних свершениях; и особенно о тех Великих Духах, которые жили среди людей и силою подвига строили жизнь свою и жизнь своего народа. В легендах и преданиях народ раскрывает свою возвышенную и бессмертную сущность, повествуя о своих вождях и духовных учителях, которые в сознании его пребывали в таком сиянии духа, что со временем преобразились в Сынов Божиих и даже в самих Богов. Ибо то, что повествуется в народных преданиях о Сынах Божиих и о Богах, несомненно связано с понятием великих Подвижников Духа, давших духовное направление жизни народа, Водителей, обретших в дымке прошедших столетий надземный ореол. Таким образом, легенды — не просто воспоминания, но и кристаллизация лучших мечтаний и чаяний народов. Ибо каждый способный к эволюции народ верит в миссию героев. Он верит, что Подвижники Духа вели и впредь будут вести его к высшей ступени будущего.

Но если легенда о Граале является известным отражением действительности, имевшей общечеловеческое, планетарное значение, если Братство Святого Грааля действительно существовало и имело первостепенное значение для блага всего земного человечества, то возникает вопрос: почему же легенды или предания о Граале сохранились лишь у некоторых народов Европы, а другим как будто неведомы, в то время как они должны бы быть всеобщим наследием?

Но внимательно изучая народные традиции, мы обнаружим у каждого народа предания-легенды, в которых прямо или косвенно отразилось сказание о Граале.

Прежде всего, легенда Грааля неоспоримо связана с часто упоминаемыми в народных преданиях святыми местами, где обитали Боги, сыны Богов или же герои. У каждого народа имелись предания и легенды о Горах Богов, овеянных самыми сокровенными народными чаяниями; к ним обращался он со всею верою своей души и с надеждой на будущее. Согласно этим легендам, вершители народных судеб редко обитали на равнине. В основном они пребывали на высоких неприступных горах, величественностью своею издавна поражавших и восхищавших народное сознание. Кроме того, здесь они были как бы вне земных превратностей и уз пространства и времени.

Такие горы в народе почитались святыми, на них воздвигали храмы и жертвенники. Правители и пророки нередко поднимались туда, наверх, перед важными решениями. И так же как Бог и Боги были средоточием духовной жизни каждого человека, так и эти Горы Богов считались центром мира. Мы знаем, что у древних греков обителью богов был Олимп. Согласно греческим мифам, Гея-Кибела на Горе Богов вращает ось мира. Для индусов местом пребывания богов были высоты Гималаев — Кайласа или, как именует его Махабхарата, легендарная Меру. На мифической горе Меру обитали святые. Чем духовно-светозарнее было их сознание, тем выше им отводились обители; на самой вершине, на небе богов, пребывал Индра с Тридцатью Тремя богами Вед, стоящими на страже человечества. Ни одна грешная мысль смертных не может достичь этих вершин, всегда окутанных облаками. У евреев такими священными местами были Синай и средоточие религиозных устремлений — гора Сион. У японцев такой святой горой была Фудзияма, у древних персов — Эльбрус и т. д. Даже в центре древнейшего острова Атлантиды, согласно повествованию Платона, высилась святая гора, увенчанная храмом. В Англии некогда славились горы кельтского героя, короля Грааля — Артура. По древней легенде, в недрах одной из этих гор заснули рыцари Артура, чтобы вновь пробудиться в новом веке.

Также и у литовцев есть предание, напоминающее легенду о Граале. Где-то на Востоке высится гора блаженства Анафиель, самая высокая на земле; на ней появится всемогущий Бог, величайший среди богов, чтобы судить людей за их добрые и злые дела. У латышей таким местом богов была Синяя гора, состоящая из нескольких гор богов. Когда воды еще покрывали всю землю — гласит древнее предание, — боги избрали эти горы, возвышавшиеся надо всем окрест, местом своего пребывания. В Латвии еще и теперь встречается много гор Солнца, тоже, по всей видимости, имевших какую-то связь с обителью богов и загробным миром. Все это служит свидетельством духовного устремления древних народов к горам — символу духовного совершенствования человека.

Наконец, упомянем, что горы во всех религиях были местом духовного преображения людей: на горе Фавор преобразился Христос, на горах герои греков приобщались к божественности.

Некоторые апологеты раннего христианства, так же как и сочинители песен, связывали с горами и земной рай, который, согласно Библии, находится в долине меж трех рек. Так, отец церкви Ефрем Сирин созерцал на райской горе женщин и мужчин, облаченных в лучезарные одеяния. Средневековые поэты воспевали виды сада Эдема, который сокрыт на склоне неприступных гор. Вспомним и райскую гору Данте, уступами уходящую вверх. Австрийский поэт Генрих из Мелька и ряд других авторов изображают земной рай среди высоких гор.

Вообще древнее, и особенно восточное религиозное воображение неизменно представляло себе райское состояние людей, страну блаженства, средь панорамы гор. Так, неисчислимые народные сказания повествуют, что где-то, по большей части на Востоке, на краю света, в недоступном для людей месте — на острове в океане, или посреди пустыни, или, чаще всего, на вершинах высоких гор — находится желанный земной рай. Там небо сходится с землей, там царит вечная весна и непреходящая молодость, там вода бела как молоко, там храмы из кристаллов и драгоценных каменьев, там священный родник бессмертия, там люди не знают чувственных страстей и физических страданий, там — община святых и мудрецов. Там вся природа объединена в дружеском согласии.

Такими преданиями о существовании Общины святых и Обители блаженства на земле изобилуют верования народов Востока, в особенности индийцев и китайцев (см. подробнее [8], с. 265–303; [90], с. 73–8).

Разумеется, трудно указать границу, где в народных верованиях отразились заимствования из Священного Писания о земном рае или просто о загробном мире, а где воплотились чаяния сердца и представления об Общине или Братстве высших существ, неизменно связанные с горами. Одно ясно: составителей легенд часто вдохновляла сердечная убежденность или знание, что такая Страна блаженных или Обитель святых существует где-то на земле и поныне.

ЛЕГЕНДА О КИТЕЖЕ

Известен также цикл легенд, в которых и Обитель богов, и загробный мир располагаются в недрах гор или в подземелье. Величественны предания народов о замках света, ушедших под воду, но которым суждено некогда подняться вновь и принести духовный свет всем живущим. В некоторых легендах описывается целый подземный город святых, живущий очень активной духовной жизнью. Вспомним популярную русскую легенду о Граде Китеже — городе, чудесным образом спасенном от татарского разорения. Когда татары, разбив русское войско, приблизились к Китежу, стоявшему на берегу Светлоярского озера, намереваясь захватить его, он ушел под землю и стал невидим; и в таком состоянии он пребудет до «конца времен». Град Китеж очистился и стал белым от слез, пролитых в страданиях войны. В народе живет молва об активной духовной деятельности, не прекращающейся в городе: о колокольном звоне, время от времени раздающемся из подземных храмов; о благозвучном пении невидимого хора набожных старцев; о горящих свечах, которые отражаются в водах вечно волнующегося чудесного озера. Вот почему в стародавние времена народ ходил к Светлоярскому озеру молиться Богу, с искренней верой, что чистым и праведным когда-нибудь удастся лицезреть этот невидимый Град. В нем грезился мир высшей действительности, тогда как этот мир наполнен заблуждениями и иллюзиями.

Немало свидетельств этой сокровенной веры народа сохранилось в русской литературе дореволюционного периода. В русском народе также жило тайное поверье, что некоторым людям, добродетельным и святым, удалось посетить благочестивых старцев Китежа. Они принимают в свое братство только тех, кто заслужил на это право своими духовными достижениями, — тех, кто с несокрушимым геройством сердца выдержал огненное испытание жизни.

В свое время среди верующих была широко распространена рукопись сочинения XVII века «Послание к отцу от сына из онаго сокровеннаго монастыря, дабы о нем сокрушения не имели и в мертвы не вменяли скрывавшагося из мира». Сын пишет своим родителям, чтобы они не служили по нем панихиды как по умершему, ибо он жив, и если ему случится умереть, то родителям об этом сообщат.

«Аз живу в земном царствии, с отцы святыми, в месте покойне. По-истине, родители мои, царство земное. И покой, и тишина, и веселье, и радость духовная, а не телесная. Сии бо святии отцы, с ними же аз живу, процветоша, яко крини сельныя (лилии полевые)… и яко камение драгое… и яко древа не стареющиеся, и яко звезды небесныя. И от уст их непрестанная молитва к Отцу Небесному, яко фимиам благоуханный… И едва нощь приидет, тогда от уст их молитва видима, яко столпы пламенныя со искрами огненными, и яко от месяца и звезд велий не токмо месту оному свет, но и всей стране оной свет, яко молния. В то время книги честь или писать можно, без свещнаго сияния. Иже возлюбиша Бога всем сердцем и всею душою и всем помышлением своим, тем и Бог их возлюби… яко мати любимаго си чада, и что просят в молитве своей от Бога, все подаст. Иже возлюбиша безмолвие и вся добродетели исправиша всем сердцем, и Бог… хранит их, яко зеницу ока, и покры их невидимо дланию своею, иже… паче желают жития на небесах, ниже богатство временное, но паче возлюбиша богатство на небесах…» ([25], с. 38–9).

Это провидческое письмо Мельников-Печерский положил в основу своего романа-эпопеи «В лесах» и «На горах», отразившего тягу простого народа к хранимому Богом незримому граду. В другом месте он же высказывает знаменательное соображение, что Китеж, по народным преданиям, до погружения был братством богатырей, общиной народных героев, подобно киевской дружине при дворе князя Владимира, но, конечно, в более глубоком смысле.

В связи с этим вспомним величественную оперу Римского-Корсакова, в которой Град Китеж, сокрытый от нашествия татар и ушедший под землю, изображен как «страна неизреченного Света», куда попадает мудрая благородная девица Февронья, потому что она «посвятила Богу Света три своих сохраненных дара: кротость голубя, благородство любви и слезы сострадания». Своего жениха князя Всеволода она учит любить каждого человека, кем бы тот ни был, грешником или праведником, ибо в каждой душе отражается искра божественной красоты. Если человек страдает, тем более нужно его обласкать, окружить небесной радостью.

В русском народе жило немало и других преданий о невидимых городах и монастырях, звон колоколов которых доносился до слуха верующего в тихие летние ночи. Таковы, к примеру, сказания о Млевских монастырях (Тверская губерния), ушедших под землю, но в которых продолжают жить святые отшельники; о чудесных старцах Малого Китежа (Городец), которые ранним утром выходят из Кирилловой горы и показываются богобоязненным странникам, и т. д. Подобна им и алтайская легенда о народе чудь, не пожелавшем потерять свободу. «Ушла чудь под землю и завалила проход каменьями… Только не навсегда ушла чудь. Когда вернется счастливое время и придут люди из Беловодья и дадут всему народу великую науку, тогда придет опять чудь, со всеми добытыми сокровищами» ([40], с. 113). По пермским (коми) сказаниям, чудь была народом героев-богатырей.

Эти легенды о подземных городах тесно связаны с фантастичными и красочными легендами Востока об Агарте — городе знания и духоразумения, находящемся под землей, где обитают мудрейшие из людей, одаренные вечной юностью и увенчанные божественной мудростью. К этой легенде мы еще вернемся.

ОБЩИНА СТАРЕЙШИН НА СИОНСКОЙ ГОРЕ

Тайное Братство Богочеловеков на земле относилось к числу тех вопросов, которые в древности открывались только посвященным в мистериях — как глубочайшая тайна, о которой догадывались или знали, но которую никогда не разглашали вовне великие греческие философы, а до них — высшие жрецы и фараоны Египта, прошедшие посвящение, и великие цари-Риши Древней Индии. Потому и сведения о нем в античной литературе так скупы. Конечно, знало о нем и сознание духовно чутких людей Азии, но все сокровенное они надежно хранили в своем сердце.

Самые древние школы великих мистерий в Египте, Греции и других странах Востока первоначально были, по существу, отделениями этого тайного Братства или же находились с ним в прямой связи, так же как Иерофанты или высшие Адепты, руководители первоначальных мистерий, могли быть членами этого Братства. Платон и другие мыслители древности называли сами мистерии высшими религиозно-этическими школами, где разъяснялась высшая эзотерическая наука и где кандидаты на посвящение должны были как бы наяву пройти самым драматичным путем через священнодействие смерти и свое воскресение, чтобы обрести духовное просветление. Апулей (II век н. э.) в «Метаморфозах» так описывает ход преображения при посвящении и приближении к божеству в мистериях Озириса: «Достиг я рубежей смерти, переступил порог богини Прозерпины, и вспять вернулся, пройдя через все стихии; в полночь видел я солнце в сияющем блеске, предстал пред богами подземными и небесными и вблизи поклонился им» ([2а], с. 311). Так самые возвышенные духи древней Эллады проходили посвящение в мистерии.

Подобным отражением Братства можно считать и некоторые высокие философские школы и религиозные общины древности, тоже на начальном этапе, когда они еще неискаженно передавали суть учения своих основателей.

Можно полагать, что и христианство в первые века своего становления знало нечто подобное мистериям, как средство сохранения тайного учения Христа и апостолов. Вспомним слова Христа апостолам: «Вам дано знать тайны Царствия Божия, а тем внешним (т. е. народу) все бывает в притчах». «Без притчи же не говорил им, а ученикам наедине изъяснял все» (Марк 4. 11, 34 и др.). Но и это высшее знание, которое Христос возвещал лишь своим ученикам, Он открывал ограниченно — только в той мере, в какой их сознание в данный момент могло воспринять: «Еще многое имею сказать вам, но вы теперь не можете вместить» (Иоан. 16. 12). По евангельской традиции, больше всего из этой древней мудрости Христос, по-видимому, открыл ученикам уже после своей смерти, являясь им и давая более подробные пояснения о делах Царствия Божия (Деян. 1. 3). По свидетельствам отцов церкви, апостолы и их преемники преподавали это эзотерическое знание Христа только духовно подготовленным и чистым сознаниям в отдельных священнодействующих группах или мистериях ([16а], I. 12, V. 4; [3б], I. 7, III. 46 и др).

Апологет Игнатий, ученик апостола Иоанна, пишет, что он еще несовершенен в Иисусе Христе, он только начал путь ученический, но что его товарищи уже посвящены в «мистерии Евангелий вместе со святым Павлом». — «Неужели я не мог бы писать вам с большей полнотой о мистериях? Но я опасаюсь это делать, чтобы не нанести вреда вам, сущим младенцам… Ибо даже я, хотя и способен понимать небесное, ангельские чины и разные виды ангелов и их сонмов, различие между Силами и Властями, и Тронами и Началами… могущество Духа, Царствие Владыки, и превыше всего несравнимое величие Всемогущего Бога, — хотя мне известно все это, при всем том я еще никоим образом не достиг совершенства и не являюсь таким учеником, как Павел или Петр» (из писем Игнатия ефесянам и траллийцам). Итак, одним из важнейших моментов в христианских мистериях было созерцание Небесной Иерархии, или существующей на высшем плане Общины и Братства Ангелов или Святых.

В средние же века ту сокровенную часть Истины, которая была известна, скрывали еще тщательнее, облекая ее по большей части в поэтические образы и символы, чтобы избежать преследований церкви, которым подвергались все еретики, т. е. инакомыслящие. Та же церковь на своих Соборах некогда исключила из своих догматов многие абсолютные принципы, на которые прямо или косвенно указывал Христос, например идею перевоплощения, ибо она утратила понимание и других высоких понятий, которые еще сохранились в Библии и которым позднее теологи стремились приписать аллегорическое значение. Так, для церкви остались неясными такие часто употребляемые понятия, как Община Святых, гора Сион, «град Бога живого» — Новый или Небесный Иерусалим и т. д. И сейчас еще символ веры христианских вероучений гласит: «Верую в Общину Святых», но теперь это повторяется механически или в переносном смысле, ибо кто же еще помнит первоначальный смысл этого слова? Католики свое «Communio Sanctorum» понимают просто как общину святых или праведных или даже верующих в пределах видимой или также невидимой (небесной) церкви. Подобно многим высшим идеям, и это самое сокровенное понятие, попав в узкосердечный фокус человеческого сознания, не избежало скорого вырождения.

Но сами Писания дают бесчисленные свидетельства того, что Христос и круг его учеников — так же как и посвященные в эзотерические знания до него — верили и также знали, что действительно где-то на Востоке, на высоких горах, существует такое сообщество Святых или община Старейшин, в которой пребывают Библейские Патриархи и Святые, принимающие прямое участие в судьбах человечества.

С этими величественными представлениями мы чаще всего встречаемся в псалмах Давида. Глубочайшие чаяния своего сердца, свою огненную веру и преданность псалмопевец выразил в известном стихе:

«Возвожу очи мои к горам, откуда приидет помощь моя» (Пс. 120. 1).

Снова и снова, с упоением и сердечным благоговением, упоминает он о Святой Горе Господа или Владыки, Святом месте, где обитает Община или собрание Святых, праведных или избранных, которую в начале времен образовал и где царствует сам Владыка (Пс. 88. 6; 149. 1; 81. 1; 150. 1 и др.).

«Вспомни сонм Твой, который Ты стяжал издревле, искупил в жезл достояния Твоего, — эту гору Сион, на которой Ты вселился» (Пс. 73. 2).

«К святым, которые на земле, и к дивным Твоим — к ним все желание мое» (Пс. 15. 3).

На гору Владыки Мира могут попасть только души, подобные Парсифалю, по-настоящему испытанные, цари духа, подвижники. В экстатическом откровении возносится познание песнопевца:

«Господи! кто может пребывать в жилище Твоем? кто может обитать на святой Горе Твоей? Тот, кто ходит непорочно и делает правду, и говорит истину в сердце своем» (Пс. 14. 1–2).

«Кто взойдет на Гору Господню, или кто станет на святом месте Его? Тот, у кого руки неповинны и сердце чисто… Таков род (род избранных Грааля) ищущих Его, ищущих лица Твоего, Боже Иакова!» (Пс. 23. 3–4, 6).

«Блажен человек, которого сила в Тебе и у которого в сердце стези направлены к Тебе…

…Приходят от силы в силу, являются пред Богом на Сионе.

…Ибо один день во дворах Твоих лучше тысячи» (Пс. 84. 6, 8, 11).

«Как вожделенны жилища Твои, Господи сил!

Истомилась душа моя, желая во дворы Господни…

Блаженны живущие в доме Твоем; они непрестанно будут восхвалять Тебя» (Пс. 84. 2–3, 5).

Эта Святая Гора Богов в псалмах Давида довольно часто именуется Сионской горой или просто Сионом.

Ведь на вполне реальном Сионском холме в Иерусалиме находилось самое почитаемое святилище евреев — Храм Соломона. И пророк-псалмопевец всем пламенем своего сердца еще ярче высветил неземной символ этого святого места, куда верующие обращались со своими самыми возвышенными чувствами, как к своему высшему духовному Центру. Он вознес Сион и лицезрел его уже вне пространства, в небесной сфере, как родину древнееврейских патриархов и святых, Светлый Град, место устремления своих самых сокровенных помыслов. Так Сион стал со временем олицетворением границы между физическим и духовным миром, и, конечно, он оказывается уже не в Палестине, но где-то далеко, «на севере», на горных высотах.

Нужно отметить, что райские горы в представлении последователей других религий Востока, например Альборз Зороастра, также сочетают в себе одновременно и небесные и земные черты.

На Сионе пребывает сам Владыка, Святейший, Всемогущий; он избрал Сион, он его укрепляет, ему здесь угодно жить, его он любит превыше всех мест и всех гор (Пс. 132. 3; 86. 5 и др.). «С Сиона, который есть верх красоты, является Бог» (Пс. 49. 2). С горы Сионской приходит спасение человечеству (Пс. 13. 7; 52. 7). (Сравни Рим. 11. 26: «Приидет от Сиона Избавитель» — т. е. из Общины Святых пришел великий мировой Учитель Христос.) Но и другие «спасители придут на гору Сион» (Авд. 21).

Из Сионского Святилища всем народам приходит помощь и поддержка и благословение (Пс. 19. 3; 127. 5 и др.).

«Прекрасная возвышенность, радость всей земли гора Сион; на северной стороне ее город великого Царя» (Пс. 47. 3).

Также и пророк Исайя указывает на реально существующую гору сонма богов, на краю севера (Ис. 14. 13). (Не напоминает ли это Меру, священную гору индийцев, которую традиция помещает на севере Гималаев?)

Иезекииль, напротив, упоминает земной рай, Эдем или сад Божий на святой Горе: «Ты был на святой горе Божией, ходил среди горящих огнистых камней» (Иез. 28. 14).

Пламенными словами повествует о Сионской горе экстатический пророк Исайя. На Сионе Владыка положил «камень испытанный, краеугольный, драгоценный, крепко утвержденный» (Ис. 28. 16; Рим. 9. 33. Ср. со святым камнем Братства Святого Грааля!). «Высок Господь, живущий в вышних; Он наполнит Сион судом и правдою» (Ис. 33. 5). «Правда его, и спасение его — как горящий светильник» (Ис. 62. 1). Из Сиона ведь исходит Учение или Закон Владыки (Ис. 2. 3; Мих. 4. 2). «И назовут тебя городом Господа, Сионом Святого Израилева» (Ис. 60, 14), это «гора Господня в твердыне Израилевой» (Ис. 30. 29). «Израиль» в эзотерическом знании означает Божий избранник, т. е. не какой-либо конкретный народ, но посвященных духа во всех народах и расах. Так Израиль понимается, например, в Книге Еноха [61а] — именно как истинно лучшая часть человечества, «интернационал духа»: «Михаил, один из святых ангелов, поставленный над лучшею частью людей — над избранным народом» (Ен. 20. 5). Это подтверждает также апостол Павел: «Ибо не все те Израильтяне, которые от Израиля» (Рим. 9. 6; см. также Рим. 2. 28–9). Израиль — это те, у кого сердце чисто (Пс. 72. 1). «Израиль», понятый в этом одухотворенном значении, также есть истинный Божий народ (Ис. 51. 16): «…чтоб устроить небеса и утвердить землю и сказать Сиону: ты Мой народ» (т. е. Святые, Боги, Сыны Бога, Элохим). «И назовут их народом святым, искупленным от Господа, а тебя назовут взысканным городом, неоставленным» (Ис. 62. 12).

Разве это не те же Старейшины, что пребывают на горе Сион (Ис. 24. 23) и о которых неоднократно упоминается также в книге Откровения Иоанна: «На престолах видел я сидевших двадцать четыре старца, которые облечены были в белые одежды и имели на головах золотые венцы (т. е. ореол)»? (Откр. 4. 4.)

Псалмопевец называет иногда Сион также городом Бога, «основание» которого положено на «горах святых» (Пс. 86. 2). Представление об этом Божьем граде особенно расцветало в сознании пророков Ветхого Завета. Он был для них Новым или Небесным Иерусалимом, который в вероисповедании древних евреев, особенно после разрушения земного Иерусалима, стал для них землей обетованной, при описании которой боговдохновенные пророки широко применяли радужно сияющие краски, свойственные палитре изображений потустороннего рая парсов. Эсхатологически-провидческим взором Исайя проникает далеко в будущее, где созерцает Сион, превозносимый среди народов, на сказочном фоне Царствия Божия на земле. В восторженном видении ему предстает Новый Иерусалим, как самое священное место для сердца человеческого, среди преображенной огнем духа жизни, когда сам Господь будет людям вместо солнца «вечным светом» (Ис. 60. 62).

Тогда Собрание Святых Сиона будет как бы центром мира, и из его Источников Истины человечество будет опять черпать незамутненное познание жизни во всей ее полноте.

«И будет в последние дни, гора дома Господня будет поставлена во главу гор и возвысится над холмами, и потекут к ней все народы.

И пойдут многие народы, и скажут: придите, и взойдем на гору Господню, в дом Бога Иаковлева, и научит он нас Своим путям, и будем ходить по стезям Его. Ибо от Сиона выйдет закон, и слово Господне — из Иерусалима» (Ис. 2. 2–3; Мих. 4. 1–2).

Также и автор книги Откровения Иоанна на просветленном горизонте будущего созерцает Святой город, сходящий с неба к людям, или Братство высоких Духов, вновь пребывающее в сознании человечества. В каком несравненном блеске предстают здесь слава и могущество Нового Иерусалима! Это описание, исполненное ослепительных красок духа, послужило классическим образцом для изображений рая бесчисленными поэтами-духовидцами средневековья. Эти устремления и вера вдохновенного сердца в Небесный Град дошли и до наших дней — к примеру, в популярном протестантском хорале: «Иерусалим, вышний город, когда достигну тебя!»

«И вознес (Ангел) меня в духе на великую и высокую гору и показал мне великий город, святый Иерусалим, который нисходил с неба от Бога:

Он имеет славу Божию, светило его подобно драгоценнейшему камню, как бы камню яспису кристалловидному.

…Храма же я не видел в нем; ибо Господь Бог Вседержитель — храм его…

И город не имеет нужды ни в солнце, ни в луне для освещения своего; ибо слава Божия осветила его» (Откр. 21. 10–11, 22–23 и др.). «Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон (т. е. кто завершит совершенствование себя, окончив путь земной эволюции, тот останется в Братстве Святых, во Граде Сиона, на веки веков); и напишу на нем имя Бога Моего и имя града Бога Моего, нового Иерусалима, нисходящего с неба…» (Откр. 3. 12). Так даже в этой загроможденной символами книге, с ключом зажженного сердца можно почерпнуть великие знания…

Вообще в апокалиптической литературе Сионская гора и Иерусалим со временем обращаются в рай, который играет большую роль в вере еврейского народа в будущее тысячелетнее царство мира. Мессия — царь рая и владыка мира — вернет человечеству потерянный рай, снова «живые воды потекут из Иерусалима» (Зах. 14. 8).

Наряду с книгой Откровения Иоанна на мышление христианских духовидцев сильное влияние оказали слова апостола Павла: «Вышний Иерусалим свободен: он — матерь всем нам» (Гал. 4. 26). Основываясь на этом выражении, Василий Великий (IV в.) именует Небесный Иерусалим, свободный град Божий, град мучеников, «матерью Павла и тех, которые подобны ему» («На святых четыредесят мучеников»). Таким образом, по его мнению, тут живут лишь Божьи избранники и святые, причисленные сюда благодаря своей подвижнической жизни.

Этот Вышний Иерусалим — быть может, он и есть то подобающее апостолам Петру и Павлу место славы, святое место, которого они, по мнению автора апокрифического письма Климента, достигли после того, как претерпели муки (I посл. Климента коринфянам, V).

Может быть, это и есть тот город Бога, где, по «Апокалипсису апостола Павла», последний после своей смерти встречает всех великих святых и пророков Ветхого Завета, начиная с Еноха и Моисея и кончая самим Архангелом Михаилом.

В книгах Нового Завета о существовании некоего Братства Святых наиболее явно и недвусмысленно говорится в Послании к евреям:

«Но вы приступили к горе Сиону и ко граду Бога живого, к небесному Иерусалиму и тьмам Ангелов, к торжествующему собору и Церкви первенцев… и к Судии всех Богу, и к духам праведников, достигших совершенства» (Евр. 12. 22–23).

Разве это не тот же Совет Праведных, о котором говорит 110-й псалом Давида:

«Славлю Тебя, Господи, всем сердцем моим в совете праведных и в собрании».

Кто они, эти постоянные «граждане неба», первенцы Бога, — нам подробно разъясняет замечательная Книга Еноха, которая сохранилась в эфиопском переводе и в свое время оказала значительное влияние как на еврейскую, так и на христианскую апокрифическую литературу. Древние апологеты и отцы церкви уделяли этой книге особое внимание, и можно сказать, что это лишь случайность, что она не вошла в число «канонических» писаний. Лейтмотивом этой книги послужило известное место первой книги Моисея (Быт. 5. 24), где говорится, что Еноха, за его божественную жизнь, Бог еще при жизни и в теле взял в свою обитель, поместив его среди ангелов своих, — «и он не был больше видим».

Еще подробнее поясняет это Послание к евреям (Евр. 11. 5):

«Верою Енох переселен был так, что не видел смерти; и не стало его, потому что Бог переселил его. Ибо прежде переселения своего получил он свидетельство, что угодил Богу».

«Отметим также, что, по традиции Талмуда, Енох учил людей с такой мощью, “по какому пути ходить и творить Господу угодные дела”, что Ангел Божий на закате жизни его посетил и оповестил его о Решении отозвать его на небо, чтобы он так же учил Сынов Божиих, как до сих пор учил детей человеческих. (Из “Сефер Ганатар”.)» ([1а], с. 29.)

В древнееврейских легендах Енох изображен как вселенский царь и спаситель, перед лицом которого преклоняются все земные цари, и все стремятся услышать его Учение. Однажды, когда Енох говорил перед народом, он услышал свыше глас Предвечного Ангела, что Он хочет взять его на небо и поставить царствовать над богами в небесах так же, как он царствовал на земле. Вскоре после этого Енох (подобно Илии) был подхвачен в вихре огненными конями и в колеснице вознесен на небо [53а].

Согласно Книге Еноха, этот высокий дух был унесен ураганом на самый край неба — куда-то на север или восток, в удаленное от мира место, где пребывают святые и праведные: «И прежде чем все это случилось, Енох был сокрыт, и никто из людей не знал, где он сокрыт, и где он пребывает, и что с ним стало» (Ен. 12. 1).

«…И в это самое время меня унесла прочь от земли туча и буря, и принесла меня к пределу неба. И здесь я видел другое видение, именно — жилища праведных и ложа святых. Здесь мои очи видели их жилища возле ангелов… они молились, и просили, и умоляли за сынов человеческих, и правда текла пред ними, как вода, и милосердие — как роса на земле; так бывает между ними от века и до века. И в те дни мои очи видели место избранных правды и веры… и видел, как все праведные и избранные украшены пред Ним (Господом духов) как бы огненным сиянием и их уста полны славословия, и их губы хвалят имя Господа духов, и правда не преходит пред Ним. Здесь желал я жить, и моя душа стремилась к тому жилищу; здесь уже прежде была уготована мне участь, ибо так постановлено относительно меня у Господа духов» (Ен. 39. 3–8). Итак, Енох уже раньше, можно сказать «в прежних жизнях», обитал в этой Общине Духов.

«…И имя Еноха вышло из среды людей. И с того дня я не входил в их среду; и он посадил меня между двумя ветрами, между севером и западом (в раю!), — там, где ангелы вязали веревки, чтобы измерить около меня место для избранных и праведных. И там я видел первых отцов и праведных, от древнейшего времени живущих в том месте» (Ен. 70. 2–4).

Библия упоминает и другой подобный случай, чрезвычайно взволновавший сознание верующих: пророк Илия был также «живым взят на небо».

«В то время, как Господь восхотел вознести Илию в вихре на небо, шел Илия с Елисеем из Галгала…

И когда они шли и дорогою разговаривали, вдруг явилась колесница огненная и кони огненные, и разлучили их обоих, и понесся Илия в вихре на небо.

Елисей же смотрел и воскликнул: отец мой, отец мой, колесница Израиля и конница его! И не видел его более…

Пятьдесят человек… искали три дня, и не нашли его» (4 Цар. 2. 1, 11–12, 17).

Знаменательно, как одна древняя легенда евреев дополняет уход Илии: Илия был настолько всемогущ, что даже ангел смерти не был властен над ним. У Илии было намерение изгнать самого ангела смерти со света, но Господь не позволил ему этого. Тогда Илия сам вознесся ввысь и улетел на небо. И тщетно искать в писаниях имя отца или матери Илии, также нигде ничего не сказано о его происхождении. Дело в том, что Илия, прежде чем прийти на землю, жил на небе: он явился с неба, оставался на земле и вернулся обратно на небо ([61б], с. 232). Что же это за «небо», откуда явился пророк и куда он, исполнив свою миссию, ушел живым, — если не Обитель Еноха и других Патриархов и Святых?

В апокрифической легенде о Варухе Бог призывает праотца Варуха на некую высокую гору, где ему надлежит оставаться до пришествия Мессии: «Ты уйдешь с этой земли, но не умрешь, но чтобы быть сохраненным до конца времен».

Загадочным остается для нас также уход Моисея. Этот величайший муж Божий евреев, которого «Господь знал лицем к лицу», прежде своей смерти таинственно исчез с глаз людских на вершине горы Нево, и «погребен на долине в земле Моавитской», хотя и «никто не знает места погребения его даже до сего дня» (Втор. 32. 49–50; 34. 1, 5, 6, 10). Вследствие этой неясности в традиции закрепилась легенда, что Моисей, может быть, последовал путем Еноха.

Взятие святых еще при жизни на небо вообще весьма популярно в религиозном сознании Востока. Как повествует духовная традиция Тибета, выдающийся тибетский религиозный реформатор Цзонкапа в 1419 году тоже переселился бессмертным на небо ([55], т. II, с. 609). Также и о знаменитом греческом философе Аполлонии Тианском его биограф Филострат передает, что могила его нигде не была найдена и ходили слухи, что на старости он вошел в храм Диктинны на Крите и там «сам в своем теле» вознесся на небо. Между тем, как уже было сказано, «Криптограммы Востока» свидетельствуют, что он в старости отправился в Горы Индии.

Представление о перенесении близких божественной природе людей в непреходящую жизнь было распространено и в Египте. Таковы были Озирис и его сын Гор (см. Диодор, 1. 25.2) ([61б], с. 36). Греческая же мифологическая поэзия иногда своих доблестных Героев переносила в неведомый Край чудес, на острова блаженных, смертные же существа — в среду бессмертных богов. И так же как народная вера греков не могла представить себе своих любимцев — например, Александра Великого — в тлении смерти, так и другие народы даровали своим легендарным героям — таким, как Артур и многие другие, — бессмертие в их физическом теле после мнимой смерти.

Загадка Еноха и Илии немало занимала и первых христиан, особенно отцов церкви. Ефрем Сирин и Ириней верят, что они были перемещены в земной рай. (Там же видит их и средневековая легенда.) Иоанн Златоуст, напротив, признается, что он не может сказать, куда Бог увлек их обоих. Августин же подчеркивает: «Если спросят, что такое рай, или где он, или где сейчас находятся Илия и Енох — в том раю, в котором Бог сотворил первого человека, или же в каком-то другом месте, где пребывают те, о которых мы не сомневаемся, что они еще живут в телах, в коих они родились, — об этих и подобных вопросах ничего нельзя узнать, не поранив христианской веры». (Так отцы церкви иной раз ограничивают область познания в религиозных вопросах, избегая в чем-либо «поранить» догму, т. е. прикоснуться к другому пониманию!)

По мнению отцов церкви, и прежде всего Августина, всемирный потоп не коснулся «жилища Еноха и земли Святых», поскольку это — на веки веков обереженное Богом место.

В то время как в сознании верующих земной рай постепенно как бы удалялся, делался непознаваемым, превращаясь в почти утопическое понятие, все их сердечные мысли и чаяния устремлялись в «небесный рай». И в итоге мир посмертных радостей — типичный восточный Девачан, сфера блаженства — смешался с представлениями о Горнем Иерусалиме и Собрании Святых. Такое смешение, к примеру, встречаем мы в произведениях отцов церкви о «крае блаженных», рае и т. п. Вместе с просветленными душами верующих, как казалось христианам, там же обитают и Ангелы и Святые — на горних высотах, в вечной радости, в восхвалении Бога в «звуках небесных арф». Но они забывали, что святой «свят» не только на земле, он остается подвижником духа и там, в потустороннем мире, на духовном плане: и там по-прежнему пылает сердце его в героических заботах о страдающем человечестве, и там отказывается он от небесных радостей и покоя, чтобы страдать вместе со своими младшими братьями.

Лестница, ведущая вверх, — это ведь также и лестница космической ответственности, сострадания и любви.

В Библии имеется еще один образ, который тоже можно вполне отнести к Общине Первенцев на Сионской Горе, — это «лестница Иакова». Праотец Иаков однажды созерцал во сне, что «лестница стоит на земле, а верх ее касается неба; и вот, Ангелы Божии восходят и нисходят по ней.

И вот, Господь стоит на ней… Иаков пробудился от сна своего и сказал: истинно Господь присутствует на месте сем; а я не знал!.. Как страшно сие место! это не иное что, как дом Божий, это врата небесные» (Быт. 28. 12–3, 16–7). (Ср. Иоан. 1. 51: «…будете видеть небо отверстым и Ангелов Божиих восходящих и нисходящих к Сыну Человеческому».)

В другой раз Иаков борется ночью с Богом, и Бог нарекает Иакова Израилем, «ибо ты боролся с Богом; и человеков одолевать будешь» (Быт. 32. 28), т. е. был воистину божественным в мощи своего духа, как настоящий Богочеловек — избранник Бога — истый «Израиль», чрез «семя которого благословятся все племена земные».

Он же, Иаков, встречает на пути сонм Ангелов Божиих и называет их «ополчением Божиим» (Быт. 32. 1–2).

Спустя тысячелетие эту же небесную лестницу лицезрел другой муж Божий — Якоб Беме:

«Мне же показана была лестница Иакова, по ней поднялся я до неба… И если хочет кто подняться вслед за мною... он должен быть опоясан мечом духа» ([3а], XIII. 20).

Эти картины иерархической лестницы ангелов Иакова, святого моста от земли к Высотам духа, от человека к Богочеловеку, издавна вдохновляли поэтов и художников, которые воспламенялись стремлением запечатлеть лучезарные Существа рая. Тут и Данте, ослепленный лестницей Света Эмпирея ангелов и святых; тут и грезящий по потерянному раю Мильтон; тут и близкий земной красоте Тициан; и не по-земному нежный Фра Анжелико; тут и дополняющий Данте Доре; тут и духовидцы литовцы Чюрленис и Шимонис; тут и гималаец по духу Николай Рерих, в созвучиях мелодичных красок и зримых образов воплотивший предчувствия и прозрения об этом великом — и для обыденного сознания столь трудно воспринимаемом — космическом понятии.

Лестница Иакова — это та же беспредельная лестница вершин Духа, которую автор величественной книги, приписываемой Дионисию Ареопагиту (около V в. н. э.) [42а], называет Небесной Иерархией.

Дионисий изображает Иерархию ангелов как «священное учреждение, — образ Божественной красоты, учреждение, существующее между чинами и званиями Иерархическими для совершения таинств своего просвещения и для возможного уподобления своему началу. Ибо совершенство каждого из принадлежащих к Иерархии состоит в том, чтобы стремиться, по возможности, к Богоподражанию, и, что всего важнее, сделаться, как говорит Писание, споспешниками Богу, и по возможности обнаруживать в себе Божественную деятельность» (III. 2).

«Ангелы первые получают Божественное озарение, и чрез них уже даются нам откровения. Так по учению Богословия чрез Ангелов преподан нам Закон (т. е. религиозное Учение) (Гал. 3. 19. Деян. 7. 53: “Вы, которые приняли закон при служении Ангелов…”). Так Ангелы руководили к Богу мужей… внушая им, что должно делать, и от заблуждения жизни мирской приводя их на правый путь истины» (IV. 2).

Дионисию Ареопагиту даже сам Иисус кажется одним из Вестников и Ангелов Иерархии: «Сам Иисус, для нашего спасения вчиненный в число благовестников, назван Ангелом великого совета (Ис. 9. 6)» (IV. 4).

По верованию раннехристианских апологетов, ангелы также образуют небесный град Божий, Новый Иерусалим. Климент Александрийский и Ориген признают, что ангелы находятся в постоянном соприкосновении с человечеством, будучи неиссякаемым источником его вдохновения, денно и нощно бодрствуя в заботе об эволюции рода людского и его спасении. (Сравн.: «Всякого, кто исповедает Меня пред человеками, и Сын Человеческий исповедает пред Ангелами Божиими» (Лука 12. 8–9).)

Ангелы — это «подобия Божии», Божественные Силы, через них открывается Высшая Воля. В псалмах Давида они — «крепкие силою, исполняющие слово Его, повинуясь гласу слова Его». Они — «воинства Его, служители Его, исполняющие волю Его» (Пс. 102. 20, 21).

Это и тот всемогущий муж с мечом в руке, «вождь воинства Господня», перед которым Иисус Навин в великом благоговении и восхищении «пал лицом своим на землю, и поклонился» ему. Тогда Ангел велит ему снять обувь с ног его, «ибо место, на котором ты стоишь, свято» (Иис. Н. 5. 13–15).

Это и огненный Ангел Господень, который является Моисею, пасшему овец, в несгораемом пламени тернового куста и своим сиянием освещает все кругом. «И Моисей закрыл лицо свое, потому что боялся воззреть на Бога» (Исх. 3. 1–6).

(Тысячелетия спустя этих же «возвышенных духов, облаченных пламенем и любовью», лицезрела Святая Тереза, о чем она рассказывает в своей книге.)

Это и те «Святые Высочайшего», Сыны Божии, которые в книге Иова предстают пред Господом (Иов 1. 6; 2. 1); которые присутствовали уже из начала веков, когда утверждались основания нашей планеты; которые ликовали, когда закладывался краеугольный камень ее (Иов 38. 4, 6–7); они — «народ святых Всевышнего», которому в конце веков будет принадлежать «Царство же и власть и величие царственное во всей поднебесной» (Дан. 7. 27).

Поэтому и Библия именует богами не только ангелов, но иногда и святых. К примеру, в древнееврейских легендах Моисея-Учителя называют то мужем божиим, то богом.

«Богословие, — говорит Дионисий Ареопагит, — небесные и высшие Существа, равно как Боголюбивейших и священных мужей наших, называет даже богами… Если какое-либо существо, духовное и разумное, будет, сколько возможно, искать теснейшего единения с Божеством и, сколько возможно, будет непрестанно стремиться к Божественному озарению Его, то и само, по своему посильному, если можно так сказать, Богоподражанию, соделается достойным Божественного наименования» (XII. 3).

«Не написано ли в законе вашем: „Я сказал: вы боги”» (Иоан. 10. 34 и др.), т. е. коль скоро в личности человека и во всей его жизни воистину проявляется отражение Божественности, Господь или Владыка из псалмов Давида (Высочайший Иерарх Собрания Старейшин) и есть «царь великий над всеми богами», «Бог в сонме богов», «Господь господов».

В некоторых языках слово «боги» переводится как «ангелы». Например: «Не много Ты умалил его (человека) пред ангелами» (фактически — Сынами Божьими), в другом месте — перед «Богом» (Пс. 8. 6).

В самой книге Бытия (первая книга Моисея) уже имеются ясные указания, что в «сотворении» или новообразовании мира участвовало несколько Богов, можно бы сказать — Строителей Мира, со-богов и со-творцов Иеговы. Для обозначения Бога в книге Бытия наряду с Иеговой употребляется еще и другое слово — Элохим, имеющее в еврейском языке значение множественного числа. Первое предложение, по существу, надо переводить так: «В начале Элохим (Боги) создали небо и землю». Переводчики Ветхого Завета находят оправдание тому, что вместо множественного числа ставят единственное, в так называемом «pluralis majestatis», ибо им кажется, что автор книги Бытия употребил это слово во множественном числе, отличая Бога как самое возвышенное понятие. Однако о том, что Элохим — вовсе не «множественное число [для обозначения] величественности», но что тут на самом деле подразумевались несколько Существ, свидетельствуют места из книги Бытия, где «Бог» — также и в переводе — говорит во множественном числе: «Сотворим человека по образу Нашему и по подобию Нашему». — «Вот, Адам стал как один из Нас, зная добро и зло». — «Сойдем же и смешаем там язык их» (Быт. 1. 26; 3. 22; 11. 7). — «В день, в который вы вкусите их (плоды райского дерева), откроются глаза ваши, и вы будете как боги (в английском и русском переводах), знающие добро и зло» (Быт. 3. 5).

Итак, почему же мы не можем читать эти места буквально, не аллегорически, тем более что и часть самих апологетов христианства считает создание светил небесных и нашей планеты делом ангелов. Дионисий Ареопагит называет ангелов «сотрудниками Бога» и признает, что главную часть труда созидания выполнили «семь ангелов Присутствия», может быть, подобные ангелам Апокалипсиса — семи Божественным Духам — семи огненным светильникам, горящим перед престолом Его (Откр. 1. 4, 20; 4. 5; 5. 6). Августин убежден, что ангелы суть хранилища божественных идей — вечных прообразов всего созданного; что гораздо более заключено в умах ангелов, нежели в природе, и что все вещи, прежде чем получить бытие и явиться в своей собственной природе, заключены были в мыслях и познании ангелов («О книге Бытия», IV. 24, 32; V. 15). Фома Аквинский называет Бога первичной и ангелов — вторичной причиной всех видимых процессов. По учению гностиков, Элохим — не «Боги», но строители нашей видимой физической планеты, так же как и материального тела, или оболочки, человека. Гностик Василид говорит об ангелах как о новосоздателях этого мира, а Сатурнил указывает, что семь ангелов, стоящих во главе планеты, суть подлинные создатели мира. По мнению христиан-сабеев Востока, Духи высшего Разума или Духи планеты — это боги, которые руководят мировыми телами, создавая их и пребывая на них как духи чистого света, свободные от материи, и потому они излучают такое сияние, какое глаз не способен вынести. Мысль сабеев заключается в том, что так называемый «Бог» слишком величествен и велик, чтобы непосредственно заниматься этим миром, так что он доверил это богам-посредникам.

Знаменательно, что уже философ культуры и гуманист Гердер, называя в своей работе «О духе еврейской поэзии» Элохимов активными гениями творения и владыками природы, отмечает, что слово Элохим (как совокупное понятие богов) встречается в древнейших и, по его мнению, наиболее аутентичных пластах легенд Ветхого Завета; но позднее, когда в сознании народа оно стало окрашиваться политеистически, Моисей понятие Всевышнего сконцентрировал в Иегове. Слово Элохим позднее сменилось понятием ангелов — «предводителей небесного воинства». Иегова первоначально мог выступать как высочайший из Элохимов. Уже по мнению отца церкви Оригена, Иао-Иегова-Иахве является только одним из планетных духов офитов (гностиков) ([32б], VI. 3).
Также и по заключению эзотерической науки Иахве или Иегова может рассматриваться только как один из Элохимов или семи создателей, Гениев, участвующих в образовании как Вселенной, так и совокупного человечества — «Адама» (что вовсе не означает одноразовое творение!). Это один из Зодчих, которые созидают из уже существующей материи. Но он никоим образом не является «Непознаваемой» Причиной, созидающей в ночи Вечности (см. [55], т. 2, с. 401). Итак, по заключению Востока, не «Одиночный Принцип» творит мир, но «Семеро Духов» создают вселенную из вечной материи в соответствии с вечным законом эволюции. Им помогают другие, поэтому, по существу, Элохимов можно назвать «воинством творящих Сил». (В одном французском издании Библии с комментариями (1776) переводчик осмелился вместо «вновь сотворил» поставить «образовал» или «сделал» — понятие, издревле известное народам Востока.)

Этих подлинных Созидателей и Строителей мира, которых христиане называли Архангелами, эзотерическое учение именует Дхиан-Коганами, Кумарами, Сынами Пламени; индусы — Праджапати; западные каббалисты — Сефиротами; буддисты — Дэвами; египтяне — Нетарами; приверженцы Зороастра — Амшаспендами или Амеша Спентами; гностики — Огдоадами; вавилоняне — семью Духами планеты; Пифагор — Высшими Разумами; Платон — Демиургами, и т. д. Все это — самые возвышенные наименования разнообразнейших религий и мировоззрений, но их Божественная, сверхкосмическая Сущность одна и та же. Они же и Старейшины Ветхого Завета, Сыны Божии, Богочеловеки, образующие Ядро Святой Общины, несказанно сияющий Венец Собрания Избранных Сиона.

Они же суть и семь Риши — Исполины Духа, Законодатели и Строители Мира, о которых Махабхарата индусов повествует:

«Семь риши… возвестили высочайшее учение (Шастру)

И приобщили его к четырем Ведам на великой горе Меру…

Это семь деятелей (в мире), восьмой — Самосущий (Ману).

Они держат миры, из них проистекли законы (Шастры),

На одном сосредоточив мысль, самообузданные,

радующиеся уравновешенности муни (мудрецы),

Знающие прошлое, настоящее, грядущее, они предельно

преданы Закону;

“Это — счастье, это — Брахмо, это — непреходящее благо”, —

(Так,) сердцем о мирах заботясь, они создали Законы (Шастры)…

Тогда те предки мира, о целях всего мира размышляя,

Распространили это законодательство, вечное лоно Долга

(Дхармы) (через религиозные Учения духовных Учителей)»

([24], с. 11–3).

Если бы при переводе первых строк книги Бытия не произошло этой ошибки в понятиях, если бы древнееврейский, а с ним и весь христианский мир испытали мощное воздействие сознания того, что мир создан и управляется несколькими «Богами» — Богочеловеками, или Элохимами, или «Общиной Святых», и вместе с тем вся космическая структура предстала бы совсем в ином, иерархически-эволюционном свете, — то можно вообразить, как это понятие преобразило бы и поставило на совершенно иные основы всю христианскую культуру, а с ней и цивилизацию. Они бы строились на сознании, что нами управляет не какое-то трансцендентально-абстрактное, далекое Существо или же ужасная и непостижимая Судьба-Судия, но — Старшие Братья человечества, Великие Учителя или Патриархи и Святые, которые сами прошли путь тяжелого опыта человеческой эволюции и которые не являются для нас недосягаемыми идолами, но высочайшими Примерами человеколюбия и героического духа, которым мы в своей жизни сами можем стремиться подражать. Воистину, сознание человечества развивалось бы тогда стремительно, воспитываемое в атмосфере жизни великих Героев Духа.

Так на страницах истории человечества запечатлелось немало случаев, когда даже одно неверно истолкованное понятие религиозных писаний становилось препятствием или сильно тормозило прогресс народов. В христианских и предшествующих традициях многие самые возвышенные Первоидеи, покрывшись пылью веков, оказались так спутаны или затемнены, что только чувствознанием сердца можно по-настоящему постичь высочайшую сущность христианской веры, так же как и веры иудейской. Таким чувствознанием обладали ученики Иисуса, знавшие истинное эзотерическое Учение Христа, тогда как народу они передавали его главным образом в наглядных образах, притчах. Таковы и пророки Ветхого Завета, вдохновленные Святым Духом: зрящий Бога творец гимнов Давид, Исайя и другие — сердечный пламень которых устремлял их сияющий, исполненный по-детски чистой веры взор на Восток, на Горы, где пребывает Община Святых, откуда исходит спасение для всего мира.

Чистое, чуткое сердце, умеющее читать священное писание так, как оно написано, прозревая сквозь патину позднейших наслоений, глубоко затрепещет, снова и снова перечитывая в нем многие свидетельства об Общине самых возвышенных духов человечества и некоем высшем центре на земле, дуга иерархической радуги которого объемлет одним концом наш физический мир — и продолжается в высочайших пространствах восхождения духа.

БЕЛОВОДЬЕ

Спускаясь с высот легенд в мир сегодняшней действительности, следует признать, что подобные верования в существование сокрытой общины святых не совсем исчезли из народного сознания и в наши дни. Они встречались еще совсем недавно в сказаниях русского народа о Белом Источнике или Белых Водах — Беловодье.

В XVII веке от церкви, преобразованной русским патриархом Никоном, откололось много так называемых староверов (раскольников), не принявших нововведений. С глубокой тоской вспоминали они о том первоначальном состоянии православия, которое теперь, когда исторические факты рассеялись в дымке забвения, представлялось им, в идеализированном свете, самой чистой и сокровенной формой христианства. Преследуемые ортодоксальной церковью, многие из них лелеяли пламенную надежду, что придет день, когда вновь воцарится совершенное и справедливое устройство церкви, данное свыше и хранящее изначальную духовность. В последующих поколениях старообрядцев эта надежда со временем переросла в горячую, по-детски наивную веру, что рано или поздно им удастся установить связь с некоей особой иерархической формой церкви, которая унаследовала благословение самих апостолов в сокровенном виде, и через нее непосредственно соприкоснуться с истинным, не затемненным временем учением Христа. Эта чистосердечная вера постепенно перерастала в хотя и смутное, но заветное предчувствие о некоем чудесном крае далеко на Востоке (но где именно — никто не мог сказать), среди высоких гор, где сохранно сияет в первозданном величии данная Христом Благая Весть, где строго и неуклонно претворяется в жизни истинная, правая вера. В этой благословенной сказочной земле живут апостолы Христа и святые. Это сокровенное, Богом хранимое место благоговейно именовалось Белыми Горами, Белым Островом или, чаще, Белым Источником — Беловодьем. О Белой Горе говорил иногда великий русский Святитель Сергий Радонежский — строитель русской духовной культуры, тем возжигая луч мечты в верующем сердце; однако местонахождение этой чудесной горы он никогда не указывал ([43], с. 72).

«В далеких странах, за великими озерами, за горами высокими, — передает Николай Рерих в “Сердце Азии” об убеждении староверов, — находится священное место, где процветает справедливость. Там живет высшее знание и высшая мудрость на спасение всего будущего человечества. Зовется это место Беловодьем ([40], с. 110).

К этому самому священному месту на земле устремлялись в щемящей тоске сердца бесчисленных паломников. Эта легенда постепенно росла в сознании верующих, захватывая невыразимые дали воображения; устремляясь от сердца к сердцу, ширилась, преображаясь в мечту о чудесном огненном цветке, скрытом в горах Жар-цвете. Ходили слухи, что, может быть, там же, за Иерусалимом, все еще живут патриархи, не отступившие от правой веры, а может быть — в Антиохии, или в Абиссинии, или, скорее всего, далеко на Востоке. И начались паломничества и искания. Не найдя заветной земли, дух не унимался, и все новые и новые искатели устремлялись за голубым цветком своей мечты, а путь становился все длиннее, опаснее и непреодолимее. Некоторым святая обитель Братства грезилась в Сибири, среди лесистых склонов Алтайских гор, другим — в Тибете или Индии.

Известно, что среди старообрядцев уже в XVII веке ходили слухи о некоей стране на Востоке, где со времен раннего христианства обитает высшее духовенство (архиереи), что «есть на земле места сокровенные, Богом спасаемые грады и обители, где твердо и нерушимо соблюдается “древлее благочестие” и епископы правоверные сияют как солнце» ([25], с. 31). В конце XVIII века в старообрядческом мире широко распространилась скорее фантастическая, нежели достоверная рукопись некоего инока Марка о его паломничестве через Сибирь и пустыню Гоби в «Опоньское государство» посреди океана. Разыскивая с великим рвением и терпением страну, где сохранилось древнее благочестие, он будто бы наконец нашел ее в «Японии», в которой, помимо всего прочего, был как бы и православный церковный уклад. Эту страну он и считал Беловодьем. «В местах тамошних татьбы и воровства и прочих противных закону не бывает. Светского суда не имеют; управляют народы и всех людей духовные власти… Бог наполняет сие место» ([25], с. 34).

Можно понять, какие глубокие корни пустила в сознании старообрядцев тоска по Беловодью, если его именем выступали даже лжеапостолы, спекулировавшие на горячей наивной вере народа… Так, во второй половине прошлого века некто Антон Пикульский, именовавший себя священником Аркадием, основал секту, названную им «иерархией Беловодья», приверженцы которой, хотя и преследуемые церковью, широко распространились по Приуралью. Аркадий торжественно объявил, что рукоположен в Архиепископы всея Руси и Сибири в самом Беловодье, которое он нашел якобы в Индии, и что высшее духовенство там сохранилось еще со времен апостолов. Глава иерархии Беловодья правит всем миром и т. д.

«Уверенность в действительности этой легенды доходила до того, — свидетельствует писатель Короленко, — что в 1807 г. один поселянин Томской губернии подал правительству о “Беловодских епископах” особую записку. В 1839 году о том же заявлял Семеновскому исправнику один старообрядец-бродяга, а в сороковых и потом в шестидесятых годах были известны случаи, когда из деревень Алтайского округа (Бухтарминской волости) люди уходили за китайскую границу для отыскания “Беловодья”. Надо думать, что это тихое, малозаметное просачивание русского населения в китайские и тибетские пределы не прекращалось. Некоторые из статистиков, исследовавших Алтайский округ, уже в последние годы сообщали пишущему эти строки, что и в настоящее время известны еще случаи этих попыток проникнуть в Беловодье через таинственные хребты и пустыни Средней Азии. Некоторые из этих искателей возвращаются обратно, претерпев всякие бедствия, другие не возвращаются совсем. Нет сомнения, что эти “другие” погибают где-нибудь в Китае и в суровом, негостеприимном и недоступном для европейца Тибете. Но наивная молва объясняет это исчезновение иначе… По ее мнению, эти пропавшие без вести остаются в счастливом Беловодском царстве. И это обстоятельство манит новых и новых мечтателей на опасности и на гибель» ([50], предисловие В. Г. Короленко, с. 7–8).

Выдающийся исследователь Центральной Азии H. M. Пржевальский в описаниях своих экспедиций упоминает о том, что около 1860 года сто тридцать старообрядцев с Алтая дошли до озера Лобнор — до тибетских границ, «наверное, в поисках обетованной земли Беловодья». Выносливые алтайские пахари и охотники поселились около развалин города Лоб. В этом суровом чужом краю сохранились и могилы богоискателей. Пржевальский ревностно искал их следы в окрестностях Лобнора, их также исследовал его ученик Козлов, шведский ученый и путешественник Свен Гедин также уделил им внимание.

Такой несветский дух искательства был особенно живуч в одной из сект уральских казаков (никудышники) — движении, которое резко отрицало все существующие церковные формы; казаки мечтали не только об учении Христа, сохраненном в чистоте, но и об особой иерархии. Рассказ о путешествии Марка казался им до такой степени правдоподобным, что в 60-х годах они специально провели несколько сходов, на которых решали вопрос об отправке делегации на Восток. Наконец для этой цели избрали казака Барышникова, который через Суэцкий канал добрался до Восточной Индии, но, ничего не достигнув, вернулся обратно.

Затем стали распространяться слухи об Аркадии, которые вновь воспламенили умы. Послали к нему двух казаков, чтобы узнать, по каким дорогам он выехал из Беловодья в Россию. Но в разговоре Аркадий уклонялся открыть местонахождение Беловодья.

Тогда в январе 1898 года новый сход решает послать трех казаков во главе с Хохловым для проверки указанных Марком и Аркадием маршрутов. Казаки поехали, всем сердцем устремленные в неведомую страну истинного благочестия. Непостижимая вера в «Беловодскую мечту» и недоверие к Аркадию, рассказывает Хохлов в своих воспоминаниях, заставили наконец казаков решиться послать новую делегацию в Канбайское царство (Восточный Индокитайский полуостров). Сомнения Хохлова имели основание, ибо маршрут Аркадия представлял собой сплошную неразбериху нелепых географических названий, чего простодушные казаки вначале не сообразили. Объехав кругом Азии, Хохлов и его спутники через Японию и Сибирь вернулись домой, так и не найдя праведной веры. В конце концов они фактически признали, что «истинная, правая вера осталась только там» (на небесах).

Уральские казаки, полностью разочаровавшись в Аркадии, все же хотели выяснить этот вопрос до конца. Собрав все материалы, связанные с Аркадием, они отправились в Петербург, чтобы отыскать там ученых мужей, которые помогли бы им разобраться в этом деле. В Петербурге они попадают к самому профессору С. Ф. Ольденбургу, знаменитому востоковеду. Встреча с именитым ученым окончательно убедила казаков, что Аркадий водил их за нос. Но… Короленко в другом очерке великолепно показывает, что и эти научные доводы не смогли погасить веры казаков в то, что где-то на Востоке страна избранных все же существует.

После беседы с ученым, рассказывает Короленко, у них «осталось еще одно маленькое сомнение, чреватое, быть может, новыми предприятиями старообрядческого Урала и новыми экспедициями… Рассказывая об Индии, Индо-Китае, Опоньском царстве и других странах Востока, об их жителях и религии, Сергей Федорович Ольденбург показал казакам, между прочим, статуэтку, подаренную государю императору в Японии и находящуюся теперь в музее Академии наук. Это изображение Майтрейи, который, по верованию буддистов, теперь находится на небе, но со временем сойдет на землю, чтобы научить людей истинной вере. Вначале этот буддийский святой, по-видимому, не обратил на себя особенного внимания депутатов. Но впоследствии он все чаще стал возникать в их памяти». Они вспоминали, что этот святой в одной руке держал нечто вроде чаши, «а другая изображает как бы двуперстное сложение, принятое у старообрядцев. И потом — для чего японцы поднесли ее православному царю?

Когда депутаты рассказали об этом своим единоверцам, старики стали упрекать их, что они не собрали точных сведений о местопребывании Майтрейи… И теперь, — кончает Короленко свой рассказ, — депутаты просили меня… попросить у С. Ф. Ольденбурга эти сведения, а если можно, то и фотографический снимок со статуэтки. — В случае чего… можно бы туда отправить людей, — говорили казаки» ([18], с. 197–8).

Кто знает, не снарядили ли уральские казаки новую экспедицию, чтобы найти благословенную землю Майтрейи, Грядущего Мессии? Так в поисках земли обетованной своих религиозных чаяний казаки устремились далеко в Будущее(
При всей кажущейся фантастичности и детской наивности, в этой вере части русского народа все же неоспоримо пылало сокровенное и несокрушимое убеждение в существовании чудесной земли на Востоке, столь же насущное, как вера в реальность жизни Христа. Потому понятно просветленное «безумие духа», на протяжении веков заставлявшее многих и многих верующих этого народа-богоискателя покидать насиженные места и устремляться на Восток странниками-паломниками. Что же это за исключительная, самоотверженная сила сердца, заставлявшая их принять великое бездомие, все трудности, пути и суровость одиночества? Что же гнало их в неутомимой жажде через степи и пустыни, через снежные хребты? Этих русских странников, неисчислимых братьев уральских казаков, так же, как и искателей Грааля средневековья, окрыляло сердечное предчувствие о самом святом месте на земле, где царит Высшая Справедливость, братство совершенных людей, вечно бодрствующее на страже во благо человечества. Сердце чаяло: как знать, может быть, именно мне суждено это нежданное счастье — попасть в Белую Страну?

	«Белая Гора… Где твое Беловодье? 

	Возьму посох кедра, окручусь белою одеждою,

	подымусь на Белую Гору, у нее спрошу: откуда

	пошла белая вода?

	От Горы, от самой вершины показались сорок 

	сороков вершин. За ними светится Гора Белая! 

	Камень ли горит? Тайна обозначилась. 

	Пойдем, братие, на тот Свет сияющий! 

	Невиданное увидено. Неслыханное услышано. 

	На Белой Горе стоит град. Звон слышен. Петух в срок закричал. 

	Удалимся в город и послушаем Книгу Великую» ([43], с. 95).


«Коли душа твоя готова достичь это место через все погибельные опасности, — рассказывает Николаю Рериху один старовер, — тогда примут тебя жители Беловодья. А коли найдут они тебя годным, может быть, даже позволят тебе с ними остаться. Но это редко случается.

Много народу шло в Беловодье. Наши деды… тоже ходили. Пропадали три года и дошли до святого места. Только не было им позволено остаться там, и пришлось вернуться. Много чудес говорили они об этом месте. А еще больше чудес не позволено им было сказать» ([40], с. 110–1).

Когда думаю об этих Богом восхищенных, всегда вспоминаю вдохновенного русского поэта-гимнопевца Александра Добролюбова, который благословляет этот мир и все его проявления в духе всеобъемлющей любви св. Франциска. В 1905 году он также отправился в паломничество и пропал без вести. Нас не удивило бы, если б нам сказали, что и он ушел в тоске по Беловодью.

Силу этой веры русских людей характеризует еще один пример: в 1900-х годах на Урале распространились слухи, что в Беловодье побывал также Лев Толстой и получил там «духовный чин» ([42], с. 391, «Беловодье»).

Как знать, не эти же ли сокровенные мечты своеобразно преломились в сердце русского поэта-философа Владимира Соловьева, когда он сочинял свою «шуточную» песнь о Кукуноре:

	«Ах, далеко в Тибетском плоскогории

	Живет мой друг. 

	А здесь один томлюсь в тоске и горе я.

	Темно вокруг.

	

	И лишь порой в тумане сновидения

	Я вижу то, 

	Что видеть мог без всяких затруднений я

	Тому лет сто.

	

	Иль, ослабев, умру с тоски и горя я

	Судьбе в укор. 

	Иль путь найду в Тибета плоскогория

	Чрез Куку-Нор».


Неужели же все эти огни сердечных устремлений, кристаллизовавшиеся и в легендах, напрасны и нелепы? Неужели все это лишь детски-наивные мечты, без какой-либо реальной основы? Голая фантазия может ввести в заблуждение сухой интеллект, но интуицию детски-чистого сердца, — сердца, которому Христос указал место в Царствии небесном, — обмануть невозможно, ибо чистое сердце — знает.

ПРЕСВИТЕР ИОАНН

И все же, если такая община Грааля действительно существовала, неужели о ней не осталось никаких исторических свидетельств? Если бы даже Братство обитало изолированно, обособив​шись от полной заблуждений мирской жизни, как подчеркивает Вольфрам фон Эшенбах в своей поэме, все-таки сведения о его существовании должны были бы сохраниться и дойти до нас.

Надо отметить, что такие данные имеются и могут быть обнаружены на страницах европейской истории. К сожалению, в европейском сознании настолько господствует материально-рассудочный образ мышления, что каждую Высшую Истину, не совпадающую с догматами какого-либо вероучения или не согласующуюся с текущим «научным» мировоззрением, оно принимает крайне скептически. Поэтому сознание среднего европейца так и не восприняло известные в Европе сведения об упоминаемом Братстве. И все же в средние века, когда человеческое мышление не было до такой степени рационализировано и технократизировано, как в наши дни, когда ко многим явлениям еще подходили с детской верой и лучшие представители духовной мысли доверяли чистому чувствознанию сердца, — в средние века знали многое, многое такое, что для позднейшего сознания угасло; знали, что Высшее Братство действительно существует.

Но если это таинственное Братство Святого Грааля — реальность, то где же его искать?

Ответ может быть один — тот, который дало сердце русского искателя Беловодья: на Востоке. Многие известные исследователи признают, что первичное ядро легенды о Граале имеет восточное происхождение и что в конечном итоге именно на Востоке следует искать корни ее реальности. Полагают, что в мавританскую культуру Испании эта легенда пришла из Аравии или даже из Персии; некоторые считают родиной этой легенды Индию
. И потому, как мы увидим далее, в ряде эпических песен Грааль возвращается из греховной Европы назад в Индию.

С другой стороны, это объясняет, почему в известной поэме Вольфрама фон Эшенбаха чисто христианские элементы отодвинуты на второй план и также прослеживается большая терпимость, даже любовь, к людям Востока — как, впрочем, и в других произведениях. Сам Вольфрам фон Эшенбах признается, что при написании своего труда он использовал утерянную поэму провансальца Киота, источником которой послужила не чисто христианская легенда, но арабское повествование о Граале, найденное в Толедо (Испания) и написанное «язычником» Флегетаном «из рода Соломона». Флегетан был известен как большой знаток звезд, астролог, и в звездах прочел он тайну Грааля. Познакомившись с его трудом, Киот пытался разыскать по латинским книгам, где может находиться племя чистых сердцем, призванное служить Граалю. Он ознакомился с хрониками различных европейских стран и в городе Анжу обнаружил рассказ о предках Парсифаля.

Некоторые ученые все же склонны считать, что легенда эта зародилась в далекие времена в Испании или же у древних кельтов, а идею Братства Святого Грааля связывают с рыцарями Круглого стола короля Артура. Хранители Грааля — это герои из числа рыцарей Круглого стола. Согласно одной легенде, герой Артур и есть король Грааля. Летописец XII века Аланус де Инсулис утверждает, что король Артур был более популярен в Азии, нежели в Европе. «Кто же не говорит о нем? — восклицает Инсулис. — Он еще более известен в Азии, чем в Британии, как нас уверяют наши паломники, возвращающиеся из восточных стран. Восток и Запад полны им. Египет и Босфор не молчат. Рим, владыка городов, воспевает его дела. Антиохия, Армения, Палестина прославляют его подвиги» ([96], с. 115).

Как это понимать? Надо полагать, что древний летописец, говоря о популярности короля Артура на Востоке, смешивает его с какой-то другой полулегендарной-полуисторической личностью Востока, несомненно связанной с ранее упомянутыми верованиями и легендами о Граале, популярными среди просвещенных людей средневековья. Эта личность была известна как Presbyter Johannes — пресвитер или священник Иоанн. Литературовед Хаген в своем труде о Граале [72] предпринял даже попытку развернутого доказательства, что Вольфрам фон Эшенбах, как и Кретьен де Труа, несомненно опирались на легенду о Пресвитере Иоанне и многое заимствовали из нее, и особенно из широко известного письма Пресвитера Иоанна, написанного на латыни.

В средние века бытовала уверенность, что далеко на Востоке обитает некий таинственный христианский правитель, который, так же как и король Грааля, имеет священнический сан и которому будто бы подвластны многие другие правители и государства. Сама личность его была окружена ореолом фантастичности. Средневековому христианскому сознанию он представлялся идеалом правителя, соединившего в себе и духовные и физические достоинства, который, подобно давно жданному Христу, может принести на землю мир и благодать. И хотя личность Пресвитера Иоанна предстает еще в сказочном свете, все-таки здесь мы от персонажа легендарного переходим к явлению историческому, ибо этот восточный властелин был связан со многими известными лицами и конкретными фактами. В исторических анналах личность Пресвитера Иоанна впервые упоминается в начале ХII века, и слухи о нем не умолкают вплоть до конца XVII века. Благоговейная тайная вера в его существование вносила своеобразный, но возвышенный настрой в сумеречную веру средневековья. Какое значение имело это верование не только в средние века, но и в последующие столетия, видно из того, какое большое внимание уделялось вопросу о Пресвитере Иоанне во всех старинных церковных хрониках, энциклопедиях и даже географических изданиях. Эта легенда оказала большое положительное влияние еще и тем, что, пробудив сильный интерес к Востоку вообще, к его жизни и культуре, содействовала научному ознакомлению с Азией. На самом деле для многих великих средневековых путешественников первым импульсом для поездки в Азию послужили слухи о личности таинственного восточного правителя (см. [85], с. 283). В качестве основных источников о Пресвитере Иоанне следует упомянуть обширные труды Опперта [80] и Царнке [103] на немецком языке, на французском языке вышли труды д’Авезака [54], Потье и Бринэ.

После того как в 431 году на Соборе в Эфесе епископ Несторий был осужден как еретик, его последователи в Византийском государстве и Сирии подверглись всяческим преследованиям, и им пришлось спасаться далеко на Востоке: в Персии, Бактрии, Индии и даже в Монголии, Тибете и Китае. В связи с этим у христиан Европы всегда было живо сознание того, что где-то далеко на Востоке разбросаны, живут и трудятся ячейки их братьев по вере. Все это также способствовало росту слухов о христианском государстве на Востоке.

Эти слухи особенно усилились в XI и XII веках, когда христианский мир Европы в ходе крестовых походов вступил в непосредственное соприкосновение с Востоком. Это было воистину время религиозного безумия и видений, когда — то подстрекаемые церковным фанатизмом, то движимые романтическим авантюризмом — тысячи людей в качестве крестоносцев или как паломники устремлялись в Святую Землю — Иерусалим или, вернее сказать, вообще на Восток. К ним присоединялись бесчисленные искатели личной наживы. Но это было также и время, когда рядом со всем этим авантюризмом чудесным образом расцвел огненный цветок Грааля, воспеваемый трубадурами и истинными богоискателями и пока еще не тронутый рукой инквизиции. В это же время индийские, персидские и арабские легенды и сказания были принесены на Запад. Особую популярность приобрела книга Синдбада, безграничный полет фантазии которой особенно отвечал духу ищущего приключений рыцарства. До Запада дошли даже жизнеописания великих подвижников духа Востока, хотя и в измененном виде, в форме легенд, как, например, жизнь Будды в повести о Варлааме и Иосафате. Однако тщеславные христианские крестоносцы, отправлявшиеся на Восток полные предубеждения и даже презрения к сарацинам, неверным, были чрезвычайно поражены и изумлены той высокой культурой, которую они встретили на Востоке, в некоторых отношениях даже превосходившей культуру Запада. Духовенство натравливало их на язычников и исповедующих многобожие, а они встречались на Востоке с верой в единого Бога, терпимостью и человеколюбием — тем, чем сами крестоносцы зачастую не могли похвалиться. Этот культурный, романтический дух Востока оказал сильное влияние на сознание всех просвещенных людей того времени, у которых, независимо от воззрений церкви, появился большой интерес и уважение к Востоку. Этот интерес к Востоку рос, углублялся и в высшем своем качестве кристаллизовался в легендах и сказаниях о Замке Грааля. Вместе с крестоносцами и паломниками, которые много наслышались о Пресвитере Иоанне и о христианском государстве на Востоке, эти легенды пришли и в Европу, где, переплетаясь с чисто христианскими элементами и расцвеченные вдохновением и воображением поэтов, превратились в то сказание о Граале, которое позднее влилось в духовную традицию Европы.

Попытаемся теперь проследить, что же сохранила для нас история о личности таинственного Пресвитера Иоанна.

В старинных летописях нередко упоминается его имя, но здесь мы приводим лишь более или менее исторически установленные факты. К сожалению, чаще всего в летописях пересказываются разные слухи о нем, ничем не подтверждаемые. Первые сведения встречаем в хронике Оттона Фрейзингенского от 1145 года ([81], VII, 33). Он якобы слышал от сирийского епископа из Габалы сказание о царе-священнике Иоанне, царство которого лежит за Персией, а все подданные его, как и сам он, — христиане-несториане. Этот могущественный восточный правитель будто бы хотел отправиться со своим войском в Иерусалим на помощь христианской церкви в борьбе с мусульманами. Можно представить себе, какую радость вызвали эти слухи в Европе, — ведь походы крестоносцев заканчивались все более и более трагично. Царь Иоанн будто бы происходит из рода древних магов или мудрецов Востока, которые, согласно Евангелию, приходили навестить младенца Христа; он властвует над теми же народами, над которыми властвовали эти восточные мудрецы, и обладает несметными богатствами и славой.

Эти сведения Оттон Фрейзингенский сообщил папе Евгению III на особой аудиенции, что, конечно, говорит о том, насколько они представлялись важными и значительными. Двадцатью годами позже Альберик в своей хронике от 1165 года также повторяет их [53]. Он упоминает и об удивительных письмах (multa admiratione plenas) индийского царя Иоанна, которые тот посылал на латинском языке целому ряду христианских правителей Европы, в первую очередь императору Византии Мануилу Комнену и римскому императору Фридриху I. Позднейшие хроники указывают и на некоторые другие письма царя Иоанна, например французскому королю Людовику VII, папе Александру III, одному из португальских королей и т. д.

В письме к византийскому императору Мануилу Пресвитер Иоанн называет себя могущественнейшим монархом под солнцем, царем всех царей «вселенной Земли», но вместе с тем смиренным христианином и защитником всех христиан. В начале своего письма Пресвитер Иоанн укоряет императора за его гордыню:

«Мы хотим знать и спрашиваем, есть ли у тебя общая с нами истинная вера и придерживаешься ли ты во всех делах Иисуса Христа? Ибо в то время как мы знаем, что мы люди, твои легионы считают тебя Богом, между тем нам известно, что ты смертен и подвержен человеческой бренности». В одном из вариантов царство этого восточного владыки изображено как страна высших духовных ценностей. «Нашу страну именуют страной Истины, ибо мы все любим друг друга и следуем Истине и ни одного порока нет среди нас». Здесь, можно сказать, текут молочные реки в кисельных берегах, здесь нет ни нищих, ни воров, ни лицемеров, ни прелюбодеев и никто не лжет, ибо кто солжет, тот тут же умирает. В одной из рукописей царь именует жителей своей земли даже ангелами. Здесь и источник бессмертия, и замок из драгоценных камней и т. п.; одним словом, в этом письме описываются все чудеса, какими грезило средневековое воображение. И все же за всем этим буйством фантазии пытливый исследователь усмотрит элементы подлинного первоначального текста письма, который искажался и «перерабатывался» переписчиками. К тому же человеческой природе так свойственно воспринимать духовные ценности и духовную мощь в категориях физических, т. е. богатства и могущества. То, что за этим письмом стоит какая-то великая истина, подтверждает и благоговейная убежденность средневекового сознания в реальности его автора, а также и чрезвычайная популярность самого письма. До сего дня в крупнейших библиотеках Западной Европы сохранилось более ста различных рукописей с текстом этого письма
. Оно неоднократно переводилось на старонемецкий язык и оказало сильное влияние на произведения Альбрехта фон Шарфенберга и других авторов того времени.

Папу Александра III этим таинственным царем чрезвычайно заинтересовал его лейб-медик Филипп, возвратившийся из Азии. Тайно желая привлечь царя Иоанна к католической церкви, папа в 1177 году направляет к нему из Венеции в качестве посланника Филиппа, с письмом к «Carrissimo in Christo filio Johanni, illustro et magnifico Indorum regi, sacerdoti sanctissimo»
, в котором призывает его примкнуть к католицизму. В письме папа просил прислать с послами ответное письмо. О дальнейшей судьбе Филиппа история хранит молчание, и мы не знаем, удалось ли ему отыскать эту таинственную личность.

В начале XIII века вновь вспоминают имя царя Иоанна: в Палестине распространяются упорные слухи, что на помощь находящимся в опасности крестоносцам идет преемник царя Иоанна, покоривший уже не одно государство. Впоследствии оказалось, что это был Чингис-хан, правитель монголов, который действительно в 1244 году взял Иерусалим.

Папа Иннокентий IV посылал на Восток три миссии — последнюю в 1253 году во главе с Вильгельмом Рубруком. Описание этого путешествия сохранилось. Всем миссионерам, помимо их прямого задания обращать монголов в христианскую веру, было дано также тайное поручение найти Пресвитера Иоанна и его царство. Последний из них по возвращении мог лишь сообщить, что все слухи об этой личности относятся к какому-то правителю горцев — катаев или кидушей и найманов, которого несториане называли царем Иоанном. Но более точных сведений о существовании этого царя ни от кого получить не удалось.

Отметим еще письма францисканца Монте-Корвино, впоследствии Пекинского архиепископа, датированные 1305 и 1306 гг., в которых он упоминает о несторианском царе в Индии — Георгии, которого называли также индийским Пресвитером Иоанном и которого он якобы обратил в католическую веру. О нем же говорит в описании своих путешествий по Азии прославленный Марко Поло (гл. LXXIV), который считает Георгия шестым царем со времени Пресвитера Иоанна. В конце XV века король Португалии, посылая знаменитого путешественника Васко да Гама в Индию вокруг Южной Африки, с большой почтительностью дал ему также поручение и к царю Иоанну. Но, как видим, никто из этих людей не указал пути к разгадке личности легендарного правителя.

И все же слухи не иссякали. В XV веке возникла новая версия этой легенды. Марко Поло в своих трудах называл Среднюю Индию Абасией, что позже смешалось с Абиссинией, и Пресвитера Иоанна стали искать в Эфиопском государстве. Туда отправляются посольства, признающие абиссинского правителя — обладавшего в то время большой властью и имевшего сильное влияние на другие народы Африки, куда не простиралась рука легендарного царя, — в качестве царя Иоанна. Вот почему абиссинский негус до последнего времени к прочим своим титулам прибавлял и «царь царей». Такой взгляд господствовал до XVII века, когда Абиссиния именовалась еще «Regnum Presbyteri Johannis»
. Но в конце концов эта версия все-таки была признана ошибочной.

Таким образом, о личности Пресвитера Иоанна высказывались различные, даже совершенно противоположные мнения. Взгляды ученых также очень разнятся. Крайне широк диапазон имеющихся интерпретаций и с филологической точки зрения. Многие отождествляют Пресвитера Иоанна с одним из монгольских, татарских или китайских правителей и ханов. Иные приравнивали его даже к Далай-ламе Тибета, а его сказочную власть — к Тибетской иерархии, о которой в сознании европейцев было самое фантастическое представление
.

Окидывая взглядом страницы истории, поражаешься той тайной, а иногда и явной уверенности в существовании Пресвитера Иоанна, какую питали в средние века представители духовной и светской власти и множество других людей, хотя вещественные доказательства отсутствовали, а послы искали его и не находили. В то, что где-то на Востоке, среди гор, обитает некий могущественный и духовно возвышенный владыка, быть может Глава какого-то таинственного духовного Братства, — в это верили на протяжении нескольких столетий; не было лишь ясного представления о том, кто он. Этот духовный правитель, которого светские властители средневековья представляли, по своему образу и подобию, светским и церковным владыкой, — считал, однако, свою веру настолько высокой и миссию свою настолько значительной, что был убежден в своем праве обличать пороки правителей Европы и даже вмешиваться в дела светских властей. Только в более поздние, охваченные веянием скептицизма века стали возникать сомнения в его существовании. Так эта личность окутывалась очень светлым и все же иррациональным и глубоко таинственным ореолом. Где же ключ к этой загадке?

СРЕДНЕВЕКОВАЯ ПОЭЗИЯ О ПРЕСВИТЕРЕ ИОАННЕ

Если исторические хроники не смогли сообщить нам никаких подробностей об этой личности, то, может быть, какой-то ключ к пониманию мы сможем найти в средневековой поэзии, где также упоминается имя Пресвитера Иоанна? Ведь поэт иногда бывает настоящим духовидцем, и потому в поэтических образах и символах нередко заключена величайшая истина
.

Итак, мы вновь возвращаемся к тому, с чего начинали, — к легенде о Граале и Парсифале. Чувствуется, что между Главой Братства Святого Грааля, которого поэты именуют также владыкой мира, и главой таинственного христианского государства на Востоке много сходства; попытаемся найти тому подтверждение в поэзии о Граале.

В поэме Вольфрама фон Эшенбаха о Парсифале имя Пресвитера Иоанна упоминается лишь однажды, да и то в самом конце поэмы. Там сказано, что Пресвитер Иоанн — сын Фейрефица, сводного брата Парсифаля; что он, будучи священником, является и царем Индии, и что все цари Индии, наследующие трон после него, принимают его имя. Таким образом, правители этой сказочной индийской страны наследуют имя Иоанн из поколения в поколение ([73], с. 406)
.

Может быть, Вольфрам рассказал бы более подробно о Пресвитере Иоанне в своем «Титуреле», но этот труд остался незавершенным. Его работу впоследствии использовал и дополнил другой немецкий поэт — Альбрехт фон Шарфенберг (XIII век), который свою поэму «Новый Титурель» посвящает царю Иоанну и роли Грааля в Индии (книга III, главы 40–41). В сороковой главе поэмы, где автор очень подробно изображает царство Иоанна, он, несомненно, использовал ранее упомянутое легендарное письмо Пресвитера Иоанна византийскому императору, местами воспроизводя его буквально
.

Хотя в повествовании о Пресвитере Иоанне в «Новом Титуреле» и много сказочного, тем не менее оно представляет весьма значительный интерес и содержит немало таких подробностей в описании Братства Святого Грааля, которые нашли отражение и в других источниках. Потому напомним вкратце канву содержания поэмы.

Когда христианство, по мере своего распространения, стало все больше уподобляться язычеству, Хранители Святого Грааля сочли Запад слишком греховным и неподходящим для места пребывания высочайшего и самого священного сокровища на Земле, и взор их обратился на Восток — родину всех духовных ценностей и, по-видимому, также и самого Братства. И вот Братство Святого Грааля с Парсифалем во главе отправляется из Европы на Восток. Их путь пролегает через разные сказочные моря и земли и сопровождается многими чудесами. Так, например, когда корабль Грааля проплывает мимо какой-то магнитной горы, та теряет свою силу. Наконец они прибывают в страну брата Парсифаля, царя Фейрефица. Тот встречает их и, вознося хвалу, рассказывает о могущественной стране индийского царя-священника Иоанна, вассалом которого является и сам Фейрефиц со своим государством. Власть Иоанна простирается на две трети всего мира. Его страна находится вблизи рая, который Бог отделил от мира высокой горой, светлой и блестящей, как стекло, и которая возносится так высоко, что преодолеть ее человеку не под силу. Даже птицы не могут взлететь на такую высоту. (Не напоминает ли это снежные вершины Гималаев?)

Священнослужитель Иоанн известен на небесах и Богу своими великими добродетелями. Также и жителям его страны присуща нравственная чистота; им неведомы зависть, скупость, воровство и суеверие. Страна его изобилует редкими чудесами природы: там есть источник, охраняющий от болезней (вспомним, что и в замке Грааля был «спасительный источник»), есть и драгоценный камень, дарующий человеку молодость. В распоряжении священнослужителя Иоанна имеется бесчисленное войско. Его обитель — чудесный Замок (напоминающий замок Грааля в «Парсифале»), который своими величественными очертаниями очень походит на апокалиптический Небесный Иерусалим. За трапезой священнослужителю Иоанну прислуживают многие короли, архиепископы, патриархи и т. д. Но не будем удивляться тому неслыханному богатству и блеску, которыми автор наделяет царя Иоанна: ведь легенды, как правило, представляют духовные ценности в материальном свете.

Когда Парсифаль и Хранители Грааля выслушали рассказ о священнослужителе Иоанне, сердца их воспламенились, и они отправляются дальше, в, Индию, чтобы служить ему. Царь Иоанн, узнав об этом, выходит в торжественном шествии навстречу Граалю. После встречи все сердца пылают горячим желанием, чтобы и замок Грааля, и храм, построенный на Монсальвате, находились бы здесь. Сердечные моления возносятся Граалю, и Грааль внемлет молитве. Святой Замок не будет более находиться среди развращенного народа: он исчезает с Монсальвата, и лучи утреннего солнца приветствуют его в Индии.

Теперь, когда чаша Грааля находится здесь, в святой земле — Индии, в истинном доме своем, и пребывает в полной безопасности, Титуреля, бывшего хранителем Грааля на протяжении вот уже 500 лет, охватывает сильная тоска по райскому покою. Спустя девять дней он умирает.

Священнослужитель Иоанн, признавая святость, достоинства и могущество Парсифаля, предла​гает ему корону своего государства, но когда тот из скромности отказывается, на чаше Грааля появляется надпись: «Парсифаль должен стать царем, но он должен принять имя Иоанна». Лишь десять лет правит Парсифаль, ибо на нем лежит грех: мать его умерла в сердечной тоске по нему.

Владыкой Грааля теперь становится сам священнослужитель Иоанн. Чаша Грааля более не охраняет от смерти, она только очищает души. Отныне всегда на чаше Грааля будет появляться имя того, кому суждено стать священнослужителем Иоанном.

Но на Западе, особенно среди рыцарей Круглого стола короля Артура, молва о Граале не умолкает, и во многих сердцах возгорается стремление найти его. В этих поисках рыцари странствуют чуть ли не по всему миру, но Святой Чаши так и не находят. Далеко на Востоке пребывает Грааль, скрытый его Хранителями. Таков эпилог возвышенной поэмы Альбрехта фон Шарфенберга (см. [101], т. 1, с. 661–5; т. 2, с. 267–276).

Также и Вольфрам в конце своей замечательной поэмы о Парсифале (786) говорит, что Грааль остается скрытым для человеческого ока и по сей день; многие со всех концов света в героической борьбе старались овладеть им, но безуспешно, ибо достичь этого может лишь тот, кого изберет сам Бог.

Поэму «Новый Титурель» весьма напоминает другое средневековое эпическое произведение о Пресвитере Иоанне, с которым нас знакомит в своей книге Царнке (по Мюнхенской рукописи, с. 993). К Мануэлю, королю Романскому, прибывают послы Пресвитера Иоанна и читают ему письмо от своего владыки. (Здесь имеется в виду ранее упоминавшееся письмо византийскому императору.) Романский король, много слышавший о могуществе бессмертного царя Индии, жаждет служить ему. Он созывает свой народ, и они все вместе отправляются в страну Пресвитера Иоанна, в Индию. Царь принимает их благосклонно и вводит короля Мануэля в свой замок, где тот обретает бессмертие. Мануэль и все прибывшие с ним остаются жить в этом государстве.

В известном древнегерманском эпосе о Лоэнгрине, который исследователи считают несомненно более ранним трудом, нежели «Новый Титурель», и который Рихард Вагнер использовал в своей опере, повествуется, что Грааль хранится в Индии, среди неизвестных высоких и широко раскинувшихся гор; там же находится и община героев, вместе с самим Артуром. И Замок Грааля, и храм тут вдвое прекраснее, чем некогда на Монсальвате (см. [75], с. 231). Итак, здесь уже определенно указано, что Братство Святого Грааля следует искать в Индии на высоких горах.

Величественно и провидчески вдохновенно изображает это и Рихард Вагнер, повествуя о Граале:

	«В краю святом, в далеком горнем царстве, 

	Замок стоит — твердыня Монсальват. 

	Там храм сияет в украшеньях чудных, 

	Что ярче звезд, как солнце дня, горят.

	

	А в храме том сосуд есть силы дивной, 

	Как высший неба дар он там храним. 

	Его туда для душ блаженных, чистых 

	Давно принес крылатый серафим.

	

	И каждый год слетает с неба голубь, 

	Чтоб новой силой чашу укрепить.

	Святой там Грааль — источник веры чистой, 

	Блаженны те, кто мог ее вкусить.

	

	Кто быть слугой Грааля удостоен, 

	Тому дарит он неземную власть, 

	Тому не страшны вражеские козни, 

	Открыто ими зло, враг черный должен пасть.

	

	И если рыцарь послан в край далекий 

	За верность, честь и правду в бой вступить, 

	Он и там силы дивной не теряет, 

	Лишь имя в тайне должен он хранить.

	

	Так чист и свят источник благодатный, 

	Что верить должен слепо человек. 

	А если в ком сомненье зародилось, 

	Небес посол тотчас уйдет навек.

	

	Итак, вы тайну знать мою хотели — 

	Я Грааля волей к вам сюда пришел, 

	Отец мой — Парсифаль, Боговенчанный, 

	Я — Лоэнгрин, святыни той посол».

	(«Лоэнгрин», III, 3)


Рихард Вагнер, который в своем бессмертном труде о Парсифале дал истинный апокатастасис — возвращение к первоначалу, спасение человека через Грааль, высшее духовное озарение, — вновь и вновь в своем творческом воображении устремляется на Восток в поисках Грааля: таким паломничеством на Восток был, в частности, и его особый интерес к идее перевоплощения и к буддизму (он даже намеревался написать оперу о Будде, которую затем заменил Парсифалем). Поэтому неудивительно, что и мысль о существовании таинственного духовного царства на Востоке вплетается в узор его своеобразного мировоззрения, что отразилось и в его прозе. Так, в очерке «Нибелунги. Мировая история по преданиям» (1848) Вагнер касается легенды о «дивной стране в глубине Азии, в далекой Индии, — о древнем божественном царе-священнике, который правит там безгрешным и счастливым народом, бессмертным благодаря чудотворной святыне, в сказаниях именуемой Святым Граалем». От восточного рода «властителей мира» Вагнер производит также древнегерманский идеал Нибелунгов, и «последнего потомка этого древнейшего рода первокоролей» он видит в известном короле Фридрихе I, который в сознании немецкого народа преобразился в легендарную идеализированную личность. Грааль, так же как и понятие первокоролей, рассказывает Вагнер, пришел в Европу с острова высочайших гор Азии, Гималаев, прародины человечества и всех религий, распространяя свет знания среди западных народов, и по исполнении своей миссии вновь вернулся «в далекий восточный край, где, как и прежде, хранится в некоей твердыне на высоких горах Индии». «Поиски Грааля сменились борьбой за сокровище Нибелунгов; и так же как западный мир, внутренне неудовлетворенный, в конце концов устремился дальше Рима и папы, чтобы найти истинное место спасения в Иерусалиме у Гроба Спасителя, и так же как и оттуда он устремлял свой духовно-чувственный, полный неутоленной тоски взор еще дальше на Восток, в поисках древнейшей Святыни человечества, — так и Грааль из погрязшего в грехе Запада ушел обратно на недоступную и чистую, непорочную Родину народов» ([98], с. 50–1).

Среди средневековых трудов отметим старофранцузский роман о Граале «La Queste del Saint Graal», в котором последние рыцари Грааля Галаад и Парсеваль перевозят чашу Грааля в восточную страну Саррасу и помещают ее в «духовном замке» — «palais spirituel», где впоследствии похоронены и сами герои. Также в другом романе, «Grand St. Graal», Галаад переносит Св. Грааль из Британии, которая уже недостойна лицезреть его, в ту же восточную страну, где чаша Грааля предстает перед ним во всем своем сиянии и красоте. Упомянем еще, что и в древнекельтской легенде о Мерлине хранители священного сосуда Грааля отправляются на Восток. (О последнем подробнее см. [78], с. 670.)

Ран в книге «Крестовый поход против Грааля» передает одну легенду, слышанную им уже в наше время от простых испанцев, что само по себе свидетельствует о том, как много столетий в народе сохраняется, хотя и в измененной форме, воспоминание о том, что близко его сердцу. В замке Монсегюр долгие годы хранился Св. Грааль. Но вот на замок нападает Люцифер со своими полчищами, чтобы вернуть себе камень Грааля, который некогда выпал из его диадемы. Хранительница Грааля Эсклармонда, укрыв чашу Грааля глубоко в недрах горы, сама превращается в белую голубку и улетает на горы Азии, где живет и по сей день в земном раю ([82], с. 145).

В средние века очень популярным было описание путешествия Иоганна Мондевиля (1356 г.), где изображено царство могущественного священнослужителя Иоанна далеко на Востоке, вблизи рая. А Иоганн Гесе в фантастическом «Итинерариусе» (около 1489 г.) власть царя-священника Иоанна распространяет «до самых крайних пределов земли», включая в его царство и земной рай, который находится на вершине огромной горы Эдем, настолько крутой, что взойти на нее невозможно. По вечерам, когда солнце заходит за гору, видна очень прозрачная (ледник?) и красивая стена рая. В этой стране находится и чудесный остров (блаженных), называемый «Radix paradysi» (корень рая), где три дня пролетают как три часа. Так воображение поэта нередко стремится слить воедино различные представления о стране обетованной своего сердца.

Сказание о Пресвитере Иоанне оставило неугасимый огненный след и в русском сознании. Интерес к таинственному Востоку всегда был присущ русскому народу, постоянно соприкасавшемуся с племенами и народами Азии. Но наиболее ярко этот Восток олицетворяла для него «богатая» Индия, страна чудес, откуда с паломниками и купцами приходили на Русь самые фантастические сведения и легенды. Первым путешественником в Индию называют тверского купца Афанасия Никитина (XV в.), но, конечно, немало было отважных странников-дальнепроходцев и до него, о которых история молчит. Из самой Индии, этого неведомого края, в 1533 году впервые в Москву прибывает посол Великого Могола Бабура и вручает послание правителя Индии, в котором тот предлагает великому князю России дружбу и братство! С тех пор взаимные контакты обеих стран становятся все более частыми (см. [23], с. 121–207). Поэтому понятно, что и легенда о восточном царе Иоанне в конце концов в русском сознании тесно сплелась с представлениями об Индии и претворилась в своеобразное «Сказание об Индийском царстве», легенду, которая с XV века была очень распространена в русской литературе и оказала влияние даже на народные традиции. Эта легенда сохранилась в 47 списках, которые часто весьма разнятся в своих деталях. То, что латинский или южнославянский первоначальный текст письма Пресвитера Иоанна снова и снова перерабатывался в древнерусских вариантах, говорит о том, что на протяжении веков эта легенда вызывала незатухающий интерес. (Обширную библиографию см. в [2], с. 78–83.)

В одном из вариантов легенды греческий король Мануил направляет к сказочному индийскому царю Иоанну послов с дарами, наказав им разузнать о могуществе и богатстве Индийского государства. Иоанн радушно принимает послов, но говорит, что описать его страну невозможно, настолько она велика и обильна не только богатствами, но и чудесами. Если греческий король пожелает, он может сам прибыть сюда, и, став здесь младшим слугой, он будет богаче и могущественнее, чем теперь. Если он все-таки жаждет иметь описание Индийского царства, то пусть продаст свое государство и на вырученные деньги закупит бумаги и чернил и прибудет со своими писцами в его страну и попробует ее описать, но чтобы запечатлеть все чудеса и прекрасные мудрые дела, им не хватит ни бумаги, ни всей их жизни. Так царь Иоанн подчеркивает трансцендентное, неописуемое положение своего государства. Все же, не желая оставить послов Мануила без ответа, правитель Иоанн в немногих словах описывает чудеса своей страны.

Также и в былине о Дюке Степановиче даже сам гордый Киев кажется весьма бедным по сравнению с могуществом Индии! Дюк говорит киевскому князю Владимиру: «У тебя, Владимир князь, столен-Киевский, платье как у нас у самого бедного; у вас в палатах-то белокаменных против нашего — последний дом. У нас на небе солнце, и в тереме солнце, на небе луна, и в тереме луна!» Конечно, все это символы несравненных духовных богатств. К тому же автор былины считает Индию православной страной, которая даже по числу церквей превосходит Киев!

Русское сознание превратило Пресвитера Иоанна в православного царя, который повсюду охраняет и поддерживает христиан; он «над всеми царями царь», и ему принадлежит все пространство, все земли; и только там, где «небо сходится с землей», там границы его государства. В пределах его страны, по-видимому, находится и земной рай. Вблизи рая раскинулось песчаное море, с высокими пустынными и необозримыми горами. По одной версии, король Иоанн живет на острове, вместе с браминами — мудрыми, благородными и высоконравственными людьми, смиренными, милосердными, все понимающими.

Не напоминает ли этот образ восточного правителя — «Белого царя» из прославленной «Голубиной книги», который тоже «над всеми царями царь» и

	«Стоит за веру христианскую,

	За дом Пресвятыя Богородицы.

	Все орды ему преклонилися,

	Все языцы ему покорилися…

	Область его превеликая надо всей землей,

	Надо всей землей, над вселенною…»


Также и в царстве индийского царя Иоанна из русского «Сказания…» нет ни воров, ни завистников, ни лжецов. Над этой страной, полной материальных и духовных богатств, «Бог руку свою держит». Среди величайших чудес здесь магическое «зерцало праведное»: кто глядит в него, видит все когда-либо содеянные им злые и добрые дела, и не только собственные грехи, но и все то, что любой человек совершает в доме своем, а также дружеские или враждебные действия других стран против русского народа.

Во дворце хранится чудесный камень кармакаул, «господин всем камением драгим, в нощи же светит, аки огнь горит», освещая тьму, а днем он как чистое золото (камень Грааля!). Или: в замке, который выстроен из драгоценных каменьев мудростью Соломона, друга Иоанна, сияет камень, который виден далеко в море, он ярче огня — как звезда. Там находится также «негниющее» древо жизни. Помазанный его миром человек больше не старится и глаза его никогда не болят. Или: если в золотой зал вносят больного, он тотчас выздоравливает, глухой обретает слух, к немому возвращается дар речи.

Так в беге столетий в прославлении издревле желанного Края объединяются восторженные сознания многих народов.

Нет сомнения, что верования в «Белый Остров» где-то на Востоке или в Индийское государство царя Иоанна дошли и до сознания древнего латыша, что видно хотя бы из следующего сказания:

«Далеко за землями десяти королей раскинулось большое песчаное море, где вместо воды течет песок
. За этим морем лежит прекрасная страна, которой правит “Белый царь”. Вместо камней там чистое золото, и вместо воды течет мед! Царь живет уже тысячу лет и никогда не умирает. Ночью птицы приносят с неба вести о том, что случится в ближайшие дни, а также книги, писанные Богом. С собаками Белый царь посылает вести другим царям, ибо через зыбучее песчаное море людям не пройти. Но когда песчаное море перестанет течь, тогда Белый царь придет сюда с большим войском и всадники покроют всю землю золотыми подковами» ([93], с. 409).

Помимо уже названных, мы найдем в европейских библиотеках немало других источников, имеющих прямое или косвенное отношение к личности легендарного Пресвитера Иоанна. Но все эти труды, как и сотни рукописей писем царя Иоанна и папы Александра III и др., сохранившихся в пыли архивов до наших дней, несомненно представляют собой лишь небольшую часть той литературы на эту тему, которая существовала в средние века, но впоследствии по той или иной причине погибла. И потому можно себе представить, сколько сердец устремлялось в лучших чаяниях своих, чтобы познать сущность этой необыкновенной личности, окруженной сверхчеловеческим ореолом. Великое горение сердца, может быть, постигало в ней такие истины и свидетельствовало о них с такой верой, которая в наш омраченный сомнениями век могла бы показаться ребяческим безумием.

То что многие сердца чуяли, вновь и вновь подтверждалось доходившими с Востока вестями от многих паломников: что где-то в Азии, среди неприступных гор, действительно обитает некий Род рыцарей духа, которые хотя и остаются невидимыми, скрывшись от глаз любопытствующих, тем не менее принимают участие в судьбах народов и всего человечества. Можно сказать, это Братство есть незримый духовный благодетель человечества. Им руководит Владыка, который и силой своего духа, и могуществом превосходит всех правителей и царей мира сего. Никто из исторических личностей не видел этого Владыку, но все были убеждены в его существовании.

Не напоминает ли это царя Темного Покоя у Рабиндраната Тагора, — владыку, который правит своим государством и поддерживает в нем образцовый порядок, но ни один из подданных ни разу не видел его, хотя все чувствуют его присутствие и абсолютно убеждены в его реальности?

ПУТЕШЕСТВИЕ АПОЛЛОНИЯ ТИАНСКОГО В ИНДИЮ

Обратимся теперь от мира легенд и полуисторических фактов к рассказам очевидцев, которым суждено было самим проникнуть в Братство или в один из его Ашрамов. В европейской литературе таких личных свидетельств сохранилось не много. Самым древним историческим документом такого рода является книга греческого софиста Филострата о жизни великого греческого мудреца Аполлония Тианского [49], где подробно описано интереснейшее путешествие Аполлония в Индию.

Личность Аполлония Тианского, жившего в I веке н. э., предстает в самом удивительном свете. Как философ-неопифагореец, софист, путешествовавший из страны в страну, он своими речами оказывал мощное воздействие на сознание слушателей. Аполлоний слыл также провидцем и магом-чудотворцем, и ему, подобно Христу, приписывали божественное происхождение
. При жизни он был необычайно популярен, его даже обожествляли, в его честь римские императоры воздвигали храмы и чеканили монеты. Конечно, у него было и много врагов. Некоторые нынешние историки усматривают в его жизнеописании много «ненаучных», вымышленных событий и даже суеверий. Но точно так же и жизнь Христа можно считать «ненаучной», ведь и в ней много «чудотворных» деяний и других явлений, не вписывающихся в рамки повседневного опыта. Однако каждое духовно чуткое сознание воспринимает описание жизни Аполлония Тианского как воистину евангельски возвышенное. Жизнь Аполлония предстает перед нами в таком этическом сиянии и мудрости духа, какие присущи единственно великим мировым Учителям. Повествование о жизни Аполлония написал в III веке греческий софист Филострат, основываясь на рукописях, оставленных очевидцем, и на устных традициях. Если Филострат и домыслил кое-что по своему собственному воображению, если время внесло какие-то искажения и если очевидец не все понял, это все-таки никак не сказывается на истинности самих фактов, так же как позднейшие добавления не меняют сущности Евангелий.

Рассмотрим подробнее рассказ о путешествии Аполлония в Индию в гости к таинственному Братству мудрецов-браминов (гимнософистов?). Во время всего его путешествия происходит немало необычного и удивительного. Необычайное явление, можно сказать, представляет собой уже сам Аполлоний, который говорил своему ученику, что знает не только все людские наречия, но понимает и человеческое молчание — то есть язык мыслей.

В Индии Аполлония и его ученика Дамида сердечно принимает царь-философ Фраот, ученик упомянутых браминов. Фраот рассказывает Аполлонию о глубоком уважении, какое индусы питают к философии, и о серьезных испытаниях, какие налагают на взыскующих философии их учителя, и также высказывает глубоко правдивые слова о положении философского познания на родине Аполлония (в Элладе), которые знаменательны для всех эпох:

«У вас есть законы, — говорит он Аполлонию, — о смертной казни для фальшивомонетчиков и еще о какой-то там казни за приписывание себе несуществующих детей, но за подлог и порчу философии (т. е. истины) не карает никакой закон к никакая власть этому не препятствует».

Затем царь Фраот рассказывает Аполлонию о браминах, или подлинных мудрецах, к которым хочет отправиться Аполлоний, и о том, какие трудности вырастают на пути непрошеных пришельцев в их обитель. Даже Александру Великому, когда он вторгся в Индию, не было разрешено посетить этот край. Это место находится между реками Гифас и Ганга. «Если бы даже Александр и переправился через Гифас и покорил всю округу, — рассказывает Фраот, — то все-таки не мог бы взять крепость, где обитают мудрецы, будь с ним хоть десять тысяч Ахиллов и тридцать тысяч Аяксов, ибо мудрецы не бьются с пришельцами, но отражают их, посылая знамения и бедствия». Так были изгнаны Геракл Египетский и Дионис, с оружием вторгшиеся в Индию и пытавшиеся захватить это священное место с помощью своих осадных машин. «Мудрецы, казалось, пребывали в покое, но лишь только воины приблизились, тотчас низверглись на них громы и молнии, прогоняя их и выбивая из рук оружие».

При расставании с Аполлонием царь Фраот дает ему рекомендательное письмо к старейшине браминов-мудрецов Иарху, в котором просит принять Аполлония дружественно, как божественного мужа. Вот содержание этого интересного письма:

«Царь Фраот Учителю своему Иарху и сотоварищам его: радуйтесь! Аполлоний, муж премудрый, полагает вас мудрее себя и явился, дабы поучиться у вас. Итак, отошлите его не прежде, чем узнает он все, ведомое вам, и не пропадет ничто из науки вашей, ибо превосходит он всех людей памятливостью… Спутники его также достойны похвал за преданность свою столь великому мужу. Желаю Тебе и товарищам Твоим всего наилучшего».

После долгого путешествия по странам, полным чудес, Аполлоний и его спутники прибывают в богатую и цветущую местность и наконец видят скалы, на которых стоит крепость мудрецов. Здесь проводник каравана в благоговейном ужасе падает ниц. Аполлоний понимает, что священная обитель мудрецов близка. Индусы боятся этих мудрецов больше, нежели своего царя. Также и сам царь, владеющий этой страною, часто является к мудрецам за советом, как к выразителям божьего промысла. Когда путники приближаются к деревне, неподалеку от которой высится холм, на коем обитают мудрецы, они видят юношу, спешащего им навстречу. Мудрецам уже заранее было известно о прибытии Аполлония, и они послали навстречу ему проводника, который укажет путь к святому месту. Путешественников поражает, что юноша говорит с ними по-гречески. Аполлоний оставляет своих спутников в селении, потому что проводник указывает ему одному следовать за ним, ибо «так велели Сами».

Холм мудрецов высотою с афинский Акрополь и окружен скалистым обрывом, причем скалы то тут, то там воспринимаются как изваяния. Гора окутана облаком, и там обитают мудрецы, по желанию становясь то видимыми, то невидимыми. Поднимающиеся на гору прежде всего видят колодец, излучающий ярко-синее сияние. Вода колодца почитается святой. Там же огнедышащий кратер, у которого индусы очищаются от невольных прегрешений. Эту гору считают центром Индии. Огню здесь поклоняются как святыне и получают его якобы прямо от лучей солнца. Ежедневно в полдень здесь поют гимны Солнцу.

Мудрецы-брамины, по словам самого Аполлония, — сверхземные существа, хотя и живут на земле. «Они обитают на земле и не на земле, без стен оборонены и не владеют ничем, кроме всего сущего». При священнослужении в честь Солнца они, не предпринимая никаких особых усилий к тому, поднимаются в воздух на два локтя от земли
. 

Днем мудрецы просят Солнце сделать землю цветущей и счастливой. Ночью они просят огненный луч не оставить людей во мраке. Это луч солнца, который брамины чудесным образом сохраняют. Мудрецы по желанию вызывают дождь или разгоняют тучи и получают солнечный свет. Без каких-либо приготовлений они получают все, что только пожелают и чего у них нет.

Внешний облик самих браминов прост, но величествен. Они носят длинные волосы. Голову повязывают белой повязкою. Их священное одеяние, как называет его автор, очень простое и сделано из одного куска ткани, «из самородной шерсти, которую производит земля». Ходят они босиком. У каждого брамина имеются перстень и посох, обладающие чудесными свойствами. С их помощью мудрецы могут добиться всего, но эти способности они хранят в тайне.

Когда Аполлоний входит в Обитель, Старейшина Братства — которого зовут Иарх — остается сидеть в своем украшенном кресле, в то время как другие мудрецы идут Аполлонию навстречу. Имя Иарх, вероятно, есть сокращенное греческое Hierarches, т. е. Владыка. (Некоторые исследователи пытаются образовать это слово от санскритского Arhat — высшая духовная степень в буддизме.) Разговор ведется на греческом языке. Аполлоний высказывает свое убеждение, что знания браминов намного глубже и божественнее его собственных знаний, поэтому он и предпринял этот далекий путь, какого доселе ни один из его соотечественников не совершал. Начиная беседу, Иарх говорит, что не станет его расспрашивать, ибо ему уже все об Аполлонии известно. Он сообщает Аполлонию некоторые подробности из его жизни, и последнего глубоко поражают способности ясновидения старейшины индийской общины. Иарх говорит, что и Аполлоний может приобрести эту мудрость и что он готов его учить.

После обряда поклонения Солнцу, когда все присутствующие поют хором гимны и на мгновение возносятся в воздух, начинаются философские беседы. Мудрецам, которые утверждают, что им известно все, Аполлоний по методу греческой философии предлагает вопрос: ведают ли они о себе? Ибо греки познание самого себя считали самым трудным. Иарх отвечает: «Мы потому и всеведущи, что прежде всего познали самих себя, — никто из нас не предался бы сему любомудрию, не постигнув прежде самого себя». Тогда Аполлоний спрашивает: «Кем же вы себя считаете?» — «Богами», — отвечает Иарх. — «А почему?» — «Потому что мы добрые люди».

Далее, спрошенный относительно мнения о душе, Иарх отвечает, что тут их мнения совпадают с учением Пифагора и египтян, т. е. что он верит в реинкарнацию и даже помнит свои прежние воплощения. Также и Аполлоний помнит, что он в прошлой жизни был кормчим египетского корабля (или, переводя с языка символов, правителем Египта).

Аполлоний гостит у индийских мудрецов четыре месяца и знакомится с их жизнью и учением. Из этого учения биограф сохранил лишь редкие фрагменты, к тому же подчас пропущенные через призму субъективного восприятия
. В этом учении отражается и пифагорейство, и неоплатонизм, но, похоже, не чужды ему и элементы греческого политеизма. Иарх говорит, что они признают пять стихий, а не четыре, как греки; пятая — эфир, который они считают «первоначалом богов». Ибо все, что вдыхает воздух, смертно, но все, что пьет эфир, бессмертно и божественно
. Космос — живое существо. Он биполярен, в нем объединены женский и мужской принципы. Первопричина космоса — Бог. Но части света управляются многими другими богами. В сущности, весь мир наполнен богами (т. е. духами).

Далее они беседуют об астрологических вопросах, обсуждают искусство ясновидения и предсказания — мантику. О людях, которые привержены искусству мантики, Иарх высказывается, что они посредством этого становятся божественными и трудятся во спасение человечества. Но пророчествовать может лишь тот, кто совершенно чист душою, чей разум чужд малейшего зла и кто всегда сохраняет чистую мысль. «А стало быть, нечего дивиться, — говорит Иарх об Аполлонии, — ежели ведома сия премудрость тебе, чья душа преисполнена эфиром». Дар пророчества тесно связан с целительной силой и врачеванием.

Сам Иарх также обладает исключительными способностями врачевания. В Ашраме нередко появляются разные люди и просители, которые ищут совета и помощи. Так, приходит женщина, сын которой одержим демоном, и Иарх дает ей средство для изгнания из сына злого духа. Затем Иарх исцеляет хромого; слепому возвращает свет очей; помогает советом роженице; обучает отца, как вызвать в детях отвращение к вину. Даже местный царь приходит за советом.

В пище члены общины довольствуются малым: лишь сушеные плоды и коренья, и дары урожая.

Иарх дарит Аполлонию семь перстней, на которых начертаны имена семи планет; каждое кольцо надлежит носить в определенный день недели. Затем он знакомит его с удивительными животными, с редкими драгоценными камнями-самоцветами, которые притягивают все предметы и так сияют, что превращают ночь в день, и т. д. (Конечно, многое самое сокровенное, что было доступно Аполлонию и обсуждалось наедине, могло остаться неизвестным его ученику.)

Иарх вообще относится к Аполлонию с большим уважением, называет его возвышенным и божественным человеком. Наконец, прощаясь, Иарх говорит Аполлонию, что не только после смерти, но еще при жизни многими он будет почитаться за бога.

Эти месяцы, проведенные Аполлонием у индийских мудрецов, дали ему чрезвычайно много для достижения полной зрелости духа. Он возвращается в Элладу как воистину возвышенный дух, и начинается его беззаветное неустанное служение человечеству. Многое в его жизни и учении напоминает Христово Евангелие смирения сердца. И его заповедь гласит: любите друг друга и помогайте друг другу. Его проповеди исполнены общечеловеческого гуманизма и любви ко всем живым существам. С терпимостью и уважением относился он ко всем религиям, в том числе и к греческому Олимпу, но своей миссией он считал их очищение и укоренение философского распознавания. Он объехал весь культурный мир того времени, от Вавилона до Испании, и повсюду учил нравственности и истинной вере, творя чудеса, пророчествуя и исцеляя, закладывая благодетельные несокрушимые магниты духа во многих странах. Подобно Христу, он воскрешал из мертвых, прекращал эпидемии
. Повсюду его встречали с большим уважением и вниманием, города присылали к нему целые депутации и просили его разрешать вопросы, связанные с моралью и религией. Истинно, многие страницы жизнеописания Аполлония читаются как высочайшее Провозвестие.

Все же ни одного великого духа не миновала чаша мученичества. Также и у Аполлония в конце концов появляется немало врагов, особенно из среды римского жречества. Жестокому преследованию подвергался он, как и христиане, со стороны императоров Нерона и Домициана. Когда Домициан вызывает его на суд, Аполлоний не скрывается, хотя знает, что ему грозит смерть. Он мужественно направляется в Рим и позволяет арестовать себя. Он терпит надругательства. Однако его не казнят, а заковывают в кандалы и заключают в тюрьму. Но в зале суда происходит чудо: Аполлоний внезапно исчезает, доказав таким образом, по свидетельству биографа, свою божественную природу, а равно и то, что перед судом предстал добровольно. В тот же день вечером, через несколько часов, он уже среди своих друзей в городе Путеола, хотя дорога от Рима до этого места занимала три дня
.

Об уходе Аполлония Тианского с земного плана сохранилось три версии. По одной, через два года после своего чудесного спасения из тюрьмы Аполлоний умер в Эфесе, «если только он умер», — добавляет биограф. По второй версии, его захватили жрецы в храме на острове Родос и заковали в кандалы. Но мудрец внезапно исчез в святилище: двери храма сами собою раскрылись навстречу ему и захлопнулись за ним, и был слышен девичий хор, который пел: «Оставь землю, вознесись на небо!» По третьей, самой вероятной версии, о которой сообщает книга «Криптограммы Востока», Аполлоний на склоне лет опять отправился в Братство индийских мудрецов, где уже побывал в юности, и остался там.

Влияние описания путешествия Аполлония Тианского прослеживается также в древнерусской литературе, в частности в известной легенде из жизни св. Зосимы [13]. Преподобный отшельник Зосима, который в русских житийных описаниях славится своей дружбой с животными и всеми живыми тварями, просит Бога позволить ему увидеть, как живут блаженные люди брамины. Тогда ему является ангел и указывает отправиться в страну, посетить которую лишь он один из многих признан достойным. Когда, после многих приключений, он подходит к широкой реке, деревья склоняются над водой подобно мосту, и по ним он перебирается на ту сторону. Зосима встречает человека, облаченного как бы в молнии, с ангельским лицом, одного из блаженных, и в страхе простирается перед ним. Тот приводит его к старцам Братства, которые кажутся ему подобными Сынам Божьим. Зосима остается там семь дней, чтобы описать жизнь блаженных браминов. Бог избрал их и поместил на этой земле; они без грехов, но не бессмертны, хотя живут многие сотни лет и умирают без болезней и без страха. Ангелы пребывают с ними и извещают о людских делах, а они денно и нощно молятся Богу за людские грехи.

Надо отметить, что понятие блаженных браминов некогда было широко распространено даже среди простого народа, особенно среди украинцев, которые весною даже справляли особые «(б)рахманские праздники».

«ХРАМ ЖИЗНИ» ПО СВИДЕТЕЛЬСТВУ ЛАО-ДЗИНА

Попытаемся теперь прикоснуться к современным источникам, которые дают нам уже более прямые свидетельства, что община мудрых или Братство Святого Грааля существует и в наши дни.

И все же, не кажется ли безумием в наш век индустриализации и торжества техники искать в этом мире основу того, во что с интуитивной убежденностью верили многие светлые умы средневековья, что восемнадцать столетий тому назад Аполлоний Тианский пережил как высшую действительность, но что теперь нашему европейскому сознанию кажется столь фантастично-иррациональным? Когда весь земной шар географически исследован и описан, высочайшие горы покорены, и когда точная наука считает, что на нашей планете осталось мало неразрешенных проблем на физическом плане, как можно заводить речь о каком-то фиксированном в пространстве и во времени месте или явлении, о котором европейской науке было бы ничего неизвестно?

Но на самом деле нужно сказать, что наука еще не разрешила ни одной проблемы, относящейся к сфере тончайших духовных энергий или трансцендентных явлений. Тем не менее мы не можем отрицать, что также и эта сфера может быть объектом — и более того, подлежит точному исследованию, как часть того великого беспредельного Непознанного, исследование которого наука должна поставить своей целью.

Прошло почти две тысячи лет со времени путешествия Аполлония Тианского в священную обитель восточных мудрецов. Потому нас так поражает, что подобные же свидетельства встречаются и в наши дни, — свидетельства, которые во многом совпадают с описанием, дошедшим из седой древности. После первой мировой войны большое внимание привлекла к себе статья известного монгольского ученого-археолога доктора Лао-Дзина в «Shanghai Times», получившая широкий отклик в европейской прессе (пересказ содержания публиковался и в рижских газетах). В своей статье Лао-Дзин рассказывает, что он посетил недоступный для обычных людей «Храм Жизни», находящийся в малоизвестном нагорье Кунь-Луня, в самой труднодоступной части Тибета. Его сопровождал некий непальский йог, которому он однажды спас жизнь и который в благодарность за это поведал ему, что остаток своих дней он хочет провести в «Храме Жизни». В путешествии по Тибету им пришлось преодолеть невероятные трудности.

«После двух месяцев пути по пустыне Гоби и ужасным горным хребтам Северного Тибета, — рассказывает автор, — мы наконец достигли какого-то заснеженного нагорья, высотой около 15 тысяч футов над уровнем моря. Велико было наше изумление, когда вдруг далеко внизу мы увидели зеленеющую долину, плодородная природа и тепло которой являли разительный контраст с пустынными снежными горами, среди которых мы находились. В этой долине мы увидели много зданий своеобразной архитектуры, вызвавших наше удивление».

«По одну сторону долины мы увидели мощную группу красивых зданий, которые возвышались над верхушками деревьев. Здесь-то, как я узнал после, и находился упомянутый “Храм Жизни”, вместе со зданием библиотеки, астрологической башней (наподобие тех, какие строились халдейскими мудрецами), зданиями лабораторий и пр. Эти постройки, сложенные из черного базальта и серого гранита, стоят сейчас так же, как они стояли уже во времена Чингис-хана. Они древнее Великой Китайской стены, древнее самых старинных индийских пагод и, возможно, даже древнее египетских пирамид».

Все отшельники, которые жили в этом уголке, давали обет абсолютного молчания. Потому-то это место, «хотя оно многие века являлось обителью великих духовных Учителей — Махатм и пророков, осталось до наших дней одной из величайших мировых тайн».

«Случайные путники, которые достигали этого священного места, — или оставались там навсегда, или умирали от голода и трудностей на обратном пути в цивилизованный мир. Те же немногие, которые возвратились живыми, давали клятву не разглашать ничего из того, что они видели и слышали в святилище».

«Храм Жизни», который показал Лао-Дзину его проводник-йог, предназначен для исследования человеческого духа и его силы. «Может быть, это единственное место на земле, где люди различных религиозных верований и убеждений могут встречаться на нейтральной почве и сосредоточить все свои силы и способности на разрешении проблем, имеющих такое величайшее значение для блага всего человечества».

Обитатели этой долины живут совершенно обособленно от остального мира. Все необходимое для каждодневной жизни они производят своим собственным трудом… Самая большая ценность святилища — библиотека со множеством рукописей, а также карт и инструментов, необходимых для высших научных исследований. Лао-Дзин в своей статье останавливается главным образом на физических явлениях, ибо о чудесных духовных теориях и феноменах, которые там происходят, ему было запрещено писать. Он только упоминает, что адептам присущи ясновидение, телепатия и другие высшие способности, причем Лао-Дзин присутствовал при многих научных опытах. Среди всего прочего он видел, как адепты поднимались в воздух и даже становились невидимыми для физического глаза. Адепты живут многие столетия, однако выглядят как люди средних лет. Разумеется, все это — результат достижений несчетных веков духовной дисциплины и высшего знания.

ГОЛОС ВОСТОКА

Это свидетельство монгола Лао-Дзина есть голос Востока. В то время как в Европе мы в исканиях устремляемся по следам Грааля, тщетно блуждаем в охваченных рационализмом и скептицизмом столетиях и пытаемся интуитивно приоткрыть истину в далеких, полузатемненных легендах и символах, совершенно иная картина предстает перед нами, когда мы вступаем в Азию, когда вслушиваемся, о чем вздыхает и во что верует чистейшее и благороднейшее сердце духовно утонченных восточных народов. Духовное сознание Востока не только убеждено, но знает о существовании Высшего Братства на земле. И дело не только в том, что здесь оно пространственно ближе — для мысли и духа нет ни пространства, ни расстояния. Лучшее восточное сознание не сковано панцирем сухого интеллекта. Оно мыслит сердцем, оно подходит к вещам и явлениям с простотою духа, как ребенок, и потому быстрее догадывается о том, что интеллект не улавливает. Особенно чувствительна психика у индуса, она куда более чутко отзывается на неслышимые и невидимые явления, нежели психика европейца, и позволяет ему гораздо быстрее воспринимать отвлеченные метафизические истины. Даже простой человек, не знающий грамоты, способен проявить духовное понимание, если только его сознание не заскорузло в догмах или суевериях. Именно это следование голосу сердца и развило в людях Востока тот усиленный огонь чувствознания, который так необходим всем тем, кто раздвигает границы познания в той или иной сфере умственной деятельности.

Во-вторых, Восток — страна мощных духовных традиций и опыта. Не зря Восток считается колыбелью древнейшей Мудрости, прародиной всех религий и философских идей. Также и учение Христа пришло с Востока. На какие бы высоты ни вознесся тот или иной народ или цивилизация в их своеобразной культуре или духовных достижениях, он всегда может найти хотя бы отдаленный прообраз своих достижений в какой-то религии или научном принципе, пришедшем с Востока. Сам воздух Востока насыщен мыслью о Вечном. «Нет ворот на Востоке, на которых бы не было начертано Имя Высшего Познаваемого» ([1], 58).

Эту духовную культуру человеческое сознание приобрело здесь в прямом соприкосновении с другими, более совершенными сознаниями, близость которых способна привести его в трепет и возжечь его. Человек Востока способен на безмерное благоговение и преданность по отношению к тем высоким духам, которые на долгом пути опыта накопили свет и излучают его другим. Поэтому и Рабиндранат Тагор говорит о своей родине, Индии: «В нашей стране тот, кто искренно любит Бога, пользуется таким уважением, которое на Западе может казаться почти кощунством» ([47], с. 57).

Индии ведомо истинное понятие подвижника духа. Уже с младенчества мать прививает индусу благоговение перед великими Риши седой древности — святыми, которые несли народам свет духа, из любви к человечеству шли на страдания и жертвовали собой ради его блага, делали человечество лучше. Самая первая заповедь, какую мать вместе с первыми словами любви передает своему ребенку, гласит: «Люби высокого Учителя, отдай себя Ему: подражая Ему, ты станешь лучше и сможешь помогать другим!»

Нам, воспитанным в европейском духе, даже трудно представить себе, какое благоговейное понимание Учителя может быть вложено в душу индийского ребенка. Об этом свидетельствует хотя бы эта легенда:

«Маленький индус, познавший Учителя. Мы спросили его: “Неужели солнце померкнет для тебя, если увидишь его без Учителя?”

Мальчик улыбнулся: “Солнце останется солнцем, но при Учителе мне будут светить двенадцать солнц!”

Солнце мудрости Индии будет светить, ибо на берегу реки сидит мальчик, знающий Учителя» ([43], с. 89).

На Востоке, поистине, еще сохранилось понятие духовного Учителя во всей своей изначальной красоте. Воистину, что-то волнующе-возвышенное проявляется в отношении ученика к своему Учителю-Гуру, к водителю жизни и наставнику в знании, в котором он видит сияющий всеми цветами радуги мост бытия, ведущий его к высшим мирам.

Это великое благоговение индусов перед Посвященными Духа очень наглядно передает также Эванс-Венц в книге о великом отшельнике и поэте Тибета Миларепе.

«Некогда европейских Святых считали — хотя и немногие — громоотводами, которым приходится отвращать Божью суровость. Это мнение близко распространенному среди индуистов и буддистов убеждению, что великие Риши были и впредь пребудут Хранителями человечества. И по сей день цейлонский буддист молится, чтобы его новое рождение произошло среди богов Гималаев. Один бенгальский отшельник показывал мне снежные горы около Кайласа, на которых пребывают боги, в неусыпном дозоре направляя духовный рост человечества. Хотя эти Существа и остаются незримыми для обычного человеческого ока, однако зрячие узнают их, и они открываются тем, у кого чистое сердце. Молчаливыми стражами взирают они в своем божественном сострадании с Гималайских высот на землю, пока не завершится долгая ночь Кали-юги
 и заря пробуждения не займется над всеми народами. Также и Миларепа, который был принят в Общину Озаренных, в одном своем песнопении рассказывает, что он, великий йог, посылает в мир мысли помощи, полные сострадания и духовной силы, подобно стрелам, и что они несут его благословение всем готовым человеческим сердцам… Связанные с человечеством на земле и с Озаренными в сверхчувственной сфере, они выполняют более важную задачу, нежели все короли и правители человечества» ([63], с. 29–30).

Вот почему взоры миллионов индийцев с величайшим благоговением обращены к лучезарным вершинам Гималаев. В неисчислимых сердцах во все времена пламенела сокровеннейшая мечта хотя бы раз в жизни посетить священные горы и прикоснуться к тем местам, которые воистину очищают и освящают. Кто знает, может быть на какой-нибудь самой уединенной суровой горной тропе, на краю бездны отчаяния страждущего сердца повстречаешь нежданно Его, нечаянное счастье своей жизни. Для индуса уже сами Гималаи являются символом великих Риши. Вековечные тропы тысяч лабиринтов Гималаев насыщены Их знанием и Их благой мыслью. Каждый придорожный камень — свидетель Их подвигов. Паломнику Гималаи кажутся поистине Небесной лестницей. Самое незначительное обстоятельство может прозвучать там для его сердца откровением. Там ведь Родина Богов, «престол Бога», святая Гора Спасения, где ведут битву невидимые подвижники духа. Индус хранит также и легенды о тех мировых Учителях, которые в начале своей миссии посетили Гималаи и унесли с собой их благословение на путь подвига.

Оттого и у Рабиндраната Тагора самым сильным переживанием детства было, когда его отец, мудрец-индус, взял его однажды с собой в Гималаи. И по сей день немало паломников, приближаясь к святой горе Кайласа, или «Раю Шивы», которая для сердца их есть самое сокровенное место на земле, — последний участок своего пути вокруг закованной в лед горы в великом своем фанатизме нередко проходят на коленях. В пещере над пропастями Кайласа некогда медитировал Миларепа, там погружались в духовное созерцание ученики Будды. В пещерах по горным склонам еще и сегодня путники встречают редких отшельников, которые в глубоком отрешении, в медитации стремятся достичь полного слияния с Высшим, а на сто миль ниже другой, динамичный ритм жизни требует в самой жизни найти пути восхождения.

БЕЛЫЙ ОСТРОВ

Духовными воспитателями образованного индуса уже с детских лет были и поныне являются Рамаяна и Махабхарата — великий эпос религиозного знания, где в строгих, музыкальных формах красоты открываются также высшие знания. В Махабхарату, в частности, входит священная книга индусов, Провозвестие великого Учителя Кришны — Бхагавадгита, которая уже сама по себе ознаменовала целую эпоху в росте сознания индийского народа. Эти эпические сказания зарождают у индуса и первое предчувствие о Белом Острове, где обитает семья Богочеловеков. И тот, кто обладает чутким и понятливым сознанием и чистым сердцем, пытается объединить в сердце своем этот отзвук седой древности с чудесными сокровенными звучаниями настоящего.

В Рамаяне описано, как выступающий против Света царь Равана, блуждая в поисках достойного противника, встретил божественного мудреца Нараду и спросил его: «Я знаю, что ты вечный странник по свету: скажи мне, где могу я встретить героя, в поединке с которым я мог бы утолить свою жажду сражения?» Нарада ответил: «Здесь находится великий Белый Остров (Швета-Двипа) вблизи Млечного океана (Кширода)
, где обитают великие, могучие люди, прекрасные, как лунный свет. Они стройны и плечисты, наделены великой и физической, и духовной силой, и голос их подобен грому. Силой безраздельного внимания, преданностью и постоянным созерцанием, обращенным единственно к Богу Нараяне, они заслужили возможность жить в этой счастливой стране. О Равана, я вполне уверен, что каждый из этих людей докажет, что он может быть противником твоей силе и твоему мужеству: так направляйся туда, и да благословит тебя Бог!»

И вот Равана направляется туда, исполненный предвкушения и жажды скорой битвы. Это чудесное место на земле насыщено таким ослепительным светом, что взор смертного не в силах вынести его. Но вокруг этого места свирепствует страшная буря, и все пространство оказывает такое мощное и сверхъестественное воздействие, что воздушное судно Раваны не может пристать здесь, и полководцы его, охваченные ужасом, отказываются воевать. Сам Равана все-таки на краткий миг попадает на Белый Остров, но это путешествие кончается для него плохо.

Во втором индийском эпическом цикле — Махабхарате, написанном несколькими столетиями позже Рамаяны, «Седой Мудрец» Нараяна поучает Нараду о том, где расположен Белый Остров, что искать его следует в Центральной Азии, к северо-западу от горы Меру, обители богов и полубогов. Вдохновленный Нараяной, одаренный силой высшей йоги, Нарада внезапно возносится в ментальном теле в пространство и мгновенно достигает вершины горы Меру. Здесь, с некоего уединенного места в северо-западном направлении, перед ним открывается необыкновенный и чудесный вид. На севере Млечного Океана он замечает обширный остров — Швета-Двипу. Нарада посещает этот остров и встречает здесь обитателей с лицом белым, как лунный свет, крепких, словно выкованных из стали, наружностью своей и поведением подобных Богу, очищенных от всех грехов, наделенных самыми благими качествами, с таким светлым спокойным характером, который не может вызвать ни порицания, ни лести, и в лучезарном сиянии, при виде которого слепнут глаза грешника. Они достигли спасения и служат Всеединому — Нараяне, Душа которого выявляется на Белом Острове. Лишь высшее устремление и самая преданная жертвенная любовь дает им возможность созерцать Его и жить, сливаясь с Его сущностью.

В другом месте сказано так:

	«Достигнув большого Белого Острова, Нарада, владычный риши,

	Тех людей светлых, сияющих подобно месяцу, увидел;

	

	Он почтил их, склонив голову, и почтен был мысленно ими. 

	Желая созерцать (бога), пройдя через все самоистязания, шепча молитвы, стойкий,

	

	На одном сосредоточась, певец, воздев руки, погруженный (в священное самоисступленье), 

	Вездесущему, бесконечнокачественному начал хваленье» ([24], с. 26).


	«Достигнув великого Белого Острова, узрев непреходящего Хари 

	И возвратясь оттуда, раджа, Нарада поспешно отправился на Меру,

	

	Сложив в сердце драгоценную ношу того, что ему изрек запредельный Атман;

	Этим словом его дух (атма) был сильно взволнован, о раджа…

	

	И в обширную область Бадари с воздуха быстро спустился, 

	Тогда он увидел обоих богов, древних, превосходных риши.

	

	Творящих превеликий подвиг, утвержденных в Атмане, (блюдущих) великие обеты, 

	Превосходящих блеском озаряющее весь мир солнце…

	

	“Те, что собираются там, которых все существа почитают, 

	Которых я видел на Белом Острове, похожи на этих двух превосходных риши”… 

	

	Когда оба сели, озарилась (сиянием) округа…» ([24], с. 72–3).


Упомянем и еще одно замечательное сказание из Махабхараты о том, как эту страну посетили три паломника — индийские Муни, или аскеты и мудрецы:

	« … “На севере Молочного моря есть светозарный Шветадвипа (Белый Остров), 

	

	Там преданные Нараяне люди, сияющие, как месяц, 

	Нераздельной сутью благоговейно отдались Пурушоттаме;

	

	Они проникают в тысячелучистого, вечного бога, 

	Свободные от индрий, благоуханные, не отливающие, не вкушающие пищи. 

	

	Единому преданы те люди, жители Шветадвипы. 

	Муни, туда идите, там явлюсь вам”.

	

	Тогда все мы, выслушав тот бесплотный голос, 

	Отправились в ту страну по возвещенной дороге.

	

	Великого Белого Острова достигли, того (бога) вожделея видеть, о нем размышляя. 

	Тогда мы утратили наше зрение (внешних) предметов,

	

	Но мы не увидали Пуруши; его сияние лишило нас зренья. 

	Тогда труднодоступное возникло у нас постиженье силой преданности богу:

	

	Не совершив предварительно умерщвления плоти, бога нельзя увидеть. 

	Тогда снова сто лет мы творили подвиг, столь великое время!

	

	Закончив обеты, прекрасных людей мы увидали, 

	Отмеченных всеми добрыми знаками, светлых, сияющих, как месяц, 

	

	На северо-восток обращенных, брамин, постоянно шепчущих (молитвы), сложив руки, 

	Умственное шептание молитв те Махатмы творили;

	

	Таким нераздельным сосредоточием ума ублажился Хари;

	Какое сияние солнца бывает в конце юги, о тигр-муни,

	

	У каждого из этих людей было такое сиянье;

	“Этот остров — обитель сиянья” — так мы размышляли:

	

	Там никто не отличается: все одинаково сияют;

	Тогда сиянье как бы тысячи одновременно пламенеющих солнц возникло.

	

	И вдруг, о Брихаспати, мы снова зрячими стали;

	Тогда внезапно все разом бегом побежали те люди,

	

	Молитвенно сложив ладони, радостно “Поклонение (Намах)” повторяя;

	Как единый мощный звук их возгласы воспринимались.

	

	То было приношенье, которое творили богу эти люди. 

	От его сиянья мы внезапно пришли в исступленье,

	

	Силы зрения и других чувств лишась, мы ничего не видали 

	И только разливающийся звук отчетливо воспринимали:

	

	“Тебе победа, голуболотосоокий, поклоненье тебе, о бытие Вселенной, 

	Поклоненье тебе, Хришикеша, ты — Человек, великий, первородный!”

	

	Такое слово, произнесенное как должно, мы слыхали;

	И в это время чистый, всеблаговонный ветер

	

	Чудесные принес цветы и годные для жертвы коренья. 

	Так совершали жертву (богу) Хари предельно сосредоточенные люди, блюдущие пять сроков,

	

	Приобщенные высшему благоволенью мыслью, словом, делом;

	Несомненно, там бог явился, где они произносили такое слово.

	

	Но мы его не видели: его майя ввела нас в заблужденье…» ([24], с. 17–9).


Показательно отметить здесь, что с этими свидетельствами Рамаяны и Махабхараты о Белом Острове тесно связана также одна страница книги эзотерического знания — «Тайной Доктрины» Е. П. Блаватской.

Согласно древней легенде, по всей Центральной Азии, на север от Гималаев, когда-то простиралось огромное море, посреди которого находился чудесный, несравненной красоты остров, который населяли последние остатки третьей расы. Это была раса, способная одинаково легко жить в воде, в воздухе и в огне, ибо она обладала неограниченной властью над стихиями природы. Это были, истинно, «Сыны Божьи» — Элохимы, которые открывали людям высшие знания. Остров этот, согласно традиции, существует и по сей день в виде оазиса, вокруг которого простирается ужасающая огромная пустыня Гоби, где нет ни единого человеческого жилья. По морю с этим островом не было никакого сообщения, только подземные ходы, известные лишь Водителям. Память об этом острове, как далекий отзвук, сохранилась в сердцах некоторых людей Востока. Все Иерофанты греческих школ сообщали, что такой остров существует ([48], т. 2, с. 276; [55], т. 1, с. 589–90).

Что на самом деле некогда в центральной части Азии находилось море, которое впоследствии в результате катаклизмов превратилось в пустыню, и что там существовал недоступный остров «Shamballah», где обитали Сыны Света, утверждается также в письмах Махатм ([76], с. 152; русский перевод см. [52], с. 68). Восточные легенды, кроме того, свидетельствуют, что этот центр Азии и вместе с тем и всей планеты существовал всегда, с незапамятных доисторических времен, и его не коснулись ни «всемирный потоп», ни другие катаклизмы, и что он пребудет до конца нашего планетного цикла.

Может быть, и древнегреческий эпический поэт Гесиод соприкоснулся, хотя и косвенно, с существованием этой обители героев духа, воспевая в поэме «Работы и дни» острова блаженных на краю земли, близ океанских пучин, — эту страну обетованную духовных устремлений человечества, где после ужасных войн нашли прибежище некоторые избранные четвертого поколения или расы. Это был «божественный род героев», которых в древности именовали «полубогами на многодарной земле». Платон там созерцает души, которые очищались во многих кругах жизни и чья жизнь на земле была правдива и свята. Вообще острова блаженных, или Елисейские поля, первоначально представлялись древним грекам как обитель бессмертных героев и полубогов, а не как «царство мертвых», и только впоследствии они слились с понятием загробного рая.

Как эпические сказания о божественных героях, так и древняя полумифологическая наука индусов со всей определенностью говорят о пространственном существовании такого острова. Похоже, что древнеиндийские географы даже отмечали его на своих картах, ибо они считали Швета-двипу одним из континентов (островов) нашей земли ([20], с. 440).

Это напоминает мифический континент Уттаракуру, который также и буддийская легенда включает в число четырех мировых островов. В Рамаяне, напротив, эта фантастическая страна изображена по ту сторону Гималаев. К северу от нее бушует сказочная река Шила: каждый, кто приблизится к ней, превращается в камень. Только совершенным существам удается переправиться через нее. Ласковые, чистые дуновения ветра вечно веют в этом блаженном крае; живущие здесь не знают ни бед, ни забот. Круглый год деревья сгибаются под тяжестью плодов. Это место полубоги и семь великих Святых древности избрали своей обителью и здесь живут они в высшей радости. Продолжительность их жизни тысяча лет. Так древняя память о чем-то подлинно реальном смешана здесь уже с гедоническими потусторонними образами.

Мысль о Священном Острове, конечно, не угасала и в древнекитайском эзотерическом сознании. Чаще всего в трудах Лао-цзы и его учеников встречается утверждение, что где-то, в раю бессмертных, скрытые от этого мира, обитают святые люди, наделенные сверхъестественными способностями. Они имеют такую власть над своим телом, словно оно является лишь оправой для духа. Ни холод, ни солнечный зной не могут причинить им вреда. Также ничто не может ранить их. Они всесильны, всезнающи, вездесущи, они боги над всеми богами. Эти богочеловеки достигли бессмертия. Во времена императора Ханя (III век н. э.) верили, что существуют различные раи богочеловеков, которые находятся на востоке мира, далеко на островах в океане ([68], с. 86).

Об острове Высоких Учителей повествуется также в одном древнем даосском тексте, в рассказе о правлении императора Яо (XXIV век до н. э.): «Император Яо много заботился о народе и думал, что правит идеально хорошо. Но после того, как он посетил четырех Учителей на далеком острове Ку-ши, он признал, что он все только портил» ([95], с. 213; [95а], с. 34).

Отметим, что и в Европе, уже за сто лет до Е. П. Блаватской, немецкий мистик Эккартсхаузен в своих трудах писал о некоем острове, который населяют Высшие Разумы человечества.

«С древних времен были люди, которые искали мудрость в чистоте своего сердца; но они жили скрытно и творили добро без шума. Некоторые из них были осмеяны, другие стали жертвой предрассудков и заблуждений, но мудрость всегда оставалась мудростью, и ее приверженцы трудились по великому Божественному плану на благо человечества. Моря отделяют страну, населенную мудрецами, от земли детей заблуждения. Их остров лежит вдали от известных земель и останется неоткрытым до тех пор, пока глаза людей не будут способны вынести свет божественного Солнца. Редко кому из смертных дается возможность ступить на их святые берега. Но время от времени их послы отправляются в разные части мира. Их дело — распространять свет, искать свет повсюду, где он только может излучаться. Эти посланники стремятся распространить божественную мудрость по тихим путям. Им известны самые сокрытые тайны природы. Они сближаются с людьми, которые идут по пути добра и правды, делятся с ними тайными знаниями и ведут их к свету, к способности постижения, к мудрости» ([62], с. 197).

Конечно, в Европе сведения о Белом Острове и Горной Обители можно иногда встретить и в других трудах, особенно если их автор был членом какого-либо эзотерического кружка и знал или догадывался о существовании Братства Науки. Но эти сведения могут быть тем более сокрытыми и условными, чем глубже в анналах истории погружаемся мы в средневековье, когда философы-оккультисты, опасаясь инквизиции, скрывали свои высшие знания под сложными алхимическими формулами или под полухристианской символикой розенкрейцеров, вполне понятной лишь близким ученикам и друзьям. Даже еще в XVII веке пользоваться такой символикой был вынужден Томас Воган, благородный «сын огня», алхимик и натурфилософ, погибший во время научного эксперимента. Воган, который обыкновенно писал под псевдонимом Eugenius Philalethes, в книге «Lumen de Lumini» ([97]; [97a]) упоминает о замкнутости Высшего Братства и его адептов:

«Софист их (Братьев) мало ценит, потому что они не обнаруживают себя в миру, из чего он заключает, что подобное Общество вообще не существует, — ведь он сам не является его членом. Если и найдется такой читатель, который будет настолько справедлив, что допустит причины, по которым они скрываются и не показываются открыто, то безумцы сразу же кричат: “Выходите же!” Никому нет дела до них из-за своих мирских интересов… Много ли людей исследуют природу, дабы познать Бога?»

В одном из первых своих трудов Воган описывает Невидимую Гору, где обитают Мудрецы, и путь, ведущий туда. Конечно, это можно понимать и как вершину духовного преображения или эволюции, но за этой символикой Воган, должно быть, видел и другое, реальное понятие. Эта гора Мудрецов находится в центре мира, одновременно далеко и вместе с тем близко. Там хранятся богатейшие сокровища, но такие, которые мир не считает ценными. Человек может достичь ее лишь собственным тяжким трудом и усилиями. Бесстрашному путнику надо отправляться туда темной ночью, и его поведет и будет охранять Проводник. По дороге на него будут нападать ужасные звери (т. е. его собственные страсти), но с помощью Проводника он их одолеет. В грозной буре, землетрясении и огненном пламени испепелится его земное имущество, и на рассвете откроется желанное сокровище, «благородная Тинктура, при помощи которой можно было бы придать миру, если б он служил Богу и был достоин такого дара, другую окраску и обратить его в чистейшее золото». Эту Гору Мудрецов Воган уподобляет древнееврейской божественной горе Хорив. В другом месте он упоминает также окутанную облаками святую горную обитель Братства браминов Аполлония Тианского ([99], с. 381–2, 375).

ШАМБАЛА

Сердце жителя Азии тысячелетиями хранило, лелеяло в своих самых сокровенных недрах то, что скрывается за этим словом, как свое самое священное, самое величественное понятие. При мысли об этом Белом Острове Братства, и даже при одном лишь упоминании его названия, сердце азиата наполняется священным трепетом.

«Народы Азии сохранили память о Братстве, — повествует одна из книг мудрости Востока. — Каждый по-своему, на своем наречии, своими возможностями, народы в глубине сердца хранят мечту о Прибежище верном. Не выдаст сердце свою думу о спасительной Общине, но среди горестей вспомнит, что где-то за вершинами живут Предстатели о народах. Одна дума о них уже очищает мышление и наполняет бодростью. Так будем уважать тех, кто не выдаст свое лучшее сокровище» ([6], 593).

Нынешнее название этого Белого Острова или Братства в сознании Азии — Шамбала. С этим словом на Востоке связываются самые благоговейные чувства, это слово открывает врата дружелюбия и величайшего доверия.

Эта мировая Твердыня Света, которая испокон веков была овеяна самыми возвышенными надеждами и сокровенными чаяниями всех народов всех времен, как средоточие неземной спасительной мощи для всего человечества, сохранилась в сознании народов также и под многими другими названиями, преломленными соответственно их духовному развитию и пониманию и приближенными к их национальному характеру. Таким образом, в мировом сознании эти названия менялись со сменами эпох, рас и народов. Например, читая в древнекитайских священных писаниях, что император Юй Великий (XXIII в. до н. э.), благочестивый мистик и великий адепт, получил свое знание от «Великих Учителей снежной Горной цепи» в Си-Цзане (Тибете), где уже с незапамятных времен существовал центр Эзотерического Знания, мы, без сомнения, отнесем это к тому же понятию ([48], т. 1, с. 338). Если ведантисты и буддисты говорят о небесах Траястринша, или о Тау-ли-тяне, священной обители Тридцати Трех богов древних Вед, или о Тушите, где пребывает грядущий Будда Майтрейя, Владыка Мира, или о Нирманарати или небесах Вайкунтха, или о Деджунге — «источнике блаженства и мудрости», или в конкретном представлении народа говорится о священной горе богов Кайласа или Меру, либо христиане говорят о Небесном Иерусалиме и Горе Сион, либо мусульмане — о Небесной Каабе и сокровенном чертоге Собрания Святых, который является прототипом Земной Каабы, или если мы вспомним также о других ранее упомянутых названиях, — то все они связаны с этим высоким понятием.

О том, как многострунна эта симфония сознаний, в которую народы облекли идеал всех своих предчувствий, чаяний и мечтаний, свидетельствует Николай Рерих в «Сердце Азии»:

«Значит, и Азары и Кутхумпа относятся к Шамбале? Да.

И великие Махатмы и Риши? Да.

И воинство Ригден-Джапо? Да.

И многое из цикла Гэсэриады? Да.

И, конечно, Калачакра? Да.

И Арьяварта, откуда ожидается Калки Аватар? Да.

И Агарти с подземными городами? Да.

И Минг-сте? И Великий Яркас? И Великие Держатели Монголии? И жители Кама? И Беловодье Алтая? И Шабистан? И долина Лаодзина? И черный камень? И Грааль, Lapis Exilis, блуждающий камень? И Чудь подземная? И Белый Остров? И подземные ходы Турфана? И скрытые города Черчена? И подводный Китеж? И Белая Гора? И субурган Хотана? И священная долина посвящения Будды? И Агни-Йога? И Деджунг? И книга Утайшаня? И Таши-ламы? И место трех тайн? И Белый Бурхан?

Да, да, да! Все это сошлось в представлении многих веков и народов около великого понятия Шамбалы. Так же как и вся громада отдельных фактов и указаний, глубоко очувствованная, если и недосказанная» ([40], с. 127).

Душа народов Азии хранит много чудесных легенд, пророчеств и сказаний о том высшем состоянии сознания, воплощением которого на Земле является Братство Мудрых, пространственно сокрытое, ведущее эволюцию человечества. Эти легенды и верования собрал Николай Рерих в своих возвышенных книгах о Шамбале (в русском издании — «Сердце Азии» [40], в английском — «Шамбала» [89]; об этом сокровеннейшем понятии Азии Рерих говорит и в дневнике своей Центральноазиатской экспедиции «Алтай—Гималаи» [88]).

Рерих, который с такой чуткостью постиг душу Азии, относился к монголу, тибетцу и индусу как к своим братьям, с глубокой человечностью и сердечной доброжелательностью вслушивался в голос их сердец, в их молитвы и чаяния, и эти высочайшие сердечные вибрации дали рождение страницам, которые и в европейце пробуждают священный трепет. Вот что говорит Рерих о том, как это сокровенное понятие отражается в восточном сознании:

«Если будет произнесено здесь (в Европе) самое священное слово Азии — “Шамбала” — вы останетесь безучастны. Если то же слово будет сказано по-санскритски — “Калапа” — вы также будете молчаливы. Если даже произнести здесь имя великого Владыки Шамбалы — Ригден-Джапо, даже это громоносное имя Азии не тронет вас.

Но это не ваша вина. Все сведения о Шамбале так рассеяны в литературе. На Западе нет ни одной книги, посвященной этому краеугольному понятию Азии.

Если же вы хотите быть поняты в Азии, как желанный гость, вы должны встретить хозяев ваших самыми священными словами. Вы должны доказать, что эти понятия для вас не пустой звук, что вы цените их и можете ввести их в понятие эволюции.

Бурятский ученый Барадийн в своем недавнем труде о монастырях Монголии и Тибета сообщает, что в последнее время в Тибете, а главное в Монголии основываются монастыри в честь Шамбалы. В уже существующих монастырях учреждаются особые отделы Шамбалы — Шамбалин дацан.

Для случайного читателя это сообщение будет звучать метафизически, отвлеченно или ненужно. Современному скептику эти новости не покажутся ли каким-то предрассудком? Не суеверие ли? Эти дацаны Шамбалы потонут среди политических и коммерческих спекуляций нашего времени.

Но для знатока положения, который потрудился пройти необъятные просторы Азии, дацаны Шамбалы зазвучат как рог призыва. Для знающего эта новость получит значение реальности, многозначительной для будущего…

Древнейшие Веды и последующие Пураны и прочая самая разнообразная литература выдвигают необычайное значение для Азии таинственного слова — Шамбала.

И в крупных азиатских центрах, где священные понятия произносятся уже со стыдливой оглядкой, и в безбрежных пустынях Монгольской Гоби слово о Великой Шамбале, или таинственной Калапа индусов, звучит как символ Великого будущего. В сказаниях о Шамбале, в легендах, преданиях и песнях заключается, быть может, наиболее значительная весть Востока. Кто ничего не знает о жизненном значении Шамбалы, не должен утверждать, что он изучал Восток и знает пульс современной Азии…

В Азии, если я начну говорить во имя красоты и знания, я буду спрошен:

“Какая красота и какое знание?”

Но когда я отвечу: “Во имя знания Шамбалы, во имя красоты Шамбалы”, тогда я буду выслушан с особым вниманием» ([40], с. 79, 80, 130).

Во многих вдохновенных картинах, образах и пророчествах Н. К. Рерих в «Сердце Азии» открывает нам сердце народов Востока. Кажется, будто Восток живет совсем в другом духовном измерении, совсем в ином круге идеалов, нежели люди Запада, поглощенные борьбой за существование. В Срединной Азии, похоже, господствуют центростремительные силы. Конечно, зачастую эти силы еще наивны и большей частью, может быть, даже ограничены в сознании своем или затуманены суеверием, но все же сила эта пылает и в отдельных душах она может порою преобразиться в великое пламя преданности и духовности. Кто хочет по-настоящему понять рвение лучших сердец Азии, тому следует самому прочесть эту книгу вершинных видений Н.Рериха.

Приведем еще одну картину из экспедиции Рериха через Трансгималаи:

«Пройдя четыре снеговых перевала, уже в пустынном нагорье, мы опять увидели картину будущего. В долине, окруженной высокими острыми скалами, сошлись и остановились на ночь три каравана. При закате я заметил необычную группу. На высоком камне была помещена многоцветная тибетская картина, перед нею сидела тесная группа людей в глубоком почтительном молчании. Лама в красных одеждах и в желтой шапке, с палкою в руке что-то указывал зрителям на картине и ритмично сказывал объяснения. Подойдя, мы увидели знакомую нам танку Шамбалы. Лама пел о бесчисленных сокровищах Владыки Шамбалы, о Его чудесном перстне, обладающем великими силами. Далее, указывая на битву Ригден-Джапо, лама говорил, как без милости погибнут все злые существа перед мощью справедливого Владыки.

Горят костры, эти светляки пустыни. Опять сгрудились у огня разноплеменники. Все десять пальцев в восхищении подняты высоко.

Может быть, говорится, как Благословенный Ригден-Джапо является, чтобы отдать приказ своим вестникам. Вот на черной скале Ладака появляется могущественный Владыка. От всех сторон стремятся к нему вестники-всадники, чтобы в глубоком почтении принять приказ, а затем понестись по всему миру, неся заветы великой мудрости» ([40], с. 103).

Сравним с такой же картиной в другом наблюдении глубоко взволнованного сердца из более поздней книги Рериха «Держава Света»:

«Опять валит снег. Высокие острые скалы окружают стан. Гигантские тени отбрасывались на их гладких поверхностях. Вокруг огней сидят закутанные фигуры. Издалека вы можете видеть, как они поднимают руки и в красных струях огня блестят все десять пальцев. С восторгом что-то говорится. Считается необозримая армия Шамбалы. Говорится о непобедимом оружии этого чудесного войска. Утверждается, что великий победитель, Сам Владыка Шамбалы, предводительствует. Шепчется, что никто не знает, откуда приходит сила Шамбалы. Но воины Шамбалы уничтожают все несправедливое, и с ними приходит счастье и благоденствие стран. Вестники Владыки Шамбалы уже появляются повсеместно… В молчании пустыни рассказывается священная история о победе света… Никакое воображение не сможет описать мощь Владыки Мира» ([38], с. 248–9).

А теперь свидетельство одного члена Монгольского Ученого комитета:

«Вы знаете, что мы имеем несколько лам, обладающих большими духовными силами. Конечно, они не живут в городах или больших монастырях. Обычно они обитают в удаленных хутонах в горных убежищах. Лет шестьдесят или пятьдесят тому назад одному из этих лам было доверено большое поручение. Он должен был выполнить его лично и перед смертью должен был передать миссию доверенному лицу по своему выбору. Вы знаете, что величайшие поручения даются Шамбалой. Но на земле они должны быть выполнены человеческими руками в земных условиях. Вы также должны знать, что подобные поручения всегда сопровождаются великими трудностями, которые должны быть преодолены силою духа и преданностью. Случилось, что лама частично выполнил свое поручение, но затем заболел и потерял сознание; в этом состоянии, конечно, он не мог передать поручение достойному преемнику. Великие Держатели Гималаев знали о его затруднении. Так как поручение должно было быть выполнено на данных условиях, то один из Великих Держателей предпринял в величайшей поспешности утомительное путешествие от Тибетских нагорий в наши Монгольские степи. Поездка была так спешна, что Держатель оставался в седле по 60 часов, но таким образом прибыл вовремя. Он временно вернул ламе сознание, так что тот оказался в состоянии докончить вверенное ему поручение достойным образом. Вы видите, как Великие Держатели помогают человечеству. Сколько самопожертвования и какие земные трудности они принимают на себя, чтобы помочь Великому Будущему».

«…Эти мудрые Махатмы, — рассказывает некто другой, — они в вечных трудах направляют нашу жизнь. Они управляют внутренними силами, и в то же время, как совершенно обычные люди, они появляются в разных местах и здесь и за океаном и по всей Азии» ([40], с. 117–8, 89).

Рерих упоминает и другие примеры, когда люди лично встречали Махатм, Великих Душ, членов Высшего Братства. Конечно, те, на чью долю выпало это самое нежданное счастье, мало кому поведают об этом, — ведь самое священное остается сокрытым в глубине сердца. И хотя многие знают о существовании этих высших Существ, но присущая Востоку духовная скромность и великое уважение к самому священному покрывают эту тему молчанием, и потому путешествующему по Азии редко случается встретиться с этим вопросом. Но Рерих был одним из тех, кто смог открыть замкнутое сердце азиата… Вот еще несколько строк из книг Рериха о сердце Азии:

«Пройдя эти необычные нагорья Тибета с их магнитными волнами и световыми чудесами, прослушав свидетелей и будучи свидетелем — вы знаете о Махатмах. Я не собираюсь начать убеждать о существовании Махатм. Множества людей их видели, беседовали с ними, получали письма и вещественные предметы от них… Впрочем, вообще не пытайтесь убеждать. Знание входит в открытые двери. Если предрассудок существует, он должен быть изжит изнутри».

«Поистине, стираются условные границы. Вы заметили, что понятие Шамбалы соответствует лучшим западным научным исканиям. Не темноту суеверия и предрассудков несет с собою Шамбала, но это понятие должно быть произносимо в самой позитивной лаборатории истинного ученого. В искании сходятся восточные ученики Шамбалы и лучшие умы Запада, которые не страшатся заглянуть выше изжитых мерок. Как драгоценно установить, что во имя свободного познания сходятся Восток и Запад».

«Во имя этого мира всего мира, во имя мира для всех, во имя взаимного понимания радостно произнести здесь священное слово — Шамбала» ([40], с. 122–3, 137).

Николай Рерих в изданном на английском языке сборнике очерков «Шамбала» обращается к этому самому возвышенному понятию в двух статьях. В первой — «Шамбала Сияющая» — слились воедино высокая чудесная поэзия и великая сила священного созерцания. Высоко-торжественное мудрое спокойствие и глубочайшее чувство преданности, с каким написаны диалоги этого повествования, волнуют и духовно чуткое сердце европейца. Здесь беседуют двое — представители духовного сознания Запада и Востока: лучшее сердце Европы с яснейшим сердцем Азии. Вопросам европейца чуждо любопытство — лишь глубокое благоговейное желание прикоснуться к вратам Тайны всех Тайн.

«Лама, расскажи мне о Шамбале!» — почтительно начинает вопрошать сознание Запада.

«Но ведь вы, на Западе, ничего не знаете о Шамбале — и не хотите знать. По всей вероятности, ты спрашиваешь лишь из любопытства, и напрасно произносишь это священное слово».

«Лама, я не случайно спрашиваю тебя о Шамбале. Повсюду люди знают об этом великом символе под различными названиями. Наши ученые собирают каждую искорку об этом замечательном царстве…»

«Лама, мы знаем величие Шамбалы. Мы знаем, что это неописуемое царство реально. Но мы также знаем о реальности земной Шамбалы. Мы знаем, как некоторые высокие ламы отправлялись в Шамбалу, и что на своем пути они видели обычные физические предметы. Мы знаем рассказы о бурятском ламе, о том, как он был проведен через очень узкий тайный ход. Мы знаем, что другой пришедший видел караван горцев с солью из озер на самой границе Шамбалы. Более того, мы сами видели белый пограничный столб одной из трех границ Шамбалы… Ты, так же как и я, знаешь, что Шамбала земная связана с Шамбалой небесной…»

В таком величественном, исполненном красоты тоне написано все повествование. Нет смысла еще цитировать из этого труда — следует прочесть его целиком, поэтому помещаем его в конце нашей книги.

К этому же понятию относится и другой очерк Рериха — «Подземные жители». Мы уже упоминали ранее об ушедших под землю замках света, о русских легендах про Китеж и чудь. Встречаются подобные легенды и на Востоке: о сказочной Агарте — подземном государстве, о таинственных ходах и пещерах, в которых будто бы обитают отшельники и святые. Эти легенды тоже имеют какую-то, хотя и отдаленную и всецело обязанную народному воображению, связь с Обителью Высшего Братства.

К понятию Шамбалы прикасается и сын Николая Рериха Юрий в монументальной книге «По тропам Срединной Азии», где он с широкой эрудицией ученого описывает ход Азиатской экспедиции, которой руководил его отец. Он также свидетельствует, что это сокровенное слово имеет чрезвычайное значение, особенно в душе народов Срединной Азии. На протяжении всей истории это слово вдохновляло не одно религиозное движение, зажигало не одно войско в битве. Также и теперь бесчисленные певцы повествуют о будущей битве Шамбалы, борьбе света с тьмою — битве, которая уничтожит зло в мире. Какое множество легенд отображают могущественную силу Шамбалы! Сколько письмен на иконах и хоругвях Центральной Азии воплощают исполнение этих чаяний человечества! ([87], с. 157–8; [87а], с. 91–2).

В другом своем труде «К изучению Калачакры» [86] Юрий Рерих дает обзор текстов тибетского Учения Калачакры, разные версии и комментарии которого приписываются различным Владыкам Шамбалы; считается, что эти писания произошли из священной Обители Братства. Автор указывает, что наряду с большим количеством трудов о Калачакре на тибетском языке имеется и особая литература, где описан путь в страну Шамбалу. «Поиск пути в царство Шамбалы и духовное общение с Правителями Шамбалы, — пишет автор, — всегда были излюбленной темой отшельников и святых людей Тибета. Веками легенды и богатейшие устные традиции складывались вокруг этого вопроса».

Авторы этих посвященных Шамбале книг — высокие лица из монгольских и тибетских буддистов. Один из ценнейших трудов по этому вопросу — «Путь в Шамбалу», написанный Таши-ламой Третьим, одним из наиболее почитаемых руководителей духовной и политической жизни Тибета, — издан также на немецком языке в переводе профессора А. Грюнведеля. Эта книга представляет собой такое нагромождение древних восточных исторических и географических названий священных мест и написана таким высокосимволичным языком, что, по существу, недоступна европейскому сознанию. Все же местами она заставляет сердце трепетать, подобно тому, как зачаровывают неизведанные трудноодолимые пути, ведущие к сияющей красоте вершин. Можно почувствовать, как за всем многоцветием этого словосплетения проглядывает тихая улыбка паломника, со всей преданностью сердца стремящегося к этому «Центру земли и религии», где обитают люди, одаренные трансцендентными силами, и где творятся чудесные дела. «Кто хочет направиться в эту страну, — повествует автор, — тот должен обладать силой заслуг добродетели и знанием Тантр; если этого нет, он должен опасаться, что злые существа осилят его на пути» ([71], с. 57). Не напоминает ли это полный тяжелой борьбы путь Парсифаля к замку Св. Грааля?

Николай Рерих упоминает также о замечательном труде одного высокого китайского священнослужителя, настоятеля монастыря Утайшань, «Красный путь в Шамбалу», в котором тоже описаны некоторые вехи пути в это таинственное место. Книга эта еще не переведена ни на один европейский язык.

Также и знаменитый русский исследователь буддизма В. Васильев в своем переводе труда Таранатхи упоминает о некоем «Дорожнике на Шамбалу» ([7], ч. III, с. 53).

Отметим здесь еще статью в английской газете «The Edinburgh Review» (1890, № 352), где описано сочинение одного тибетца под названием «Путеводитель в Шамбалу» («A guide for the journey to Shamballa»). Там говорится: «Шамбала — это не мирской город. Он находится, как полагают, на территории Монголии, и каждый паломник, посещая Лхасу и призывая великих божеств, просит позволить ему в следующем воплощении родиться среди благословенных рощ Шамбалы» [102].

ДРУГИЕ СВИДЕТЕЛЬСТВА

Среди первых европейских авторов, соприкоснувшихся с этим самым священным понятием Азии, Николай Рерих и его сын упоминают двух патеров-иезуитов Каселлу и Кабрала, которые, в начале XVII в., разыскивая в Азии путь в Катайское царство, снискали дружбу тибетцев, и те поведали им о существовании «Ксембалы» (Шамбалы) — этой «очень знаменитой страны». Вначале Каселла полагал, что эта таинственная страна и есть Катай, относительно которого среди европейцев в средние века и позже не было ясности, но который теперь отождествляется с Северным Китаем. Также и столица Катая имела название, довольно близкое к этому священному понятию, — Камбалук или Шамблей (или Ханбалык, «Город хана» — ныне Пекин). К тому же в средние века именем этого крупного торгового и культурного центра назывался весь торговый путь через Среднюю Азию, или китайский «Шелковый путь». Позднее Каселла убедился, что Катай и Шамбала все же две различные страны. И он решил проникнуть в священную Обитель Шамбалы. Удалось ли ему это или нет — сведений нет; известно только, что он добрался до Шигадзе в Тибете и прожил там еще 23 года, до своей смерти в 1650 году. (Письма обоих монахов приводятся в [100].)

Н. К. Рерих упоминает об одной нидерландской карте, изданной в Антверпене с разрешения церкви в XVII в., на которой указано местонахождение Шамбалы.

Первым из европейских ученых, в чьих трудах появляется название этой «сказочной страны», был венгерский путешественник и востоковед Чома де Кереш
 (так, в пояснениях к его грамматике тибетского языка, изданной в 1834 году, неоднократно встречается это название). Шлагинтвейт в книге «Буддизм Тибета», упоминая об учении из Шамбалы, говорит, что Чома после «тщательных» изысканий будто бы даже установил географическую широту этого места (?!). Эти «точные сведения» — что могут дать они в лабиринте Гималаев искателю, который сам не был позван?

Это сокровенное название изредка, чаще всего случайно, встречается и в других трудах по буддизму Тибета, а также в описаниях путешествий по Тибету.

Из европейских тибетологов надо отметить и ранее упомянутого Грюнведеля, который в другом своем труде касается этого понятия в связи с Калачакрой, Учением Владык Шамбалы ([69], с. 44, 60).

Уже в те годы, когда на Западе была основана Теософская ложа и Е. П. Блаватская впервые открыто провозгласила сокровенное название Шамбалы, Пржевальский — выдающийся путешественник и первый русский исследователь Тибета — услышал в суровых и пустынных тибетских нагорьях знаменательное «предсказание о Шамбалыне, той обетованной земле буддистов», богатом острове в Северном море, куда со временем, уклоняясь от врагов, перейдут из Тибета все последователи Будды. Их примет Владыка Шамбалына, который, собрав войско, прогонит всех врагов и восстановит буддизм во всех подвластных землях. Этот будущий Владыка, как святой и живое воплощение божества, в данное время живет в Западном Тибете. У этого святого имеется чудесный конь. на котором он за одну ночь летает в обетованную землю и обратно. Легенда еще сообщает, что у него был работник, который однажды ночью вздумал съездить к себе домой и воспользовался для этого чудесным конем. Но тот внезапно взвился стрелой и понесся вдаль. Показались совершенно незнакомые места. Всадник, испугавшись, повернул коня обратно. Наутро об этом узнал его хозяин и сказал ему: «Ты немного не доехал до счастливой земли Шамбалын, куда мой конь только и знает дорогу» ([36], с. 167–9; [36а], с. 158–9).

Это сокровенное слово также принес в Европу и буддийский священнослужитель калмык База Гелонг, человек чистейшей души, который в 1891 г. из астраханских степей отправился в паломничество в Тибет. В оставленных им записях он упоминает, что в пути, в сорока верстах от Урги, он посетил седовласого духовно возвышенного ламу, который, высказывая ему свое расположение, сказал: «Я слышал, что к востоку от ваших кочевьев ночью показывается белый свет: этот свет есть свет рая Шамбалы» ([45], с. 132). Так каждый, кому довелось близко соприкоснуться с этим понятием, ищет местонахождение Шамбалы согласно своим представлениям.

Два десятилетия спустя паломничество в Тибет совершил бурятский ученый Г. Цыбиков, который в своей объемистой книге «Буддист-паломник у святынь Тибета» упоминает тибетских писателей, и среди прочих — труд третьего Панчен-Эрдени «Шамбалай-монлам» («Благопожелания Шамбалы»), где предсказывается будущая священная война Шамбалы, в которой буддисты будут бороться с иноверцами (лало). Окончательную победу одержит Ригдан-Дагбо, двадцать пятый хан (владыка) Шамбалы, который в этой войне возглавит буддистов. Верующий буддист и по сей день обращается в своей молитве к Владыке Шамбалы, чтобы он в будущей священной войне принял его в число своих воинов. По мнению автора книги, битва Шамбалы есть нечто похожее на приход еврейского Мессии и на второе пришествие Христа ([51], с. 371–2; [51а], с. 194–5).

Эту же легенду, но в другой версии, встречаем также в недавно вышедшей книге о Гэсэр-хане ([12], с. 18):

«Использовав легенду о городе Шамбале, панчэн Балдан-Еши выдвинулся на первое место среди буддийского духовенства. Легенда о Шамбале была очень популярна у буддистов. Шамбала — мифический город севера, где должен будто бы второй раз возродиться буддизм после великой битвы с иноверцами (ла-ло). Эту великую битву будущего должен был возглавить панчэн, переродившись в качестве 25-го хана города Шамбалы. К этой битве все буддисты должны были готовиться и молиться панчэну Балдан-Еши как будущему хану Шамбалы. Он написал две книги: одну под названием «Шамбалын монлам» («Благопожелание Шамбалы») и другую — «Шамбалы лам-ег» («Указание пути к Шамбале»)».

Знаменательно, что в монгольских мифологических легендах святая Шамбала отнесена к Сибири, к северу от «Центра Земли» — горы Сумбур-Ула (Меру) ([19], с. 141). И до сих пор многие чуткие монголы и тибетцы понятие священной Шамбалы относят не только к Сибири, но вообще к России, как к краю грядущих свершений, и в этом заключается великий пророческий символ. (Из писем Е. И. Рерих.)

Наконец, упомянем еще одно очень важное свидетельство, на которое указывает Н. К. Рерих в «Сердце Азии». В Костроме, в России, после первой мировой войны умер старый монах, который, как оказалось, некогда ходил в Индию, на Гималаи. «Среди его имущества была найдена рукопись со многими указаниями об учении Махатм. Это показывает, что монах был знаком с этими, обычно охраняемыми в тайне вопросами. Так неожиданно разбросаны личные наблюдения и доверительные указания» ([40], с. 111–2). Об этом же говорит Н. К. Рерих и в книге «Твердыня Пламенная»: «…в 1925 году на Волге, в городе Костроме, скончался старец, в бумагах которого нашли путь к святыням светлых Обителей Гимавата» ([41], с. 85).

Мимо этого самого священного понятия народов Азии не прошла и знаменитая путешественница и исследовательница Тибета А. Дэвид-Ниль, которая написала несколько книг о своих странствованиях и о духовной культуре Тибета. В статье о Гэсэр-хане, о сверхчеловеческой жизни этого легендарного героя, с чьим именем связаны самые глубокие чаяния и надежды народов Срединной Азии и образ которого имеет много общего с Владыкой Шамбалы Ригден-Джапо, она говорит: «Гэсэр-хан — это герой, новое воплощение которого произойдет в Северной Шамбале. Там он объединит своих сотрудников и вождей, сопровождавших его в прошлой жизни. Они все также воплотятся а Шамбале, куда их привлечет таинственная мощь их Владыки или те голоса, которые слышимы лишь посвященными» ([40], с. 93). Надо еще отметить, что название «Северная Шамбала», вероятно, возникло в Индии, как указание на ее расположение к северу от Гималаев ([40], с. 128).

Ф. Оссендовский, который во время русской революции попал в Монголию, в известной своей книге «Звери, люди и боги» последнюю главу «Тайна тайн. — Владыка Мира» посвящает тому же вопросу. Хотя в его повествовании об Агарте
 много фантастических измышлений, все же он приводит и такие факты, которые подтверждаются ранее упомянутыми авторами. Он почувствовал, что Агарта — это страна, где «учение самое высокое и самое чистое из всех» и где «по приказанию Владыки Мира появляются травы и кустарники; старые и слабые люди становятся молодыми и крепкими, а мертвые снова пробуждаются к жизни». Сначала Оссендовский не придавал этой легенде большого значения, но снова и снова прислушиваясь к часто противоречивым сведениям монголов, он сам, помимо своей воли, начал понимать, что это «реалистическая и могущественная сила, способная влиять на развитие политической жизни Азии». Он рассказывает, что первосвященники Лхасы и Урги неоднократно посылали своих вестников к Владыке Мира, но те не находили его. Также и барон Унгерн, предводитель белых войск в Монголии, дважды посылал отыскивать Обитель Владыки Мира. Первый раз его посланный возвратился с письмом от Далай-ламы. Но когда барон послал его во второй раз, тот уже больше не вернулся ([33], с. 217–9, 225).

Отметим здесь еще возвышенный труд французского писателя Жана Марке-Ривьера «Под сенью тибетских монастырей». Автор сам никогда не бывал в Тибете, но он полюбил эту страну как свою истинную родину, изучил тибетский язык и с глубоко проникновенной силой описал паломничество смиренной души к духовным высотам Тибета. В одном месте духовный учитель так говорит своему ученику:

«Это объединение намного совершеннее любой религиозной организации, оно полностью духовно, хотя и существует на нашей земле; это великая тайна. Знай, что над всею землею и над всеми ламами правит Он, пред которым преклоняет главу даже сам Таши-лама, — Он, кого мы называем Владыкою Трех Миров. Его земное царство скрыто, и мы, прочие из “страны снегов”, представляем собою его народ. Царство его для нас — обетованная земля, Непемаку, и все мы в сердце лелеем мечту об этом крае Мира и Света, как о своем родном доме… Святейшие среди нас уже ушли в Непемаку, в обители Мудрости Владыки Трех Миров… Для него день, что для нас цикл. Бессменно Он властвует над сердцами и душами всех людей. Он знает их самые тайные думы и помогает защитникам Мира и Правды» ([77], с. 136–7).

ПОЗВАННЫЕ БРАТСТВОМ

Заключая этот длинный ряд свидетельств, подкрепленных убежденностью чистого сердца, упомянем еще одну замечательную книгу — «Криптограммы Востока», которую собрала Ж. Сент-Илер. В ней приведены апокрифические сказания о Христе, Будде, Аполлонии Тианском, Св. Сергии и Матери Мира и другие восточные легенды, которые волнуют нас непосредственно возникающим ощущением реальности и своей духовной силой. Читая их, мы выносим глубокое убеждение, что собранные сказания являются подлинными свидетельствами жизни этих Совершенных Людей. Книга заканчивается апокалиптически огненными «Пророчествами о Шамбале и Майтрейе». В этих затаенных жгучих строках сердце все же может почуять и усмотреть многое.

«Можно найти песок золотой, можно найти драгоценные камни, но истинное богатство (Учение Шамбалы) придет лишь с людьми Северной Шамбалы, когда придет время послать их… (Кто знает, не пришло ли уже это время?)

На горах зажглись огни, приходит новый год. Кто проспит, тот больше не проснется.

Северная Шамбала идет!

Мы не знаем страха. Мы не знаем уныния…

Подумайте чистыми мыслями, подумайте светлыми мыслями!..

Когда шествие с Изображением Шамбалы пойдет по землям Будды и вернется к Первоисточнику, тогда наступит время произнесения священного слова Шамбала.
Тогда можно получить пользу от произнесения этого слова. Тогда мысль о Шамбале даст пищу.

Тогда утверждение Шамбалы станет началом всех действий и закончится благодарностью Шамбале.

Великое и малое проникнется понятием Учения.

Священная Шамбала изображается среди мечей и копий в непобедимом доспехе.

Торжественно утверждаю: непобедима Шамбала!..

Завершился круг несения Изображения! В местах Будды, в местах Майтрейи пронесено Изображение. “Калагия” — произнесено. Как знамя развернулось Изображение!..» ([43], с. 128, 130–1).

В этой книге кратко и евангельски проникновенно повествуется о том, как великие Учителя Будда, Христос и Аполлоний Тианский перед началом своей великой миссии отправлялись в Гималайскую Святую Обитель.

Мы уже читали рассказ о путешествии Аполлония Тианского в Ашрам Северной Индии в передаче Филострата, который, быть может, в чем-то и весьма далек от истины. Здесь же дана иная картина, которая убеждает и покоряет нас своей реальностью и благородством повествования.

«Сохранившийся рассказ о его жизни содержит повествование о посещении им Севера Индии. Дается подробное описание городов, мест и жителей, но совершенно упущен внутренний смысл его поездки. Правда, Аполлоний Тианский был известен как любитель долгих странствований, но это плохо объясняет его поездку.

Еще будучи молодым человеком, он слышал от одного ценителя и собирателя необыкновенных историй о существовании Обители Братства. Тогда он мало обратил внимания, но со временем, когда ему пришлось многое узнать и много увидеть, он вспомнил и в тайне духа решил посетить Север Индии.

У него был друг, большой ученый и принявший многие степени посвящения; к нему обратился Аполлоний за советом. Старец задумался и обещал узнать.

И вот через год пришел ответ. Старец обратился к Аполлонию:

“Друг мой, воистину счастье с тобою. Мне пишут, ты можешь собираться в путь. В Кашмире ты встретишь одного моего друга — считаю, он может дать тебе необходимые указания. Итак, собирайся в путь”.

Путь Аполлония был долог. На пути встречались разные люди. Один из встречных, как бы отгадывая намерение Аполлония, сказал: “Могу быть тебе полезным. Лицо, к которому направляешься, мне знакомо. Прошу тебя воспользоваться моим домом, когда достигнешь древней Гандхары”. И встречный подал Аполлонию хранильницу даров. Аполлоний так и не узнал имени незнакомца.

Достигнув Таксилы, Аполлоний нашел дом незнакомца и, подойдя к двери, ударил молотом. Дверь открылась, и молодой индус пригласил Аполлония войти. Тут только Аполлоний вспомнил, что не знает имени владельца дома. Привратник, видимо, ждал. Аполлоний, чтоб объяснить свой приход, показал хранильницу даров. Привратник сделал знак рукой и провел Аполлония в комнату, где стоял стол и два кресла.

Через некоторое время дверь открылась и в комнату вошел высокий человек. На нем был кафтан и знаки достоинства конного начальника.

Новопришедший назвался братом незнакомца и, как бы зная, зачем пришел Аполлоний, сказал: “Мои люди завтра проводят тебя”.

Наутро Аполлоний увидел на дворе несколько воинов и коней. Тронулись в путь и спешно доехали до Северных гор.

Здесь воины оставили Аполлония».

Также сохранилось краткое сказание о возвращении великого Учителя на закате его жизни «к тем берегам, где он уже побывал с пользою для духа» ([43], с. 63–4).

Совершенно в ином ключе изображено отправление Владыки Будды в Ашрам. Это произошло еще в молодости, когда он, глубоко осознав великую майю (иллюзию) всей своей земной власти, богатства, блеска, личного счастья, тайно оставил свои царские покои, чтобы отправиться на поиски высшего знания, которое спасло бы людей от гнета страданий неведения.

НАЧАЛО ПУТИ

Владыка Будда действительно покинул родной город. Действительно созерцал под деревом мудрости. Действительно учил в Бенаресе. Действительно окончил Учительство Свое в Кушина-гаре, но века прибавили много басен.

Владыка покинул родной город на коне в сопровождении посланного слуги. Дорога лежала на северо-запад вдоль долины реки. Две недели продолжался ускоренный путь. Когда миновали горные проходы, кончился горный путь, дальше вела охотничья тропа.

Здесь явленный слуга оставил Его, но на прощание сказал:

«Брат царевич, иди, и когда найдешь хижину охотника, передай ему этот кусок дерева». И дал Ему кусок дерева с тремя знаками.

Владыка шел семь дней по тропе. На восьмой день дошел до хижины. Дверь была открыта, и высокий старик, одетый в старую грязную поддевку, стругал дерево.

Владыка обратился с приветствием согласно обычаю Индии. Но охотник рассмеялся и указал на дерево. Владыка вспомнил о куске дерева и передал ему. Старик внимательно осмотрел знаки и добродушно указал на стол в хижине. Владыка понял приглашение и отведал дичь и мед. Затем старик знаками указал Владыке отдохнуть.

Когда Владыка Будда проснулся, солнце только что озарило снега. Охотника не было в хижине, но со двора раздавался стук его топора. Но вот его фигура показалась в дверях и подала Владыке питье из меда. Затем старик взял суму и копье и указал на солнце. Владыка понял, что пора в путь, и, взяв посох, вышел из хижины. Старик трижды поклонился Ему и указал следовать.

Подойдя к кустарнику, он раздвинул ветви, и обнаружилась узкая тропа. Он сделал знак Владыке следовать за ним и быстро пошел вперед, указывая на солнце. Так шли они до полудня; лес начал редеть, и стал доноситься шум реки; они вышли на берег.

Старик натянул лук и послал стрелу. Молча ждали они. Владыка снял с себя оставшиеся украшения и подал старику. Но тот указал бросить в реку.

Вот появился на другом берегу высокий человек, выдвинул челн и направился к ним. Кафтан его был оторочен мехом и лицо очень смуглое, широкое. Достигнув берега, незнакомец поклонился Владыке и пригласил в челн.

Владыка хотел проститься с охотником, но тот незаметно исчез. Незнакомец также хранил молчание. Достигнув берега, они сели на коней и стали подыматься в гору.

Ночью достигли они предела снегов и на рассвете спустились а Обитель ([43], с. 9–11).

Этой же восточной легенды касается Николай Рерих в книгах «Пути Благословения» и «Алтай—Гималаи»:

«По преданию, Будда принял посвящение в присутствии высших. Место посвящения названо “святейшая ступа”, но где оно — не указано. Известны места подвигов Будды на Ганге. Известны места рождения и смерти Учителя — в Непале. По некоторым указаниям, посвящение совершилось еще севернее — за Гималаями, ибо на подвиг Будда пришел с севера.

Но где же Иисус был до тридцатилетия? Кто знает эти благие прибежища? — Где эти Кориа Мориа? Можно ли их поведать?» ([39], с. 98; [88], с. 35).

И, наконец, туда же, куда шел Будда, отправился и Христос; может быть, по той же долине горной реки в окружении вершин, по крутой и почти недоступной тропе на склонах Гималаев. Что же может более окрылить дух великого Путника, нежели мысль после дальнего Пути на мгновение снова вернуться в Дом свой, чтобы здесь почерпнуть новую несокрушимую силу для своей высочайшей героической святой жертвы любви. Три года пробыл Христос в этом священном месте, куда его Другу, провожавшему его из пустыни Аравийской до Лахора, еще не было разрешено войти.

ПРИХОД ХРИСТА

Надо помнить день конца самого безрадостного приношения. Христос, который только давал, не приняв ничего. Эта решимость с ранних лет провела Его через распаленную пустыню, и ноги Его горели так же, как у простого погонщика.

Мы ждали Его, но, как бывает всегда, минута Его прихода была неожиданна. Мне подвели коня, и собирался я проститься с семьей, когда слуга заметил оборванного путника. Его длинное лицо было бледно и волосы были спущены узкими прядями ниже плеч. И только серый холст покрывал Его тело. Даже тыквы для питья я не заметил.

Но жена первая пошла Ему навстречу, и когда после я спросил, почему она устремилась, она сказала: «Как звезда загорелась в моей груди и жар до боли брызнул жилками от нее». Ибо ходил высоко путник, когда подошел к шатру. И я понял, Кто пришел.

После пустыни принял Он лишь маисовый хлеб и чашу воды. И спросил коротко: «Когда пойдем?»

Я ответил: «Когда Звезда позволит». И мы ждали знака Звезды, и молчал Он, только говоря: «Когда?» И наблюдая звезды, я сказал: «В рыбах кровь». Он только кивнул головой.

Так ждали мы три года каждый день, и свет Звезды над нами сиял.

Мне помнится, Он говорил очень мало о видении Света, когда маленький Мальчик принес Ему меч, и как Свет радугой лился перед Ним и беззвучно голос посылал Его идти.

Мне также указано было проводить Его, куда я сам не мог еще войти.

На белом верблюде выехали мы ночью и ночными переходами дошли до Лахора, где нашли, казалось, ждавшего нас последователя Будды.

Никогда не видел такой решимости, ибо были в пути три года. И три года пробыл Он там, куда я не мог войти.

Мы ждали Его и провели до Иордана. Так же белый холст покрывал Его, и так же одиноко пошел Он под утренним солнцем. Над Ним была радуга ([43], с. 44–5).

Путешествие Христа в Индию и Гималаи также отражено, хотя и по-другому, в «Тибетском Евангелии», или повествовании о том, как жил святой «Исса, лучший из сынов человеческих», — манускрипте, найденном русским ученым Н. Нотовичем в одном из тибетских монастырей [31]. Этот манускрипт пытается разрешить загадку, где был Христос между 12-м и 30-м годами своей жизни, о чем хранят молчание четыре известных нам Евангелия. Именно, еще в детстве он будто бы тайно покинул своих родителей и вместе с иерусалимскими купцами отправился в страну Инда, «чтобы усовершенствоваться в божественном слове и изучить законы великого Будды». По пути Он посетил несколько восточных стран (в том числе побывал у последователей Зороастра в Персии), учился сам и учил других, исцелял и творил чудеса. В милосердии своем Учитель больше всего обращался к индийской касте отверженных, к шудрам, восстановив этим против себя браминов, и, преследуемый, отправился в Непал и Гималайские горы.

Николай Рерих в книге «Алтай—Гималаи» упоминает и другие версии пребывания Иисуса в Тибете: в частности, он будто бы посетил древний храм мудрости около Лхасы, где некогда жил Минг-сте, великий мудрец Востока, и ознакомился там со многими рукописями. Вообще, в Гималаях монахи и люди низшей касты принимали великого Учителя с сердечным ликованием. Древняя благоговейная память об Учителе Иссе и поныне жива среди тибетцев, и имя его произносится с большим уважением. Возвышенные предания о пребывании Иссы в Индии составляют незабываемые страницы «Алтай—Гималаев». В другой книге Рериха «Твердыня Пламенная» говорится о древних воспоминаниях-легендах о Христе, которые и поныне широко распространены в Индии ([41], с. 244–8).

Недаром в Трансгималаях, под сенью древнего Тибета, на земле незапамятной Ариаварты — родины духовной культуры индийской Ригведы, — наряду с великими Риши и Йогами, слагавшими сознание индийского народа, учили и возвышенные Герои Тибета, носители высшего Разума: Падма Самбхава, поэт Миларепа, духовный реформатор Цзонкапа и многие другие, чьи имена до нас не дошли, — духовная энергия которых так мощно насыщает восприимчивые сознания, что даже самый темный ламаизм наших дней, погрузившийся в сумерки суеверия и вырождения, не может отрицать это воздействие.

Кто знает, какие еще исполины духа — Махатмы и Риши, Архаты и Святые подвижники, цари чистого сердца и огненной преданности, — в веренице давно забытых эпох шли по тому же пути, крутому и трудному, но все же открытому, вверх по тропе, напоенной звоном водопадов и песнями вихрей снежных вершин, — туда, в сияющую святыню Гималаев, в Твердыню высшего Знания и Любви человечества или в один из ее Ашрамов. Кто из смертных знает эти незабываемые перевалы? Но эти Гималайские тропы мудрости столь же древние, как и сама история нашей планеты. Ввысь по этим тропам, может быть, когда-то поднимался и древнееврейский патриарх Илия, который еще при жизни покинул свои родные места, «понесшись в огненной колеснице». Ведь сердце Востока чует многое, о чем ум молчит. Так совершенно сознательно — и интуитивно — человечество, по крайней мере в лице его величайших представителей, в чаяниях своих неизменно устремлялось к тем Горным Вершинам, откуда, как оно всегда верило, придет его спасение.

Истории известны и другие замечательные имена, которым было суждено дать новый импульс эволюционному продвижению человечества и которые перед тем посетили этот Великий Замок Знания.

О выдающемся враче XVI века, одном из величайших врачевателей всех времен Парацельсе, объехавшем за свою жизнь чуть ли не полсвета, ходили слухи, что он из Европы отправился на Восток, посетил Константинополь и там будто бы получил от некоего адепта алхимии философский камень. Его ученик Ван Хельмонт даже уверял, что Парацельс в течение восьми лет был пленником татарского хана и там был посвящен в учение буддизма. Историческая традиция утверждает, что Парацельс в действительности посетил Тибетское Братство и провел некоторое время в одном из его Трансгималайских Ашрамов ([35], т. 1, с. 427). Там пополнились и окончательно сложились его удивительные знания в медицине, которые он позже обнародовал в своих многочисленных трудах — к сожалению, часто будучи вынужден говорить на языке символов, чтобы уберечь свои знания от инквизиции. Потому неслучайно Парацельс всю жизнь сохранял благоговейную память о Востоке и так глубоко осознал силу священного воздействия Гималаев, что вложил в уста араба Али такие слова: «Иди, сын мой, в Горы Индии и в их каменоломни и добудь там драгоценные камни, которые растворяются в воде» (т. е. кристаллы духовности, которые преображаются в сознании), — «Vadi, filii, ad Montes Indiae!»

Также о великом Христиане Розенкрейце (жившем в XIV веке (?) ), основателе эзотерического ордена розенкрейцеров, о ком сохранились лишь полулегендарные сведения, известно, что он долгие годы провел в Срединной Азии и по возвращении оттуда, подобно Парацельсу, был вынужден «преподать Учение Востока в полухристианском обличии, чтобы защитить своих учеников от преследования и мести фанатиков и ханжей» ([35], т. 1, с. 458).

Также каждый из близкого окружения Елены Петровны Блаватской, родоначальницы теософского движения, сопровождавших ее в свое время в Индию, мог засвидетельствовать, что она имела счастье провести несколько лет в одной из Священных Обителей Братства, там, куда для ее последователей вход был закрыт; там-то и обрели завершение ее несравненные эзотерические знания.

О таинственном и выдающемся государственном деятеле XVIII века Сен-Жермене, жившем накануне французской революции и признанном эзотерической наукой одним из Учителей Гималайского Братства, биографы рассказывают, что он бывал и в Восточной Индии, и в Китае, и даже в Японии, и кто знает, не посетил ли он по пути и Тибетский Ашрам? Это и в самом деле была поистине легендарная личность, дух универсального диапазона, который, можно сказать, поистине виртуозно владел чуть ли не всеми видами искусства и областями науки того времени, был также и глубоким мыслителем, официально путешествовал по Европе с миссией дипломата-примирителя, а тайно был руководителем многих эзотерических кружков. В великосветском обществе того времени о нем господствовало мнение, которое можно выразить словами Вольтера (сказанными, правда, с улыбкой): «Это человек, который знает все и который никогда не умирает». В самом деле, о его рождении и возрасте не было никаких достоверных сведений; ходили самые фантастические слухи, что он живет уже целые столетия, что он владеет «эликсиром жизни»; и их еще более подкрепляли рассказы многих очевидцев, что он действительно в своем «преклонном» возрасте сохранял чуть ли не юношеский вид. Также и уход его из этого мира был весьма загадочен. Хотя день его смерти отмечен в анналах церкви (27.2.1784), где также упомянуто, что его похоронили через три дня, все же какие-либо подробности о его смерти отсутствуют. Даже его друг и ученик последних лет принц Карл Гессенский в своих воспоминаниях мало что мог рассказать о его уходе, и было ли это простой случайностью, что Сен-Жермен успел «умереть» именно в то время, когда его друг ненадолго отлучился в другой город? Поэтому и высказывалась уверенность, что на склоне лет Сен-Жермен отправился в Тибетское Братство. Это, между прочим, подтверждают его слова, сказанные им перед расставанием Францу Греферу: «Я оставляю вас. Не старайтесь меня увидеть… Я уйду завтра вечером… Я исчезну из Европы и появлюсь опять в Гималайском царстве. Мне необходим отдых. Меня снова увидят через восемьдесят пять лет — определенно» ([67], т. 2, с. 149). (Сен-Жермен сказал это в 1790 году
.) Интересно отметить, что спустя 85 лет, в 1875 году, было основано Теософское общество, причем руководители этого движения неоднократно встречались с некоторыми Гималайскими Махатмами. Также и традиция Востока утверждает, что Сен-Жермен действительно отправился в Тибет и что вместо него похоронен другой умерший. В мире Адептов нередко бывали случаи, когда Адепт, при окончании своей миссии среди людей, устраивал себе мнимые похороны, чтобы еще в физическом теле присоединиться к Братству. Поэтому на кладбищах сохранились пустые гробницы, когда погребенный был позднее увезен, находясь в состоянии как бы летаргии; либо же вместо «усопшего» был положен заместитель ([35], т. 2, с. 221, 376).

Тайное исчезновение Сен-Жермена напоминает случай, который Блаватская приводит в «Разоблаченной Изиде» в связи с неким европейцем, появившимся в начале прошлого века в одном из Ашрамов Тибетского Братства.

«Братство Кхелан было известно по всей стране (в Верхнем Тибете); и одним из самых знаменитых его «братьев» был пелинг (европеец), который в самом начале этого века пришел сюда с Запада законченным буддистом… он говорил на любых языках, включая тибетский, и знал все искусства и науки, — так утверждает традиция. Святость его жизни и совершаемые им феномены послужили причиной провозглашения его Шабероном (высшим Адептом) по прошествии буквально нескольких лет после его прибытия туда. Память о нем и по сей день жива среди тибетцев, но истинное его имя — тайна, известная лишь шаберонам» ([55], т. 2, с. 618).

Кто знает, не из этого ли царства Гималайских мудрецов когда-то, в начале своей миссии, пришел и Сен-Жермен — тогда нашли бы свое разрешение и все те апокрифические свидетельства, которыми окружена тайна его происхождения. Игуменья Кведлинбургского монастыря Амалия (сестра прусского короля Фридриха II), с которой Сен-Жермен дружески переписывался, спросила его однажды, из какой страны он прибыл. «Я из той страны, — отвечал он, — которой никогда не правил ни один чужеземец». То есть из легендарного края Посвященных в Духе, которые не знали других властителей над собой, ибо они сами взвешивали судьбы человечества на чаше весов. — Не звучит ли в свидетельстве великого Мудреца как бы мотив извечной легенды Грааля?

В связи с этим может быть уместно упомянуть и о Николя Фламеле, французском алхимике-филантропе, жившем в XV в., в отношении которого народная молва терялась в догадках, откуда он берет средства на постройку такого количества благотворительных учреждений — больниц, богаделен, церквей и монастырей, и поэтому ему приписывали способность изготовлять золото при помощи философского камня. По гражданским актам Фламель считался умершим в 1418 г. Но некоторые авторы утверждают, что в расцвете сил Фламель покинул Париж, чтобы отыскать свою жену Пернеллу, которая за пять лет до того отправилась в Азию. А в книге французского путешественника и дипломата Поля Лукаса «Путешествие в Турцию», написанной в 1719 г., три столетия спустя официально признанной даты смерти Фламеля, читаем, что в одном из кружков алхимиков в Малой Азии он встретился с узбекским дервишем, который утверждал, что Фламель и его жена по-прежнему живы, хотя их считают умершими; что их гробницы в свое время оказались пустыми, а сами они с помощью философского камня сумели продлить свою жизнь; и что после мнимой смерти они отправились в Индию, родину Посвященных, где живут и по сей день. Дервиш уверял, что ему посчастливилось в Индии встретиться и ближе познакомиться с Фламелем и его женой.

Мы не можем здесь обойти и другого великого духа, уже упомянутого ранее автора алхимических сочинений Томаса Вогана, которому молва приписывала обладание философским камнем, коим он, как универсальным целебным средством, лечил больных и превращал одни металлы в другие. О нем, так же как и о Сен-Жермене, никто не знал, «откуда он пришел и куда идет». Большей частью он находился в постоянных и нередко дальних путешествиях; по некоторым сведениям, побывал даже в Америке и, между прочим, также и в Восточной Индии.

Там, где кончаются подлинные свидетельства жизни, там расцветает златотканая легенда. В таком волшебном лучезарном сиянии предстает последний акт жизни и некоторых великих духов древности. Так, чудесным сказочным ореолом овеян уход некоторых еврейских патриархов. Но в сущности — что можем мы знать о жизни великих Адептов, которые сами сокрыли ее под покровом тайны? Например, известно, что великий мыслитель Пифагор учился в Индии у мудрых индусских гимнософистов — возможно, в каком-то Гималайском Ашраме. Ибо пифагорейцы знали о существовании Гималайского Братства. Также и Аполлоний Тианский свои сведения о местонахождении Святой Обители Мудрых, по-видимому, получил от пифагорейцев, среди которых он жил и которые сохранили эзотерическую традицию.

Из жизнеописания Плотина, оставленного его учеником Порфирием, мы знаем, что этот великий философ Эллады, вдохновленный своим учителем Аммонием Саккасом и мечтая познакомиться с индийской и персидской философией по первоисточникам, сопровождал римского императора Гордиана в походе на Персию. Но когда войско Гордиана было разбито и сам он пал в сражении, Плотин был вынужден спасаться бегством обратно в Грецию. Кто знает, может быть и он лелеял надежду соприкоснуться с Центром Знания? Если Плотин и некоторые другие греческие философы, которым не было суждено услышать Зов, так и не достигли самого Центра, то все же источником их знаний служили мистерии, в которых они получили посвящение и которые, по крайней мере в их сокровенном первоначальном виде, можно было считать отделами или ашрамами этого Центра. Также по сохранившимся в истории легендам и жизнеописаниям можем догадаться, что некоторым Сотрудникам Братства выпало счастье посетить Святую Обитель еще при жизни, — конечно, Тем, чье возвращение было связано с особой миссией(
Но что, в конце концов, составляет счастье Высочайшего Сотрудника? — Непоколебимо исполнять священный долг своей жизни, свершать свой подвиг спасения человечества, пусть даже и в окружении врагов и среди опасностей, пусть даже зачастую в пустыне непонимания, когда только сверхчеловеческим напряжением полной преданности возможно выполнить свою миссию до конца. Что же это был за божественный огонь, который дал силы апостолу Павлу, Джордано Бруно, Жанне д’Арк пойти на смерть? — Это их скрытая, безмерная радость, возносящая над всем, — это предчувствие сердца, что где-то действительно существует Оплот Света, к которому магнит их пламенного сердца вечно устремлен и с которым он в существе своем един.

«Часы счастья — так называем ту степень развития сознания, когда, не удаляясь от жизни, Наши люди получают возможность присоединиться к Нам в Нашем Месте. Но почему никто из этих избранных не воспользовался этой возможностью немедленно? Но если развитие сознания представляется Вратами к Нам, то же самое сознание указывает не покинуть Наши дела в час нужды. Самоотверженность растет из сознания…

Не следует понимать, что недостаток преданности удерживает Наших собратьев временно от Нашего Места. Наоборот, именно преданность заставляет их отлагать удобство и свою радость…

Помните, дела Наши не всегда в нужде. Сеятель кончает горсть семян и отзывается на зов Хозяина — иду, Владыка! — Калагия!» («Агни-Йога», 338).

ЧАША ГРААЛЯ И СВЯТОЙ КАМЕНЬ

1. НЕБЕСНЫЙ КАМЕНЬ

В книге «Криптограммы Востока» наряду с величественными фрагментами из жизни Великих Учителей и огненными пророчествами о Шамбале и Майтрейе помещены также легенды о святом Камне.

Эти свидетельства далекого Востока вновь приводят нас к тому понятию, с которого мы начали наш труд: к чаше Грааля и камню.

Тогда как пришедший на Землю со звезд камень Вольфрама фон Эшенбаха постепенно превращается в чашу Грааля и в духовидческом сознании Запада оба этих священных понятия нередко отождествляются, в традиции Востока святой чудотворный камень обретает вполне самостоятельное реальное значение.

Так же как у Вольфрама lapis exilis упал сверху или же, согласно одной немецкой легенде, в незапамятные времена был принесен на Землю сонмом ангелов, так и наделенный чудесными силами камень, упомянутый в «Криптограммах Востока», явился как «посланец» дальних миров, как дар Ориона.

К существованию этого святого камня, превозносимого в традициях Востока, вновь и вновь обращается Николай Рерих, соприкасаясь в своих странствиях с сокровенными глубинами сознания азиата. Эти традиции повествуют, что камень Грааля находится в Обители Братства и «только небольшая часть его странствует по миру, сохраняя магнетическую связь с главным камнем», появляясь в некоторых странах накануне великих событий (см. [40], с. 116; [88], с. 343–4 и др.). Так же как Грааль, согласно легендам, часто появляется внезапно, стремительно проносясь по воздуху в ослепительном сиянии, так и этот камень, по восточным сказаниям, прилетает и появляется неожиданно, или же его приносят совсем незнакомые люди. Так же как Грааль был обретен героем духа Парсифалем, так и этот камень приходит главным образом к высокодуховным людям, которые достойны быть хранителями его и, принося свет, ведут к восхождению свой народ и человечество. Этот камень появляется как высший знак благоденствия, как благословение той стране, куда он послан. Предания гласят, что святой камень некогда принадлежал царю Соломону, правителю Индии Акбару и другим Водителям, которым было суждено направлять восхождение народов. О Соломоне традиция передает, что он повелел отколоть от камня маленький кусочек, оправить его в серебряное кольцо и начертать на камне чашу мудрости, пламенем просиявшую ([43], с. 120). Чудесным кольцом Соломона в свое время немало восхищалось воображение народов Востока. Так, по одному древнееврейскому сказанию, Соломон силой своего кольца, на котором было вырезано святое Слово, долго держал в плену царя демонов Асмодея, с помощью которого он и выстроил свой прославленный в веках храм.

Вот как описывает Н. К. Рерих в своих экспедиционных заметках рассказы людей Востока о камне, услышанные им в бескрайних пустынях Гоби, в сердечном свете дружеских бесед дальних путников:

«Снова вокруг костра поднято десять пальцев и рассказ, убедительный в своей простоте, воодушевляет людские сердца. Теперь сказ идет о знаменитом черном камне. В прекрасных символах старый путник расскажет вам, как в незапамятные времена из других миров упал чудесный камень — Чинтамани индусов или Норбу Римпоче тибетцев и монголов. И с тех пор часть этого камня блуждает по земле, возвещая новую эру и великие мировые события. Будет сказано, как некий владыка владел этим камнем и как темные силы пытались похитить сокровище.

Ваш друг, слушая эту легенду, шепчет вам:

“Камень этот черен, необуздан и пахуч и зовется Началом Мира. И он шевелится, как одухотворенный. Так завещал Парацельс”. А другой ваш спутник улыбнется:

“Камень изгнанник, блуждающий камень Вольфрама фон Эшенбаха”.

Но рассказчик у костра продолжает свой сказ о чудесных силах камня, как камень проявляется и как он указывает мировые события.

“Когда камень горяч, когда камень дрожит, когда камень изменяет свой цвет, — этими явлениями камень предсказывает владельцу будущее и дает ему возможность знать врагов и опасности или счастливые события”.

Слушатель спрашивает:

“А не этот ли камень на башне Ригден-Джапо? Не он ли дает лучи, проникающие все океаны и горы на благо людей?”

Рассказчик продолжает:

“Черный камень скитается по земле. Знаем, что китайский император и Тамерлан владели камнем. Знающие люди говорят, что великий Соломон и Акбар владели сокровищем, давшим им чудесные силы. Сокровище мира — так называется камень”.

Костры пылают, как древние огни священного служения» ([38], с. 258–9).

Весьма знаменательно говорит об этом необычайном камне, как о совершенно реальном предмете, уже упоминавшийся здесь Ф. Оссендовский, который после первой мировой войны оказался в Монголии.

«Последний хан олетов Амурсана… перед своим бегством переслал святой “черный камень” сюда в Ургу (Улан-Батор). Пока камень находился в Урге и “Живой Будда” (глава церкви) мог им благословлять народ, монголы и их скот были избавлены от болезней и несчастья. Но сто лет тому назад святой камень был украден; буддисты напрасно искали его по всему свету. С момента его пропажи монгольский народ начал вымирать».

«Прежние Богдо-ханы (“Живые Будды” Монголии) предсказывали будущее лишь с помощью “черного камня”… на поверхности его появлялись тибетские надписи, по которым Богдо узнавали судьбы целых наций» ([33], с. 205, 207).

Легенды Азии в аллегорической форме повествуют о коне Гимавата, который спускается с гор на спасение человечества и на седле его покоится Чинтамани, огненная ноша величайшего сокровища мира; или об Эрдени Мори, белом коне, несущем великий драгоценный камень мудрости, свет которого рассеивает любую тьму (см. очерк Н. К. Рериха «Эрдени Мори» — [37], с. 131–5).

Легендарная история первых правителей Тибета повествует о том, что во время правления Лхатхо Тхори четыре чудесных предмета упали с неба на крышу королевского дворца, среди них была и чаша с чудесным сокровищем в ней — Чинтамани. Другая легенда рассказывает о духовно возвышенном Падма Самбхаве, что он родился сыном слепого царя Индрабхути, который в своем великом сострадании опустошил всю свою сокровищницу чрезмерными подаяниями нищим. Чтобы снова восстановить ее, Падма отправился на один дальний остров искать магическое сокровище Чинтамани, которое утишает всякую тоску ([70], с. 45–6, 51).

Это сказание напоминает главу из тибетской Сутры о мудрости и глупости, где царевич Гедон отправляется в морское путешествие, чтобы иметь возможность помогать несчастным. Старый кормчий предупреждает его, что он дойдет до замка, построенного из семи видов драгоценностей. Из замка выйдут богини, у первой из них будет в руке небесно-голубой камень, исполняющий все желания, — Чинтамани. Его нужно взять и хранить крепко, но царевич не должен заговаривать с богинями. Значит, получающий камень должен полностью владеть своими чувствами.

Царевич с честью выдерживает испытание, получает камень и мощью Чинтамани делает свой народ счастливым ([46], с. 205–19).

Не похож ли этот камень на упомянутый в легендах о Кришне чудесный драгоценный камень Сьямантак, который Сатраджит получает от бога солнца Сурьи за свои долгие и многотрудные подвиги в его честь? Обрадованный ими, Сурья подает ему драгоценный камень и говорит: «Сей камень называется Сьямантаком. В нем обитает счастье и богатство. Ты чти его всегда, и будешь мне подобен силою и блеском. Коль ты, творя молитву, подвиги, обеты, пост великий, будешь чтить его, то от него получишь ты награду, какую сам захочешь. В какую бы страну, иль град, иль дом сей камень ни попал, туда уж не войдут страданья, бедность, смерть. Всегда там благовремение будет обитать, пребудет там богатство, изобилие». — Значит, этот камень явился с Солнца, он солнцеподобен. Его сияние видно издали. В большой темной пещере он излучает такое сияние, что «свет проник до самой преисподней» ([20], с. 296–8).

Таким образом, уже от седой древности у всех народов сохранились традиции и сказания, прямо или символически повествующие об этом магическом камне, исполненном благодатных сил. Даже упоминаемый в сказках сияющий камень в короне царицы змей или волшебный драгоценный камень в перстне царевны, озаряющий все окрест, могут иметь какую-то, хоть и косвенную, связь с этим чудесным камнем. У русских богатырей иногда седло «обсажено самоцветным камешком», который им, так же как «каликам перехожим», указывает путь даже в самую непроглядную ночь ([26], с. 506–7, 591). Также легендарному герою Востока Гэсэр-хану для освещения дороги служит чудесный драгоценный камень, сверкающий как огонь.

В русских народных традициях часто упоминается Алатырь, белый «опаляющий» камень, камень «белого света», «всем камням отец», который, согласно одному варианту популярной Голубиной (Глубинной) книги
, Спаситель положил в основание Сионского храма. Под камнем этим «скрыта могучая сила, и сила эта не имеет предела». Из-под этого белого камня Алатыря вытекают родники и речки по всей земле на исцеление, всему миру на пропитание. В народных традициях этот камень до некоторой степени связан с древним пророческим камнем на распутье, который предрекает судьбу путников и купцов, вырастая на пути богатырей и заставляя их выбирать, по какой дороге идти. Под влиянием христианства этот камень преобразился в камень испытания. Народная поэзия представляла его реально существующим на Сионской или Фаворской «горе преображения». Русские былины связывают камень с трагической кончиной новгородского богатыря Василия Буслаева. Василий, вожак сумасбродных озорников и буянов (символ стихийной самости), на склоне лет переживает душевный перелом и, гонимый тоской, отправляется в Иерусалим каяться в грехах своей буйной молодости. И все-таки и на сей раз он не выдерживает испытания, не внемлет предупреждению находящегося на вершине горы камня. В нем пробуждается упрямый дух поступать наперекор запрещенному, невзирая на опасность: он пытается прыгать через камень и убивается. Ведь он ничему не верит, и меньше всего верит власти судьбы. По свидетельству «Криптограмм Востока», Новгороду временно принадлежал легендарный священный камень, но, обретя его, Новгород, подобно Василию, из-за своего неверия и беспечной жизни, направленной лишь к достижению богатства, не сумел его уберечь, так же как не сумел удержать свое выдающееся положение и культурное первенство среди других городов. Ведь это тот самый драгоценный камень, получив который любой народ переживает истинное возрождение. И такой чудесный культурный расцвет предстоял Новгороду, если б он обрел гармонию тесного и постоянного сотрудничества с Космическим Законом.

Конечно, свидетельство о святом камне мы находим и в Библии. Так, в книге Откровения Иоанна читаем:

«Побеждающему дам вкушать сокровенную манну, и дам ему белый камень и на камне написанное новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто получает» (Откр. 2. 17). Человеку, который преодолел себя, который прошел пути своей земной эволюции, — такому человеку, так же как и Парсифалю, будет даровано счастье созерцать святой Грааль, быть его хранителем.

К великому камню можно отнести также слова Исайи: «Посему так говорит Господь Бог: вот, Я полагаю в основание на Сионе камень, камень испытанный, краеугольный, драгоценный, крепко утвержденный» (Ис. 28. 16; см. также 1 Пет. 2. 6).

Конечно, это свидетельство Библии можно также понять как высокий символ. Так, апостол Петр духовного человека уподобляет живому камню (1 Пет. 2. 4–5). Такой скалой или камнем в полном смысле был Христос, потому апостолы и называют Христа скалой — не только в смысле стойкости и мощи духа, но и как драгоценный камень основания всех духовных ценностей (Деян. 4. 11; Рим. 9. 33 и др.).

Буддисты свое устремление к Великому Учителю, Благословенному Будде, выражают в ежедневном сердечном мантраме: «Ом Мани Падме Хум» («О Сокровище мира в лотосе»)
 — слова молитвы, высеченные на скалах Гималаев и запечатленные на стенах пагод. Благословенный для них есть Мани, драгоценный камень Света, который освещает мир и заставляет забыть все земные желания. В Непале и Тибете Мани рассматривают также как символ любви к ближним.

Отображением верования буддистов явился тот несравненный драгоценный камень, который в древнерусском повествовании «Сказ о Варлааме и Иоасафе» святой отшельник Варлаам приносит с собой из пустыни и предлагает царевичу Иоасафу (европейский вариант юноши Гаутамы, или Будды!); этот камень дает духовную силу, озаряет сердца слепых светом истины, глухим дарует слух, немым возвращает голос, больных исцеляет, слабоумным дает разум, изгоняет демонов. Созерцать его может только тот, чей взор ясен и незамутнен, а сердце — чисто. Этим камнем Варлаам считает истинное сокровенное Учение.

Несомненно и наличие символической связи между камнем Грааля и глубоко почитаемым в магометанской религии святым камнем — черным камнем Каабы в Мекке, месте паломничества всего исламского мира. По легенде арабов — это драгоценный камень, который упал на землю из рая одновременно с изгнанием Адама; и так как он был спасен во время всемирного потопа, то Архангел Гавриил отдал его Аврааму, который тогда воздвиг Каабу, подобно тому как Титурель возвел храм Грааля. В то время камень этот был еще белым и так сиял, что ночью освещал все это святое место. По другой легенде, храм Каабы вместе со святым камнем некогда опять вернется на небо, в Небесную Каабу.

Сведений об этом камне, как прямых, так и в символической традиции, чрезвычайно много в священных писаниях всех религий и в сердечной памяти народов — легендах. Святой Грааль, как нежданно забрезживший свет еще незримого солнца, ослеплял, одухотворял, обжигал, устремлял к богоисканию и на духовные подвиги бесчисленные сердца — и, пусть даже и не найденный, придавал высший смысл всей жизни искателей, делал их самих более совершенными.

2. КРИСТАЛЛ ЖИЗНИ

Как же понять сущность таинственного Камня? По названиям легенд можем судить, что явившийся с «неба» или с Ориона камень-метеорит был чем-то вроде «психомагнита», т. е. был насыщен высокой психической энергией и таким образом мог воздействовать на значительное расстояние вокруг.

Так, небесный камень Вольфрама — lapis exilis, наряду с другими объяснениями, можно было бы трактовать и как lapis elixir — камень жизни, и духовные традиции средневековья придают глубокий смысл такому толкованию: оно связано с прославленным философским камнем алхимиков. А именно, с таинственным «камнем мудрости», добыть который стремились все алхимики и о котором в средние века было написано немало книг. Опасаясь профанации высшего знания, в случае если б оно попало в руки любопытствующих эгоистичных людей, а также стремясь избежать беспощадных преследований церкви, алхимики укрывали это сокровенное понятие под самыми различными наименованиями: оно было у них то «универсальной тинктурой», то «философской квинтэссенцией», «чудом мира» и т. д. С другой стороны, его называли также «эликсиром жизни»; у арабских каббалистов-алхимиков оно именовалось Ab-i-hayat; оно же было «огненной и едкой эссенцией», которой омолодил себя Занони, герой эзотерического романа Бульвера [59]. В таком понимании оно напоминает также воспетую в сказках всех народов «живую воду».

Истинные алхимики, будучи учениками высшей эзотерической науки, вовсе не ставили целью своих исследований открытие некоего таинственного средства, с помощью которого стало бы возможным превращать низшие металлы в золото или же производить другие феномены, к чему стремилось большинство их последователей или, выражаясь точнее, псевдоалхимиков. В сущности, немногочисленные истинные ученые-алхимики стремились к философскому камню именно в его высшем смысле: этот камень был для них великим символом присущей человеку духовной силы, кристаллом его огненной или психической энергии, средством преображения низшей природы человека в более высокие энергии. «Так же как металлы, которые по своей сущности идентичны, при известной, очень высокой температуре изменяются в своих молекулах, так и страстные элементы природы человека могут быть подчинены более высоким вибрациям, которые их преобразуют и одухотворяют». Знаменитый врач и алхимик Теофраст Парацельс, о котором его преемник Ван Хельмонт совершенно серьезно утверждал, что он обладал философским камнем, так говорит — правда, на языке символов — об этом камне:

«Это наивысшее лечебное средство, которое из-за его внутренней огненной силы, скрытой в этом небесном соке, называют эликсиром или тинктурой… Тот же небесный огонь (т. е. психическая энергия) таится и в плотном теле солнца… Присущий ему огонь можно сравнить с божеством, делающим святыми всех мудрецов, и его можно считать величайшим сокровищем… Это универсальный камень… Этому огненному небесному соку присуща сила очищать душу и все вещи, придавать ясность и здоровье всем телам… Все это возникло от духа… Едва родившись и проявившись, он весь небесный и духовный, поэтому дай ему в пищу Solem (солнце)… Познание и откровение философского камня дано высокому разуму мудрецов…» ([60], с. 165–94).

Великий духовидец Якоб Беме повествует о «философском камне» как о божественной силе в человеке, которая возвышает душу:

«Этот благородный, истинно драгоценный камень, Lapis philosophorum, который находят маги и который окрашивает природу: кто находит его, тот почитает его превыше этого мира… Ты прелестный жемчужный венец, более прекрасный, чем солнце, ничто не может сравниться с тобою, ты открыт, но и скрыт, ибо среди многих тысяч в этом мире никем на самом деле не поз​нан, и все же многие тебя носят, которые не знают тебя… Кто открыл его, находит радость только в нем: ибо добродетели его нет предела… Ищущий находит добродетель с помощью камня, и, открывая и познавая его и будучи уверен в нем, он обретает большую радость, нежели мир в состоянии дать, и никакое перо не может описать ее, никакой язык выразить» ([57], с. 224–5).

Подтверждение взглядам Парацельса и Беме находим в книгах Живой Этики: они говорят о кристаллах духовного огня или психической энергии, которая является могучей силой человеческого восхождения и, в латентном, скрытом виде, преобразующей силой всей природы. «Можно быть уверенным, что огонь этот и есть талисман алхимиков, так скрываемый ими» ([14], 268).

Если формулу философского камня можно отнести к единой огненной энергии, к «огромной первичной силе, которая скрыта в каждой органической и неорганической материи», к великому творящему принципу в человеке, гармонизирующему все элементы, тогда, конечно, эта реальная энергия в человеке может быть и научно изучаема и подтверждаема. Опытами науки Востока уже доказано, что в нервных каналах человека отлагаются кристаллы психической энергии, доступные для химического исследования. Почему же тогда мы не можем представить себе определенный предмет, до такой степени насыщенный этими огненными энергиями, что он становится психомагнитом с необычайной силой воздействия?

О камне жизни, принадлежащем мудрецам Тибета, может быть, слышал и монгольский правитель Чингис-хан, который в старости, в зените своей славы, призывает к себе китайского святого, знаменитого наставника одной из даосских школ Чан Чуня, чтобы вместе с его поучениями получить от него сведения и об эликсире бессмертия. Его заинтересовал рассказ, что последователи Лао-цзы занимаются также поисками философского камня, но на самом деле Чан Чунь отрицал материальную алхимию, которой занимались другие школы. Он искал в мире духа только Дао — Божественное в человеке. Смиренно, с большим уважением и благоговением перед его святостью, властитель, наводивший трепет на полмира, пишет святому: «В семь лет я совершил великое дело, я во всех странах света утвердил единодержавие… За непокорность владетелей (государей, глав) я громлю их грозно… я смотрю на народ как на детей; забочусь о талантливых, как о братьях; мы в начинаниях согласны, взаимная любовь у нас издавна… Прошу тебя подвигнуть святые стопы твои. Не думай о дали песчаных степей… Сообщи мне средства сохранения жизни. Я сам буду прислуживать тебе». С гор далекого Китая святой наконец прибывает в раскинутый близ границ Индии лагерь Чингис-хана, где его принимают с большим почетом. Когда правитель спрашивает его: «Какие у тебя есть лекарства для вечной жизни?» — мудрец отвечает: «Есть средство хранить свою жизнь, но нет лекарства бессмертия». Чингис-хан потом рассказывал, что китайский святой три раза объяснил ему «средства к поддержанию жизни», и те слова глубоко запали в его сердце. Конечно, Чан Чунь вкратце познакомил его с основами Учения Лао-цзы о Дао. Позже, при расставании, Чингис-хан говорил: «Я теперь еще более убедился, что он действительно небесный человек!.. Небо внушило ему то, что он говорил мне» ([17], с. 36, 52; [9], с. 140–4). Истинно, родина духа Чан Чуня не от мира сего, но — Священная Обитель в Горах.

3. ЧАША ГРААЛЯ

Европейские древние народные традиции, как мы видели, связывают священный камень с Чашей Грааля. Уже старофранцузское слово Graal обозначает вазу или чашу, но некоторые исследователи относят его к другому сходному слову, которое можно было бы перевести как книга. Ибо неслучайно в некоторых легендах на чаше (так же, как на священном камне!) появляются письмена — указы держателю Грааля. Так символически Чаша Грааля воспринимается не только как чаша жизни, но также как книга жизни, которая определяет жизнь героя и предсказывает будущее. Ведь Чаша Грааля, рассматриваемая с точки зрения эзотерической науки, символизирует чашу сердца (или сердечный центр), которая в действительности есть истинная «книга жизней» души человека, священные письмена накоплений его духа и мудрости веков.

Сколько самых возвышенных символов сходятся у этого понятия чаши, которая сознанию человечества всегда представлялась великой святыней! Это чаша Амриты или бессмертия, чаша красоты духа. Ее можно понимать как чашу жертвы и духовного подвига всех религиозных учений, к которой прикоснулись и из которой пили все Огненные Духи на земле, принимая на себя непосильную ношу мира сего, чтобы просветить сознание человечества, страждущего в неведении своем. Эту пламенную чашу самопожертвования созерцали Христос и Будда, Аполлоний Тианский и Святой Сергий и другие герои духа.

«Символ Чаши с древних времен является утверждением Служения. В Чашу собирают дары Высших Сил. Из Чаши дают. Символ Чаши означал всегда самоотвержение. Несущий Чашу есть Подвиг Несущий. Каждое высокое деяние может обозначаться символом Чаши. Все самое высокое во благо человечества нуждается в этом знаке. Чаша Грааля и Чаша Сердца, отдавшего себя на Великое Служение, есть самый Космический Магнит. Сердце Космоса отражается в этом великом символе. Все образы героев духа могут быть изображены как несущие Чашу. Все Мироздание отражается в Чаше духа огненного. Ведь Чаша имеет в себе все вековые накопления, которые собираются вокруг зерна духа. Как великий символ нужно принять утверждение Чаши в каждодневности. И детей, и молодых нужно приучать мыслить о Чаше. Нужно понять все многообразие образов великого символа Чаши» ([29], 49).

Сокровенный огонь сердца питал и поддерживал глубокое убеждение всех народов, что такая чаша как воплощение высшего совершенства существует где-то реально, а не только в легендах и поэтических образах. Также и употребляемые в религиозных культах и вообще в магических действиях сакральные чаши хранят свидетельство о давнем знании. Таков и таинственный рог здоровья, на котором вырезаны мистические пророческие знаки. И чаша божественного огня вдохновения поэтов. И символ высшего богооткровения и жертвы священнослужителей, чаша святого причастия христиан. И святой сосуд посвящения, символ космического знания и владычества духа в греческих и египетских мистериях. Или же чаша, в которой хранится напиток богов нектар, или сома, из которого Индра с сонмом небожителей черпают радость и Амриту. В Махабхарате из-за чаши божественного напитка бессмертия разворачивается ожесточенная борьба между богами и асурами, павшими духами. Побеждают боги и, возвратившись на небо, передают чашу Амриты на хранение Арджуне, ученику великого Кришны.

У древнеевропейских народов наиболее яркое прозрение об освящающей Чаше Грааля сохранилось в легендах кельтов. Так, божественный кузнец друидов Гоибниу изготовляет чашу для напитка, который дарует бессмертие племенам богов, так же как это делает кузнец Гефест с греческого Олимпа. В другом сказании Бран Благословенный однажды на озере Чаши встретил трех волшебников, которые, в благодарность за оказанное гостеприимство, подарили ему волшебную чашу, которая могла исцелять безнадежно больных, останавливать кровотечения и даже воскрешать мертвых. Эта необыкновенная чаша была одним из тринадцати чудес Британских островов, привезенных волшебником Мерлином в хрустальной ладье, в которой он отправился на поиски острова блаженных.

В чудесной кельтской саге «Приключения Кормака в Обетованной Стране» упоминается золотая чаша, принадлежавшая королю Ирландии Кормаку (III век). Вот как он ее приобрел:

Однажды король гулял один в вечерних сумерках и вдруг увидел благородного седого воина, направлявшегося к нему. На незнакомце был пурпурный плащ с бахромой. На плече его сверкала серебряная ветка с тремя золотыми яблоками. «Сладко и весело было слушать музыку, которую издавала эта ветвь; тяжко раненные воины, женщины в родовых муках и все болящие впадали в тихий сон, слушая мелодию, издаваемую ветвью при сотрясении».

«Откуда явился ты, воин?» — спрашивает его Кормак после приветствия.

«Из страны, — был ответ, — где царит лишь одна правда, где нет ни старости, ни дряхлости, ни печали, ни горести, ни зависти, ни ревности, ни злобы, ни надменности».

Король заключает союз с незнакомым воином и получает от него ветвь, но в обмен обещает ему за нее любые три дара, какие тот только пожелает. Через год появляется воин и уводит его дочь. Затем он уводит его сына, и наконец — его жену, королеву. Каждый раз, платя за ветку самую дорогую цену, король потрясает ветвью перед своими близкими и печаль отходит от них. Но когда уводят его королеву, он не в состоянии это перенести. Он следует за воином вместе со своими людьми. В конце концов они попадают в густой туман, и Кормак, заблудившись, оказывается один среди огромной равнины, окруженной со всех сторон валом. Он видит два замка, один из них сияет серебром. Кормак входит в другой замок и видит во дворе светлый сверкающий источник, журчание которого было «слаще всякой человеческой музыки». Это источник мудрости. Оказывается, Кормак попал в Обетованную Страну. Он входит в дом, где его встречает тот самый воин, необыкновенной красоты и благородного сложения. Кормаку вскоре возвращают его родных. Появляется снова воин с золотой чашей в руке. Кормак удивлен большому количеству фигур на ней и необычайной тонкости работы.

«В ней есть нечто еще более необычайное, — добавляет воин. — Если сказать три слова лжи перед ней, чаша тотчас распадется на три части. Если затем сказать три слова правды, части вновь соединятся и чаша станет как была прежде». Проверяют чашу, и все так и происходит. При прощании с Кормаком, отпуская его с близкими, воин, король Обетованной Страны, дает ему чашу, чтобы он пользовался ею в своем государстве для различения лжи от правды. Также он оставляет ему и музыкальную ветвь, как источник радости.

С того времени золотая чаша, которую люди называют чашей Кормака, служит в Ирландии для распознавания правды. Но после смерти Кормака она не осталась среди людей… ([16], с. 281–7).

По персидскому преданию, легендарному царю Джамшиду принадлежала «Чаша всеведения». Когда он стал закладывать фундамент города Иштакар, он нашел волшебную чашу «Джами» из бирюзы, полную драгоценного напитка бессмертия. В этой чаше он мог видеть весь мир и все, что в нем происходит. Персидские поэты называют эту чашу мировым зеркалом.

Но наиболее почитаемый предмет восточного сокровенного сознания — это чаша Будды, которую последователи Благословенного Учителя считают великой святыней. Один из древних сборников буддизма «Джатаки» рассказывает о происхождении этой чаши следующее. Когда Гаутама уже достиг озарения Будды, погрузившись в медитацию под древом познания, дева Суджата из Урувеллы, исполняя обет, решает подарить ему золотую чашу, но эту чудесную чашу Будда бросает в реку. После этого четыре Хранителя мира преподносят ему чаши из лазурного сапфира, и Будда отказывает им. Затем они приносят ему еще четыре чаши из черного янтарного камня, и он, полный сострадания к четырем гениям мира, принимает чаши, складывает их одна в другую и приказывает, чтобы они стали одной. Все чаши сливаются в одну, и остаются видны лишь края их. Тогда Будда принимает пищу во вновь созданную чашу и, насытившись, совершает благодарение.

В «Лалитавистаре» два брата дарят Будде драгоценную чашу, которая называется Абучандра, наполненную пищей, и он, приняв чашу и вкусив из нее, бросает чашу на небо. Волшебная чаша попадает в руки царя богов Субрахмы, и с того времени боги в раю Брахмы поклоняются чаше. Вообще, буддийские традиции подчеркивают, что у сонма богов в «небесах» (т. е. в Братстве!) самым возвышенным символом является Чаша, полученная от Будды, и все торжества высших Существ совершаются при поклонении Чаше. Также буддийские монахи до сего дня отмечают в честь чаши Будды так называемый праздник Чаши, когда сакральную чашу несут в торжественной процессии под сияющим балдахином.

Что такая чаша Будды действительно реально существовала, подтверждают не только буддийские писания, но и рассказы паломников. Пурушапура (ныне Пешавар) когда-то считался городом чаши Будды. Перенесенная туда после смерти Учителя, она долгое время оставалась там и была предметом почитания. Китайский путешественник Фа Сянь (начало V в. н. э.) в своих записках говорит, что он сам видел эту чашу в монастыре, специально выстроенном для нее в Пурушапуре. Он описывает ее как разноцветный сосуд с преобладающим черным цветом, причем ясно выделялись края всех четырех чаш, вставленных одна в другую ([83], с. 34–6; [40], с. 105).

По восточной традиции, эта чаша происходит из Египта (уже за 12 тысяч лет до н. э.), где она хранилась как символ эзотерической духовной культуры древности. Оттуда это мировое сокровище было принесено и Будде. После смерти Будды чаша какое-то время находилась в храме в Карашаре, перенесенная туда из Пешавара, а затем исчезла, и с тех пор она хранится в Священной Обители в Гималаях ([35], т. 2, с. 182; [40], с. 105).

По образцу чаши самого Будды (на изображениях Благословенный Учитель очень часто держит в левой руке чашу или Чинтамани, или в обеих руках и то и другое, она источник неисчерпаемой мудрости и силы духа и ей приписывается высшее происхождение), и буддийский монах свою чашу называет чашей мудрости и считает ее символом чистоты жизни и возвышенных стремлений.

Как Чаша Грааля недостижима для простого смертного и только чистота сердца, дерзновение духа, жажда служения и преодоление бесчисленных препятствий приводят к Высотам Грааля, так и Будда предсказал, что со временем, когда грехи мира умножатся, его чаша станет предметом исканий и только чистейшее сердце сможет найти и созерцать ее. (Обширное исследование о чаше — [30].)

Так же как камень Грааля приходит или, лучше сказать, присылается избранному накануне великого исторического поворота, так и пламенная Чаша Будды, согласно легенде, посылается, как свидетельство Гималайского Братства, перед началом новой эпохи туда, где утверждаются основы Учения Братства. По восточным традициям, перед нынешней новой эпохой Майтрейи, или эрой Света, эта Чаша должна появиться вновь, и сплетение языков пламени над ней будет символизировать приближение эпохи синтеза духа.

Прекрасно говорит Рерих о пламенеющей Чаше в книге «Пути Благословения»:

«В культах Зороастра изображается чаша с пламенем. Та же пламенеющая чаша отчеканена на древнееврейских серебряных шеклях времени Соломона и древнее. В индусских раскопках эпохи Чандрагупты Маурьи видим то же самое мощно стилизованное изображение. Св. Сергий Радонежский, трудясь над просвещением России, приобщался от пламенеющей чаши. На тибетских изображениях Бодхисаттвы держат чашу, процветшую языками огня. Помним чашу жизни друидов. Горела Чаша Св. Грааля. Не воображением, но именно делами сплетаются великие учения всех веков. Язык чистого огня» ([39], с. 96–7).

Вспомним незабываемое, потрясающее мгновение в драме Вагнера, когда при коленопреклонении Парсифаля перед Граалем в тихой молитве — после того, как он святым копьем коснулся бедра Анфортаса и мгновенно исцелил его незаживающую рану, и когда великой радостью озаряются все лица — происходит чудо, которое все воспринимают как искупление и откровение: Чаша Грааля вспыхивает дивным бессмертным светом.

Учения Востока говорят, что скоро наступит новая Эра Света и Братства на земле, именно теперь, когда сгущение тьмы и безумие неверия разрушают основы Культуры народов, а царящее огромное напряжение раскола грозит миру гибелью. Кто же сможет излечить кровоточащую рану человечества — Анфортаса? Сможет ли сознание человечества к началу небывалой эры поистине озариться, как Чаша Грааля, зажечься огнем высшей мудрости? Все же лучшие сердца человечества с верою в жданно-нежданное вглядываются в будущее как в чудо. Действительно, быть может, это чудо, это воспламенение Чаши Грааля уже незримо началось — именно теперь, в самые драматичные часы нашей истории; началось в тех многих чистых и преданных сознаниях, которые, поверх угроз хаоса, ощущают тяготы мира и осознают их причины и пламенно жаждут помочь ему, отдавая свои лучшие творческие помыслы труду на благо своих братьев, людей Земли.

Ибо Чаша Грааля — это ведь сознание человека, сердце человеческое, и бесконечно счастливо будет это сердце, если сможет оно воспламениться огнем чистой любви к человечеству.

ПУТЬ К БРАТСТВУ

Естественно возникает вопрос: если Высшее Братство действительно существует на Земле, если ему близки радости и горести человечества, если оно управляет даже судьбами его, почему же оно не раскрывает себя миру, почему оно не участвует в мировых событиях явно и открыто?

На это мы должны ответить с точки зрения эзотерической науки или восточной духовной традиции: Братство участвует в судьбах человечества и на нашем физическом плане, а именно через своих Посланцев — великих Учителей и Вестников, которые задают основной тон симфонии духовной жизни человечества, — а также через других своих Сотрудников.

Когда человечество теряет понимание основ Высшей Истины, когда омрачение духа грозит поглотить свет сознания людей, когда религии застывают в догмах и нравственность приходит в упадок, — говорят Учения Востока, — тогда из Братства приходит к человечеству великий Мировой Учитель, духовный Реформатор, чтобы очистить истину от сора тьмы и вновь влить огонь озарения в сознание человека, чтобы дать ему познание высшего смысла жизни и закон любви. Так пришли на землю Христос, Будда, Конфуций, Зороастр, Кришна и многие другие Учителя и ученики Их. Также многие пришли из Братства с иной, особой миссией как мощные философы — носители духовного синтеза, истолкователи писаний, святые, или даже как государственные деятели и титаны культуры.

Надо сказать, что в глубочайшей древности было время, когда о существовании Священной Обители Братства было так или иначе известно всем народам и когда самые высокие духовные представители каждого народа находились в постоянном общении с его Учителями. Вспомним указание в поэме Альбрехта фон Шарфенберга «Новый Титурель», что Братство Святого Грааля вследствие греховности Запада было вынуждено отправиться в Индию и замкнуться в высоких горах (надо полагать, в Гималаях), в неведомом недоступном месте. Это подтверждает, например, и ранее упомянутый Марке-Ривьер в своем труде.

«Некогда центр Владыки Трех Миров не находился постоянно там, где теперь. Были эпохи в этом цикле, когда Учение жизни познавалось и почиталось почти открыто… затем духовный центр мира ушел от назойливого любопытства варваров на Восток, где пребывает и поныне, таинственный и скрытый от глаз людских…

Как прекрасны и полны славой были минувшие века! Ибо Мировой Учитель есть также Господь Истины и Мира. Но всегда темные циклы следовали за светлыми, по нерушимым Законам Судьбы… В эту эпоху, когда кровь заливает поверхность мятежной земли, лишь Мудрые знают о существовании Благословенной страны…

Зачем порицать нас, что мы храним молчание? Это вы, люди, закрываете глаза» ([77], с. 186–8).

Итак, были некогда эпохи, говорит эзотерическая наука, когда Братство было гораздо теснее связано с сознанием всего человечества, нежели теперь. Но почему же его образ позднее так потускнел в памяти народов? — Это произошло вследствие погружения человечества в грубо-материальное, рационалистическое мышление и атеизм. По Учениям Востока, эта последняя эпоха была эпохой тьмы, Кали-югой, когда человечество все больше замыкалось в тесный круг своей самости, отмежевывалось от дальних миров духа; когда большинство человечества отпало от Иерархии Света и начало предавать забвению все высшие принципы, предавшись культу земных «благ». Тогда и Братство вынуждено было замкнуться, чтобы быть в состоянии беспрепятственно действовать через человеческое сознание, вдохновлять его и руководить его духом. Чтобы действительно остаться духовным центром нашей планеты и не превратиться просто в место паломничества газетных репортеров, Братство окуталось покровом тайны.

Николай Рерих рассказывает в своей книге, как спросили одного Махатму, почему они так тщательно скрывают свои Ашрамы. Тот отвечал:

«Иначе бесконечные шествия и с запада, и с востока, и с севера, и с юга наводнят Наши уединенные места, куда без разрешения никто не дойдет и не потревожит Наши занятия» ([40], с. 129).

Если бы даже Братство обнаружило себя и Братья стали видимы и известны всем, что проку было бы в этом; ибо скоро неверие и сомнение опять завладели бы сознанием людей. Что можно доказать сегодняшнему человеку, с его интеллектуальным настроем на неверие и противодействие? Разве уже в наше время не происходят тысячи чудесных феноменов, и все же мы закрываем глаза и проходим мимо — или, в лучшем случае, относим их на счет «своеобразной реакции нашей нервной системы» и т. д.? Вот что сами высокие Руководители человечества отвечают по этому поводу в «Письмах Махатм»:

«Что же касается человеческой природы вообще, она такая же сейчас, какою была миллионы лет тому назад: предрассудки, основанные на себялюбии, общее нежелание отказаться от установленного порядка вещей ради нового образа жизни и мысли… гордость и упрямое сопротивление Истине… — таковы характерные черты вашего века, и в особенности среднего и низшего классов.

Каковы же будут следствия самых поражающих феноменов, если предположить, что мы согласились бы произвести их? Как бы успешно все ни проходило, опасность росла бы пропорционально этому успеху. Скоро не осталось бы выбора, пришлось бы продолжать в постоянном crescendo
 — или же пасть… в этой нескончаемой борьбе с предрассудками и невежеством… Доказательство за доказательством требовались бы… притом каждый последующий феномен ожидался бы более чудесным, нежели предыдущий… — хватит ли человеческой жизни, чтобы удовлетворить весь мир скептиков?»

«Вы порицаете нас за нашу большую сдержанность. Однако мы кое-что понимаем в человеческой природе, ибо опыт долгих столетий — да, веков — научил нас. И мы знаем, что пока остаются области, непознанные наукой, и пока тень религиозного догматизма коснеет в сердцах масс, мировые предрассудки должны быть побеждаемы шаг за шагом, а не штурмом. Как седая старина имела более нежели одного Сократа, так и туманное Будущее даст рождение не одному мученику».

«Получить… положительное подтверждение, что “Братья”… суть реальные существа… — эти побуждения… себялюбивы… Они себялюбивы, ибо вам должно быть известно, что главная цель наша не столько удовлетворять индивидуальные устремления, сколько служить нашим собратьям — человечеству» ([76], с. 3–4, 7–8; [52], с. 12–4, 18–9).

В сущности, ни одному человеку ничего нельзя доказать, если пламя его сознания не тянется к Свету. Поэтому нельзя доказать существование Махатм, точно так же, как, например, невозможно доказать скептикам, которые не верят свидетельствам и рассказам других, что бывает северное сияние, пока они сами не убедятся в этом, узрев его собственными глазами и осознав это собственным умом. Так же усомнились и в существовании многих титанов духа, ибо часто собственным измышлениям верят больше, нежели Истине; так и о Христе, как о мифе, написаны груды книг.

Если бы Старшие Братья человечества и вышли из своей Священной Обители, если бы даже Они и показались как люди в чисто человеческом облике, никто бы не признал их, и мало нашлось бы таких, кто поверил бы им, ибо внешне Они ничем не отличались бы от других людей; потому и Христа распяли. Чтобы узнать их, недостаточно одного интеллекта: требуется чувствознание сердца — ступень высокого духоразумения. Напротив, если бы Махатмы, великие Души, — говорит Восточная наука, — показались бы в своем неприкрытом, духовном, в своем божественном облике, в своей истинной огненной сущности, взор и сознание человека не вынесли бы ослепительного сияния их Огненной ауры, ибо диапазон их психических вибраций совершенно иной. И более того — как же обыкновенный человек, со своим несовершенным физическим телом, духовные центры которого еще недостаточно развиты и подготовлены, мог бы выдержать неимоверно напряженную, сияющую атмосферу Священной Обители?

Рерих в «Сердце Азии» рассказывает об убеждении людей Востока, что Священная Обитель Братства, в целях предохранения ее от вторжения непрошеных любопытствующих, окружена сильно психологизированной атмосферой, так что путники, находящиеся вблизи этого тайного места, никогда не заметят ничего такого, чего они не должны знать. Вместе с тем Рерих упоминает о свидетельствах многих очевидцев, которые во время путешествий неожиданно ощущали сокровенные границы и даже чувствовали необычные вибрации воздуха и удивительные ароматы ([40], с. 114, 120).

«В обширной горной стране, — читаем мы в книге “Братство”, — нелегко отыскать Обитель Братства. Нельзя представить себе всю сложность горных нагромождений. Вы уже знаете и об особых мерах предохранения. Если и существуют знаки, обозначающие границы, то кто же поймет эти приметы? Если и существует описание пути, то в сложных символах кто найдет указания? Но даже неразумный поймет причины такой бережности. В жизни люди умеют охранять любимого человека. Где сердце и чувство, там найдутся и средства.

Обережем Братство!» (581).

Непроходимые лабиринты снежных вершин Гималаев сами по себе уже чудо, и такое же сверхчеловеческое Чудо — Святой Замок, Жар-цвет всех богоискателей, скрытый в Гималаях в каком-то недоступном месте.

«У М( много башен и явлений стражи по склонам Гималаев.

Считайте — никто без спутников не пройдет снежную стражу.

Гиганты среди льдов следят за рекою мира.

Льды чистым огнем цветут, и воздух насыщен озоном» ([21], с. 46).

«Теперь пора сказать признаки пути к Нам. Прежде всего, ясно ли принимаете существование Учителей?…

Почему же трудно принять, что группа, получившая знания путем упорного труда, может объединиться во имя Общего Блага? — Опытное знание помогло найти удобное место, где токи позволяют легче сообщаться в разных направлениях.

Вы, конечно, слышали рассказы путешественников о нахождении в пещерах неизвестных йогов. Если вы продолжите этот факт в направлении обширного действенного знания, вы легко дойдете до ощущения группы Учителей Знания.

Как же найти путь к Нашим Лабораториям? — Без зова никто не дойдет. Без Проводника никто не пройдет! В то же время нужно личное неукротимое устремление и в то же время готовность на трудности пути.

По обычаю, приходящий должен известную часть пути пройти одиноко. Даже бывшие в непосредственном сношении с Нами перед приходом не ощущают Наших вестей, так должно быть по-человечески.

И одиноко приходящие, кроме глубоких причин, разделяются на два вида: лично стремящиеся и вызываемые для поручения.

Никто без особого указания не узнает бывших у Нас. Если Вестник Наш не кричит на базаре, то и бывшие у Нас умеют хранить Общее Благо.

Главный признак Нашего Зова — когда вас как крылья непреложно несут. Так примите Нашу Общину Знания и Красоты. И будьте уверены, что можно обыскать все ущелья, но непрошеный гость путь не найдет.

Много раз бывали Мы в ваших городах, нельзя назвать Нас ушедшими от Мира. Ведь и вы выносите обсерватории за город и заботитесь о предоставлении спокойствия ученым. Примите Наше соображение и не сетуйте на отсутствие точного адреса.

Помните Работающих для Общего Блага!» ( [22], с. 162–3).

Итак, как мы уже видели, Братство отнюдь не отгородилось от всех людей. Но реально прикоснуться к этому Фокусу наиболее совершенного сознания нашей планеты могут лишь индивидуальности, которые сами достигли соответствующего состояния сознания.

«Не думайте, что Братство Наше скрыто от человечества непроходимыми стенами.

Снега Гималаев, скрывающие Нас, не препятствия для ищущих в правде, но не для исследователей.

Различайте между ищущим и сухим скептиком исследователем.

Погрузитесь в Нашу работу, и Я помогу вам на пути к Тому Миру» ([21], с. 104).

Кто же достоин войти в это сокровеннейшее место нашей планеты, которого, как сказано в Библии, «глаз не видел и ухо не слышало»?

Ни один турист или исследователь не войдет туда, пока дух его не зазвучит на самые утонченные вибрации. Ни один паломник или аскет не достигнет его, пока среди борьбы стихий самой жизни не достигнет он величайшей из побед — победы над самим собой.

«Искание Шамбалы так разнится в сферах духовных, и неужели люди думают, что найдут Общину Шамбалы нашествием или постом? Скажем тому, кто знает путь к Нам: “Иди путем любви, иди путем труда, иди путем щита веры”. Тому, кто нашел Образ Наш в сердце своем, Мы скажем: “Иди сердцем, и «чаша» путь утвердит”. Тому, кто думает, что постиг свой путь самомнением, тому скажем: “Иди поучиться у духа, знающего завершение”» ([14], 24).

Сами Махатмы утверждают в своих письмах, что в Твердыню Знания надо устремляться всеми огнями своего духа, кровью сердца. Путь этот требует коренного поворота и обращения ввысь всей сущности человека.

«Да, мы имеем свои школы и своих учителей, своих неофитов и шаберонов (высших адептов), и дверь всегда открыта для верного человека, который стучится. И мы неизменно приветствуем новоприбывшего, — только вместо того, чтобы нам идти к нему, он должен сам прийти к нам. Больше того: до тех пор, пока он не достиг той точки на тропе сокровенного учения, с которой возвращение невозможно, бесповоротно отдав себя нашему Братству, мы никогда не посещаем его и не переступаем порог его двери в зримом облике, за исключением случаев крайнего значения.

Есть ли среди вас кто-нибудь, так сильно жаждущий знания и тех благих сил, которые оно представляет, чтобы быть готовым покинуть ваш мир и прийти к нам? Тогда пусть приходит; но он не должен думать о возвращении, пока печать тайны не сомкнула его уст, даже против его собственной случайной слабости или неосторожности. Пусть он идет всею силою, всеми способами, как ученик к Учителю, и без условий, — или пусть ждет, как это делали многие другие, и удовлетворяется теми крохами знания, которые могут выпасть ему на его пути» ([76], с. 8–9; [52], с. 20).

Путь этот требует мощной, неукротимой, бесконечной жажды Истины:

«Приближайся всеми силами, наблюдай всеми мерами, исследуй всеми способами, познавай всем дерзновением, являй неутомимость и воспламеняйся каждым нахождением Истины!»

Но чтобы доказать, что он достоин откровения Высшей Истины, человек должен на этом пути взрастить в себе и готовность к жертве активной любви…

Кто отправится на поиски Замка Святого Грааля, забывая о своих обязанностях перед своими ближними и человечеством, тот его не найдет.

Только полностью принося в жертву свою самость ради великого жизненного служения, только очищая свою сущность в пламени каждодневного незримого подвига, преодолевая все трудности с сердечной кротостью и преданностью Тому, кого сердце возлюбило превыше всего, — только этим путем, рано или поздно взойдет душа к Сокровенным Вратам. Ибо мост к Высотам открывается лишь Жар-цветом духовности — преданностью.

Такой человек все же не дерзнет сам искать это место, даже если б и знал или чуял нахождение Его. Ибо придет час, — и время это наступит само, — когда пройдет он сквозь горнило жизненных испытаний и сожжет в них карму своего прошлого, и сознание его раскроется, как цветок лотоса, всеми красками сияющей радуги благих качеств, и тогда из глубин его сердца зазвучит несказанный Голос, Зов Владыки Святого Грааля — Калагия!..

МАХАТМЫ — СТАРШИЕ БРАТЬЯ ЧЕЛОВЕЧЕСТВА

Если сознание Европы в последние столетия, по существу, хранило молчание о Братстве Святого Грааля, если и на Востоке о нем знали лишь в тайниках сердца и по легендам или редким полуисторическим сказаниям, то в наше время вновь и вновь появляются вести о нем, иногда случайные, а иногда и сознательно утверждаемые. Не окончился ли теперь этот долгий период молчания? — Учения Востока говорят, что теперь, на пороге новой ступени сознания человечества, Братство решило вновь явить свой лик — показать народам Земли, что оно существовало испокон веков и до завершения эволюции планеты неизменно будет пребывать на своем высоком дозоре во благо восхождения человечества, как его незримый Друг и Воспитатель.

Первым человеком, открывшим западному сознанию существование Братства, была основательница теософского движения Елена Петровна Блаватская, которая своим грандиозным трехтомным трудом «Тайная Доктрина» [56] (русск. перевод — [48]), катехизисом эзотерической науки, дала фрагмент Космического Знания Братства, доступный современному уровню сознания. Этой новой необычайной вестью знания был заложен краеугольный камень храма Науки грядущей эпохи.

В связи с нынешним более высоким, в среднем, уровнем интеллектуального развития человечеству становится доступной часть тех высших истин, которые в древности открывались лишь посвященным в мистериях, или же великими Учителями своим ближайшим ученикам. Ради ускорения развития человечества совершенно необходимо, чтобы точная наука наших дней, используя также опыт и методы эзотерической науки, начала исследовать эту область непостижимо тонких и все же, быть может, самых реальных энергий, называемых духом или психической энергией, и вместе с тем могла бы доказать также существование иного, Тонкого мира и непрерывность человеческого сознания.

Во-вторых, ради эволюции человечества особенно важно, чтобы наука пришла к подлинному пониманию строения Космоса, что преобразило бы сознание людей Земли и укрепило бы их на сотрудничестве с Космическим законом и Высшими Мирами.

Основополагающий, но неоконченный труд Блаватской был в нашем веке продолжен тем новым Учением или наукой, которую называют Живой Этикой или Агни-Йогой [1, 3–6, 14, 21, 22, 27–29, 32, 44].

Принесенная в мир Е. П. Блаватской и ее ближайшими учениками и сотрудниками великая весть о высшем Центре Знания, об Учителях человечества — Махатмах, поразила и вначале даже ослепила человека западной культуры, привыкшего воспринимать все сквозь призму анализа или даже скептицизма. С огненным мужеством Блаватская свидетельствовала, что на Востоке, под сенью недоступных вершин Гималаев, обитают самые возвышенные Существа, принадлежащие к Светлому роду Великих Душ и Адептов человечества; что Они достигли полной власти над своей низшей природой и, не связанные свойствами и рамками «человека во плоти», пребывают там исключительно для блага человечества; что Им присуши самые обширные и глубокие знания и величайшая полнозвучность жизни: что Они — те великие Посвященные, Наставники человечества, от которых мы получили и неизменно получаем познания высшей истины.

В свое время в теософской литературе Англии и Америки немало обсуждался этот иерархический принцип. Но если сознанию Запада он казался чем-то совершенно новым, даже спорным, для духовного сознания Востока он был не более необычен, чем воздух, которым оно дышит. Насколько глубоко лучшие сердца Востока были уверены в существовании Учителей высшего Знания, показывает яркий пример, о котором упоминает Е. Писарева в труде о Блаватской ([34], с. 40): в связи с обвинением Блаватской в фиктивности ее общения с будто бы несуществующими Учителями Мудрости, в американской газете «Boston Courier» за 18 июля 1886 г. появился протест, подписанный 70 пандитами-учеными из Негапатама, колыбели знатоков древних религиозных учений Индии. Эти ученые мужи утверждали, что Махатмы ни в коем случае не измышление Блаватской, но Высшие Существа, в существовании которых никто из просвещенных индусов не сомневается и которых «знали наши деды и прадеды и с которыми и в настоящее время многие индусы, ничего общего с Теософским обществом не имеющие, находятся в постоянных сношениях. Мы владеем многими средствами для доказательства достоверности этих фактов, но у нас нет ни времени, ни охоты доказывать это европейцам». Эту статью затем перепечатали многие газеты в разных странах.

Также ближайшие друзья и последователи Е. П. Блаватской были свидетелями тому, что жизнь ее самой, после того как она приняла чашу своей великой миссии, была, можно сказать, непрестанным духовным общением со Старшими Братьями человечества и что Махатмы неоднократно посещали ее лично в физическом теле, о чем в свое время рассказали многие европейцы и индусы в своих воспоминаниях. Она получала от Махатм множество писем, часто феноменальным образом, а также и иные знаки дружбы и указания, и самое яркое тому свидетельство — это ее Доктрина, созданная вместе с Великими Духами. Уже в детстве она с глубочайшим чувством рассказывала о том, как перед нею нередко появлялся величественный облик индуса в белой чалме, которого она знала так же хорошо, как и своих близких, и который неоднократно спасал ее в минуты опасности ([34], с. 33)
. Эта пламенная подвижница, героический дух великой бесстрашной воли, осталась преданной своему Учителю «до последнего своего вздоха», несмотря на невероятные препятствия, жестокие нападки и ужасные страдания. Жизнь ее шла стезею напряженнейшего труда и жертвы, ибо, как верная ученица, она исполняла волю своего Гуру. Ее огромные заслуги во благо человечества и по сей день совершенно не оценены.

Во время жизни Блаватской некоторые из Махатм появлялись в физическом теле и перед несколькими другими ее сотрудниками, конечно, заслужившими это. Сохранились благоговейно-трепетные рассказы очевидцев.

Приведем здесь некоторые из них, оставленные нам как высоко интеллектуальными, так и глубоко духовными людьми, правдивости слов и экстатической силе убежденности которых мы не можем не верить. Все они говорят о том, что эту краткую встречу с Махатмой, своим Учителем, они пережили как миг высочайшего блаженства своей жизни, и притом как самую истинную, бесспорную реальность.

Генри Олькотт, второй из основателей Теософского общества, в своих воспоминаниях так описывает самое значительное событие своей жизни:

«…Я повернул голову, и от изумления книга выпала у меня из рук: надо мной возвышалась статная фигура человека Востока, в белом одеянии и янтарно-желтом полосатом головном платке или тюрбане, вышитом шелком. Длинные, черные как смоль волосы ниспадали из-под тюрбана до плеч: его черная борода, разделенная по обычаю раджпутов у подбородка, вилась по краям и доходила до ушей; в глазах его горел огонь духа, и взгляд их был одновременно приветливый и пронизывающий, — глаза наставника и судьи, но с любовью отца смотрящие на сына, которому нужен совет и руководство. Его облик был столь величественным, настолько преисполненным нравственной силы, столь лучезарно духовным и настолько превосходящим обычного человека, что я смешался в Его присутствии — и склонил голову и опустился на колени, как это делают перед Богом или существом, подобным Богу. Его рука слегка коснулась моей головы, мягкий, но сильный голос велел мне сесть, и когда я поднял глаза, Посетитель уже сидел на стуле по ту сторону стола. Он сказал, что пришел ко мне в критический момент, когда я нуждаюсь в Нем; что к этому привели меня мои действия; что только от меня самого зависит, будем ли мы часто встречаться в этой жизни как сотрудники общего блага; что большая работа должна быть выполнена ради человечества и что я имею право участвовать в ней, если пожелаю; что таинственная связь, которую сейчас не время объяснять мне, свела вместе меня и мою единомышленницу, — и эту связь нельзя разорвать, какой бы напряженной она временами ни была. Он рассказал мне о некоторых вещах, касающихся Е. П. Б., — их я не вправе повторять, — а также обо мне самом, что не имеет отношения к другим. Я не могу сказать, как долго он оставался: возможно, полчаса, а может быть и час, — мне это показалось одной минутой, настолько я не замечал, как летит время. Наконец Он поднялся. Я был изумлен Его высокому росту и странному сиянию, исходившему от Его лица, — это был не наружный блеск, но мягкое свечение, так сказать излучение внутреннего света — света духа. Внезапно мне на ум пришла мысль: “А что если все это лишь галлюцинация? Что если это Е. П. Б. загипнотизировала меня? Вот если б у меня остался какой-нибудь вещественный предмет, который бы подтвердил, что Он действительно был здесь; что-нибудь такое, что можно было бы подержать в руках после того, как Он уйдет!” С доброй улыбкой Учитель, как будто читая мои мысли, размотал “фехту” со своей головы, благожелательно поприветствовал меня на прощанье и — исчез: стул его был пуст; я был один в своем душевном волнении! И все же не совсем один, ибо на столе лежал вышитый головной платок — вещественное и прочное доказательство, что меня не околдовали и не сглазили физически, но что я находился лицом к лицу с одним из Старших Братьев человечества, с одним из Учителей нашей нерадивой незрелой расы» ([79], с. 379–80; [58], c. 21–3).

Вот что пишет индус Дамодар Маваланкар, человек редкой преданности и самоотверженности духа и тончайших душевных качеств. Будучи родом из гордой и богатой семьи браминов, он добровольно отказался от своей касты и богатства, чтобы как можно лучше служить Учителям. Еще в юности ему, больному горячкой и лежавшему при смерти, в видении явился возвышенный и добрый Учитель, сказавший ему, что он не умрет и что его ждет благой труд. Также поразительна была преданность Дамодара Блаватской, малейшее желание которой он принимал как неукоснительный приказ. Несколько раз он встречал своего любимого Учителя лицом к лицу. Однажды он внезапно исчез с того места, где жил, — рассказывает о нем Клод Брэгдон, — и вернулся обратно после 60 часов отсутствия: «Он побывал в Ашраме своего Учителя, пройдя там известную подготовку. Он ушел туда тонко сложенным, бледным, похожим на ученика юношей, хрупким, робким и застенчивым. Когда он вернулся, бронза на его лице оливкового цвета стала несколькими оттенками темнее; он выглядел сильным, выносливым и ловким, смелым и энергичным. Перемена была так разительна, что друзья едва признали его. Вот как сам он описывает пережитое:

“…Мне посчастливилось быть позванным и получить разрешение посетить святой Ашрам, где я провел несколько дней в благословенном обществе нескольких Махатм Гимавата и Их учеников. Там я встретил не только своего любимого Гурудэва вместе с Учителем полковника Олькотта, но и нескольких других членов Братства, включая одного из Высочайших. К сожалению, в высшей степени личный характер моего посещения этих трижды благословенных мест не позволяет мне рассказать об этом больше. Достаточно и того, что место, которое мне было разрешено посетить, находится в Гималаях, а не в какой-нибудь фантастической Стране вечного лета, и что я созерцал своего Учителя, будучи в своем физическом теле, и Он был совершенно таким же, каким я видел Его в первые дни моего ученичества. И так я лицезрел своего любимого Гуру не только как живого человека, но воистину юношей в сравнении с другими Садху в этом благословенном обществе… На другой день после моего прибытия мне было разрешено беседовать с моим Учителем больше часа”» ([65], с. 456–7; [58], с. 33–4).

Еще один пример огненной преданности духа — Рамасвамир, также ученик Блаватской, который в письме к своему другу описывает встречу с Гималайским Махатмой. Услышав голос своего любимого Учителя, зовущего его оставить все и следовать за Блаватской, он, не теряя ни мгновения, тотчас же отправился в путь, ибо этот Голос был для него «божественным звучанием в природе, и приказ его — безотлагательным». Когда он прибыл в Бомбей, Блаватская в это время уже отправилась дальше и достигла Дарджилинга, близ границы Тибета, где, по всей вероятности, уже встретилась с Гималайскими Махатмами. Готовясь снова в дальнейший путь, она не хотела, чтобы ее беспокоили, и никого не принимала, в том числе и Рамасвамира. В отчаянии он решил, какая бы судьба его ни постигла, перейти границу Тибета, найти своего Гуру или же погибнуть в поисках его. Один, в одежде паломника, почти без средств, не зная языка и не имея разрешения на переход границы, он отправляется в опасный путь, решив достигнуть средней части «запрещенной страны», зная, что случись с ним что-нибудь, никто не сможет ему помочь. Он пробирался все глубже в область Сиккима, вокруг простирались непроходимые джунгли, и не раз на пути ему встречались хищные звери. Но сердце его было настолько преисполнено желанием найти своего Гуру, и сознание его было так сосредоточено на единственном облике, что ни на мгновение не поддался он ни страху, ни беспокойству. В пути он едва избежал смерти, но великое упование на Высшую Волю спасло его от руки разбойника.

И наконец, вблизи границы Тибета, он увидел божественное чудо своего сердца, Того, кого сердце его так беззаветно искало. Он так описывает эту встречу:

«Я думаю, время было между восемью и девятью часами утра. Я направлялся по дороге в один из городов Сиккима, где, как меня уверяли встречные, я мог бы легко перейти тибетскую границу в своей одежде паломника, когда вдруг увидел одинокого всадника, мчавшегося по направлению ко мне. По его статной фигуре и ловкости, с какой он управлял лошадью, я подумал, что это, должно быть, один из военных офицеров сиккимского раджи. Значит, все кончено. Сейчас он спросит мой паспорт и поинтересуется, по какому делу я прибыл на территорию независимого Сиккима, быть может даже арестует меня и вышлет обратно, если не того хуже. Когда он приблизился ко мне, он осадил коня. Я взглянул на него — и мгновенно узнал Его… Благоговейный трепет охватил меня, ибо я стоял перед Махатмой — перед ликом моего высокочтимого Гуру, которого я раньше видел в Его тонком теле. Это был Он, “Гималайский Брат”!.. В тот же миг я простерся на земле у Его ног. Я поднялся по Его приказу и, тихо глядя на Него, совершенно забылся в созерцании Его лика, который я так хорошо знал по портрету… Я не мог ничего сказать: радость и благоговение лишили меня языка. Величественность Его Облика, который казался мне олицетворением мощи и мысли, внушала мне восторг и благоговейный страх. Я находился лицом к лицу с Махатмой Гимавата, и Он не был мифом или же “созданием воображения медиума”, как сказали бы скептики. Это не было ночным сновидением, ибо время было между девятью и десятью часами утра. Солнце сияло и было молчаливым свидетелем происходящего. Я вижу Его перед собой во плоти и крови, и Он говорит со мной с добротою и мягкостью. Мог ли я ожидать большего? От избытка счастья я утратил дар речи, и прошло некоторое время, прежде чем я смог произнести несколько слов, ободренный Его благостными словами…

Когда прошли первые мгновения удивления и восторга и я успокоился и свыкся с происходящим, мы долго беседовали с Ним… Он сказал, чтобы я терпеливо ждал, если хочу быть принят в ученики; что многие предлагали себя в кандидаты, но лишь очень немногие оказались достойными…

И теперь, когда я видел Махатму во плоти и слышал Его живой Голос, пусть никто не осмелится сказать мне, что Братья не существуют. Теперь будь что будет, никакая смерть, никакая месть врагов не могут меня устрашить, ибо я знаю то, что знаю!» ([65], с. 450–2, 454; [58], с. 36–8).

* * *

Закончим одухотворенной поэзией из книги «Братство»:

«Странники могут постучаться. Странники могут сказывать о том, что за дальними пустынями, за горами, за снегами в несменном служении пребывают Великие Души.

Странники не скажут, были ли они в Обители. Странники не произнесут слово Братство, но каждый слушатель поймет, о каком Средоточии Знания говорится. Сеятели добрые идут по миру, когда содрогается человечество.

Люди хотят слышать об Оплоте, о Твердыне. Если они и не дослышат об уставе, они все же окрепнут от одной вести, что жива Твердыня Знания. Лотос сердца трепещет от приближения сроков.

О существовании Братства радуйтесь!».

ЧАСТЬ ВТОРАЯ

ЗАКОН ЭВОЛЮЦИИ

Человек, который после дневного круговращения вглядывается в звездную беспредельность, обращая свой взор ввысь, к миллионам — миллиардам дальних миров, не может не спросить, ощущая себя малой песчинкой: кто он, откуда идет и куда ведет его путь? Если струны его сердца отзвучат на тончайшие вибрации, если дух просветлен добротою, он сразу найдет ответ, даже если и не приобрел высших познаний.

Человек знает, что и он — частица и дитя звездной Беспредельности. Он знает, что Беспредельность в нем, в каждом его атоме и вздохе, знает, что и повсюду, вне его, серебряный поток божественных вибраций увлекает вселенную к далеким целям. «Дом Божий населен мирами, и всюду витает Святой Дух».

Человек знает, что он — золотая ладья в вечном потоке, он вышел из Первоначала и идет к Великому Проявленному, по завершении циклов вновь и вновь возвращаясь в лоно Непроявленного.

«О Ты, Создатель Мира. Ты — Вершина Небесная.

Слава из Слав.

Высокое Непроявленное в Начале,

Проявленное в Конце.

Да — да — да.

Что Конец, что Начало?» ([21], с. 107–8).

Он слышит и ощущает непрерывную, неутихающую пульсацию природы, которая лишь на мгновение приостанавливается в отдельных проявленных формах, но далее продолжает свой бег во вселенной. Это вечное нескончаемое вездесущее движение и единая Неистребляемая Сила, которая проникает основы основ сущего и устремляется из глубины бездн непроявленной тьмы  к Высотам, озаренным Духом, есть то Божественное, что наполняет наше сердце священным трепетом. Движение и вибрация — основа всего сущего, и кто знает закон вибраций, тот знает уложение мира. Это Космическое Дыхание, что изливается в каждом атоме как жизнь, энергия лучей света.

Высшее Я — Атман — суть единая во всех людях божественная огненная энергия, зерно духа, монада, высшая вибрация — ритм музыки сфер.

Это изначальное движение выявляется во вселенной, на стадии проявления, в магнитных полях вибраций — энергий разных степеней, начиная с грубого минерала и кончая утонченно вибриру​ющим человеком. Выявляясь, оно обретает высший аспект, становится Бесконечным Разумом, который отражается во всем явленном сущем. Разум одухотворяет каждый атом, дает всем энергиям зачаток сознания, и в минерал и в камень вливает искру духа.

«Милый друг, иль ты не видишь,

Что все видимое нами —

Только отблеск, только тени

От незримого очами?

Милый друг, иль ты не слышишь,

Что житейский шум трескучий —

Только отклик искаженный

Торжествующих созвучий?» (Вл. Соловьев).

Основной элемент Бесконечного Разума, проявленного во вселенной, — Огонь. Огонь пространства — это Anima Mundi
, ТО, Беспредельный Дух, вечно устремленный ввысь.

«Отличительная способность непроизвольной энергии бесконечного разума, — говорится в “Письмах Махатм”, — вечно превращать субъективную материю в объективные атомы… или космическую материю, которой предстоит затем развиться в формы» ([52а], с. 189).

Разум является движущей силой, формовщиком и создателем вселенной, который преобразует грубую субъективную хаотическую материю в формы более совершенной, высокой, утонченной материи. Значит, Дух является высшей Материей, которая родилась из лона Первоматерии. Значит, в мире существует только один принцип, одна реальность: дух-материя или материя-дух. Дух — сублимация материи, но материя — кристаллизация духа.

Следовательно, сущностью Движения, в котором выявляется Бесконечный Разум, есть беспредельная эволюция. Истинно, эволюция — смысл и ключ всех явлений мира.

В природе путь эволюции есть путь трансформации материи или, лучше сказать, — усовершен​ствование. Изменить — значит превратить грубую материю в более тонкую, более тонкую — в тончайшую, пока она не затрепещет божественными вибрациями духа. Знаменательно, что, как уже было упомянуто, нет неорганической материи, где атом не нес бы в себе искру жизни и сознания. Цель эволюции — раздуть эту искру в пламень космического огня. Конечная цель — достичь Беспредельного Сознания. Так в природе происходит двоякая эволюция — совершенствование материи от неорганической к органической и духовной, и эволюция человеческой души, или божественной монады, через разные царства природы, через смену форм — к высшему совершенству сознания. По существу, только относительно человека можно говорить о трансмутации сознания, ибо она начинается в самосознании. Так эволюция человеческой монады — расширение или утончение сознания. От несознательного к сознательному и — сверхсознательному.

Как в природе, так и в индивидууме, как наверху, так и внизу, — закон един. Космическая эволюция проходит через бесконечные циклы, манвантары и пралайи, круги становления и отдыха. «Так происходят среди звездных галактик рождения и смерти миров, непрерывно следуя друг за другом, правильною чередою в торжественном шествии Закона Природы» ([52а], с. 74). Внизу, в бездне тьмы — абсолютная материя, в недосягаемых высотах — абсолютный дух, и по этому пути в спиральных кругах, волнообразно, во вселенной устремляются планеты, человеческие расы и отдельные личности. Это вечное движение совершенствования, в которое вовлечены миллиарды миллиардов, одни уже с сияющим сознанием, другие — все еще во власти грубой материи.

Процесс космической эволюции можно назвать и путем гармонизации, где все грубо хаоти​ческое медленно обретает более высокий порядок и гармонию. Таким образом, в этом процессе выявляется Закон высшей гармонии, строгий, неумолимый закон космической правды, царящий во вселенной, который регулирует движение каждого атома и монады, чтобы они не сошли с пути эволюции, и направляет ввысь человека, повелевая ему быть своим судьей и творцом собственной судьбы. Если у подножия лестницы — темное и тусклое сознание, а на вершине — сознание, сияющее как солнце, то как же возможно взойти к ней за одну жизнь? Подняться до вершины — эволюционное задание каждого. «Будьте совершенны, как совершен Отец ваш небесный» (Мф. 5. 48).

«Есть ЕДИНАЯ ЖИЗНЬ, вечная, невидимая и, в то же время, вездесущая, без начала и конца, но периодичная в своих регулярных проявлениях, между которыми царствует мрак тайны Не-Бытия; несознательное, вместе с тем Абсолютное Сознание, непостижимая, тем не менее, единая самосущая Реальность; истинно, “Хаос для чувств, Космос для разума”. На эзотерическом языке ее единое абсолютное свойство, вечно непрекращающееся Движение, называется “Великим Дыханием”, и является непрестанным движением Вселенной в смысле беспредельного, вечносущего Пространства. То, что лишено движения, не может быть Божественным».

На заре человечества Божество философски представлялось в аспекте «Всемирного Движения, трепета творческого Дыхания в Природе. Оккультизм суммирует Единое Сущее так: “Божество есть сокровенный, живой (или движущийся) Огонь, и вечные свидетели этому невидимому Присутствию — Свет, Тепло и Влага”, эта троица вмещает в себе все и является причиной всех феноменов в Природе». Вечный, высший живой огонь — причина всех явлений. «Нет Творца, но лишь бесконечность творческих сил, образующих в совокупности своей единую вечную Сущность, естество которой неисповедимо».

«Выдыхание “Непознаваемой Сущности” рождает мир, а вдыхание заставляет его исчезать. Этот процесс продолжается извечно, и наша Вселенная есть лишь одна из бесконечных серий, не имеющих ни начала, ни конца». Так происходит процесс инволюции и эволюции, когда «совершается распространение этой Божественной Сущности извне вовнутрь и изнутри наружу; и феноменальный или видимый мир является конечным результатом длинной цепи космических сил, последовательно приведенных в движение» ([48], т.1, с. 36–8).

Великая Абсолютность — Парабраман ведантистов или Единая Реальность, Сат, ТО, является Абсолютным Бытием и Небытием одновременно, это Предвечная Матерь Рождающая — Пространство, Беспричинная Причина Духа и Материи. С другой стороны — это Абсолютное Движение, Абсолютное Сознание, Великое Дыхание.

Абсолютное Начало не имеет никакой связи с реальным существованием. Всякое размышление об этом Абсолюте, Невидимом Принципе невозможно, ибо он превышает возможности человеческого разума, и человеческие выражения и аналогии его только умаляют.

«Паpабpаман, Единая Реальность, Абсолют, есть область Абсолютного Сознания, то есть та Сущность, которая вне всякого отношения к условному существованию; условным символом которой является сознательное существование. Но как только мы мысленно отходим от этого (для нас) Абсолютного Отрицания, получается двойственность в противоположении Духа (или Сознания) и Матеpии, Субъекта и Объекта.

Дух (или Сознание) и Материя, тем не менее, должны быть рассматриваемы не как независи​мые реальности, но как два символа или аспекта Абсолюта, Парабрамана, составляющего основу обусловленного Бытия, субъективного либо объективного» ([48], т.1, с. 49–50).

Эти противоположности синтезированы в Единстве через Фохат — динамическую энергию Космической Мыслеосновы.

Великое Дыхание принимает аспект Предкосмической Мыслеосновы — или Anima Mundi, с другой стороны — Предкосмического Корня-Субстанции — Мулапракрити.

Монада души человека, искра Anima Mundi, есть неделимая частица Всемирного Духа, от которого все происходит и к которому все возвращается в конце цикла. Это вечная странница, которая путешествует через цикл воплощения или необходимости, согласно закону циклов и кармы. В своем странствии частица божественной духовной души постепенно приобретает независимое сознательное существование, проходя через манвантары в феноменальных формах и обретая индивидуальность. Вначале — благодаря врожденному импульсу, затем — личному самосознанию, которое контролирует ее карма, она поднимается через все ступени разума, от низшего до высшего Манаса, от минерала и растения до высшего Архангела (Дхиани-Будды). Все, что Эго приобретает, оно завоевывает личным усилием в течение веков. Достигшие высшего положения становятся космическими силами и Сотрудниками Бога, строителями этого видимого Мира — Дхиан-Коганами, Великими Учителями, или теми, кого индусы называют Риши или Праджапати, евреи — Элохимами или Сыновьями Бога, а все народы — Планетарными Духами, и кто на самом деле Боги по сравнению с людьми.

Это Высшая Иерархия Божественных Сил, проявляющая единую высшую Энергию. Они — Разумные Существа, которые руководят эволюцией, олицетворяя силы Природы, они строители, архитекторы и создатели проявленной Вселенной.

«Основная Доктрина Эзотерической Философии не допускает ни преимуществ, ни особых дарований в человеке, за исключением завоеванных самим “Эго” личными усилиями и достижениями на протяжении длинного ряда метампсихозиса и воплощений. Вот почему индусы говорят, что Вселенная есть Браман и Брама, ибо Браман пребывает в каждом атоме Вселенной; ибо Шесть Принципов в Природе исходят — как различные дифференцированные аспекты — из Седьмого и Единого, Единой Реальности во Вселенной, как космической, так и микрокосмической» ([48], т.1, с. 52).

Из вышесказанного ясно, почему существуют такие градации человеческого сознания. Огромное различие среди людей обусловлено различием в развитии человека, или возрастом духа. Все идут в космосе одним путем, но сознание некоторых еще в детских пеленках. Конечно, достичь просветления, реализовать себя невозможно за одну жизнь. Свечу, дающую блеклый свет, невозможно вдруг зажечь как солнце. Для этого надо веками собирать свет. То, что некоторые индивидуумы уже близки к духовному совершенству, есть результат борьбы многих веков.

Так мы подходим к идее перевоплощения, или реинкарнации. Только пройдя через бесчисленные жизни, человек может обрести высшее сознание.

Лишь эта идея отвечает на вечные «отчего?» и «почему?», занимающие человеческий ум. Почему один одарен, а способности другого ограничены, один обретает благополучие, другой —беден? Один рождается в духовной и материальной грязи, другой — себя очистил, и все в нем трепещет гармоническими вибрациями? Почему один умирает в детстве, другой — в трагической катастрофе, а третий — в глубокой почтенной старости?

К сожалению, надо сказать, что арийские народы забыли ту высшую истину, в которую, несомненно, в седой древности верили их предки и еще теперь верит, по крайней мере по статистике, большинство человечества, особенно народы Азии. Да и верованию древних латышей этот абсолютный закон не был чужд, об этом свидетельствуют фрагменты народных песен (дайн), которые у нас сохранились. В древности латыш, несомненно, верил не только в существование души после смерти, но и до рождения. Душа человека не только уходит к Богу, но и приходит от Бога, или с небес, — спускаясь в серебряную колыбельку, или в колыбельку милой Мары, воплощаясь в лоно матери, или падает сияющей звездой к невесте «на краешек постели». Несколько дайн упоминают, что душа приходит в гости из другого мира, чтобы из материального мира вновь вернуться под свод другого солнца.

Далее, мы знаем, что большинство греческих философов, начиная с Пифагора, Эмпедокла, Платона, Плотина и т. д., основывали свои доктрины на учении перевоплощения. В этот закон верили и Учителя всех великих религий. Только церковь и история часто истолковывали их учения по-своему. Если бы мы старались читать Евангелие с открытым сердцем, то поняли бы, что и Христос был уверен в многократном возвращении души на землю, что эта идея не была чуждой и еврейскому народу. Вспомним слова Христа о Иоанне Крестителе, что он есть Илия, который должен был прийти, и народ ждал его прихода (Мф. 11. 14, 17. 10-13; Мр. 9. 11-13 и др.). Далее, вспомним случай со слепым от рождения, которого Христос исцеляет и о ком говорит, что в слепоте ни он сам, ни его родители не виноваты, но это произошло, чтобы «на нем явились дела Божии», т. е. какая-то неизвестная судьба из прежних существований (Иоан. 9. 1-3).

Евреи верили, что душа возвращается на землю, если она «не сохранила в испытаниях жизни свою чистоту». Священная книга евреев Каббала: «Все души преданы вихрю… Они не знают, какой суд судил их во все времена, и до своего прихода в этот мир, и потом, когда они покинули его».

В книге Откровения Иоанна читаем: «Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон; и напишу на нем имя Бога Моего…» (3. 12). Кто победил себя, больше не имеет нужды оставлять божественное существование и возвращаться в мир.

«Прежде нежели Я образовал тебя во чреве, Я познал тебя, и прежде нежели ты вышел из утробы, Я освятил тебя…» (Иер. 1. 5).

«Ты возвращаешь человека в тление, и говоришь: “возвратитесь, сыны человеческие!”» (Пс. 89. 4).

«Я был отрок даровитый и душу получил добрую; притом, будучи добрым, я вошел и в тело чистое» (Премудрость Соломона, 8. 19–20).

Учение о перевоплощении было общеизвестным и в раннехристианской общине, ему учили как гностики, так и манихеи, и многие отцы церкви. Вспомним Оригена, христианского ученого, человека удивительной красоты духа, который жил в третьем веке н. э. Уже в его время движение, отрицавшее идею перевоплощения, было очень сильным, и впоследствии труды Оригена прошли беспощадную цензуру ортодоксальной церкви. Один из его главных трудов «О Началах» сохранился до наших дней в переводе на латынь и сохранил еще несколько мест подлинного Учения Оригена:

«Кто очистит себя, находясь в этой жизни, тот будет приготовлен ко всякому доброму делу в будущем (веке), а кто не очистит себя, тот, смотря по степени своей нечистоты, будет сосудом для низкого употребления, т. е. сосудом недостойным. Точно так же можно думать, что и прежде уже существовали разумные сосуды — или очищенные, или менее очищенные, т. е. или очистившие себя, или не очистившие; и именно на основании этого каждый сосуд, по мере своей чистоты или нечистоты, получил в этом мире место, или страну, или условие рождения, или какую-нибудь деятельность».

«Бог же управляет душами, имея в виду, что они предназначены не к каким-нибудь пятидесяти годам здешней жизни, но к бесконечному веку» ([32а], с. 145, 182).

По утверждению Е. И. Рерих, только в VI столетии доктрина о предсуществовании души и ее последовательных возвращениях на землю стала «ересью», до этого ее принимали те приверженцы церкви, которые были особенно близки гностикам.

Идею перевоплощения полностью отбросили в христианской церкви на Константинопольском Соборе в 553 году, и после этого боролись с нею как с самым большим заблуждением. С той поры на самом деле и началось приспособление церкви к светскому и мирскому пониманию, далекому от высот божественной науки.

Конечно, при установлении противоположных взглядов начало безжалостно преследоваться все, что не соответствовало догматам, принятым церковным Собором. В средние века противников даже сжигали на кострах. Так в церкви исчезла память об учении перевоплощения.

Воистину, весьма нелогична вера церкви, что у души имеется начало, но нет конца. Если признать вечность, то она, конечно же, должна продолжаться в обе стороны. Одна жизнь — столь малый фрагмент в бесконечном потоке волн. И вся жизнь на земле — только эпизод, страница, вырванная из книги трансцендентного.

Главное возражение против учения перевоплощения следующее — почему человек ничего не помнит из своих предыдущих жизней? Но воспоминания заключены в нашей совести. Физическая память слаба, настоящая память вложена в сердце. Также на это можно ответить, что человек на своей несовершенной ступени сознания неспособен вынести прошлое, и неизжитые или неискупленные причины прошлого будут цепями, которые заставят его со страхом смотреть назад, вместо того чтобы смело устремляться вперед. Истинно, все спасение человека — в будущем. Туда должна устремляться его эволюция, туда должны направляться силы духа. Потому и в некоторых религиях идея перевоплощения настолько мало затронута, чтобы сознание человека по возможности обратить в будущее.

Вторая причина — наша физическая память в известной мере рождается вместе с новым телом, в котором мы приходим на землю. Бессмертная сущность нашей души открыта, но чтобы нетленная память стала единой с физической памятью, человек должен усовершенствовать себя. Встречаются люди, духовно тонко вибрирующие существа, которые знают и помнят, но они не похваляются этим. Кто подойдет к вопросу перевоплощения с пиететом, найдет среди жизни бесчисленные факты. Больше всего воспоминаний прошлых жизней у духовно развитых детей до семи лет, но родители обычно не реагируют на тонкие вибрации души. Так в Латвии недавно вызвала общий интерес девочка, которая может читать чужие мысли, на любом языке, такой же интерес в Индии недавно пробудила девочка Шанти из города Дели, которая вспомнила свою прошлую жизнь и с удивительными подробностями описала обстоятельства жизни своего прежнего, еще теперь живого, мужа и сына и т. д. Такими фактами полна пресса и литература восточных народов, почитаем хотя бы рассказы Тагора. И великим поэтам Европы идея перевоплощения не была чужда, вспомним лишь Гете и Вагнера. И латышский поэт Порук под влиянием Вагнера иногда прикасался к этой мысли.

Воспоминания прошлой жизни для обычного человека остались только как смутный инстинкт, именно этим объясняются внезапные проявления сердечной дружбы и любви, или беспричинная антипатия и гнев по отношению к кому-либо. Также об этом свидетельствуют многие необъяснимые факты, как, например, «разговор на незнакомых языках» — неожиданное знание иностранного языка и т. д. Почему один овладевает ремеслом или знаниями быстро, а другой медленно? — Просто у первого ранее был такой опыт.

Хотя вечная истина и космическая основа существования открыта многим сознаниям, все-таки на самом деле приходится удивляться, что «эта действительность мало входит в сознание, иначе она преобразила бы всю жизнь» ([1], 553). Память прежних жизней будет дана лишь тому, кто уже поднялся над хаосом, кто держит вожжи судьбы в своих руках. «Неумирающий человек — разве это не будет достойно будущего? Феникс, возрождающийся из пепла, заповедан издревле. Фениксу нужны крылья, но психическая энергия даст лучшие крылья радуги» (там же).

Истинно, «человек рождается вечно» ([22], с. 157), и в этой лестнице самоусовершенствования — единственный смысл и надежная основа человеческой жизни. Божественная монада — зерно духа — вновь и вновь возвращается в земных формах, чтобы прясть все более тонкую нить своего сознания.

Душа человека — вечная странница в объятиях этого мира, которая должна пройти через все формы материального мира, подняться по всем ступеням сознания, через царство минералов, растений и животных, и затем, как человек, несущий в себе пламя самосознания, подняться к божественным вершинам Архангелов.

«Я умер как минерал и стал растением.

Я умер как растение и снова явился в животном.

Я умер как животное и стал человеком,

Зачем же мне бояться?

Разве смерть прекращала мой рост?

В будущий раз я умру как человек,

Чтобы выросли у меня крылья ангела.

И ангелов также я должен опередить:

Ибо все погибнет, кроме Его Лица. 

Я должен вознестись над ангелами;

Я стану тем, что недоступно воображению. 

А затем, да стану я ничто, ибо струна арфы 

Во мне поет: “Воистину мы вернемся к Нему”»

(Джелаладдин Руми. Месневи, IV).

Конец становится началом, когда завершен великий круг спирали вечности, великий цикл; вечность — это змий, который кусает свой хвост. И сознание сливается с Великим Непроявленным, непостижимым для нас, чтобы когда-то опять вернуться в новом, более широком круге.

Пилигрим — это идущий в гору, который должен сбросить с себя все мирское, все темное, чтобы обрести сокровища божественных высот.

«Путник, ты должен отдать твои, мешающие тебе, вещи.

И чем больше отдашь, тем легче тебе будет продолжать путь твой.

Благодари тех, кто взял у тебя.

Они помогут. Они о тебе позаботились.

Ибо идущий легко — свободно достигает вершину.

И вы научитесь доходить до вершины» ([21], с. 108).

Перевоплощение — наша школа, школа великой божественной мудрости, которая нам необходима, чтобы, непрерывно накопляя опыт, мы открыли и кристаллизовали высшие силы и стали совершенными, свободными и мудрыми. В человеке заложена искра свободной воли. Переходя из жизни в жизнь, из класса в класс, мы в каждой жизни приобретаем новый опыт, проживаем самые разные формы и обстоятельства жизни, учим новые и неусвоенные ранее задания, начинаем более или менее понимать прежние ошибки и безобразие дурных поступков, и стараемся исправить их. В то время как развитая душа свое задание усваивает успешно, другая справляется с ним медленно, и нередко должна рождаться многократно, чтобы выучить один и тот же урок, во всяких условиях и видах, в народах, расах и странах, где только необходимо, чтобы справиться с заданием. Потому не трудно понять, что человек в одной жизни может быть императором, но в другой сапожником, чтобы приобрести некоторые недостающие черты характера. Вот почему все внешние отличия так мало значат перед вечностью.

Следовательно, вся структура нашей психики, весь теперешний характер — итог предшествовавшего опыта. Опыт многих существований и влагает в нас те способности и наклонности, которые отличают нас от других, которые ставят в те или иные обстоятельства и заставляют совершать определенные поступки, которые или поднимают нас к сиянию гения, или говорят о темноте нашего духа.

Истинно, все на земле достигается только своими силами, руками и ногами. «Волшебный цветок на земле должен быть сорван руками человеческими» ([22], с. 16). Чем ниже сознание, идущее на ощупь, тем определеннее им руководит Высшая Рука. Вместе с ростом сознания все больше остается на долю самодействия, личной свободной воли. На поле духа — какова же ценность труда, выполненного чужими руками?

На помощь человеку на пути эволюции приходят безжалостные воспитатели — страдания. Если кто-то посмотрит внимательнее на жизнь людей, полную духовного равнодушия и самости, то у него невольно родится предчувствие, что именно страдания являются единственным спасением для большинства. Страдания пробуждают, укрепляют, очищают. Они дают сознанию более широкое, более существенное понимание жизни, которое спасает человека от еще больших несчастий и бед.

Книга Иова (34. 11): «Ибо Он (Бог) по делам человека поступает с ним, и по путям мужа воздает ему». Многое кажется человеку жестоким, и только позже он понимает, что это было необходимо ему для борьбы, для эволюции. Истинно, «страдания духа являют единственную лестницу кратчайшего пути» ([21], с. 71).

«Дух летать научается, когда горе заострит зрение».

«Терновый путь не для всех полон терния.

Есть души, которым и терновый венец лучше венца царского,

И грубая одежда лучше пурпура императоров» ([22], с. 14; [21], с. 105).

Препятствия и преграды — это жернова, что перетирают шелуху нашей самости. Сознание, которое зажглось в сиянии эволюции, которое уже начинает принимать ответственность за свою жизнь, понимает великий существенный смысл «спасительных ударов», такое сознание восклицает: «Благословенны препятствия — ими мы растем!»

Но имеются и такие сознания, которых воспитывает чистое восхищение, сила восторга перед красотою. Даже то, чего не могут волны страданий, то может белый огонь восхищения и преданности, который воистину собирает небесную росу в серебряную чашу сердца.

Не забудем, что страдания имеют еще одно назначение. Они бывают не только очищающими, но и искупительными. Закон космической гармонии требует, чтобы человек искупил свои преступления против эволюции, и если он не успевает сделать это в одной жизни, то неотвратимо должен будет сделать это в следующей. «…Платить по старым счетам неизбежно» ([21], с. 72). «Добродетель так же неизбежно найдет свое вознаграждение, как порок — свое наказание» (Конфуций). Человек сам кует свое счастье, сам творит зло, сам себя осуждает, сам страдает и искупает. Ему дана свобода воли, разрешено выбирать между добром и злом. Сей только добро, ибо зло порождает зло, и в будущей жизни с тобой обойдутся так, как ты обходился с другими. В конце концов истина восторжествует. Ошибки надо сжечь в огне устремления, лишь духовное устремление спасет человека.

Несознательному кажется, что над ним царит судьба, сознательный же понимает, что он сам вершитель своей судьбы, что судьба — высший закон в нем, который повелевает, чтобы за причиной незамедлительно явились следствия, чтобы человек пожал то, что он посеял. Повсюду царит закон духовной причинности. «Как величественен закон Причинности! В нем заключен ответ на каждый вопрос. Человеческий ум смущается вопросом о бедствиях, но закон Причинности приводит к закону Кармы. Человек негодует на бедствия, но закон Причинности указывает ему на порождения. Человек изумляется странным нарушениям равновесия, но Космический закон взывает о Высшей Справедливости. Кто приобщается к закону Причинности духом, тот уже приобщен к Истине. Если бы школы и храмы возгласили закон Причинности, то и сознание было бы на высшей ступени, ибо не может продвигаться то, что разобщено с основами Бытия» ([29], 47). 

Так судьба — карма — результат действий самого человека. Чтобы освободиться от кармы, надо расширить сознание, принять на себя ответственность за каждую мысль и поступок, каждое действие рассматривать как служение общему благу, всем своим существом устремляться в будущее. Все переплетено цепями причинно-следственной связи: нельзя даже представить что-то без причины. «Не извне приходит то, что принято считать Кармой. В каждой клеточке заключена Карма, дух несет свое достижение и свой доспех» ([29], 91).

Так человек не только странник, но и строитель. Он строит, и нередко разрушает построенное. Пока сознание еще слабое, люди похожи на детей на берегу безбрежного моря, которые строят песочные замки и дома. Но когда сознание проясняется, человек воистину возводит для себя замки на незыблемых, несокрушимых основах. Он становится каменщиком, который укрепляет основы Нового Храма всего человечества.

Так же как в макрокосме, так и в микрокосме — человеке — эволюция идет по спирали, зигзагами, приливами и отливами. В человечестве, на планете, в космосе взрывы сменяют периоды строительства. В человеке — и бездны страдания, и высоты духовного возрождения. Через сады роз и тернии ему надлежит пробиться в царство духа.

Вначале ритм еще слишком спазматический, прерывистый, громадные тучи хаоса клубятся над бытием. Но приходит время, когда дух становится более сознательным, в нем пробуждается жажда знаний и чистого звучания, и тогда ритм становится более уравновешенным, устремляется к единому Центру, единому Магниту. В микрокосме все явственнее начинают отражаться пространства духа. Что раньше было болью, теперь становится радостью. Что раньше казалось бедою и несчастьем, теперь окрашено улыбкою счастья. «Я благословляю эти тернии, если они приходят из Твоих рук». Так меняется понятие иллюзорного счастья. «Нужно достижение духа. И это огненное качество достигается лишь внутренним Огнем сердца» ([29], 118).Так душа наконец понимает, что нет другого счастья, кроме как в духе, в Высшем. Отныне она устремляется единственной мечтою — отдать себя Великому Учителю, положить свою жизнь, как служение человечеству, к Его ногам. Отныне человек живет в гармонии, ибо доверяется Закону и его великим Провозвестникам на земле. Вначале человек живет только для себя и своей семьи, затем посвящает себя общему благу и, наконец, сливается с Высшим, когда дух становится орудием Высшей Воли. Когда душа — тусклая искорка, она светит только для себя, но, расширяясь, становится светом и для других. Когда же она яркая, как солнечный свет, тогда она становится одним с дневным светилом. Человек достигает глубин своего существа, но вместе с тем границы его сознания расширяются в беспредельность. Он сам становится господином своего развития.

ЛЕСТНИЦА ИЕРАРХИИ

«Лестница Иакова — символ Нашей Обители... Лестница Нашего Братства... уперлась в землю и затерялась в небесах» ([22], с. 30, 42).

Лестница Иакова — это Высшая Духовная Иерархия нашей планеты, Ведущая Рука, звено в цепи Космической Иерархии.

Выясним — что значит это высшее понятие, принцип иерархии, который наш европейский ум так мало понимает, а если иногда и признает, то узко и догматично?

В современном общественном сознании так часто подчеркивается понятие равенства, с другой стороны — его попирают на каждом шагу. Все революции несли равенство на своем знамени, все религии приняли его своей заповедью. Но до сих пор это священное понятие было на службе у толпы или стало догмой, разрушилось или обратилось в рабство.

Истинно, «все равны перед Богом». Все несут в себе образ Божий, все — «дети Божьи», частицы Божественного начала. Как огненное зерно духа — божественная монада — все люди одинаковы, они разнятся лишь по качеству духовных накоплений. Так каждый человек — сам по себе абсолютная ценность.

Равенство среди людей присутствует космически, изначально, ибо все мы близки друг другу, все мы братья, связанные тесными узами Высшей Любви. Но равны мы только в начале пути, но не в середине и не в конце. Всем поставлено одно задание — эволюция, одна цель — совершенство. Но говорить, что люди эволюционно равны, было бы величайшим безумием, ибо мы знаем, что один стоит в развитии несравненно выше другого, что духовная сила и величие одного человека могут быть равны сознанию не только тысяч людей, но даже целых народов.

Неравенство в обязанностях и распределении труда, обусловленное неравенством способностей и сознания, не является препятствием для братских отношений. Идеальной формой иерархии — братства в древнем, исконном значении — испокон веков была семья, состоящая из родителей и детей. Идеал братства когда-то выражался и во всех коллективных очагах — начиная с различных обществ и кончая государством и армией.

Неравенство всегда будет среди людей, пока сохранится неравенство ступеней человеческого сознания, пока будут существовать градации духа. Единственное мерило отличия и оценки человека — величие и независимость духа, или, как говорят восточные учения, сияние духовного излучения человека, его ауры. В будущем, когда у людей вновь начнет развиваться утраченная способность ясновидения, человека будут оценивать по качеству его ауры, и постепенно отпадут все прежние относительные, часто столь случайные и несправедливые деления.

Иерархический принцип заложен в самой природе человека, во внутренней тенденции зерна его духа к росту. Так принцип Иерархии является и принципом эволюции. Эволюция возможна лишь там, где человек не отделяет себя от других, но действует в созвучии с развитием своего народа и всего человечества, где слабое сознание подчиняется сознанию, более сильному духовно, действуя в согласии с ним, и последнее, в свою очередь, действует в согласии с еще более высоким Созна​нием. Другими словами, когда низшая, менее сильная воля подчиняется Воле более высокой и исполняет ее указания. Это тоже Иерархия, объединение людей творческой воли, обращенных к эволюции. Так Иерархия в действительности является цепью высших гармоничных сознаний, к которой, как к Высшему Магниту, привлекаются и примыкают еще неустоявшиеся сознания.

Так незыблемой, величественной основой всего Космоса является Магнит цепи Иерархии. «Каждое начинание может существовать лишь этим огненным притяжением, потому мощь Иерархии есть тот великий Магнит, который все держит в сцеплении и расширяет все возможности. Принцип Иерархии заложен во всех жизненных проявлениях. Принцип Иерархии ведет весь Космос» ([14], 457).

Но подчинение одной воли другой, более высокой, возможно лишь в том случае, когда присутствует истинное уважение к более совершенному сознанию, к его духовному превосходству. Потому предварительное условие Иерархии есть признание принципа авторитета. Иерархически более низкое сознание должно признать авторитет, величие духа другого сознания, почувствовать уважение к нему, как к носителю высших познаний и идеалов служения человечеству, как к тому, кто необходим для государственной и общественной жизни. Принцип авторитета, уважения к духовно более сильному надо было бы укрепить во всей государственной жизни, в обществе, в семье и школе. Людей, развивших большие духовные способности, излучающих чувствознание и достигших гармонии нервных центров, государство должно почитать как своих величайших благодетелей и достояние народа, ибо именно они являются теми мощными магнитами, на которых зиждется духовное равновесие народа и силы прогресса.

«Люди с запасом психической энергии должны составлять сокровище государства. Не миллионами двуногих должна гордиться страна, но складом психической энергии. Ради одного запаса энергии можно пощадить тысячи неведающих.

Как магнит, каждое напряжение психической энергии привлекает к себе зародыши энергий, разлитые в недрах людей. Значит, каждый собственник сознательной энергии будет сам по себе общественным благом».

«Чистое, свободное, неустрашимое сознание — какое сокровище оно может дать человечеству! Но привычка, как оковы, держит неопытных» ([1], 522, 524).

Настоящее уважение требует доверия и любви, одухотворенной преданности Иерархии. «Самый чудесный огонь есть пламя сердца, насыщенное любовью к Иерархии» ([14], 352). Преданность — истинный жар-цвет, озаряющий всю жизнь человека светом дальних миров. Ибо подлинная преданность приобщает человеческое сознание к сознанию Иерарха, включает в цепь Безграничной Иерархии, вершина которой уходит в Красоту Беспредельности. Только в сознательной преданности открывается свобода, она возможна лишь там, где присутствует дисциплина духа. Где ее нет, там произвол и анархия, хаос и рабство. Но дисциплину дает лишь подлинная любовь и подлинная преданность. Преданность и свобода заключаются в Иерархии, ибо она приобщает к цепи высочайшей свободы. Отпасть от Иерархии, погрузиться в самость, отрешиться от сознания долга — это самое большое рабство. Ведь такой человек не столько идет, сколько его гонят, ибо не он владеет судьбою, но судьба владеет им.

Уважение и преданность только тогда имеют истинное значение, когда они выражаются в жизненных формах действия, а именно — в подвиге служения. Так же как принцип Иерархии есть Высшее Служение, так и каждое приобщение к этому высшему пути должно быть служением. Служить Высшей Воле и вместе с тем общему благу — это высшее задание как отдельного индивидуума, так и Иерарха. Мотив служения и любви — абсолютное мерило каждого духовного сознания. Где примешан элемент самости, там уже нет настоящего служения, там индивидуум выскользает из иерархического сцепления и обрекает себя на одиночество. Священный долг руководителей, всех тех, кого увлек вперед поток эволюции, — помогать своим младшим братьям, протянуть им руку, вести их вперед. Именно напряженность и качество служения должны определять принцип власти. Кто может больше служить и жертвовать собою во имя общего блага, те и должны быть учителями, водителями, владыками других. Припомним мысль Христа, что отвергнутым жизнью по сути следует быть первыми, ибо они будут первыми в царстве духа — на небесах.

Служение все же не слепая преданность и служба, но сознательное сотрудничество. Потому и Учение Живой Этики называет Иерархию планомерным сотрудничеством ([14], 416). Иерархия там, где одна ступень сознания сотрудничает с другой при гармоничном исполнении возложенного задания, где действует батарея сознаний, огромных сил, которые были бы многократно меньше, если бы сознание вышло из космической цепи. Ведь сотрудничество — основа всей Вселенной, это жернов и движущая сила эволюции, великий закон сохранения сил, который действует в созвучии с законом космической гармонизации и ускоряет эволюцию.

Однако в наше время так мало служения и сознательного сотрудничества, мало преданности. Это все потому, что большинство людей отвергают Высшее Водительство. Если в общественных формах кое-где еще остался иерархический принцип, то скорее инстинктивно, периферически. Так обстоят дела в государстве, в армии и в школе. Именно там, где иерархический принцип должен выявляться как гармонизирующая внутренняя сила, его недостает. В школе еще слабое уважение авторитета, и сами воспитатели редко бывают настоящим примером. Также и в обществе мало уважения к духовным вождям народа.

Наша эпоха большей частью неверно понимает высший иерархический естественный закон. В первые ряды культурной и общественной жизни слишком часто она выдвигает не превосходящих духовно и более мудрых, кто хочет и может служить, но именитых, обладающих однобокими способностями, или даже тех, кто жаждет власти и не может выйти из круга самости.

Иерархический идеал общества возможен (и однажды он осуществится), когда все общество являет собою как бы единую семью, единый организм, когда все, как в пчелином семействе, исполняют природой или иерархией возложенную на них работу, и каждый может выявить свои истинные способности и найти свое настоящее место, ибо каждый велик на своем месте. При иерархическом устройстве никто не исключен из служения общему благу, каждый вносит свою лепту — по своим способностям и сознанию, более развитые направляют менее развитых и учат их. И всеми руководит духовный центр, община достигших совершенства, не избранных низшими сознаниями, но назначенных по закону преемственности, иерархически, еще более высоко стоящими. Великая цепь ответственности, великая сила сплоченности от низшего до Высочайшего! В государстве должны объединяться люди, обладающие сгармонизированными аурами, так создается огромная сила. Во главе народа должна стоять аристократия духа, носители великого единения духа, воистину самые мудрые, бескорыстные, зрелые духом и разумом, способные подчинить и сплотить вокруг себя лучших представителей народа, которые, в свою очередь, должны влиять на ступени иерархически последующих сознаний. Вспомним, что тысячи лет назад, когда наша планета еще не погрузилась в сумрак Кали-юги, на царских тронах нередко сидели помазанники, отмеченные печатью духа божественной мудрости, чей путь был путем огня. Такими посвященными, например, вначале были египетские фараоны, многие древнеиндийские правители; вспомним также имена великого императора моголов — объединителя Индии Акбара, грека Солона.

Можно в нескольких словах охарактеризовать идеального вождя народа, который синтезирует в себе идеальные струны всех трех миров — физическую энергию и неутомимость, психическую зоркость, разум и огонь духовного устремления — преданность и чувствознание. Вся ответственность, вся тяжелейшая ноша государства, все высшие требования возложены на него. Он старший брат, но не поработитель. И теперь настоящее правление возможно лишь там, где главою является человек, на лбу которого священный царский знак поставила избранность его духа.

«Право водительства принадлежит духу, связанному с Силами Света, потому не может быть по Высшему Закону случайных вождей. Когда расширится сознание, тогда возможно будет утверждение великого закона Водительства».

«Можно весь государственный и общественный строй утвердить на законе космическом. <…> Государственный и общественный строй могут применить все космические законы для усовершенствования своих форм» ([29], 51, 65).

Наконец, если иерархические общины имеются у каждого народа, возглавляемые главою общины, то какая-то община должна руководить и нашей планетой, возглавляемая Главою Планеты. Если у каждого клочка земли, имения, города, государства есть хозяин, то было бы совершенно нелогично, если бы его не было у земного шара и человечества.

Вот почему принцип водительства актуален не только для современности, но в высшей мере является принципом будущего, ибо это истинная основа космической конституции. 

Иерархия, в высшем значении, — это Ведущая Рука нашей планеты, Ведущая Рука всего Космоса, Божественные Силы, перед которыми мы склоняем головы в величайшем благоговении. Это воплотители закона Космической Гармонии, Высшей Энергии и духа в синтетических формах существования. Так же как Иерархия руководит всей эволюцией Космоса, она направляет и прогресс и судьбы человечества.

Чудесные строки посвящает Иерархии Учение Живой Этики:

«Благословен, кто в сердце своем немедленно признает сущность Иерархии. Но если очи сердца закрыты, то укажите ему на преемственность во всем сущем. Начните от самого домашнего обихода и так дойдите до основ мироздания. Если же он останется глух к знанию, то значит он от тьмы. Нужно помнить, что закон тьмы основан на отрицании. Нужно не забывать, что у всех народов был смысл преемственности и так они восходили к Иерархии».

«Какие тернии люди сами вплетают в венки жизни! Какие силы тратят люди на противодействие тем принципам, на которых держится сама жизнь! Сколько ненужных терний окружают людей, превращая их жизнь в регресс! Ведь не поймут люди высшей мудрости, не поняв, прежде всего, закона Иерархии — то, на чем держится вся жизнь; то, чем прогрессирует мир; то, чем слагается эволюция; то, на чем слагались лучшие ступени и страницы истории. Так не уйти человечеству от великого закона Иерархии».

«Чем можно проникнуть в Первоисточник Истины, как не следуя за Иерархией? Дух может озаряться лишь источником Света. Где же найти луч ведущий, как не в Иерархии? Человечество черпало свою мощь не из самого себя, но из великой Иерархии. Так веками творчество Наше вело человечество. Так можно направить человека только высшею мощью Иерархии».

«Как люди боятся, чтобы их личность не была затронута чем-то непонятным их сознанию! Как люди боятся примкнуть к Высшему и предпочитают остаться на границе тьмы! Каждое намерение приближает к лучшему решению, если дух стремится к Иерархии Блага. Каждую явленную ступень человек может эволюционно восходить, если он принимает Руку Водящую и принимает каждый Указ Иерархии. История слагается Иерархией жизни. Лучшие ступени человечества строились Иерархией. Самые лучшие достижения утверждались. Так можно лишь Иерархией достичь».

«Есть один закон, который правит всем Космосом — Высшая Воля; по этой линии создается эволюция духа».

«Так ведущий принцип Иерархии пламенно устремляет человечество к новому продвижению. Без этого мощного продвижения лишь тьма поглотит планету» ([28], 289; [14], 414, 420, 88, 450).

Если на Иерархии зиждется эволюция Космоса и человечества, значит, Иерархия есть основа эволюционного пути расширения индивидуального сознания. Расширять границы, подниматься ввысь можно лишь сменяя свои узкие границы на беспредельные. Воистину, мы входим в поток эволюции, когда осмысленно подключаем свое сознание к Высшему Сознанию, когда фокус нашего сознания сливается с Совершеннейшим Фокусом, когда наша воля становится единой с Божественною Волею, преданно ей повинуясь. Таким образом мы становимся проводом, по которому изливаются космические энергии и излучения. Мы становимся совладельцами хранилища космических сокровищ, сотрудниками космических энергий.

«Потому так прекрасны устремления к единому фокусу Иерархии, так можно вместить все Указы Высших Сил. <…> Фокус огненный, всеозаряющий и всеобнимающий, дает жизнь каждому творческому начинанию, потому так важно осознать Иерархию, да, да, да!».

«Потому для продвижения нужно понять, как бережно относиться к Иерархии; потому нужно утвердить сознание на великом понимании Иерархии. Так без явленного фокуса не достичь и не построить».

«Только прикасание к Высшему может дать направление, потому необходимо устремиться к пониманию Высшего Начала. Только так мы приблизимся к закону Иерархии» ([14], 224, 252, 63).

Вот почему так важно осмыслить и понять принцип Иерархии, чтобы наша воля смогла разумно исполнить Волю Высшую, чтобы мы всю свою жизнь, каждую вибрацию души могли включить в Божественный план Эволюции. Вот почему необходимо насыщать жизнь великим принципом Иерархии, обращая к ней каждую вибрацию сознания.

Иерархия должна стать абсолютным мерилом нашей жизни, с которым мы могли бы соизмерить каждое действие и каждую мысль. Она должна быть Фокусом и Центром, вокруг которого должны вращаться все движения нашей души и духа.

Только в сотрудничестве с Высшим мы станем настоящими строителями. Если один устой Иерархии — служение, то другой — строительство и творчество. Мы можем превратить свою жизнь в Храм и носить камни для Строения Планеты, лишь осознавая указания Высшего Строителя.

Также вершины творчества можно достичь, лишь утверждая в своем сознании Высший Творческий Фокус.

«Творчество духа требует насыщенного устремления вперед, потому каждое колебание уносит явление созидательного приближения. Основное качество творчества есть прямолинейность следования за явленной Иерархией. Только так можно утверждать, что путь приведет к высшим достижениям» ([14], 450).

Иерархия — это Высшая Вершина космического творчества, мощный провод Света, через который льются потоки Светоносной Материи Беспредельности. Так, истинно творить возможно, лишь приобщившись к этому потоку света, черпая вдохновение и идеи из резервуара огня пространства, пребывая в одном ритме с Высшей Волей и сливаясь волею и сознанием с Высшим. 

Иерархией Света, Высшей Творческой Волей нашей планеты является Белое Братство.

БЕЛОЕ БРАТСТВО

Не суждено описать Братство.

Как слепой может описать цвет яблони или высоту башни?

Листы Сада Мории

Так мало людей догадываются о существовании Высшего Братства. И даже те, кто что-то знают о жизни Старших Братьев человечества, приукрашивают их облик самыми невероятными представ​лениями и понятиями. Неразвитое сознание всегда пыталось умалить Высшие Лики, наделить привычными человеческими качествами, поместить их среди обыденности. Люди воображают многое, но не то, что имеет отношение к реальности, представляют Братьев как существ, не связанных с человеческой эволюцией, представляют Шамбалу как место блаженства и отдыха.

Также полностью превратным является понятие человечества о пути к святым местам. Никому из туристов или путешественников не попасть туда, пока их дух не зазвучит тончайшими вибрациями. Ни один аскет или пилигрим не достигнет Шамбалы, пока среди жизни не одержит величайшей победы — победы над собою. Вот что говорят сами Братья:

«Искание Шамбалы так разнится в сферах духовных, и неужели люди думают, что найдут Общину Шамбалы нашествием или постом? Скажем тому, кто знает путь к Нам: “Иди путем любви, иди путем труда, иди путем щита веры”. Тому, кто нашел Образ Наш в сердце своем, Мы скажем: “Иди сердцем, и «чаша» путь утвердит”. Тому, кто думает, что постиг свой путь самомнением, тому скажем: “Иди поучиться у духа, знающего завершение”» ([14], 24).

Истинно, лишь по земле, руками и ногами человеческими, можно попасть в Святой Град. Единственный мост на Белый Остров — духовность, пламенное геройство и красота духа. Человек должен устремиться к недоступным вершинам, чтобы сорвать чудесный цветок Адаманта. Что до того, если его ноги будут кровоточить, если руки и тело будут изранены терниями и камнями скал. Если человек сознательно поднимается вверх, он счастлив, ибо он знает; сердце его устремляется, притягивается к удивительному прекрасному Магниту.

«Сумейте приблизиться чистым сердцем к Нашим Высотам.

Луч Наш сойдет на вас в утверждении вашей жизни каждого дня».

«У Нас столько чудесного показать вам — явлений счастливого восхождения на горы Тибета.

Думайте и стремитесь, обращая воздушные замки в твердыни достижения» ([21], с. 22, 25).

Истинно, когда человек приблизится к последнему порогу эволюции, когда все шаги его оставят золотые следы на песке обыденной жизни, тогда ему будет послан проводник, который поведет его к Высотам.

«У М( много башен и явлений стражи по склонам Гималаев.

Считайте — никто без спутников не пройдет снежную стражу.

Гиганты среди льдов следят за рекою мира.

Льды чистым огнем цветут, и воздух насыщен озоном» ([21], с. 46).

По сути, Шамбала является иерархической лестницей, которая начинается на физическом плане, проходит через Тонкий Мир и упирается в Огненные Сферы. На физическом плане это община Старших Братьев, на духовно-огненном — Иерархия Света, Ведущая Рука планеты.

План эволюции не является механическим, он глубоко одухотворен и разумен. У каждой степени сознания в природе есть свои высшие руководители — Духи, которые следят за процессом образования форм и являются истинными строителями на шкале эволюции. Они формируют существ, которые вначале идут на ощупь, гонимые инстинктами, чтобы позднее устремиться вперед с ясным сознанием.

Над всеми этими строителями на духовном и физическом планах возвышается венец Иерархии Света — Белое Братство. Оно дает великую силу и энергию для эволюции человечества и всей природы, руководит развитием человека и природных сил таким образом, чтобы весь план эволюции осуществлялся как можно успешнее и быстрее.

Белое Братство создает цивилизации, расы и народы. Оно направляет к каждому народу именно тех существ, которые кармически связаны с ним или же необходимы для его развития. Оно дарует высшие вдохновения, создает Учения и философские системы. Братство использует политику, обращает во благо даже стремление народов к разрушению, дабы на развалинах старого мира строить новые государства и возможности.

Главный труд Белых Братьев происходит в невидимом мире, ибо человек большей частью своей души, так же как и вся природа, обитает в нем, там закладываются причины физических событий и явлений.

Братья посылают людям импульсы жизни, необходимые для их роста. Они помогают искателям духа, вдохновляют устремленных к высшему идеалу устоять и исполнить задание до конца, не дают угаснуть святому огню на алтаре человеческого сердца. Каждого, кто имеет искру доброты, Они поддерживают в горении к добру.

Они не только помогают исполнить Божественный план в Тонком Мире. Время от времени Братья посылают Учителей на землю, чтобы дать людям часть Высшей Мудрости, соответствующую степени их сознания, и направить их ввысь. Такими Учителями были Кришна и Будда, Пифагор и Христос.

Иерархия Света является также Космическим Разумом. Космический Разум по существу есть коллектив высших духов, или сознаний, которыми руководят высочайшие огненные духи.

«Венец этой Иерархии состоит из Духов или Разумов, завершивших свою человеческую эволю​цию на той или иной планете, в той или иной солнечной системе, так называемых Планетарных Духов, Создателей миров. Именно эти Создатели миров или планет являются Зодчими нашей настоящей и будущей Вселенной. В дни Пралайи Они держат великий Дозор Брамы и намечают следующую эволюцию Космоса. Потому Венец Космического разума не зависит от Манвантар, истинно, Они пребывают на протяжении Беспредельности» ([35], т. 1, с. 343).

Сознание Венца Космического Разума можно назвать Космическим Магнитом или Космическим Сердцем. Ибо, истинно, подобно Магниту, этот Фокус высшего Сознания привлекает всю космическую эволюцию к себе ввысь, сознание за сознанием, ступень за ступенью, планету за планетой. Космический Магнит устремлен к дальним мирам, он сверкает мириадами звезд, он насыщен священным пламенным Дыханием Беспредельности. Это Великий Излучающий Центр, дающий жизненные энергии планете. В его субстанции вибрируют все тончайшие энергии высшего мира.

Центром Космического Разума в пределах нашей планеты является Белое Братство, которое творит и действует в созвучии с Космическим Магнитом. Космический Магнит есть Божественная Сила, ведущая человечество по пути устремления к высшему, Беспредельная Мощь, которая поддерживает устремление Братьев к напряжению духовного огня, и направляет их на великий путь самоотверженного героизма. «Так и Мы приносим Нашу творческую устремленность Высшей Воле; и так дуги сознаний объединяются в Едином Пламенном Сердце! Так творится великая космическая ступень!» ([14], 88). От Всевышнего Они получают Приказы, с высочайшей Вершины получают космическую силу. Так Братья — звенья Космической Цепи, связующей человечество со Вселенной.

Будучи проводниками Космического Магнита, Братья являются резервуаром неисчерпаемой энергии. Деятельность Братьев идет самым интенсивным ритмом космического напряжения.

Братство живет в единении сознания. Братство — воистину слитое сердце. На объединении круга сознаний оно строит свое существование, и знает, что «мощь творчества в слиянии сознаний» ([14], 56). Потому Братство — воистину Космическая Батарея, огромная сила, ибо оно дышит в едином ритме сознаний, живет в напряжении высочайшего сознательного и сгармонизированного труда.

Среди Братьев нет противоположных взглядов, к какой бы религии Они ни принадлежали в прошлых веках, потому Они являются настоящими братьями. Их сердца пребывают в созвучии, Они идут в ритме с Космическим Единством. Братья едины со Вселенной, ибо достигли единения между собою.

«Условие Братства — полная соизмеримость мысли и выражения, — это оплот правды красоты» ([22], с. 93). Всегда, что бы Братья ни делали, их мысли отвечают действию.

Высшие центры Братьев сияют в созвучии цветка Лотоса. Они живут и видят в высших измерениях, обладают ясновидением и яснослышанием. Братья обрели космическое сознание, высшие знания — их наследие. И все же Они никогда не скажут, что знают абсолютно все. «Мы знаем План и неустанно постигаем подробности» ([22], с. 88). Они видят далекое прошлое, настоящее и будущее, понимают законы природы и ее проявления, видят цепи причин и следствий, знают сущность тончайших энергий. Пребывая на высотах Манвантары, откуда Они обозревают иные дали и звездные системы, Братья держат ключ эволюции в своих руках, как композитор, владеющий ключом лейтмотива. Братья устремляются в дальние миры, многие из них бывали там или пришли оттуда. Эти высшие существа воистину сотрудники Космоса, «сотрудники Бога».

Братья еще люди, ибо обладают индивидуальными качествами, Сыны Человеческие, если смотреть от человечества. Но их способности столь трансцендентальны и божественны, что Они скорее космические творческие силы духа, боги, если смотреть из беспредельности.

Истинно, у них уже нет чувства самости, Они полностью победили свое низшее эго и руководствуются только чувством Высшего Закона. Все их чувства и мысли посвящены другим, но не себе. Их вековой руководящий импульс — безграничная любовь к человечеству, ради этой любви Они отказались от жизни на более совершенных планетах. Потому их имя — Братья Сострадания, Владыки Мудрости и Любви. Вот что сами Братья говорят о себе: 

«Конечно, чем ближе к освобождению, тем меньше этому (привязанностям) места, пока наконец, венчая все, человеческие и чисто индивидуальные личные чувства — кровные узы и дружба, патриотизм и расовое предпочтение — все это исчезнет, чтобы слиться в одно общее чувство, единственное истинное и святое, единственное бескорыстное и Вечное — Любовь, Огромную Любовь к человечеству как единому Целому! Ибо именно “Человечество” и есть великая Сирота, единственная обездоленная на этой Земле... И долг каждого человека, способного на бескорыстное побуждение, сделать что-либо, хотя бы даже самое малое, для общего блага» ([52а], с. 34–5).

Единственный мотив Братьев есть помощь человечеству, служение эволюции.

Так жертва Братьев огромная, неописуемая. Они стояли на великом дозоре о судьбах человечества еще у его колыбели. Их самоотверженность «пламенно ведет человечество» ([5], 542). Тысячелетиями Они следили за развитием сознания человечества, давали новые космические импульсы в новых эпохах, усиливали напряжение борьбы в эрах тьмы, нередко ждали несчетные века, пока сознание человечества вновь откроется и сможет воспринять весть высокой Истины. Лишь Высшим Существам может быть присуще такое космическое самоотверженное терпение.

Не случайно Братья говорят: «Наша Власть — Жертва!» ([21], с. 120).

«Жертва есть власть. Власть есть возможность. <…> Не Принимаем лишений, но Даем возможности. <…> В Нашем Хранилище большое собрание жертв, и каждая была полезна явившему ее».

«Уча о жертве, вы получаете власть. Удача следует за жертвой. <…> Удача не что иное, как обратный удар жертвы».

 «На заре утра или вечера, на походе и на отступлении, на полете и на нырянии, подумайте о Нас — Следящих» ([22], с. 78, 88, 62).

«Лучшее лекарство, лучшее оружие — ваше сознание Нашей заботы.

Утверждаясь в союзе с Нами, пройдете непобедимо.

Являя лик подвига, растете гигантам подобно» ([21], с. 137).

Братство — это великая Стража и Щит мира. Щит, который оберегает человечество от разрушения и гибели. Ибо чем было бы человечество — сирота, — оставленное без Высшей Водящей Руки? Подумаем, чем была бы совокупность отдельных атомов в теле, если бы высший магнит духа не объединил их? Такое же космическое значение имеет Магнит Братства по отношению к человечеству. Если бы только люди осознали ту незыблемую, абсолютную истину, насколько они беспомощны без Высшего Руководства планеты, ведь если бы Братство оставило нашу планету, человечество мгновенно бы обратилось в прах.

Все религии и Учения несли в себе предвидение о высших Покровителях человечества, о великой связи человека с Иерархией Света и Космосом.

«Об Ангелах-Хранителях знали все народы и сохраняли предания тысячелетиями. Все учения знали о Мощных Покровителях человечества, которые водительствовали народами. Почему же наше время отреклось от Высших Водителей? Когда же существовал Мир без Покровителей? И как может человечество утвердиться понятием отсутствия Водителя? Основные принципы Бытия напрягаются законами, явленными Водителями, и законы космические не меняются, но растут с космическим утверждением. Потому Покровители человечества и всемогущая Богиня Фортуна творят рок человечества. Сознание этого великого закона может устремить человечество к Цепи Иерархии» ([14], 234).

Братья человечества являются истинными Водителями эволюции человечества. Зная причины и следствия человеческих мучений, понимая и оценивая все необходимое для развития людей, Братья, ведомые состраданием, руководят их жизнью, становясь незримыми помощниками человеку в трудные минуты. Конечно, Они не вмешиваются в карму людей, но помогают следствиям выявляться в направлении, благоприятном для роста души. Зная закон кармы, Братья, конечно же, не пресекают внешние следствия, но помогают предотвратить основные причины бедствий, ибо причина, не искупленная в своих корнях, пресеченная лишь внешне, достигнет человека другим путем.

Братья руководят развитием человечества с его рождения до сего дня. Они строят культуры и цивилизации, посылают высшее вдохновение водителям народов. Братья повелевают воплощаться в народы душам, которые могут помочь расцвету национальной культуры. Также Они руководят эволюцией всей природы, создают новые, более совершенные формы, повелевают всем сознаниям расцветать и устремляться согласно Божественному Плану. От несознательного к сознательному — таков путь эволюции, который Братья стремятся ускорить.

Потому Братья стараются всеми силами помочь духовному становлению человечества, освободить его от эгоистических материалистических интересов, расширить сознание людей, зная, что невежество — корень всего зла. Только расширенное сознание может определить ценность труда, соизмерить его с абсолютными масштабами.

Возлагая на себя великую ответственность перед Космосом за судьбы человечества, Братство приняло также ответственность и за свет сознания человечества, ибо именно сознание есть тот золотой ключ, который откроет врата вечного Храма будущего человечества.

Священная миссия Братства — помочь человечеству занять прочное место в пространстве Беспредельности, обратить его сознание к миру безграничных возможностей, поднять от грубого материалистического мышления до высоких идей и мыслей, в сферы высших энергий.

Вот что Братья сами говорят о своей миссии:

«Братья человечества намечают план человеческой эволюции, работая с космическими энергиями, в соответствии со всеми течениями светил. И являя все избранные пути для прогресса, Мы, Братья человечества, утверждаем лучшие переплетания. <…> Так Братья человечества являются теми Двигателями эволюции, которые обучают человечество сознательному отношению к карме планеты» ([4], 303).

Братья являются великими Воспитателями человечества, которые растят самый прекрасный из садов — сад сознания. «Рост сознания, истинно, праздник Наш!» ([14], 60).

Братья знают каждую чистую вибрацию в человеке и поддерживают ее. Каждый, кто устремляется к добру, в ком рассветает свет возвышенного идеала, немедля находит духовную поддержку Братства. Ибо Братья являются теми невидимыми руководителями, которые наблюдают за нами, где бы мы ни были:

Знайте, что «родник Наш сочится в вас непрестанно. И когда вы думаете: где же Они, Обещавшие? — Мы стоим за вами и радуемся, измеряя рост цветка вашей ауры. Ведь это Наш сад».

«Так же, как за вами, Мы следим за развитием, следим за детьми с колыбели и взвешиваем их лучшие мысли по всему миру. Конечно, не часто дух доходит до развития и число отпавших велико, но как саду прекрасному радуемся мысли чистой. <…> Поэтому, наряду с великими космическими открытиями и мировыми событиями, Мы так же бережно растим цветы духа. Так разнообразна работа Нашего Братства» ([22], с. 45, 48).

«Называем сознание Нашим садом, где растут плоды труда» ([1], 464).

Так Братья являются великими Творцами, создающими и изменяющими человеческое сознание. Беспредельное расширение и утончение сознания — это мощный, космически значимый творческий труд Братства. Очистить сознание человечества от шлаков тьмы, зажечь, переплавить его в новые, более совершенные формы, приблизить сознание человеческое к космическому — это высшее задание Братства. Ибо космическое сознание — та беспредельная основа эволюции духа, которая поднимет его устремление в невиданном продвижении красоты.

Наряду с преображением сознания, задание Братства — обратить грубую материю в более высокую духовную субстанцию, трансмутировать формы, образовать новые, более высокие и совершенные.

«Творить людей есть в духовном напряжении величайшая задача. Материальная форма людей не соответствует полному заданию эволюции. Творчество формы человеческой утверждается как наивысшая космическая задача. Когда все человечество поймет, что надо явить напряжение творчества духа, тогда продвинется планета. Только принятие в основание проявления духа может направить все русло человечества в сторону Света» ([5], 387).

Так Братья человечества содействуют космическому Творчеству, укрепляя в сознании людей план космической эволюции.

Человек только тогда становится творцом, когда он создает огнем духа, когда его действия насыщены пламенем огня. Высший творческий импульс, присущий Братьям, — это огненная мысль ([5], 730). Это — творчество самыми тонкими пламенными вибрациями. Это — притяжение, трансформация и передача в сознание человечества высших космических энергий. Братья человечества создают сердцем, и именно творчество огненного сердца открывает высшую красоту земного существования.

Этот огненный космический творческий труд Братства воистину непостижим для ограниченного сознания людей.

«Творчество Наше, — говорят Братья, — превосходит сознание человека. Каждая созидательная возможность напрягается Высшими Силами, потому Мы сотрудничаем с Высшими Силами. Так Космический Магнит утверждает Нашу силу. Потому каждая напряженная волна дает устремленную деятельность. Так Мы побеждаем; так каждая волна, идущая от сердца, должна победить» ([5], 810).

Это творчество ведет человечество к формам высшего созвучия, к синтезу всех принципов, к слиянию всех миров. Так одно из главных заданий Братства — сближение трех миров, тесное соприкасание физического, Тонкого и Огненного Миров. Ибо без этого соприкасания тонкого (невидимого) и грубого не может быть эволюции. Ибо не одухотворяя физический план знанием высших миров, нельзя остановить в человечестве инволюционные течения, нельзя поднять все сущее на более высокий, более тонкий план.

Творчество огненной мыслью означает насыщение пространства высшими огненными вибра​циями. Цементировать пространство волнами творческой мысли — священное задание Братства. Огнем своего сердца Братья намагничивают устремления человечества, зажигают сознания людей. Братья творят в полном созвучии с Центром, потому сила их творчества столь велика. Своими творческими мыслями Братья насыщают все токи нашей планеты, очищают и обращают ввысь.

Истинно, нет границ и меры даваемому Братством. Слитое сознание Братства неустанно посы​лает человечеству чудесные, прекрасные святые дары, лучи Мирового Сокровища, Высшее Благо.

«Чисто серебро с гор, только к нему надо дорогу найти».

«Пробуждаем энергию вашу на новые мысли, нужные для претворения и действия мысли в жизнь.

Вам нужны средства создания новой жизни, Посылаем мысли, их обостряйте, не нарушая карму» ([22], с. 24; [21], с. 24).

«Сила неотъемлемая, сила отважная, сила существенная, сила духовная, сила льющая, сила неотвергаемая, сила Нашего Луча, сила явленная Наших вершин!»

«Посылки сил, которые намагничены Владыками и Адептом, настолько превышают человеческое восприятие, что устремление может явить перевес равновесия, и силы посылок распадаются на искры, которые остаются в руках человечества».

«Воздействие Наших Лучей подобно факелам озаряющим: действуют на сознание тогда, когда устремленный в высоту дух хочет врата Истины открыть. Но темноту сознания трудно осветить. <…> Вспомните теневую сторону и не отвергайте Руку, указующую лучший рок!» ([1], 630; [4], 213; [1], 636).

Братство согласно дать человечеству дар величайшего сокровища, но где сознание, способное его воспринять?

«— Владыко, почему не доверишь мне собрать все плоды сада Твоего?

— Но где же корзины твои?

— Владыко, почему не прольешь на меня ручьи Благодати Твоей?

— Но где же кувшины твои?

— Владыко, почему вместо шепота не скажешь громом правду Твою?

— Но где же уши? и притом грозу лучше слушать в горах».

Где готовность человеческого сердца воспринять высшие вибрации? Истинно, «посылки разбиваются о закрытое сердце».

«Рука Наша не устанет протягивать сердцу спасительную нить. Кто же может сказать, что Мы замедлили с помощью? Но Мы можем назвать много случаев, когда вестник Наш замерзал от бессердечия».

«Люди много говорят о помощи, которая должна исходить из Нашего Убежища. Проследим, насколько люди умеют принимать эту мощь. Каждый, мечтающий о помощи, уже самолюбиво определяет направление и размер помощи. Точно слон может поместиться в низком подвале! Но просителю помощи нет дела до размера и соответствия». «Скажите, чтобы дали возможность оказать помощь».

«Мы готовы помочь, если человек не мешает.

Только на зов открываем Врата» ([21], с. 95, 76; [44], 12; [1], 164, 197; [21], с. 64).

Истинно, мы знаем, что труд Братства ради человечества колоссальный, невыразимый. Мы знаем, что Братство собирает каждую вибрацию своей мысли, чтобы спасти человечество от гибели. Но так мало сознаний, открытых навстречу Иерархии Света, всем своим существом стремящихся воспринять спасительную помощь Лучей Солнца. Ибо, воистину, «духовная культура строится Нами и вами» ([21], с. 21). Если человечество не идет навстречу, если не желает сотрудничать с Высшей Волей, сила Братства не поможет ему.

Вот почему так тяжек труд Братства. Братство творит неисчислимые века, но его постройка все еще не завершена. Истинно, Братья — вечные строители, которые возводят Храм для блага человечества, и каждый камень, положенный в основу, облит потом их труда.

Но в этом вечном действии истинный праздник Братьев ([22], с. 45), Они полюбили нескончаемость труда как свою величайшую радость и счастье. Братья ни на миг не знают праздности, каждое мгновение их жизни насыщено творческим устремлением. Труд Братства не знает временных ограничений, иногда его научные исследования продолжаются столетиями. Братья не знают ни страха, ни малейшего чувства самости. Неустанно они помогают человечеству, и так же неустанно Они ищут способы, как послужить Общему Благу.

Так еще один аспект труда Братства — исследовать Неведомое и прилагать познания для эволюции человечества. Братья хотят объединить сознание планеты с сознанием высших планет, привлечь из Вселенной новые высшие энергии и силы, чтобы передать их человечеству. Братья устремляются к дальним мирам и всеми силами стремятся вывести сознание человечества за узкие границы планеты. Страна Братства — Беспредельность.

Истинный дом Братства начинается в Огненном Мире. Этот Высший Мир окружен Беспре​дельной Красотою Духа, он звучит всеми божественными звуками, вибрирует в космической музы​ке лучей. Это Центр света красоты, где действуют высочайшие силы притяжения, где, звездами сияя, зовет Космический Магнит. Чтобы вести человечество в дальние сферы, Братья вновь и вновь спускаются с Огненного плана на физический, от Великой Красоты — в пересекающиеся токи земного сознания, где жажда совершенства борется с преобладающим хаосом.

Белое Братство является истинной Незримой Водящей Рукою нашей планеты, спасающей и поднимающей, истинным высшим Владыкою нашего земного шара. Его с полным правом можно назвать Международным Правительством, которое время от времени сообщалось с главами государств, направляя послов к правительствам, чтобы остеречь от непродуманных шагов. Хорошо известно, что такое предупреждение получил король Франции Людовик XVI, королева Англии Виктория в связи с вопросом Индии и многие другие.

Послушаем, что говорит само Братство о себе:

«Международное Правительство никогда не отрицало свое существование. Оно не обнаруживало себя манифестами, но действиями, которые не упущены даже официальной историей. Можно назвать факты из французской и русской революции, а также из англо-русских и англо-индийских сношений, когда самостоятельная Рука извне изменяла ход событий. Правительство не скрывало наличие послов своих в разных государствах. Конечно, эти люди, по достоинству Международного Правительства, никогда не прятались. Наоборот, они держались на виду, посещали правительства и были замечены множеством людей. Литература охраняет их имена, приукрашенные фантазией современников. <…>

Единение народов, оценка созидательного труда, а также восхождение сознания утверждаются Международным Правительством самыми неотложными мерами. И если проследить мероприятия Правительства, то никто не обвинит его в бездействии. Факт существования Правительства неоднократно проникал в сознание человечества под различными наименованиями. 

Каждый народ оповещаем лишь один раз. Посольство бывает лишь один раз в столетие — это закон Архатов. Устремление явления Невидимого Правительства подлежит соотношению мировой эволюции, почему в основу заключений полагаются точные математические законы. Нет личного желания, но непреложность законов материи. Не хочу, но знаю. И потому решение при волнении потока все же неизменно» ([1], 32).

Иное название Братства — Правительство Знания. Ему ведом план Земли и Космоса во всех деталях, потому у него бразды правления. Зная причинные процессы на земле, Братство видит все угрожающие следствия, потому ему и дана высшая власть на Небе и на земле.

Братство руководит эволюцией человечества с невидимого плана и через своих Посланников и Учителей на физическом плане открывает человечеству Высшие Духовные знания, способствует расширению его сознания. Братство снова и снова посылает к людям Учителей, обладающих высшим знанием, чтобы дать великие духовные импульсы к перерождению сознания человечества.

ПОСЛАННИКИ БРАТСТВА НА ЗЕМЛЕ

Если мы окинем взглядом страницы человеческой истории, длившейся несчетные тысячелетия, то поверх множества холмов и скал увидим величественные горные вершины, сверкающие снежные пики, которые озаряют и питают широкие, глубокие долины, даруют прохладу склонам гор, или же мощные маяки, под защитой огней которых чувствуют себя в безопасности капитаны кораблей. Это великие Индивидуальности, дух которых — кристаллизация музыки сфер на земле. Большая часть их существа пребывает в грядущей Эре Света, потому для народов и рас они являются великими провозвестниками светлого будущего. Это Они дали народу огненный хлеб духа, когда он был голоден, дали воду жизни тем, кто томим неутолимой жаждой по Высшему. Они принесли на землю чашу Света Огня, из которой в человеческие сознания льются звездные искры. Они — великие Стражи Света, хранящие пламя человеческого сознания.

Это Богочеловеки, идеалы всех идеалов. Истинно божественные, истинно боги среди форм земных. Великие идеалы, вокруг которых собирались тысячелетние мечты и чаяния народов. Нет религии, которая не верила бы в Богочеловеков. Нет сильного духовного движения, за которым бы не стояли Богочеловеки или их вестники. Это Они подняли жизнь в божественное сияние духа, утвердили на земле великие духовные центры, заложили многие магниты, управляя равновесием планеты. Они истинные «Носители Божественного Лика». Они хранят Луч Братства на земле.

Вот что сами Братья говорят о явлении Богочеловека на земле: «О Богочеловеке так много говорят, стремясь к обоготворению. Столько есть памятных записей, указующих на Образы, устремленные к высшим мирам. Но как тускло представлены они в сознании людском! Богочеловек — только ушедший в иные миры! Но Мы, Братья человечества, ищем и утверждаем Богочеловека на Земле. Все Образы Мы чтим, но особенно тот великий облик Богочеловека, который несет в сердце полную “чашу”, готовый к полету, но несущий на Земле всю “чашу”. <…> Богочеловек — творец огненный! Богочеловек — носитель огненного знака Новой Расы. Богочеловек горит всеми огнями. Так включите в рекорды о Богочеловеке: Архат, Агни-Йог, Тара — так внесем».

«Богочеловек ступает явным устремленным Искупителем человечества. Ту сокровенную истину о Богочеловеке Мы храним» ([14], 14, 15).

Истинно, Они великие посланники Вечности на земле. Культуры, расы, народы, города разрушаются, покрываются песками и предаются забвению, и великие личности — часто единственное, что остается от духовного горения больших народов. Они сильнее времени, крепче пространства. Они — лучшее из того, что дал гений расы, фокус народного духа.

В истории человечества мы видим Богочеловеков под разными наименованиями, данных им своеобразными религиозными и национальными сознаниями. Их называли Архатами, Адептами, Посвященными, Бодхисаттвами, Иерофантами и Магами, Святыми и Пророками, Махатмами и Риши и просто — Мудрецами. Восточные Учения чаще всего их именовали Архатами, утверждая Богочеловеков носителями Высших Познаний и духовных сил на земле.

Как восточная мудрость представляет Архата? Архат — совершенный человек, за многие века собравший чашу бессмертия — Амриты. Он — венец красоты, истины и добра, он излучает синтез, гармонию огненного цветка Лотоса, единение на земле — созвучие всех принципов, духа и материи. Потому дух его обитает в Огненном Мире, но его ноги ступают по земному праху и пыли. Его духовное зерно обвито лучами дальних миров. Он воспринимает тончайшие энергии из беспредельности, преобразует и передает их далее. Его жизнь как огненный поток. Он насыщает все окружающее своей огненной сущностью, насыщает землю магнитом духа. 

Его сознание живет, сливаясь с Космическим Разумом, истинно, он — частица Божественного Разума. Истинно, Космический Магнит струится через Архата. «Так космическое сердце трепещет в Архате» ([5], 469). Потому Архат — Космическая Сила, огненно стремящаяся насытить низшее Высшим и включить в более Высокую Цепь. 

Потому Архат — создатель на высших планах. Его «мысль является вкладом в огненном творчестве» ([1], 661). Архат, истинно, строит мыслью, и созданное огненной мыслью — единственное строение, которое не разрушается даже в эонах. Вспомним прекрасную восточную легенду о Риши, созидающем своими мыслями.

«Известный Риши сидел в молчании и лицо его выражало устремление. Его спросили: “Чем занят ум твой?” Риши отвечал: “Сейчас строю храм”. — “Где же храм твой?” — “Он за двадцать переходов отсюда, и строители в большой нужде”. — “Так даже в бездействии ты созидаешь?” Риши улыбнулся: “Неужели действие только в пальцах и ступнях?”» ([1], 489).

Как космический создатель, Архат является вечным творцом. Вся его жизнь — спиралевидная череда созидательных трудов. В духовном творчестве выявляется красота величайшего подвига его жизни. «Кто же творит мощью духа? Носитель огня, чуткий служитель эволюции, творец людей, отдающий все свои огни на рост человечества. Этим Светоносцам должно человечество уподобиться в своих поисках.

Как же творит на земле Иерарх? Подымая все окружающее. Так чистым пламенем духа Иерарх возносит сферы» ([5], 722).

Архат создает своим солнцеподобным сердцем, полным света. Сердцем, что является священной незыблемой твердыней, хранящей сокровенный дар космоса ([29], 171). Солнцеподобие сердца Архата родилось из беспредельного сострадания и любви. Его сердце очистилось и стало великим сиянием, ибо приняло на себя величайшую жертву, потому это сердце — воистину пылающий огненный крест.

Нелегко обитателю Огненного Мира спуститься в долины, где клубится пар грязных отбросов, где тьма низшего сознания и испарения нечистых мыслей людей причиняют боль чистому сознанию, как самый мучительный яд. Архат — искупитель человеческих прегрешений, спаситель человечества. Он несет чашу самопожертвования и самоотдачи, испивает мировой яд до последней капли. «Нет ничего моего — все принадлежит Тебе, о Владыка», — его единственная молитва. Вся его сущность является источником, из которого человечество черпает жизнь. Так Архат является атлантом, несущим ношу мира. Он — Микула русских былин, который в своей суме несет всю тяготу земли, ее страдания, заботы и горести. Потому иное имя Архата — Принявший космическую ответственность. Он ответствен перед тем, Кто его послал. Он отвечает за все человечество и за Космос, являясь сотрудником космических энергий.

Но чаша, которую Архат испивает, есть чаша красоты, ее он возносит. В ней цветет чудесная красота дальних миров, ибо там собраны все алмазы: любовь, сострадание, смирение и терпение, огненная преданность и вера, там и несломимое мужество и дерзновение.

«Как высшее смирение и как высшее самоотрешение нужно принять Образ Несущего полную чашу самоотверженности. Они несут тяжкое бремя в сердце. Они несут его за явленное человечеством напряжение. Они несут бремя всего несоответствия. Это смирение есть искупление. Кто отдаст себя на подвиг испития чаши яда? Кто возьмет на себя Щит Огненный на благо человечества? Кто решится на принятие огненных энергий? Кто явит понимание всего космического напряжения? Истинно, тот, кто созвучит Силам Высшим. Ведь человечество привыкло требовать Благо, но так редко человек мыслит о давании. Так смирение подвижника, несущего чашу огненную, есть высшее смирение. В чаше огненной заложено искупление и охрана духа человечества» ([29], 25).

Архаты были великими воителями человеческого духа, которые свергали культы человеческих удобств, устремляя человечество к новому устройству жизни. Послушаем, что Николай Рерих говорит в своем очерке о Риши: «Каждый из них вносил целую духовную область во Благо мира. Каждый из них, как Бодхисаттва, владея мастерством, укреплял новое завоевание прогресса! <…>

Этими маяками, громоотводами, твердынями Блага стояли Риши. Разных народов, разных вер, разных веков, но Единого Духа, во спасение и восхождение всех!

По огню ли пришел бы Риши, приплыл ли на камне, прилетел ли в вихре, но поспешал всегда во Благо общее. Молился ли Риши на вершинах, или на высоком берегу реки, или в пещере зарослей, он посылал моление о всех неведомых, незнаемых, труждающихся, болеющих, трудно ходящих!

Посылал ли Риши белых коней во спасение незнаемых путников или благословлял неведомых мореходов, или хранил Град во нощи, он всегда стоял столпом светоносным для всех, без осуждения, без утушения огня.

Без осуждения, без взаимоподозрения, без взаимоослабления шли Риши на гору, на вечную гору Меру» ([41]).

Истинно, как бы ни именовала носителей Высшего Сознания на земле человеческая мысль, все они — Посланники Великого Белого Братства, прямо или косвенно, в связи с их миссией и ступенью посвящения. Они посланы для вдохновения, учения и охраны человечества, Они — лучи Магнита Братства, которые идут по земле, действуя в согласии с этим Магнитом.

Такие адепты были в Древнем Египте — великие иерофанты, которых называли сыновьями Солнца и друзьями богов. К их числу принадлежали Авраам, Моисей, Соломон, Илия, Даниил и другие еврейские пророки, которые хотя и выполняли труд света ради определенного народа, но плоды его несли благо всему человечеству. Такими великими духами были Владыки всех адептов, Кришна, Будда, Конфуций и Христос. Как много чудесных имен в истории человечества, до новейших времен, когда весть Братства несли Якоб Беме, Парацельс, Сен-Жермен, Елена Блаватская. В каждом великом народе были мощные фокусы, которые спасали его от антиэволюционных влечений и материалистического мышления.

Посланников Братства можно встретить не только среди создателей великих религиозных и философских систем, чуткое сердце найдет их также среди представителей искусства, науки, литературы и даже государственной жизни! Каждой отрасли духовной культуры Они задали мощную величественную ноту, которая часто не только совершала переворот в культуре того времени, но продолжала звучать тысячелетия. Но поскольку чаще всего их можно встретить среди последователей религиозно-философских Учений, то и задержимся на них подольше. 

Эти Адепты иногда жили частной жизнью, иногда принадлежали какой-то из существующих религиозно-философских школ, а временами и сами основывали такие школы. Можно сказать, что многие высшие оккультные школы вначале прямо или косвенно были отделениями или ашрамами Белого Братства на земле. Во главе этих духовно-мистических школ всегда были Посвященные, также среди их членов часто были Адепты.

В древности Адепты были связаны с так называемыми мистериями — эзотерическим учением, присутствовавшем в каждой значительной философии и религии. Здесь ученикам преподавали высший Гнозис — знание. Невелик был круг учеников, посвященных в мистерии и поддерживавших живой огонь великой Правды. Такие мистерии — тайные Учения — были и у ранних христиан, это можно почувствовать в работах первых апологетов и епископов. Учение во всех мистериях было одно и тоже.

Известно, что некий высокий центр Братства на протяжении нескольких тысячелетий до нашей эры был в Египте. Здесь, как известно, получили посвящение величайшие духовные реформаторы мира — Христос, Пифагор и другие. Этот центр объединял многие отделения, которые были разбросаны в разных частях света и носили разные названия, в связи со степенью духовного развития народа или религией, к которой они принадлежали. Из Египта эти отделения черпали основной тон высшей мудрости и духа.

Как весьма мощное отделение можно упомянуть общину ессеев, которые главную свою обитель — храм в Палестине основали у горы Кармель. В Элладе членов того же братства называли терапевтами. Из круга ессеев вышли многие духовные вожди. Как известно, и Христос был ессеем. Ессеи жили в братской общине, где исследовали высшие науки, хорошо знали астрономию и медицину, среди них встречались замечательные целители. Они жили просто, избегая излишеств, были убежденными вегетарианцами. Главной их целью являлось служение людям. По всей земле ессеи основали приюты и больницы. Они относились справедливо к каждому человеку, их заповедью было не обижать ни одну живую тварь, потому они избегали критики, но стремились говорить о других доброжелательно. Ессеи доверяли людям, полностью усмирили гнев и раздражение, самое большое внимание обращали на дисциплину духа и тела. В их общине царил строгий иерархический строй.

Другим столь же сильным духовным движением, оказавшим огромное влияние на все античное и христианско-философское мышление, стала Александрийская философская школа. Но прежде чем ее рассматривать, бросим взгляд на историю греческой философии.

В мощную эпоху от Будды и Пифагора до неоплатоников и гностиков лучи света вновь засияли с огромной силой. Это была настоящая эпоха Посвященных. Какие исполины духа жили, к примеру, в одной только Элладе в течение нескольких веков — великие духи, которые держали в своих руках ключи от небесного царства — космических тайн.

Одной из наиболее знаменитых из первых греческих духовных школ была школа пифагорейцев. Великий Учитель Пифагор выразил мысль о мире, как упорядоченном Космосе, реальную сущность которого можно выразить в числах. В центре Космоса Пифагор поместил невидимый глазу Центральный Огонь, источник всей жизни, света и культуры, вокруг которого вращается солнечная система. Солнце только огромное зеркало, посредством которого мы получаем свет. В ритмичном полете звезд Пифагор услышал музыку сфер. В таком же высшем музыкальном ритме Пифагор стремился настроить и свою жизнь, и жизнь учеников. Его основной моральный принцип основывался на идее перевоплощения. Он требовал от учеников сурового осознания долга, самодисциплины, воздержанности и вегетарианства. Он не признавал принцип собственности, потому ученики жили в истинно братской общине. Так в своей возвышенной школе Пифагор стремился воспитать новую аристократию духа, которая бы строила свою жизнь на духовно-иерархических принципах.

Братом Пифагора по духу был великий Платон. Гениальный учитель его Сократ старался все существование и жизнь осветить светом истинного познания. Добродетель для Сократа — мысль, ибо тот, кто всмотрелся в Высшее Благо, не может не быть благим.

В центре мировоззрения Платона — учение об идее, или мире истинной реальности, мире разума, неизменно противоположного осязаемому чувствами миру. Душа человека в прежнем существовании видела идеи в их совершенстве, но забыла их, когда была заключена в тело. Взирая на прекрасные вещи — образы идей — человек начинает вспоминать сами идеи. Так новая мысль для Платона есть воспоминание об идее. Великие души жаждут достичь идеи идей и Высшего Блага — Красоты Духа. К нему нас устремляет любовь небесная в нашем сердце — Афродита Урания, только созерцание вечной Красоты придает жизни смысл. Сколь прекрасна судьба смертного, наблюдающего абсолютную божественную красоту во всей ее ясности и простоте, вне телесного облачения и человеческих красок, всех тех тщетных попыток, что обречены на уничтожение.

Платон описал также идеальное государство на земле, которое неоднократно, хотя и без успеха, старался осуществить. Школа, основанная Платоном, — Академия — просуществовала тысячу лет.

Наряду с этими замечательными деятелями в греческой философии были и другие благородные имена, которые внесли величественные тона во всю историю духовной культуры Европы. Это Гераклит, видевший вселенную, насыщенную живым духовным огнем; Эмпедокл, понявший эволюцию мира как результат взаимодействия любви и ненависти; Демокрит — кто во всем видел вечное движение атомов и представлял душу состоящей из атомов огня; Аристотель — великий логик и метафизик, видевший во всей природе стремление к высокой цели — совершенству.

Кроме философских школ, которые расцветали в Греции и в Южной Италии, крупным центром философии была Александрия в Египте. Александрия к рождению Христа уже выросла как мощный источник духовной культуры для всего мира. Там была знаменитая библиотека с более чем 700 тысячами томов, а также Музейон, или Академия наук и искусств. Здесь сошлись несколько духовных течений: восточный мистицизм, иудаизм, христианство и, наконец, эллинизм. Здесь расцвела Каббала, эзотерическое учение иудеев о Божественном Начале и мировой эволюции, о видимом и невидимом мире, которое выкристаллизовалось в самостоятельную систему только в средние века.

В Александрии было основано несколько философских школ, наиболее значительная из которых — неоплатонизм. Основы последней в третьем веке заложил Аммоний Саккас, созерцавший великое единство мира. Неоплатонизм — философия Платона, насыщенная восточным мистическим экстазом. Это движение нашло свой гениальный фокус в ученике Аммония Саккаса Плотине. Плотин видит Первоначало как абсолютное Первосуществование или Единство, сокрытое в каждом мышлении и всем сущем. Его можно определить только относительно, а именно, как мировую силу и чистое действие. Мир есть эманация — излияние Божества. Путь этой эманации, или эволюция, происходит на трех главных ступенях: дух, душа, материя. Мир прекрасен, ибо он до самых глубин пронизан Божественной Сущностью. Путь этики жизни — очищение души от плотского, возвращение в Нус, Божественный Разум, от которого она произошла. Высшее состояние на этом пути — экстаз и созерцание, или прямое соединение с Первоисточником. О Плотине говорили, что сам он шесть раз испытал высший экстаз.

Великими последователями Плотина были Порфирий, также устремлявшийся к единению души с Мировой Душой, путем возвышенной жизни и чистых мыслей, и Ямвлих, который дал иерархическую систему духов, ступени между душою человека, ангелами, богами и Всевышним. Говорят, что он в такой мере дисциплинировал свою физическую оболочку, что мог, подобно восточным йогам, подниматься над землей.

Неоплатонизм, также как и Платон, сильно повлиял на христианскую философию и теологию, к школе неоплатоников принадлежали даже некоторые уважаемые отцы церкви, как Ориген, Климент Александрийский и другие. Ориген, великий дух, которого не случайно современники назвали Адамантом, дал философскую систему христианства. Ориген описывает процесс космической эволюции как погружение в материю отпавших от Бога духов и стремление их возвратиться из материи к Богу. Так во всей природе царит божественный план воспитания. Очищенные за несчетные века, все духи когда-то будут спасены, материя просветлена, и все существа вернутся к Богу — в эпоху великого апокатастасиса.

Новый духовный синтез на основе христианства пыталась создать школа гностиков (III–IV века), главные представители которой — Симон Волхв, Валентин, Василид, Маркион и другие основали учение, которое поднялось от веры к высотам божественного познания. Еще можно упомянуть манихеев, проповедующих религию любви, которая сильно повлияла на христианских мистиков средневековья.

Не упоминая на сей раз отдельных философов, можно отметить, что в средние века и новое время были основаны две сильные школы эзотерической науки — братства розенкрейцеров и масонов. Никто не будет отрицать, что вначале они действительно служили человечеству и в них участвовали многие Учителя и Посвященные.

Также на первых порах, во времена Е. П. Блаватской и Г. Олькотта, и теософское движение было тесно связано с Белым Братством, откуда Блаватская черпала свои духовные вдохновения и знания, которые она вложила в свои бессмертные труды.

Так в истории человеческого духа мы видим, что в прошлом было много духовных ашрамов, магнитных центров, которые можно назвать отделениями Белого Братства на земле. Ныне огненная батарея сконцентрирована в единой Белой Твердыне, и жизни членов Братства, пребывающих ныне среди людей, имеют скорее частный, индивидуальной характер.

Наконец, наряду с великими Мыслителями, обращенными к немногим вершинам духовной интеллигенции, которые оплодотворяют духовную и религиозную мысль эпохи, из Братства приходят великие Учителя религиозных Учений, которые задают духовный тон, реформаторы религий, пророки и апостолы, которые, передавая Высшие Истины в более простой форме, делают их доступными для сознания любого уровня и насыщают народы и расы новым эволюционным духовным огнем. Деятели с широчайшим необъятным кругозором, тысячелетиями после своего ухода они вдохновляют бесчисленные множества духовным магнитом своей индивидуальности и радикально изменяют образ мышления народов, их жизнь и культуру. Они Старшие Братья, которые приходят в мир сотрудничать в единении.

ИСТОЧНИК РЕЛИГИЙ

Я утверждаю, что вся земля и все звезды в небе существуют ради религии. 

Я утверждаю, не бывало еще на земле истинно верующего.

И никто еще не склонил в почитании колен и не вознес молитв достойных, 

И никто еще даже отдаленно не помышлял, сколь прекрасен он сам и сколь надежно будущее. 

Уолт Уитмен 

Религия, Дхарма, Йога, Учение — как бы ни называли это святое устремление сердца различные расы, народы или классы, каждому зажженному сердцу и пылающему сознанию оно кажется альфой и омегой не только человечества, но и вселенной, ключом к глубинам Космической Истины.

Религия существовала миллионы лет назад, с тех самых пор, как человек ощутил в себе утонченное, прекрасное трепетание духа; она будет существовать и тогда, когда наша солнечная система со всеми своими планетами и звездными сферами растворится во тьме пралайи.

Религия — это неотъемлемая принадлежность каждого человека, осознанная или неосознанная, устремляющая его ввысь, в напряжении эволюционного опыта, повелевающая ему приближаться к Первоначалу по кругам космической спирали, ступень за ступенью. Конечная цель религии — в иррациональной дали, в ней сокрыта мечта — врасти в Беспредельность. Потому ни одно религиозное учение не может быть достаточно эволюционным и не способно передать всю глубину чувств и универсальные познания.

Конечно, само слово здесь только форма, оболочка некоего имманентного, глубокого переживания, и, как правило, учения облекали это пламя сердца в разные формы с разными наименованиями. В то время как латинское слово religio, закрепившееся в христианстве, обозначает внутреннюю связь, зависимость, у индусов, например, адекватного понятия нет. Они употребляют слово «дхарма», означающее долг или внутренний божественный закон, который определяет сущность человека и вместе с тем его мира (значит, скорее объект, чем сам акт переживания). Столь же своеобразный оттенок у понятия, также используемого в Индии: йога — единение с Космосом, или высшая связь с началом Космоса, или духовный метод, основанный на психофизиологической самодисциплине, ведущий к единению с высшим.

Но повторим еще раз: все эти слова лишь обозначения, за которыми скрывается нечто существенное, пламя Вечного Огня. Не столь важно, как мы его назовем, в какой лампаде зажжем священный огонь, но ясность пламени и мера воспламенения зависят от того, насколько сознание человека коснулось Истины.

Ибо нет религии выше Истины. Нет ключа глубже Источника Жизни, питающего водой бессмертия все источники мира.

Высшая Правда сконцентрирована в Источнике всех источников — в Белом Братстве.

Все Учения и знания исходят от Братства. Здесь истинный источник и истинные корни всех религий. «Не мало больших ученых, подтверждающих факт, что никогда не было религиозного основателя, будь то ариец, семит или туранец, который изобрел бы новую религию или открыл новую Истину. Все эти основатели были передатчиками, но не самобытными учителями. Они были авторами новых форм и толкований, но истины, на которых их учения основывались, были стары, как само человечество. Таким образом, из многих истин, устно переданных человечеству в самом начале, через посвящение во время Мистерий и личную передачу, и сохраненных и увековеченных в Adyta храмов, они избирали одну или несколько из таких великих истин — действительностей, видимых только глазу истинного Мудреца и ясновидца, и открывали их массам. Таким образом, каждый народ получил, в свою очередь, несколько указанных истин, под обликом его местного или особого символизма, которые развились с течением времени в более или менее философские культы — Пантеон в мистическом переодевании». Потому и Конфуций говорил о себе, что он только передающий, но не создатель: «Я только передаю, я не могу создавать новых вещей. Я верю в Древних и потому я люблю их» ([48], т. 1, с. 22–3).

Все великие Учителя вначале испили из этого единого Источника, прежде чем понесли божественную весть человечеству. И теперь все религии в своих чистых основах едины. Потому они и несут человечеству единое пламя Высшей Истины, только каждая в своей, отличной от других форме и мере. Ведь Учителя спустились к людям, к их низкому сознанию, и должны были говорить с людьми на понятном для них языке, облекая истину в покровы локальных символов. Рождаясь в каждой эпохе, среди новых рас и подрас, новых народов и коллективов сознаний, Великие Учителя приходили на землю, чтобы помогать человечеству и учить его. Каждый из Учителей, приходя к определенному народу или расе, выбирал способы и средства, как лучше всего сделать доступной Высшую Истину. Они открывали сознанию определенной эпохи именно ту часть или луч истины, который был ему более всего необходим, который человечество оставило в небрежении. Учителя передавали часть истины, соответствующую ступени развития человеческого сознания, ибо полную истину может воспринять лишь Богочеловек. У всех Учителей, в какой бы форме они ни передавали Истину, была лишь одна цель: эволюция человеческого духа.

Основатели религий отнюдь не изобретали своего Учения, не открывали абсолютно новую истину. Эти истины были общей принадлежностью всех великих Учителей, на всем долгом пути эволюции человечества они давали народам из великого Источника ровно столько, сколько требует жажда человеческого сознания, сколько чаша сознания может вместить.

Учителя или те, кто передал их учения, оставили труды, выражающие божественное откровение, которые традиция считает священными. Эти писания свидетельствуют, что Те, кто проповедовал изложенные в них учения, воистину были вдохновлены надземным духом, знали судьбы и сущность человека, смысл жизни и строение космоса, твердый ход закона эволюции и этический императив в человеке. Они вдохновляли, зажигали и направляли миллионы, их духовным хлебом питались поколения, пред ними преклонялись даже гении мира. Они дали лучи Истины в настолько мощной форме, что и теперь еще каждое неподавленное, по-детски чистое сознание и сердце с упоением читает оставленные ими писания, усматривая за символами и словами, за печатью, наложенной историей, сияние Высшей Мудрости. Каждый Учитель обращал внимание на ту часть Закона, которая была наиболее необходима сознанию того времени. Так христианам подчеркивали любовь, буддистам — сострадание, парсам — чистоту, индуистам — долг. Хотя Учителя вливали истину в сосуды, соответствующие сознанию человечества, даже в оставшихся фрагментах их трудов мы, восхищенные, можем усмотреть великое единство основ всех религий. Конфуций прежде всего говорил китайцам о государственности и нес им сознание долга, которое призывало: «Поступай с другими так, как хочешь, чтобы поступали с тобой», но, по существу, все, что он дал, было заветом любви. Будда пришел, чтобы очистить застывший догматизм браминов, передать великую простую красоту этики, призывая превозмочь причину страданий — невежество — высоким познанием и напряженным самоотверженным трудом, стремясь разбудить в человечестве сознание эволюции, но все же в буддийских сутрах лейтмотив его Учения сияет заповедью любви.

Вспомним незабываемое евангелие добра Лао-цзы, которое, по сути, есть тем же излучением сердечной любви: «С тем, кто добр ко мне, я буду добр; с тем, кто зол, я буду также добр, — и однажды придет день, когда весь мир будет добрым». «С тем, кто чист, я буду чистым, с тем, кто нечист, я также буду чистым. И однажды придет день, когда весь мир будет чистым». «С тем, кто говорит правду, я буду правдив, и с тем, кто лжет, я буду также правдив. И однажды придет день, когда весь мир будет говорить правду» (Дао-де-цзин).

«Подобно тому, как мать защищает жизнь ребенка, своего единственного сына, — так же безмерно надо любить все существа». «Ненависть нельзя победить ненавистью, ненависть можно победить только любовью». «Покрой гнев нежностью и ненависть любовью». «Побеждай зло добром». «Не делай различие между твоим ближним и тобою».

«Тебе, Ахура-Мазда (синий свет), Тебе, Несравненному, мы поем славу: чистые мысли, чистые слова, чистые труды прославляют наше славословие» (Агунавад-Гата, XXXVIII, из священных писаний парсов); «Любите ли своего Создателя? Если любите, то любите людей, своих братьев» (Магомет).

Кришна в священной индусской книге Бхагавад-Гите — высшее воплощение Брахмана в образе человека, передающий смертному сознанию откровение о сущности вселенной и о «свете всех светов», кто, с одной стороны, все огненно насыщает, с другой же, как Первоначало, остается за каждой мыслью в иррациональном воображении, также в основу полагает любовь.

«Одной лишь любви доступно такое созерцание… лишь любви дано созерцать Меня в Моей сокровенной Сути и слиться со Мною» (XI, 54).

Так и Христос принес погрязшему в эгоизме и бессердечии человечеству того времени небесное царство на земле и дал золотой ключ царства — любовь.

Все Учителя подчеркивали, что вселенная едина и человек — отражение Божества, указывали великий путь самоусовершенствования и учили бесконечному состраданию к людям и любви к Всевышнему.

Поскольку религии в своих основах едины, ни одна новая религия не исключает прежнюю, но только расширяет ее в той мере, в какой дух человечества в определенной эпохе способен понять и принять истину.

С другой стороны, ни один Учитель не дал полностью законченного Учения, ибо это противоречило бы идее бесконечной эволюции. Свои учения Они давали скорее как огромные духовные импульсы, которые огненно устремляют человека к открытию в себе высших возможностей.

Вот почему религиозные учения столь прекрасны в своих чистейших, высших достижениях. Вот почему все они являются путями, ведущими ввысь, путями приближения к Истине, и у каждого — своя высокая миссия. И на самом деле, разве не должны мы с точки зрения беспредельной эволюции свидетельствовать: «Пусть идут любым путем, лишь бы вверх» ([1], 555).

Потому и в истории человеческого духа было столько подвижников, пытавшихся синтезировать в себе все религиозные учения. Более всего такого безмерного вмещения было на Востоке. Вспомним божественный призыв Кришны: «Человечество приходит ко Мне разными путями, но каким бы путем человек ни приближался ко Мне, на этом пути Я его приветствую, ибо все пути принадлежат Мне». Или: «И те, которые поклоняются с полной верой другим Светозарным, они также поклоняются Мне» (Бхагавад-Гита, IX. 23).

Вспомним Ашоку, который, будучи буддистом, предоставлял самое широкое место и другим верам, экстатика Кабира, воистину достигшего всеединства. Вспомним великого индийского императора Акбара, истинного Владыку духа, кто на вратах своего святилища запечатлел символ всемирной веры:

«О Господи, в каждом Храме, я вижу, люди ищут Тебя, и на всех языках, которые достигают моего слуха, люди Тебя восхваляют… Каждая религия говорит: Ты всеединый, и нет равного Тебе! Иногда я посещаю христианский монастырь, иногда мечеть, но только Тебя я ищу во всех храмах… Тому, кого ты избрал, нет дела ни до ложных учений, ни до правоверных: ни то, ни другое не подобает святилищу Твоей истины. Ложное учение для еретиков, религия для правоверных, но лепестки роз принадлежат сердцу продавца ароматов».

Потому разве не является величайшим безумием умаление чужой религии, как это часто бывает? Разве не подобает с благоговением и уважением относиться к любым взглядам и переживаниям, которые способствуют духовному росту человека?

Также неразумно отрицать Учителя другого учения, фанатично признавая лишь Учителя своей веры, как единственный источник истины. Мы не можем даже сравнивать Великих Мировых Учителей. Кто из них более велик, — как же возвышенное, моральное сознание вообще может поставить такой вопрос?

«Еще спросят: “Кто больше, Христос или Будда?” — Отвечайте: “Невозможно измерить дальние миры. Можем лишь восхищаться их сиянием”. Луч Христа так же питает Землю, как и радуга Будды несет утверждение закона жизни» ([22], с. 141).

Ибо кто может знать, что те Учителя, во имя которых мы боремся друг против друга, не были одной и той же индивидуальностью? Несомненно, что за тысячелетия и смены эпох на землю многократно возвращались одни и те же Старшие Братья человечества, ибо единственным стремлением их жизни есть Служение, ибо их мечта — просветить погрязшее в невежестве человечество. К тому же чаще всего споры происходят именно между последователями одного Учителя. Истинно, далекий путь еще предстоит сознанию человечества!

Если человек предан одному Учителю, как Ведущей Руке своей жизни, цели своих самых священных устремлений и Средоточию своих мечтаний, тогда и «Образы других Учителей должны войти в его жизнь друзьями». Если его сердце и дух полюбили одну горную вершину, то с благоговением он будет взирать и на другие вершины, сияющие в безграничном сверкании общего космического сознания. Не имеет значения, что в детстве мы были воспитаны в тех или иных взглядах, мы должны стать объективными, истинно культурными. Некоторые считают, что возможность спасения души, или обретение Божественной  любви, зависит от принадлежности человека к той или иной религии или конфессии. Но паспорт человека — его аура, а не принадлежность к какой-либо определенной церкви.

На самом деле, как больно постоянно слышать вокруг себя голоса, что, например, истину Бог открыл только христианам, другие же — еретики, то есть им не доступны откровения Божественной мудрости в их глубинном сиянии, они никогда не достигнут спасения и святости, если не обратятся к христианской церкви. Но человечество существовало миллионы лет до Иисуса и не знало Иисуса. И разве все древние религии заблуждались или не были благословлены святостью? Великие Бессмертные Духи, которые говорили от имени Единого Высшего, разве не были носителями Божественной Истины? В особенности секты дошли до убеждения, что Иисус первый и последний из Божественных Учителей и Посланников. Тем самым они отводят эволюции человечества весьма недолгий период времени, который по сравнению с вечностью только минута, и помещают нашу планету в центре всех солнечных систем. Но разве Первопотенциал всех космосов и Вселенной, Логос всех Логосов мог избрать нашу планету, которая находится еще на столь низкой ступени эволюции, игнорируя все другие обитаемые солнечные системы и планеты, — чтобы послать на нее своего Единственного Сына?

Человек, прикоснувшийся к высшим познаниям, знающий божественную правду о Принципах, понимает, что Великий Учитель Иисус был совершенным воплощением принципа Христа или Будды на земном плане. Вся его жизнь была чудеснейшим расцветанием цветка Святого Духа. Но воплощениями Высшего Принципа были и другие Сыновья Бога — Будда, Кришна, Зороастр. Только в каждом этот принцип окрасился в спектре Луча их великой Индивидуальности, ибо каждый из них пришел в мир со своей миссией.

Когда апостол Павел призывал подражать Христу, стать подобным Христу, просить Христа родиться в человеке, он призывал людей преобразить свою сущность согласно высшему закону гармонии, подняться к вершине святого Света Принципа Христа.

Следовательно, и те, кто стремится подражать Будде или Кришне, — истинные христиане, ибо они тоже жаждут превратить свое тело и душу в сияние Принципа Христа.

Потому, истинно, не те настоящие христиане, кто принадлежит к церкви, но те, кто поселил дух Христа в своем сердце.

Мы знаем, что первые христианские апологеты были намного более терпимыми и понимающими, нежели современные верующие. Даже Юстин Мученик, который боролся с ересями своего времени, признает, что все религии мира при своем зарождении были тождественными («Cum Tryphone»). Также Августин, который впоследствии стал нетерпимым, в своем «О Граде Божием» пишет: «То, что сейчас называют христианской религией, существовало уже в древности и было у рода человеческого с самого начала до прихода Христа, со времени которого истинная вера, которая уже существовала, стала называться христианством».

Конечно, первые христиане находились вблизи огненной индивидуальности Христа и им были известны многие истины, которым Христос учил, ныне покрытые пылью времен. Они знали и много больше о жизни Христа, к примеру, где Он бывал в молодости, о чем традиция умалчивает. Они знали, что Христос посетил Индию, где основательно ознакомился с Учением Будды, Зороастра и Вед, что Он проповедовал на берегах Ганги индийцам и слава о нем распространилась широко, о чем еще сегодня свидетельствуют многие легенды Азии. Они знали, что из Индии Он также ходил в Тибет, в Святую Обитель Братства. Они знали, что Христос на обратном пути посетил Месопотамию, Вавилон и Египет, где был посвящен, и затем отправился в Палестину.

Христос, который хорошо знал все религиозные и философские системы того времени, пришел отнюдь не отрицать, но, как и другие Учителя, — пополнять и исполнять, очищать. Никогда не забудутся огненные слова Христа, в которых нет ничего от нетерпимости, сказанные о еврейской вере: «Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков; не нарушить пришел Я, но исполнить» (Мф. 5. 17). Как Он мог отбросить Учение Моисея, если Моисей был его Братом? Он дал лишь новую кристаллизацию Учения, соответствующую новому периоду эволюции человечества, главным образом для белой расы.

Потому понятна терпимость Великого Учителя. Он спустился с Высот Просветленного Духа из бесконечного сострадания к тем, чье сознание еще тускло. Он говорил на их языке, притчами, применяя канон «Господом твоим», старался выслушать и уважать каждого человека, если горение его сердца было настоящим и самоотверженным. Ибо помочь и воспитать другого можно только исходя от него, не от себя. Он знал, что «Рост духа не терпит насилия. <…> Нельзя заставить дух расти. <…> Можно лишь отвечать на стук чуткого сердца» ([22], с. 181).

Мы уже упоминали о великой терпимости Великих Духов в вопросах религии. Вспомним еще слова реформатора буддизма царя Ашоки: «Если ты сажаешь деревья около дороги, то позволь укрываться в их тени как злым, так и добрым. Если ты строишь Приют Отдохновения, пусть двери его будут открыты для всех религий, для противников твоей веры и твоих врагов, как и для твоих друзей».

Воистину, лишь глаза Божественной Любви могут так смотреть на каждого.

Можно только представить, сколь огромная сила образовалась бы, если бы те, кто знает Истину, кто служит Единому, объединились в духовной дружбе и высшем служении. Сколь существенно изменилось бы все человечество и вся наша планета!

Действительно странная, действительно непонятная нетерпимость человеческая. Не скрывается ли глубочайшая правда в словах Рамакришны:

«Вайшнавы, магометане, христиане и индусы все жаждут одного и того же Бога; но они не знают, что Тот, кто есть Кришна, в то же время и Шива, и Божественная Мать, и Христос, и Аллах. Бог один, но он имеет много имен. То, чему поклоняются, одно, но его называют разными именами, согласно времени, месту и национальности поклоняющихся. Все священные писания мира говорят об одном и том же Боге. Тот, кого называют в Ведах Абсолютным Бытием, Разумом и Блаженством или Брахманом, в Тантрах называется Шивой, в Пуранах Кришной, в Коране Аллахом и в Новом Завете Христом. Однако различные секты находятся во вражде одна с другой. Поклонники Кришны говорят, что ничего нельзя достигнуть без поклонения Кришне; верующие в Божественную Мать думают, что поклонение Божественной Матери — это единственный путь спасения; и, подобно этому, христиане говорят, что никто не может достигнуть Царства Небесного иначе, как путем Христа. Христос есть единственный путь, и христианство единственная религия, все остальные религии — ложны. Но это показывает только узость ума. — “Моя религия истинна, все другие — ложны”. — Утверждения такого рода не могут быть верными. Совсем не наше дело исправлять ошибки других религий. Тот, кто сотворил мир, в свое время исправит эти ошибки. Наше дело состоит только в том, чтобы тем или другим способом осознать Его в себе. Бога можно достигнуть многими путями. Каждая из сектантских религий указывает путь, который в конце концов приводит к Божеству. Все религии — это пути, но пути не есть сам Бог» ([36б], с. 21).

Вглядываясь в историю человечества, можно заметить, что фанатичная нетерпимость всегда была величайшим несчастьем для людей. Разве мы не видим, к примеру, в истории церкви, что наряду с удивительными полетами к трансцендентальному, наряду с молитвами и экстазами в монастырях и в храмах бывало самое темное взаимонепонимание и нетерпимость, попрание прав ближних и братьев. Вспомним все крестовые походы, все проповеди огнем и мечом. Эта нетерпимость, эта неспособность понять чужую душу повсеместно царствует и в наши дни, как в религиозной жизни, так и в государственной. Нетерпимость — это не что иное, как выпячивание своего Эго, своего «я» и навязывание другому. Если ты, мой брат, и твой Бог станут абсолютным мерилом для всех частных и международных отношений, не наступит ли вскоре царство небесное на земле?

Со временем почти каждое Учение, переданное человечеству, попадало в сети нетерпимости.

«Через три столетия после ухода Благословенного Учение уже наполнилось религиозными спорами. Не прошло века, как христианство проявило крайнюю нетерпимость. Последнее возглашение Магомета началось с фанатизма. Религиозные споры уничтожили смысл Учения, потому теперь зовем к особой терпимости, отклоняя споры» ([1], 469).

Вот почему Учение Живой Этики так осуждает нетерпимость:

«Нетерпимость есть признак низости духа. В нетерпимости заключаются задатки самых дурных действий. Нет места явлению роста духа, где гнездится нетерпимость. Сердце неограничено, значит, какое же скудное сердце должно быть, чтобы лишить себя Беспредельности! Нужно искоренять каждый признак, который может вести к идолу нетерпимости. Человечество изобрело разные преграды к восхождению» ([44], 117).

Нетерпимость ведет религии к узкосердечию и самости, а они, в свою очередь, — к окостенению и упадку.

Если религия застывает в догмах, начинается ее разложение. Значение религии как творческого начала — в ее эволюции, эволюция должна вечно возобновлять и переплавлять познания и заповеди. Религия должна быть столь же живой, как человеческий дух, ибо религия — это вечное устремление в лучшее будущее. Религия — вечная жажда человеческого духа к самосовершенствованию, жажда конечного сознания соприкоснуться и слиться с Сознанием Космическим.

Также каждое чистое, истинное религиозное учение должно быть величайшим Евангелием Жизни. В нем должна кипеть Вечная Жизнь, через него должны струиться мощные потоки эволюции. Оно должно расти ввысь, вместе с ростом сознания человечества. Как расширяется и углубляется сознание, так должны расширяться и углубляться горизонты религии. Как человечество находится в вечном движении, на пути вечных перемен, такой должна быть и религия, потому каждая застывшая религия становится настолько абсурдной. Как болезненна любая догма, надевающая на сознание узду, не позволяющая сердцу понять сущность мира. Жизнь в динамичном темпе вечно устремляется вперед, и если идеи застывают и устаревают, то между идеями и жизнью возникает трагический конфликт, как это наблюдается в современной церкви. Много ли людей, живущих так, как указывал Христос? Вместе с тем к церкви люди охотно желают принадлежать, не имея ни малейшего понятия о тех колоссальных, существенных обяза​тельствах, которые налагает на каждого человека правильное понимание религиозного учения.

Только возобновив огонь жизни в святилище, можно разрешить мучительный кризис церкви, которую покинуло большинство интеллигенции. Религия приходит в упадок, как только застывает, когда ее форма не дает вдохновения и не оказывает животворного влияния на жизнь. Завоевывать Вселенную снова и снова, устремляться вместе с наукой, гореть вместе с водителями культуры, ощутить великую Беспредельность как беспредельное поле для исследования, где необходимо величайшее дерзновение, бесстрашие и огонь устремления, — этого требует просветленное, очищенное Учение.

Но что же мы наблюдаем в истории человеческого духа? Как же люди относятся к великой Истине и к ее Носителям? Божественных посланников человечество преследует и распинает. Каждое высокое Учение оно со временем извращает и калечит, пытаясь втиснуть Высшее в свои узкие рамки, в свое обыденное сознание, сделать столь же ничтожным, как ничтожно человеческое мышление.

«Каждое время выбирает соответственное Учение. К такому часу все прежние Учения получают совершенно извращенный облик. <…> Но легко доказать беспрерывность того, что люди называют религией» ([1], 416).

«Христос учил состраданию, и попран закон любви.

Гаутама, нареченный Буддою, молил о мужестве и энергии, и предались лени последователи Его.

Конфуций учил о стройной государственности, и предались подкупности последователи Его» ([22], с. 113).

Во время императора Константина окончательно пришли в упадок великие религии древности: «Дни Константина были последним поворотным пунктом в истории, периодом чрезвычайной борьбы, закончившейся в Западном Мире удушением древних религий во славу новой, созданной на их трупах» ([48], т. 1, с. 31).

Мы знаем, как предавались забвению многие из высших истин Христа. Можно только пред​ставить, что, к примеру, почувствовал великий Ориген, когда увидел, что церковь начинает при​способлять Учение Христа к сознанию толпы, что его труды подвергаются беспощадной цензуре и калечатся представителями духовенства, что начался упадок высших знаний и в самом духовен​стве. Да и во тьме средневековья самые большие преступления были совершены во имя Христа.

Действительно, во всех религиозных учениях бесконечно много искажений. Во всех из них остались только неясные фрагменты единой Высшей Божественной Истины. В природе людей перетолковывать все по-своему, они так мало прислушиваются к божественному чувствознанию — голосу сердца в себе, и потому так отдаляются от Правды.

Потому пришел час вновь очистить сознание человечества: очистить религии, формы культуры и государства, жизнь и душу человека. Сознание человечества стало настолько тусклым и лихорадочным, все ценности смешались, приближается хаос. Воистину, пришло время, чтобы Огненная Рука вновь зажгла пылающий факел во тьме сознания.

Если мы оглянемся на историю человечества, то увидим, что всегда, когда ценности духа приходят в упадок, когда человечество стоит на пороге новой эпохи, к людям приходит Мировой Учитель, который задает новую ноту, чтобы очистить человечество, вернуть ему потерянное равновесие, начать новую эру на земле. Это сказал уже Кришна, Божественное воплощение Сущего: «Когда праведность приходит в упадок, о Бхарата, и неправедность воцаряется, тогда являюсь Я Сам. Для защиты добрых, для поражения творящих зло, для восстановления дхармы, Я рождаюсь из века в век» (Бхагавад-Гита, IV. 7–8).

Это подтверждает и Учение Живой Этики: «Когда человечество, утеряв основу Учения, погрузится в непонимание, тогда, по предсказанию, явленному древнейшими Учителями, настанет Эпоха Майтрейи!» ([14], 1).

И в теперешние дни, когда, с одной стороны, в сознании человечества такое напряженное ожидание и искания, и, с другой, над ним начинает сгущаться средневековый сумрак, воистину должен прийти Владыка, который напитает человечество своим огненным духом, возродит сознание, приобщит к Закону Эволюции и поведет человечество к новой ступени просветления, открыв путь к новой, насыщенной космическими огнями Эре Света.

Достаточно ли человеку лишь физической пищи? Как утолить его духовный голод? Не нуждается ли он в милом слове и ласке, в пробуждении чувств? Но почему так мало питается наша мысль? Почему люди отвыкают мыслить и мечтать? Учить молодежь мыслить — задание эпохи. Человек должен научиться размышлять о сути вещей, рассуждать и находить правильные решения.

Церковь же дает — в лучшем случае — пищу для чувств, но мыслить не учит. Кто из христиан, например, подумал: что такое святая община, упоминаемая в символе веры, который так часто произносится во время богослужения? К сожалению, и сами священники этого не знают, в лучшем случае, они предполагают или придумывают. Но ответ прост: это Белое Братство, о котором когда-то знали все первые христиане, и сведения о нем затем остались для эзотерических кружков, а впоследствии, в догматизированном и туманном виде, сохранились в нашей церкви. Так все понятия надо очищать и укреплять в сознании.

Каждая идея в процессе эволюции постепенно воплощается в жизнь. Так и религиозное Учение. Вначале форма лишь отражает идею, затем наступает созвучие между жизнью и идеей. Постепенно она начинает забываться, остается форма, которая все больше застывает и покрывается пылью тысячелетий. Но, рано или поздно, дух человека, получив необходимые для его развития новые импульсы свыше, отбрасывает форму и начинает искать живую огненную идею. Где же идея, которая когда-то стояла за формой? Где Свет, который излучал Богочеловек своими мыслями и жизнью? Я хочу быть опять у Его ног, слушать Его, только Его, не то, что говорили после него тысячи комментаторов, которые своим ограниченным умом бесконечно сузили, затемнили великую Истину. Потому многие возвращаются к Евангелиям и только к ним. Так, например, Лев Толстой в старости написал свои огненные «В чем моя вера» и Евангелие для народа. Он понимал священное писание буквально, так, как оно написано. Но и Толстой многое недопонимал. И он был дитя своей эпохи. Он подошел бы гораздо ближе к истине, если бы прислушался к восточным учениям, ибо и Христос шел от Востока.

Отметим также, что сами теологи признают, что в Евангелиях многое искажено и не от Христа. Где же граница? Где то, что сказал Богочеловек, и то, что написал какой-то формалист, нередко из эгоистических соображений, то, что служит интересам церкви? В этом трагедия искателя. Где то Учение, неискаженное, подлинное, которое Христос дал своим ученикам? Кто очистит Евангелия от позднейших наслоений? Потому в столь многих исчезает интерес к религии, ибо она не удовлетворяет их. Потому вместо религии они находят религиозные суррогаты или же заглушают свои мечты и просто живут.

Такую же трагедию переживает буддист, конфуцианец, даосист, если его чувствознание уже не может быть удовлетворено застывшей формой, сохранившейся в их вере, если их дух взывает о великом существенном синтезе Знания… Дай мне точку опоры, и я космос — мир переверну! Дай мне чистую идею, чтобы я мог возвысить всю свою жизнь! И неизменно, когда Учение, данное Богочелове​ком, начинает застывать и становиться сектантским, когда от творческого богоискания, прогресса и подвига оно уходит в формализм и ханжество, Основатель оставляет эту форму и поощряет рождение на земле нового Учения, которое очистило бы и дополнило все прежние. Так современная религия из радостной вести, из великого источника силы жизни превратилась в потухший очаг, из врача — в больного, ее жрецы из учителей жизни и мудрецов — в почитателей формы.

Ни одна религия со времени своего основания не смогла сохранить первоначальный облик. Соприкасаясь с земным сознанием, покрываясь наслоениями обрядов и человеческих категорий, религия начинает окаменевать, место Духа занимает оболочка.

Человеческие предубеждения, неразвитость души, привычка придерживаться буквы в толкованиях, формализм — все это задерживает ход эволюции, как и обращение основателя религии в Божество, которое якобы дало вечное, неизменное Учение.

Такая судьба, рано или поздно, была суждена всем верованиям и религиям мира. Именно в истории идей более всего выражается борьба между хаосом и гармонией, между светом и тьмою, и каждое светлое начинание постепенно разрушает тьма. Но это начинание к тому времени исполняет свою миссию — подготовляет и расширяет сознание человечества, чтобы вскоре пришла новая волна света — намного выше и сильнее. Таков круг спирали развития духа.

Форма, брошенная духом, высыхает. Но не форма побеждает. Дух исполнил свой долг, и форма — оболочка — отбрасывается как ненужная.

Ни одна религия не бывает вечной. Она как сосуд, куда вливают драгоценное содержимое — Истину. Но и сам сосуд время от времени надо обновлять, каждая религия определенно предназначена лишь для одной определенной эпохи.

Божественный план предвидит последовательность религий. Каждая из них — Высшая Мудрость, посланная тому или иному народу. Великие Учителя выдают часть Истины в определенную эпоху, потому до сих пор было многообразие религий. Но не исключено, что в будущем вновь восторжествует одно всеобъемлющее Учение, которое будут признавать все расы, как это было в самые древние, доисторические времена, когда боги ходили по земле и жили как правители среди людей.

Когда духовный голод человечества наиболее велик, Учителя приходят утолить его. Они знают только одну мечту — помочь человечеству уменьшить тьму невежества и страдания, других мотивов у них нет. Чем больше необходимость, тем мощнее Истина. У каждого Учителя имеется своя миссия в великом плане просвещения человечества, который ведет человечество из тьмы материи к свету духа. Когда у человечества самая острая нужда в помощи и духовной опоре, приходит на землю один из Великих Учителей, в облике простого человека, и, обращаясь к глубинам человеческого сознания, учит народ.

Если религия не дает живого вдохновения верующим, это значит, что пришло время, когда она должна быть очищена, и ее основные элементы, освобожденные от шлака, должны быть восстановлены в новом Учении, которое с одной стороны — новое, с другой же — несет в себе те же основы Истины, которые ранее не были даны в таком широком освещении.

Вновь и вновь будут открываться неизвестные страницы Истины. Но в будущем могут быть и другие методы, чем известные ныне, ибо новая эпоха имеет и новые методы.

МЕЧТЫ НАРОДОВ О ВЛАДЫКЕ МИРА

Человеческое сознание в наши дни переживает такой же мучительный духовный и социально-политический кризис, как и две тысячи лет назад. Хотя возрождение многих народов уже нача​лось, но все же как в общественной, так и в частной жизни человечество еще никогда не попадало в настолько сложное и тяжелое положение, еще никогда такие стихийные силы не угрожали нашей планете, никогда против импульсов света не сгущалось такая напряженная тьма. Окружающая действительность полна жестокости, разъединения, гордыни и лжи, сама жизнь каждодневно взывает о любви, о смирении, братстве, нежности и сердечности. Никогда не было такой безысходности в существовании многих людей, как сейчас. Множества не видят пути, смысла бытия, испытывая неутолимую духовную жажду. Истинно, пришло время, возвещенное пророком Амосом:

«Вот, наступают дни, говорит Господь Бог, когда Я пошлю на землю голод, — не голод хлеба, не жажду воды, но жажду слышания слов Господних. 

И будут ходить от моря до моря и скитаться от севера к востоку, ища слова Господня, и не найдут его» (Ам. 8. 11, 12).

Духовный голод выражается также, сознательно или полусознательно, в мечтах людей и народов по лучшей конституции планеты, в мечте по лучшей эпохе на земле, по счастью и совершенству; народы не могут удовлетвориться теперешним существованием, но устремляются в будущее. Сознание человечества чувствует, что должна произойти какая-то существенная перемена, радикальные реформы и изменения всех основ жизни, государственных, церковных и культурных форм. Бесспорно, идет реорганизация политическая и социальная, необходима она и на духовном поприще.

Повсюду раздаются встревоженные голоса: так, как было до сих пор, больше нельзя, должно прийти что-то совершенно новое, человечество стоит перед каким-то радикальным решением.

У многих народов еще сохранились древние, основанные на религии воспоминания о счастливом состоянии в далеком прошлом, и эта мечта дает им надежду на Золотой век в будущем. К такой высшей гармонической жизни обычно вела какая-то Великая Личность, Спаситель, Мессия или Герой, потому интуитивная мечта народов ныне устремляется к Героическому Духу и Вождю, который увлек бы народ по пути  высшей гармонии. Потому вера наших дней в водителя, культ вождя имеют глубокие существенные корни.

Наряду с поисками идеального вождя и настоящего хозяина каждого отдельного государства, в народе присутствует мечта и по Строителю всей земли, который бы преобразовал и перестроил полуразрушенный мир, мечта по Водителю всех водителей, Владыке Мира, кто спасет планету и вернет ей утерянное благозвучие. Народы ждут Того, кто разрешит все проблемы и трудности, не только религиозные, но и политико-экономические, в лабиринтах которых человечество окончательно погрязло. Люди чувствуют, что не могут отделить жизнь от религии. Религиозно настроенное сознание мечтает о Мессии или Мировом Учителе, который внесет новый космический величественный тон в изголодавшееся и встревоженное сознание. Эта высокая Личность принесет великий совершенный синтез жизни, станет олицетворением самых священных стремлений эпохи, великой меры богочеловечности.

Если мы вслушаемся в душу каждого сознательного человека, в самые сокровенные вибрации его сердца, в трепетание всей земли, то поймем, что каждое живое существо ожидает прихода Владыки. Земля устала от людских страданий и ненависти. Человек устал от взаимного непонимания и жаждет любви. Разве каждая травинка не вздыхает: «Да придет царствие Твое»?

Нередко эту великую мечту исповедуют и труды современных духовных искателей, полна ею восточная поэзия. Вспомним величественные строки пророка восточного сознания Р. Тагора, напоминающие стихи Евангелия о приходе Сына Человеческого:

«Ночь темнела. Наши дневные дела были кончены. Мы думали, что последний гость прибыл на ночлег, и все двери в селении были заперты. Только некоторые говорили: “Царь должен придти”. Мы смеялись и отвечали: “Нет, не может быть”.

Почудился стук в дверь, но мы сказали, что это только ветер. Мы погасили лампы и легли спать. Только некоторые говорили: “Это вестник!” Мы смеялись и отвечали: “Нет, должно быть — ветер”.

В середине ночи послышался какой-то звук. Мы подумали сквозь сон, что это — отдаленный гром. Земля заколебалась, стены дрогнули, тревожа нас в нашем сне. Только некоторые говорили, что это стук колес. Мы отвечали сонным шепотом: “Нет, должно быть — гром в облаках!”

Ночь все еще была темна, когда грянули литавры. Раздался голос: “Проснитесь! не медлите!” Мы прижали руки к сердцу и содрогнулись от страха. Некоторые говорили: “Смотрите, вот царское знамя!” Мы вскочили на ноги и кричали: “Теперь нельзя больше медлить!”

Царь пришел — но где же огни, где гирлянды? Где престол, на который он сядет? О, стыд, о, позор! Где чертоги, где убранство? Кто-то сказал: “Напрасен этот крик! Встречайте его с пустыми руками, ведите его в пустынные комнаты”.

Раскройте двери, играйте на морских раковинах! В глубине ночи прибыл царь нашего мрачного, унылого дома. Гром грохочет в небесах. Тьма содрогается от молний. Вынеси свою изодранную циновку и расстели ее на дворе. Вместе с бурей внезапно явился к нам царь страшной ночи» («Гитанджали», песнь 51).

Представления о приходе ожидаемого Учителя Тагор получил из религии своего народа. Можно сказать, что вера в будущего Мессию присуща почти всем религиям древности, как и многим народам, не утерявшим связь с природой.

Прежде всего, нам хорошо известны сокровеннейшие чаяния христиан. О втором приходе Христа написана целая апокалиптическая библиотека. Опираясь на Евангелия, а также на книгу Откровения Иоанна, христиане напряженно ожидали прихода Христа около 1000 года, когда Европа погрузилась в духовные сумерки. Эта мечта вновь ожила в последние столетия, особенно среди множества сект, которые переносят приход с одного года на другой, и ныне он ожидается в 1936 году. Христиане ждут, когда сатана будет связан и наступит тысячелетнее царство на земле. Но все же о Христе как о Мессии даже в интерпретациях самих теологов царит наибольшая неясность и противоречия. Чтобы объяснить полнее эти вопросы, коснемся вначале мессианского идеала древнееврейского народа.

Этот народ много страдал под гнетом других народов, потому стремление к национальной свободе и независимости всегда было огромным фактором в его сознании. С Давидом и Соломоном для еврейского народа пришло долгожданное время счастья и могущества, но оно было кратко. И впоследствии именно воспоминания об этих временах окрыляли евреев идеалом будущего небесного царства на земле.

«В тот день Я восстановлю скинию Давидову падшую, заделаю трещины в ней и разрушенное восстановлю, и устрою ее, как в дни древние» (Ам. 9. 11).

«Вот, наступают дни, говорит Господь, — и восставлю Давиду Отрасль праведную, и воцарится Царь, и будет поступать мудро, и будет производить суд и правду на земле» (Иер. 23. 5).

Необходимо иметь в виду, что еврейские пророки представляли Израиль прежде всего как собирательный образ, как слугу или сына Божия. Вначале именно в этом значении евреи распространили понятие мессии на весь свой народ, как на народ, избранный Иеговой. Потому мессианские стремления евреев поначалу обращались не столько на отдельное лицо, как на яркую общую картину идеала будущего, сиявшую для него во время национального гнета. Евреи верили, что их народ вернет былую славу, и считали Сион и Новый Иерусалим объединяющими духовными центрами религиозных чаяний. Но чтобы достичь этого могущества, необходимо моральное возрождение, возвращение к духу, ибо только с духовно обновленным народом Иегова снова заключит завет, союз мира.

Позже мессианский идеал начал персонифицироваться. Мессия в сознании еврейского народа, попавшего под иго деспотизма и страданий, стал политическим и духовным спасителем, который вернет государству Израиля его былой блеск. Он укрепит Иудею, сделает Израиль властелином мира. (Отметим, что еврейские пророки, несомненно, знали эзотерическое Учение Моисея — Каббалу, которая называет Израилем не всех евреев, но только «избранных». Значит, Израиль можно встретить среди всех народов. См. также ап.Павла.) Мессия начнет новую эпоху на земле. Но евреи чувствовали, что до прихода Мессии в мир им еще предстоит пережить великие страдания.

Вспомним несколько стихов из Ветхого Завета, описывающих горящий в сердцах идеал Мессии, который одухотворил писания еврейских пророков.

«Видел я в ночных видениях, вот, с облаками небесными шел как бы Сын человеческий, дошел до Ветхого днями и подведен был к Нему.

И Ему дана власть, слава и царство, чтобы все народы, племена и языки служили Ему; влады​чество Его — владычество вечное, которое не прейдет, и царство Его не разрушится» (Дан. 7. 13, 14).

Мощную, истинно незабываемую картину царства мира на земле дает известная одиннадцатая глава Книги Исайи:

«И произойдет отрасль от корня Иессеева, и ветвь произрастет от корня его; 

И почиет на Нем Дух Господень, дух премудрости и разума, дух совета и крепости, дух ведения и благочестия;

И страхом Господним исполнится, и будет судить не по взгляду очей Своих, и не по слуху ушей Своих решать дела. 

Он будет судить бедных по правде, и дела страдальцев земли решать по истине; и жезлом уст Своих поразит землю, и духом уст Своих убьет нечестивого. 

И будет препоясанием чресл Его правда, и препоясанием бедр Его — истина. 

Тогда волк будет жить вместе с ягненком, и барс будет лежать вместе с козленком; и теленок, и молодой лев, и вол будут вместе, и малое дитя будет водить их. 

И корова будет пастись с медведицею и детеныши их будут лежать вместе; и лев, как вол, будет есть солому. 

И младенец будет играть над норою аспида, и дитя протянет руку свою на гнездо змеи. 

Не будут делать зла и вреда на всей святой горе Моей, ибо земля будет наполнена ведением Господа, как воды наполняют море» (Ис. 11. 1–9).

Пророки изображали Мессию Владыкой Мира — царем над людьми и всей природой. (Также апостол Павел говорил: вся природа мечтает о спасении (Рим. 8. 19–22).)

Но как же сам Христос относился к этому мессианскому идеалу в сознании еврейского народа? Многие христианские теологи полагают, что Иисус не относил к себе этот идеал, по крайней мере, тот, который был распространен при его жизни. Идеал мессии, Сына Человеческого, — говорит немецкий теолог Фолкман, — который должен основать небесное царство, сформировался прежде всего под влиянием христианского догмата на иудейскую веру. Во время Иисуса знали только царский, политический идеал Мессии ([91б], c. 225 и др.)

«Надо иметь в виду, что никогда за всю свою жизнь Иисус сам не ссылался на своих отцов и пророков — евреев и не утверждал, что Он Мессия из рода Давидова, которого они ждали. Мы не находим ничего в исторических писаниях того времени об этом обстоятельстве. Нет и писаний, принятых евреями, которые свидетельствовали бы, что во время жизни Иисуса или даже в первом столетии, или еще позднее, что евреи или кто-то другой считал, что Он из рода Давидова. Родословная присоединена, чтобы показать такую связь. Когда она изготовлена и введена в священное писание, неизвестно. Но очень возможно, что это весьма недавнее приложение» — читаем в книге розенкрейцеров «Чудесная жизнь Иисуса» (1932, с.24). С этим согласны многие теологи.

Иисус считал себя духовным, религиозным реформатором, вестником царства Божия на земле. Для него царство Божие было в чисто духовной сфере, не в политической. Иисус осознавал себя как Мессию не в настоящем, но в будущем, ныне Он пророк. Потому Он называет себя Сыном Человеческим. Но некоторые теологи утверждают, что все описания, где Иисус изображает приход Сына Человеческого, появление Его на облаках небесных, следует понимать символически, и что не Иисус Христос придет, но Принцип Христа, что царство Божие наступит духовно, потому что в Евангелиях сказано: «Царствие Божие внутрь вас есть» (Лк. 17. 21). Есть и мнения либеральных теологов, что может прийти другой Мировой Учитель, Преемник Иисуса.

Послушаем, что сам Иисус Христос повествует о приходе Сына Человеческого (Иисус нигде не говорит прямо, что придет именно Он сам):

«Итак, бодрствуйте; ибо не знаете, когда придет хозяин дома, вечером, или в полночь, или в пение петухов, или поутру;

Чтобы, пришед внезапно, не нашел вас спящими.

А что вам говорю, говорю всем: бодрствуйте» (Мк. 13. 35–7).

«Будьте же и вы готовы, ибо, в который час не думаете, приидет Сын Человеческий» (Лк. 12. 40).

«Ибо тогда будет великая скорбь, какой не было от начала мира доныне, и не будет.

И если бы не сократились те дни, то не спаслась бы никакая плоть; но ради избранных сократятся те дни.

Тогда, если кто скажет вам: “вот здесь Христос”, или “там”, — не верьте;

Ибо восстанут лжехристы и лжепророки и дадут великие знамения и чудеса, чтобы прельстить, если возможно, и избранных».

«Ибо, как молния исходит от востока и видна бывает даже до запада, так будет пришествие Сына Человеческого».

«Тогда явится знамение Сына Человеческого на небе; и тогда восплачутся все племена земные и увидят Сына Человеческого, грядущего на облаках небесных с силою и славою великою».

«Но как было во дни Ноя, так будет и в пришествие Сына Человеческого:

Ибо, как во дни перед потопом ели, пили, женились и выходили замуж до того дня, как вошел Ной в ковчег,

И не думали, пока не пришел потоп и не истребил всех, — так будет и пришествие Сына Человеческого».

«Потому и вы будьте готовы, ибо, в который час не думаете, приидет Сын Человеческий» (Мф. 24. 21–4, 27, 30, 37–9, 44).

«Се, грядет с облаками, и узрит Его всякое око, и те, которые пронзили Его; и возрыдают пред ним все племена земные. Ей, аминь» (Откр. 1. 7).

«И вы узрите Сына Человеческого, сидящего одесную силы и грядущего на облаках небесных» (Мр. 14. 62).

Мощный апофеоз изложенного дает девятнадцатая глава из Откровения Иоанна:

«И увидел я отверстое небо, и вот конь белый, и сидящий на нем называется Верный и Истинный, Который праведно судит и воинствует.

Очи у Него как пламень огненный, и на голове Его много диадим; Он имел имя написанное, которого никто не знал, кроме Его Самого;

Он был облечен в одежду, обагренную кровию. Имя Ему: Слово Божие.

И воинства небесные следовали за Ним на конях белых, облеченные в виссон белый и чистый.

Из уст же Его исходит острый меч, чтобы им поражать народы. Он пасет их жезлом железным; Он топчет точило вина ярости и гнева Бога Вседержителя.

На одежде и на бедре Его написано имя: Царь царей и Господь господствующих». (Откр. 19. 11–6).

Этот величественный надземный образ весьма близок к образам будущего Владыки Мира, созданным другими великими религиями Востока.

Мусульмане верят, что духовный владыка — Имам, Магомет Мунтазар («Жданный») или Махди, который живым был поднят на небеса в Х веке, скоро вновь вернется на землю. Мусульманин из Пенджаба собрал все мусульманские легенды о приходе Имама Махди в пятитомной книге на языке урду (Шейас Са Санизи). Имам вернется на землю, когда солнце взойдет с запада и комета, сияющая в свете луны, покажется на востоке и совьется в кольцо, когда небо будет красное, а на земле будут царить пороки, хитрость, кровопролитие, ложь, когда люди будут предаваться земным наслаждениям и духовность будет падать. Он сокрушит Анти-Магомета — Дадджала, «искусителя», и воссоздаст в Мекке Халифат. Он примирит все религиозные распри и будет проповедовать единое высокое синтетическое Учение. В Исфагане, в большой мечети Кафи для него уже хранится сверкающий меч и стоит оседланный белый конь, которого раз в год на большом празднике Прихода при свете факелов ведут в праздничном шествии.

Парсы упоминают как преемника Заратустры его сына, родившегося чудесным образом, Саошьянта (Помощника) или Сосиоша, который придет в конце мира как Спаситель человечества, создаст новую землю и заложит основы долгожданного Царства Света.

«Когда Сосиош придет, весь мир будет счастлив и велик, тело мира станет чистым. Он изгонит из мира все страдание, самый зародыш зла, и уничтожит мучителей светлых существ» (Зенд-Авеста).

Самым большим подвигом Сосиоша будет победа над злобным Ариманом, князем тьмы. По одной версии, Ариман будет уничтожен, по другой — просветлен и в конце концов обращен в свет, ибо в царстве света все засияет светом. (Ср. мысли Оригена о просветлении всех вещей — апокатастасисе, так и сатана когда-нибудь будет спасен.)

Последователи Конфуция также ждут прихода Великого Святого при конце света. Когда Конфуций преодолевал трудности и несовершенства своей эпохи, он яро мечтал видеть Святого, который бы превзошел божественных святых, ранее занимавших императорский трон, одарил народ сокровищами духа и спас все человечество. Когда Конфуций не нашел его в настоящем, то обратил взгляд к будущему, когда придет исполин духа, который осуществит то, что не удалось ему. Конфуцию также приписывают изречение: «На Западе появится Святой!» Эту убежденность Конфуция разделял и его народ, неудовлетворенный своим моральным состоянием и социальной разрухой; припоминая былое благосостояние (Золотой век, изображаемый в легендах), он смотрел в будущее и ждал от него, с эсхатологической верой, возрождения и возвращения на землю Золотого века. Народ ждал Великого Святого, который должен прийти в конце света как этически-религиозный идеал, как воплощение законов совершенной культуры и морали, как пример героя будущего. Китайцы представляли своих святых прошлого, великих правителей как аспекты идеала Святого Императора, который намного превзойдет былых великих духов. «Народы ждут Его, как высохшие растения ждут будущего дождя» (Meng-Dsen). Как китайцы представляют Великого Святого, свидетельствуют последние страницы священной книги Cung-Joung:

«О, сколь благородны пути Святого! Его добродетели обнимут весь мир, он всем вдохнет новую жизнь и новую силу, и поднимется до Тиана (небес). Сколь же широкие пути нам откроются, какие обязательства и законы! Какие великолепные обычаи и торжества! …

Великий Святой, Святой всех веков и всех народов, объединит в себе все лучи мудрости и достигнет совершенства всех добродетелей. Его всепроникающий дух, его взгляды и намерения преобразят мировую власть и дадут ей верное направление. Благородство его души, его великосердие, его приветливость объединят интересы всех и покорят все сердца. Его деятельность, сила, мужество, бесстрашие превратят препятствия в вспомогательные средства».

В таких величественных, торжественных словах описана слава Великого Святого, которому поклонятся все народы, могущество которого перешагнет пустыни и далекие океаны (см. [91а], c. 12–7; [90], с. 108–146 и др.).

Имя этого Святого — Вэнь-Ван — Владыка. Его будущая задача — объединив все силы, свергнуть тирана с захваченного им трона. Вэнь-Ван все же сначала предложит ему сдаться без боя, ибо вследствие великого благородства и нежности сердца готов простить виновного. Но когда тот не покорится, Вэнь-Ван свергнет тирана, разрушит его темное царство и возобновит законность на земле. Этот Великий Святой — Учитель людей, Мастер мудрых, он — благородный человек, чудесный и божественный, прекраснейший и совершеннейший из людей, Сын Неба.

Также Лао-цзы видит будущего высшего Святого сидящим на троне. Но его отношение к миру совсем другое, нежели у Святого, описанного Конфуцием. Он — идеал не активного преображения жизни, но внутренней борьбы, созерцания. Он влияет на народ не своей деятельностью, но тем, что идентичен с Дао и наполнен живым надземным Единством; тем, что его сердце охватывает вселенную, т. е. близостью своей сияющей личности. «Он ясен и тих и потому везде, — говорит Лии-Пу-вей (?). Дух его охватывает шесть направлений мира. Его характер сияет из-за чувств, его мысли видят Беспредельное. Он полностью руководит вещами, хотя и не играет роль владыки. Он дает всему миру благо».

Это «человек с высшей силой духа, который идет высшим путем», кто познал на земле высшую Правду; в нем открывается Дао — Правда во всем ее единстве, духовная потенциальная сила вселенной.

Святой в конфуцианстве, как будущий Владыка, связан с понятием государства и трона. Он будет править людьми духовно и политически. Так идеал конфуцианства соприкасается с мессианским идеалом евреев, ожидавших Мессию на трон Давида. Наряду с этим, в сознании конфуцианцев Святой является отражением космических сил на земле, потому он будет неиссякаемым творческим центром, создающим истинную добродетель и культуру, который оказывает гармонизирующее влияние на людей, приводит в порядок и успокаивает народ и землю, возвышает всю эпоху. «Весь мир приходит через него к красоте и чистоте».

В Японии существует некая весьма широкая религиозная организация «Чрезвычайный момент». «Общество это насчитывает много членов и допускает в среду свою… даже иностранцев. Эта организация имеет свое священное воинство, ничего общего с военной организацией не имеющее. Но оно строго придерживается установленных иерархических принципов. Главное место сборища этого Общества, называемого “Чрезвычайный Момент”, находится на одной из местных священных Гор. Вот это священное воинство и готовится к “Чрезвычайному Моменту”, понимая этот момент в самом широком и, главное, в духовном значении. Так, по их учению, Мир стоит сейчас перед ликом кризиса, после которого последует его духовное перерождение, вернее, новое рождение, так с возрастающей быстротой растет число конференций, конфликтов, всякого рода притяжений и отталкиваний. Человечество мечется в родовых муках, но “наступят сроки, и отверзятся врата Неба, и мир земной вернется в мир небесный”. Шесть стадий, шесть ступеней ведут к этому моменту: (1) Первый период Знамений; конец Великой войны. (2) Второй период знамений: политические и экономические крахи интернациональной психологии и (3) Первый период катаклизм (краткий) — небывалые потрясения во всем мире. (4) Второй период катаклизм (краткий) — выступление на арену небесных сил. (5) Первый период устроения — Светлое воцарение Небесного Императора над Миром — государственный строй, отмеченный монизмом религиозного культа и государственных дел. Это будет гегемония Света над миром, излучаемого Небесным Императором при существовании в неприкосновенном виде институтов власти, которые будут в наличии к тому времени. Это светлое царение будет выражаться особым термином... (6) Второй период устроения — появление боговдохновенных правителей, представителей науки, техники и т. д. Сейчас мир, по определению членов этого Общества, находится на второй из вышеназванных стадий. Пророками названного движения новый мир представляется как царство Духа, при непосредственном общении людей с богами. Это будет земная жизнь без болезней и воздыханий, жизнь, осиянная светом Истины, Добра, Красоты, Радости и Любви, жизнь, направляемая Небесным Императором на началах справедливости. Во всем этом, конечно, замечательнее всего то, что этот Великий План был якобы задуман много тысячелетий тому назад в Срединной Ставке Мира Великих Богов на Священной Горе, где собираются боги, и земной проекцией которой является гора в священной области… Великая мысль преломляется у всех народов, неизменно приурочивая главную роль своему народу и своей стране» ([35], т. 2, с. 25–6).

Буддизм и браманизм связывают приход Великого Учителя с заранее определенными циклами. Согласно священным книгам индуизма или его ответвления, вишнуизма, ритм мировой эволюции делится на четыре большие периода. Первой была Сатья-юга, эпоха света, именуемая также Крита-югой или Дева-югой — эпохой богов, когда царили закон и благой порядок, когда люди были братьями и на земле не было болезней. После Сатья-юги прошли две эпохи и, наконец, наступила Кали-юга, или эпоха тьмы, в которую погрузилось человечество в последние тысячелетия. В конце Кали-юги, согласно священным писаниям, вся природа и человеческие отношения нарушены. По мнению индусов, причину нарушения всех природных процессов — климатических смен, неурожая, катаклизмов и т. д. — следует искать в эгоистическом, хаотическом мышлении и поступках людей. Потому в конце Кали-юги, вследствие духовного упадка человечества, произойдут огромные природные катастрофы. Человеческая жестокость породит голод, болезни и т. д. Царями будут богатые или сильные, а не мудрые. Будет властвовать золото, ложь, ненависть и зависть, исчезнет правда. Браки будут основаны на чувственном вожделении, но не на духовной дружбе. Потому и страдания людей будут велики.

Но дуга спирали эволюции низко погружает человечество, чтобы в следующей эпохе — Сатья-юге — поднять его высоко. Кали-юга — это темный фон, на котором должна загореться звезда Мессии. Так начало новой эпохи связано с новым воплощением на земле бога Вишну. «Энергии его Духа насыщают сознание человечества на определенный срок или цикл» ([35], т. 2, с. 25).

Вишну воплощается тогда, когда бедствия человечества достигают апогея, когда в мире попрана правда и властвует несправедливость и преступления, когда его появление самое необходимое. Последним воплощением Вишну пять тысяч лет назад был великий Мировой Учитель Кришна, учение которого передает священная книга индусов Бхагавад-Гита. Кришна — совершенное проявление Божественного Первосущества, указавший человечеству путь духовного возрождения.

Индусы полагают, что Аватаров, воплощений Вишну, было до сих пор девять. Десятым будет Калки Аватар, который положит конец эпохе тьмы и установит Золотой век. Эта высокая космическая Индивидуальность истинно создаст Новую Эру Света, когда на земле родится новая раса, когда сознание человечества поднимется на новую ступень. Сам Аватар будет высшим представителем новой расы, и тогда все расстроенные отношения людей и природы опять обретут идеальные формы. Также расположение звезд будет весьма благоприятным. Вновь будет править Дхарма — правда, мир, здоровье.

Вишну-пурана, Бхагавата, Агни, Калки и другие пураны возвещают, что Калки Аватар придет как Владыка Мира. Он покажется на облаках небесных, на белом крылатом коне, с мечом в руке, пламенеющем словно комета, в сопровождении своего воинства. В несравненном сиянии устремится Он по земле, разгромит зло и злодеев и установит мир и порядок согласно своим законам. Умы тех, кто будет жить при наступлении его эпохи, будут пробуждены и очищены, и тогда будут рождены граждане Эры Света, новая раса, просветленные души которой будут растить в себе семена божественной мудрости. 

Согласно Калки-пуране, посвященной будущему Аватару, Он установит на земле Сатья-югу и поставит правителями планеты двух царей Мору и Девапи, которые произошли из рода Луны и Солнца и когда-то вернутся на небеса, на духовный план (см. [52б]).

В буддизме, наряду с почитанием Будды, развито почитание Бодхисаттв, будущих Будд, — читаем мы в чудесной книге Натальи Рокотовой «Основы буддизма»:

«По преданию, Гаутама, перед достижением состояния Будды, в продолжение многих веков был Бодхисаттвой. Слово Бодхисаттва состоит из двух понятий: Бодхи — озарение или пробуждение, и саттва — сущность. Кто же эти Бодхисаттвы? Ученики Будд, добровольно отказавшиеся от личного освобождения и, по примеру Учителя, вступившие на долгий, тягостный и тернистый путь помощи человечеству. <…>

Будда, устремляя все возможности к утверждению эволюции, заповедал своим ученикам почитать Будд будущего более, нежели Будд прошлого. “Так же как почитают молодой месяц больше, нежели полную луну, так же, кто имеет веру в меня, должен почитать Бодхисаттв более, нежели Будд”» ([41а], с. 124).

О великом самоотвержении Будды во имя грядущего свидетельствует чудесная буддийская легенда: «Однажды женщина остановилась между изображениями Благословенного Будды и Майтрейи, не зная, кому принести почитание. И изображение Благословенного Будды произнесло: “По завету Моему, почитай будущее. Стоя в защите прошлого, устреми взгляд на восход”.

Помните, как Мы работаем для будущего, и все существо ваше устремите в будущее!» ([32], 95).

«Какими же качествами должны обладать Бодхисаттвы? В учении Гаутамы Будды и в учении Бодхисаттвы Майтрейи, по преданию, данному им Асанге в четвертом веке (Махаяна-Сутраланкара), прежде всего было отмечено максимальное развитие энергии, мужества, терпения, постоянства устремления и бесстрашия. Энергия есть основа всего, ибо в ней одной заложены все возможности.

“Будды вечно в действии; им неведома недвижность; подобно вечному движению в пространстве, действия Сынов Победителей проявляются в мирах”.

“Сильный, отважный, твердый в своей поступи, не отказывающийся от бремени принятия подвига Общего Блага”.

“Три радости Бодхисаттв — счастье даяния, счастье помощи и счастье вечного познавания. Терпение всегда, во всем и везде. Сыны Будд, Сыны Победителей, Бодхисаттвы в своем действенном сострадании — Матери всему сущему”».

«По словам предания, Благословенный утвердил своим преемником Бодхисаттву Майтрейю. <…> Грядущий Будда, Майтрейя, как указывает его имя, — Будда Сострадания и Любви. Этот Бодхисаттва, в силу присущих ему качеств, часто именуется Аджита — Непобедимый».

В священных писаниях буддистов сохранилась беседа Будды с его учеником Анандой. В глубокой грусти Ананда спрашивает Благословенного — кто будет нас учить тогда, когда ты уйдешь?

«И сказал Благословенный Ананде: “Я не первый Будда, который пришел на Землю, также не буду я последним. В должное время другой Будда восстанет в мире, Сокровенный, высшего озарения, одаренный мудростью, счастливый, вмещающий всю Вселенную, несравненный Вождь народов, Повелитель Дэв и смертных. Он откроет вам те же вечные истины, которые я преподал вам. Он установит свой Закон, преславный в его началах, преславный в его апофеозе и преславный у цели в духе и слове. Он возвестит праведную жизнь, совершенную и чистую, какую проповедую сейчас и я. Его ученики будут исчисляться многими тысячами, тогда как мои лишь в сотнях”.

И спросил Ананда: “Как узнаем мы Его?”

Благословенный сказал: “Имя Его будет Майтрейя» ([41а], с. 124–6; см. также Sacred Books of the East, vol. 19. Oxford, 1883; Carus Paul. The Gospel of Buddha. Chicago, 1894).

Согласно буддийской традиции, именно безмерные беды человечества явятся причиной прихода Будды Майтрейи, — Он придет из-за безграничного сострадания и любви к страждущему человечеству, которое в конце Кали-юги погрузится во тьму духа; придет как фокус сознания света новой эры, чтобы победить тьму, разбудить дух человечества, дать новую энергию духовной культуре и основать царство небесное на земле.

По Дигха-никая Метейя (Майтрейя на языке пали), Он придет как завер​шитель, совершенный Просветитель, знающий и достигший истинного пути и знаний, познавший мир, несравненный воспитатель человечества, Учитель богов и людей, благородный Будда.

«Хотя в буддизме учат, что проповедь всех будд, прошедших и будущих, одинакова, что Дхарма, которую они воплощают, одна и та же, все-таки часто встречается мнение, что Майтрейя является не только возобновителем Учения Шакьямуни, но и завершителем его. Майтрейя сделает всеобщим достоянием конечную цель Учения Будды — освобождение сердца, проникающее весь космос, что возможно только при обретении высшей добродетели, которую буддизм обозначает словом “Майтри” (на языке пали — метта) — “чувство дружбы”, от которого произошло слово “Майтрейя”» (см. [52 б], с. 200–1).

Многие священные тексты буддистов содержат жизнеописание будущего Майтрейи, есть и работы, посвященные Учению Майтрейи — Калачакре. В энциклопедии тибетских буддистов Канджуре многие тома прославляют грядущего Будду; в Майтри-сутре есть пророчество о Золотом веке, наступающем с приходом Майтрейи, когда люди будут жить без болезней, в душевной чистоте и со светлыми мыслями, испытывать дружеские чувства ко всем живым существам и любить друг друга, как матери любят своих детей.

Согласно Махавамсе, священной книге Махаяны, ожидаемый Будда еще находится на небесах Тушита, т. е. в Шамбале, где обитают все Бодхисаттвы перед тем, как появляются на земле. Согласно Лалитавистара и др., когда Будда Шакьямуни покинул небеса Тушита, он поставил Бодхисаттву Майтрейю Учителем богов, возложил на него свою диадему и объявил свое решение, что Майтрейя станет грядущим Буддой. Также и Китайская Трипитака рассказывает о рождении Бодхисаттвы Майтрейи на небесах Тушита. Согласно жизнеописанию Васубандху, написанному Парамартхой, Асанга поднялся при помощи своей неземной силы на небеса Тушита и расспросил Майтрейю о Его Учении и получил от него Махаяна-Сутраланкару и способность самадхи. Предполагая, что «Небеса Тушита» связаны с Белым Братством, можно сделать ценные выводы.

Так в буддийских сутрах Майтрейя изображается то Бодхисаттвой, продолжателем великих трудов Будды, то будущим Спасителем мира, то Владыкой страны блаженства — Небесной Тушиты, кому дана вся власть над небом и землею и кто неустанно проповедует свой священный закон жителям неба и земли.

В Центральной Азии имя Бодхисаттвы Майтрейи настолько популярно и уважаемо, что в позднейшей Махаяне почти вытесняет самого основателя буддизма и становится центральным образом буддистов, фокусом устремлений, независимо от сект и течений. Образ Майтрейи чрезвы​чайно распространен. Почти в каждом значительном тибетском, монгольском или бурятском монас​тыре имеется особый храм, алтарь которого украшает огромная статуя Майтрейи. Один такой храм — Великий Золотой Храм в Лавране в Тибете описывает русский ученый.

В создании этих изображений участвовали бесчисленные скульпторы и живописцы. Образ Майтрейи также вырублен в огромной скале Гималаев, как величественная весть великого будущего. Часто и Н. К. Рерих изображал Его в своей серии картин священных Гималаев. Бодхисаттва представлен здесь большей частью стоящим, так указывается на его спешный приход и динамический момент эпохи. Ученые и мыслители посвятили Ему многие серьезные исследования, поэты спешат одухотворенными ритмами изобразить Провозвестника великой Эпохи Огня. Отметим также, что существуют даже особые направления, например, Саядевы (Sajadeva) в Бирме, посвященные приходу Бодхисаттвы и имеющие десятки тысяч приверженцев.

Квинтэссенцию мечты всех буддистов выразил французский писатель Латурет в книге о Грядущем Майтрейе:

«Он придет!

И он будет Будда Майтрейя — утренний свет. Это имя означает и Любовь, всемирную Любовь, любовь и благо, сострадание и нежность к человечеству. И нет ни одного слова, более возвещаемого, более жданного, чем имя Майтрейи, в эпохе, когда после стольких столетий ненависти и жестокости люди пламенно мечтают о царстве сострадания, блага и альтруизма» ([74а], с. 49).

Отметим некоторые пророчества о Шамбале и Майтрейе, величественно отраженные в священных легендах восточных народов, собранных в «Криптограммах Востока»:

«Явление Майтрейи сказано после войн, но последние войны будут за Истинное Учение.

Причем каждый восставший против Шамбалы будет поражен во всех делах своих. И волны будут смывать дом его, и даже пес не придет на зов его. Не тучи, но молнии будет видеть он в последнюю ночь. И Красный Вестник встанет на столбах Света.

Учение указывает, как каждый воин Шамбалы наречется непобедимым.

Сам Владыка спешит, и знамя Его уже над Горами! 

Благословенный Будда посылает вам любимого Майтрейю, чтобы вы могли приблизиться к Общине. Ваши пастбища протянутся на Заповеданную Землю.

Когда вы стережете стада, не слышите ли голоса в камнях? Это работники Майтрейи готовят для вас сокровища.

Когда ветер свистит в ковыле, понимаете ли, что это стрелы Майтрейи летят на защиту?

Когда молния озаряет ваши улусы, знаете ли вы, что это свет вашего желанного Майтрейи?

Кому же поручается стража в первую ночь? — Вам!

К кому же направляются Мои посланные? — К Вам.

Кто встретит их первыми? — Вы!

С запада, с гор придут Мои люди. Кто же примет их и сохранит их?

— Вы!

Молите Тару побыть с вами. Желайте сердца омыть до прихода Моего.

<…>

Смотрите пристально на кольца приходящих. Там, где Моя чаша, там ваше спасение.

На горах зажглись огни, приходит новый год. Кто проспит, тот больше не проснется.

Северная Шамбала идет!

Мы не знаем страха. Мы не знаем уныния.

<…>

Подумайте чистыми мыслями, подумайте светлыми мыслями! 

<…>

Когда шествие с Изображением Шамбалы пойдет по землям Будды и вернется к Первоисточнику, тогда наступит время произнесения священного слова Шамбала.

Тогда можно получить пользу от произнесения этого слова. Тогда мысль о Шамбале даст пищу.

Тогда утверждение Шамбалы станет началом всех действий и закончится благодарностью Шамбале.

Великое и малое проникнется понятием Учения.

Священная Шамбала изображается среди мечей и копий в непобедимом доспехе.

Торжественно утверждаю — непобедима Шамбала!» ([43а], с. 134–7).

Теперешние тибетцы чаще всего говорят о грядущем Майтрейе как о Владыке Шамбалы Ригден-Джапо, это священное имя неизгладимо запечатлено в сердце народа. Об этом величайшем образе азиатских народов много мощных пророчеств собрал Николай Рерих в своей уже упомянутой книге «Сердце Азии». Из этих пророчеств многое уже исполнилось, потому и наблюдательному, просвещенному европейцу будет радостно прикоснуться к некоторым из них.

«В 1924 году ученый лама, достойный ученик основателя монастыря, говорил нам, стоя перед изображением Владыки будущего:

“Истинно, приблизилось время Великого Пришествия. По нашим пророчествам, эпоха Шамбалы уже началась. Ригден-Джапо, Владыка Шамбалы, уже готовит свое непобедимое войско для последнего боя. Все его сотрудники и вожди уже воплотились”. <…>

Другой лама передавал:

“Предание из старой тибетской книги. Под символическими именами названы там передви​жения Далай-ламы и Таши-ламы, уже исполнившиеся. Описаны особые физические приметы правителей, при которых страна подпадет под обезьян. Но затем оправится, и тогда придет Некто очень большой. Его прихода срок можно считать через двенадцать лет. Это выйдет 1936”. <…>

Среди заветов Дзон-Капа находится сообщение, что Архаты каждое столетие делают попытку просвещения мира. Но до сих пор ни одна из этих попыток не удалась. Сказано, что лишь когда Таши-лама согласится быть рожденным в стране пелингов, т. е. на Западе, и явится как духовный воитель, только тогда будут разрушены ошибки и невежество веков. <…>

Вишну Пураны говорят о конце Кали-юги, когда варвары будут владеть берегами Инда:

“<…> Имущество станет единым мерилом. Богатство будет причиною поклонения. Страсть будет единственным союзом между полами. Ложь будет средством успеха на суде. Женщины станут лишь предметом вожделения. Богатый будет считаться чистым. Роскошь одежд будет признаком достоинства...

Так в Кали-юге будет постоянное падение... И тогда в конце черного века явится Калки Аватар... Он восстановит справедливость на земле... Когда Солнце и Луна и Тишья и Юпитер будут вместе, тогда вернется Сатиа — век белый”» ([40а], с. 214, 217, 227).

Так вся могущественная Азия ждет. Азия на тысячелетия застыла в ожидании. Тибетцы, монголы, буряты, калмыки, китайцы и индийцы ныне мало активны, но когда придет их Возлюбленный, их Учитель, они оживут, начнут новую жизнь, на совсем иных основах.

Так все религии пламенно ждут скорого прихода Великого Учителя — Спасителя Человечества. Каждая религия видит в своем Учителе высший идеал того, что она почитает. Он несет в себе образ Высшего. Он — провод космической энергии на земле. Так каждое религиозное сознание создает Его по своему разумению. И каждое сознание право первенства на Учителя всего человечества приписывает своей вере. Однако все придерживаются единого мнения, что человечество не находится во власти слепого рока, но им руководит Высшая Рука, и если ему особенно трудно и народы начинают деградировать, Ведущая Рука вновь посылает Великого Посланника, который укрепляет народы на пути эволюции и дает им Новое Учение.

Неужели к каждой религии, даже к каждой секте, которых на земле тысячи, придет свой Мессия? Конечно, это противоречит всякой логике, и фактически невозможно. Грядущий Учитель будет Мировым Учителем в истинном значении слова, который придет не к одной расе, народу или религии, но воистину объединит сознания разных наций и вероисповеданий. Особенно сейчас, когда сознания народов нашей планеты тесно соприкасаются, когда люди, невзирая на политические и национальные разногласия нашего времени, начинают думать планетарно, когда даже нерелигиозное сознание начинает мечтать о Владыке всего человечества и планеты, можно думать о воплощении этого всеобъемлющего идеала на земле.

Многие уже признают, что до Христа были другие Выразители Божественной Воли, Высочайшие Сыны Божии, которые, как духовные руководители, дали народам необходимое для них учение. К тому же Христос сам говорил, что Он пришел только на определенную эпоху и, главным образом, для западной расы. Он утверждал, что ему последует приход Сына Человеческого. Кто это будет, Он сам или кто-то другой, об этом в Евангелиях ясно не сказано.

Владыку Мира называют разными именами, но Он един.

Далее, можно спросить, как Он придет. Мы видели, что одни ожидают Его появления верхом на белом коне в поднебесьях света, подобного вспышке молнии. Другие ждут Его как обыкновенного человека, который опять будет учить народ, как в Палестине. Но есть и такие, кто ожидает Его приход внутренне, духовно.

Несомненно, история человеческого духа является также историей мучеников духа. Это доказывает, что толпа редко когда могла понять тех, кто намного возвышался над нею.

Неужели Владыка Мира должен прийти лишь для того, чтобы грубые толпы вновь насмехалась над ним и глумилась над самыми святыми человеческими чувствами? Чтобы вновь Его распяли на кресте, сожгли на костре или забросали камнями? Или Он должен опять кормить народ чудесами? Или позволить толпам обоготворять себя, чтобы на следующий день они отреклись от Него? Следует отметить, что у каждой эпохи, истинно, свои методы. В наше время все прежние методы были бы тщетны. Теперь Его окружили бы репортеры и фотографы, толпа любопытствующих сделала бы Его объектом сенсаций и рекламы, чтобы вскоре очернить.

«Не следует думать, что Последний Великий Учитель явится во плоти и будет ходить среди нас, уча, как это делал Будда и Христос. Каждая эпоха требует своих выявлений. И потому тип Учителя, ходящего с группою учеников из селения в селение, канул уже в Лету. <…>

Великое Пришествие не может быть явлением обычным, и потому оно не будет в физическом теле. Нужно понять, что Великие Владыки принимают или сохраняют тот или иной Облик в соответствии с нуждами мира. Почему так трудно представить себе, что Великая Индивидуальность не будет нуждаться в физическом теле для своих Проявлений? Кроме того, факты прошлого и примеры современной жизни показывают нам, как встречались и чем сопровождались все появления великих Духов среди невежественных двуногих. В лучшем случае, они награждались эпитетом шарлатана или шпиона, вернее, и тем и другим. Люди обычно приписывают другим все свои качества.

Поучительно прочесть исторические данные о Сен-Жермене, этом посланце Белого Братства. Вспомним и Е.П.Блаватскую и все явления Махатм. С каким недоверием и часто кощунством приняты были их послания и манифестации! Но… даже если бы Сам Христос появился сейчас среди нас, то и Ему не миновать было бы тюремного заключения и, в худшем случае, суда Линча. [Перечтите Великого Инквизитора Достоевского.] Потому нужно понять, что Величайшая Индивидуаль​ность не может появиться сейчас, среди хаотического мышления и вибраций разнузданных толп. Великие Владыки во всем следуют закону ЦЕЛЕСООБРАЗНОСТИ. Так поймите, что, по состоянию современного человечества, проявление Высочайшего Ego в физической оболочке совершенно невозможно и было бы разрушительно для всей эволюции. Великий Владыка, невидимо видимый, будет и уже правит, облеченный всеми Лучами мощной, но незримой ЛАБОРАТОРИИ. Скоро, очень скоро Лучи эти будут направлены на пробуждение духа в человечестве…

По древнейшим заветам, Владыка Шамбалы сражается с самим князем тьмы [Сатаною], но битва эта, прежде всего, происходит в тонких сферах, здесь же Владыка Шамбалы действует через своих земных воинов, но Сам доступен лицезрению лишь в редчайших случаях... Появление Его в Огненном Облике для многих и многого было бы разрушительно, ибо Аура Его напряжена энергиями необычайной силы» ([35], т. 2, с. 44–5).

Воистину, на сей раз Владыка придет в силе и славе, как сказал Христос. На физическом или чисто духовном плане, Он придет, чтобы взять духовную власть мира в свои руки.

Вспомним слова Христа: царство Божие придет незримо, внутренне. Для духовного, религиозного сознания нет трансцендентальных разделений: для него все три мира — физический, тонкий и огненный — только три ступени или вида проявления единой шкалы Бытия, которые в пылающем преданностью сознании сливаются в единую лестницу огненной эволюции. Потому все, что происходит в духовной сфере, проходит через такое сознание и близко ему, как и происходящее на физическом плане. Ибо такое сердце тесно связано с Огненным Миром и Белым Братством, отражением Высшего Мира на земле.

Как на всепланетарное явление, как на Фокус Братства, смотрит на Владыку Мира новое синтетическое Учение — Живая Этика. Послушаем, что оно говорит о приходе Учителя.

«Создатель, дай проснуться Новому духу моему, когда гроза утихнет.

Гром наполняет безмолвие ночи,

И молния пересекает мое окно.

Неужели и в эту ночь вестник может прийти?

Но знаю, вопрос неуместен: идет посланец.

Учитель! умение борется со сном,

И глаз не проникает во тьму.

Положу молот около двери,

Пусть вестник затвор разобьет.

Для чего мне затвор после вести?» 

«Когда капля дождя стучится в окно — 


это Мой знак! 

Когда птица трепещет — 


это Мой знак!

Когда листья несутся вихрем — 


это Мой знак!

Когда лед растопляет солнце — 


это Мой знак!

Когда волны смывают душевную скорбь — 


это Мой знак! 

Когда крыло озарения коснется смятенной души — 


это Мой знак!

Считайте ступени, когда идете ко Храму, ибо каждая седьмая ступень несет Мой знак!

Когда явите новое понимание Моему знаку, увидите сверкание зарницы миров.

Дверь вам Открыл, но войти можете только сами».

«Даже звенящие под ногою камни исследуйте,

Ибо и на них могут быть следы Моего прихода.

Ждущие, ждущие,

Даже вы можете не признать час явления.

Ибо ждать не легко,

Но Я дам вам признаки и облегчения.

Ночью Я не приду.

И в часы, когда лучи солнца не касаются земли вашей, дайте духу вашему

 
спокойно отойти в Обитель Творца.

Также скажу, как надо ждать в часы дня.

Не песнопением, не восхищением ждите,

Но напрягите труд ваш во Имя Мое.

Не за сном, не за едою,

Но за трудом Я оправдаю Моих возлюбленных.

Утром, твердя семисловие, 

Скажите: помоги нам не пройти мимо труда Твоего!

И повторяя Имя Мое и утверждаясь в труде Моем,

 
вы дойдете до дня Моего.

Запомните и читайте Слова Мои.

В эти тяжкие дни трудом оправдаетесь, и действием вознесетесь,

 
и Моим Именем достигнете. 

Я сказал». 

«Ведь Приду в указанную землю — и свечу в эту зорю надо не проспать, потому учитесь чуткости. И умейте держать около себя светлую одежду. Когда же уставать будете, помните — Мы не знаем безделия. Постарайтесь иметь те же обычаи и любите цветы и звук.

Идите львами, но сохраняйте малых, ибо они помогут вам открыть двери Мои. Имейте разумение!»

«Явили Учителя, и Имя Мессии произнесено в Доме Моем.

Не малому, не ничтожному свидетелями станете.

Облако Горы Бога просветится, и молния Гласа осветит бездны.

Новые, новые, новые, чудные, разумеющие, вознесенные соберутся.

Учитель дал вам явить Лик Свой, зовите народ под кровлю Мою.

Построена и определена и обведена плугом труда Гора Мории».

([21], с. 94–5; [22], с. 20–1; [21], с. 141–2; [22], с. 52; [21], с. 65–6).

Такими величественными, возвышенными словами Мировой Учитель передает Учение Живой Этики. Одухотворенные страницы книг Живой Этики дают ясное представление о воплощении высшего Идеала человечества.

Мировой Учитель — Богочеловек, достигший высшей ступени нашей эволюции. Он Кормчий, кто прошел все океаны, звезда которого познала века и вечность, кто собрал весь опыт земли и как кристаллизованный свет передает его человечеству. На своем пути воплощений Он прошел все расы и многие народы, потому Ему понятны трепетания всех людских сердец.

Богочеловек объединяет все принципы в высшем огненном космическом синтезе, его сущность пребывает в сознании Буддхи, живет дыханием Огненного Мира. Он — венец семи лучей, синтез Красоты Духа, несказуемый Свет; появившись на земле в своем истинном облике, Он был бы невыносим для физических глаз. Чтобы приблизиться к нему — отражению Макрокосма, мы, микрокосмы, должны быть чисты, светлы и совершенны. Он Тот, Кто огненное зерно духа расширил до сердца Космоса, в нем отзвучат все струны Космоса. Его мерило — Беспредельность.

Его Дух — радостная Весть Любви. У этого пылающего Костра Любви вновь будут согреты народы и все человечество. Он — Солнце мысли для будущей эпохи света, Тот, Кто задает новую ноту для грядущей эры. Он истинно строит предназначенную эпоху своим огненным напряжением, будучи Фокусом и Выразителем сознания Братства.

Мировой Учитель есть Владыка Шамбалы, стоящий во главе Иерархии Света нашей планеты. Он является звеном цепи Космической Иерархии, чудесным алмазом в венце Космического Магнита. Мы можем смотреть на Него не только как на Индивидуальность, но и как на Космическую Силу, которая получает космический свет из первоисточника и передает его челове​честву. Он объединит людей с высшими мирами, с Высшей Волей, и таким образом приобщит их к Источникам высшего знания, обновит сознание человечества. Так духовное сознание новой эры земли устремится к Высшему Свету через Него, Ведущую Руку планеты, Маяк Света.

УЧЕНИЕ ЖИВОЙ ЭТИКИ

Час приближается, когда заповедь исполнится.

Час решенный, в нем мира явит щит Уложения…

Послан час понимания свитка.

Послан час свидетельства…

Силы Небесные с Нами свидетельствуют.

Суждено языкам узнать Новое Слово любви.

Листы Сада Мории

В каждой религии и философской школе древности было свое эзотерическое, или тайное, и экзотерическое, всем доступное учение. Основатели и провозвестники великих религий опасались профанации божественных знаний непросвещенными массами, и делали все, чтобы неподготовленные сознания не извратили великие истины и не сделали их грубо земными, не использовали для разрушительных целей. Они знали, что среднему недисциплинированному, эгоистическому сознанию нельзя дать оружие космических знаний, которым может обладать только гармонизированный дух. Потому вначале во всех религиях и школах высшая священная мудрость была открыта лишь ученикам, посвященным в мистерии, жрецам и другим истинным искателям знаний, которые, в свою очередь, давали испить из этого святого источника жаждущему, конечно, в соответствии со степенью его сознания. Так, когда посвященные всех религий черпали знания из одного Источника высшей Истины, которая, по сути, в основах всех религий едина, до народа доходил только отблеск этой мудрости или искры, соответствующие ступени его сознания и индивидуальным свойствам. Конечно, мудрость не была сокрыта за семью печатями, и каждый, чье сознание было способно воспринять и ассимилировать ее, находил учителя, обладающего глубокими познаниями.

Мы знаем, что Христос лишь своим ближайшим ученикам передал высшие знания, или, как Он сам говорил, тайны царства Божия, но для народа они были сокрыты в притчах и символах, ибо люди еще не были способны понять их. Нельзя бросать жемчужины перед свиньями; дать высшие знания толпе не только не разумно, но очень опасно, вспомним хотя бы гибель Атлантиды. Интеллектуально развитые, но духовно слабые люди могут использовать знания эгоистически, во вред человечеству. «Вам дано знать тайны Царствия Божия, а прочим в притчах, так что они видя не видят и слыша не разумеют» (Лк. 8. 10; Мр. 4. 11–2; Мф. 13. 11–5). «И без притчи не говорил им, да сбудется реченное чрез пророка, который говорит: “отверзу в притчах уста Мои; изреку сокровенное от создания мира”» (Мф. 13. 34–5). «А ученикам наедине изъяснял все» (Мр. 4. 34). Но и Его ученики, посвященные в высшие знания, не были еще столь высоко развитыми, чтобы все понять и воспринять. «Еще многое имею сказать вам, но вы теперь не можете вместить» (Иоан. 16. 12). Вспомним известное изречение: «Чтобы к Высшей Истине, перед которой ум стоит в смущении, добралось сердце мое, мудрые облекают ее в символы». Так каждый человек подходит к Истине согласно своей степени сознания. 

Потому и язык Евангелия насыщен мощными символами, которые народ понимает упрощенно, и лишь чувствознание может расшифровать его эзотерический смысл. Символами чудесных мыслей полна, например, Нагорная проповедь, но сколько недоразумений произошло при ее слишком буквальном переводе. У языка символов многих древних эзотерических учений был даже известный ключ — тайные знаки перевода, принадлежавшие лишь посвященным и жрецам. Ни Каббалу, ни священные писания герметистов, даже книги Моисея мы не можем объективно прочесть без эзотерического ключа.

И апостол Павел говорил, что «премудрость Божию, тайную, сокровенную, которую предназначил Бог прежде веков к славе нашей, которой никто из властей века сего не познал» он проповедует «между совершенными», т. е. для известной степени сознания (1 Кор. 2. 6–8). Но и своим ученикам апостол передал лишь часть истины, ибо он «слышал неизреченные слова, которых человеку нельзя пересказать» (2 Кор. 12. 4).

До нас дошли такие же свидетельства и об основателях великих философских школ. Так, например, Аммоний Саккас, как отмечают его биографы, требовал от своих учеников клятву, что эзотерическое учение они передадут только тем, кто прошел соответствующую подготовку, и также последние были связаны клятвою. Также Пифагор свой Гнозис, или «знание о сущности вещей», давал лишь ближайшим ученикам, принесшим обет молчания. Что-то подобное было и у гностиков, и у всех первых христиан. Можно сказать, что вначале зерном христианской общины была мистическая школа, где изучалась высшая мудрость, а не церковь. Климент Александрийский, великий христианский философ, в своей книге «Строматы» говорит: «Но позволяя допускать до участия в Божественных тайнах предания и до пользования святым оным светом тех, кои к воспринятию оных способны, не массе слушателей открыл Он то, что для понимания большинства было и недоступно, а немногим, которым то приличествовало, — кои те тайны могли принять и способны были к отпечатлению оных на сердце своем (т. е. сохранить). А тайны эти, как и идея о Боге самом, передаются словом, а не на письме» [16а].

Будда «вещи, “невидимые и невещественные”, тайны Бытия за пределами нашей земной сферы… оставил совершенно не затронутыми в своих обращениях к массам, сохраняя Сокровенные Истины для избранного круга своих Архатов». Народу он дал мудрость своей религии в чисто моральных и физиологических аспектах.

«Вся буддийская реформа состояла лишь в выдаче части того, что сохранилось в тайне от всех, за исключением заколдованного круга отшельников и Посвященных Храма. Не будучи в состоянии, в силу своего обета, передать все, что было сообщено Ему, Будда, хотя и учил философии, построенной на основе истинного Эзотерического Знания, тем не менее, дал миру лишь ее внешний материальный облик и сохранил душу ее для своих избранных» ([48], т. 1, с. 5–6).

Все же следует отметить, что в древности существовала весьма обширная литература, которая или символически, или более непосредственно могла дать готовому сознанию эзотерические знания, особенно приверженцам философских школ. Эта литература была богато представлена во всех крупных библиотеках того времени. Но когда религии начали догматизироваться, когда сознание толпы начало толковать высшие истины по-своему, начались гонения на духовные ценности, которые не совпадали с догмами массового сознания. Сколько прекрасных исторических библиотек уничтожило это сознание, какие незаменимые, священные сокровища для всей духовной культуры человечества! Мы знаем, что известная Александрийская библиотека была несколько раз разрушена: в первый раз Юлием Цезарем, потом христианами в IV веке и окончательно халифом Омаром (640 год). То немногое, что удалось спасти, переписали арабы, но и этих пергаментов не щадили костры. Далее, мы знаем, что египетские библиотеки были расхищены римскими императорами, библиотеку Персеполиса уничтожил Александр Великий, множество библиотек погибли на Востоке в кострах фанатичных завоевателей. После утверждения христианской религии и основания церкви нетерпимость всеми силами пыталась изгладить из памяти человечества учения древности. «Пусть читатель подумает о тысячах, может быть, миллионах манускриптов, преданных сожжению, — говорит Блаватская, — о монументах, с их слишком неосторожными надписями и начертанными символами, обращенных в пыль; о бандах ранних отшельников и аскетов, бродивших среди разрушенных городов Верхнего и Нижнего Египта, в пустыни и горах, долинах и нагориях, искавших и жаждавших уничтожить каждый обелиск, колонну, свиток и папирус, на которые они могли бы наложить руки, если только они носили символ Тау или какой-либо другой знак, заимствованный и присвоенный новою религиею — и тогда он ясно увидит, почему так мало осталось от рекордов прошлого. Истинно, враждебный дух фанатизма, раннего и средневекового Христианства и Ислама, предпочитал пребывать во тьме и невежестве» ([48], т. 1, с. 27). Так в течение нескольких столетий приверженцы церкви с огромным фанатизмом пытались уничтожить эзотерические книги. Отшельники разрушали памятники язычников, уничтожали все, что говорит против церкви, и в результате эти писания исчезли из сознания общества, но, конечно, не полностью. Все же были руки, спасшие тысячи важнейших пергаментов, ключи к иероглифическим манускриптам Египта и другим священным книгам. Вся эта литература, исчезнувшая для сознания профанов по всему миру, попала в тибетские библиотеки Белого Братства, которое спасло многие книги при пожаре библиотек, в частности, Александрийской. В Братстве собраны все священные и философские писания — в манускриптах и напечатанные, на всех языках всех эпох, от начала существования алфавита. «С самого времени уничтожения библиотеки Александрии, каждый труд, который мог своим содержанием привести непосвященного к конечному открытию и пониманию некоторых тайн Сокровенной Науки, был усердно отыскиваем объединенными усилиями членов этого Братства. Кроме того, теми, кто знают, добавляется, что все подобные труды, раз они были найдены, уничтожались за исключением трех копий каждого, которые были сохранены и сокрыты в безопасности. В Индии последние из этих драгоценных Манускриптов были добыты и сокрыты во время царствования Императора Акбара» ([48], т. 1, с. 8). С другой стороны, эзотерическая литература была отнята у широкой общественности не только для того, чтобы спасти ее от гибели и уничтожения церковью, но и потому, что она могла стать опасной, попадая в руки толпы, пытавшейся использовать тайные знания. Потому не удивительно, что «бесчисленное количество манускриптов и даже печатных трудов, известных, как существовавших, более не находимы. <…> Большинство этих трудов содержали истинные ключи к сочинениям, еще распространенным, но сейчас совершенно непонятным для большинства их читателей без этих добавочных томов комментариев и объяснений» ([48], т. 1, с. 10). Так это было, к примеру, со священным Буддийским каноном, который вначале содержал около 10 000 трактатов, но впоследствии сохранилась только тысяча, так это было и с христианством, с древнегреческой философией и другими эзотерическими Учениями. Все эти манускрипты были спасены от эгоизма Запада, чтобы вновь появиться в более просвещенную эпоху.

«Ибо не вина Посвященных, — говорит Блаватская, — что документы эти ныне “утеряны” для непосвященных; подобная мера не была продиктована эгоизмом или желанием монополизировать Сокровенное Знание, дающее жизнь. Существовали такие части Тайного Знания, которые на протяжении неисчислимых веков должны были оставаться скрытыми от глаз невежд. Но это было потому, что передача неподготовленным массам тайн, такого громадного значения была бы равносильна вручению ребенку зажженной свечи в пороховом погребе» ([48], т. 1, с. 20–1).

Опасность состояла в том, что в некоторых трудах был сокрыт ключ к ужасным оккультным силам, которые несли неописуемую опасность для человечества, будучи применены для колдовства и черной магии, особенно в средние века. Так со временем высшая наука стала «оккультной», т.е. ушла «в подполье», исчезла из общей памяти, но отнюдь не осталась лишь тайной посвященных. Она сконцентрировалась в мистических и оккультных школах, где мудрость была доступна каждому, чье сознание было надлежаще подготовлено.

В средние века, которые стали настоящей эпохой упадка для свободного сознания, когда за каждую более свободную мысль угрожало аутодафе, когда мученическую смерть принял Джордано Бруно и многие другие искатели истины, эзотерическое учение истекало кровью вместе с ними. Но все же и тогда появлялись все новые и новые адепты истины. Христиан Розенкрейц основал эзотерический орден, чтобы спасти остатки высшей Истины, скрывая свои мысли в христианских символах того времени. Гениальный врач Парацельс также был вынужден облекать свои медицинские открытия в язык символов, недоступный для обычного сознания. Такой же язык употреблял Учитель Якоб Беме для своих писаний. Вскоре наступила эпоха ренессанса и просве​щения, как реакция на чрезвычайное мракобесие средневековья, но она в конце концов привела к скепсису и материализму, которые, в свою очередь, погасили в сознании людей искры истины.

Впоследствии у многих людей вновь проснулись мечты по духовному синтезу. Время настоль​ко назрело, и сознание части человечества было настолько подготовлено в духовном смысле, что стало возможным поведать ему более серьезные знания, которые за многие столетия человечество потеряло, ибо ныне оно способно воспринимать Истину в синтетическом спектре. Пришло время, когда Учение Посвященных, доселе эзотерическое, стало доступно для всех, у кого открыто сознание. Часть своего эзотерического Учения Братство дало через основательницу Теософского общества Е. П. Блаватскую в «Тайной Доктрине» и других ее работах. Блаватская говорит:

«Ныне выдаются намеки на некоторые основные истины из Сокровенного Учения Архаических Времен. Говорю намеренно “некоторые истины”, ибо то, что должно остаться несказанным, не может быть вмещено в сотню подобных томов, также оно не может быть доверено нынешнему поколению саддукеев. Но даже то малое, что дается сейчас, лучше, нежели полное молчание об этих жизненных истинах. Мир настоящих дней, в его яром устремлении к неизвестному <…> быстро продвигается на противоположном плане к плану духовности». «Время назрело для более серьезного ознакомления, чем это до сих пор было разрешено, хотя, все же, даже сейчас очень ограниченного». «Источник всех религий и философий, ныне оповещаемых миру, был забыт и утерян на протяжении веков, но, наконец, он найден. <…> ТАЙНАЯ ДОКТРИНА не есть трактат или же ряд туман​ных теорий, но заключает все то, что может быть дано миру в настоящее столетие».

«Тайная Доктрина была общераспространенной религией древнего и предисторического мира. Доказательства ее распространенности, достоверные рекорды ее истории, полная цепь документов, уявляющих ее характер и наличие ее в каждой стране, вместе с учением всех ее великих Адептов, существуют по сей день в тайных святилищах, библиотеках, принадлежащих Оккультному Братству».

«В древности все основные истины Природы были всеобщими и… основные идеи о Духе, Материи и Вселенной, или о Боге, Субстанции и Человеке были тождественны. Взяв две, наиболее древние, религиозные философии, Индуизм и Герметизм, из Писаний Индии и Египта, тождественность обеих легко доказать» ([48], т. 1, с. 6–7, 24–5, 20, 353).

Когда намеченное Блаватской направление было усвоено, Братство дало новое Учение, как продолжение и завершение Тайной Доктрины, а именно, Учение Живой Этики, или, по-восточному, Агни-Йогу — Учение об огнях духа.

«Сокровенное Учение не может застывать на одном уровне. Истина одна, но каждый век и даже каждое десятилетие своеобразно прикасается к ней. Вскрываются новые свитки, сознание человеческое по-новому следит за явлениями Мироздания. Наука даже в блужданиях находит новые сочетания. От таких нахождений утверждаются основы прежде обнародованные. Каждая премудрость неопровержима, но она будет иметь своих продолжателей. Почитая Иерархию, чтут и вестников Ее. Мир живет движением, и выдача Сокровенного Учения утверждается продвижением. Скудоумы назовут такое продвижение нарушением основ, но мыслители знают, что жизнь в движении.

Даже познание языков умножит восприятия новых нахождений. Сколь же больше принесет освобожденная мысль! Каждое десятилетие открывает новых подход к Сокровенному Учению. Читавшие его полвека назад читали его совершенно иначе. Они подчеркнули совершенно иные мысли, нежели читающие сейчас. Нельзя говорить о Новых Учениях, если Истина едина! Новые данные и новое восприятие их будут лишь продолжением познавания. Каждый мешающий такому познаванию совершает преступление против человечества. Последователи Сокровенного Учения не могут затруднять путь познания. Сектантство и изуверство неуместны на путях знания. Кто может нарушить познавание, тот не есть последователь Истины. Век сдвигов народов должен особенно оберегать каждую стезю науки. Век приближения великих энергий должен открыто встретить эти светлые пути. Век устремления в Высшие Миры должен быть достоин такого задания. Свара и ссора есть удел сорников» ([6], 188).

Учение Живой Этики состоит из четырнадцати книг: «Листы Сада Мории» (часть I, «Зов»), «Листы Сада Мории» (часть II, «Озарение»), «Община», «Агни-Йога», «Беспредельность» (части I и II), «Иерархия», «Сердце», «Мир Огненный» (части I, II, III), «Аум», «Братство», «Надземное».

Об этих книгах Братство говорит:

«Говорим — пусть книга Учения идет путем обычного издания. Пусть без имени она исключает личную корысть. Через немного лет люди поймут, что опыт изучения слагал эти Заветы».

«Дайте эти записи без имени, чтобы кто-то не кричал из темного угла о корыстном воздействии» ([1], 580, 670).

Это Учение является провозвестием Владыки Мира Майтрейи новому человечеству. Это великий вековой опыт Братства, Благословение, отблеск великой Красоты Духа и Мудрости Братства.

«Дуя ароматом с гор Тибета, Мы несем весть человечеству о новой религии Духа Чистого».

«Знайте, Учителя откроют вам лиру, чуду подобную,

ее сила одарит даром уловления человеков.

Поймите вы посланную Благодать».

«Явим утверждение бытия Нашего.

Явим чистое учение счастливого прохождения жизни».

«Наш зов проще детской просьбы.

Примите уготованное богатство».

«Мы несем утверждение заветов пророков.

Чистыми ступенями ведем» ([21], с. 22, 11, 50, 87–8, 127).

«Явление Нашего Учения дает человечеству крылья и путь к Беспредельности» ([5], 524).

Новое Учение исходит от исполнителя обетований прежних религий. Задание Учения — очистить человеческое сознание и направить его самые идеальные устремления в правильное русло.

«Учение Жизни, давая в соответствии с переживаемым нами временем новый аспект Единой вечной Истины, идет не на смену, но на огненное очищение и утверждение всех бывших великих Учений. Ведь еще Христос сказал: “Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков, не нарушить пришел Я, но исполнить”. Истинно, каждый приходящий Учитель является законодателем и огненным очистителем одновременно. Если проследим исторические появления Великих Учителей, мы увидим, что ко времени появления Их все до них бывшие учения совершенно утрачивали свою первоначальную чистоту и были уже искажены до полной неузнаваемости.

Истинно, “Учение Жизни” не отвергает ни одного Учения, до него бывшего, но лишь углубляет и очищает от вековых нагромождений» ([35], т. 1, с. 245).

Учение Живой Этики вмещает все прежние Учения, основой которых было устремление к общему благу. Оно несет в себе синтез всех высших религий и йог. Раджа-Йога — царственный путь дисциплины мысли, Жнана-Йога — путь познания, Бхакти-Йога — путь любви, Карма-Йога — путь действия, — все это включает и синтезирует путь новой огненной Йоги. По сути, новое Учение мы можем назвать синтезом учений Христа и Будды, или любви и мудрости, ибо любовь и мудрость являются краеугольными камнями индивидуальной и космической эволюции. Любовь истинно творит миры; любовь, насыщенная высшей мудростью — Откровением — Мыслью — Логосом — воистину начало и конец космоса; Мысль становится пространством и живет в проявлении и воплощении, согретая Дыханием великой Любви. Так Мысль и Любовь, Высоты и Глубины Бытия в измерении беспредельности суть одно.

«Спросят: “На чем же строится Твердыня Братства?” Скажите: “Доктрина сердца, доктрина труда, доктрина красоты, доктрина эволюции, доктрина напряжения, доктрина наиболее жизненная!”».

«Мы напрягаем все струи Магнита для водворения Доктрины Сердца» ([14], 1, 2).

Так, другое название Агни-Йоги — Учение Сердца. Сердце понимается здесь как солнце, направляющее все существо человека, как духовное, творческое, активное начало, как источник и орган всех высших познаний и выражений любви. Ибо именно сердце повелевает свету любви засиять в глазах человека, именно чувствознание сердца делает нас мудрецами в жизни.

Так же как сердце охватывает всю жизнь человека и отвечает на все ее события, побуждает, регулирует и направляет каждую малейшую вибрацию тела, чувств и духа, так и Учение Сердца является синтетическим, всю жизнь объемлющим Учением. Начиная с беспредельных пространств Абсолютного Духа и кончая самыми практическими нуждами жизни, ничего не должно выходить из круга уставов Живой Этики.

«Все прежние Йоги, данные из высших Источников, принимали за основание определенное качество жизни, теперь же, при наступлении Века Майтрейи, нужна Йога в сущности всей жизни. Все вмещая и ничего не избегая, именно как библейская легенда о несгораемых отроках, мужественно предоставивших себя огню и тем получивших мощь».

Все прежние йоги «оберегаются от действительности и тем не могут проходить в эволюцию будущего. Конечно, Агни-йог должен быть Жнани и Бхакти, и развитие сил духа делает его Раджа-йогом. Как красива возможность отвечать задачам будущей эволюции, не отвергая завоеваний духа прошлого!»

«Решивший познать Агни-Йогу должен преобразить ею всю жизнь. Почему люди думают, что можно Йоге уделять часть ленивого досуга, пребывая в нечистых помыслах все остальное время? Именно, все действия должны быть проникнуты очищающим огненным устремлением. Помните, как начинал с вами познание Агни-Йоги, так же и вы вводите ваших учеников в пределы овладения огненной Йогой. Как ваятели, начинайте касаться разных сторон сырой материи. Неожиданно, неустанно высекайте искры огня жизни из поверхности хаоса».

«Самая обобщающая Йога накладывает обязательства построения всей жизни в соответственной незаметной внешне дисциплине. Если эта незаменимая дисциплина может не быть цепями, но претворится в радость ответственности, то можно считать первые Врата открытыми. Когда будет осознано сотрудничество с дальними мирами, тогда откроются Врата вторые. Когда же будут поняты основы эволюции, тогда упадет затвор третьих Врат. Наконец, когда будет понято преимущество уплотненного астрала, тогда затвор четвертых Врат упадет. Наряду с этим продвижением зажигаются огни центров познания и приходит чувствознание среди молний тончайших энергий. Так берегите огонь познания и берегите растущую мощь».

«Учение Знания не есть учебник с нумерованием листов. Учение есть указ жизни, приложенный к каждой потребности. <…>

При общем единстве Учение Жизни должно отвечать каждой индивидуальности. Учение дает решение задач каждого дня».

«Называем Агни-Йогу наиболее приложимой к жизни» ([1], 158, 161, 163, 304, 347).

Вера, достойная своего наименования, должна насыщать, одухотворить и поднять всю жизнь, потому что «не пригодна вера, которая не ведет всю жизнь» ([27], 340).

Учение и жизнь должны стать одной органической сущностью. Как человек — часть Беспредельности, так и каждая вибрация его мыслей и чувств должна стать частью Учения.

Потому и абсолютное условие нового Учения — воплотить его в жизнь. Ибо, истинно, горе тому, кто взялся за плуг и смотрит назад. Кто знает Учение только теоретически, но не исполняет в жизни, тому лучше совсем не прикасаться к Учению. Время воскресной веры прошло, каждодневность и труд должны стать молитвой, богослужением, красотою Учения. Знать Учение и не применять его в жизни Живая Этика называет предательством. Правда отторгает от себя лицемеров и двуличных людей.

«Не твердо Наше Учение в руках не прилагающих его в жизнь. Скажите сотрудникам всех стран, чтобы немедленно нашли способы утвердить жизнь советами Йоги. Слишком много говорящих, и мало делающих. Не вижу общих лекций, но нужны личные беседы. Также не нужно скрывать трудности и преимущества. Приурочивайте Йогу к мировым явлениям, ибо нужно дать систему жизни, без нее социальные движения превратятся в маскарад стариков. Строгая дисциплина свободы пересоздаст жизнь лишь при новом осознании реальности психической энергии, которая войдет в обиход жизни.

Твердите, что требуется новое осознание для применения в жизнь» ([1], 199).

Потому Учитель на страницах Учения не раз напоминает об исполнении Его Указаний.

«Нужно пожелать, чтобы люди не только читали Наши Книги, но и приняли их немедленно, ибо кратко говорю о том, что необходимо запомнить. Когда говорю о нужности исполнения Моих Указаний, то прошу исполнять их в полной точности. Мне виднее, и вы должны научиться идти за Указом, который имеет в виду ваше счастье».

«Исполняйте Мои Указания точнейшим образом, главное, точнее, ибо малые щели очень опасны».

«Опасность происходит также, когда Указание не исполнено немедленно» ([27], 79, 169; [44], 486). (См. также [44], 521, 578 и др.)

«Нужно понимать Наши Указания безотлагательно, ибо солнце светит различно в час утра или полудня».

«Надо привыкать и днем и ночью исполнять Указы и проникаться Уставами» ([14], 179; [22], с. 122).

Дающие Указание лучше знают, почему необходимо тотчас же применить его. Ибо Указание — это знания, это метод борьбы против низших принципов в себе, возвышения своей жизни.

«Хочу видеть кооперацию не в письмах и не в уверениях, но в действии. Правильно не говорить о любви, но показать в действии. <…> Правильно не говорить лишних слов — они нужны в действии» ([22], с. 127).

Учение хочет поднять всю жизнь на уровень сознательности, дать человеку высшие знания, открыть путь к пониманию космических законов. Так Учение, в отличие от религий, которые требуют только веру, является Учением знания. Мы должны знать путь и метод самосовершенствования. Учение дает познание тонких духовных энергий в человеке и в Космосе, учит овладению ими.

Поскольку Учение дает человеку практические решения жизни и предназначено для каждого, кто желает идти ввысь трудным путем самосовершенствования, и открывает врата каждой жизни к неведомому внутреннему миру, то на самом деле можно сказать, что «Учение пригодно для всего мира, для всех сущих». «Наше Учение имеет в виду всех, всех, всех! Лишь эти зовы ко всем могут заменить отвлеченную этику Учением Жизни» ([21], с. 149; [44], 155).

Но путь к миру возможностей идет через самодеятельность. Руками и ногами человеческими должен быть построен Храм. Мы должны Учение завоевать и выстрадать в жизни, только тогда оно будет иметь наибольшее благословение, станет частью нашего существа. Готовые системы и формулы могут лишь остановить внутреннюю активность, эволюцию. Так новое Учение дается только как материал, который мы должны вводить в огненную систему нашей жизни, как камни, из которых люди сами должны сложить новую жизнь и новый мир. Самое чудесное в Новом Учении, что люди сами могут быть активными сотрудниками, сотворцами, совместно влиять на события. Это мы построим жизнь нового мира, мощное строение. Именно то, что Учение не содержит законченных положений, что книги Учения написаны языком символов, дает величайшие возможности. Разгадывая, разбирая, достигая понимания, мы вместе с тем растем, развиваем духовную находчивость — этот краеугольный камень. Так, даруя новые познания, Учение наряду с этим дает развитие и нашему этическому характеру.

«Утверждайте, как свое строение, Учение Наше. Дыхание преобразований пусть наполнит все ваше существо».

«Учение посылается как камни слагаемой башни. Если высыпать камни сразу, получится не башня, но груда».

«Кто спросит: почему Учение рассыпано, как зерна? — отвечайте: только из различных нитей можно сложный узор создать.

Спросят: почему Учение не имеет законченных положений? — отвечайте: ибо в законченности смерть» ([1], 29, 615; [22], с. 74).

Дух должен расти свободно. Также Учение надо принимать свободно. Сеять семена Учения — значит одухотворять сознания нежной лаской.

В религии будущего не будет закостенелости и догм, ибо каждый последователь будет и сотворцом Учения. Сущность Учения — бесконечное творчество.

«Люди часто негодуют на заветы Учения — почему книга не дает окончательных формул? Но такое требование доказывает незнание Основ. Завет дает точное направление и зажигает Огни по всему пути труда. Можно двигаться по этим Огням. Можно находить уже космически назревшие решения, можно слушать точные намеки, но собрать эту мозаику должен дух добровольно. Утверждение пути есть Завет Великого Зодчего. Мы должны, как в сказаниях, приложить ухо к земле, чтобы не упустить ни единого шага и шепота» ([27], 399).

*

«Суров путь приближения к Братству. Земные радости оставляют нас. Но на смену им приходят иные радости, гораздо выше и глубже, но до них нужно дорасти. Радость близости Белого Братства. Радость возможности сотрудничать с Ними. Радость постоянному расширению и углублению понимания жизни и действующих космических законов. Также не мала радость, получаемая от созвучных сердец ближайших друзей и сотрудников.

“Если бы только люди осознали, в каком видимом и невидимом сотрудничестве они могут участвовать. Если бы люди осознали, насколько они могут приумножить силы свои в сотрудничестве с Братством. Если бы они хотя помыслили о сотрудничестве, которое может быть явлено в каждое мгновение. Но не только люди не приближаются мыслями к Братству, но считают и думы о Братстве смешными.

Каждый может приложить свою силу в каждое мгновение, стоит только представить себе, что на высотах постоянно трудятся на помощь человечеству. Одна такая мысль уже создает прилив энергии. Она продвинет сознание к служению человечеству. Она подскажет, что возможна любовь к человечеству. По земным условиям часто трудно представить себе возможность такой любви. Но пусть мысль о существовании Братства поможет раскрыть сердце. Тогда сотрудничество явится не как обязанность, но как РАДОСТЬ. И капли пота, и священные боли будут венцом познания.

Не будем принимать слова эти, как отвлеченность, ибо такое отрицание закроет лучшее вместилище — сердце. Каждая капля пота труда, каждая боль о человечестве живет в сердце. Пусть будет слава сердцу вместившему”» (Елена Рерих).

ПРИЛОЖЕНИЕ

Николай Рерих
ШАМБАЛА СИЯЮЩАЯ

— Лама, расскажи мне о Шамбале!

— Но ведь вы, на Западе, ничего не знаете о Шамбале — и не хотите знать. По всей вероятности, ты спрашиваешь лишь из любопытства, и напрасно произносишь это священное слово.

— Лама, я не случайно спрашиваю тебя о Шамбале. Повсюду люди знают об этом великом символе под различными названиями. Наши ученые собирают каждую искорку об этом замечательном царстве. Чома де Кереш знал о Шамбале во время своего длительного посещения буддийских монастырей. Грюнведель перевел книгу известного Таши-ламы, Пелден Еше, о «Пути в Шамбалу». Мы чувствуем, что под сокровенными символами скрыта великая истина. Воистину, ревностный ученый жаждет узнать все о Калачакре.

— Так ли это, ведь некоторые из ваших соотечественников оскверняют наши храмы. Они курят в наших святилищах; они не только не понимают, но и не хотят почитать нашу веру и наше учение. Они насмехаются и издеваются над символами, значение которых они не могут постичь. Если бы мы посетили ваши храмы, мы вели бы себя совершенно иначе, потому что ваш великий Бодхисаттва, Исса, воистину возвышенный дух. И никто из нас не стал бы осквернять учение милосердия и справедливости.

— Лама, только полный невежда и глупец стал бы насмехаться над вашим учением. Все учения справедливости как бы сходятся в едином святилище. И никто, будучи в здравом уме, не станет осквернять священные места. Лама, почему ты считаешь, что основное учение Благословенного неизвестно Западу? Почему ты полагаешь, что мы, на Западе, не знаем о Шамбале?

Лама, и на моем столе ты можешь найти Калачакру, Учение, которое великий Атиша принес из Индии. Мне известно, что если высокий, уже подготовленный дух слышит голос, произносящий Калагия, то это есть зов в Шамбалу. Мы знаем, какой Таши-лама посетил Шамбалу. Нам известна книга настоятеля монастыря Утайшаня — «Красный путь в Шамбалу». Мы даже знаем монгольскую песню о Шамбале. Кто знает, быть может нам даже известно многое, что ново для тебя. Мы знаем, что совсем недавно молодой монгольский лама издал новую книгу о Шамбале.

Лама изучает нас своим пронизывающим взглядом. Потом он говорит:

— Великая Шамбала далеко за океаном. Это могущественная небесная страна. Она не имеет ничего общего с нашей землей. Зачем и почему вы, земные люди, интересуетесь ею? Лишь в некоторых местах, на Крайнем Севере, можно видеть сияющие лучи Шамбалы.

— Лама, мы знаем величие Шамбалы. Мы знаем, что это неописуемое царство реально. Но мы также знаем о реальности земной Шамбалы. Мы знаем, как некоторые высокие ламы отправлялись в Шамбалу, и что на своем пути они видели обычные физические предметы. Мы знаем рассказы о бурятском ламе, о том, как он был проведен через очень узкий тайный ход. Мы знаем, что другой пришедший видел караван горцев с солью из озер на самой границе Шамбалы. Более того, мы сами видели белый пограничный столб одной из трех границ Шамбалы. Потому не говори со мною лишь о небесной Шамбале, но говори и о Шамбале земной; ведь ты, так же как и я, знаешь, что Шамбала земная связана с Шамбалой небесной. И на этом звене оба мира соединяются.

Лама замолкает. Глазами, наполовину прикрытыми веками, он внимательно всматривается в наши лица. И в вечерних сумерках начинает он свой рассказ:

— Истинно, наступает время, когда Учение Благословенного опять придет с Севера на Юг. Слово Истины, которое начало свой великий путь в Бодхигае, опять вернется в те же места. Надо принять это просто, как есть, — то, что истинное учение оставит Тибет и опять появится на Юге. И во всех странах будут явлены заветы Будды. Действительно, наступают великие события. Вы приходите с Запада, и все же вы приносите вести о Шамбале. Истинно, надо принять это так. Вероятно, луч из башни Ригден-Джапо достиг всех стран.

Как алмаз, горит свет на Башне Шамбалы. Он — Ригден-Джапо — там, в неустанном вечном дозоре на благо человечества. Его очи никогда не смыкаются. И в своем магическом зеркале он видит все происходящее на земле. И мощь мысли его проникает в далекие страны. Расстояние не существует для него; он может мгновенно принести помощь тем, кто достоин ее. Его могучий свет может уничтожить всю тьму. Его несметные богатства готовы для помощи всем нуждающимся, кто хочет служить делу справедливости. Он даже может изменять карму людей…

— Лама, мне кажется, что ты говоришь о Майтрейе. Так ли это?

— Мы не должны произносить эту тайну! Много такого, что не может быть выдано. Много такого, что не должно быть кристаллизовано в звуке. В звуке мы открываем нашу мысль. В звуке мы выпускаем нашу мысль в пространство, и величайший вред может последовать. Ведь все, разглашенное до назначенного срока, приводит к несказуемому злу. Даже величайшие катастрофы могут быть вызваны такими легкомысленными действиями. Если Ригден-Джапо и Благословенный Майтрейя для тебя одно и то же — пусть будет так. Я этого не сказал!

Несчетны жители Шамбалы. Многочисленны великолепные новые силы и достижения, которые готовятся там для человечества …

— Лама, Веданта говорит нам, что очень скоро человечеству будут даны новые энергии. Правда ли это?

— Несметны великие ценности, сужденные и уготованные. Из Священных Писаний мы знаем Учение Благословенного об обитателях далеких звезд. Из того же источника мы слышали о летающей стальной птице… о железных змиях, которые огнем и дымом пожирают пространство. Благословенный Татхагата предсказал все на будущее. Он знал, что помощники Ригден-Джапо воплотятся в должное время; что священная армия очистит Лхасу от всех нечестивых врагов, и что будет установлено царство справедливости!

— Лама, если великие воины воплотятся, не проявятся ли действия Шамбалы здесь, на нашей земле?

— Повсюду — и здесь, и на небесах. Все благие силы должны объединиться, чтобы поразить тьму. Каждый, кто поможет в этой великой задаче, будет вознагражден стократно и на этой самой земле, в этом же воплощении. Все согрешающие против Шамбалы погибнут в этом же самом воплощении, потому что они истощили милосердие.

— Лама, тебе ведома истина. Так скажи мне, почему столько недостойных священников?

— Конечно, это не извинение; но если Учение должно двинуться на Юг, то и неудивительно, что многие ученые ламы покинули Тибет. Знают ли на Западе, что Панчен-Ринпоче (Таши-лама) связан с Шамбалой?

— Лама, мы, конечно же, знаем, что Панчен-Ринпоче весьма почитаем повсюду. В разных странах мы слышали, как высоко отзывались о Его Святейшестве не только буддисты, но люди многих национальностей. Говорят даже, что в его личных покоях задолго до его отъезда некоторые подробности его будущих путешествий были представлены на фресках. Мы знаем, что Панчен-Ринпоче следует обычаям всех великих лам. Нам рассказывали, как во время своего бегства он и его последователи избежали многих величайших опасностей.

Мы знаем, что однажды преследователи из Лхасы уже почти настигли его, как вдруг повалил сильный снег и преградил преследователям путь. В другой раз Панчен-Ринпоче прибыл к горному озеру; трудная задача встала перед ним. Враги следовали за ним по пятам, и, чтобы спастись, надо было проделать длинный путь в обход озера. Панчен-Ринпоче погрузился на время в глубокую медитацию. А затем отдал распоряжение, что, несмотря на опасность, весь караван должен провести ночь на берегу озера. И вот случилось необычное: ночью ударил сильный мороз и озеро покрылось льдом и снегом. Перед рассветом, когда было еще темно, Таши-лама велел своим людям быстро двинуться вперед, и он и триста его последователей перешли озеро по льду наикратчайшим путем, избежав таким образом опасности. Когда враги подоспели к этому месту, солнце стояло уже высоко и в его лучах лед растаял. Для них остался лишь окольный путь. Разве это не так?

— Истинно, так оно и было. Панчен-Ринпоче помогала Святая Шамбала во всех его путешествиях. Он видел много чудесных знаков, когда пересекал нагорья, спеша на Север.

— Лама, недалеко от Улан-Давана мы видели огромного темного коршуна, низко летевшего вблизи от нашего стана. Он пересек путь чему-то блестящему и прекрасному, что двигалось на юг над нашим лагерем и сверкало в лучах солнца.

Глаза ламы сверкнули. Стремительно он спросил:

— Не чувствовали ли вы в пустыне также ароматы храмовых курений?

— Лама, ты совершенно прав: в каменистой пустыне, в нескольких днях пути от ближайшего жилья, многие из нас одновременно ощутили запах изысканного благоухания. Такое происходило несколько раз. Мы никогда не слышали такого дивного аромата. Он напомнил мне одно курение, которое дал мне однажды мой друг в Индии. Но откуда он получил его, я не знаю.

— О, вас хранит Шамбала. Огромный темный коршун — это ваш враг, который старается разрушить ваше дело, но охранительная сила Шамбалы сопровождает вас в виде этой Лучезарной Материи. Эта сила всегда с вами, но вы не можете видеть ее постоянно. Она проявляется лишь по временам, чтобы укрепить и направить вас. Заметили ли вы направление, в котором двигался этот шар? Вы должны следовать в том же направлении. Ты помянул священный зов — Калагия! Тот, кто услышал этот повелительный зов, должен знать, что путь в Шамбалу ему открыт. Он должен запомнить год, когда он был позван, потому что с этого времени ему будет непосредственно помогать Благословенный Ригден-Джапо. Но только надо знать и ясно представлять себе, каким образом людям помогают, ибо часто они отвергают посланную помощь.

— Лама, скажи мне, как обыкновенные люди получают помощь Шамбалы? Мы знаем об адептах и воплощенных сотрудниках Шамбалы. Но каким образом могущество Шамбалы проявляется среди простых людей?

— Несказуемы и разнообразны эти пути. Каждому, кто в прежних воплощениях следовал учению справедливости и был полезен для Общего Блага, поможет это Общее Благо. Несколько лет назад, во время войны и беспорядков, один человек спросил ламу, не надо ли ему переменить местожительство. Лама ответил, что он может оставаться на прежнем месте еще около шести месяцев, но потом будет в большой опасности и ему придется бежать без промедления. В течение последующих шести месяцев человек этот весьма преуспевал в своих делах; все было спокойно и его состояние умножалось. Когда эти шесть месяцев истекли, он подумал: «К чему мне рисковать своей собственностью, покидая это спокойное место? Все как будто благоприятствует мне, и явно нет никакой опасности. Вероятно, лама ошибся».

Но космическое течение не было остановлено. И сужденная опасность внезапно возникла. Вражеские войска полным ходом приближались к этому месту с обеих сторон, и человек этот понял, что свою лучшую возможность он упустил и что путь ему теперь отрезан. Он поспешил к тому же ламе и рассказал ему о том, что случилось.

Лама сказал ему, что по известным причинам необходимо, чтобы он был спасен. «Однако, — прибавил он, — теперь помочь тебе уже труднее. Лучшая возможность упущена, но я все же могу кое-что сделать для тебя. Завтра бери с собою свою семью и поезжайте на север. По дороге вы встретитесь со своими врагами. Это неизбежно. Когда вы увидите, что они приближаются, сойдите с дороги и стойте спокойно. Если бы даже они подошли к вам, если б даже заговорили с вами, стойте молча и неподвижно, пока они не проедут».

Так и случилось. Человек со своею семьей и скарбом выехал рано утром. Внезапно в утренних сумерках они различили силуэты быстро приближающихся всадников. Они свернули с дороги и застыли в напряженном молчании.

Солдаты стремительно приближались, и бедняга слышал, как один из них закричал: «Вот они! Я вижу тут людей. Вероятно, нас ждет здесь славная добыча».

Другой солдат, смеясь, возразил ему: «Дружище, ты, верно, плохо спал прошлой ночью, если не можешь отличить камни от живых людей. Они совсем рядом с нами, а ты говоришь, что это не камни!»

Первый настаивал: «Но я даже вижу лошадь!» Второй смеялся: «На такой каменной лошадке далеко не уедешь. Неужели ты думаешь, что лошадь, чуя всех наших коней, стояла бы неподвижно?»

Солдаты, смеясь от всей души и издеваясь над ошибкой первого, проехали совсем рядом с неподвижной группой и затем исчезли в тумане. Так, даже в самом трудном положении, человек этот был спасен, ибо однажды он был полезен Шамбале.

Шамбала знает все. Но тайны Шамбалы хорошо охраняются.

— Лама, каким образом охраняются тайны Шамбалы? Утверждают, что много сотрудников Шамбалы, много вестников спешит по всему миру. Как могут они сохранить тайны, доверенные им?

— Великие Держатели тайн внимательно наблюдают за теми, кому они доверили свою работу и дали высокие поручения. Если с ними случится неожиданное несчастье, им немедленно помогут. И доверенное сокровище будет охранено. Лет сорок тому назад большая тайна была доверена человеку, жившему в великой монгольской Гоби. Ему было сказано, что он может воспользоваться этой тайной для известной цели, но когда почувствует приближение своего ухода из этого мира, должен передать сокровище доверенному лицу по своему выбору. Прошло много лет. И вот человек этот заболел, и во время болезни злая сила настигла его и он потерял сознание. В таком состоянии, конечно, он не мог передать сокровище достойному преемнику. Но Великие Держатели неусыпно бодрствуют на дозоре. Один из них из высокого Ашрама в величайшей поспешности отправился в путь через могучую Гоби, оставаясь в седле без отдыха больше шестидесяти часов. Он застал больного еще вовремя и временно вернул ему сознание, так что тот оказался в состоянии докончить вверенное ему поручение достойным образом. Может быть, ты удивляешься, почему Держатель не взял Сокровище с собой? И почему все должно было произойти именно в такой последовательности? Потому что у великой Кармы свои особые пути, и даже самые высокие Держатели тайн иногда не хотят прикасаться к нитям Кармы. Ибо каждая нить Кармы, будучи оборвана, производит величайший вред.

— Лама, в Турфане и Туркестане нам показывали пещеры с длинными неисследованными ходами. Можно ли этими путями достичь Ашрамов Шамбалы? Нам рассказывали, что бывали случаи, когда незнакомые люди выходили из этих пещер и направлялись в города. Они хотели расплачиваться за покупки необычными, старинными монетами, какими теперь уже больше не пользуются.

— Истинно, истинно, жители Шамбалы временами появляются в миру. Они встречаются с земными сотрудниками Шамбалы. Во благо человечества они рассылают драгоценные дары, замечательные реликвии. Я могу рассказать тебе много историй о том, как чудесные дары были получены по пространству. Даже сам Ригден-Джапо временами является в человеческом теле. Неожиданно появляется он в святых местах, монастырях, и к сужденному сроку возглашает свои пророчества.

Ночью или рано утром, до восхода солнца, Владыка Мира прибывает ко Храму. Он входит. Сразу же сами возжигаются все лампады. Некоторые уже узнали Великого Незнакомца. В глубоком почтении собираются ламы. С величайшим вниманием они слушают пророчества о будущем.

Приближается великая эпоха. Владыка Мира готов к бою. Многое уже проявляется. Космический огонь опять приближается к земле. Планеты возвещают Новую Эру. Но много катаклизмов еще произойдет до наступления Новой Эры благоденствия. И опять человечество будет испытуемо, чтобы узнать, достаточно ли продвинулся его дух. Подземный огонь стремится соприкоснуться с огненным элементом Акаши; если все благие силы не объединят свою энергию, величайшие катаклизмы неизбежны. Говорится, как является Благословенный Ригден-Джапо, чтобы отдать приказ своим вестникам; как на черной скале, на пути в Ладак, появляется Могущественный Владыка. От всех сторон стремятся к нему вестники-всадники, чтобы в глубоком почтении выслушать приказ, а затем мчатся во весь опор исполнять то, что заповедано великой мудростью.

— Лама, как это вышло, что земная Шамбала еще не открыта путешественниками? На картах можно найти столько маршрутов экспедиций. Кажется, что все вершины уже отмечены и все долины и реки исследованы.

— Воистину, много золота в земле, и много алмазов и рубинов в горах, и каждый жаждет овладеть ими! И сколько людей пытаются найти их! Но пока что они не нашли всего этого — так же никому не удастся достичь Шамбалы без зова! Вы слышали о ядовитых воздушных потоках, окружающих нагорья. Может быть, вы даже видели, как люди умирают от этих газов, когда приближаются к ним. Может быть, вы видели, как животные и люди начинают дрожать, приближаясь к определенным местам. Многие пытаются достичь Шамбалы без зова. Некоторые из них исчезают навсегда. Только немногие доходят до святого места, и только если карма их созрела.

— Лама, ты говоришь о святом месте на земле. Богатая ли там растительность? Горы выглядят бесплодными, а ураганы и всеопустошающие морозы кажутся необычайно сильными.

— Посреди высоких гор встречаются неожиданно заключенные меж ними долины. Множество горячих источников питают богатую растительность. Многие редкие растения и лекарственные травы способны произрастать на этой необычной вулканической почве. Может быть, вам встречались горячие гейзеры в нагорьях. Может быть, вы слышали, что всего лишь в двух днях от Нагчу, где не увидишь ни деревца, ни растения, находится долина с деревьями, травой и теплой водой. Но кому ведомы лабиринты этих гор? На каменистой поверхности не различить человеческих следов. Невозможно прочесть мысли людей, а тот, кто может, — молчит! Возможно, во время ваших странствий вы встречали многочисленных путников — неведомых странников, скромно одетых и молчаливо идущих по пустыне, в жару и холод, к своим неизвестным целям. Не думайте, что если одеяние скромно, то и сам незнакомец незначителен! Если глаза его полузакрыты, не надо думать, что и взгляд его не проницателен. Невозможно разглядеть, откуда приближается сила. Тщетны все предостережения, тщетны все предсказания — лишь по единственному пути Шамбалы можно достичь победы. Обращаясь прямо к Благословенному Ригден-Джапо, вы можете преуспеть.

— Лама, ты сказал, что враги Шамбалы погибнут. Каким же образом они погибнут?

— Воистину, они погибают в должное время. Они истребляются собственным мерзким честолюбием. Ригден-Джапо милосерден. Но грешники сами себе враги. Кто может сказать, когда выплачивается заслуженное? Кто может знать, когда помощь действительно нужна? И какова должна быть эта помощь? Нужны многие перевороты, и они имеют свою цель. Именно тогда, когда наш ограниченный человеческий рассудок убежден, что все погибло и что не осталось никакой надежды, тогда созидающая рука Владыки шлет свой могущественный луч.

Как же уничтожаются грешники? Один лама-художник имел высокий дар писать священные изображения несравненной красоты. Великолепно писал он лики Ригден-Джапо, Благословенного Будды и Дуккар-Всевидящей. Но другой художник возревновал к нему и в ярости своей замыслил причинить ему зло. Но когда он начал клеветать на ламу-художника, по неизвестной причине загорелся его собственный дом. Все его имущество было уничтожено, и руки клеветника были сильно обожжены, так что он долгое время не мог работать.

Другой клеветник угрожал разрушить все труды одного честного человека. Но сам вскоре утонул, переправляясь через Цангпо. На другого человека, который совершил много прекрасных дел благотворительности, напал некто, стараясь уничтожить все его достояние, которое было посвящено благу человечества. Но опять могущественный луч Ригден-Джапо настиг нападающего, и в один день все его богатство было сметено и он сделался нищим. Возможно, и теперь еще вы можете встретить его на базаре в Лхасе, просящего милостыню.

В каждом городе вы можете услышать, как те недостойные, которые обратили свою злобу против достойных, были наказаны. Только по пути Шамбалы вы можете идти в безопасности. Любое уклонение с этого пути славы ввергает вас в величайшие опасности. Все на свете может быть изучено и измерено. Не веру и не слепое поклонение заповедал Благословенный, но знание опыта.

— Это так, Лама. Я могу также рассказать тебе, как один из наших близких стал братом Шамбалы. Мы знаем, что он прибыл в Индию с научной миссией, как караван неожиданно потерял его, и что много времени спустя нежданная весть открыла, что он в Шамбале.

Я могу рассказать тебе, как из далекого Алтая многие староверы отправлялись искать так называемое Беловодье и больше уже не возвращались. Я слышал названия тех гор, рек и озер, которые лежат на пути к святым местам. Они сокровенны; некоторые из этих названий искажены, но вы распознаете заключенную в них основную истину.

Я могу рассказать тебе, как один достойный ученик этого возвышенного учения отправился в путь, чтобы достичь Шамбалы, прежде назначенного ему срока. Это был чистый и искренний дух, но карма его еще не была изжита, и его земная задача была еще не исполнена. С его стороны это было преждевременно, и один из Великих Учителей выехал верхом ему навстречу в горах и лично говорил с этим устремившимся путником. В милосердии и сострадании своем он послал его обратно, чтобы тот завершил свои неоконченные дела. Я могу рассказать тебе об Ашрамах за Шигадзе. Я могу рассказать тебе, как Братья Шамбалы появлялись в разных городах и как они предотвращали величайшие человеческие бедствия, когда люди принимали их подобающим образом.

…Лама, встречал ли ты Азаров и Кутхумпа?

— Если тебе известно так много случаев, то ты должен быть успешен в своей работе. Знать так много о Шамбале уже само по себе есть поток очищения. Многим из нас в жизни доводилось встречать Азаров и Кутхумпа и снежных людей, которые им служат. Только недавно Азары перестали появляться в городах. Они все собрались в горах. Очень высокие, с длинными волосами и бородами, они внешне напоминают индусов. Однажды, идя вдоль Брамапутры, я увидел Азара. Я попытался догнать его, но он быстро скрылся за скалой и исчез. Однако я не нашел там ни пещеры, ни углубления; все, что я увидал, — это небольшую ступу. Вероятно, он не пожелал, чтобы его беспокоили.

Кутхумпа теперь больше не видно. Раньше они совершенно открыто появлялись в области Цанг и у Манасаровара, когда паломники ходили к священной горе Кайласа. Даже снежных людей теперь редко увидишь. Обычный человек в своем невежестве ошибочно принимает их за призраки. Есть глубокие причины, почему именно теперь Великие не появляются так открыто. Мой старый учитель много рассказывал мне о мудрости Азаров. Мы знаем несколько мест, где жили эти Великие, но в настоящее время эти места опустели. Какая-то глубокая причина, великая тайна!

— Лама, значит это правда, что Ашрамы удалены из окрестностей Шигадзе?

— Не надо произносить эту тайну. Я ведь уже сказал, что Азаров больше не встретишь в Цанге.

— Лама, почему ваши священники уверяют, что Шамбала далеко за океаном, тогда как земная Шамбала много ближе? Чома де Кереш даже упоминает, приводя тому доказательство, это место — чудесную горную долину, где произошло посвящение Будды.

— Я слышал, что Чома де Кереша постигло несчастье. И Грюнведель, которого ты упоминал, лишился рассудка; ибо они прикоснулись к великому имени Шамбала из любопытства, не представляя себе его огромного значения. Опасно играть с огнем — и все же огонь приносит человечеству величайшую пользу. Ты, наверное, слышал, как некоторые путешественники пытались проникнуть в запретную область и что проводники отказывались следовать за ними. Они говорили: «Лучше убейте нас». Даже этим простым людям понятно, что к таким высоким вопросам можно прикасаться лишь с величайшим почтением.

Не преступайте законов! Ждите в пламенном труде, среди постоянного подвига, пока вестник Шамбалы не придет к вам. Ждите, пока Мощноголосый не произнесет: Калагия! Тогда вы можете невредимо углубиться в исследование этого высочайшего вопроса. Поверхностное любопытство должно преобразиться в истинное изучение, в приложение высоких принципов в каждодневной жизни.

— Лама, ты странник. Где найду тебя снова?

— Прошу тебя, не спрашивай моего имени. Более того, если ты повстречаешь меня в городе или в каком-нибудь другом селении, не подавай вида, что узнал меня. Я сам подойду к тебе.

— А если бы я подошел к тебе, ты бы просто ушел или же как-то загипнотизировал бы меня?

— Не вынуждай меня употреблять эти природные силы. В некоторых Красных сектах позволено применять известные силы. Но мы можем пользоваться ими лишь в исключительных случаях. Мы не должны нарушать законы природы. Истинное Учение Благословенного велит нам быть осторожными в обнаружении наших внутренних способностей.

— Лама, скажи мне еще, видел ли ты сам Ригден-Джапо?

— Нет, я не видел Владыку во плоти. Но я слышал Его Голос. И зимой, когда в горах стоял мороз, роза — цветок дальней долины — была Его подарком мне. Ты спрашиваешь меня столь о многом, что я вижу, ты владеешь основами знаний по многим вопросам. Что бы ты делал, если б я начал допытывать тебя?

— Лама, я молчал бы.

Лама улыбнулся:

— Да, ты действительно знаешь многое. Может быть, ты даже знаешь, как пользоваться силами природы, и что Запад в последние несколько лет стал свидетелем многих знамений, особенно во время войны, которую начали вы или кто-то из вас.

— Лама, безусловно, такое беспримерное массовое убийство людей должно было вызвать неожиданный поток реинкарнаций. Столько людей скончалось ранее своего назначенного часа, и из-за этих событий столь многое было искажено и приведено в расстройство.

— Вероятно, вы не знали о пророчествах, в которых эти бедствия давно уже были предсказаны. Если б только вы знали, вы никогда бы не начали эту ужасную бойню.

Если вы знаете о Шамбале, если вы знаете, как использовать свои скрытые природные силы, вы также должны знать и о Намиг, Небесных Письменах. И вы, наверное, знаете, как воспринимать пророчества о будущем.

— Лама, мы слышали, что все передвижения Таши-ламы и Далай-ламы были предсказаны в пророчествах задолго до того, как они произошли.

— Я повторяю, что в частных покоях Таши-ламы по его указанию были изображены все события его будущих странствований. Часто совсем незнакомые люди сообщают эти пророчества, и вы можете видеть и слышать ясные знаки приближающихся событий.

Вы знаете, что у входа в великий храм Гэсэр-хана стоят два коня — белый и красный. И когда Гэсэр-хан приближается, эти кони ржут. Слышали ли вы, что недавно это великое знамение совершилось и многие люди слышали ржание священных коней?

— Лама, ты упомянул третье великое имя Азии…

— Тайна, тайна, не надо говорить слишком много. Когда-нибудь мы побеседуем с одним ученым геше из Морулинга. Этот монастырь был основан нашим Далай-ламой Великим, и Великое Имя звучит в названии монастыря. Говорят, что прежде чем оставить Лхасу навсегда, великий Далай-лама имел в этом монастыре таинственное причастие. Истинно, из этого монастыря исчезло несколько лам для новых великих задач.

Там ты нашел бы кое-что очень знакомое тебе.

— Лама, можешь ли ты рассказать что-нибудь о трех крупнейших монастырях близ Лхасы — Сэра, Гандане и Депанге?

Лама улыбнулся.

— О, это крупные государственные монастыри. В Сэра, среди трех тысяч лам, ты можешь найти много настоящих бойцов. В Гандане много лам из других стран, таких, как Монголия. Там находится Трон нашего Великого Учителя Цзонкапы. Никто не может прикоснуться к этому великому сиденью, не испытав трепета. В Депанге тоже есть несколько ученых лам.

— Лама, имеются ли под Поталою тайные ходы? И есть ли под главным храмом подземное озеро?

Лама опять улыбнулся.

— Ты знаешь так много, что мне кажется, что ты был в Лхасе. Я не знаю, когда ты был там. Не имеет значения, был ли ты там теперь или в другом одеянии. Но если ты видел это подземное озеро, ты, должно быть, был или очень высоким ламой, или слугой-факельщиком. Но как слуга ты не мог бы знать всего того, что ты рассказал мне. По всей вероятности, ты знаешь также, что в Лхасе во многих местах имеются горячие источники и в иных домах они питают весь домашний обиход.

— Лама, я слышал, что некоторые животные — олени, белки и шакалы — подходят к медитирующим ламам в пещерах Гималайских лесов; и что обезьяны и мартышки иногда приносят им свою еду.

— Я со своей стороны спрошу тебя — что может быть невозможного? Но одно очевидно: олень не подойдет к человеку в городе, потому что крайне редко в этих многолюдных местах найдете вы человека с благими помыслами. Человечеству неизвестно значение и определенное воздействие аур; оно не представляет себе, что не только люди, но даже неодушевленные предметы имеют значительные и действенные ауры.

— Лама, мы знаем об этом и даже начали фотографировать ауры. Что же касается неодушевленных предметов, Лама, мы тоже знаем кое-что о Троне Учителя и что никто не должен прикасаться к этому Трону. Таким образом присутствие Великого всегда ощутимо.

— Если вам известна ценность такого почитаемого трона, то вы знаете и о значении водительства Гуру. Гуру — это высшая связь, какую мы можем достичь в нашем земном одеянии. Водительство Гуру нас охраняет, и в нашем почитании Гуру мы восходим к совершенству. Тот, кому известно истинное значение Гуру, не станет говорить против реликвий. На Западе вы тоже храните портреты дорогих вам людей, и вы очень цените символы и предметы, которыми пользовались ваши далекие предки и великие вожди. Потому не принимайте это за идолопоклонство, но лишь как глубокое почитание и памятование работы, совершенной одним из великих. И это не одно только внешнее почитание, но если вам известно о психических эманациях предметов, то вы знаете также и о естественной магии. Что ты думаешь о магнитном жезле, который указывает подземные богатства земли?

— Лама, мы повсюду слышали многочисленные рассказы о странной способности этой движущейся палочки, при помощи которой обнаруживают многие залежи руд, ключи и источники.

— И кто, по-твоему, действует в этих опытах, палочка или человек?

— Лама, я думаю, что палочка — безжизненный предмет, между тем как человек полон вибраций и магнетических сил. Таким образом, палочка — не более чем перо в руке человека.

— Да, в нашем теле сосредоточено все. Надо только знать, как применять эти силы и как не употребить их во зло. Знаете ли вы на Западе что-нибудь о Великом Камне, в котором сосредоточены магические силы? И знаете ли вы, с какой планеты пришел этот Камень? И кто владел этим сокровищем?

— Лама, о Великом Камне у нас столько же легенд, сколько у вас изображений Чинтамани. Со времен друидов многие народы помнят эти правдивые легенды о естественных энергиях, скрытых в этом странном пришельце на нашу планету. Очень часто в таких упавших камнях скрыты алмазы, но это ничто в сравнении с некоторыми другими неизвестными металлами и энергиями, которые ежедневно находимы в камнях и в многочисленных токах и лучах.

Lapis Exilis — так называется камень, который упоминали в старину мейстерзингеры. Видно, что Запад и Восток сходятся во многих основах. И нам не нужно идти в пустыню, чтобы услышать о Камне. В наших городах, в наших научных лабораториях другие легенды и доказательства. Мог ли кто подумать, что волшебные сказки о летающем человеке станут когда-то реальностью? А теперь, ежедневно, и почта и туристы могут прибыть по воздуху.

— Конечно, Благословенный уже давно говорил, что железные птицы будут летать высоко в воздухе. Но между тем мы способны парить в наших тонких телах, не нуждаясь в подъеме столь больших масс. Вы, западники, постоянно мечтаете подняться на Эверест в тяжелых ботинках; но мы достигаем тех же высот и гораздо более высоких пределов без затруднении. Надо только думать, изучать, запоминать и знать, как сознательно усваивать весь свой опыт в тонких телах. Все указано в Калачакре, но лишь немногие постигли это. Вы на Западе, со своими ограниченными аппаратами, можете слышать звуки на дальних расстояниях. Вы можете улавливать даже космические звуки. Но уже давным-давно Миларепа, безо всяких аппаратов, мог слышать все высшие голоса.

— Лама, правда ли, что Миларепа в юности не был духовным человеком? Где-то мы читали, что он даже убил всю семью своего дяди. Каким же образом такой человек, после подобных крайних проявлений гнева и даже убийства, стал духовно развитым существом?

— Ты прав. В юные годы Миларепа не только убил эту семью, но, по всей вероятности, совершил и много других ужасных преступлений. Но пути духа неисповедимы. От одного из ваших миссионеров мы слышали о вашем Святом по имени Франциск. Однако же в юности он тоже совершил немало проступков, и его жизнь не была так уж чиста. Как же тогда он смог за одну жизнь достичь такого совершенства, что на Западе его почитают одним из самых возвышенных Святых? От ваших миссионеров, посещавших Лхасу в прежние века, мы слышали много рассказов, и некоторые из ваших книг стоят в наших библиотеках. Говорят, что книги вашего Евангелия можно найти запечатанными в некоторых из наших ступ. Может быть, мы лучше вас знаем, как почитать чужие религии.

— Лама, для нас, западных людей, так трудно почитать вашу религию, потому что многое так запутано, многое искажено. Например, как мог бы чужестранец, видя два внешне совершенно одинаковых монастыря, понять, что в одном проповедуется буддизм, в то время как другой является злейшим врагом буддизма. Даже если войти в эти монастыри, то, глядя поверхностно, видишь почти одинаковые изображения. Так, для чужеземца столь же трудно различить, повернута ли свастика в обратном направлении или нет, как и понять, почему одна и та же иконография может выступать как за, так и против Будды. Постороннему трудно понять, почему совершенно безграмотные и предающиеся пьянству люди носят то же звание ламы, как и ты, так много знающий и столь глубоко культурный.

— Ты прав. Много лам носят ламаистские одеяния, но их внутренняя жизнь гораздо хуже, чем у мирянина. Нередко из многих тысяч лам найдется лишь несколько отдельных лиц, с которыми можно беседовать на возвышенные темы и ждать достойного ответа. Но разве не то же самое и в вашей религии?

Мы видели многих миссионеров, — вероятно, они говорят об одном и том же Христе, но они нападают друг на друга. Каждый называет свое учение высшим. Я убежден, что Исса дал одно учение, — каким же образом этот великий символ может содержать части, явно враждебные одна другой? Не думайте, что мы настолько невежественны. Мы слышали, что обряды, отправляемые одной сектой христианских священников, не признаются другими христианскими священниками. Следовательно, у вас должно быть много противостоящих друг другу Христов.

В наших пустынях находят много христианских крестов. Как-то я спросил одного христианского миссионера, подлинны ли эти кресты, и он мне ответил, что все эти кресты поддельные; что во все века ложное христианство проникало в Азию, и что мы не должны считать эти кресты высокими символами. Так скажи мне, как нам отличить подлинный крест от поддельного? У нас тоже имеется крест в Великом Знаке Ак-Дордже. Но для нас это великий знак жизни, огненной стихии — вечный знак. Против этого знака никто не станет возражать!

— Лама, нам известно, что лишь знанием духа можем мы распознать, что подлинно.

— Опять ты обнаруживаешь знание великих вещей. Опять ты говоришь словно из нашей величественной Калачакры. Но как нам проявить наше великое понимание? Воистину, мы мудры в духе; мы знаем все — но как нам вызвать это знание из глубин нашего сознания и передать его нашему уму? Как распознать необходимые границы между жизнью аскетической и жизнью простой? Как узнать, сколько мы можем оставаться отшельниками и сколько должны мы работать среди людей? Как узнать, какое знание может быть открыто безо всякого вреда, а какое — может быть, самое возвышенное — можно разглашать лишь немногим? Это — знание Калачакры.

— Лама, великая Калачакра в сущности неизвестна, потому что ее учение смешано с низким тантрическим учением. Точно так же, как у вас есть настоящие буддисты, а также их противоположность — бонпо, так же у вас имеется и самая низкая тантра колдовства и некромантии. А разве Благословенный не осудил колдовство? Скажи мне откровенно, позволительно ли ламе быть колдуном?

— Ты прав. Не только колдовство, но и ненужное выставление напоказ сверхобычных сил были запрещены нашими великими Учителями. Но если чей-то дух настолько продвинулся, что может совершить многое и естественным образом использовать любую свою энергию на Общее Благо, то это уже не колдовство, но высокое достижение, великий труд ради человечества.

На наших символических изображениях, на наших образах и танках, вы можете видеть, как действовали великие Учителя; из всех великих Учителей лишь немногих вы видите в полной медитации. Обычно они принимают деятельное участие в великой работе. Они или учат народ, или укрощают темные силы и стихии; они не боятся противостать самым могущественным силам и даже вступить в союз с ними, лишь бы это было на общее благо. Иногда вы можете видеть Учителей в самом столкновении, рассеивающих силы злых духов. Земную войну мы не одобряем, хотя на буддистов нападали на протяжении всей истории; буддисты же никогда не были зачинщиками. Мы слышали, что во время вашей недавней Великой войны христианские священники каждой из воюющих сторон объявили, что Исса и Бог — с ними. Если Бог един, то из этого следует, что он вступил в противоречие с самим собой. Как вы можете объяснить это противоречие, которое так непонятно для всех буддистов?

— Лама, эта война кончилась. Могут происходить самые ужасные ошибки, но теперь все народы мыслят о том, как уничтожить не только саму идею, но даже средства и орудия войны.

— А ты считаешь, что все пушки и военные корабли следовало бы уничтожить? Лучше бы обратить их в орудия мира и возвышенного учения. Мне бы хотелось видеть большие военные корабли передвижными школами высокого учения. Возможно ли это? Во время своей поездки в Китай я видел такое множество пушек и военных кораблей, что я подумал: будь эти ужасные творения символами высокого учения, а не символами убийства, какой огромный прилив космической энергии испытал бы тогда наш мир!

— Лама, змея жалит, и все же она считается символом мудрости.

— Наверное, ты слышал старую притчу о том, как змея получила предостережение не жалить, но только шипеть. Каждый должен быть сильным — но какую защиту ты считаешь самой сильной?

— Лама, конечно же ту защиту, которую дает сила духа. Потому что лишь в духе мы укрепляемся и умственно и физически. Духовно сосредоточенный человек так же силен, как дюжина самых мускулистых атлетов. Человек, который знает, как пользоваться своими умственными способностями, сильнее толпы.

— Ну вот, мы снова подходим к нашей великой Калачакре. Кто может жить без пищи? Кто может жить без сна? Кто не подвержен жаре и холоду? Кто может исцелить раны? Истинно, лишь тот, кто изучает Калачакру.

Великим Азарам, которые знают Учения Индии, известно происхождение Калачакры. Познания их огромны, и когда они будут явлены на помощь человечеству, они полностью переродят жизнь! И Восток, и Запад применяют многое из учений Калачакры, не ведая того, и даже такое бессознательное использование дает столько замечательных результатов. Поэтому ясно, насколько несравнимо большие возможности открылись бы при сознательном подвиге и как мудро могла бы быть использована великая вечная энергия, эта тонкая невесомая материя, которая рассеяна повсюду и которая доступна нам в любое мгновение. Это Учение Калачакры, это использование первичной энергии называлось Учением Огня. Индусам известен великий Агни; хотя учение это и древнее, оно будет новым учением Новой Эры. Мы должны думать о будущем; и мы знаем, что в Учении Калачакры содержится все, что может быть применено с наибольшей пользой.

Сейчас столько учителей: так различны они и так враждебны друг другу. И однако же многие из них говорят об одном и том же — о том, что изложено в Калачакре. Один из ваших священников как-то спросил меня: «Не составляют ли Каббала и Шамбала части единого учения?» Он спрашивал: «Не был ли великий Моисей посвященным этого же учения и последователем тех же самых законов?»

Можно утверждать одно: каждое учение истины, каждое учение высшего принципа жизни исходит из единого источника. Многие древние буддийские ступы были превращены в лингамы, и многие мечети заключают в себе стены и основания древних буддийских вихар. Но что в том плохого, если эти сооружения посвящались единому высшему принципу жизни? Многие буддийские изображения на скалах восходят к учениям, существовавшим задолго до Благословенного. И тем не менее они символизируют ту же самую высокую Сущность.

Что раскрыто в Калачакре? Есть ли в ней какие-либо запреты? Нет, в высоком учении изложено только созидательное. Это так. И эти же высокие силы предлагаются человечеству. И строго научно показано, как природные силы стихий могут быть использованы человечеством. Когда говорится, что кратчайший путь — через Шамбалу, через Калачакру, это означает, что совершенство не есть недостижимый идеал, но что искренним и ревностным устремлением оно может быть достигнуто здесь, на этой самой земле и в этом же воплощении. Таково Учение Шамбалы. Истинно, каждый может приобщиться к нему. Истинно, каждый может услышать звучащее слово — Калагия!

Но чтобы достичь этого, человек должен полностью посвятить себя созидательному труду. Те, кто сотрудничает с Шамбалой, посвященные и вестники Шамбалы, не сидят в уединении — они странствуют повсюду. Очень часто люди не узнают их, а иногда они даже не узнают друг друга. Но они выполняют свою работу — не для себя, но для великой Шамбалы; и всем им известен глубокий символ анонимности. Иногда они кажутся богатыми, но у них нет собственности. Все для них, но они ничего не берут себе.

Так что, если вы посвятили себя Шамбале, все у вас взято и все вам дано. Если у тебя есть сожаления — ты сам же и теряешь; если отдаешь с радостью — обогащаешься. По существу, в том и заключается Учение Шамбалы, что мы не говорим о чем-то далеком и тайном. Поэтому, если вы знаете, что Шамбала — здесь, на земле; если вы знаете, что все может быть достигнуто здесь, на земле, — тогда все должно получить воздаяние здесь же, на земле. Вы слышали, что воздаяние Шамбалы воистину происходит здесь, и притом многократно умноженное. И причина не в том, что Учение Шамбалы по-своему единственное, но в том, что Учение Шамбалы жизненно, дано для земных воплощений и может применяться во всех обстоятельствах. Как можем мы научиться работать? Как быть готовым ко всевозможным знаниям; как быть открытым и всевмещающим? Только через практическое изучение Шамбалы.

Когда вы читаете многочисленные книги о Шамбале, частью переведенные на другие языки, и частью закрытые, — не смущайтесь великими символами. Даже на Западе, когда вы говорите о великих открытиях, вы пользуетесь специальным языком, и обычные люди не понимают его и воспринимают эти выражения буквально, судя только по поверхности. То же самое можно сказать и о великих писаниях, и о научных документах. Некоторые понимают великие Пураны буквально. К каким выводам они придут? Только к таким, какие можно извлечь из поверхностного слоя языка, из его филологии, но не из значения употребляемых знаков. Гармонию между внешним и внутренним можно обрести только через изучение Калачакры. Вероятно, вы встречали знаки Калачакры на скалах, в совсем безлюдных местах.

Чья-то неизвестная рука нанесла рисунок на камни и высекла знаки Калачакры на скалах. Истинно, истинно, только через Шамбалу, только через Учение Калачакры можно достичь совершенства кратчайшего пути.

Калагия, калагия, калагия. Приди в Шамбалу!

Затем наша беседа стала еще более прекрасной и священной. В нее вошел тот символ, который возносит все человеческие устремления. Мы говорили о горе Кайласа, об отшельниках, которые и по сей день живут в пещерах этой чудесной горы, наполняя пространство зовами, пробуждающими людей к праведности.

А затем мы говорили о Том Месте, что лежит к северу от Кайласа…

Спустились сумерки, и вся комната, казалось, преобразилась. Образ Ченрези, великолепно вышитый по блестящему шелку и висевший над головой Ламы, казалось, многозначительно взглянул вниз на нас. Таких изображений больше не найти в Тибете.

По обеим сторонам от этого изображения располагались другие, тоже редкой вышивки. На одном из них был Амитаба; на другом — Владыка Будда, непоколебимый, с победоносным знаком молнии — дордже, в руке. Из алтаря в комнате благосклонно улыбалась Долма, Белая Тара.

От букетика свежих фуксий и фиолетовых георгин исходила живительная жизненная сила. Там же светился образ Могущественного, Непобедимого Ригден-Джапо, и Его Присутствие опять напомнило нам о таинственном Месте к северу от Кайласа. По углам этого знамени разместились четыре очень значительных образа. Внизу — преемник Ригден-Джапо с пандитом-индусом, одним из первых толкователей Калачакры. В верхних углах находились два образа Таши-лам. Слева — Таши-лама Третий, Панчен Пелден Еше, который дал указания о Шамбале. А справа — соответственное изображение нынешнего Таши-ламы, Панчена Чхокьи Ньима Гелег Намгьял Пелсангпо, который недавно опубликовал еще одну молитву Шамбале Сияющей. В центре знамени был сам Ригден-Джапо, и в основании Его трона сверкал скрещенный Ак-очир-Ак-дордже — Крест Жизни. Множество людей собрались перед троном Ригдена; кого только нет среди них! Вот ладакец в своей высокой черной шапке; китайцы в своих круглых шапочках с красными помпонами наверху; вот индус в своем белом одеянии; а вот мусульманин в белом тюрбане. Здесь киргизы, буряты, калмыки; а там монголы в своей характерной национальной одежде.

Каждый преподносит Владыке лучшие дары своей земли: фрукты и зерно, ткани и оружие и драгоценные камни. Эти народы никто не принуждал; они пришли добровольно со всех концов Азии, окружив Великого Воина. Может быть, они покорены? Нет, в их обращении к Нему нет униженности. Народы обращаются к Нему как к своему собственному, своему единственному правителю. Его рука указывает по направлению к земле, как и рука великого Льва — Санге в его величественном жесте; на земной твердыне дает он клятву всегда созидать непоколебимо.

От благовонных курений перед изображением поднимались синеватые струйки дыма, проплывая перед ним и выписывая многочисленные знаки на тайном языке сензар. А затем, дабы незнающие Великую Истину не осквернили ее, благоухающие знаки поплыли, постепенно растворяясь и исчезая в пространстве.

Talai-Pho-Brang, 1928.

Перевод с английского Ю.Борисова и М.Кайсуровой.

ЛЕГЕНДА О КАМНЕ(
Иду пустыней. Несу чашу, щитом покрытую.

Сокровище в ней — дар Ориона.

Пламя Носящий, помни Лоб-нор и раскинь шатры. Куку-нор — конь спешит.

И в храме Иудеи не остался «Огонь Носящий». И спас едва Пасседван. Ушел из развалин Китая.

Не тянись, Лун, к Камню. Он сам придет, если дождешься.

Но лукавство храма служителей похитило Сокровище у Повелителя Индии, чтоб вознести чужую страну.

Пусть Гора гордости не долго Камень укрыла. Пусть величается город Камня, но путь Сокровища намечен.

Пора Камню вернуться домой.

Когда пламя над чашей кольцом совьется, тогда близко время Мое.

На Ланке лежит Камень. Захоронен за измену Раваны. Отойдет через море.

За ним, как хвост кометы, счастье еще блестит, но не долго.

Пусть сто ступеней Китая привет пошлют «Огонь Носящему». Но Пасседван Камень уносит, и пески передали Огонь воителю наезднику Тимуру. Подошел Великий к Янтарной стене, покрыл знаменами поле.

«Пусть Камень лежит во Храме, пока вернусь».

Но жизнь чудо привела внуку. Путь Камня лег на Запад.

Под землею собираются отцы духовные естество Камня испытывать. Почему, когда Камень темен, тогда тучи заходят. Когда Камень тяжел — кровь проливается. Когда звезда над Камнем, тогда удача. Когда трещит Камень, тогда враг идет. Когда снится огонь над Камнем, тогда мир содрогается. Когда Камень покоится — шагай смело. Но вином Камня не облей, кури над Камнем лишь кедровую смолу. Носи Камень в костяной коробке.

Как к жару и как ко льду привыкнуть надо, так надо привыкнуть и к излучению Камня. Каждый, Камень носящий, должен тихо пожить с ним. Дурман лучей невидим, но жар тайный сильнее радия. Елей льется невидимый. Явно же Камень покоится на ткани родины своей.

У дыхания степей и у хрустальных звонов гор дух Камня указует путь знамени. Водит чудо народ — лучей Ориона. У длинных ютсаков и Каракорум-нор Учителю надо повести коней. У Уюб-нор Явление ожидается.

Жреческое сознание всех времен готовило людей к принятию достойному Сокровища. Законы мудрости давно указали срок, когда затмение двойное и когда погружение святынь в волны ознаменуют появление новое Камня. Будем молитвенно ждать наш жребий.

Уезжай, Камень, за море, дай птице донести весть в ухо: Камень едет.

Темною ночью в темной одежде неслышно подходит гонец узнать, как ждут они? У поворота, за углом, ждет ручной зверь, носом поводит, лапу тянет, послан врагом. Кто копошится за лестницей, какие мухи налетели, откуда вихрь летит? Но иду крепко, держу Камень прочно, учу молитву: «Не покинь, Владыко, потому собрал я силы мои, не покинь, ибо к Тебе иду!»

На горе Арарат лежит горюч Камень. Новгородский богатырь разбился о Камень, ибо не верил. Воля Новгорода указывала на владение Сокровищем, но неверие заслонило возможность чуда.

Лучшее напоминание о мощи Камня положено в змеином камне — след мудрого владения. Последователь ночи пытался показать присвоение Камня, но Сокровище всегда было светлым признаком. Лукавые владыки не надолго владели камнем, не зная, что лишь устремление к добру покоряет огонь Камня.

Уроил Зена, дух воздуха, принес царю Соломону Камень. Воскликнул дух на чуткое ухо: «Повелением Господа Сил вручаю тебе Сокровище Мира!» «Добро», — сказал царь и отнес Камень во храм. Однако нашло мышление сохранить часть Сокровища на себе. Призвал царь Ефрема из колена Иудина — златоковача, и указал отбить часть Камня, и взять чистого серебра, и сковать перстень, и начертать на Камне чашу мудрости, пламенем просиявшую. Думал царь не расстаться с Сокровищем. Но дух сказал: «Не годно ты нарушил Высшее А-Естество. Труднее будет владеть Камнем сынам человеческим, и только те, кто с тобою, могут повернуть Камень к добру. Созвездием укажу путь Камня».

Уехал посол к хану Тамерлану, не легко лежит Камень в Отакуе. Надо послать стражу трех знамен. Едут на верблюдах люди, пыль столбом закрывает солнце. Погода людей покрыла — без конца идут. И каюки повернули коней к дому. Ночью кто убережет Камень? Пустыня увела чужих людей, и Камень ушел с ними на полдень. Удумай, хан, как догнать Камень в годных путях! Грусть пошла, хворость, даже конь оступается. К годным ездокам является дух явленный: «Не ищите, только время покажет путь». Каждый улус по-своему поет о Камне.

Отец Сульпиций имел видение: Белый облачный столб придвинулся и голос раздался: «Храните Камень в ковчеге, привезенном из Ротенбурга. На нем четыре квадрата со знаком “М” в каждом. Явление будет ясно, когда Я произнесу: “Путь четверых на Восток”. Ничто не убавит Заповедь. Уступите сужденному часу. Соберу воинов Звезды Моей. Кому суждено познанное во времени — те соберутся. Сие свидетельствую тем часом, что Камень подобен сердцу человеческому и в нем заключен кристалл сияющий!» После тех изречений столб распался синими искрами, повергнув отца Сульпиция в беспримерное дрожание. Так замечательно, что Камень, прибывший с Востока, имеет форму расплющенного плода или сердца, удлиненной формы. На ковчеге найдены сказанные буквы, значение их неизвестно.

Курновуу, Правитель золотом покрытый, получил от Тацлавуу Камень темный, который заключал кристалл жизни. И Правитель носил этот Камень поверх золота.

Из книги Тристана, названного Луном. «Когда Сын Солнца сошел на землю научить народы, с неба упал щит, который носил силу мира. Посреди щита, между тремя отличными пятнами, выступали серебряные знаки, предвещавшие события под лучом Солнца. Явление неожиданной тьмы на Солнце повергло в отчаяние Сына Солнца, и он выронил и разбил щит, ибо созвездие было враждебно. Но сила осталась в обломке середины, там касался луч Солнца. Говорят, царь Соломон вынул внутреннюю часть Камня для перстня. Сказание наших жрецов также говорит о разбитом щите Солнца. Злейшая ошибка отрицать Камень. Поистине, я видел его — осколок щита мира! Помню величину его, длиною с мой пятый палец, серый отблеск, как сухой плод. Даже знаки помню, но не понял их. Положительно я видел Камень, и найду его. Говорят, Камень сам приходит, взять его нельзя. Если так, я дождусь Камня. Ради его иду в пустыню до конца жизни».

Помни, Лун, — ты решил дождаться.

Когда у Повелителя Индии пропал Камень, жена сказала:

«Найдем его опять. Удалый просит лук, птицу сам достанет».

Когда Император Китая владел Сокровищем Солнца, он построил для него храм из бирюзы цвета чистого неба. Когда же маленькие принцы с невестою заглянули в дверь слишком долго, Император сказал: «Лиса вас ведет, чуете Радость Мира».

Железная корона Лангобардов — тоже воспоминание о Камне. Не долго гостил Камень около Горы гордости. Много послов с Востока. Уносят верблюды Камень в Тибет. По пустыне несут, и с ним — новую силу.

И последний полет на Запад осветил царство небывалое неудачного единения народов Запада. На каждом луче Востока уже ищут Камень. Время настает, сроки исполнятся. Рок сужденный записан, когда с Запада добровольно Камень придет. Утверждаем ждать и понять Камня путь. Утверждаем понять сужденных носителей Камня, идущих домой. Корабль готов!

Тибет и Новая Страна пойдут навстречу Семи Звездам под знаком Трех Звезд, пославших Камень миру. Сокровище готово, и враг не возьмет золотом покрытый щит!

Ждите Камень!

Николай Рерих
КАМЕНЬ(
Наш Чампа, полутибетец-полумонгол родом с Куку-нора, возвращается с базара — сообщает:

«Говорят, что тут где-то есть камень, в котором медный пояс».

Что же это такое, и как бы узнать, где этот камень?

«Может быть, удастся расспросить. Только это трудно».

Мы думаем, что дело идет о каком-то открытом погребении, или о кладе, или, наконец, о легенде. На первый взгляд обращается внимание не столько на камень, сколько на пояс. Ведь пояс всегда был признаком власти. Не раз в истории похищение пояса или оскорбление пояса приводило к тяжким последствиям. Так поговорили о странном камне с медным поясом и подумали, что, вероятно, дальнейшее узнать о нем трудно. Если бы это оказалось каким-то кладом, то ведь о кладах будут говорить особенно осторожно.

Конечно, легенды о кладах, находимых в барханах, или о каких-то сокрытых ценностях можно слышать часто. Иногда они будут связаны с большими именами прежних легендарных воителей. Не обойдется и без упоминания Чингис-хана, ибо это имя упоминается при всяком возможном случае.

Проходит несколько дней. Юрий занимается с приезжим бурятским ламой-лекарем. Вдруг приезжает чиновное лицо от местного князя. Князь очень просит, чтобы мы не трогали и не разбили камня с медным поясом. Опять тот же камень. Спрашиваем, полагая, что речь идет о какой-то руде: «Где же он находится?» Ответ уже наводит нас на некоторые мысли и воспоминания.

«Камень этот двигается и появляется около священных и замечательных мест. Здесь же, около Наран Обо, место священное. Князь знает, что вы собираете травы и цветы. Это очень хорошо. Но не потревожьте камень, который появляется то там, то здесь. Ведь он может оказаться на вашем пути».

Значит, дело, оказывается, не в медном поясе, как мы думали первоначально, но в самом камне. А камень этот не что иное, как тот самый легендарный, испокон известный чудный камень, посещающий особо замечательные местности в особо нужное время. Таким образом, скромный посланец князя совершенно деловито просит нас не нарушать чудодейственного камня. Конечно, мы просим его передать, чтобы никто не беспокоился. Камня мы не нарушим, не разобьем и не обидим.

Воображаю, как удивлены были бы местные монголы, если им рассказать все известные легенды о чудесном камне — легенды от Тихого океана и до средневековых мейстерзингеров. В данном случае, новым оказалось то обстоятельство, что не легенда рассказывалась, но просили не нарушить камень. Значит, не сказание, но бытность самого камня жила совершенно явно и непреложно.

Новая подробность о поясе на камне, быть может, означает, что камень облечен властью. В других вариантах ни о каком поясе не упоминалось. На камне указываются знаки, которые то появляются, то уходят вглубь. Камень предупреждает своего временного владельца о всяких значительных событиях. Камень издает треск в особых случаях. Становится особенно тяжелым или, наоборот, теряет вес. Иногда камень начинает светиться. Камень приносится иногда новому владельцу совершенно нежданно какими-то незнакомцами. У камня много качеств, недаром о нем сложены всевозможные предания и песни. Упоминается он и в средневековых исторических и научных изысканиях. На Гималаях, в Тибете и в Монголии постоянно приходится встречаться с упоминанием об этом сокровенном чуде.

Странно связывать чудесные, полные глубоких знаков и символов сказания с приездом чиновного лица, просящего не повредить и не увозить камня. Здесь ведь место особо священное. Около Наран Обо, бывало, уже появлялся чудесный камень. В этих местах запрещено убивать животных. Сам Таши-лама подымался на Наран Обо и отметил это место.

«Ведь Таши-лама выдает пропуск в Шамбалу».

Конечно, и это сведение понимается чрезвычайно различно. Но тем не менее до сих пор приезжают некоторые люди к Таши-ламе с прямою просьбою дать им подобный пропуск. Опять-таки древнейшие знаки совмещаются с современностью иногда в самых неожиданных формах.

Также приходилось слышать, как нападали некоторые люди на рассказчиков о таких знаках. Ревнители тайн придут и шепнут, а рассказчик немедленно прервет повествование. Если же начнут его допрашивать, то он закончит какой-либо самой прозаической формой, совсем не отвечающей вдохновенному началу. Значит, и древнее установление охранения тайны живет по-прежнему. И как умеют хранить такие заповедные тайны! Как умеют вовремя перевести речь на какие-нибудь повседневные темы или нежданно обратить внимание на какое-то внешнее приключение!

Опять-таки вспоминается, как однажды один индус сказал, что он настолько не выдаст тайны, что скорее допустит утверждение, что вообще ничего подобного не существует. Как в океанских волнах пробегают два и три различных течения, так же и глубины людского сознания умеют быть заперты затвором тайны.

Кто-то смеется над подобной стойкостью, над таким хранением основ. Но кто-то и уважает, когда видит, что вне всякой, иногда и вопреки всякой своекорысти люди остаются несломимы, как адамант. Камень драгий — знали его многие народы. Сохранили, запрятали знания о нем в самую сокровенную сокровищницу. Если приезжает чиновник и просит не повреждать и не увозить камня, то ведь в этом еще не будет открытие тайны. Ведь он-то не сказал, о каком камне идет речь. Он по обязанности должен был предупредить, что таковой камень появлялся, бывало, в этой местности. Значит, этим предупреждением не произошло разбалтывания.

Посланец был рад слышать наше обещание не вредить камню. Кто знает, может быть, в постановке нашего ответа ему почудилось, что мы знаем больше, чем он полагал. Во всяком случае, наше обещание не вредить камню было принято с искренней признательностью.

Уметь хранить тайны уже значит доказать значительное качество духа. Кто возьмется отделить, где легенда граничит с фантастикой, а где в основе ее лежит действительность. Не так давно доказывалось, что герои так называемых легенд были существовавшими людьми, героическими деятелями, дела которых, выходя за пределы общечеловеческого разумения, сплетались в чудесные, вдохновляющие легенды.

Знаете ли вы, существует или нет тот камень, о котором знают так многие народы?

6 августа 1935 г.

Тимур Хада

ПОСЛЕСЛОВИЕ

Много еще загадок и тайн хранит наша планета.

И до сих пор менее всего изученными в географическом отношении остаются тысячекилометровые лабиринты Гималаев. Знаменательно, что именно в последние годы, когда в мире так усилилось напряжение взаимного несогласия и недопонимания и народы ищут какого-то выхода из этого гибельного тупика, пробудился чрезвычайный интерес к Гималаям и к Тибету. Появляется множество книг на всех языках. Экспедиции стремятся взойти на еще не завоеванные вершины; альпинисты не обошли вниманием даже Джомолунгму, или Эверест. Кажется, что в самих Гималаях скрыта какая-то чудесная магнетическая сила, которая невольно привлекает неисчислимые сознания.

Но бывает и так, что нечто находится во вполне конкретном месте и, однако же, остается скрытым от обычной массы любопытных. Так и чудесный Жар-цвет Гимавата, может ли он быть найден физически, пока человечество не станет достойным приблизиться к нему, соприкоснуться с ним? Не должно ли оно прежде возродиться в духе своем? Не должно ли стать подобным ребенку с непорочно чистым, но мудрым сердцем? Чтобы достичь Вышнего Братства, не должно ли человечество устремиться к утверждению истинного братства и в своей собственной жизни: именно, в семьях своих, в своих отношениях к окружающим, и каждый народ в отношении к другим своим братьям и сестрам.

И все же наиболее чуткие сознания могут быть бесконечно счастливы, ведь для них — вот уже около века — открываются самые высокие Истины, которые в прежние времена были доступны лишь членам тайных кружков. Сказано: имеющий уши да слышит! Конечно, кто не способен ни слышать, ни видеть, тот должен еще пройти омовение в огненном горниле жизненных испытаний, должен освободиться от шлаков предрассудков, скепсиса или пустого любопытства. О сердце, воспламенись в сиянии Света!

В заключение надо указать, что, помимо упомянутых источников, много воистину возвышенных страниц посвятила Гималайскому Братству Е. И. Рерих в своих Письмах. Также книги Живой Этики (Агни-Йоги) ближе соприкасаются с внутренней жизнью Братства. Много сведений разбросано и в трудах Е. П. Блаватской и ее учеников. Но говорить об этом — задача отдельного труда.

Рихард Рудзитис

БАРД ВЕЛИКОГО ГРААЛЯ

Бог есть Красота и Добро — постичь этот принцип и следовать ему Рихард Рудзитис (1898–1960) стремился всю свою жизнь. В молодые годы он изучает Библию на пяти языках, в том числе и древнегреческом, философию латышских народных песен, близкую к восточной, переводит Рабиндраната Тагора, Вивекананду, Бхагавад-Гиту, обращается с письмами к Льву Толстому, Р.Тагору, Ромену Роллану.

Студентом он избирает философию, углубляясь в историю мировой мысли, все больше увлекающей его к Востоку. По сути, вся западная философия зиждется на восточной, с Востока пришел Иисус Христос, именно там — родина всех мировых религий.

Многие вопросы Рудзитиса разрешает знакомство с Феликсом Денисовичем Лукиным (1875–1934), руководителем Общества Рериха в Латвии. При основании официального Общества в октябре 1930 г. Рихард Яковлевич уже является его активным членом.

Именно мысль о существовании Великого Белого Братства на Земле вдохновляет Рихарда Рудзитиса. Все великие пророки, Мессии, духовные Учителя разных народов и эпох являются Братьями, и не нам судить о высокой миссии каждого из Них. Наш удел — учиться у Них, согласовать наше мышление с мышлением Учителей. Только так мы можем эволюционировать, и только так свершится эволюция Космоса.

В 1933 году в молодежном журнале «Латышская молодежь», в двух номерах (№№ 92, 93), печатается рассказ Рихарда Рудзитиса «Чаша Грааля» о дивном замке Монсальват и Братьях-рыцарях, которые сражаются за Благо всего мира.

Шестого октября 1935 г. Рудзитис пишет в своем Дневнике: «Не на слишком ли многое я осмеливаюсь?… Достоин ли я этого труда? Вчера во мне вспыхнула мысль, которая показалась столь дерзкой: написать труд, книгу о Белом Братстве и Учителе. И сегодня эта мысль охватила меня с непреодолимой силой… Сердцем чувствую слова Учителя: “Примите на плечи ношу свидетельства Прихода Моего!”». И — запись 31 декабря: «Теперь я начал новую книгу, вчера набросал первые страницы — книгу, в которой я на многое дерзаю и которой я хотел бы превзойти самого себя стократно…»

Почти полгода Рихард Яковлевич напряженно работает, и, наконец, 9 июня посылает Елене Ивановне Рерих письмо, в котором просит у нее совета по поводу своего труда: «Я уже давно втайне мечтал о написании одной книги. Но не знаю, достоин ли я и способен ли касаться этой темы. Так ясно помню, как Феликс Денисович незадолго до своего ухода советовал написать статью о Белом Братстве. Эта мысль давно лежала у меня на сердце. Потому простите мне теперь мое дерзновение. Я посылаю Вам краткий конспект моей книги, которую я почти уже кончил в черновике. Заглавия еще не придумал…

Посылаю конспект своего труда с глубокой просьбой не отказать мне в Вашем драгоценном совете…»

Четвертого июля Рихард Рудзитис получает ответ Елены Ивановны: «Родной Рихард Яковлевич, с сердечной радостью прочли конспект предположенного Вами труда. Считаем, что книга эта не только полезна, но именно необходима. Мы всегда опасались и опасаемся, когда затрагивается в печати величайшее понятие Иерархии Света, но Вам мы вполне доверяем, ибо Ваше чувство красоты и присущая северным народам чистота восприятия  уловит тончайшие тона и звучания Радуги Света, окружающей Обитель Всеобъемлющего Сердца. Вы сумеете сочетать Торжественность и Мощь с нежнейшими оттенками. Мы доверяем Вашему чутью, Вашему сердцу, Вашему устремлению к Вершинам Прекрасного.

Конспект составлен очень продуманно. Читая его, мы радовались ширине охваченных понятий в задуманной работе. Так приступайте смело со всем сердечным горением к печатанию Вашего прекрасного труда. Повторяю — нам это большая, большая радость. <…>

Высказав Вам наше мнение, я призадумалась, что скажет на это Сам Великий Владыка, и через некоторое время пришел Ответ — “Похвали Рудзитиса, он действует как подобает. Именно таким путем движется Учение”. Можете себе представить мою радость! Владыка не любит расточать похвалы, и потому получение такого Одобрения особо драгоценно. Знаю, как сердце Ваше воспримет этот знак Доверия».

К сожалению, работа над книгой продвигается не так быстро, как хотелось бы Рудзитису, — ведь 10 мая 1936 г. он был избран председателем Общества, заведует изданием книг (именно в эти годы Общество печатает ряд книг Живой Этики, двухтомник Писем Е. И. Рерих, переведенную ею «Тайную Доктрину» Е. П. Блаватской, монографию «Николай Рерих», два сборника очерков Н. К. Рериха и другие книги), занимается устройством Музея Н. К. Рериха и проведением Конгресса Балтийских обществ, посвященного 50-летию творческой деятельности Николая Константиновича. Елена Ивановна торопит Рудзитиса, он пишет в своем Дневнике: «Я уже дважды получал замечания от Е. И., что необходимо уйти на месяц в отпуск и написать книгу об Иерархии Света, которую я в прошлом году отложил» (2 июня 1937 г.).

24 мая 1938 г. Елена Ивановна пишет Рудзитису: «Вашу радость и боль о любимом труде я так понимаю, ибо и у меня в глубине сердца живет боль, что не успею выполнить всего порученного. Но такая боль еще сильнее обостряет любовь и напрягает все способности к выполнению задания, потому я знаю, что задуманный Вами труд выльется в прекраснейшее произведение искусства. Мало кто подходил к этой теме в таком всеоружии, как Вы. Ваша любовь к Великому Облику, понимание даваемого Учения и чистота сердца при тонком поэтическом таланте создадут нечто совершенно неповторяемое.

Впервые будет дано правдивое и величавое представление о подвигах, превышающих наше воображение, с незапамятных времен самоотверженно несомых Великими Тружениками на благо человечества, и суровая красота их жизни и сокровища великого знания, хранимые в этой Твердыне, будут утверждены ярко и убедительно. <…>

Было Сказано: “Одобряю книгу Рихарда. Пусть он охранит исторический характер, так получится полезная книга. Пусть не забудет указать на документы, найденные в Костроме”».

По получении письма Рудзитис записал в Дневнике: «Так много советов и указаний в связи с моей книгой о Белом Братстве. Эта книга и есть та величайшая ответственность, которая мне поручена, о которой у меня непрестанно болит сердце, и боль не оставит меня до тех пор, пока я не смогу всего себя посвятить этому делу».

Осенью Рудзитис едет в Вену, работает в университетской и государственной библиотеках: «Я прочел или просмотрел несколько десятков книг о Граале и Парсифале». Также он заказывает книги из Берлинской библиотеки, консультируется с Юрием Рерихом.

Наконец, зимой 1939 года в Обществе при большом количестве приглашенных (более 150 гостей) актриса Отилия Аринь прочла доклад Рихарда Рудзитиса о Братстве: «22-е и 27-е февраля, когда был прочтен мой реферат о Братстве Св. Грааля по научным источникам, явились торжественными и важными днями для нашего Общества. Ведь в сущности это было первое открытое наше выступление, здесь был дан первый намек о нашем сопричастии к эзотерическому знанию. Все время сознавал также всю большую ответственность, ведь в первый раз говорилось и доказывалось существование Братства!» (из письма к Е. И. и Н. К. Рерих). 14 марта Николай Константинович пишет в ответ: «Итак, начались Ваши новые собрания, и мы представляем себе, какой интерес вызвал доклад Р. Я. о Граале. Пусть люди постепенно привыкают к широко-культурным сообщениям, которые покажут современному человечеству, как многое глубокое и замечательное происходило во всех веках, среди всех народов».

23 мая Рудзитис пишет в Дневнике: «Сегодня у меня чудесный день. Возвышеннейший Дар моей жизни опять принесло письмо Е. И. Она прислала параграф из “Надземного”, посвященный моей книге: “Урусвати знает, что писатель, собирающий исторические сведения о Нашем Братстве, совершает неотложную задачу. Пусть он не спешит с завершением, ибо многие данные приходят неожиданно. Также пусть соберет и поэтические вымыслы, которые наслоились вокруг Наших Башен, но такие вымыслы пусть будут собраны в отдельные главы. Но и такой легендарный материал должен быть записан. Люди будут рады знать, как претворялось понятие среди разных культур. Так и песни различных народов дадут напоминание о Неведомом Месте, к которому устремляются путники в самых различных одеяниях. 

Каждое начало, напитавшее многие века, должно быть исследовано научно. Конечно, кроме печатных источников, нужно собрать и устные предания. Поверх всего очень поучительно исследовать, как преломилось понятие в представлении разных народов. Нередко народы желают видеть мировых деятелей в одеянии своей страны, и такое претворение дает особый характер всему Облику.

Так Мы призываем ученых, чтобы они, каждый от себя, дали описание Братства. Будут и очень отрицательные описания, но не забудем, что в некоторых отрицаниях содержится особое утверждение. Эта истина пусть поможет исследователям собирать различные данные. Вы могли убедиться, что гонимая Истина расцветает прекрасно. Нельзя уничтожить ее пустыми бранными словами. Каждую Истину люди приносят в подвиге. Так Мы зовем исследователей.

Мыслитель также призывал исследовать предания”.

Какое чрезвычайное, священное задание передо мной! Не знаю, как еще окончательно сложится мой труд. Вначале я представлял свой доклад как главу в обширном исследовании, но теперь глава становится слишком длинной. <Члены Общества> из Даугавпилса перевели доклад на русский язык (некоторые — все же очень плохо), все время теперь исправляю перевод; еще один член Общества просмотрит его и, возможно, уже через неделю смогу отослать в Индию. Разумеется, позже еще не раз буду его дополнять и расширять».

Рихард Яковлевич сообщает Е. И., что его доклад переведен на русский язык даугавпилсскими друзьями, и что вскоре он будет послан в Кулу. Е. И. отвечает: «Конечно, ознакомиться с Вашим чудесным трудом будет для меня огромной радостью. Чую сердцем то внимание, которое оказывает Великий Владыка этой Вашей работе» (1.06.1939).

24 августа доклад послан в Индию, а через четыре дня — новый план книги и просьба о совете, и вскоре приходит ответ: «С какой радостью читали мы Ваше “Братство Святого Грааля”» (9.11.1939). Вскоре приходит еще одно письмо Е. И.: «Ваш труд о Граале я получила в полной исправности, также и два экземпляра общего плана. Можете себе представить мою радость при чтении столь близкого моему сердцу труда!

Дорогой Рихард Яковлевич, считаю Вас современным бардом Великого Грааля во всей всеобъемлемости этого Понятия. Ученый и поэт — это совмещение не часто встречается, а у Вас оно налицо, и ученость Ваша именно настоящая. И труд этот явится великим пламенным, неугасимым Светочем. Пишите и ничем не смущайтесь, Щит Света покрывает Вас.

Конечно, основание книги должно быть заложено на исторических фактах, легендах, сказаниях, песнях и поэтических вымыслах всех стран и народов, эта историчность придаст и так называемую научность труду, но главы о внутреннем, сокровенном значении Братства Грааля от его начала и до наших дней могут быть захватывающе интересны. Вы правы разделить труд на два тома. Но не знаю, следует ли главы, отмеченные Вами зеленым карандашом, помещать во второй том. Свидетельства таких ученых, как Томас Воган, Цома де Керез и др., Вами названные, не менее историчны, нежели все данные о Пресвитере Иоанне, Аполлонии Тианском, Беловодье и т. д. Конечно, лишь к свидетельству китайца Лао-Дзина нужно отнестись с некоторой долей осторожности. Боюсь, что это лишь компиляция, составленная на основании одной книги Франца Гартмана. К сожалению, не помню сейчас ее оглавления. В этой книге описывается, как один ученый в поисках Махатм таинственным образом достиг Их Обители, затем его встречи и беседы с Ними, демонстрации Их чудесных нахождений, там же приведено и описание Храма Жизни или Знания и даже встречи с двумя Сестрами Братства. Эти свидетельства о Внутренней Жизни Братства были записаны Францем Гартманом, несомненно, со слов Е. П. Блаватской, и с некоторыми изменениями переданы в литературной форме. Потому мой совет сделать краткое примечание, что лично Вы с этим китайским врачом не встречались и всю ответственность за сообщаемое возлагаете на газету, или что-нибудь в этом роде.

Теперь думаю, что легенду о Камне из “Криптограмм Востока” следовало бы поместить целиком, может быть, в отделе поэтических сказаний. Каждое напоминание о Камне не должно быть забыто, ибо Камень этот означает ручательство и особое покровительство Грааля. Он посылался некоторым вождям народа. По всей истории человечества проходит эта вера в священный Камень, охраняющий страну, в которой он находится. Братство Грааля хранит Камень, посланный с Ориона, и принят он был Великим Учителем Ясоном, который положил его в основание братской Общины. Сам Камень хранится в Общине, но осколок его снова и снова посылается в мир, чтобы сопутствовать великим событиям. Пишите и помните, что и Ваше свидетельство станет историческим достоянием. Советую вставить и свидетельство Н. К. о Камне из его очерка “Камень” в книге “Врата в Будущее”. Это свидетельство тем интересно, что оно говорит о современном почитании и искании Камня. Ведь официальное лицо, монгольский чиновник приехал к Н. К. на стоянку, чтобы предупредить о Камне, который двигается и может появиться неожиданно, ибо он появляется около священных мест, а стоянка Наран Обо именно была таким местом. Вместо имени Ясон лучше просто сказать древний Учитель принял(
Вы правы, что Парсифаль и Лоэнгрин заслуживают тонкого анализа и под их западным одеянием можно будет рассмотреть восточное обличье.

Меньше другого вижу главу о происхождении человеческих рас, как бы это не слишком осложнило Ваш труд. Но сказание об Атлантиде можно уже упоминать без страха быть обвиненным в ереси и в полном измышлении, ибо факт существования материка Атлантиды уже принимается образованною частью общества. Также такие страницы о Сен-Жермене, которые встречаются в дневнике маркизы д’Адемар, можно считать вполне достоверными, и они особенно ценны тонким изложением фактов, которые принято обходить презрительным молчанием или же сопровождать невежественной усмешкою. Не случайно она была поставлена свидетельницей их, также не случайно и Вы пишете Вашу книгу; великое Доверие и поручение даны Вам, и, конечно, Ваше проникновение в Учение Света помогает Вам вложить новую жизнь, полную значения, в запыленные и затемненные невежественным толкованием облики Истины. Привожу Вам параграфы из книги “Надземное”: “Вы знаете о многих предупреждениях и наставлениях, посылавшихся человечеству. Сопоставьте смысл поучений Пифагора с письмами Пресвитера Иоанна, с деятельностью Сен-Жермена и письмами Махатм и везде найдете заботу об оздоровлении человечества. Пусть наставления даны на различных языках и носят следы современной им эпохи, но поучительно следить за основами этих посланий. Люди иногда считали такие писания подложными, но разве не бросается в глаза, что в разные века жила одна мысль? Многие писания приписывались определенным лицам, но еще больше существует писаний анонимных. Можно видеть, как они проникали в разные страны и имели своих последователей. Нужно изучить эту огромную литературу, ибо она не собрана и не сопоставлена по внутреннему смыслу. Люди часто жалуются, что они не имеют руководства, но возьмите с полок книгохранилищ рукописи и печатные труды, чтобы убедиться, какое множество неизвестных авторов трудилось над эволюцией человечества. Не забудем, что некоторые из этих деятелей имели несколько псевдонимов. Таким образом, невозможно собирать труды по авторам, но лишь по их внутреннему смыслу. Мы не дорожим Нашими именами, ибо в долгой жизни слишком много имен сменяется. У Нас почитают смысл труда, но не придают значения — находится ли имя на первой или десятой полке. Также не забудем, сколько рукописей было уничтожено руками явных завистников. Мыслитель говорил: «Можем ли быть уверены, что наши писания сохранятся под нашими именами? Не будем думать об этом, ибо такие помыслы суть лишь трата времени»”.

“Вы знаете, с каким трудом сопряжен разбор семейных архивов. Сведения, наиболее значительные, могут быть упомянуты небрежно, имена, самые известные, могут быть помянуты условно, или буквами, или прозвищами. [Наконец, все изложение может быть составлено в условном стиле. Последнее случалось нередко из опасения, потому] некоторые архивы, которые считаются изученными, на самом деле содержат много незамеченного.

Такие архивы, как Шуазеля, Гете, Строганова, содержат немало полезных сведений. Такие данные особенно показательны для Внутренней Жизни Братства. Нужно благодарить Адемар за оставленные записи, без них многие страницы деятельности Сен-Жермена не были бы оcвещены. И кто-то будет изумляться, к чему понадобились записи Адемар, когда Мы могли пояснить все еще полнее? Но люди ценят показания их современников, и такие записи будут в глазах человечества доказательством гораздо более действительным, нежели Наше анонимное извещение. Также нужно изучать записи арабские и [записи] Ирана, там можно найти свидетельства путешественников. Также можно понять, почему Мы так часто говорим о сотрудничестве. Повествование, повторенное в разных веках лицами историческими, дает самое реальное свидетельство. Удивительно, как проникали сведения о Братстве в неожиданные страны! Можно найти их в Ирландии, в Норвегии, в Испании, туда несли сведения мореходы с Востока. Пусть исследователи не пресекают пути свои. Нахождения могут быть неожиданны. Мыслитель поучал не отчаиваться: «Ищущие, не можете знать предела нахождений»”» (19.12.1939).

8 февраля 1940 г. приходит еще одно письмо Елены Ивановны: «Вы — бард Великого Грааля, разыскивая в вековых памятниках следы проявления величественного примера такого Служения Человечеству, наверное, не раз задумывались над разносторонней деятельностью участников этого Братства. Именно, не рыцари, отшельники и молчальники собирались в этой Твердыне, но все самые самоотверженные, самые дерзновенные искатели Истины и самые деятельные строители жизни во всей ее многогранности. Даже скудное земное воображение запечатлело их подвиги в доступных для себя образах, но истинная сущность и мерило этой напряженнейшей, самоотверженной деятельности остались вне вместимости земного сознания. Неустанное Действие было Их девизом, действие на общее благо».

Последнее письмо от Елены Ивановны в Ригу пришло в мае 1940 года, и адресовано оно Элле Рейнгольдовне, супруге Рихарда Яковлевича. В нем есть и следующие строки о Рудзитисе: «Его последний труд о Граале полон большого значения. Труд этот увековечит его имя…

Рихард Яковлевич, следуя Учению Жизни, останется одним из самых достойных и прекрасных сынов своей страны. Истинно, имя его будет почитаться. Пусть временно завистники и малые сознания не могут оценить его, но он и его труды будут жить в будущем».

*

«Люди хотят слышать об Оплоте, о Твердыне. Если они и не дослышат об уставе, они все же окрепнут от одной вести, что жива Твердыня Знания. Лотос сердца трепещет от приближения сроков.

О существовании Братства радуйтесь!» 

КОНСПЕКТ КНИГИ О БРАТСТВЕ СВЯТОГО ГРААЛЯ (1936)*
Конспект книги, посланный Елене Ивановне Рерих, Р. Рудзитис получил обратно с ее замечаниями, в частности, слова «Хозяин Планеты» она заменила на «Владыка Мира Высшего».

I. Сдвиг сознания.

Решительная борьба между старым и новым мышлением. Переустройство мира. Стремления наций к водительству и строительству. Некоторые же нации эти стремления довели до полного солипсизма и разъединения. Им снова угрожает средневековье духа.

С другой стороны — вне национальных границ — развивается планетарное сознание. Все человеческие события получают моментальный отголосок.

Искания духа в узких человеческих кругах. В широких же слоях — духовное равнодушие и окостенение. Нет осознания духа. Хаотическое в жизни. Все высшие понятия понимаются превратно. Мало исканий смысла жизни. Нет восприятия высших энергий.

В науке множество достижений, но, в большинстве случаев, чрезвычайно односторонних. Еще много предрассудков и материалистического подхода. В философии — спекуляция и софистика. В искусстве и литературе отражается упадок эпохи. Искусство диссонансов. Не кризис театра, но кризис духа.

Церковь неспособна уменьшить хаос. Религия утеряла свое верховно теургическое значение, как это было тысячу лет тому назад. Единение обыкновенно проявляется вне религии, в религии же — распри нетерпимости. Властвуют люди, не знающие Божественного Плана. Выступала ли Лига Наций когда-либо именем Христа? Религия, как духотворчество, должна преобразить весь строй и все понятия жизни. Человек должен быть сотрудником Бога. Но трагизм эпохи, что «три четверти человеческих устремлений идут против Космических велений», что большинство отпало от Иерархии Света. Прервав нить с Высшим, наша планета пришла в катастрофическое положение. Наша Земля больна. Время Атлантиды. Связь человеческого сознания с катастрофами. Космическая ответственность. Новый поворотный пункт в истории человечества — великое — быть или не быть. (Цитаты из Учения.) Нужно осознать, что человечество может спастись лишь примыканием к Иерархии Света.

II. Закон Эволюции.

Смысл жизни. Беспредельность во всем. Первопотенциал — Беспричинная Причина Пространства — Первовибрация, Движение и Сила. Великое Дыхание. Беспредельный Разум. Anima Mundi. Огонь. Материя и Дух. Закон инволюции и эволюции, как сущность Космического Дыхания. Двойная Эволюция — трансформация материи, от грубого к тонкому, и эволюция монады, от полусознания к Беспредельному сознанию. Путь расширения сознания — путь гармонизации. Почему существуют градации сознания?

Семь рас. Закон перевоплощения. Вера в перевоплощение у древних народов, мыслителей и пр. Почему человек не помнит своего прежнего существования? Человек как вечный странник. (Цитаты.) Школа жизни. Руками и ногами человеческими. Назначение страданий. Закон Кармы. Человек как строитель. Спиральный ритм эволюции. Раскрытие сознания, как путь объективации. Три Мира и семь Принципов. Усовершенствование зерна духа. Путь эволюции, как путь подчинения низших принципов высшим. Путь трансмутации материи — огненный путь.

Врата. Богочеловек. Те, которые кончили цикл эволюции на Земле, или уходят дальше, или же остаются на Земле, чтобы принести себя на усовершенствование и спасение человечества. Старшие Братья человечества, Белое Братство.

III. Белое Братство в сознании народов (Братство Св. Грааля).

Скепсис европейского сознания. Интеллектуально-материалистическое мышление изгладило из сознания народов те духовно сознательные традиции, которые когда-то знали о существовании Высшего Духовного Центра на Земле. 

Народные традиции говорят о высоких горах, как об Обители богов и героев. Горы в легендах и верованиях разных народов. Хрустальная гора у латышей и у славян, как символ эволюции человека.

Вторая вариация народной традиции видит Обитель богов в подземелье. Легенда о Граде Китеже. Белогорье и Беловодье в русском народном сознании.

Популярная на Западе легенда о Св. Граале. Парсифаль.

Намеки о Братстве в Библии. Престор Иоанн. Розенкрейцеры и теософы, открыто утверждающие о существовании Братства.

Совсем другой отзвук, чем в Европе, это высшее понятие имеет в Азии. Шамбала, как понятие сокровенных глубин духа. Цитаты из книг Н. К. Рериха «Сердце Азии» и «Shambala» о Шамбале. В Азии — другие, духовные измерения.

Книги Юрия Рериха «На путях Средней Азии» и «Kalacakra». Криптограммы Востока о хождении Будды, Христа и Аполлония Тианского в Обитель.

Книга Таши-Ламы Третьего в переводе А. Грюнведеля — «Путь к Шамбале».

В священных книгах буддистов популярно понятие о небесной блаженной стране Тушиты. Здесь Владыка Будда передал свою власть будущему Владыке Мира Майтрейе. Буддистическая традиция о хождении в Небеса Тушиты.

Статья Д-ра Лао-Дзина о посещении «Храма Жизни». (Цитаты.)

Книги г-жи Давид-Нииль.

Книга французского писателя Жана Марке-Ривьера «В сени тибетских монастырей», где автор, хотя и не побывавший в Тибете, передает о ней, как о своей духовной родине.

Почему Братство скрывается в покрывале тайн? Из-за трансцендентности условий Братства для земного сознания, ради избежания любопытствующих и по другим причинам («Сердце Азии» — 129). Было время, когда Братство было теснее связано с сознанием всего человечества. Но, в связи с интеллектуализацией мышления, человечество отпало от Иерархии и стало забывать все высшие источники. Но теперь, при наступлении Эпохи Света, Братство снова приоткрывает Свой Лик.

Невозможность доказать что-либо скептику. Люди потребовали бы от Братства тысячи феноменов для доказательства Его существования («Чаша Востока» 12–14, 19).

К фокусу Высшего Сознания прикоснуться может лишь тождественное сознание.

Восточное сознание знает о существовании Белого Братства, ибо мыслит сердцем. Восток — страна глубокого духовного опыта. Благоговейное отношение к подвижникам духа на Востоке. Сокровенное в понимании Учителя — Гуру.

IV. Лестница Иерархии.

Понимание идеи равенства. Равенство, как его понимает обычное сознание и равенство с космической точки зрения. Все люди равны потенциально, как Божественные монады, но не на эволюционном пути. Неравенство ступеней человеческого сознания. Единственное мерило человека — качество напряженности его ауры.

Закон эволюции ведет к иерархическому принципу: принципу соподчинения низшего сознания Высшему, несвободной воли — освободившейся Воле, и к сотрудничеству с нею. Иерархия — Беспредельная Цепь высших творческих Воль и Сознаний.

Предварительное условие Иерархии — признание принципа авторитета. Почитание людей с духовными накоплениями явится основой будущего общества.

Второе условие — преданность Иерархии. Понятие свободы и дисциплины.

Третье условие — устремление к подвигу служения. Качество служения должно определить и принцип водительства. Служение как разумное сотрудничество.

В нашей эпохе, если где в общественных формах остался иерархический принцип, то больше как несознательное или периферическое явление. Потому наша эпоха большей частью выдвигает не духовно сильнейших, но лиц, обладающих односторонне сильной волей и интеллектуальными способностями.

Идеал иерархического общества — сплоченный гармонический организм и семья, где каждому предоставляется труд по его способностям и сознанию, где народом правит «духовный отбор», избранный иерархически Свыше. Цари — Посвященные глубокой старины. Хозяин народа и администратор Планеты. Актуальность принципа Вождя.

Иерархия в высшем смысле слова, как Ведущая Рука нашей планеты. (Цитаты из Учения.) Иерархия как абсолютное мерило нашей жизни.

Значение Иерархии — для расширения сознания, для строительства и для творчества. Примыкание к Иерархии — как космическое сотрудничество.

Высшая творческая Воля на нашей планете — Белое Братство.

V. Великое Братство (Белое Братство).

Большинство людей не имеют представления о существовании Белого Братства. Те, кто чуют истину, искажают ее, насыщая Высшие Лики всеми человеческими чертами. Путь в Братство — путь эволюции. Мост в Белый Остров — духовность. Понятие Шамбалы, как границы трех Миров.

Белое Братство — Иерархия Света, как Космический Разум в пределах нашей планеты, творящий в созвучии с Космическим Магнитом. 

Братство как Слитое Сердце. Космическая Батарея. Гармония и единение в Истине. Соизмеримость мысли и выражения. Огненный Лотос — как высшее созвучие всех центров. Знание Божественного Плана. Братья и Дальние Миры. Сотрудники Космоса. Сыны человеческие и Сверхчеловеки.

Братья, совершенно исключившие свои личные чувства. Нескончаемая любовь к человечеству. Братья Сострадания («Чаша Востока» 44–5). Единственная их цель — служить эволюции человечества.

Братья, стоящие на страже человечества испокон веков. Несущие космическую жертву. Дозор и Щит Мира — Рука Водящая. Без Братьев планета моментально погибла бы. Ангелы Хранители и Покровители человечества. Братья как Водители человеческой эволюции. Постигая течение причин и следствий, Братья помогают устранить основные причины бедствия, не вторгаясь в Карму. Братья стремятся расширить сознание человечества, поднять человечество из грубо материального мышления в сферы высших энергий. Как великие Воспитатели человечества, они выращивают чудесный сад сознаний. Космическое сознание, как идеал. Вместе с тем задачей Братства является претворение грубой материи в высшую духовную материю, трансмутация и творение форм.

Духотворчество, как основа истинного творчества. Импульс высшему творчеству являет огненная мысль. Применение тончайших космических энергий и претворение их в сознании. Творчество сердцем — ведущее к формам высшей гармонии, к синтезу всех Принципов.

Одна из главных творческих задач Братства — способствовать соприкасанию и слиянию трех Миров в сознании человечества.

Творчество Братства, как насыщение и цементирование пространства высшими огненными энергиями. Творческие мысленные посылки Братьев — как сокровенный дар человечеству (цитаты из Учения). Но как люди относятся к Руке Дарующей? Как мало сознаний, открывающихся спаси​тельной помощи. Потому так тяжка работа Братства. Братья как вечные строители. В труде непрес​танном Их праздник. Безграничное терпение. Научные исследования Их иногда длятся столетиями.

Вторым аспектом работы Братства является исследование Неизвестного и применение результатов к человеческой эволюции. Многосторонняя работа в Общине Братьев («Община», § 202). Царство Братьев — Беспредельность. Их истинная Обитель в Мире Огненном Духа. Полеты в Дальние Миры.

Братство, как Рука Ведущая, является единственным Высшим Хозяином нашей планеты. Оно — Международное Правительство, посылающее по временам и по мере надобности своих послов к земным правительствам с указаниями и предупреждениями.

Братство, как Правительство Знания. Первая Его задача — вдохновлять человеческую эволюцию с плана незримого. Вторая задача — передать человечеству высшее духовное Знание через своих Посланников и Учителей.

VI. Посланники Братства на Земле.

Горные вершины в истории человечества, Маяки — высокие духовные Индивидуальности. Датели Хлеба огненного, великие Хранители Света. Богочеловеки — как идеалы всех идеалов, как величайшие примеры жизни. Нет религии или мощного духовного движения, за которым не стояли бы Богочеловеки или Их посланники. Великие духовные центры-магниты на земле. Несущие Образ Божий на Земле. (Книга — «Иерархия» о Богочеловеке.) Культуры, народы, расы сменялись, но единственно Великие Духи оставили свой Облик в сердце человечества, как фокус духовного горения народов.

Различные названия Богочеловеков. Понятие Архатов в представлении Восточной Мудрости. Носители Чаши Амриты, высшего духовного синтеза. Воспринимающие и передающие высшие энергии. Претворяющие все окружающее. Их сознание — часть Космического Разума. Создатели на высших плоскостях Бытия, строители в мыслях (Риши в «Агни Йоге», § 489). Их духотворчество — непрестанный подвиг. Солнцеподобие сердца Архата, Этой Твердыни Пламенной.

Не легко обитателю Огненного Мира спуститься в глубины людской атмосферы. Они те, которые выпивают чашу мирового яда. Великие Искупители, Атланты и Микулы, Несущие мировую ношу. Имя Архата — Космическая Ответственность. Но все же это чаша красоты, ноша красоты, в которой расцветает красота дальних миров. Высшие духовные качества Архатов.

Архаты — великие духовные бунтовщики человечества (цитаты из статьи Н. К. «Риши»).

Архаты в своей физической оболочке. Примеры из жизни Св. Сергия и других. Почему люди не могут видеть Архата в Его огненном обличии? Духи из Огненного Мира, которые показываются известным сознаниям и в известные моменты. Примеры из Библии и пр.

Посланниками Белого Братства, прямыми или косвенными, являются все Адепты и великие Посвященные древности, многие египетские короли и первосвященники, Учителя и многие пророки Заветов, многие философы и другие духовные водители народов.

Многие философские и оккультные школы, во главе которых стояли посвященные, в начале были прямыми или косвенными отделениями или ашрамами Белого Братства на Земле. Такой великий магнитный центр долгое время был в Египте, объединяющий в себе также и другие отделения. Ессеи в Палестине и терапевты в Греции. Школа Пифагорейцев. Мировоззрение Пифагора, Платона и др. греческих философов. Александрийская философская школа. Каббала. Неоплатоники. Плотин, Порфирий и Ямблих. Ориген. Гностики и манихейцы. Розенкрейцеры и масоны. Теософское движение.

Теперь духовная батарея Братства сконцентрирована в одной Белой Твердыне.

VII. Источник Религий.

Понятие слова религия — дхарма — йога — учение. Нет религии выше Истины. Все Учения и Знания приходят из одного Высшего Источника — Белого Братства. Все Учителя черпали из одного Источника, но передали народам Высшую Истину по сознанию. Единство всех религий. Кришна, Конфуций, Будда, Христос. Все религии — пути, ведущие кверху. Терпимость и всевмещаемость великих подвижников духа. Ашока, Акбар, Рамакришна, Беха. Безрассудность всякого фанатизма. Нетерпимость христианских сект и ее логическая необоснованность. Христос и Будда как воплощение высших Принципов на Земле. Ап. Павел о Христе в нас. Терпимость первых христианских апологетов, знавших те истины, которые были потом забыты, напр. о близком соприкасании Христа с другими восточными Учениями и пр. Христос, знавший все другие Учения, понятно, приходил не откинуть, но завершить их.

Фанатическая нетерпимость являлась всегда бедствием для человечества. Она вела к бесчеловечности и эгоизму. (Цитаты из Учения.) Религия должна основываться на эволюции, стремлении к совершенствованию и к Будущему. Изуверство и догматизм в религиях. Пыль веков на истинах. Остались лишь лоскутки Божественной Истины.

Пришло время очищения человеческого сознания и ее форм.

Мы видим в истории человечества, что всегда, когда наблюдается моральный и духовный упадок в человечестве, приходит Мировой Учитель, для того чтобы очистить, преобразить и уравновесить сознания. Подобное состояние наблюдается и в наши дни.

VIII. Мечты народов о Владыке Мира.

Духовный кризис наших дней. Негативные рушительные силы в народах. Духовный голод с другой стороны. Мечты по лучшему устройству на Земле. Вера в Водителей, как выразителей и осуществителей чаяний народов. Вместе с тем — мечты о Хозяине Мира, о Водителе всех водителей, который принесет потерянное равновесие и порядок. Ожидание Мессии или Мирового Учителя в религиозном сознании. Как это отражается в поэзии: Бальмонт и Р. Тагор. Латышская и литовская поэзия о Белом Всаднике. 

Христианские секты интенсивно ожидают приход Христа. 

Евреи вначале мессианское понятие синонимировали со всем Израильским народом. В понятии Мессии видели духовно-политическое возрождение своего народа. Потом, когда этот идеал сконцентрировался в индивидуальность, стали видеть в Мессии политически-духовного спасителя, который не только освободит и объединит еврейский народ, но и даст Израилю центральное значение в сознании народов. (Места из Старого Завета.)

Как Христос отнесся к этому идеалу евреев? Большинство теологов полагают, что Христос не признавал себя тем Мессией, которого ожидали евреи, что он хотел быть лишь духовным реформатором, провозвестником Царства Небесного на Земле. Другие теологи относят Мессианский идеал лишь к грядущему явлению Христа. Но часть теологов думают, что пришествие Христа наступит духовно (цитаты из слов Христа о пришествии Сына Человеческого).

Вера Магометан в пришествие Мунтазара. Легенды о приходе Имама Мехди. Беха Улла возвещает о своем преемнике. Парсизм заместителем Зороастра считает Сошиоха, который победит Аримана. Последователи Конфуция ожидают приход Великого Святого — Вен-Ванга, который придет в конце мира, свергнет тирана и принесет мир и духовное возрождение человечеству. Легенды о нем. Религиозная организация «Чрезвычайный момент» в Японии. (Цитаты из писем Е.И.)

Циклы эволюции в индуизме. Кали Юга и Сатиа Юга. Наступление Эры Света связано с воплощением Бога Вишну. Кришна и Калки Аватар. Что говорят индусские священные писания о пришествии Калки Аватара.

Понятие о Бодхисаттве в буддизме (из книги Рокотовой). Провозвестие Будды о Бодхисаттве Майтрейе, как о будущем Учителе Ангелов и людей. Цитаты из буддистских священных писаний о пришествии Майтрейи и об эпохе Майтрейи. По священным книгам Махаяны, Майтрейя, как Владыка Мира, занял место Будды в небесах Тушиты. Популярность имени Майтрейи в Средней Азии. Изображения, храмы, научные труды о Майтрейе.

Цитаты из Криптограмм Востока о пророчествах о Шамбале и Майтрейе. Понятие о Ригден Джапо в Тибете. Цитаты из сочинений Н. К.

Так все человеческие религии ждут скорого прихода Мирового Спасителя. Каждая религия считает Его исключительно своим идеалом. Каждое сознание Его представляет по своему пониманию. Логическая необоснованность убеждения каждой религии и секты, что лишь к ней явится Мировой Учитель. Если Он явится, то Он должен объединить все человеческие сознания, все Учения в едином, духовно огненном синтезе.

Различные воззрения на пришествие Его. Каждая эпоха имеет свои методы. Не нужно думать, что Великий Учитель придет телесно и будет учить нас подобно Христу и Будде.

Христос возвестил, что Царство Небесное наступит невидимо, духовно. Также и Владыка Мира придет в духе и славе, как Владыка Мира, как Царь всех трех Миров, как Высший Фокус Белого Братства. Так смотрит на Него Учение Живой Этики (цитаты из «Листов Сада Мории» о Пришествии). 

Мировой Учитель в очертании Учения Живой Этики. Богочеловек. Кормчий, познавший все пути. Высший синтез всех Принципов. Венец семи Лучей. Великий Учитель Сострадания и Любви. Владыка Шамбалы. Владыка Мира Огненного. Звено Цепи Космической Иерархии. Алмаз в Венце Космического Магнита. Не только Индивидуальность, но и Космическая Сила. Рука Водящая. Маяк Света. Великий Строитель будущей эпохи человечества. Как Провозвестие и выявление своего Пришествия, Он посылает человечеству новое Учение. 

IX. Учение Живой Этики.

Эзотерическое и экзотерическое в каждом Учении. Высшая Истина, которая во всех Учениях одна, была доступна лишь узкому кружку учеников. Христос передавал Истину толпе через притчи и аллегории (места из Евангелий). Символический язык древних Учений. Эзотерическое и экзотерическое Учение у Пифагорейцев, у Аммония Саккаса, Клементия Александрийского, у первых христиан и т. д.

Писанная оккультная литература в древних книгохранилищах и судьба последних. Фанатическое уничтожение эзотерических ценностей при догматизации и упадке церкви. С другой стороны, оккультная литература была изъята из обращения самим Братством, чтобы, при падении сознания, не стали ею злоупотреблять. Так, с течением времени, особенно в средние века, Высшее Знание ушло совершенно в «подполье», стало достоянием лишь немногих оккультно мистических школ. Розенкрейцер, Парацельс и Як. Беме.

Новая ступень в человеческом сознании наступила, когда Братство часть своего Эзотерического Учения, свою Тайную Доктрину открыло через Блаватскую. Но, через 50 лет, когда утвержденный Блаватской путь в теософском движении пошел по неправильному направлению, Братство дало миру новое Учение, как продолжение и завершение Тайной Доктрины — Учение Живой Этики или Учение Агни Йоги. 

Двенадцать книг Учения Живой Этики. Учение, идущее от Белого Братства (цитаты из Учения). Учение, как очиститель и завершитель прежних Учений, как синтез всех Учений. Синтез Любви и Знания. Доктрина Сердца. Всеобъемлющее Учение Жизни, преображающее всю жизнь (цитаты из Учения). Первое требование Учения — применение его в жизнь. О необходимости приложения Указов к жизни.

Принцип самодеятельности в Учении. Учение дано лишь как материал и как задание. Учение как Храм, созидаемый руками и ногами человеческими. Нужно принять Учение свободной волей. Учить по сознанию. Подвижность сознания.

Учение Знания. Учение учит, как жить, как познать законы, в связи с которыми можно было бы преобразить жизнь. Учение познания Беспредельности. Учение о Трех Мирах.

Агни-Йога, Учение о тончайших огненных энергиях. Владея этими энергиями, человек совершенствуется весьма быстро. Потому Учение ускоряет эволюцию человека. Учение Живой Этики, как путь самый ускоренный, но и самый трудный. Он и самый радикальный, ибо преображает жизнь до корней бытия.

Пространственный огонь, наполняющий все Сущее. Агни Йог как огненный путь духа, как аккумулятор и претворитель космических энергий, как Богочеловеческий идеал Новой Эпохи Огня.

X. Основы Учения.

Матерь Агни Йоги.

Краеугольное понятие нового Учения — Учитель. Осознание и принятие Учителя несказанно ускоряет эволюцию. Путь ученичества. Преданность и устремление. Учитель как абсолютное мерило жизни. О подражании Учителю. О выполнении Указов. 

Путь самоусовершенствования и эволюции — путь служения. Сотрудничество и ответственность. Путь расширения и раскрытия сознания. Дисциплина Мысли. Мысль как основа и причина Сущего. Культура сердца. Чувствознание. Творчество импульсов. Творчество и трансмутация низших энергий в тончайшие. Центры.

XI. Новое Знание и Наука.

Наука и религия. Не должно быть разъединения между верою и наукою. Учение — не вера, но завершение знания и науки. Вера должна быть обоснована научно и логически.

Методы Запада и Востока. Интеллект и интуиция — чувствознание. Сердце, дополняющее рассудок. Сердце, как великий синтез. К этому синтезу и будет приближаться человечество.

Физические аппараты и дух. Роль вдохновения в научных открытиях. Пространственная мысль. Центры заменят аппараты. 

Последние открытия и решения одной части науки приближаются к подтверждению проблем бессмертия духа. Теория вибраций. Радио, телевизия. Космические Лучи. Научные данные о строении атома и об электроне. Научные исследования и обоснования сущности мысли. Институты парапсихологии и пр. в Европе и в Америке. Внушение и гипнотизм. Телепатия и чтение мыслей. Радиоактивность мыслевых волн. Мысль как тончайшая материя — луч. Нуждаются в посредничестве психической энергии. Фотографирование аур — излучений.

Наука и Беспредельность. Новейшая наука приближается к кооперации с дальними мирами. Полеты в стратосферу. Ракеты на Марс. Исследования в астрофизике и астрохимии.

Учение в человеческой эволюции видит усовершенствование и трансмутацию материи. Три ступени материи и три Мира: физический, тонкий и Огненный Мир. Сознание человечества сильно разделило миры. Очередная задача человеческой эволюции — объединить три мира. Приближение тонкого и Огненного мира к физическому. 

Новая раса. Уплотненный астрал.

Новое знание и наука.

Беспредельность и дальние миры.

XII. Эпоха Майтрейи.

Восточные Учения о циклах в эволюции человечества. Кали Юга и Сатиа Юга. Исход старой и начало новой Эры ознаменовались Армагеддоном.

Важная часть Учения Живой Этики есть Учение об Армагеддоне, переживаемом теперь человечеством. Историческое происхождение слова «Армагеддон». Свидетельство Библии и Восточных Учений напоминает время Атлантиды. 

Бой сил Света с силами Тьмы, в который вовлечено все человечество и все силы. Братство сконцентрируется теперь на Армагеддон. Отстаивание Братством существования планеты. Удерживает планету от взрыва. Несменный Дозор. Главный центр битвы — в Тонком Мире, на физическом лишь отражение.

Понятие Света и Тьмы — Хаоса. Князь Мира сего и изолированность нашей планеты. Учитель и враг, как краеугольные понятия прогресса.

Отголосок битвы на Земле. Каждое духовное сознание находится в до сих пор неиспытанном напряжении. Разные знаки и огненные явления. Насыщенность атмосферы. Катаклизмы и перемены климата. (Цитаты из Учения.)

Пророчества из Библии и Учения. Битва с князем Мира сего. Победа архангела Михаила.

Великий отбор. Ускорение перевоплощений. Научные открытия. Сближение Миров.

Наступает эпоха Духовного Огня, эпоха Культуры, эпоха творчества. Постепенное обновление сознания. Космические токи и лучи принимают участие в мировом сдвиге и обновлении.

Единение и строительное созидание. Миссия женщины. Равновесие начал. Эпоха Матери Мира. 

Владыка Мира Высшего займет свое незыблемое место в сознании человечества.

КОНСПЕКТ КНИГИ О БРАТСТВЕ СВЯТОГО ГРААЛЯ (1939)

А. Сдвиг сознания.

Решительная борьба между старым и новым мышлением. Переустройство мира. Стремления наций к водительству и строительству. Некоторые же нации эти стремления довели до полного солипсизма и разъединения. Им снова угрожает средневековье духа.

С другой стороны — вне национальных границ — развивается планетарное сознание. Все человеческие события получают моментальный отголосок.

Искания духа в узких человеческих кругах. В широких же слоях — духовное равнодушие и окостенение. Нет осознания духа. Хаотическое в жизни. Все высшие понятия понимаются превратно. Мало исканий смысла жизни. Нет восприятия высших энергий.

В науке множество достижений, но, в большинстве случаев, чрезвычайно односторонних. Еще много предрассудков и материалистического подхода. В философии — спекуляция и софистика. В искусстве и литературе отражается упадок эпохи. Искусство диссонансов. Не кризис театра, но кризис духа.

Церковь неспособна уменьшить хаос. Религия утеряла свое верховно теургическое значение, как это было тысячу лет тому назад. Единение обыкновенно проявляется вне религии, в религии же — распри нетерпимости. Властвуют люди, не знающие Божественного Плана. Выступала ли Лига Наций когда-либо именем Христа? Религия, как духотворчество, должна преобразить весь строй и все понятия жизни. Человек должен быть сотрудником Бога. Но трагизм эпохи, что «три четверти человеческих устремлений идут против Космических велений», что большинство отпало от Иерархии Света. Прервав нить с Высшим, наша планета пришла в катастрофическое положение. Наша Земля больна. Время Атлантиды. Связь человеческого сознания с катастрофами. Космическая ответственность. Новый поворотный пункт в истории человечества — великое — быть или не быть. (Цитаты из Учения.) Нужно осознать, что человечество может спастись лишь примыканием к Иерархии Света.

Б. Закон Эволюции.

Смысл жизни. Беспредельность во всем. Первопотенциал — Беспричинная Причина Пространства — Первовибрация, Движение и Сила. Великое Дыхание. Беспредельный Разум. Anima Mundi. Огонь. Материя и Дух. Закон инволюции и эволюции, как сущность Космического Дыхания. Двойная Эволюция — трансформация материи, от грубого к тонкому, и эволюция монады, от полусознания к Беспредельному сознанию. Путь расширения сознания — путь гармонизации. Почему существуют градации сознания?

Семь рас. Закон перевоплощения. Вера в перевоплощение у древних народов, мыслителей и пр. Почему человек не помнит своего прежнего существования? Человек как вечный странник. (Цитаты.) Школа жизни. Руками и ногами человеческими. Назначение страданий. Закон Кармы. Человек как строитель. Спиральный ритм эволюции. Раскрытие сознания, как путь объективации. Три Мира и семь Принципов. Усовершенствование зерна духа. Путь эволюции, как путь подчинения низших принципов высшим. Путь трансмутации материи — огненный путь.

Врата. Богочеловек. Те, которые кончили цикл эволюции на Земле, или уходят дальше, или же остаются на Земле, чтобы принести себя на усовершенствование и спасение человечества. Старшие Братья человечества, Белое Братство.

В. Братство Св. Грааля в научном освещении.

1. Прославление Грааля в Средних Веках.

Прославление легенды о Граале. Монсальват. Святой Замок. Братство Грааля. Философский камень. Король Грааля.

2. Горы — Обители богов.

Значение легенд. Святые горы.

2а. Странствия в Земной рай (и острова блаженных).

2б. Град Китеж. Земной рай и страна блаженных.

2в. Община старейшин на Сионе.

Мистерии древности. Библия об Общине Святых.

3. Беловодье.

4. Пресвитер Иоанн.

Исторические данные об Общине Грааля. Источники легенды о Граале следует искать на Востоке. Пресвитер Иоанн. Глава легендарного восточного царства. Соприкасание Запада с Восточной культурой в средние века. Европейские хроники о Пресвитере Иоанне.

5. Средневековая поэзия о Пресвитере Иоанне.

«Парсифаль» Вольфрама Эшенбаха. «Новый Титурель» Альбрехта Шарфенберга. Поэма о Лоэнгрине и опера Р. Вагнера. Другие эпические труды средневековья. Все они говорят о возвращении Братства Грааля на Восток, среди высочайших гор, в царство Пресвитера Иоанна.

6. Путешествие Аполлония Тианского в Индию.

Община индусских Мудрецов. Закон левитации. Строй жизни этой общины и философия мудрых. Жизнь и уход Аполлония Тианского. Хождение Св. Зосимы в страну брахманов.

7. Храм Жизни по свидетельству Лао-Дзина.

8. Голос Востока (Белый остров).

Восток знает о существовании Братства, ибо мыслит сердцем. Благоговейное отношение к духовным Учителям и Подвижникам духа.

Белый Остров по Рамаяне, Махабхарате и Тайной Доктрине. Свидетельства Лао-цзы и Эккартсгаузена об Острове Мудрых. Томас Воган.

9. Шамбала.

Различные названия Братства. Н. К. Рерих о Шамбале. Труды Ю. Н. Рериха. «Путь в Шамбалу» в переводе Грюнведеля. «Красный путь в Шамбалу».

10. Другие свидетельства.

Путешествие братьев Касселла. Свидетельство Томаса Вогана, Чомы Кереса и Цыбикова. Костромские записи. Давид-Ниль, Оссендовский и Жан Марке-Ривьер. 

11. Позванные Братством.

Криптограммы Востока. Путешествие Христа и других Вел.Учителей в Обитель. Парацельс, Блаватская, Сен-Жермен, Фламель.

12. Священный камень Грааля.

Черный камень Востока. Сокровенный камень преданий. Камень испытаний в Библии. Кааба Магометан. Чаша Грааля.

13. Путь в Братство.

Почему Братство скрывалось в покрывале тайн? Из за трансцендентности условий Братства для земного сознания и неподготовленности человечества. Невозможность доказать что-либо скептику. К фокусу Высшего сознания прикоснуться может лишь тождественное сознание. Зов Владыки Грааля.

14. Старшие Братья.

Первая поведала о Братстве Блаватская. Свидетельство о Махатмах.

Г. Лестница Иерархии.

Понимание идеи равенства. Равенство, как его понимает обычное сознание и равенство с космической точки зрения. Все люди равны потенциально, как Божественные монады, но не на эволюционном пути. Неравенство ступеней человеческого сознания. Единственное мерило человека — качество напряженности его ауры.

Закон эволюции ведет к иерархическому принципу: принципу соподчинения низшего сознания Высшему, несвободной воли — освободившейся Воле, и к сотрудничеству с нею. Иерархия — Беспредельная Цепь высших творческих Воль и Сознаний.

Предварительное условие Иерархии — признание принципа авторитета. Почитание людей с духовными накоплениями явится основой будущего общества.

Второе условие — преданность Иерархии. Понятие свободы и дисциплины.

Третье условие — устремление к подвигу служения. Качество служения должно определить и принцип водительства. Служение как разумное сотрудничество.

В нашей эпохе, если где в общественных формах остался иерархический принцип, то больше как несознательное или периферическое явление. Потому наша эпоха большей частью выдвигает не духовно сильнейших, но лиц, обладающих односторонне сильной волей и интеллектуальными способностями.

Идеал иерархического общества — сплоченный гармонический организм и семья, где каждому предоставляется труд по его способностям и сознанию, где народом правит «духовный отбор», избранный иерархически Свыше. Цари — Посвященные глубокой старины. Хозяин народа и администратор Планеты. Актуальность принципа Вождя.

Иерархия в высшем смысле слова, как Ведущая Рука нашей планеты. (Цитаты из Учения.) Иерархия как абсолютное мерило нашей жизни.

Значение Иерархии — для расширения сознания, для строительства и для творчества. Примыкание к Иерархии — как космическое сотрудничество.

Высшая творческая Воля на нашей планете — Белое Братство.

Д. Великое Братство.

1. Эволюция человечества и рас. Питри, Лунные Предки и Прародители людей. Элохимы — Создатели человечества и Творцы миров. 

Планетарный дух (по «Чаше Востока»). Люцифер — Князь Мира сего и его падение. Сатана и темные. Обособленность планеты от общей эволюции Космоса.

В конце третьей расы является Братство, когда семь Великих Духов пришли с высших планет на Землю для ускорения эволюции человечества.

Солнечные Предки человечества. Великие Элохимы, Кумары, Коганы и другие названия Сыновей Божиих, которые воплощались среди людей как Божественные Наставники и Правители. Они направляют развитие рас, установили языки, научили строительству и земледелию, способ​ствовали развитию в человечестве интеллекта.

Маха-Коган — Высочайший Дух, принявший на Себя Великий Дозор Мира. Аватар Вишну.

Величайшая жертва и терпение. Миллионы лет на несменном Дозоре. Многократные воплощения.

Величайшая мощь и величие. Даже Блаватская высказывалась, что ее от ее Гуру разделяет несколько Манвантар.
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Научно-популярное издание

БРАТСТВО СВЯТОГО ГРААЛЯ

Рихард Яковлевич Рудзитис

� В старофранцузском романе «Искание Святого Грааля» («La Queste del Saint Graal») даже рыцари двора короля Артура все отправляются искать Грааль.


� «Мне не нужно никакой радости, 


Пока я не увижу Грааль… 


Это будет единственным стремлением 


Всей моей жизни» (нем.).


� Даже древнегерманский Один со своим Асгардом богов (азов) (сравни с Агартой!) пришел на Скандинавский полуостров через Россию — с Востока, из Византии, Греции, а по другим теориям — из Индии, из «Обители богов» или родины богов (Гудхем). Даже здесь за местными национальными представлениями прослеживается воспоминание о некоем общечеловеческом Свете.


� Интересно отметить, что Гете в статье «Три святых царя» ([66], с. 195, 197; [66а], с. 177, 178) также упоминает, что ему попадались сведения о том, что Пресвитер Иоанн в 1380 году посылал в Рим своих послов.


� Зачастую они почти не отличаются друг от друга, так что можно судить, что у всех писем был один первоисточник. Более подробно эти письма рассмотрены и пересказаны в монографии Царнке [103].


� «Возлюбленному во Христе пребывающему Иоанну, прославленному и благородному царю Индийскому, епископу преосвященному» (лат.).


� Царство Пресвитера Иоанна (лат.).


� Подробнее об этой версии см. [64], § 39–40; см. также [80], с. 11.


� Если мы признаем, что легенду можно рассматривать как прямое или косвенное отражение действительности, то, по мнению литературоведа В. Герца, это тем более справедливо по отношению к средневековому эпосу. «Средневековый эпический поэт, — говорит он, — подходил к материалу для своих произведений совсем не так, как современные писатели. Не красивая игра фантазии, но истина требовалась прежде всего. Еще не умели отличать историю от сказания. С древнейших времен для народных масс эпическая поэзия была единственным носителем исторической памяти… Как наши дети интересуются красивыми сказками лишь поскольку они правдивы, так же и для средневекового поэта не могло быть более тяжкого упрека, чем обвинение во лжи».


� Такую же разгадку тому, почему все цари таинственного индийского государства носят имя священника Иоанна, дает известная легенда Иоанна Хильдесхеймского о трех царях, которую с интересом рассматривает и Гете в вышеупомянутой статье «Три святых царя» и двух последующих: «Добавление» ([66а], с. 180) и «И еще раз три святых царя» ([66], с. 202–4; [66а], с. 180–2).


� Насколько популярно было указанное письмо, настолько же прославленным и распространенным сочинением был в свое время и «Новый Титурель», дошедший до наших дней во многих вариантах, — так наиболее просвещенные сознания выражали огонь своих сокровенных мечтаний.


� О «море текучего песка» говорят почти все ранее упомянутые легенды, связанные с государством Пресвитера Иоанна. Под этим песчаным морем подразумевается, очевидно, пустыня Гоби в Центральной Азии. (Гоби на древнемонгольском означает «море песка».)


� «Был ли среди людей, — говорит римский историк Вописк, — человек более безупречный, более чтимый, более значительный и более божественный? Умершим он возвращал жизнь; он сделал и сказал многое такое, чего не в силах сделать и сказать люди. Кто хочет узнать об этом, пусть прочтет греческие книги, в которых описана его жизнь» («Жизнь Аврелиана», XXIV, 8 — см. [10], с. 232).


� Также о великом греческом философе Ямвлихе, который жил нравственно чистой и высокодуховной жизнью, передают, что он в мгновения восторга был способен подниматься в воздух на десять дюймов. Древние свидетельства утверждают то же самое о великом Учителе Будде. Также прославленному в буддийских традициях сиамскому королю Пиа Метаку, духу глубоких познаний и великой преданности, дана была способность путешествовать по воздуху, подобно самарийскому «волшебнику» Симону Волхву (ср. также в жизнеописаниях Аполлония Тианского и Сен-Жермена [61] случаи их исчезновения!). Вообще в священных писаниях восточных учений неоднократно упомянуты подобные случаи из жизни великих подвижников духа, как вполне естественные факты, обусловленные закономерностями природы (современной наукой еще совершенно непознанными). Согласно Евангелиям, и Христос обладал способностью преодолевать притяжение земли, ходил по воде. Этот закон левитации, когда духовная энергия преобладает над физической и трансмутирует ее, подвластен лишь редким высокоразвитым существам. В новейшее время яркий пример тому можем найти в подвижнической жизни св. Терезы (XVI в.). В 20-й главе своей замечательной автобиографии [94] она описывает, как однажды во время богослужения, опустившись на колени, в духовном экстазе она почувствовала, что ее тело поднимается над полом. Свидетелями тому были и другие монахини, и она просила их не разглашать этот случай. Другое свое переживание она описывает следующим образом: «Однажды, в то время как я читала проповедь и в церкви присутствовали знатные дамы, я почувствовала, что Господь снова творит со мною подобное (т. е. левитацию), и хотя сестры приходили и удерживали мое тело, все же это было заметно. Сердечно я молила Господа не являть мне больше такой милости, которая привлекает внешнее внимание, и, кажется, Он благожелательно меня выслушал, ибо до сего дня я осталась предохраненной». Также во время встречи св. Терезы со св. Иоанном де ла Круа при восторженном собеседовании оба подвижника духа поднимались к потолку помещения. Мы не можем не верить и той убежденности Гете, с какой он в своем «Итальянском путешествии» рассказывает об итальянском святом Филиппе Нери (XVI в.), который в момент экстаза мог подниматься над землей и даже удерживаться в воздухе ([11], с. 346–7, 496). Такие случаи встречаются и в наши дни: ведь мы знаем рассказы очевидцев о феноменах индийских йогов и тибетских лам (как, например, на картине Н. Рериха, где изображен йог, сидящий на воде!). Но не будем искать далеко на Востоке: еще в начале прошлого столетия чудесным свидетельством закона левитации служила жизнь св. Серафима Саровского. О случаях, когда Преподобный ходил над землей и поднимался во время молитвы на воздух, упоминают несколько монахов-богомольцев. Так, один очевидец передает: «Идем мы лугом, трава зеленая да высокая. Оглянулись, глядим: батюшка-то на аршин выше земли, даже не касаясь травы. Перепугались мы, заплакали и упали ему в ноги». А он запретил им рассказывать об этом до смерти его ([15], с. 89–90 и др.).


Это и неудивительно, ведь подвижники духа, в сущности, живут на грани двух миров — сфер физических и духовных энергий, и могут быть мгновения, когда этот потусторонний мир настолько магнетически насыщает и преодолевает все вибрации их физической сущности, что и она начинает подчиняться другой закономерности.


� В своем описании путешествия автор, по-видимому, главным образом основывается на воспоминаниях, оставленных учеником Аполлония Дамидом, которому разрешено было присутствовать лишь при некоторых беседах, притом он, вследствие своего небольшого образования, не был в состоянии во многое углубиться.


� По учению стоиков, эфир есть тончайшее первичное вещество, огненное дыхание вселенной, из которого все происходит и которое проникает все сущее.


� «Как это происходит, — вопрошает современник Аполлония Юстин Мученик в явном смятении, — что талисманам Аполлония, как мы видим, присуща сила охранять от разъяренных, бушующих волн, от буйных ветров и от нападений хищных зверей; и в то время, как чудеса Господа нашего (Иисуса) сохраняются только в преданиях, чудеса Аполлония являются нам как действительные и многочисленные факты наших дней?» («Quaestiones», XXIV — см. [55], т. 2, с. 97).


� Вообще предание приписывает Аполлонию способность «делимости духа», т. е. сообщается, что его одновременно видели в разных местах. Также о Пифагоре легенда передает, что он в одно и то же время находился в Турции и в Метапонте (город на юге Италии).


� По Восточным Учениям, человечество сейчас переживает конец Кали-юги, эпохи тьмы, которую сменит Сатья-юга, эра света.


� Вспомним, что и в сказаниях о Граале говорится о песчаном океане, т. е. пустыне.


� Ч. де Кереш родился в 1784 г. В 1822 г. попал в Северную Индию, где занимался изучением тибетского языка и литературы. Умер в 1842 г. в Сиккиме.


� Оссендовский, очевидно, писал об этом под влиянием очерка Сент-Ив д’Альвейдера «Миссия Индии в Европе». Хотя последний труд целиком посвящен «Агарте — государству посвященных», но в общем приведенные там сведения так далеки от свидетельств других авторов и правды, что здесь не имеет смысла останавливаться на нем подробнее.


� Вообще жизнь Сен-Жермена овеяна легендами, и столь же запутаны и хронологические данные о его жизни. Известны приводимые некоторыми очевидцами факты встреч с ним после «официальной даты» его смерти.


� Голубь — христианский символ Св. Духа.


� Будду обычно изображают сидящим на лотосе (символ просветления духа и синтеза).


� Увеличивая силу звука (ит.). 


� Ее ученик Синнетт описывает случай из последнего периода жизни Блаватской, когда в Бомбее она так тяжело заболела, что была уверена в своем уходе. Тогда она получила приказ немедленно отправиться в Гималаи, через границу Сиккима, в Ашрам Учителей, откуда она спустя три дня вернулась выздоровевшей ([92], с. 152–5).


� Мировая Душа (лат.).


( Из книги «Криптограммы Востока».


( Из книги «Врата в Будущее».


* Рихард Рудзитис всю свою жизнь работал над книгой о Братстве Святого Грааля, но так и не успел завершить этот труд. Перед уходом он произнес: но я же не могу умереть, я еще не закончил книгу о Братстве и о Матери Агни-Йоги (Е. И. Рерих)…


* В ряде случаев были использованы более поздние публикации (после 1960 г.). Если под одним номером отмечено несколько изданий книги, ссылки даются на последнее из них. — Ред.


* Цитаты из [52] приводятся по этому изданию. — Ред.
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