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Испытание, ученичество, посвящение
Понятие «духовного пути» прочно вошло в современный лексикон. Однако конкретные «вехи» этого «пути» каждая традиция задает по-своему. Путь духовного развития представляет собой не столько плоскую дорогу, сколько пирамиду для восхождения, каждую из ступеней которой можно принять за собственно дорогу целиком. 

На самом деле, духовный путь пролегает как бы на нескольких уровнях, и нельзя попасть сразу на последний, не пройдя последовательно один за другим, начиная с самого первого.  Таких уровней всего три. Первый из них называется «путем испытаний», приводящим человека к необходимой в духовной практике чистоте.

Катарсис

Чтобы правильно и всеобъемлюще понять проблему «очищения», нужно сразу оговорить, что очищению и проверке подвергается формальная сторона человеческой природы, а не его божественный Дух. Эта формальная природа человека тождественна бытию Луны. Именно из-за Луны человек подпадает под закон воздаяния, закон смерти и перерождения, а также подвержен болезням, заблуждениям и т.п. Преодоление Лунного является глобальной задачей всего нашего Космоса
.

С точки зрения антропософии, человек с самого первого момента появления на космической арене был существом Атманическим! В последствии он приобрел себе еще Буддхи и Манас. Но не только их, а еще и то, что называется шарира, т.е. Лунный принцип телесности. Этот лунный принцип троичен: стхула (плоть), линга или сукшма (тонкое тело) и карана (причинность). Стхула-шарира покрывает для нашего сознания наш Атман, а карана-шарира покрывает наш Буддхи
. Как говорит йогический текст, человек принимает невечное за вечное, причиняющее страдание за несущее счастье, не-Атман принимает за Атман. Задачей очищения является высвобождение из-под Лунного влияния более тонких принципов человека.

С самого начала бытия человек оказался связан с материальным миром. И так будет до самого конца Космоса, но в финале времени человечество приобретет новое свойство. С точки зрения астрологии, людей олицетворяет Венера
. Венера – существо своеобразное. Вот как ее характеризует Штейнер:

«Венера, в определенном отношении – как бы получше выразиться – отвращается от всего универсума. Она очень чопорна в отношении универсума, она ничего не хочет знать об универсуме. Она рассматривает универсум так, как если бы, будучи подвергнутой его влиянию, она лишилась бы своей девственности. Она ужасно бывает шокирована, если из внешнего универсума к ней приходит какое-нибудь впечатление. Она не желает универсума, отклоняет любых ухажеров из внешнего универсума. Это трудно выразить, поскольку отношения, естественно, должны быть выражены земным языком, но дело обстоит именно так. Напротив, она чрезвычайно чувствительна ко всему тому, что приходит именно от Земли. в определенном смысле, Земля поистине является любовником Венеры. Если Луна отражает вокруг себя весь универсум, Венера ничего не отражает от универсума, она не хочет ничего знать об универсуме, но она любовно отражает все, что приходит от Земли. Мы еще раз увидим всю Землю со всеми ее душевными тайнами, если душевным оком подсмотрим тайны Венеры.

Дело обстоит так, что люди на Земле, в сущности, ничего не могут узнать относительно тайн своих душ, если не воспримут их отраженными от Венеры. Она всматривается глубоко в сердца людей, ибо это интересует ее, она это подпускает к себе. Примечательно, что все самое интимное на Земле еще раз является на Венере в отраженном виде. Она так преобразует все в своем отражении, как в человеческих сновидениях преобразуются внешние события физической жизни. Она воспринимает земные события и превращает их в сновидческие образы. Так что, собственно, весь путь, который Венера совершает вокруг Земли, является, в сущности, грезой. И в разнообразных сновидениях живут превращающиеся в сны земные тайны людей. Венера даже стоит в близких отношениях с поэтами. Только поэты этого, естественно, не замечают, но она часто имеет дело с поэтами.

Но вот что является примечательным: я сказал, что она отклоняет весь остальной универсум; так оно и есть. Но она не равным образом отклоняет все, что приходит из универсума. Венера отвергает все, что приходит из универсума, не отклоняя лишь то, что приходит от Земли. любой ухажер, сказал я, отвергается ею, но она внимательно прислушивается к тому, что говорит Марс. Она преобразует, просветляет свои сновиденческие переживания тем, что она получает благодаря сообщениям Марса»
.

Итак, человечество все время существования мира связано с материей, также как Венера погружена только в земные дела. В антропософии космологическим фактом является то, что Венера полностью реализует себя в будущем, 6-ом цикле развития Солнечной системы. Лунный принцип уже развился, когда Система проходила 3-ий этап.

«Только если вы припомните, что нашему нынешнему земному развитию предшествовало древнее лунное развитие, то в согласи с тем, что было изложено только что, вы сможете сказать себе, что хотя, конечно, наша нынешняя Луна – это часть древнего лунного развития, что она представляет собой не его. Ибо она продвинулась не только до Земли, но даже и за ее пределы. Она не смогла подождать, пока Земля станет «Юпитером»
, и из-за этого застыла. Следовательно, Луна перепрыгнула этот пункт, она вышла за пределы нормального развития и из-за этого окоченела, если говорить о ее материальной стороне; что же касается того, что принадлежит ей духовно, то, конечно, нет»
.

И этот Лунный принцип ненормально действует в настоящем 4-ом цикле развития и перейдет еще дальше, в 5-ый, где только и обретет нормальность.

Так вот, Венера прислушивается к Марсу, т.е. к той силе, которая борется против Луны. Это значит, что люди должны прислушиваться к Ангелам, чтобы преодолеть трудности, созданные Луной. Вся эта борьба и отношения светил объединены знаком Скорпиона, где Марс выступает эзотерическим управителем, а Луна олицетворяет все слабеющее и злое и терпит поражение. Человек, если он вступает на путь испытаний и очищения, должен вступить в союз с Ангелами, хотя люди и Ангелы относятся к Земле противоположно. Ангелы отпинывают земное и готовы следовать путем разрушений и страдания, в то же время имея в себе зерно мудрого сострадания.  Венера же крайне заботлива к Земле и старается удовлетворить желания и потребности каждого творения гармоничным и воспитательным способом. Впрочем, если Венеру больше волнует Земля, то Ангелов заботит Луна. 

Цель земного бытия (вместе с людьми) не может быть достигнута ранее, чем будет преодолено Лунное начало. Сейчас, в 4-ом цикле развития мира, Земные качества только разворачиваются и добиваются преобладания. В 5-ом цикле Ангелы выполнят свою миссию, преодолев Лунные тенденции 3-го цикла. И только после этого, в 6-ом цикле свою миссию выполнят люди, преодолев нынешние земные тенденции. В 6-ом цикле все земное исчезнет, ничего материального не останется, но будут различные типы человеческих существ. Тогда люди, вобравшие в себя все земное, смогут войти в Солнечное (звездное) бытие. 

Итак, Марс в Скорпионе знаменует собой катарсис испытуемого. 

«Совершаемые ясновидящим испытателем подготовительные упражнения состоят главным образом в том, что он совершает во время дневного бодрствования. Это такие духовные отправления, которые сильно действуют на его астральное тело и «Я», которые имеют столь сильное внутреннее действие, что, когда потом — во время сна — астральное тело и «Я» выходят из физического и эфирного тела, они находятся под действием того, что сделал человек для особой подготовки к ясновидящему исследованию.

Итак, возьмем два случая: обыкновенного человека, живущего нормальной жизнью, с утра до вечера отдающегося впечатлениям внешнего мира, отдающегося тому, что действует на внешние чувства и рассудок. Вечером он засыпает и его астральное тело выходит из физического. В этом случае астральное тело будет совершенно отдано тому, что было пережито за день. Оно следует эластичности физического тела, а не своей собственной эластичности. Нечто иное происходит, когда человек — путем медитации, концентрации и других упражнений, предлагаемых для достижения высшего познания тем, которые хотят идти этими путями, — переживает за время своей дневной жизни сильное воздействие на свою душу, то есть на свое астральное тело и «Я». Тогда, следовательно, он из своей повседневной жизни выделяет определенные промежутки времени, совершая в них нечто иное, чем во время обычной повседневной жизни. Тогда в определенные промежутки времени он будет отдаваться не тому, что может сказать его чувствам и рассудку внешний мир, но и тому, что является вестью и следствием духовных миров. Если он отдается таким вещам, если он посвящает медитации, концентрации и другим упражнениям хотя бы лишь короткое время дневной, бодрственной жизни, тогда это так сильно действует на его душу, что, выходя ночью из физического тела, астральное тело познает воздействие этой медитации, концентрации и следует другим эластичностям, чем эластичность физического тела. Поэтому методы достижения способности ясновидящего исследования состоят в том, что учителя этого исследования применяют все испробованное в течение тысячелетий знание медитаций и концентраций, которые должны быть предпринимаемы во время дневной жизни с тем, чтобы потом, ночью, они оказали преобразующее воздействие на астральное тело.

Вы видите, мои милые друзья теософы, как велика ответственность, которую берет на себя всякий, кто дает своим ближним такие упражнения. Такие упражнения не нечто вымышленное, они — следствие духовной работы в мистериях, в школах тайного познания. Как известно, то, что предписывают эти упражнения, действуют на душу таким образом, что, выходя вечером с наступлением сна из физического тела, она правильно образует свои духовные глаза, духовные уши и духовное мышление. Если что-нибудь делается неверно, если делаются неверные упражнения, то тогда они, конечно, тоже действуют, и последствия не замедлят проявиться, но тогда, выражаясь понятиями чувственного мира, в астральном теле будут построены противоестественные формы. Что это значит: в астральном теле будут построены противоестественные формы? Это значит, что будут построены формы, противоречащие великому мировому целому, не подходящие к нему. Тогда в этой области произошло бы подобное тому, как если бы в нашем физическом теле были построены органы, не могущие правильно слышать внешних звуков, видеть внешний свет, не подходящие к внешнему миру. Путем неправильной медитации и концентрации человек был бы, таким образом, поставлен в противоречие с миром в отношении своего астрального тела и своего «Я», и, вместо того чтобы получить органы, через которые могли бы постепенно осветиться этот духовный мир, он был бы тогда сокрушен влияниями духовного мира, он должен был бы пережить эти влияния не как благо, не как обогащение себя, но как нечто, разрушающее его жизнь. И если методы были совершенно неверны, то как нечто, разрывающее все его существо…
Первая ступень, на которой мы преобразуем свое астральное тело так, что оно получает органы, называется очищением на том основании, что астральное тело очищается от сил внешнего мира и соединяет с собой внутренние силы — очищение, КАТАРСИС»
.
Испытание обязательно подразумевает борьбу. А поражение в этой борьбе должны потерпеть Лунные свойства врожденного темперамента, память и грехи предков, находящие себе арену как в наследственности, так и в кармической предопределенности. Вполне вероятно, что человек во время испытаний не должен быть озабочен сексуальностью и продолжением рода, а семейным нужно перестать грешить, чтобы не перекладывать груз на потомков
. Перед семейными людьми стоит задача не увековечивать себя в детях так, чтобы те выполняли желания родителей или пытались реализовать в жизни то, чем хотелось стать самим родителям. Не зря Штейнер говорил о том, что заложенная им «вальдорфская» педагогика имеет своей миссией возрождение манихейства, суть которого в преображении злых. В антропософской педагогике на первом месте стоит определение темперамента ребенка с характерными для такого темперамента слабостями и греховными тенденциями (агрессивность или пораженчество, тупость или поверхностность) и методов перевоспитания. Взрослые могут подойти к определению своего темперамента уже самостоятельно, применяя, к примеру, сидеральную астрологию, точно определяя как свои Лунные наклонности, так и кармические тенденции.
Достаточно характерно образ борьбы выступает в германских сказаниях. Например, Зигфрид, или Сигурд, убивает дракона и становится почти неуязвимым. Однако у него все равно есть слабое место, которое может привести, и приводит его к погибели. Причем этой гибели способствовали перипетии любовных отношений.
«Когда человек становился инициированным и знакомился с духовными силами, о нём говорили: он совершил путешествие в царство добрых мертвых, в Альфгард, чтобы добыть там золото Нифельхейма, которое является символом мудрости. Зигфрид был древнегерманским посвященным в то время, когда распространялось христианство. Он был неуязвим, за исключением одного места, поскольку в этой нордической инициации ещё принимал участие Локи - бог желаний в облике Хагена. Именно Хаген поражал инициированных в слабые места. Образ Брунхильды «Саги о Нибелунгах» аналогичен женскому божеству эллинов, Афине Палладе. На Севере он означал воплощение диких, смертоносных и воинственных элементов. В Зигфриде нам представлен древнегерманский посвященный»
.  
Чрезвычайное развитие принципы Марса получили в северном оккультизме тротов/друидов. К этому оккультизму (магии и колдовству) имела отношение и Е.П. Блаватская. По свидетельству Штейнера, в прошлом земном воплощении Блаватская прошла обучение в школе друидов в Ирландии. Марс владеет Скорпионом как эзотерически, так и в бытовом плане. И если духовная миссия Марса озвучивается как «Я борец и из битвы выхожу победителем», то бытовая: «Пусть царит майя и правит обман». Друиды доводили свои способности до совершенного овладения майей. Вот что говорил об этом Штейнер:
ШЕСТОЙ ДОКЛАД в Берлине, 30 сентября 1904
МИСТЕРИИ ДРУИДОВ И ТРОТТОВ
Наши средневековые Легенды, - Парцифаль, рыцари круглого сто​ла, Гартман фон Aye - несмотря на то, что обычно понимается лишь их внешний смысл, показывают нам эзотерические образы мистичес​ких истин. Где следует искать их истоки? Их следует искать в эпохе, предшествующей распространению христианства. Христианство органически усвоило то, что жило в Ирландии, Шотландии и северных странах. Истоки духовной жизни Европы ведут к центральным ложам Скандинавского полуострова, ложе троттов и ложе друидов. Друид означает ясень. Но это лишь внешне указывает на то, что чувствовали древние германцы, воспринимая указания друидов под ясенем.
Тротты и друиды были самыми древними германскими посвященными. В Англии ложа друидов сохранилась до правления королевы Елизаветы. Всё, что мы можем прочесть в «Эдде» и найти в германских мифах, восходит к этим ложам. Жрец-друид всегда был поэтом. Легенды представляют не просто символы или аллегории, - их тоже - но ещё и нечто другое.
Возьмём, например, легенду о Бальдуре. Мы знаем, что Бальдур - это надежда богов, что его убил Локи веткой омелы; бог света был убит. Этот рассказ имеет глубокий мистериальный смысл, который был не только известен, но и пережит каждым посвященным.
При посвящении в мистерии троттов и друидов первый акт назывался "Поисками тела Бальдура". Предполагалось, что Бальдур всегда жив. Поиски заключались в полном разъяснении человека; Бальдур был человеком, который принадлежал прошлому. Когда-то человек был другим, не таким, как сегодня, он не был диффиренциирован, не спустился до переживания страстей, но жил ещё в более тонкой, текучей материи. Бальдур - святящейся человек. При действительном понимании эти вещи, которые являются нам как символы, берутся в более высоком смысле. Человек, который не погружён в то, что сегодня называют материей, и есть сам Бальдур. Он живёт в каждом из нас. Жрец-друид должен в себе самом найти этого более высокого человека. Ему объяснялся смысл этой дифференциации от высокого до низкого [ступени человечества]. Тайна каждого посвящения - рождение в себе более духовного человека. То, что жрец проходил довольно быстро, для обычного человека требовало более длительного развития. Друиды принимали это посвящение, чтобы стать водителями других людей. Более одухотворённый человек должен теперь преодолеть материю и вновь достигнуть этого более высокого состояния. Это рождение высшего человека во всех мистериях всегда происходит определённым образом. Погружённый в материю человек должен вернуться к жизни; ему следовало пройти через ряд реальных переживаний, которые невозможно сравнить ни с одним из чувственных переживаний на этом плане.
Этапы посвящения. На первом этапе подводили к так называемому трону необходимости. Ставили перед бездной; на собственном теле действительно испытывали, как живётся в низших царствах природы. Человек является и минералом, и растением, но современный человек не может пережить этого, он не может пережить то, что переживают элементарные субстанции, и тем не мене, всё затвердевающее, принуждающее в мире происходит от того, что мы являемся также минералами и растениями.
На следующей ступени перед человеком ставится всё, что живёт в животном царстве. Следовало видеть всё, что, вздымаясь и бурля, живёт в радостях и страданиях. Человек должен созерцать это, поскольку цель посвящения - созерцать за кулисами мирового бытия. Человек не знает, что его физическая оболочка лишь скрывает то, что проносится вихрем через астральное пространство. Покров майи является непроницаемой оболочкой, и посвященный должен заглянуть за неё - оболочка падает, человек созерцает ясно. Это особый момент: жрец видит, что оболочка сдерживает инстинкты, которые, будучи освобождёнными, стали бы опасны.
Третья ступень ведёт к созерцанию великой природы. Эту ступень человеку без подготовки понять ещё довольно трудно. Покоящаяся здесь великая оккультная мощь и выражающиеся в этих природных силах мировые страдания обращают внимание человека: на то, что есть силы, которые он переживает совсем не так, как своё собственное страдание.
Следующее испытание называется "вручение змеи" через верховного жреца. Значение этого объясняет нам легенда о Тантале.
Милостью [как Тантал] заседающих в совете Богов можно злоупотребить. Это указывает на действительность, которая хотя и поднимает человека над самим собой, но связана с опасностями, которые не преувеличены в муках Тантала. Человек обычно говорит, что он не в состоянии противостоять природным законам. Они являются [творящими] мыслями. Теми мыслями, которые есть лишь тенеподобные головные мысли, ничего нельзя сделать; этим пассивным мыслям противопоставлены продуктивные, плодотворные мысли, которые созидают и творят мировые вещи и пронизаны спиритуальными, духовными силами. Оставленная личинка - это только оболочка гусеницы; но пронизанная продуктивными мыслями она является живой. В оболочку мыслей вливаются действующие, творящие силы, так что жрец мог не только созерцать мир, но и действовать в нём как маг. Но существует опасность злоупотребить этим. На этой ступени оккультист получает определенную силу, посредством которой он может вводить в заблуждение даже высших существ. Он должен не только знать истину, но пережить её, должен решить, является ли нечто истинным или ложным. Это означает: вручение змеи верховным жрецом.
В духовном, как и в физическом, также имеется позвоночник, который открывает доступ к духовному мозгу. Это происходит на третьей ступени посвящения ["Вход в лабиринт"]. Человек поднимается из Кама, и ему даётся духовный позвоночник, чтобы достигнуть спиралей духовного мозга. Извилины лабиринта на духовном плане есть то же самое, что извилины мозга на физическом. Человек получал доступ в лабиринт, в извилины высшего плана.
Затем он даёт обет молчания; перед ним кладут обнаженный меч, и он даёт страшную клятву. Он никогда не расскажет о своих переживаниях тем, кто, в отличие от него, не был посвящен. Эти глубокие тайны невозможно было открыть просто так. Но посвященный мог придать легендам такой вид, что они становились выражением вечного. В результате этого получали, естественно, большую власть над другими. Составляя такие легенды, запечатлевали нечто в человеческом духе. То, что обычно рассказывалось, забывалось, и только незначительная часть переживала смерть. Вечные истины всегда переживают смерть. Из истин обычной науки очень немногие переживают смерть. Вечные истины, безусловно, переживают и являются опять в новой инкарнации. Жрец-Друид говорил из высших планов. Его рассказы, даже если они были простыми, выражали высочайшие истины и проникали глубоко в души. Перед ним были простые люди, но истины проникали в их души, и они усваивали нечто, что вновь рождалось в последующей инкарнации. Тогда люди пережили истины сказок. Поэтому сегодня мы обладаем подготовленным духовным телом, и если мы постигаем сегодня высшие истины, то потому, что мы подготовлены к этому.
Таким образом в эту эпоху была подготовлена духовная жизнь Европы, была подготовлена почва, на которой могло развиваться христианство. Учителя [друиды] ещё остались, и кто ищет, тот найдёт доступ к тому, чему обучали в этих ложах.
Принеся клятву на мече, он [жрец-друид] должен был выпить определённый напиток, и выпить его из человеческого черепа. Это означало, что он перерос человеческое. Друид-жрец должен пережить это чувство по отношению к низшему телу. То, что живёт в теле, он должен воспринимать настолько объективно, настолько отстранённо, что рассматривать это лишь как сосуд. Затем он посвящался в высшие тайны и поднимался в высшие миры, где встречал живого Бальдура. Его вводили в гигантский дворец, покрытый сверкающими мечами. Его встречал человек и подбрасывал вверх семь цветов [семь планет]. Посвящаемый видел три трона, на которых восседали Троны, Херувимы, Серафимы. Так становился он настоящим солнечным жрецом.
Многие, читающие «Эдду», не знают, что она рассказывает о том, что действительно происходило в древних мистериях троттов. Необычайная власть была сосредоточена в руках древнего жреца-тротта, власть над жизнью и смертью. Но с течением времени всё разлагается. Друиды достигли однажды самого высокого, самого священного. Но ко времени распространения христианства многое деградировало, появились черные маги, так что христианство было как бы спасением.
Одно только изучение этих древних истин наглядно объясняет почти весь оккультизм. Ни один камень храма друидов не клался так, как сегодня, но в точном соответствии с астрономически измерениями; также были расположены и двери. Друиды-жрецы были архитекторами человечества. Слабое отражение этого осталось в воззрениях масонства.
Учили смотреть сквозь астральную материю и видеть
Солнце в полночь:

1. Посвящение
Вручение змеи: 

2. Посвящение
Спуск в лабиринт: 

3. Посвящение
Просветление

Очищение является необходимым условием для подхода к тому, что называется духовным ученичеством. Как целью испытаний является катарсис, так целью ученичества является просветление, которое должно затронуть в обязательном порядке эфирный проводник - «жизненное тело» человека, оживляющее плоть. В китайской культуре представление о жизненном теле сохранилось в виде учения о меридианах, по которым циркулирует жизненная сила чи (ци, ки). В индуизме подчеркивают не столько меридианы, сколько особые места на них (или точки пересечения нескольких меридианов), которые называют чакра – «колесо», или центрами силы.  Описание эфирного механизма просветления есть у Штейнера.

«Мы спрашиваем себя, как же возможно, — сегодня мы ответим на этот вопрос абстрактным образом, в ближайшие дни это будет сделано конкретно, — как может человек достигнуть подобной независимости от физического тела, как может он привести себя в состояние, подобное физической смерти? Он может привести себя в такое состояние лишь исключительно через образование известных ощущений и оттенков ощущений, столь сильно охватывающих душу, что они охватывают своей силой эфирное тело и поднимают его из физического. Следовательно, в душе должны действовать столь сильные импульсы ощущений, импульсы мысли, импульсы воли, чтобы там возникла внутренняя сила, могущая, хотя бы на несколько мгновений, освобождать эфирное тело от физического. Физическое же тело в эти мгновения, безусловно, должно быть мертвым (умирать) для обычной, нормальной человеческой жизни. Но ничто подобное не может в наш период развития человечества быть проведено путем внешних, физических мероприятий. Тот, кто стал думать, что эти вещи могут быть проведены путем физических мероприятий, поддался бы именно большому и сильному заблуждению, обольщению. Он захотел бы войти в духовный мир, оставаясь при делании, при фактах физического мира, это значит, что он не пришел еще к действительной вере в силу духовных миров. Процессы, приводящие это, подобное смерти, состояние, должны быть исключительно внутренними процессами, процессами сильной, энергичной душевной жизни. Оставаясь в абстрактном, мы можем сегодня заранее сказать, что существенное для приведения подобного состояния заключается в том, чтобы человек пережил изменение, переворот в сфере своих интересов. Человек наделен известными интересами в обычной жизни. Вы знаете, что эти интересы действуют, начиная с утра и до вечера. Человек интересуется — в чем он совершенно прав, ибо он должен жить в этом мире, — всем, что действует на его физические ощущения, он интересуется всем, что выступает перед ним во внешнем мире. К одному он имеет больший, к другому меньший интерес, одному он посвящает больше, другому меньше внимания, это так естественно. И в этих, то приливающих, то отливающих интересах, приковывающих его известными притягательными силами к ковру внешнего мира, в этих интересах живет человек. И в этих интересах живет огромное большинство современных людей. Однако существует возможность, чтобы, не нанося вреда свежести и жизненности этих внешних интересов, человек создал бы в своей жизни мгновенья, когда не действовали бы эти внешние интересы, когда, выражаясь радикально, абсолютно весь внешний мир становился бы безразличным, когда человек умертвил бы все силы интереса, приковывающие его к тому или иному в чувственном мире. Было бы неверно, если бы человек не покидал этого умерщвления интереса ко внешнему миру, при известных праздничных мгновениях жизни, а распространял бы это умерщвление на всю жизнь. Такой человек был бы неспособен к общей работе над внешним миром. Мы же в своей жизни призваны действовать на внешний мир и на его делание. Поэтому мы должны оставлять и сохранять для праздничных моментов эту возможность убивать в себе все, все внешние интересы к окружающему миру, мы должны завоевать себе, так сказать, двойственную природу так, чтобы, с одной стороны, мы могли живо и бодро участвовать во всем, что развивается вовне как радость и горе, наслаждение и страдание, как цветущая, прозябающая и умирающая жизнь. Мы должны сохранить в себе для нашей земной жизни эту свежеть и нетронутость интереса к внешнему миру. Мы не должны сделаться чужестранцами на земле, ибо тогда мы действительно действовали бы только из эгоизма и похитили бы наши силы с той арены, которой они должны быть посвящены во время нашего современного развития. Но, с другой стороны, для того чтобы мочь подниматься в высшие миры, мы должны образовать другую сторону своей природы, которая состоит в умерщвлении, в убиении в нас (в праздничные мгновенья жизни) интересов к внешнему миру. И если мы имеем терпение и настойчивость, энергию и силу упражняться в этом убиении интересов к окружающему миру так долго, как того потребует наша Карма, тогда, после достаточного упражнения, благодаря этому умерщвлению интереса к внешнему миру, в нашем внутреннем освобождается огромная, мощная сила. Что мы таким образом убиваем во внешнем мире, оживает в высшей степени во внутреннем мире. Мы познаем совершенно новый род жизни, мы проходим через тот момент, когда мы можем сказать: то, что мы можем видеть глазами, слышать ушами, ведь есть только часть всей жизни, это есть только малая часть жизни. Существует совсем другая жизнь, жизнь в духовном мире, воскресение в духовном мире, выхождение из того, что обычно называется жизнью: выхождение, результатом которого является не смерть, но более высокая жизнь. Когда эта чисто духовная сила в нашем внутреннем достаточно окрепнет, мы сможем мало-помалу переживать такие моменты, в которые мы имеем власть и господство над своим эфирным телом, так что это эфирное тело будет принимать не ту форму, к которой его принуждают упругие силы легких и печени, но ту форму, которую запечатлели прежде через медитацию, концентрацию в своем астральном теле; тогда в эфирном теле мы делаем как бы оттиск пластической формы астрального тела и поднимаемся выше от подготовления к просветлению, к следующей ступени ясновидящего исследования. Первая ступень, на которой мы преобразуем свое астральное тело так, что оно получает органы, называется очищением на том основании, что астральное тело очищается от сил внешнего мира и соединяет с собой внутренние силы — очищение, КАТАРСИС. Та ступень, на которой астральному телу удается запечатлеть в эфирном теле свою форму, связана с духовным озарением нашего окружающего, нам открывается окружающий нас духовный мир, наступает ПРОСВЕТЛЕНИЕ. Только что описанное мною связано с известными опытами, через которые проходит человек, с опытами типическими, одинаковыми у всех познающих, у всякого идущего по пути тогда, когда он созреет для этого и когда он обратит должное внимание на известные, лежащие над чувственным, вещи и процессы. Первый опыт, наступающий через организацию астрального тела, следовательно, наступающий как воздействие медитации, концентрации может быть выражен как переживание чувства. Ощущение как переживание, желая описать которое, мы лучше всего могли бы назвать происходящим в себе разделением всей нашей личности. В то мгновенье, переживая это, человек говорит в себе: теперь, собственно, ты стал как бы двумя личностями. Ты подобен мечу, вложенному в ножны. Прежде ты мог сравнивать себя не с мечом, вложенным в ножны, а с мечом, слитым со своим ножнами, состоящим из одного куска; ты чувствовал себя в единстве со своим физическим телом, теперь же, находясь в своем физическом теле как меч в ножнах, ты все же являешься существом, чувствующим себя сверх того, как нечто вне ножен физического тела, в которые оно (это нечто) вложено. Правда, чувствуешь себя в своем физическом теле, но не чувствуешь себя сросшимся с ним, не чувствуешь себя состоящим с ним из одного куска. Это внутреннее освобождение. Это внутреннее чувство себя самого, как второй личности, вышедшей из первой. Это первое большое переживание на пути к ясновидящему созерцанию мира»
.

В этом отрывке лекции Штейнер упомянул об одном из принципиальных моментов ученичества – о переносе интересов из внешнего мира на внутренние. Это момент чрезвычайной важности. Астрология рассматривает ученичество в связи с созвездием Стрельца, где эзотерические процессы связаны с планетой Земля. И одновременно с этим, в бытовой интерпретации, Земля в Стрельце «падает», гибнет, теряет свое влияние и значение. Интересы человека действительно направлены обычно наружу, во вне, в то материальное поле, которое являет нам наша Земля. Человек делает своей целью земные ценности, деньги, большой урожай, деликатесную еду, энергетические ресурсы и захват территорий. Ученичество подразумевает приход к тому, что стремление к ценностям мира утрачивает для человека свое значение! «Мудрый, что ни день, то теряет». Такого человека считают «не от мира сего». 

Однако отсутствие материальных побуждений не означает, что человек утрачивает стремление к чему-либо вообще. Если ученик не бьется над какой-то эзотерической, духовной задачей, над достижением вполне определенной внутренней цели, то это не ученичество! Ученика как раз характеризует огненное устремление, настойчивое преследование какой-то духовной цели.

Особенно яркий пример подобной устремленности ученика дает нам предание о Гаутаме Будде Шакьямуни. 

Будда, согласно преданию, родился у подножия Гималаев на границе Непала и Индии. Он был ребенком царя, возглавляющего народ шакьев. Только появившись на свет, он встал на ноги и произнес: "Небеса - вверху, небеса - внизу", что толковалось: "Я совершенен и на небе, и на земле". Царица назвала сына Сиддхартха, что означает "Тот, кто достигает целей".

После рождения ребенка, царь созвал восьмерых брахманов, чтобы они предсказали судьбу принцу. Семеро из них пророчили Саддхартхе власть над всем миром, и только восьмой сказал: "Царевич познает земные страдания, покинет родной дом и будет великим Буддой".
Через семь дней после рождения сына, умирает его мать. Отец решает воспитывать сына "чакраватином" - идеальным царем. Он хотел обмануть пророчество, потому что Сиддхартха был его единственным наследником. Всячески приучая сына к роскошной жизни, царь стремился скрыть от него негативную сторону бытия: даже слуги во дворцах получали пищу, не уступавшую царской. Отшельники не приближались ко дворцу. В 16 лет Сиддхартха женился на своей кузине Яшодхаре. Отец забыл о своих переживаниях, его сын вроде бы встал на правильный путь воина и правителя. Но у Сиддхартхи была другая судьба. Ему было уже 29 лет, и его жена ждала ребенка. Сам же царевич стал угрюмым и поникшим, дворцовая жизнь казалась ему пустой.

Однажды он взял с собой слугу и они отправились в город на восток, несмотря на запреты отца. Вскоре они увидели истощенного старика, стоявшего на повороте дороги.

- Что это? - спросил Сиддхартха. - Отчего этот человек такой жалкий?

- Это старик. Мы все становимся такими, когда стареем, - ответил слуга.

На следующий день Сиддхартха вышел через южные ворота дворца и встретил больного, спустя еще день, отправившись из дома на запад, увидел мертвеца. Так сбылись три первых пророчества. Будущий Будда осознал неустойчивость "сансары" - круга мирского бытия.

На четвертый день Сиддхартха вышел через северные ворота и встретил отшельника. Расспросив его, он отправился в странствие на поиски мудрости, способной избавить мир от страданий. Это было четвертым знаком, показывающим путь к освобождению. Но как только он покинул дом, до него дошла весть о рождении сына. С неохотой Сиддхартха вернулся во дворец. Но на сына взглянуть не осмелился - его не покидал страх остаться во дворце. Пообещав себе, что как только он найдет, что ищет, он вернется увидеть лицо своего сына. Сиддхартха покидает Капитавласту ночью и направляется к границе своего государства. Здесь он отдал свои одежды, украшения и лошадь слуге и велел ему возвращаться домой. С этого момента началась жизнь аскета. Узнав, что царевич отказался от изнеженной жизни во дворце ради просветления, брахман Каундинья, предсказавший Сиддхартхе становление Буддой, пришел повидаться с ним и привел своих товарищей. Несмотря на то, что Гуатама был самым молодым из своих друзей, его признали гуру. Сиддхатрха к этому времени успел превзойти его наставников Алару и Удраки.
Вскоре новый Учитель поселился в лесной чаще, отказавшись от всех плотских желаний, он питался только тем, что посылала ему природа. Вместе с учениками он созерцал мир, в бытовом плане дойдя до крайности: он носил одежды мертвецов, а самые "мистические" ночи полнолуния проводил на кладбищах.

Однако, через 6 лет истязаний, Сиддхартха заключил, что его это не ведет к просветлению. Он ушел из одной крайности - мирского благополучия - в другую. "Если бы можно было достичь совершенства и освобождения от уз, привязывающих человека к земле, только отказавшись от пищи и человеческих условий, то лошадь и корова давно достигли бы его". Его последователей это разочаровало, им показалось, что учитель отказался от своей цели. Сиддхартха остался один, найдя себе место под старым баньяном.

В деревне неподалеку жила женщина по имени Суджата, которая мечтала о сыне. Баньян считался священным деревом, и она попросила его духа о помощи. Вскоре, она родила сына и, согласно обету, решила преподнести угощение духу дерева. Суджата вдруг увидела необычное золотое сияние под деревом. Прибежав туда, она увидела святящегося человека и протянула ему рисовую кашу, сваренную на молоке.

Взяв подношение, Сиддхартха отправился к реке, обнаружив, что его тело светится. Он понял, что скоро достигнет желаемого. Доев кашу, он бросил миску в воду и воскликнул: "Если я могу найти истину, то чаша поплывет против течения". Произошло чудо: чаша начала подниматься вверх по реке. 
Легенда гласит, что перед моментом просветления, Сиддхартхе явился демон Мара. Искушая его земными соблазнами, пугая страхами и предрекая неудачу, у него так и не получилось помешать Гуатаме идти по своему пути. Ему удалось преодолеть сансару - цикл перерождений в мире страданий, и войти в состояние нирваны. Так Сиддхартха Гуатама стал Буддой.
В глобальном масштабе астрологическое «падение» Земли в Стрельце указывает на поглощение планетарного тела в этом цикле Солнцем и, тем самым, прекращение ее полета к общей космической цели. «Земля и все дела на ней сгорят». Крест земного страдания будет низвержен усилиями Венеры.

Мало кто из астрологов осознает, что энергия Земли идет у нас из-под ног и устремляется вверх в космические дали, хотя все астрологи знакомы с понятием «надира», или «нижней кульминации светил». Эта точка в гороскопе является одной из четырех самых важных. С ней связано разделение людей на два пола (рождение женщинами детей), произрастание из почвы зелени и вообще рост кого угодно, воспитание и кормление, обучение, религия, философия и мистерии. Астрологи могут показать в своих картах местоположение любой планеты, но почему-то не осознают, что им известна и та точка, где «стоит» Земля. Зная о тождестве нижней кульминации светил самой Земле, можно осознать тот факт, что миссия Земли - быть площадкой эзотерического обучения!  Следовательно, ученичество это космический процесс!

В этом месте мы подходим к тайне Креста.

«Что представляется ясновидящему, когда он смотрит на время, предшествовавшее явлению Христа, когда он созерцает саму Землю? Ему представляется тогда нечто совершенно особенное. Когда взор, становясь все более и более ясновидящим, обращается назад, на прошлое, тогда исчезает внешний облик Земли, являющийся для физических чувств, — облик Майи, и на месте его выступает нечто, допускающее сравнение с формой человека, но только с формой, с обликом человека. Для ясновидящего взора Земля — я с особенным ударением говорю, — Земля превращается из внешнего образа Майи в земной образ человека, крестообразно распростершего руки и являющегося тогда в этом образе, без сомнения, мужско-женским. Ясновидящий видит Землю в то время, которое предшествует явлению Христа, как крестообразную форму, и именно как форму человека (духовно). Здесь нам вспоминаются удивительные слова Платона, который дал их из глубины мистерий: мировая душа распята на кресте мирового тела»
.
Это распятие зафиксировано даже в символе планеты Земля, который употребляют как астрономы, так и астрологи. Они берут круг и рисуют крест либо внутри круга (, либо сверху на круге. Венеру же изображают противоположным способом, опуская, или низвергая, крест под круг ♀ !

Апостол Павел так формулировал свою принадлежность ученичеству:

7 Но что для меня было преимуществом, то ради Христа я почел тщетою. 8 Да и все почитаю тщетою ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего: для Него я от всего отказался, и все почитаю за сор, чтобы приобрести Христа 9 и найтись в Нем не со своею праведностью, которая от закона, но с тою, которая через веру во Христа, с праведностью от Бога по вере; 10 чтобы познать Его, и силу воскресения Его, и участие в страданиях Его, сообразуясь смерти Его, 11 чтобы достигнуть воскресения мертвых
.  
Иисус был тем, кто явил тайну Земли всему миру, став ее внешним символом. 
Итак, подлинный ученик, достигнув просветления, приступает к гармонизации всего земного бытия, разделяя этот труд с Венерой. Штейнер такой уровень достижения ошибочно называл «достижением посвящения». Откровение Мировой Души, распятой на кресте материи, он описывал как «Мирового Стража Порога».

Выше было сказано, как важна для человека эта встреча с так называемым Малым Стражем "порога" тем, что он узнает в последнем сверхчувственное существо, порожденное до некоторой степени им самим. Тело этого существа составлено из остававшихся невидимыми для него последствий его собственных деяний, чувств и мыслей. Но эти невидимые силы являются причинами его судьбы и его характера. Отныне человеку становится ясным, каким образом он сам в прошлом заложил основания для своего настоящего. Благодаря этому собственное существо его является до некоторой степени разоблаченным перед ним. В нем есть, например, определенные наклонности и привычки; теперь он может уяснить себе, почему он их имеет. Его постигли какие-нибудь удары судьбы; теперь он знает, откуда они взялись. Он узнает, почему он любит одно и ненавидит другое, почему то или иное доставляет ему счастье или несчастье. Видимая жизнь становится ему понятной через познание невидимых причин. Таким же образом раскрываются перед его взором и существенные, жизненные факты: болезнь и здоровье, смерть и рождение. Он замечает, что еще до своего рождения он сам создал те причины, которые неизбежно должны были снова ввести его в жизнь. Он знает в себе отныне существо, которое было создано в этом видимом мире, но создано несовершенным, и которое в этом же видимом мире может быть доведено до своего совершенства. Ибо ни в каком другом мире не предоставляется возможности работать над завершением этого существа. И далее он видит, что даже смерть не может навсегда разлучить его с этим миром. Ибо он принужден сказать себе: "Некогда я пришел впервые в этот мир, ибо я был тогда существом, нуждавшимся в жизни в этом мире, чтобы приобрести себе такие свойства, которых оно не могло бы приобрести ни в каком другом мире. И я до тех пор должен быть связан с этим миром, пока не разовью в себе всего, что может быть приобретено в нем. И я смогу некогда стать годным работником в ином мире только тем, что я усвою себе в чувственно-видимом мире все необходимые для этого способности". - К важнейшим переживаниям посвященного относится то, что он научается понимать и ценить чувственно-видимую природу в ее истинном значении лучше, чем он мог это делать до своего ученичества. Это познание и дается ему через его прозрение в сверхчувственный мир. У кого еще нет этого прозрения и кто полон поэтому, может быть, только предчувствием бесконечно большой ценности сверхчувственных областей, с тем легко может случиться, что он будет слишком низко ценить чувственный мир. Но кому знакомо это прозрение тот знает, что без переживаний в видимой действительности он оказался бы совсем бессильным в невидимой. Чтобы жить в последней, ему необходимо иметь способности и орудия для этой жизни. Но приобрести их он может только в видимой. Он должен уметь видеть духовно, если хочет, чтобы невидимый мир открылся для его сознания. Но эта способность видения в "высшем мире" вырабатывается постепенно, благодаря переживаниям в "низшем". Так же невозможно родиться в духовном мире с духовными глазами, не развив их предварительно в чувственном, как невозможно младенцу родиться с физическими глазами, если они не образовались в чреве матери.
С этой точки зрения понятно и то, почему "порог" сверхчувственного мира охраняется "Стражем". Человеку ни в коем случае не может быть дозволено настоящее прозрение в эти области, пока он не приобрел для этого необходимых способностей. Поэтому в момент смерти всякий раз, как человек вступает в иной мир еще не готовым к работе в нем, на переживания этого мира набрасывается покров. Он увидит их только тогда, когда вполне созреет для этого.
Когда духовный ученик вступает в сверхчувственный мир, жизнь получит для него совсем новый смысл; он увидит в чувственном мире почву для прорастания высшего. И в известном смысле этот "высший" мир представится ему недостаточным без "низшего". Для него откроются две перспективы. Одна - в прошлое, другая - в будущее. Он смотрит в прошлое, когда еще не было этого чувственного мира. Ибо он давно освободился от предрассудка, будто сверхчувственный мир развился из чувственного. Он знает, что сверхчувственное было прежде и что из него развилось все чувственное. Он видит, что он сам, прежде чем впервые пришел в этот чувственный мир, принадлежал сначала к сверхчувственному. Но этот прежний сверхчувственный мир нуждался в прохождении через чувственный. Его дальнейшее развитие было бы невозможно без этого прохождения. Сверхчувственный мир может дальше продолжать свое развитие, только когда внутри чувственного царства развились существа с соответствующими способностями. И существа эти - люди. Таким образом, люди, как они живут сейчас, вышли из несовершенной ступени духовного бытия и уже в пределах последней приводятся к тому совершенству, которое сделает их затем пригодными для дальнейшей работы над высшим миром. - И здесь открывается перспектива в будущее. Она указывает на высшую ступень сверхчувственного мира. В нем зреют плоды, взращенные в чувственном мире. Последний, как таковой, будет побежден; но результаты его войдут в состав высшего.
Это даст нам вместе с тем и ключ к пониманию болезни и смерти в чувственном мире. Смерть есть не что иное, как выражение того, что прежний сверхчувственный мир пришел к такой точке, от которой он не может сам собой развиваться дальше. Для него сделалась бы неизбежной общая смерть, если бы он не получил нового притока жизни. Так эта новая жизнь стала борьбой против общей смерти. Из остатков умирающего, застывающего в самом себе мира расцвели зачатки нового. Вот почему мы имеем в мире умирание и жизнь. И медленно одно переходит в другое. Отмирающие части старого мира еще продолжают цепляться за зачатки новой жизни, которые из них же и вышли. Он несет на себе как свою оболочку, то, что сохранилось от прежнего, древнего мира; и внутри этой оболочки образуется зачаток существа, которому суждено жить в будущем. Таким образом, он двойственное существо, одновременно - смертное и бессмертное. Смертное находится в своем конечном, а бессмертное - в своем начальном состоянии. Но лишь внутри этого двойственного мира, находящего свое выражение в физически чувственном, усваивает он себе способности, необходимые, чтобы привести мир к бессмертию. И даже его задача в том, чтобы из самого смертного извлечь плоды для бессмертного. Взирая таким образом на свое существо, каким он сам построил его в прошлом, он принужден сказать себе: я ношу в себе элементы отмирающего мира. Они работают во мне, и лишь постепенно я могу сломить их власть при помощи вновь оживающих бессмертных сил. Так от смерти к жизни идет путь человека. Если бы в своей смертный час он мог в полном сознании говорить с собою, он должен был бы сказать себе: "Умирающее было моим учителем. То, что я умираю, есть последствие всего прошлого, с которым я тесно связан. Но поле смертного взрастило во мне зачатки к бессмертному. Их я уношу с собою в иной мир. Если бы все сводилось только к прошлому, то я вообще никогда не мог бы родиться. Жизнь прошлого закончена с рождением. Новым зачатком жизнь в чувственном мире отвоевана у всеобщей смерти. Время между рождением и смертью есть лишь выражение того, как много новая жизнь смогла отвоевать у отмирающего прошлого. И болезнь есть только продолжающееся действие отмирающих частей этого прошлого".
Из всего этого получается ответ на вопрос: почему человек лишь постепенно, из заблуждения и несовершенства, прорабатывается к истине и добру. Его поступки, чувства и мысли находятся сначала под властью преходящего и отмирающего. Из преходящего образованы его чувственно-физические органы. Поэтому сами эти органы и все, что первоначально побуждает их к деятельности, обречено на прехождение. Не инстинкты, влечения, страсти и т.д., и принадлежащие к ним органы представляют собой непреходящее, но непреходящим становится лишь то, что является результатом деятельности этих органов. Только выработав сначала из преходящего все, что из него следует выработать, человек сможет сбросить с себя ту основу, из которой он вырос, и которая находит свое выражение в физически-чувственном мире.
Таким образом "Страж порога" представляет собой подобие человека в его двойственной природе, смешанной из преходящего и непреходящего. И на нем можно ясно видеть, чего еще недостает для достижения того светлого образа, который сможет вновь обитать в чистом, духовном мире. Степень опутанности человека физически-чувственной природой становится для него наглядной благодаря "Стражу порога". Эта опутанность выражается прежде всего в наличности инстинктов, влечений, вожделений, эгоистических желаний, во всех видах своекорыстия и т.д. Затем она выражается в принадлежности к расе, народу и т.д. Ибо народы и расы суть только различные ступени развития на пути к чистому человечеству. Раса или народ стоит тем выше, чем совершеннее их представители выражают собой чистый, идеальный тип человечества, чем больше они проработались от физически-преходящего к сверхчувственно-непреходящему. Поэтому развитие человека путем перевоплощений во все более высоко стоящие народные и расовые формы есть процесс освобождения. В конце человек должен явиться в своем гармоническом совершенстве. - Подобным же образом совершенствованием является также и прохождение через все более чистые формы нравственных и религиозных воззрений. Ибо, например, всякая нравственная ступень все еще содержит в себе стремление к преходящему наряду с идеалистическими зародышами будущего.
Но в описанном "Страже порога" надо видеть лишь результат протекших перемен. Из зародышей будущего в нем содержится только то, что было воткано в него в эти протекшие времена. Но человеку надлежит принести с собой в будущий сверхчувственный мир все, что он может извлечь из чувственного мира. Если бы он захотел принести с собой только то, что было воткано в его двойник из прошлых времен, то он исполнил бы свою земную задачу лишь отчасти. Поэтому к "Малому Стражу порога", по истечении некоторого времени, присоединяется еще "Великий". Представим опять в повествовательной форме то, что происходит при встрече с этим вторым "Стражем порога".
После того, как человек узнал, от чего ему следует освободиться, на его пути является возвышенный светлый образ. Трудно описать его красоту словами нашего языка. - Эта встреча происходит тогда, когда органы мышления, чувства и воли настолько разъединились друг от друга также и относительно физического тела, что установление их взаимоотношений происходит уже не через них самих, а посредством высшего сознания, которое теперь совершенно отсоединилось от физических условий. Тогда органы мышления, чувства и воли делаются орудиями, подвластными человеческой душе, которая господствует над ними из сверхчувственных областей. Навстречу этой, освобожденной от всех чувственных уз, душе выступает второй "Страж порога" и говорит приблизительно следующее:
"Ты освободилась из мира чувств. Ты завоевала свое право на отчизну в сверхчувственном мире. Отныне ты можешь действовать отсюда. Ты не нуждаешься больше для самой себя в своей физической телесности в ее современном образе. Если бы ты захотел приобрести только способность жить в этом сверхчувственном мире, то ты уже не нуждался бы больше в возвращении в чувственный. Но взгляни на меня. Посмотри, как неизмеримо высоко стою я над всем, что ты до сих пор сделал из себя. Ты достиг теперешней ступени своего совершенства благодаря способностям, которые ты мог развить в чувственном мире, пока ты еще был ограничен им. Но теперь для тебя должно настать время, когда твои освобожденные силы начнут сами работать над этим чувственным миром. Доныне ты освобождал только самого себя; теперь, освобожденный, ты можешь освободить с собой и всех твоих спутников в чувственном мире. Доныне ты стремился вперед, как отдельная личность; вступи теперь в целое, дабы принести с собой в сверхчувственный мир не только себя, но и все остальное, что существует в чувственном мире. Некогда ты сможешь соединиться с моим образом, но я не могу быть блаженным, пока еще есть несчастные! Как единичный освобожденный, ты мог бы уже сейчас войти в царство сверхчувственного. Но тогда ты был бы принужден взирать вниз на еще не освобожденных существ чувственного мира. И ты отделил бы свою судьбу от их судьбы. Но вы все связаны друг с другом. Вы все должны были спуститься в чувственный мир, чтобы вынести из него силы для высшего. Отделившись от них, ты злоупотребил бы силами, которые ты мог бы развить, однако, только в сообществе с ними. Если бы они не спустились вниз, то и ты не мог бы сделать этого; без них у тебя недостало бы сил для твоего сверхчувственного бытия. Эти силу, завоеванные тобой вместе с ними, ты должен теперь разделить с ними. Поэтому я преграждаю тебе доступ в высшие области, пока ты не обратишь всех приобретенных тобою сил на освобождение причастного тебе мира. С тем, чего ты уже достиг, ты можешь оставаться в нижних областях сверхчувственного мира; но пред вратами в высшее стою я, как "херувим с огненным мечом пред вратами рая", и преграждаю тебе доступ, пока у тебя есть еще силы, оставшиеся без применения в чувственном мире. И если ты сам не захочешь применить их, придут другие, которые их используют; и тогда некий высокий сверхчувственный мир воспримет в себя все плоды чувственного; у тебя же из-под ног уйдет почва, с которой ты сросся. Развитие очищенного мира оставит тебя позади. Ты будешь исключен из него. Таким образом, путь твой будет "черным"; те же, от кого ты отделился, идут "белым путем".
Так возвещает о себе "Великий Страж порога" вскоре после встречи с первым Стражем. Но посвященный знает совершенно точно, что предстоит ему, если он последует соблазнам преждевременного пребывания в сверхчувственном мире. Неописуемый блеск исходит от второго Стража порога; соединение с ним стоит перед созерцающей душой как далекая цель. Но у неё есть также и уверенность, что это соединение окажется возможным только тогда, когда посвященный обратит на дело освобождения и спасения мира все силы, притекшие к нему из этого мира. Если он решится последовать требованиям высшего светлого видения, то он сможет содействовать освобождению человеческого рода. Он принесет свои дары на жертвенный алтарь человечества. Если же он предпочтет свое собственное преждевременное восхождение в сверхчувственный мир, тогда поток человечества пройдет мимо него и над ним. После своего освобождения он не сможет больше для самого себя почерпать из чувственного мира никаких новых сил. Если же он все-таки будет продолжать посвящать ему свою работу, то только при условии отказа извлекать какую-либо пользу для себя из самой области этой своей дальнейшей деятельности. Но нельзя сказать, что, будучи поставлен таким образом перед выбором, человек само собой разумеется изберет "белый путь". Это зависит всецело от того, будет ли он в момент этого выбора уже настолько очищен, что никакие эгоистические мотивы не сделают для него заманчивым соблазны блаженства. Ибо эти соблазны - величайшие их всех, какие только можно помыслить. Между тем как на другом пути, собственно говоря, нет вовсе никаких соблазнов. Здесь ничто не вторит эгоизму. Получаемое человеком в высших областях сверхчувственного это не нечто притекающее к нему, а наоборот - от него же исходящее: любовь к окружающему его миру. На черном пути человек ни в чем не терпит недостатка, чего требует эгоизм. Напротив, плоды этого пути являются как бы наисовершеннейшим удовлетворением эгоизма. И если кто-нибудь ищет блаженства только для себя, то он наверно пойдет черным путем, потому что этот путь будет для него подходящим. - Поэтому никто не должен ждать от оккультистов белого пути каких-либо указаний, способствующих развитию его собственного эгоистического "Я". Блаженство отдельного человека нисколько не интересует их. Каждый может добиваться его сам. Ускорять его наступление не входит в задачу белых оккультистов. Их занимает исключительно лишь дело развития и освобождения всех существ: как людей, так и всех спутников человека в мире. Поэтому они дают указания, как развивать свои силы для общей работы над этим делом. Поэтому же выше всех прочих способностей они ставят самоотверженную отдачу себя и готовность на жертву. Они никогда не отказывают прямо, потому что и самый эгоистичный человек может очиститься. Но кто ищет чего-либо только для себя, тот - пока это будет так - ничего не найдет у оккультистов. Если даже они и не откажут ему в помощи, он сам лишит себя плодов этой помощи. Поэтому, кто действительно следует указаниям благих учителей тайноведения, тот на переходе через порог поймет требования Великого Стража; кто же не следует этим указаниям, тот не должен надеяться когда-либо с их помощью достигнуть порога. Их указания ведут к добру или же совсем ни к чему не ведут. Ибо водительство к эгоистическому блаженству, или просто к жизни в сверхчувственном мире, лежит за пределами их задачи. Последняя заранее носит такой характер, что она удерживает ученика вдали от надземного мира до тех пор, пока он не вступит в него с готовностью к отдаче себя и к участию в общей работе
. 
Посвящение
Уровень посвященного превышает ученичество, а значит идет дальше земных и только человеческих задач. Посвященный – тот, чье сознание расширяется на Солнечную систему и другие ее царства. Вероятно, это достижение того уровня, которое традиционно называется Атманом.  На этом уровне царствует Сатурн – эзотерический правитель Козерога. Сатурнические Духи – это как раз те Духи, которые выделяют луны, спутники планет, и являются Владыками Кармы. 
Отношения Сатурна с Венерой таковы, что Сатурн ставит оценки Венере, экзаменует Её, оценивает Её предложения, избирая наилучшие. Это значит, что посвященные вступают в связь с Богами Кармы и своими замыслами способны влиять на Их решения, а через это - на земные судьбы и человеческую историю. Кроме того, посвященные сами как бы присваивают себе сатурнические функции относительно учеников и вообще всего человечества, ставя эксперименты и проводя селекцию.
1 Я есмь истинная виноградная лоза, а Отец Мой - виноградарь. 2 Всякую у Меня ветвь, не приносящую плода, Он отсекает; и всякую, приносящую плод, очищает, чтобы более принесла плода. 3 Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам. 4 Пребудьте во Мне, и Я в вас. Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе: так и вы, если не будете во Мне. 5 Я есмь лоза, а вы ветви; кто пребывает во Мне, и Я в нем, тот приносит много плода; ибо без Меня не можете делать ничего. 6 Кто не пребудет во Мне, извергнется вон, как ветвь, и засохнет; а такие [ветви] собирают и бросают в огонь, и они сгорают. 7 Если пребудете во Мне и слова Мои в вас пребудут, то, чего ни пожелаете, просите, и будет вам. 8 Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода и будете Моими учениками
.
Сущность посвящения необходимо рассматривать в исторической перспективе, поскольку ход времени усложняет самого человека и потому требует изменять методы работы с ним.
Первое разумное человечество, которое в современных духовных кругах принято называть «лемурийским», жило, преимущественно, физической природой. Согласно книгам Штейнера, посвященность человека тех времен достигалась за счет выделения эфирного проводника из физического тела в области головы (вероятно, на затылке в районе шишковидной железы). Посвященные лемурийцы были стихийными магами. Раскрывая эфирные центры силы, они созерцали духовных существ, которые стоят за каждым феноменом природы. Кроме того, они воспринимали и тех Духов, которые стоят за бытием Солнца и «освещают» жизнь земных стихийных существ. До сих пор в индуизме этих Солнечных Духов, правящих стихиалями, можно найти под именами богов Ашви, Варуны, Тваштара, Ваты и Дик, а самих посвященных под именем Ямараджа. Такой тип посвящения называют внешним путем, поскольку он ведет к сущности внешнего мира. Совершенство эфирного проводника было сохранено в линии Ману. Если искать указания на то, какие именно энергетические центры раскрывались у «лемурийского» посвященного, то наверняка надо обратить внимание на те из них, которые, с точки зрения астрологии, управляются Солнцем. А это два центра – один самый верхний, связанный с макушкой головы и верхним мозгом, и базовый, связанный с основанием позвоночника. Сегодня подобный тип раскрытия центров называют лайа-йогой. Однако сегодня подобные тренировки и методы являются устаревшими.
В «атлантические» времена характер людей изменился, став гораздо более психическим. Именно с этого времени понадобилась особая очистительная работа над астральным телом. Атлантический тип посвящения можно особенно подробно изучить по различным сообщениям Штейнера. Первое, что требовалось от посвящаемого, это развить в астральном теле особые органы, т.е. открыть уже психические центры силы. В первую очередь эта работа совершалась над тем центром, который отвечает психическому зрению и располагается между бровями. Кульминацией посвятительного процесса было освобождение астрального тела от физического на 49 часов в особом трансе, когда Те Кто посвящают давали астральному телу особое откровение
, а затем Они как бы впечатывали это тело в эфирное, чтобы жизненный проводник стал более пластичным и способным принимать астральные впечатления, которые Штейнер назвал имагинациями. Такой путь посвящения называется внутренним, поскольку он дает откровения не внешнего мира, а внутреннего, связанного с Лунными богами. 

Первая стадия посвященности открывала особую связь Луны с Меркурием в мире Духов и активность двух соответствующих психических центров. Если посвященный углублял свое развитие и инициировал еще и горловой психический центр, то у него устанавливался треугольник Венера-Меркурий-Луна вместе с инспирациями. Теперь он не только воспринимал происходящее в духовных мирах в образах, но и слышал объяснения Духов, равно как и звучание мирового Слова, активного на психическом плане.
Процесс посвящения мог идти и дальше, вовлекая все больше и больше психических центров. Чтобы прийти к высшей стадии развития астрального восприятия и сделаться психически восприимчивым к Духам ментального плана, нужно было дойти до интуиции. Для этого надо было активизировать самый верхний психический центр, соответствующий эпифизу, а затем связать его с самым низшим, отвечающим Сатурну, и присоединить их активность к ранее созданному треугольнику. 
По мнению Штейнера, в будущем возможно еще более мощное посвящение астрального принципа, вместе с раскрытием сердечного психического центра оккультной силой кундалини, присущей Ангелам. 

Я прошу понять ещё одно. Когда пятая коренная раса достигнет своего конца и начнётся шестая, из области сознательного понимания разовьётся то, что теперь во время пятой коренной расы хотя и отошло на задний план, но уже подготавливается. Это есть нечто, что исходит от музыкального элемента. В пятой коренной расе будет все больше и больше возрастать значение музыки. Музыка, как чистая область искусства, будет не только искусством, но и средством выражения для всех других вещей. Здесь кроется нечто, что указывает на воздействие вполне определенного принципа на физический план. В области музыки, или подобной ей области, инициированными пятой коренной расы будет дан очень важный импульс. В течение пятой коренной расы в область сознательной разумной жизни должно влиться то, что называют огнём кундалини. Эта сила пока ещё дремлет в человеке, но будет приобретать всё большее и большее значение. Уже сегодня она имеет большое влия​ние, большое значение в том, что воспринимается чувством слуха. Во время дальнейшего развития шестой подрасы пятой коренной расы этот огонь кундалини будет приобретать большое значение в том, что живёт в человеческом сердце. Человеческое сердце действительно несёт в себе этот огонь кундалини. Человек тогда будет пронизан особой силой, которая будет жить в его сердце, так что в шестой коренной расе он не будет больше отличать собственное благо от блага других. Человек настолько пропитается огнём кундалини, что принцип любви станет неотъемлемой частью его природы.
В седьмой подрасе всё человечество, правда, будет ввергнуто в настоящий хаос, ибо коренная раса пойдёт к своему закату. Но небольшая часть людей седьмой коренной расы станет истинными сынами огня кундалини. Они будут пронизаны всей мощью огня кундалини; от них произойдёт следующая коренная раса, та, которая возглавит дальнейшее развитие человечества. Так направляется пятая коренная раса к тем высотам, где божественный огонь, огонь кундалини, воспламенится священным пафосом божественного принципа во внутреннем существе человека, так что человек больше не будет отделён от других, но насколько достигает мыслящий разум, будет осуществлено братство. Этот огонь будет возгораться в людях. И в тех, которые будут инициированы в ходе пятой коренной расы, уже живёт зародыш этого божественного огня, в котором есть сила братства и то, что отменит разделение людей. Но это вырабатывается только из того, что ещё скрыто разобщающими страстями людей, разделённых властью камы. И там, где это выступает как провозвестие грядущей эпохи в отдельном, это принимает другой облик, совсем другой характер. На плане иллюзии божественный огонь является божественным гневом. Только тогда, когда братство наполнит всё человечество, явится божественная любовь. Но в отдельном это пока проявляется как соперничество, как божественный гнев и как сильная власть, поскольку человечество в целом ещё не созрело
.
Современный тип человечества называют «арийским». Его характеризует активность ума, интеллектуальность. Следовательно, и методы посвящения изменились. Однако, если тайны прошлого могли быть раскрыты, то сегодняшнее посвящение должно оставаться скрытым, тайным. Ум имеет строение, отличное от астрального и эфирного проводников, хотя и в нем, наверное, есть свои центры силы. Тем не менее, его характеризует число 12, а не число 7. 
Да, в наше время люди не видят перед собой ни внешнего пути в духовные миры, ни внутреннего. Акцент перенесен на мир плоти. Поэтому в наше время будет культивироваться научное познание физического космоса и различных состояний материи. Но можно ожидать и того, что в арийские времена достигнет максимального развития Манас, а затем, в следующие эпохи, люди сначала разовьют Буддхи, а потом и Атман (как совершенное эфирное начало). В качестве примера мистерий, соответствующих характеру современности, можно привести часть лекции Штейнера о хтонических мистериях.

Лекция от 14 декабря 1923 г.
хтонические и элезианские мистерии
Переход от Платона к Аристотелю
…В сущности, все это подготавливалось уже с давних пор, и это могло произойти только благодаря тому, что многое, очень многое было забыто от древней сущности Мистерий, как это еще было в Греции. Тогда эти греческие Мистерии делились, ведь, собственно на два вида. Один вид был тот, в котором преимущественно зани​мались тем, чтобы направить человеческое чувство к духовным мирам, к мировому управлению и мировой ориентации в духе; в другом виде занимались тайнами природы, особенно господствую​щими в природе силами и существами, лежащими в земных Влас​тях. Все посвящение проходило через оба рода Мистерий. И тогда о прошедших Посвящение говорили, что они восприняли в себя как тайны Отца, Мистерии Зевса, так и тайны Матери, тайны Де​метры. И когда мы обращаем взор на эти времена, то наряду с духовным созерцанием, достигающим высших сфер, хотя уже и с некоторой абстрактностью, но все же достигающим высших сфер, мы находим и идущее в глубину созерцание природы и, что имеет особое, первостепенное значение, соединение их обоих.

На это соединение обоих, что сегодня не учитывают, что чело​век содержит в себе определенные внешние вещества природы, а другие вещества природы не содержит, - на это обращалось глу​бочайшее внимание в Хтонических Мистериях Греции. Вы ведь знаете, что человек несет в себе организованное железо. Он содер​жит в себе и другие металлы: кальций, натрий, магний и т. д. Но некоторых металлов вообще невозможно найти в нем, если ис​кать их, подходя к человеку с обычными научными средствами и анализируя его в отношении его вещественного состава. Так, с дочки зрения этого внешнего исследования, человек не содержит в себе свинца, меди, ртути, олова, серебра, золота.

Великая загадка для посвященного в греческие Мистерии сво​дилась к вопросу: Почему же человек, содержащий в себе, напри​мер, железо, кальций, натрий и другие вещества, необходимые и во внешней природе, не содержит в себе, например, свинца, оло​ва? Они были глубоко убеждены в том, что человек является ма​леньким миром, микрокосмом. И все же существовала видимость, что человек не содержит в себе этих металлов: свинца, олова, ртути, серебра, золота.

Относительно древнейших посвящаемых в Греции действитель​но можно сказать, что они были того мнения, что это было толь​ко видимостью. Ибо они были глубоко проникнуты познанием, что человек является настоящим микрокосмом, т. е. несет в себе все, что открывается в мире.

Заглянем в душевное состояние греческого посвящаемого. Его, например, учили так — то, что тянулось в течение долгого време​ни обучения, я должен подытожить в нескольких предложениях, однако Вы пойте меня, — что ему говорилось: посмотри, точно так же, как сегодня Земля всюду в себе содержит железо и желе​зо имеется и в человеке, так же некогда, когда Земля еще не была Землей, а находилась в предшествующем планетарном со​стоянии, она, бывшая тогда Луной или даже Солнцем, содержала в себе свинец, олово и т. д.; и все существа, принимавшие участие в этом предшествующем формообразовании Земли, разделяли и эти металлы и их силы — так же, как сегодняшний человек раз​деляет с Землей силу железа. Однако, при тех преобразованиях, которые перенесла древняя форма Земли, только железо сохра​нило такую силу и плотность, что человек может быть пронизан им. Другие же перечисленные металлы, хотя и сохранились в Земле, однако уже не содержатся в ней в таком виде, чтобы чело​век мог быть непосредственно пронизан ими. Однако, в крайне утонченном виде они содержатся во всем мировом пространстве, окружающем человека.

Когда я смотрю на кусочек свинца, моему взору предстает зна​комый серо-белый металл. Он имеет определенную плотность. Его можно взять в руки. Однако, тот самый свинец, который находит​ся как свинцовая руда в Земле, в бесконечно тонко распыленном состоянии имеется во всем мировом пространстве, относящемся к Человеку, и имеет там свое значение. Он имеет в мировом пространстве то значение, что всюду, даже там, где по видимости нет никакого свинца, он излучает свои силы, и человек входит в со​прикосновение с этими силами свинца, но не посредством своего физического тела, а через свое эфирное тело. Ибо вне свинцовых руд Земли свинец имеется в таком тонком распределении, что он может воздействовать только на эфирное тело человека. Но на него он действует и в таком распространенном во всем мировом про​странстве бесконечно утонченном состоянии.

А затем ученик греческих Хтонических Мистерий изучал, что также, как Земля является планетой, собственно, бесконеч​но богатой железом, планетой, о которой жители других планет могли бы сказать, что она богата железом - в этом отношении ей родственен только Марс, — что также, как Земля богата желе​зом, Сатурн богат свинцом. Чем для Земли является железо, то для Сатурна представляет собой свинец. И надо принять — это узнавал ученик Хтонических Мистерий в Греции — что некогда имело место отделение Сатурна от всеобщей планетарной фор​мы, которую некогда имела Земля, так это описано в моем «Тай​новедении», и что это особое распределение свинца совершилось тогда, когда Сатурн отделился от всеобщей планетарной формы. Сатурн, так сказать, захватил с собой свинец, и содержит его посредством своей собственной планетарной жизненной силы и благодаря своему собственному планетарному теплу в таком со​стоянии, что он может пронизать всю планетарную систему, к которой относится и наша Земля, этими тонко распределенны​ми свинцовыми силами свинца.

Так что надо себе представить: Земля, вдали Сатурн, который всю планетарную систему наполняет тонким свинцом, тонкой свинцовой субстанцией. Эта тонкая свинцовая субстанция дей​ствует на человека. И мы можем найти следы также и того, что сообщалось посвящаемому в Греции, что этот ученик учился по​нимать, как действует этот свинец. Он познавал: наши внешние чувства, а именно чувство глаза, поглотило бы всего человека, не дало бы ему прийти к самостоятельности. Человек бы только ви​дел, не будучи в состоянии осмыслить увиденное, не смог бы от​ступить от увиденного и сказать: я вижу. Он был бы весь пере​полнен зрением, если бы не существовало этого воздействия свин​ца. Это воздействие свинца делает человека самостоятельным, противопоставляет его как «я» восприимчивости внешнего мира, что живет в нем. И эти силы свинца вступают сначала в эфирное тело, а затем из эфирного тела определенным образом пропиты​вают физическое тело человека. Благодаря этому человек полу​чает способность силы воспоминания, памяти.

И это было великим моментом, когда такой ученик, как уче​ник Хтонических Мистерий, после того, как он научался пони​манию таких вещей, подводился к следующему. Со всевозмож​ной торжественностью ему показывалась субстанция свинца. За​тем его чувство направлялось к Сатурну. Затем перед его душой проводилось родство Сатурна с земным свинцом. Затем ему гово​рилось: Таким, каким ты видишь этот свинец, таким содержит его Земля. Но Земля в своем теперешнем состоянии не может дать свинец в такой форме, чтобы этот свинец мог действовать в человеке. Однако, Сатурн с его совсем другим тепловым состоя​нием, с его внутренними жизненными силами, излучает свинец в планетарное пространство, и благодаря этому ты являешься са​мостоятельным человеком, имеешь способность воспоминания. Подумай о том, что ты являешься человеком только потому, что все еще знаешь сегодня то, что знал десять, двадцать лет назад. Подумай только о том, какой ущерб терпит твоя человечность, если бы ты не нес в себе того, что ты содержал в себе десять, двадцать лет назад. Твоя сила «Я» была бы раздроблена, если бы сила воспоминания не имелась бы в тебе в полной мере. Этим ты обязан тому, что тебе излучается от далекого Сатурна. Это есть сила, которая пришла в состояние покоя в земном свинце и в этом состоянии покоя не может больше действовать на человека. Следовательно, свинцовая сила Сатурна обусловливает то, что в тебе укрепляются мысли, что они снова поднимаются через опре​деленное время из глубин души, что ты можешь жить со вне​шним миром длительно, а не мимолетно. Ты обязан этой свинцо​вой силе Сатурна тем, что ныне ты не просто видишь предметы вокруг себя, а завтра забываешь о них, а можешь удержать их так, что то, что ты пережил годы назад, можешь сделать опять живым в твоей душе; ты можешь так образовать твое внутреннее душевное, каким во время твоей земной жизни было то, что ты пережил в твоем окружении.

Это было первым сильным впечатлением, получаемым учени​ком благодаря тому, что подобную вещь ему подносили с боль​шой торжественностью, с серьезной, но не сентиментальной тор​жественностью. Затем он учился понимать и следующее: да, но если бы в человеке действовала только свинцовая сила Сатурна, если бы только эта сила свинца Сатурна давала человеку способ​ность «я», способность воспоминания, то тогда человек стал бы полностью чужд Космосу. Если бы тут действовала только сила Сатурна, то хотя человек и воспринимал бы в свою силу воспоми​нания то, что он видел своими физическими глазами, и оставлял бы это при себе на время земной жизни, однако он стал бы чужд Космосу. Он стал бы неким отшельником в земном бытии, инспи​рированным к способности воспоминания Сатурном.
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Тут ученик учился позна​вать, что этой силе Сатурна должна быть противопоставле​на другая: сила Луны. Допус​тим, что оба они стояли бы как раз так, что силы Сатурна и силы Луны шли бы к Земле — следовательно также и к чело​веку — с противоположных сторон, однако, сливаясь друг с другом. Что Сатурн у челове​ка берет, то Луна дает; что Са​турн человеку дает, то Луна берет. И, следовательно, как человек имеет в железе силу, которую он может внутренне перерабатывать, как Сатурн имеет силу в свинце, так Луна име​ет эту свою силу в серебре.

Также и серебро, какое имеется в Земле, пришло уже в такое состояние, что не может больше проникнуть в человека. Не вся сфера, которую занимает Луна, действительно пронизана тонко распределенным серебром. Луна действует, особенно тогда, когда ее лучи идут со стороны Льва, так, что человек, благодаря этой силе серебра луны, имеет влияние, противоположное свинцовой силе Сатурна, так что он не становится чуждым макрокосму, не​смотря на то, что из вселенной он милостиво инспирируется силой воспоминания. И это было особенно торжественным моментом, когда греческий ученик подводился к тому, чтобы видеть, как противопоставлялись друг другу Сатурн и Луна, и затем в торже​ственности ночи ученику уяснялось: Смотри вверх к окольцован​ному Сатурну. Ему ты должен быть благодарен за то, что ты явля​ешься замкнутым человеком. А на другой стороне взирай на эту сияющую серебром Луну. Ей должен ты быть благодарен за то, что ты можешь выносить силу Сатурна, не отъединяясь от Космоса.

Видите ли, вот так — непосредственно примыкая к взаимо​связи человека с Космосом — занимались в Греции тем, что по​зднее в карикатурной форме называлось Астрологией. Тут была действительная мудрость, ибо в звезде тут видели, ведь, не про​сто находящуюся наверху световую точку или световое пятно; тут в звезде видели духовно-жившее существо, а в связи с этим духовно-жившим существом и человеческое существо на Земле.

Тут имели естествознание, поднимающееся вплоть до небесного, достигавшее мировых далей. А затем, когда ученик приобретал такие световые видения, световые прозрения, если это глубоко вписывалось в его душу, тогда, например, в истинных Мистери​ях Элевзина, как это было принято, он подводился к двум стату​ям — так же как это вообще было принято в Мистериях. Вы знаете это из моего описания других Мистерий, также и гибер​нийских Мистерий. И одна такая статуя предстояла ему Отчим божеством, тем Отчим божеством, которое было окружено знака​ми планетарного и солнечного — той Отчей статуей, которая по​казывала ему, например, сияющий Сатурн, сияющий, однако, таким образом, что ученику напоминалось: Да, это есть свинцо​вое сияние Космоса, — так же, как при лунном излучении ему напоминалось: Да, это есть серебряное сияние Луны, — и так при каждой отдельной планете. Так что в статуе, представляющей Отчее, являлись те тайны, которые сияли навстречу от планетар​ного окружения Земли, что было родственно отдельным метал​лам Земли, но что внутри Земли стало уже непригодным для человеческого внутреннего.

Смотрите, — так говорилось ученику, — вот тут тебе предсто​ит Отец мира. Отец мира несет в Сатурне свинец, в Юпитере — олово, в Марсе — родственное земной сущности железо, но в со​вершенно ином состоянии, в Солнце — сияющее золото, в Венере — сияюще-излучающуюся медь, в Меркурии — сияющую ртуть, в Луне — сияющее серебро. Ты несешь в себе только то из метал​лического, что ты мог присвоить себе из планетарных состояний, бывших прежде у Земли. Из теперешнего состояния ты можешь присвоить себе только железо. Однако, как земной человек ты не целостен. Отец, который стоит перед тобой, показывает тебе в металлическом то, что теперь не может находиться в тебе самом из земного бытия, но что тобою должно сегодня браться из Кос​моса — в Отце ты имеешь твое остальное, когда воспринимаешь себя как человека, прошедшего через планетарные превращения Земли. Только тогда являешься ты впервые цельным человеком. Здесь на Земле ты стоишь как часть человека. Остальное несет Отец вокруг своей головы и в своей руке перед тобой. То, что стоит тут перед тобой, с тем, что несет он — это и есть впервые ты. Ты стоишь на Земле. Однако, эта Земля не всегда была такой, какой она является сегодня. Если бы она всегда была такой, ты не смог бы как человек на ней существовать. Ибо она несет в себе, хотя и в отмершем состоянии, и свинец Сатурна, и олово Юпитера, и железо Марса — только в другом состоянии — и золото Солнца, и серебро Луны, и медь Венеры, и ртуть Меркурия; все это она несет в себе. Но в том виде, в каком она несет их в себе, металлы являются лишь воспоминанием о том, как жило некогда в Земле серебро во время лунного бытия, золото — во время солнечного бытия, свинец — во время бытия Сатурна. И то, что сегодня является тебе в плотных металлических массах свинца, олова, железа, золота, меди, ртути, серебра (за исключе​нием знакомого тебе железа, собственно, не являющегося внут​ренне земным железом, ибо оно является марсианским), то, что является тебе сегодня в этих компактных, плотных металлах, излилось некогда из Космоса в Землю в совершенно ином состоя​нии. Эти металлы, какими они теперь тебе знакомы на Земле, являются трупами прежних сущностей металлов. Свинец являет​ся трупом той металлической сущности, которая во время Сатур​на, а также в иной степени, во время Луны в своей древней фор​ме действовала на Земле. Олово вместе с золотом действовали в совсем другом состоянии в течение солнечного времени Земли — при духовном видении эта статуя, в том, что она несет тебе на​встречу в твоем сегодняшнем состоянии, становится для тебя, поистине, Отчей статуей. И в духе, как в некоем реальном виде​нии, статуя настоящих Мистерий в Элевзине становилась живой и протягивала стоявшей рядом женской фигуре то, чем были тог​да металлы. И женская фигура брала эту прежнюю форму метал​лов, в видении ученика, и окружала ее тем, что могла дать от себя Земля, когда она стала Землей.

Так видел ученик этот чудесный процесс, это чудесное явле​ние: Здесь сияла выраженная символически тем, что было в руках Отчей статуи, масса металлов, а то, чем была Земля, выступало — скажем, например, со своей известью или другими породами — навстречу тому, что тут сверка​ло, и окружало Земной субстан​цией это металлически излива​ющееся, подобно тому, как про​стертая из материнской статуи рука любовно принимала то, что протягивалось материнской ста​туе в качестве металлической силы от отцовской статуи. Это было великим, мощным впечат​лением, ибо в этом видели взаи​модействие космического с зем​ным в ходе эонов. И учились правильно ощущать то, что предлагала Земля.
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Посмотрите на то, что пред​ставляет собой металлическое в Земле. Вы находите его крис​таллизованным. Вы имеете его окруженным неким родом коры, тем, что исходит от Зем​ли. Металлическое происходит из Космоса; земное любовно принимает то, что приходит из Космоса. Это вы увидите повсю​ду вовне, если походите по ме​сторождениям металлов и заин​тересуетесь металлами. И то, что шло навстречу металлу, это называли Матерью. И самые значительные из этих земных суб​станций, которые шли навстречу небесно-металлическому, что​бы охватить его, называли Матерями.
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Это и есть один из аспектов для понимания тех «Матерей», к которым спускается Фауст. Он одновременно спускается в дозем​ные времена Земли, чтобы увидеть то, как воспринимает в себя материнская Земля отцовски данное от Космоса.

Благодаря всему этому в ученике Элевзинских Мистерий внут​ренне вызывалось некое сопереживание с Космосом, некое внут​реннее сердечное познание того, чем являются в действительнос​ти природные продукты и природные процессы на Земле.

Мои дорогие друзья, когда теперешний человек смотрит на явления природы, на эти природные продукты — ведь это все мертво, это все, ведь, трупы. И когда мы занимаемся физикой или химией, то что же мы делаем, как не то же самое, что делает анатом, разрезая трупы в анатомическом зале, ища в мертвом то, чье предназначение — жизнь. Так врезаемся мы с нашей химией, с нашей физикой в живую природу. Греческому же ученику да​валось другое естествознание: естествознание живого, рассматри​вающее теперешний свинец в качестве трупа свинца. Надо вер​нуться в те времена, когда жил свинец. Тут ему становилось яс​ным таинственное отношение человека ко вселенной, таинствен​ное отношение человека к тому, что окружает его в земном.

А затем, пройдя через такое переживание, когда он углублял​ся в подобное перед отцовской и материнской статуями, которые оживляли в его душе обе противоположные силы, силы Космоса и силы Земли, тогда он подводился, так сказать, к самому свя​щенному даже и в Греции. Тут перед ним была картина: женский облик, кормящий грудью ребенка. Затем он вводился в понимание слов: И это есть бог Якхос, который грядет. Так учился гре​ческий ученик заранее понимать Мистерию Христа.

Снова также и посвящаемому в Элевзине спиритуальным об​разом представал Христос. Однако в то время люди должны были сначала познавать Христа как грядущего, Который пока еще был Младенцем, Младенцем мира, который еще должен был расти в Космосе. Посвящаемые, ведь, называлась телеостами; теми, ко​торые должны были взирать на конец, на цель земного развития. А затем наступил великий перелом. Наступил перелом, кото​рый со всей остротой выражен также и исторически в переходе от Платона к Аристотелю.

Известно, что ум двойственен: есть конкретный ум и духовный. Соответственно, есть два пути развития и два типа посвящения. Первый А. Бейли связывала с «Адептами Мудрости». Он символизируется знаком Весов и имеет отношение к конкретному уму, философиям и картинам мира, сменяющим друг друга в обществе, а также к научным знаниям. Второй, сугубо мистический путь, сопряжен со знаком Близнецов и цепочкой мистерий. Посвященных на этом пути А. Бейли величала «Владыками Сострадания». Рассуждая о «будущих школах оккультной медитации», она могла иметь ввиду как раз 10 или 12 центров мистерий, которые только все вместе могут выразить совершенство ментального принципа. Можно вполне основательно утверждать, что два этих типа посвященных запечатлены в памяти людей Иисусом Христом и Гаутамой Буддой.

Оба этих посвященных предложили миру особенные методы ученичества, равно как и достижения посвященности. Но о христианском посвящении неизвестно ничего, тогда как в буддизме об этом сказано очень определенно. Во-первых, для ученичества буддизм предлагает «благородный восьмеричный путь»:

[image: image4] Правильное понимание

Правильное понимание - это в первую очередь, понимание закона кармы, т.е. закона причины и следствия совершённых поступков. Также это понимание Четырёх Благородных Истин о страдании, сформулированных Буддой, и Восьмеричного Пути. 
[image: image5] Правильное намерение

Правильное намерение - это мышление, свободное от невежества, недоброжелательности, алчности и жестокости, а также стремление развить чистые и благородные качества ума.
[image: image6] Правильная речь

Правильная речь - это такая речь, которая не ведёт к разрастанию конфликтов и недоброжелательности. Это речь, направляющая на Путь и укрепляющая решимость человека жить правильной жизнью. Традиционно к проявлениям неправильной речи относят ложь, сплетни и клевету, грубость, ругательства, пустословие.

[image: image7] Правильные действия

Правильные действия - это действия, позволяющие накапливать хорошую карму, а не дурную. Для любого буддиста основными методами накопления хорошей кармы является развитие щедрости по отношению к другим, развитие нравственности и тренировка ума посредством медитации. 
[image: image8] Правильные средства к существованию

Правильные средства к существованию обозначают профессии, которые позволяют избегать накопления негативной кармы и создать условия, при которых у человека будет меньшее количество проблем. К неправедным средствам к существованию, помимо различных уголовных способов получения денег, таких, как разбой, грабёж, мошенничество, воровство, относят также профессии, связанные с причинением страданий живым существам - в частности - профессии мясника или торговца оружием, ядами, алкоголем и наркотиками.

[image: image9] Правильное усилие

Правильное усилие направлено на преодоление помех для практики и на взращивание положительных добродетельных качеств, которые помогают в следовании по Пути.

[image: image10] Правильная внимательность

Правильная внимательность - это состояние ума, которое позволяет быть максимально осознанным для того, чтобы разрешать возникшие препятствия для практики и следить за тем, чтобы в повседневной жизни и в медитации не развивались негативные загрязнённые состояния сознания. 

[image: image11] Правильное сосредоточение

Правильное сосредоточение - это буддийская медитация, которая включает в себя методы концентрации и внимательности. Необходимым условием для развития этого фактора является практика всех без исключения предыдущих составляющих Пути.
Во-вторых, если человек способен двигаться еще дальше по пути, ему указывают на четыре посвятительных ступени:

На пути к архатству человек сначала должен стать сротапанной — «вступившим в поток», после чего он уже никогда не деградирует до состояния «обычного человека», даже при следующих рождениях. Следующий уровень — сакридагамин («возвращающийся лишь единожды»); ставший сакридагамином родится ещё только один раз. Затем — анагамин (невозвращающийся); он не вернётся в мир желаний — камалоку, но ещё может родиться в высших божественных мирах — рупалоке и арупалоке. Становясь из анагамина архатом, человек достигает нирваны только для самого себя и не стремится ни к чему другому. Согласно воззрению махаяны, будды побуждают архатов выйти из эгоистической «нирваны для себя» и вступить на путь бодхисаттвы. 
Первая ступень при «вхождение в поток» подразумевает приверженность Всевышнему Богу, всем Победителям в Истине (Татхагатам, то есть душам, благодаря практике на протяжении огромного количества жизней, достигшим Просветления без помощи наставников) и гуру, духовному наставнику, который является Телом Воплощения Будд. Вторая – приверженность Учению, раскрытому гуру. Третья – приверженность монахам и монахиням, то есть "мужчинам и женщинам, добивающимся обширных знаний и стремящимся к искоренению мирских желаний" - (как их называли во времена Шакьямуни Будды), оставившим домашнюю жизнь и практикующим Учение, проповедуемое гуру. Четвёртая – приверженность, соблюдение заповедей-запретов и заповей-разрешений, которые дал гуру. Если практиковать эти четыре ступени, то в будущих жизнях вы никогда не отдалитесь от Истинного учения.
В сутрах часто встречается такая фраза: "достичь Однократного Возвращения". Реально эта фраза означает, что если к моменту смерти человек находится на стадии Однократного Возвращения, после смерти он переродится на Небесах Тушита. В Маха-Париниббана Сутте (санскр. Маха-Паринирвана Сутра / "Сутра о Великом Окончательном Освобождении") Будда говорит Ананде:

"Ананда! Верующий Судатта в результате разрушения Трёх Уз и уменьшения Привязанности, Ненависти и Невежества достиг Однократного Возвращения, и, вернувшись лишь раз в этот мир, он навсегда положит конец своим страданиям... Более девяноста верующих, умерших в Надике
, Ананда, в результате разрушения Трёх Уз и уменьшения Привязанности, Ненависти и Невежества достигли Однократного Возвращения, и, вернувшись лишь раз в этот мир, они навсегда положат конец своим страданиям". 

После этого многие из них перевоплощаются в Мире Людей, становятся духовными практикующими, чтобы окончательно разрушить привязанность к мирским желаниям, и достигают стадии Невозвращения, что означает свободу от перевоплощений в Мире Страстей и перевоплощение на Небесах Брахмы. Либо после стадии Невозвращения они достигают стадии Архата и могут вступить на путь практики ради других, на Путь Бодхисаттв.
Именно буддизм ввел в мировую культуру такое понятие как «медитация», которое означает «размышление», т.е. специальную тренировка интеллекта.
В индийской раджа-йоге метод посвящения в развитии способностей к полному познанию расписан в его основных вехах, но сами упражнения в подробностях, естественно, открыто не  излагаются
.

Интересно, что связь с Владыками Кармы самым мощным способом выражена у Иисуса, тогда как процесс посвящения был четко организован Гаутамой. Однако значение Будды для людей может оказаться меньшим, нежели для Ангелов. У Штейнера было такое сообщение, что Гаутама Будда ушел с земной сферы «в сферу Марса» и совершил для обитателей той сферы нечто столь же значительное, какое Иисус сделал для Земли. Это значит, что Гаутама смог раскрыть Ангелам тайну Луны, так же как Иисус продемонстрировал всем тайну Земли. Штейнер считал, что буддийское ученичество делает людей совершенно неспособными действовать в земных реалиях. Этому есть несколько причин. Во-первых, на Путь Весов избираются те посвященные (Адепты Мудрости), которые не отзываются на ноту красного, т.е. исключают марсианские качества. Из-за этого буддизм как бы избегает катарсиса, стоит слишком высоко над ступенью испытаний, будучи адекватным гораздо более высокой ступени - уровню посвящения! В буддизме речь идет в первую очередь о выходе из колеса земной сансары, что возможно совершить только истинному посвященному.

Косвенно, это наводит на размышления о том, как духовная жизнь осуществляется в России, которая, единственная, соединяет собой христианство и буддизм, т.е. обе ветви посвящения. При этом надо учитывать общность духовного пути России со Скандинавией. Христианская религия в своей основе опирается на любовь. Однако это не характерно для Севера – вотчины Марса. Юг, где царствует Венера, гораздо легче воспринимает истину христианского откровения. Христианство могло бы что-то сказать сердцам древних германцев, если бы образ Иисуса Христа преподносился им как образ чудотворца и мага, могущественнейшего друида, властвующего над стихиями природы. Тем более что Вотан и Христос – оба висели на древе для окончательного посвящения. История обоих связана с копьем, но Вотан сам убивает, Он не мог бы позволить убить себя добровольно. Здесь как раз красноречиво выступает противоположность северного и южного характеров.

Получается, что Север служит духовному развитию Ангелов в большей степени, чем людей. И хотя среди людей Северные мистерии (по сути Ангельские) уступили место христианской религии (сугубо человеческой), но будущее требует того, чтобы в России и Скандинавии стало известным то откровение, которое в мир Ангелов принес Гаутама Будда. Это не значит, что теперь на Севере Европы должны активизироваться буддийские миссионеры. Это должно быть откровение победы над Лунным началом, похожее на мистерию Архангела Михаила и на ту победу, которую Гаутама одержал над демоном Марой. Приход Будды на Север окончательно развеет память о древних скандинавских богах, которые суть не настоящие Боги, а люциферические духи, имитирующие богов перед людьми. 

Можно сказать, что друиды как бы застряли на уровне катарсиса, растворяясь в природе, как и лемурийские посвященные. Оставшись на одном уровне, они не смогли бы принять участие в решении общечеловеческих задач, т.е. выпали бы из истории и даже стали препятствием на ее пути. Христос и Будда должны раскрыть им горизонты, вывести на уровень просветления и посвящения.

Скандинавская Народная Душа отмечена знаком Рака, т.е. наклонностью к медиумизму, воплощению среди людей различных Духов. А знак Весы отмечает силу Архангела скандинавов. В Поле ученичества для Скандинавии встают Близнецы, а Рак отмечает Поле посвящения. Так что Архангел скандинавов вполне может возглавлять посвятительный процесс в своих народах, фактически воплощаясь среди людей.

У Русской Народной Души (под знаком Льва) сильна связь с Германской, потому что в Поле испытаний стоят Рыбы. И действительно, мало кто приносил такие жертвы, какие добровольно вынесли русские люди. Мистерии Вотана могут сохранять на русском севере свое значение, тем более что русский Архангел действует в Поле стихиалей. Русская Народная Душа, с Её ураническими свойствами, как бы тождественна Ангелам, а не людям.

Далее, нам следует проиллюстрировать те посвящения, которые описаны Алисой Бейли в ее книге «Посвящение человеческое и солнечное».

Теперь мы можем рассмотреть стадии церемонии посвящения. Этих стадий пять:
1. Откровение “Присутствия”.
2. “Видение”.
3. Приложение Жезла и воздействие на: 
a. Тела; 
b. Центры; 
c. Каузальный проводник.
4. Принятие присяги.
5. Сообщение “Тайны” и Слова.

Стадии перечислены по порядку, и нужно помнить, что это не случайный порядок, он ведет посвященного от одного откровения к другому вплоть до той кульминационной стадии, когда ему сообщаются одна из тайн и одно из пяти слов могущества, открывающих ему различные планы со всеми их эволюциями. Здесь мы перечислим пять главных частей, на которые естественно делится обряд посвящения, и учащийся должен помнить, что каждая из этих пяти стадий – сама по себе целостная церемония, которая тоже может быть разделена на части.
Приступим к рассмотрению различных стадий, останавливаясь вкратце на каждой из них и помня, что слова лишь ограничивают, скрывают настоящий смысл.
Откровение “Присутствия”
Как раз в течение всего последнего периода цикла воплощений, когда человек мечется между парами противоположностей и при помощи различения начинает осознавать реальность и нереальность, у него в уме возрастает понимание того, что он сам есть бессмертное Существование, вечный Бог и частица Бесконечности. Связь между человеком на физическом плане и его внутренним Правителем вырисовывается всё яснее, пока не свершится великое откровение. Тогда наступает момент в его существовании, когда человек осознанно оказывается лицом к лицу со своим реальным “Я” и знает реально, а не просто теоретически, что он и есть это “Я”; он осведомлен о Боге внутри себя не через посредство слуха, или внимая внутреннему голосу, направляющему и контролирующему, называемому “голосом совести”. На этот раз осознание имеет место благодаря зрению и прямому видению. Теперь он отзывается не только на то, что он слышит, но и на то, что он видит.
Известно, что первые развивающиеся у ребенка чувства это слух, осязание и зрение; младенец слышит звук и поворачивает голову; он трогает и осязает; наконец, он осознанно смотрит, и в этих трех чувствах координируется личность. Это три жизненно важных чувства. Вкус и обоняние приходят позже, жить можно и без них, и если бы они отсутствовали, человек практически не испытывал бы затруднений в своих контактах на физическом плане. На пути внутреннего, или субъективного развития последовательность та же.
Слух – отклик на голос совести, которая ведет, направляет и контролирует, он задействован в период обычной, нормальной эволюции.
Осязание – отклик на контроль или вибрацию плюс осознавание того, что находится вне отдельной человеческой единицы на физическом плане. Оно задействовано в период постепенного духовного раскрытия, на Путях Испытания и Ученичества, вплоть до двери посвящения. Время от времени человек соприкасается с тем, что выше его; он осознает “касание” Учителя, эгоическую вибрацию и групповую вибрацию, и, благодаря этому оккультному чувству осязания, он приучается к внутреннему и тонкому. Он улавливает то, что относится к высшему “Я”, и, соприкасаясь с невидимым, привыкает к нему.
Наконец, Зрение – то внутреннее видение, которое раскрывается в ходе посвятительного процесса и является лишь распознаванием в силу всегда присутствующей, но неизведанной способности. Подобно тому, как у ребенка, имеющего с рождения хорошие и ясные глаза, наступает момент сознательного распознавания того, что видится, то же происходит и с человеческой единицей в момент ее духовного раскрытия. Орган внутреннего зрения всегда существовал, и то, что можно видеть, всегда присутствует, однако распознавания большей части происходящего пока нет.
Такое “распознавание” посвященного является первым большим шагом в посвятительной церемонии, и пока он не пройден, со всеми остальными стадиями нужно подождать. То, что распознается, различается при каждом посвящении и может быть примерно изложено следующим образом:
Эго, отражение Монады, само по себе тройственно, как и все остальное в природе, и отражает три аспекта божественности точно так же, как Монада отражает на высшем плане три аспекта Божества: Волю, Любовь-Мудрость и Активный Интеллект. Поэтому:
При Первом посвящении посвященный становится осведомлен о третьем, или низшем аспекте Эго, аспекте активного интеллекта. Он предстает лицом к лицу перед тем проявлением великого Солнечного ангела (Питри), которое есть он сам, его истинное “Я”. Теперь он  знает, без всякого сомнения, что это проявление интеллекта – на самом деле та вечная Сущность, которая веками демонстрировала свои способности на физическом плане в своих последовательных воплощениях.
При Втором посвящении это великое Присутствие видится как двойственность, и сияние другого аспекта вспыхивает перед ним. Он узнаёт, что эта сияющая Жизнь, Которая отождествлена с ним, является не только интеллектом в действии, но также – изначально – и любовью-мудростью. Он соединяет свое сознание с этой Жизнью и становится единым с нею, так что на физическом плане через посредство его личного “я” эта Жизнь видится как проявление интеллектуальной любви.
При Третьем посвящении Эго предстает перед посвященным как совершенная тройственность. “Я” узнаётся не только как интеллектуальная, активная любовь, но раскрывается также как фундаментальная воля, или цель, с которой человек тотчас отождествляется и узнаёт, что в трех мирах для него в будущем ничего нет, они лишь сфера его активного служения, осуществляемого в любви для достижения цели, веками скрытой в сердце “Я”. Теперь эта цель открыта, и с ней можно сознательно сотрудничать, чтобы довести ее до полного осуществления. 
Свет этих глубоких откровений предстает перед посвященным тройным образом:
Как лучистое ангельское существо. Оно видится внутренним глазом с такой же точностью видения и оценки, как если бы человек стоял лицом к лицу с другим человеком. Великий Солнечный Ангел, Который воплощает истинного человека и является его выражением на плане высшего ума, – это буквально его божественный прообраз, “Наблюдатель”, Который на протяжении долгих циклов воплощений отдавал Себя в жертву с тем, чтобы человек мог БЫТЬ.
Как сфера лучистого огня, соединенная со стоящим перед ней посвященным магнетической огненной нитью, которая проходит через все его тела и заканчивается в центре физического мозга. Эта “серебряная цепочка” (как она довольно неточно называется в Библии, где описываются ее отделение от физического тела и последующее удаление) исходит из сердечного центра Солнечного Ангела, соединяя, таким образом, сердце и мозг, то есть Любовь и Интеллект – эту великую двойственность, проявляющуюся в нашей Солнечной системе. Эта огненная сфера соединена также со множеством других сфер, принадлежащих к той же группе и Лучу, и так буквально демонстрируется, что на высших планах мы все едины. Единая жизнь пульсирует и циркулирует во всех через огненные нити. Такова часть откровения, которое приходит к человеку, встающему перед “Присутствием” с оккультно открытыми глазами.
Как многоцветный девятилепестковый Лотос. Лепестки расположены в три круга вокруг трех центральных, плотно сомкнутых лепестков, закрывающих то, что в восточных книгах называется “Драгоценностью в Лотосе”. Это Лотос редчайшей красоты, пульсирующий жизнью и сияющий всеми цветами радуги. При первых трех посвящениях три круга открываются один за другим, а при Четвертом посвящении посвященный предстает перед еще большим откровением и узнает тайну того, что находится в центральном бутоне. В этом отношении Третье посвящение отличается от двух первых, так как во время него, благодаря могуществу еще более великого Иерофанта, чем Бодхисаттва, впервые происходит соприкосновение с электрическим огнем чистого Духа, скрытого в сердце Лотоса.
Во всех этих словах: “солнечный ангел”, “огненная сфера”, “лотос” – скрыт тот или иной аспект центральной тайны человеческой жизни, который открывается лишь тем, у кого есть глаза, чтобы видеть. Таинственное значение этих образных выражений окажется лишь ловушкой или причиной недоверия для человека,  который захотел бы их неправомерно материализовать. Мысль о бессмертном существовании, о божественной Сущности, о великом центре огненной энергии, о полном расцвете эволюции скрыта в этих терминах. Так их и надо рассматривать.
При Четвертом посвящении посвященный встает перед Присутствием того аспекта Себя, который именуется “Его Отцом на небесах”. Он оказывается лицом к лицу со своей собственной Монадой, той чистой духовной сущностью на высшем плане (не считая еще один план), которая является по отношению к его Эго, или высшему “Я”, тем, чем является его Эго по отношению к личности, или низшему “я”.
Эта Монада выражала себя на ментальном плане тройственным образом через Эго, но сейчас все аспекты ума, как мы его понимаем, отсутствуют. Солнечный Ангел, который до сих пор обеспечивал контакт, удалился, форма, через которую он действовал (эгоическое, или каузальное, тело), исчезла, и остались лишь любовь-мудрость и та динамическая воля, которая есть первичная черта Духа. Низшее “я” послужило целям Эго и отброшено; Эго тоже послужило целям Монады и стало ненужным, и посвященный избавился от обоих, полностью освободился и способен установить контакт с Монадой, как ранее научился контактировать с Эго. В течение своих оставшихся появлений в трех мирах он управляется только самоинициированной волей и целью и сам создает свое тело проявления, тем самым определяя (в пределах кармических ограничений) собственные сроки. Упомянутая здесь карма – планетарная, а не личная.
При Четвертом посвящении он соприкасается с аспектом любви Монады, а при Пятом – с аспектом воли и, тем самым завершает установление своих контактов, отзывается на все необходимые вибрации и становится господином на пяти планах человеческой эволюции.
Кроме того, именно при Третьем, Четвертом и Пятом посвящениях он становится осведомленным о том “Присутствии”, которое объемлет даже эту духовную Сущность, его собственную Монаду. Он видит свою Монаду как единую с Планетарным Логосом. По каналу своей Монады он видит те же самые аспекты (которые воплощает эта Монада) в более широком масштабе, и ему открывается Планетарный Логос, частью Жизни Которого являются все находящиеся на Его Луче Монады. Передать эту истину словами почти невозможно; она касается отношения электрической точки огня, Монады, к пятиконечной звезде, открывающей посвященному Присутствие Планетарного Логоса. Это практически непостижимо для обычного человека, для которого предназначена эта книга.
При Шестом посвящении посвященный, сознательно функционирующий как аспект любви Монады, вводится (через своего “Отца”) в еще более включающее распознавание, и он становится осведомлен о Звезде, Которая охватывает его планетарную звезду подобно тому, как эта последняя была раньше увидена включающей в себя его собственную крошечную “Искру”. Так он осуществляет сознательный контакт с Солнечным Логосом и осознает внутри себя Единство всякой жизни и проявления.
Это распознавание расширяется еще больше при Седьмом посвящении, так что два аспекта Единой жизни становятся реальностями для освобожденного Будды.
Таким образом, после ряда последовательных шагов посвященный оказывается лицом к лицу с Истиной и Существованием. Вдумчивым учащимся станет очевидно, почему откровение Присутствия должно предшествовать всем прочим откровениям. Оно вызывает в уме посвященного следующие базовые осознавания:
Его многовековая вера оправдывается, надежда и убеждение сливаются в несомненный факт. На смену вере приходит прямое видение, и невидимое становится зримым и известным. Он больше не сомневается, так как благодаря своим собственным усилиям он стал знающим.
Его единство со своими братьями теперь доказано, и он осознает неразрывную связь, соединяющую его со всем человечеством. Для него братство – уже не теория, а научный факт, такой же бесспорный, как и разъединенность людей на физическом плане.
Бессмертие души и реальность невидимых миров для него теперь доказаны и безусловны. Если до посвящения эта вера была основана на кратких, мимолетных прозрениях и на глубоком внутреннем убеждении (как результате логического рассуждения и постепенного развития интуиции), то сейчас основанием ее являются зрение и неопровержимое распознавание своей собственной бессмертной природы.
Он сознает значение и источник энергии и может начать овладевать могуществом, направляя его с научной точностью. Он знает теперь, откуда он его черпает, поскольку получил представление о доступных источниках энергии. Прежде он знал, что такая энергия есть, и пользовался ею слепо и не всегда разумно; теперь же он видит ее при помощи “открытого ума” и может разумно сотрудничать с силами природы.
Итак, откровение Присутствия оказывает на посвященного многостороннее воздействие; именно поэтому Иерархия считает данное откровение необходимой предпосылкой для всех последующих откровений.
Откровение Видения
После того как посвященный встретился лицом к лицу с Тем, с Кем он имел дело с незапамятных времен, и в нем пробудилось непоколебимое осознание единства основополагающей Жизни, проявляющейся через все малые жизни, следующим важным откровением является Видение. Первое откровение касалось того, что неопределимо, беспредельно и (для ограниченного ума) бесконечно в своей абстрактности и абсолютности. Второе откровение касается времени и пространства и вызывает в посвященном осознание – благодаря только что пробужденному чувству оккультного зрения – той роли, которую он играл и должен играть в Плане, а позже – осознание самого Плана применительно к: 

а. Его Эго. 

б. Его эгоической группе. 

в. Его лучевой группе. 

г. Его Планетарному Логосу.

В этом четверичном постижении изображено то постепенное понимание, которое появляется у посвященного в процессе четырех посвящений, предшествующих конечному освобождению.
При Первом посвящении он ясно сознает ту относительно незаметную роль, которую ему придется играть в своей личностной жизни в период между моментом откровения и Вторым посвящением. Этот период может занять еще одну или несколько жизней. Он знает направление, которого ему следует придерживаться, он в какой-то мере сознает масштаб своего участия в служении расе; он видит План в целом применительно к себе как целое, в котором задействован он, крошечная мозаичная деталь в общем узоре; он понимает, каким образом он – со своим особым складом ума, своими ментальными и прочими наработками и со своими способностями – может служить и что он должен исполнить, прежде чем сможет снова предстать перед Присутствием и получить еще большее откровение.
При Втором посвящении ему показывается роль, которую играет его эгоическая группа в общем Плане. Он получает большее представление о различных единицах группы, с которыми он внутренне связан; он узнает их личности, если они в воплощении, и до некоторой степени понимает кармические отношения, существующие между группами, индивидуумами и им самим; ему дано проникнуть в специфическую цель группы и ее отношения к другим группам. Он в состоянии теперь работать с большей уверенностью, и его отношения с людьми на физическом плане становятся более определенными; он может помочь и себе, и другим в урегулировании кармы,  способствуя, таким образом, более быстрому приближению к конечному освобождению. Групповые отношения укрепляются, а осуществление планов и целей может достигаться более разумно. По мере укрепления групповых отношений на физическом плане возникают настолько согласованное действие и сознательная сплоченность во имя единой цели, что высшие идеалы материализуются, и сила направляется на мудрое продвижение целей эволюции. На определенном этапе составляющие группу единицы добиваются умения работать вместе и таким образом стимулируют друг друга; теперь они могут приступить к дальнейшему расширению знания, чтобы в результате приносить большую помощь.
При Третьем посвящении посвященному открывается цель подлуча того Луча, к которому он принадлежит, подлуча, на котором находится его Эго. Все эгоические единицы находятся на том или ином подлуче монадического Луча. Это знание дается посвященному, чтобы позволить ему, в конце концов, выяснить для себя (по линии наименьшего сопротивления) Луч своей Монады. Этот подлуч несет в своем энергетическом потоке многие группы Эго, и поэтому посвященный узнаёт не только о своей эгоической группе и ее осознанной цели, но и о многих других сходных группах, составленных подобным образом. Их соединенная энергия направлена к четко определенной цели.
Постигнув до некоторой степени групповые отношения и развив способность работать с единицами в групповой формации, посвященный постигает тайну подчинения группы благу совокупности групп. Это демонстрируется на физическом плане как способность работать мудро, интеллектуально и гармонично с многообразными типами людей, участвовать в обширных планах и оказывать широкое влияние.
Ему частично открываются планы Планетарного Логоса; это видение охватывает откровение Плана и Цели в отношении планеты, хотя понимание этих планов в части межпланетарных отношений пока от него ускользает. При этом посвященный проходит через ряд постепенных осознаний к порталам Четвертого посвящения. Благодаря полному освобождению посвященного от всех препятствий в трех мирах и разрыву всех уз ограничивающей кармы, видение значительно расширяется, и можно сказать, что ему впервые открывается масштаб планетарной цели и кармы в рамках схемы. Урегулировав свою собственную незначительную личную карму, он может теперь уделить внимание отработке планетарной кармы и исполнению далеко идущих планов той великой Жизни, Которая включает в себя все меньшие жизни. Он не только пришел к полному осознаванию целей и планов всех эволюций на собственной планетарной схеме, Земле, но его кругозор охватывает и ту планетарную схему, что является дополнительной по отношению к нашей Земле или ее полярной противоположностью. Он осознаёт связь между обеими схемами и прозревает гигантскую двойственную цель. Ему показывается, как эта двойственная цель должна превратиться в единый общий план, и с этого момента он все свои энергии направляет на планетарное сотрудничество, работая с двумя великими эволюциями на нашей планете: человеческой и дэва, и через них. Он осуществляет урегулирования и последовательное приложение энергии для стимулирования разных царств природы, чтобы в результате слияния всех сил природы могло быть ускорено энергетическое взаимодействие между обеими схемами. Таким образом могут быть доведены до завершения планы солнечного Логоса, исполняемые обоими Планетарными Логосами. Теперь его привилегией является управлять в крошечном масштабе солнечной энергией, и он допускается не только в совещательные палаты своей собственной Иерархии, но ему разрешен вход и на совещания посланцев других планетарных схем с Господом Мира и двумя великими главами отделов.
При Пятом Посвящении видение открывает ему еще более обширный кругозор, и видится третья планетарная схема, образующая с двумя предыдущими один из силовых треугольников, которые необходимы для осуществления солнечной эволюции. Как всякое проявление возвращается через двойственность и троичность назад, к конечному синтезу, так и эти схемы, являющиеся всего лишь силовыми центрами тела солнечного Логоса, проявляются сначала как отдельные единицы, живущие своей собственной целостной жизнью, затем как двойственности в силовом взаимодействии между двумя любыми схемами, когда они помогают, стимулируют и дополняют друг друга, и, наконец, как солнечный треугольник, в котором сила циркулирует от одной вершины к другой и от одного центра к другому, пока энергия не сольется и не синтезируется, и все три не будут работать в единстве.
Когда адепт Пятого посвящения способен работать по планам трех Логосов, сотрудничая с Ними с возрастающим мастерством, со временем он становится готов к Шестому Посвящению, которое допускает его к еще более высоким собраниям. Он становится участником в солнечных, а не только планетарных, замыслах.
При Шестом Посвящении ему открывается чудеснейшее из всех видений. Он видит Солнечную систему как единицу и получает краткое откровение, при котором его изумленному взору открывается фундаментальная Цель Солнечного Логоса; он впервые видит планы целиком, со всеми их вариантами во всех их разветвлениях.
При Седьмом Посвящении его видение проникает за солнечное кольцо-не-преступи, и он видит то, что давно осознавал как базовый теоретический факт, а именно, что наш Солнечный Логос вовлечен в планы и цели еще более великого Существования, и что Солнечная система является одним из многочисленных силовых центров, через которые выражает Себя Космическая Сущность, намного большая чем наш Солнечный Логос. В основании всех этих типов видения лежит одна великая цель – откровение сущностного единства и раскрытие тех внутренних связей, которые, будучи постигнуты, прочно ставят посвященного на путь самоотверженного служения и делают его тем, кто работает для достижения синтеза, гармонии и базового единства.
Во время обряда Посвящения открытие глаз Посвященного, чтобы видеть и сознавать, проходит в три стадии, являющиеся, тем не менее, единым процессом:

1. Прошлое проносится перед ним, и он видит себя играющим многочисленные роли и понимает, что каждая из них способствовала постепенному развитию его сил и способностей, пока они не достигли той точки, когда он может служить своей группе и служить вместе с ней. Он видит и отождествляет себя – в зависимости от конкретного посвящения – с:

а. самим собой в многочисленных предыдущих жизнях; 

б. своей группой в составе предшествующих групп жизней; 

в. своим эгоическим Лучом, изливающимся на протяжении многих циклов времени;

г. своим Планетарным Логосом, функционирующим в прошлом через многочисленные эволюции и царства во всей схеме, 

и так далее, пока он не отождествляется с прошлым единой Жизни, протекающей через все планетарные схемы и эволюции Солнечной системы. Это вызывает у него решимость отработать карму и знание (благодаря видению прошлых причин) того, как это должно быть сделано.

2. Настоящее. Ему открывается та конкретная работа, которую надлежит исполнить во время текущего малого цикла и в которую он непосредственно вовлечен. Это означает, что он видит не только то, что касается его в какой бы то ни было отдельно взятой жизни, но знает  и непосредственную частицу Плана (задействующую, может быть, несколько его крошечных циклов под названием “жизни”), – которую Планетарный Логос стремится видеть завершенной. После чего можно сказать, что он, без всякого сомнения, знает свою работу и способен за нее взяться, ясно понимая, зачем, как и когда.

3. Будущее. Затем, для воодушевления, дается увидеть не поддающуюся никакому описанию картину завершающей славы и несколько первостепенных выделяющихся моментов, отмечающих главные ведущие к ней шаги. На мгновение он видит славу, какой она будет, и тот светозарный путь сияющей красоты, который более и более светлеет до полного дня. На ранних стадиях он видит славу своей достигшей совершенства эгоической группы; потом – сияние, исходящее от Луча, который несет в своем потоке совершенных сынов человеческих одного конкретного цвета и типа; далее он видит проблеск совершенства того Великого Существа, Которое является его собственным Планетарным Логосом; наконец, ему открывается совершенство всей красоты и сияния, которое включает все остальные Лучи света – Солнце, сияющее во всей своей силе, Солнечный Логос в момент достижения Цели…
Дальнейшее описание, касающееся использования при посвящении жезлов силы и принесения присяги, будет пропущено. Интересующиеся этим могут обратиться к источнику – книге А. Бейли «Посвящение солнечное и человеческое». О жезлах силы можно высказать лишь то предположение, что их применение могло иметь место в лемурийскую эпоху, когда Духи-посвятители вселялись в человека и могли использовать его руку для употребления жезлов силы. Только в лемурийские времена можно говорить о физическом присутствии Посвятителя и столь же физическом применении для посвящения жезлов силы, поскольку и их воздействие оказывалось напрямую на эфирный проводник посвящаемого.

Однако о раскрываемых в посвятительных процессах тайнах и о сообщении неких Слов Могущества необходимо говорить подробно.
СООБЩЕНИЕ СЛОВА
Солнечные Слова
…Семь Слов Солнечной системы, образующие логоическое Слово, известное нам лишь в его троичной форме как АУМ, открываются при семи посвящениях. 

· При 1 посвящении дается Слово для физического плана.

· При 2 посвящении – Слово для астрального плана. 

· При 3 посвящении – Слово для низшего ментального плана.

При Третьем посвящении, когда, как было сказано, Иерофантом является Господь Мира, сообщается не только Слово для низшего ментального плана, но и слово, синтезирующее три Слова для трех миров. Оно дается посвященному как тема для медитации, пока он не получит Четвертое посвящение, но ему запрещается пользоваться им до окончательного освобождения, так как оно дает полную власть на трех низших планах.

· При 4 посвящении сообщается Слово для высшего ментального плана. 

· При 5 посвящении дается Слово для буддхического плана.

· При 6 посвящении – Слово для атмического плана.

· При 7 посвящении – Слово для монадического плана.

При Шестом посвящении Иерофантом сообщается Слово, синтезирующее четвертое, пятое и шестое Слова, и посвященный, благодаря могуществу звука, обладает абсолютным контролем над субстанцией пяти планов человеческой эволюции. При Седьмом посвящении истинный характер троичного АУМ открывается просветленному Будде, и он в состоянии манипулировать энергией в шести мирах, или планах.
Можно получить еще два посвящения, но мало что можно о них сказать в нашей Земной схеме по той причине, что наша схема не “священная”, и мало кто (если вообще кто-либо) из представителей нашего человечества достигает Восьмого и Девятого посвящений. Для этого им необходимо сначала – на продолжительный срок служения и обучения – перейти в другую схему. Можно намекнуть лишь на то, что при Восьмом посвящении выявляется двойственность троичного АУМ, а при Девятом открывается единый звук Абсолюта и его значение слышится и видится. Он привносит в сознание посвященного некоторую долю энергии и могущества Того, о Ком ничего не может быть сказано, или Логоса нашего Солнечного Логоса – одним из центров которого является наш Солнечный Логос. Тогда единица сознания совершенна, как совершенен Логос, и переходит на работу, аналогичную работе Солнечного Логоса. Такова великая программа и благоприятная возможность, открывающаяся перед сынами человеческими, да и перед каждым атомом.

ГЛАВА XVI

ДОВЕРЯЕМЫЕ ТАЙНЫ
Мы подошли к обсуждению тайн, которые доверяются посвященному во время обряда посвящения. Безусловно очевидно, что можно сказать лишь о наличии тайны и о ее предмете, и даже о них лучше было бы умолчать, если бы не то соображение, что общее знание этой темы может вдохновить кандидата на посвящение на более тщательное ее изучение и более тщательное оснащение ментального тела информацией. Таким образом, (когда в свое время он предстанет перед Посвятителем) он сможет, не теряя времени, воспользоваться сообщенной тайной.
Семеричная Тайна
После принесения присяги, когда новопосвященный дает нерушимую клятву хранить тайну, он один приближается к Иерофанту и дотрагивается рукой до нижней части Жезла Посвящения, который Иерофант держит посередине. Затем Трое, Которые стоят вокруг престола, кладут Свои руки на сверкающий алмаз на верхушке Жезла, и когда все пятеро соединены таким образом циркулирующей энергией, эманирующей из Жезла, Посвятитель доверяет посвященному тайну. Дело в том, что каждое из пяти посвящений, которые непосредственно нас касаются (два высших посвящения, будучи необязательными в нашей схеме, остаются вне данного обзора), воздействует на один из пяти центров человека:
1. Головной,

2. Сердечный,

3. Горловой,

4. Солнечное сплетение,

5. Основание позвоночника 

- и открывает ему знание о разных типах силы, или энергии, оживотворяющих Солнечную систему и поступающих к нему через определенный эфирный центр. При приложении Жезла его центры подвергаются особому воздействию. При сообщении Тайны это действие ему объясняется и показывается, что оно идентично причине, неизбежно производящей то или иное конкретное планетарное проявление и инициирующее тот или иной большой цикл.

Следует подчеркнуть, что:

1. Каждая тайна относится к тому или иному из семи больших планов Солнечной системы.

2. Каждая тайна имеет дело с одним из семи Законов природы и формулирует его. Поэтому она относится к одной из базовых эволюций каждой планетарной схемы. Каждая схема воплощает один из Законов в качестве своего основного Закона, и все ее эволюции стремятся проявить в совершенстве этот закон вместе с его шестью дополнительными вариациями, причем эти шесть в каждом случае различаются какой-то одной деталью в соответствии с проявленным первичным законом.

3. Каждая тайна дает ключ к природе какого-либо Планетарного Логоса, и, следовательно, дает ключ к характеристикам Монад, находящихся на Его особом планетарном Луче. Ясно, насколько необходимо это знание адепту, пытающемуся работать с сынами человеческими и управлять силовыми потоками, которые на них воздействуют и от них исходят. 

 4. Каждая тайна касается какого-то Луча, или цвета, и указывает соответствующие число, ноту и вибрацию.

Эти семь тайн представляют собой лишь короткие формулы, не мантрической, как в случае Священного Слова, но математической природы; они четко выражены словами так, чтобы передать точное намерение говорящего. Для непосвященного они выглядят и звучат как алгебраические формулы, причем каждая имеет вид (для ясновидящего) овала особого оттенка, соответствующего сообщаемой тайне и содержащего в себе пять иероглифов, или символов. Один символ отражает формулу Закона, другой дает планетарный ключ и тон, третий связан с вибрацией, а четвертый показывает число Луча и отдел, к которому он относится. Последний иероглиф олицетворяет изображает один из семи иероглифических ключей, посредством которого члены нашей Планетарной Иерархии могут связаться с Солнечной Иерархией. Очевидно, что это очень неопределенная и многозначная информация, но она показывает, что подобно тому, как для постижения Слов необходимы два чувства, так и для познания тайн снова приходится обращаться к двум чувствам; тогда тайна одновременно слышится и символически предстает перед внутренним взором.
Теперь понятно, почему такое большое значение придается изучению символов и почему учащиеся призываются думать и медитировать о космических и системных знаках. Это подготавливает их к постижению и внутреннему усвоению символов и формул, воплощающих знание, при помощи которого они смогут, наконец, работать. Эти формулы основаны на девяти символах, которые в настоящее время известны:

1. Кресты разных видов.

2. Лотос.

3. Треугольник.

4. Куб.

5. Сфера и точка.

6. Восемь животных форм: коза, бык, слон, человек, дракон, медведь, лев и собака.

7. Линия.

8. Определенные знаки Зодиака, – отсюда необходимость изучать астрологию.

9. Чаша, или Святой Грааль.

Все эти символы в сочетаниях или по отдельности служат для передачи той или другой из семи Тайн. Посвященный должен узнать их по виду, услышать их и усилием воли неизгладимо запечатлеть их в своей памяти. Он добивается этого тремя способами. 
Во-первых: предшествующей долгой тренировкой в наблюдательности; все стремящиеся могут ее начать здесь и сейчас, и, учась точно запечатлевать в памяти подробности, они кладут основание для мгновенного постижения того, что показывается Иерофантом. 
Во-вторых: развитием способности визуализировать то, что было однажды увидено. Теперь ясно, почему все мудрые учителя медитации придают столь большое значение способности тщательно выстраивать ментальные образы. Их цель двоякая:

а. Обучить учащегося точно визуализировать свои мыслеформы, чтобы, когда он начнет творить сознательно, он не тратил времени на неточные трансформации.

б. Дать ему возможность в точности воспроизводить сообщенную тайну, чтобы в случае необходимости можно было немедленно воспользоваться ею. 

В-третьих: благодаря приложению твердой воли четырех других Личностей, которые  держат Жезл одновременно с посвященным. Их тренированная напряженная ментальная концентрация сильно облегчает ему постижение.
В человеческой эволюции определенные типы силы порождаются, подвергаются манипуляциям, усваиваются и используются сначала бессознательно, а в конце концов с полным пониманием.

1. Во Дворце Неведения человек имеет дело в основном с силой, или энергией, Брахмы (активностью и интеллектом субстанции) и должен познать смысл активности, основанной на:

а. Врожденной энергии; 

б. Абсорбированной энергии; 

в. Групповой энергии;

г. Материальной энергии, или энергии, скрытой в материи физического плана.

2. Во Дворце Учения он узнает об энергии Второго аспекта и использует ее для формостроительства, в общественных отношениях и в семейных связях. Он распознает смысл пола и сексуальных отношений, но еще рассматривает эту силу как нечто, подлежащее контролю, а не сознательному конструктивному употреблению.

3. Во Дворце Мудрости он обретает знание энергии Первого аспекта, динамического жертвенного применения воли, и ему дается ключ к тройственной тайне энергии. Это та энергия в ее трех аспектах, которую он узнал в двух первых дворцах. При Третьем посвящении, а также при Четвертом и Пятом ему даются три ключа к этим трем тайнам.
Ему вручается ключ к тайне, которую он прочувствовал в первом Дворце, – тайне Брахмы, и тогда он становится способен освободить скрытые энергии атомной субстанции. Ключ к тайне пола, или тайне пар противоположностей, вкладывается ему в руку, и тогда он становится способен освободить скрытые силы волевого аспекта. Ему показывается динамо-машина Солнечной системы (если можно так выразиться) и открывается сложность ее механизма.
Три Солнечные Тайны
Три тайны Солнечной системы следующие: 

1. Тайна Электричества. Тайна Брахмы. Тайна Третьего аспекта. Она скрыта в физическом Солнце.

2. Тайна Полярности, или универсального сексуального импульса. Тайна Второго аспекта. Она скрыта в Сердце Солнца, или субъективном Солнце.

3. Тайна самого Огня, или динамической центральной системной силы. Тайна Первого аспекта. Она скрыта в Центральном Духовном Солнце.

Их последовательное Откровение
Тайн, последовательно сообщаемых посвященному, всего три, хотя они могут содержать в себе малые тайны, раскрываемые ранее. При Третьем посвящении, сейчас же после принесения присяги, посвященному сообщается первая из трех фундаментальных тайн Солнечной системы. Ее, за неимением лучшего термина, можно назвать “тайной электричества”. Она связана с феноменами плотного объективного проявления Логоса. Учащемуся полезно помнить, что три плана трех миров – физический, астральный и ментальный – образуют плотное физическое тело солнечного Логоса, а четыре высших плана образуют Его эфирное тело. Учащиеся склонны забывать, что наши семь планов являются семью подпланами космического физического плана. Это имеет непосредственное отношение к тайне электричества. Вот почему эта тайна раскрывается не ранее Третьего посвящения и ее откровение предваряется сообщением двух меньших тайн, касающихся физического и астрального планов; их излагает Бодхисаттва при двух первых посвящениях.
Электрические явления научно считаются двойственными по природе, присущая же электричеству тройственность остается пока для современной науки под вопросом. Факт тройственности электричества демонстрируется посвященному при Первом посвящении, и тайна уравновешивания сил на физическом плане и, следовательно, достижения баланса открывается ему также при Первом посвящении. Эта тайна приводит его в контакт с некоторыми Строителями на физическом плане, то есть на эфирных уровнях, и тогда он может создавать явления на физическом плане, если сочтет это нужным. Он редко это делает, так как достигаемые при этом результаты не имеют практического значения, и он не расходует энергию таким образом. Работники с инволюционными силами, братья тьмы, применяют этот метод для того, чтобы изумить и очаровать излишне доверчивых. Не так работают братья человечества.
Посвященному открывается секрет связности атома, после чего он в состоянии новым, просветляющим образом изучать микрокосм по Закону Соответствий. Благодаря этому откровению о самой плотной части логоического тела, он может узнать многое относительно предыдущей Солнечной системы и некоторые факты о первом круге нашей схемы. Этот секрет называется также “тайной материи”.
При Втором посвящении ему раскрывается “тайна моря”, и благодаря этому откровению два огромной важности предмета открываются его внутреннему видению. Это:
а. Тайна астрального света. 

б. Закон Кармы.

После этого он способен исполнять два действия, без которых не сможет отработать и искоренить то, что ему мешает, и достичь освобождения; он теперь умеет читать хроники акаши и выяснять прошлое, что дает ему возможность с пониманием работать в настоящем, и он начинает уравновешивать свою карму, отрабатывать свои обязательства и постигать, как можно свести на нет карму в трех мирах. Ему показывают действие иерархии духовных существ, связанных с Законом Кармы, применительно к человеку, и он узнает из первых рук, что Владыки Кармы – это не миф, не символические единицы, а великие разумные Сущности, которые исполняют Закон на благо человечества и тем самым позволяют людям стать в оккультном смысле полностью самосознательными и уверенными в своих силах, стать творцами благодаря совершенному знанию.
При Третьем посвящении ему сообщается “тайна фохата”, затем тайна трехсоставного тела троичного Логоса, и причина явлений в плотном, жидком и газообразном телах Верховного Существа открывается его изумленному взору. Поскольку посвященный использовал две ранее сообщенные тайны и усвоил вытекающее из них знание, которое они дают, он теперь в состоянии воспользоваться этим более охватывающим откровением и до некоторой степени постигнуть следующее:

1. Творческий процесс строительства мыслеформ. 

2. Передачу энергии от Эго к физическому телу через силовые центры на разных планах.

3. Подъем огня кундалини, его геометрическое продвижение и оживление им всех центров. 

Благодаря данному знанию и прогрессу в изучении Закона Аналогии, посвященный способен усвоить технику манипуляции теми же силами в гораздо большем масштабе планетарной схемы и Солнечной системы. Ему открывается метод развития в трех предыдущих кругах, и он понимает – практически и теоретически – эволюционный процесс на ранних стадиях. У него в руках ключ к трем низшим царствам природы, и некоторое представление о полярности, единении и сущностном единстве начинает брезжить в его сознании; для завершения же откровения необходимо дождаться Четвертого посвящения.
Тайна электричества, тройственная по природе, имеет дело с аспектом Брахмы, или Третьим аспектом, и иногда носит следующие названия: 

Тайна Брахмы.

Откровение Матери.

Тайна Силы Фохата.

Мистерия Создателя.

Тайна Трех, Которые вышли из Первой (солнечной системы),
а также определяется четырьмя мистическими фразами, дающими много пищи для интуиции:

Корабль Мистерии, который бороздит Океан;
Ключ от Божественного Хранилища;
Свет, который ведет через Три Пещеры Тьмы;
Ключ к Энергии, соединяющей Огонь и Воду. 

Все эти названия дают много информации учащемуся, который их вдумчиво осмысливает, помня о том, что они касаются низшего проявления аспекта Брахмы и трех миров человеческого устремления; медитируя над ними, учащийся должен связывать нынешнюю Солнечную систему с предыдущей, в которой доминировал аспект Брахмы, как в нашей доминирует аспект Вишну, или аспект сознания.
Теперь, благодаря полученному знанию, посвященный в состоянии понять свою собственную тройную низшую природу, а значит, уравновесить ее по отношению к высшей, читать в архивах и осмыслить свое место в группе, манипулировать силами в трех мирах и тем самым достигнуть собственного освобождения, содействуя таким образом эволюционным целям и с пониманием участвуя в планах Планетарного Логоса, насколько они ему открываются, стадия за стадией. Теперь он может владеть могуществом и становится гораздо более включающим центром энергии, способным распределять или отводить силовые потоки. В тот момент, когда человек становится сознательно могущественным на ментальном плане, его способность приносить благо стократно увеличивается.
При Четвертом посвящении ему открывается еще одна большая тайна. Она именуется “тайной полярности” и дает ключ к значению пола во всех областях природы и на всех планах. Многое на эту тему сообщить невозможно. Всё, что можно сделать, это перечислить некоторые предметы, к которым она дает ключ, добавив, что в силу эволюционной стадии нашего собственного Планетарного Логоса это самая важная тайна нашей планетарной схемы. Наш Планетарный Логос находится сейчас на этапе, когда Он сознательно добивается единения со Своей полярной противоположностью, другим Планетарным Логосом. 

Предметы, на которые эта тайна проливает свет, следующие: 

а. Пол на физическом плане. Она дает нам ключ к тайне разделения полов в лемурийскую эпоху. 

б. Уравновешивание сил во всех областях природы. 

в. Ключ к тому, с какой схемой наша схемой образует двойственность.

г. Настоящее имя нашего Планетарного Логоса и Его отношение к Солнечному Логосу.

д. “Бракосочетание Агнца” и небесная невеста. Ключ заключается в солнечной системе С…., и его необходимо толковать астрологически.

е. Тайна Близнецов и связь нашего Планетарного Логоса с этим созвездием.

При сообщении посвященному второй великой тайны (или четвертой, если считать предыдущие меньшие тайны) освещаются следующие предметы меньшего масштаба, применимые к микрокосму: 

ж. Процессы единения в разных царствах природы. Ему показывается связь между царствами, и он видит единство схемы.

з. Четко выявляется способ эгоического единения, и ему показывается реальная природа антахкараны, после чего он обходится без каузального тела.

и. Видится сущностное единство, существующее между Эго и личностью. 

к. Связь между двумя эволюциями, человеческой и дэва, перестает быть тайной, и их положение в теле Небесного Человека видится как факт.

Можно было бы продолжить перечисление множества вопросов, которые уясняются посвященным при открытии тайны полярности, но приведенных достаточно. Эта тайна имеет отношение, главным образом, к Вишну, или ко Второму аспекту. В одной короткой фразе она подытоживает весь объем знаний, приобретенных во Дворце Мудрости, так же как предшествующие тайны подытоживали всё, что было постигнуто во Дворце Учения. Она относится к сознанию и его развитию благодаря аспекту материи и через него. Она касается буквально соединения “Я” и ”не-Я”, пока они действительно, на самом деле не станут единым целым.
При Пятом посвящении великая тайна, касающаяся аспекта Огня, или Духа, открывается восхищенному и изумленному Учителю, и Он постигает в необъяснимом для человека смысле тот факт, что всё есть огонь и огонь есть всё. Можно сказать, что эта тайна открывает Посвященному то, что проясняет Ему следующее: 

а. Тайное имя Планетарного Логоса, тем самым открывая один слог имени Солнечного Логоса. 

б. Работу и метод разрушительного аспекта божественности.

в. Процессы, посредством которых вызывается обскурация и пралайя. 

г. Математическую формулу, подытоживающую все циклы проявления.

д. Тройственную природу огня и результат воздействия большего огня на меньший.

Ввиду того, что аспект Шивы, или Первый аспект, достигнет совершенства или, вернее, войдет в сферу понимания в следующей солнечной системе, нет смысла продолжать рассмотрение этой тайны.  Следующая таблица поможет представить учащемуся этот предмет в целом: 
	



Как можно видеть, источником энергии везде является один из аспектов Солнца.

При Шестом и Седьмом посвящениях раскрываются еще две тайны, из которых меньшая – подготавливает путь к откровению большей (четвертой). Только четыре тайны высшего порядка открываются посвященным на нашей планете, и в этом ключ к нашему положению в схеме солнечной эволюции. Всего пять главных тайн открываются в нашей Солнечной системе вследствие того, что в ней базисом раскрытия является в основном пятый принцип, принцип ума. Это пятое откровение сообщается лишь тем, кто переходит служить на Схемы Синтеза.

Бейли называет два первых посвящения «пороговыми» и пишет о том, что, с точки зрения Посвятителей, они не считаются истинными посвящениями. Тема «Стража Порога» стала популярной еще во времена Блаватской. Штейнер дал развернутую картину того, что такое этот «Страж». Объяснение это до нельзя простое: когда человеку открывается восприятие духовных миров, он видит и себя в самых гротескных и иногда ужасающих и удручающих образах, которые передают несовершенства его души, характера, в общем, всей личности. Этот образ и есть «Страж порога», который сигнализирует человеку на пути о степени его катарсиса! 

«Выступая в таком неподготовленном состоянии из своего физического тела, человек является не душевно-духовным существом, не существом с более высокой, благородной и чистой формой, чем та, которую он имел в своем физическом теле, но существом со всеми несовершенствами, возложенными им на свою Карму из воплощения в воплощение, из инкарнации в инкарнацию. Все это остается невидимым, пока храм нашего тела принимает в себя эфирное тело, астральное тело и «Я»; тогда оно остается невидимым. Оно становится видимым в то мгновение, когда мы с высшими членами нашего существа выступаем из физического тела. Тогда перед нашими глазами — если мы в то же время делаемся ясновидящими — встают все склонности и страсти, еще оставшиеся в нас из того, чем мы были в прежних воплощениях. Представим себе только, мои милые друзья теософы, тот факт, что в ходе грядущих земных времен вы пройдете еще много воплощений; там вы сделаете то или иное, совершите то или другое. Ко многому из того, что вы будете совершать, склонности, влечения и страсти лежат в вас уже теперь: вы создали их путем своих более ранних воплощений. Все, что человек способен совершить в этом мире, все, в чем он виновен перед тем или другим человеком, все, что ему предстоит загладить перед тем или другим человеком в будущем, — все это бывает воплощено в его эфирном и астральном теле, когда они выступают из физического: все, к чему мы способны, всякая вина, которую нам предстоит загладить, что мы нагромоздили на себя в прошлых воплощениях. Мы выступаем как бы душевно-духовно обнаженными перед самими собой, когда мы становимся ясновидящими, то есть, мы тогда стоим перед своим духовным взором так, что мы теперь знаем, насколько мы хуже, чем это было бы, если бы мы достигли того совершенства, которое имели боги, создавая чудное строение нашего физического тела. Мы видим в это мгновение, насколько мы стоим ниже того совершенства, которое должно парить перед нами, как будущий идеал нашего развития. В это мгновение мы знаем, как глубоко опустились мы вниз от мира совершенства.

Это является переживанием, связанным с просветлением; это переживание, называемое встречей со СТРАЖЕМ ПОРОГА. Действительное становится ни более, ни менее действительным от того, видим ли мы его или нет. Образ, видимый нами в только что описанное мгновение, был также и прежде; без сомнения, прежде этот образ также находился в нас, но не выступив еще из себя, не представ перед самим собой, еще находясь внутри, — мы не видим его. В обыкновенной жизни то, что мы видим, выступая ясновидяще из самого себя, есть Страж Порога. Он охраняет нас от тех переживаний, которые мы должны сперва научиться переносить. Мы должны сперва иметь в себе твердую силу, делающую нас способными сказать себе: перед нами лежит мир грядущего так, что мы без страха и ужаса смотрим на то, чем мы стали, ибо мы наверное знаем, что все это можно снова загладить. Способность, необходимую, чтобы пережить этот момент, не будучи им подавленным, мы должны усвоить себе во время подготовления к ясновидящему исследованию. Это подготовление состоит в том, — мы снова будем теперь говорить абстрактно, конкретного мы коснемся впоследствии, — чтобы сделать особенно энергичными и сильными активные, положительные свойства нашей души, чтобы, насколько мы можем, усилить наше мужество, чувство свободы, любовь, энергию мышления, энергию ясного интеллекта, чтобы не слабыми, но сильными людьми выступить из своего физического тела. Если же в человеке будет слишком много того, что в обычной жизни называется страхом и боязнью, то он не сможет выдержать без вреда только что описанное переживание встречи со Стражем Порога»
.
Первое посвящение на самом деле соответствует катарсису и проникновению в Лунную сферу, где человек обретает контакт с Ангелами. Вот почему Бейли пишет о том, что при первом посвящении человек переживает откровение «Ангела Присутствия». Он узнает того самого Ангела, который хранит кармические записи души и тем самым плетет нить индивидуальности из воплощения в воплощение. «Тайна тройственности электричества», скорее всего, является выдумкой Бейли. А вот откровение личной судьбы и записей астрального света действительно приходят вместе с контактом со своим Ангелом. Штейнер иллюстрировал такое посвящение «порога» вавилонским эпосом о Гильгамеше. Гильгамешу покровительствовала Иштар, которая и есть образ Ангела индивидуальной судьбы. Этого Ангела посвящаемый встречал на «внутреннем пути», а на «внешнем пути» он узнавал Таммуза – ангельское существо, ведущее борьбу со стихийными началами мира, то есть с Луной.
Вступая на внутренний путь, представитель этого халдейского мира говорил тогда, что сквозь покров душевной жизни он приходит в мир подчеловеческих, или подземных богов. Существ, находимых на внутреннем пути, позднее стали называть АДОНИС. Этот путь доступен только для посвященных, ибо для непосвященных это было связано с большой опасностью. Но зато посвященный, развиваясь, переживал то, что с одной стороны он достигал мира, лежащего за чувственным ковром, а с другой стороны мира, лежащего под покровом душевной жизни. При этом посвященный переживал нечто, допускающее сравнение уже с переживаниями современного посвящения. Ибо мы приближаемся уже ко временам, когда все больше и больше слагались особенности нашего времени. Тот, кто становился посвященным в древней Халдее, проходил через оба переживания, причем заботились о том, чтобы эти два переживания по возможности совпадали. Чтобы, вступая на внешний путь к духовному миру и на внутренний путь к духовному миру, человек вступал на них по возможности в одно время так, чтобы он по крайней мере получал чувство общего бытия и жизни духовного во внешнем и во внутреннем. А тогда на внутреннем пути он переживал встречу с тем духовным существом, которое в Халдее называли ИШТАР и о котором знали, что оно принадлежит к благодетельным лунным божествам. Иштар стояла на пороге, замыкающем обычно от людей то духовное, что стоит за душевной жизнью, а с другой стороны, где стоят врата в духовный мир сквозь ковер внешнего, чувственного мира, стоял другой хранитель: ДУМУЗИ или ТАММУЗ. Иштар и Думузи были те, которые делали ясновидящим внутренне души и с двух сторон вводили человека в духовный мир. Поэтому в этой встрече человек переживал то, что и теперь еще символически называется: «человеку предлагается светлая чаша, из которой он пьет, и этим напитком в его душе зажигается ясновидение». Светлая чаша предлагалась Иштар и Думузи, то есть человек еще ощупью учился самому первоначальному употреблению своих цветков лотоса
.
Связь Луны с проблемой очищения была наглядно выражена в астрологической карте рождения Штейнера. Луна, занимая свою эзотерическую обитель в Деве, как раз оказалась в том Поле карты, которое соответствует пути испытаний и очищения. Поэтому Штейнер очень хорошо осознал значение катарсиса и прохождения Стража Порога. 
В некоторых мистериях испытуемый развивал такие наклонности, которые вводили его в контакт с Этнархом своего народа, т.е. с Архангелом. Например, в Книге пророка Исайи (в главе 6) читаем:

1 В год смерти царя Озии видел я Господа, сидящего на престоле высоком и превознесенном, и края риз Его наполняли весь храм. 2 Вокруг Него стояли Серафимы; у каждого из них по шести крыл: двумя закрывал каждый лице свое, и двумя закрывал ноги свои, и двумя летал. 3 И взывали они друг ко другу и говорили: Свят, Свят, Свят Господь Саваоф! вся земля полна славы Его! 4 И поколебались верхи врат от гласа восклицающих, и дом наполнился курениями. 5 И сказал я: горе мне! погиб я! ибо я человек с нечистыми устами, и живу среди народа также с нечистыми устами, - и глаза мои видели Царя, Господа Саваофа. 6 Тогда прилетел ко мне один из Серафимов, и в руке у него горящий уголь, который он взял клещами с жертвенника, 7 и коснулся уст моих и сказал: вот, это коснулось уст твоих, и беззаконие твое удалено от тебя, и грех твой очищен. 8 И услышал я голос Господа, говорящего: кого Мне послать? и кто пойдет для Нас? И я сказал: вот я, пошли меня. 9 И сказал Он: пойди и скажи этому народу: слухом услышите - и не уразумеете, и очами смотреть будете - и не увидите. 10 Ибо огрубело сердце народа сего, и ушами с трудом слышат, и очи свои сомкнули, да не узрят очами, и не услышат ушами, и не уразумеют сердцем, и не обратятся, чтобы Я исцелил их. 11 И сказал я: надолго ли, Господи? Он сказал: доколе не опустеют города, и останутся без жителей, и домы без людей, и доколе земля эта совсем не опустеет. 12 И удалит Господь людей, и великое запустение будет на этой земле. 13 И если еще останется десятая часть на ней и возвратится, и она опять будет разорена; [но] как от теревинфа и как от дуба, когда они и срублены, [остается] корень их, так святое семя [будет] корнем ее.
В мистериях Митры достижение такого пророческого уровня было одной из ступеней, на которой испытуемый получал имя «грек» или «перс», или «египтянин». Под этим подразумевалось не просто происхождение миста из той или иной местности, а его способность воспринимать народного Духа.  
На инициатических уровнях институцианализированного митраизма также встречается число СЕМЬ. Это следующие уровни, в восходящем порядке: Ворон (Corax); Сокрытый (Cryphies); Воин (Miles); Лев (Leo); Перс (Perses); Вестник Солнца (Heliodromos); и Отец (Pater). Согласно распространенной интерпретации, требовалось предварительное «умерщвление» низшей природы. (Чем устанавливается соответствие герметико-алхимическому символизму Ворона, зачастую ассоциирующемуся с фазой «нигредо», или «Работы в Черном»). Пройдя этот уровень, мисту открывается оккультное существование (второй уровень). На третьем уровне, он становится воином легиона инициированных митраистов, воспринимаемых как militia в соответствии с воинственным духом этой традиции. Следующий уровень означал укрепление такого качества, в то время как уровень «Перса» указывал на связь с истоками Митраизма, т.е. древнеперсидского культа Света. Согласно Тертулиану, на уровне miles инициируемому предлагались меч и корона. Тот должен был взять меч, но отвергнуть корону со словами «Моя корона – это Митра».
На уровне Вестника Солнца (шестом) инициируемый отражает те же качества, что и Митра в пору его противоборства с Гелиосом. Наконец, уровень Pater соответствует лицу, инициирующему других, а также предводителя митраистского сообщества (pater sacrorum, pater partum)
.
Архангельская Иерархия именуется Духами Огня. Бейли же пишет о «втором посвящении» как об откровении «огненной сферы», через которую человек осознает все связи между людьми на астральном плане, т.е. ту общность, которую создает Дух Огня между членами одного народа.

Третий подъем, или проникновение, в духовные миры подразумевает способность войти в контакт с другой Иерархией – Архаи, или Духами Времени, чья активность объединяет людей на ментальном плане. Здесь мистик впервые соприкасается с общечеловеческими тенденциями, а потому выходит на стадию ученичества. То, что сегодняшнее человечество в целом как бы соответствует уровню интеллектуального развития, означает, что так называемое «третье посвящение» является для современности самым характерным. Поскольку заложено оно было в Индии, его называют «откровением Брахмы, восседающего на лотосе». Лотос символизирует ментальный мир, который в тайноведении называют еще дэвакханом, или дэвачаном. Ученик узнает, как формируются все явления и бытие существ во внешнем мире, а также на эфирном и астральном планах. Действительно, как пишет Бейли, ученик осваивает

1. Творческий процесс строительства мыслеформ. 

2. Передачу энергии от Эго к физическому телу через силовые центры на разных планах.

Эта передача активно задействует то, что Бейли называла «творческой нитью». Вероятно, она замещает теперь каузальное тело, хранившее кармические записи. Действительно, Ангел теперь может удалиться, поскольку посвященный сам отвечает за свою судьбу, имея возможность оценить любое свое деяние и побуждение по изменениям облика «Стража Порога». 

Боги, Духи, Посвятители и посвященные больше не являются для ученика тайной. Этот процесс находится под интенсивным воздействием созвездия Весов. Откровение Брахмы и лотоса легло в основу индийской мифологии.

«Шри Видура сказал: О великий мудрец, теперь поведай мне, пожалуйста, о том, как, после ухода Верховной Личности Бога, праотец обитателей вселенной, Брахма, создал из своего тела и ума разнообразных живых существ.
Tебе известно все, поэтому будь милостив, развей мои сомнения и ответь на вопросы, которые я задал тебе, с первого и до последнего.
Сута Госвами сказал: О сын Бхригу, услышав слова Видуры, великий мудрец Mайтрея необыкновенно воодушевился. Все знание хранилось в его сердце, и потому он стал по порядку отвечать на вопросы Видуры.
Великий мудрец Mайтрея сказал: Итак, о Видура, в течение ста небесных лет Брахма по велению Личности Бога совершал аскезы, посвятив себя преданному служению Господу.
Затем Брахма увидел, как от порывов ураганного ветра на поверхности воды, из которой рос его лотос, поднялись волны, и лотос стал раскачиваться из стороны в сторону.
За долгое время, в течение которого Брахма совершал аскезы и постигал трансцендентную науку самоосознания, он накопил большой практический опыт, поэтому он втянул в себя весь ветер, а вместе с ним и воду.
Увидев, что лотос, на котором он восседал, занимает все пространство вселенной, Брахма стал размышлять над тем, как сотворить планеты, которые до этого уже были помещены в лотос.
Поглощенный служением Верховной Личности Бога, Господь Брахма вошел внутрь лотоса, который раскинулся на всю вселенную, и разделил его сначала на три мира, а затем на четырнадцать уровней.
Господь Брахма является самой возвышенной личностью во вселенной, так как он занимается бескорыстным преданным служением Господу и достиг высот трансцендентного знания. Поэтому Брахма создал четырнадцать планетных систем, намереваясь впоследствии заселить их живыми существами различных видов»
.
«Шукадева Госвами ответил: Сев в определенную позу и управляя дыханием с помощью йогической пранайамы, йог должен обуздать свой ум и чувства и силой разума сосредоточить ум на грубых энергиях Господа [называемых вират-рупой].
Вся совокупность гигантского проявления воспринимаемого чувствами материального мира является телом Абсолютной Истины, в котором материальное время проявляется в форме прошлого, настоящего и будущего вселенной.
Содержанием концепции вират-рупы является гигантская вселенская форма Личности Бога, которая находится внутри вселенной, покрытой семислойной оболочкой из материальных элементов.
Tе, кто постиг это, знают, что планетная система под названием Патала образует подошвы стоп Господа Вселенной, а планетная система Расатала - Его пятки и пальцы ног. Лодыжки Господа - это планеты Mахатала, а икры - планеты системы Tалатала.
Планетная система Сутала - это колени вселенской формы Господа, а планетные системы Витала и Атала - Его бедра. Его чресла - это Mахитала, а космическое пространство - углубление на Его животе.
Грудь вселенской формы Изначальной Личности – система светозарных планет, шея - планеты Mахар, рот - планеты Джанас, а лоб - планетная система Tапас. Высшая планетная система, Сатьялока, является головой Tого, у кого тысяча голов.
Его руки - это полубоги во главе с Индрой. Десять сторон света - Его уши, а материальный звук - Его слух. Ноздри этой формы Господа - два Ашвини-кумара, а материальные запахи – Его обоняние. Его уста - это пылающий огонь.
Космическая сфера - Его глазницы, а Солнце олицетворяет собой Его зрение. Его веки - это день и ночь, а движения Его бровей - обитель Брахмы и великих личностей, подобных ему. Его нёбо - властитель вод Варуна, а сок, то есть сущность всего, - Его язык.
Ведические гимны - это мозг Господа, Его челюсти - Йама, бог смерти, карающий грешников. Искусство любви - Его зубы, а обольстительная иллюзорная материальная энергия – улыбка Господа. Весь необозримый океан материального творения – не более чем Его взгляд, который Он бросает на нас.
Скромность - верхняя губа Господа, страстное желание – Его подбородок. Религия - Его грудь, а безбожие - спина. Брахмаджи, порождающий все живые существа материального мира, - гениталии Господа, а Mитра-варуны - два Его яичка. Океан - Его талия, а холмы и горы - Его скелет.
О царь, реки - это вены Господа, деревья - волоски на Его гигантском теле, а всемогущий воздух - Его дыхание. Проносящиеся века - движения Господа, а Его деяния – взаимодействия трех гун материальной природы.
О лучший из Куру, облака, несущие влагу, - это волосы на голове Господа, рассветы и закаты - Его одеяния, а первопричина материального творения - Его разум. Ум Господа - луна, являющаяся источником всех перемен.
Как утверждают знатоки, первооснова материи [махат-таттва] - сознание вездесущего Господа, а Рудрадева - Его эго. Лошадь, мул, верблюд и слон - Его ногти, а дикие животные и все четвероногие находятся в области Его поясницы.
Различные виды птиц - выражение Его безукоризненного художественного вкуса. Mану, прародитель людского рода, - олицетворение Его разума, а человечество - Его обитель. Небожители, имеющие человеческий облик: гандхарвы, видйадхары, чараны и ангелы, - воплощение присущего Ему чувства музыкального ритма, а демоны-воители олицетворяют собой несравненную доблесть Господа.
Лицо вират-пуруши - это брахманы, Его руки - кшатрии, бедра - вайшьи, шудры же пребывают в сени Его стоп. Все полубоги, которым поклоняются в этом мире, также подвластны Господу, и потому долг каждого - совершать жертвоприношения, принося в жертву все, чем можно заслужить Его благосклонность.
Итак, я описал тебе вселенскую форму Личности Бога, состоящую из грубых материальных элементов. Tот, кто действительно стремится к освобождению, сосредоточивает свой ум на этой форме Господа, потому что в материальном мире нет ничего, кроме нее»
.
Более высоким уровнем может быть только подъем на план арупа-дэвачана. И этот подъем возможен только через установление сознательного общения с Лха, тем Существом, Которое дарует человеку Высшее Я до тех пор, пока тот не реализует свой собственный Дух. Это достижение скорее следует характеризовать не как подъем, а как активизацию антахкараны – «нити сознания». Эта великая тайна двойственности Манаса открывается ученику благодаря созвездию Близнецов. Она соответствует тому, что Бейли назвала «четвертым посвящением». Йога тоже апеллирует к Лха, называя Его Ишвара.

22. …Однако есть ещё один путь достижения истинного духовного сознания. 

23. Интенсивной любовью к Ишваре достигается знание Ишвары. 

24. Этот Ишвара есть душа, нетронутая ограничением, свободная от кармы и желания. 

25. В Ишваре, Гурудэве, зародыш всего знания простирается в бесконечность. 

26. Ишвара, Гурудэва, будучи не ограничен условиями времени — учитель древнейших Владык. 

27. Слово Ишвары — АУМ (или ОМ). Это Пранава. 

28. Через звучание этого слова и размышление над его значением, обретается Путь. 

29. Из этого приходит осознание Я (души) и удаление всех препятствий
.
При третьем посвящении Слово, сообщаемое посвященному, может звучать (на санскрите) так: Ахам Брахман асми (Аз есмь Брахма), а при четвертом посвящении – Тат твам аси (То есть ты), или Ом тат сат (Ом это истинное). В случае раскрытия творческой нити посвященный осознает себя как Ахам, Я есмь, на плане рупа. Посвященный впервые правильно употребляет слово «я». А вот при активной нити сознания человек говорит «Он», понимая, что Лха это его другое Я (на плане арупа). 

Описанные четыре стадии, или четыре посвящения, не обязаны быть реализованными в строгой последовательности. Очень может быть так, что откровение Архангела придет раньше чем откровение Ангела по той причине, что мистик сначала, волею судьбы, разовьет горловой центр инспирации, а потом уже добьется раскрытия оккультного видения. Также и откровение моста к Высшему Я может опередить приобщение к Божественному мыслетворчеству. Все эти перестановки, а также и различные побочные линии развития, такие, например, как друидические, возникают под влиянием исторического момента или принадлежности мистерий различным Народным Душам и Духам.

Бейли указывает на то, что при освещении «тайны двойственности» посвящаемый узнает о связях Земли с той планетой, которая составляет с ней тесно связанную пару. Безусловно, в этой ситуации речь идет о Венере. Только посвящаемый узнает все оккультные механизмы этого парного взаимодействия. Однако когда Бейли сообщает, что при следующем, пятом посвящении открывается тайна треугольника планет, то речь не идет о добавлении к уже известной паре третьего Планетарного Логоса. Когда речь заходит о единстве, достигаемом в так называемых «треугольниках синтеза», имеется ввиду отнюдь не полярное взаимодействие планет. Наша Земля составляет «синтетический треугольник» с Сатурном и Вулканом, причем к этому синтезу имеет отношение скорее не сама Земля, а Луна! Отношения Сатурна с Луной являются грандиозной кармической тайной Солнечной системы. Настоящие земные посвященные не просто приходят к некоему атманическому тождеству со всей Солнечной системой, а включаются в проработку конкретной космической задачи. Из этого видно, что Земля может предоставить из своих сил лишь условия для достижения ученического сознания. Венера является «школой пяти четких степеней», т.е. Учителя, связанные с Венерой, могут обеспечить на Земле прохождение пяти посвятительных ступеней, о чем, собственно, и хотела сообщить Бейли. Но для еще более значительного прогресса необходимым является участие других планет – из описанного треугольника. Причастность Луны к этому уровню может объяснить причину, по которой сама возможность Посвящения появилась на Земле в столь ранние циклы! Иначе было бы достаточно естественного для земной эволюции ученичества. Очень может быть, что эта благоприятная возможность гораздо интенсивнее используется Ангелами, нежели нами.   

Вероятно, только то посвящение, которое А. Бейли назвала «пятым», выводит мистика действительно на уровень Посвященности. У Бейли дифференциация внутри всех «посвящений» объясняется так: первые два «посвящения» называются «пороговыми» и в принципе посвящениями не считаются. А из последующих только с пятой ступени посвященный человек «вступает в ложу Сириуса», которая якобы контролирует всю Земную Иерархию. Конечно, посвященный человек пришел к Духу и потому осознает себя уже как духовную единицу человеческой Иерархии Любви и Свободы. А поскольку все человечество как Иерархия движется по Пути к Сириусу, то символически можно говорить о человеке, посвящаемом «в ложу Сириуса». Однако уровень истинной посвященности для людей на протяжении всех циклов Солнечной системы будет экстраординарным достижением, связанным с еще более отдаленным будущим – с перерождением нашего Универсума.

Приложение 1. Пять йогических методов катарсиса.
«Самовоспитание состоит из ненасилия,

следования истине, нестяжания,
воздержанности и непривязанности» 

Йога-сутра Патанджала-даршана

«Когда эти принципы практикуются универсально,
Без исключений, продиктованных сословием,

местом, временем и обстоятельствами,

они становятся Великим Обетом» 

Вьяса-бхашья (комментарий к Йога-сутрам)

1. Ахимса – ненасилие, непричинение вреда.

Сутра гласит: «При прочном утверждении в ахимсе в окрестности вокруг йогина прекращается вражда». Другой Учитель сказал об этом так: «Ударившему тебя по правой щеке подставь левую (твердо стоя на своем)». В Индии великим примером следования правилу ахимсы стала судьба Махатмы Ганди, организовавшего в стране пассивное сопротивление британскому владычеству. Отсюда вполне четко следует вывод о том, что ахимса отнюдь не исключает для человека даже политической активности, и что она ровно противоположна тактике террора. Еще один человек Востока ввел принцип ахимса в практику боевых искусств! Это был основатель айкидо  Морихей Уэсиба. 

Институт «Махариши Махеш Йоги» доказал, что если в одном городе собирается на несколько недель на медитации группа численностью корня квадратного из 1% общего населения, количество преступлений сразу снижается на 10-15% и на долгие годы перестает возрастать. Следовательно, общество, обращаясь к духовной практике, не теряет способности к решению житейских проблем, а наоборот получает дополнительный ресурс для их разрешения!

Остальные четыре метода катарсиса являются своеобразными модификациями непричинения вреда. Они помогают человеку не вредить окружающим людям и не отягощать свою карму. 

2. Сатья – следование истине, правдивость.

«При прочном утверждении в истине действие и его результат становятся зависимыми от йогина». «Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся… Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царство Небесное». 

«Правдивость есть соответствие речи и ума реальной действительности. Слова не должны быть лживыми, ошибочными или пустыми и лишенными содержания». 

«Видоизменения ума (которые преодолевает йога) – болезненно отягощенные и не отягощенные – бывают пяти категорий: правильное знание, заблуждение, фантазия, сон и память. Правильное знание – это восприятие, вывод из него и свиде5тельствование об этом. Внешние объекты воздействуют на сознание через каналы восприятия органов чувств. Все они классифицируются и выстраиваются в схему установлением схожести и отличий друг от друга. Все пережитое и логически классифицированное может быть передано словами другому лицу. Заблуждение есть ложное знание, основанное не на собственной форме реального объекта. Это заблуждение и есть то пятеричное неведение, о котором сказано: «А-видья, эгоизм, страсть, ненависть и жажда жизни суть пять аффектов».

Данное правило весьма важно для более глубокой практики, поскольку дисциплинирует ум! Если йогин на самом деле не компетентен в какой-то теме, то он смиренно это признает и молчит. В том числе, правило указывает на благоприятность для йогина научной работы. В максимальной силе, получается так, что слово йогина обретает магическую силу исполнения. Лгущий же не только теряет результативность своих усилий, но еще и сам оказывается тем, чем клеветал на других.

3. Астейя – нестяжание, неприсвоение чужого. 

«При прочном утверждении в нестяжании все драгоценности стекаются к йогину (упастханам – подчиняются, или мало стоят)». «Блаженны нищие» и «Да и все почитаю тщетою ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего: для Него я от всего отказался, и все почитаю за сор, чтобы приобрести Христа». Отсутствие алчности позволяет никогда не кривить душой, быть честным и сохранять спокойствие. Оно дает неуязвимость перед клеветниками и шантажистами.

4. Брахмачарья – воздержание.

«Брахмачарья есть полный контроль половых органов и скрытых (инстинктивных) побуждений. При утверждении в брахмачарье обретается вирья – энергия, бесстрашие и контроль смерти». Термин «брахмачарья» используется еще и для обозначения первого периода в жизни человека, когда он, в детском и юном возрасте, отдается на воспитание практическому наставнику. «Будьте как дети», у которых сексуальность заторможена, оставляя чувства и мысли чистыми, непорочными. 

Это правило касается ученичества и передачи способностей. Только совершенный в воздержании йогин может напрямую, мистическим способом, передавать свои способности, силы и знание ученикам. Соответственно, только соблюдающий брахмачарья и может набирать себе учеников и называться учителем!

Иногда задают вопрос, почему Махатму Ганди, который был так совершенен в ахимсе, смог убить террорист? Дело в том, что ахимса не предотвращает смерти, а вот брахмачарья дает человеку возможность самому решить, покинет ли он этот мир в критический для его тела момент или будет жить и дальше.

Практика брахмачарья весьма интенсивно используется в китайских тайных искусствах, в конечном счете направленных на выращивание «золотого зародыша бессмертия», в результате чего йогин, хотя и оставляет в конце концов труп, но для себя остается существовать в майяви-рупе, ни на миг не теряя сознания.

5. Апариграха – непривязанность, «не-пере-держание (граха – удерживать, загрести)».

«При твердости в непривязанности возникает полное просветление относительно всех «почему», связанных с рождением и обстоятельствами судьбы». В индийской астрологии словом «граха» называют планеты, которые являются силами, связывающими самого человека и дергающими его как куклу на ниточках! Астролог как бы со стороны рассказывает человеку о его судьбе и наступающих событиях. Йогин же обретает об этом внутреннее знание и всегда делает то, что должен, а в отношении собственности и положения в обществе он знает, за что они даны ему и когда отнимутся. От других вещей, не обусловленных законом необходимости, тем более от подарков, йогин отказывается, понимая сколько они отнимут сил и времени, какую вызовут зависимость и страх потери.

Прогресс  в каждом из пяти правил Великого Обета невозможен, если хотя бы один из них не соблюдается. Все вместе они противостоят майе (махат а-йя – великому не-я):

Ахимса – против применения насилия и враждебных намерений и пожеланий;

Сатья – против лжи и обмана;

Астейя – против воровства и лишения других людей чего-либо;

Брахмачарья – против секса и вообще животной природы (против оскотинивания);

Апариграха – против самоувековечения себя лично в делах и детях, против жажды жить вечно.

Следующие пять правил йоги (нияма) начинаются с шауча – чистоты. То есть, они начинаются практиковаться сознательно и интенсивно после достижения, благодаря Великому Обету, катарсиса.

«Благодаря практике очищения возникает саттвическая чистота; из нее – ментальное удовлетворение (сантоша), от него – сконцентрированность сознания, из нее – подчинение органов чувств, из него – способность саттвичного буддхи к созерцанию атмана».

Возможно, в наши дни в начале духовного пути мало уповать на очищение буддхи, т.е. психической природы человека, связанной с его вожделениями и переживаниями. Как воду желаний надо сделать чистой и прозрачной, так и огонь ума – ровным и бездымным, обращаясь к шраддхе – вере. «Вера есть ментальная ясность», - утверждает комментатор сутр Вьяса. – «У обладающего верой и ставящего целью различение возникает энергия (вирья). При возрастании энергии у него появляется памятование (дхарана). При наличии памятования сознание достигает невозмутимости и становится сконцентрированным (дхьяна). Далее возникает различающая мудрость, с помощью которой йогин познает истинную природу вещей (прагья-самадхи). Благодаря применению всех этих средств и бесстрастию как избранной цели и возникает бессознательное сосредоточение (нирбиджа-самадхи)».

Поэтому в наши дни йогин должен тщательно изучать сутры и другие священные источники знаний, чтобы ясно понять свой путь. Вера в путь, как и всякая убежденность, придаст внутреннюю силу для восхождения на высшие ступени йоги – сосредоточение и медитацию, завершающуюся трансом самадхи.

Приложение 2. Е.П. Блаватская «Тайная Доктрина», том 2 – «Антропогенезис».
ОТДЕЛ VIII
СИМВОЛИЗМ ТАЙНЫХ ИМЕН ИАО И ИЕГОВА И ОТНОШЕНИЕ ИХ К КРЕСТУ И КРУГУ

Когда аббат Луи Констан, более известный как Элифас Леви, заявил в своей «Истории Магии», что Сефер Иецира, Зохар и Апокалипсис Св. Иоанна являются шедеврами Оккультных Наук, он должен был бы добавить, если хотел быть точным и понятным ― в Европе. Совершенно верно, что эти труды содержат «больше значения, чем слов»; и, что «выражены они поэтическим языком», тогда как «в числах» они «точны». К сожалению, однако, прежде чем кто-либо сможет оценить поэзию выражений или точность чисел, он должен будет узнать истинное значение и смысл употребленных терминов и символов. Но человек никогда не изучит их, пока он остается в неведении относительно основного принципа Тайной Доктрины, будь-то в Восточном Эзотеризме или в Каббалистическом символизме, – пока он не постигнет ключа или точного смысла, во всех их аспектах, Имен Бога, имен Ангелов и имен Патриархов в Библии, их математических и геометрических величин и отношений их к проявленной Природе.
Потому, если, с одной стороны, Зохар «поражает [мистика] глубиною своих воззрений и великой простотой представлений», то с другой, труд этот вводит изучающего в заблуждение такими выражениями, как те, которые употребляются по отношению к Эйн-Софу и Иегове, вопреки утверждению, что

«Книга старается объяснить, что человеческая форма, в которую она облекает Бога, есть лишь изображение Слова, и что Бог не должен быть выражаем ни мыслью, ни формою».

Известно, что Ориген, Климент и раввины признавали, что Каббла и Библия были тайными и сокрытыми книгами, но мало, кто знает, что Эзотеризм каббалистических книг, в их переизданной форме настоящего времени, является еще более хитроумным покровом, наброшенным на примитивный символизм этих тайных томов.

Представление скрытого Божества окружностью круга и Творческой Мощи – Мужское и Женское начало или Андрогинное Слово – посредством диаметра в нем (в круге) есть один из наиболее древних символов. На этом представлении были построены все великие Космогонии. У древних арийцев, египтян и халдеев символ этот был завершенным, ибо он охватывал представление о вечной и непреложной Божественной Мысли в ее абсолютности, совершенно разъединенной от изначальной стадии так называемого «творения», и вмещал психологическую и даже духовную эволюцию и ее механическую работу или космогоническое построение. Впрочем, среди евреев (хотя предыдущее представление определенно встречается в Зохаре и в Сефер Иецире, или в том, что остается от последней) – то, что было впоследствии воплощено в самом Пятикнижии и, особенно же, в Книге Бытия, есть просто вторая стадия, т. е., механический закон творения или, скорее, построения; тогда как Теогония едва, если только вообще, намечена.

И лишь в первых шести главах Книги Бытия, в отвергнутой Книге Еноха и в непонятой и неправильно переведенной поэме Иова могут быть найдены сейчас истинные отзвуки Древнейшей Доктрины. Ключ к ней ныне утерян даже среди самых ученых раввинов, предшественники которых в ранний период средневековья, в своей национальной исключительности и гордости и, особенно же, в силу их глубокой ненависти к христианству, предпочли погрузить ее в океан забвения, скорее, нежели поделиться своим знанием с их неумолимыми и свирепыми преследователями. Иегова был их собственным племенным достоянием, неотъемлемым и непригодным играть роль в каком-либо другом законе, кроме Закона Моисея. Насильственно исторгнутый из своих первоначальных рамок, к которым он подходил и которые подходили и ему, «Господь Авраама и Иакова» едва ли мог быть втиснут без повреждения и искажения в новый христианский канон. Будучи более слабыми, иудеи не могли воспрепятствовать такому святотатству. Тем не менее, они сохранили тайну происхождения их Адама-Кадмона или же муже-женственного Иеговы, и новое святилище оказалось совершенно непригодным для древнего Бога. Воистину, они были отомщены!

Утверждение, что Иегова был племенным Богом евреев и не выше, будет отрицаться так же, как и многое другое. Однако, в данном случае, теологи не в состоянии пояснить нам значение стихов во Второзаконии, которые ясно гласят:

«Когда Всевышний [не «Господь» или Иегова] давал уделы народам и расселял сынов Адама [человеческих], тогда поставил пределы народов.... по числу сынов Израильских....... Ибо часть Господа (Иеговы) народ его; Иаков наследственный удел его»
.

Это решает вопрос. Настолько безответственны были современные переводчики Библии и Писаний, и настолько искажены эти стихи, что каждый переводчик, следуя стопам, проложенным для него достойными отцами церкви, толковал эти строки по-своему. Тогда как вышеприведенная выдержка взята verbatim из Английского установленного перевода, во французской Библии
 мы находим, что «Всевышний» передан в ней, как «Владыка» (Souverain!!), а «сыны Адама» переведены, как «дети людей», а «Господь» изменен в «Вечного». В бесстыдном проворстве рук французская протестантская церковь, по-видимому, превзошла даже экклисиастических англичан.

Тем не менее, одно ясно: «Удел Господа [Иеговы]» есть его «избранный народ» и никто другой, ибо один «Иаков наследственный удел его». Какое же отношение имеют тогда другие народы, называющие себя арийцами, к этому семитическому Божеству, племенному Богу Израиля? Астрономически «Всевышний» есть Солнце, а «Господь» – одна из его семи планет, будет ли это Iao (Яо), Гений Луны, или Ильдабаоф-Иегова, Гений Сатурна, согласно Оригену и египетским гностикам
. Пусть «Ангел Гавриил», «Господь» Ирана, хранит свой народ, а Михаил-Иегова своих евреев. Эти Боги не есть Боги других народов, также никогда не были они богами Иисуса. Так же как каждый Дэв персов прикован к своей планете
, каждый Дэва индусов («Господь») имеет свой удел, мир, планету, народ или расу. Множество миров предпосылает и множество Богов. Мы верим в первое и можем признавать, но никогда не будем обоготворять последних
.

В этом труде постоянно утверждалось, что каждый религиозный и философский символ имеет семь значений, связанных с ним, при чем каждый подлежит своему законному плану Мысли, то есть, чисто метафизическому, или астрономическому, психическому или физиологическому и т. д. Взятые сами по себе эти семь значений и применения их, достаточно трудны для изучения, но толкование и правильное понимание их вызывают в десять раз больше недоумений, когда, вместо того, чтобы находиться в соотношении, или же вытекать одно из другого, или следовать одно за другим, каждое или любое из этих значений принимается, как представляющее одно и единственное объяснение всей совокупности символического представления. Один пример может быть приведен, ибо он превосходно подтверждает это утверждение. Вот два толкования, данные двумя просвещенными каббалистами и учеными, по поводу одного и того же стиха в Исходе. Моисей умоляет «Господа» явить ему свою «славу». По-видимому, не следует понимать это в грубой, мертвой букве выражений, встречаемых в Библии. Имеются семь значений в Каббале, из которых мы можем привести два, как они истолкованы указанными учеными. Один из них переводит и объясняет это следующим образом:

«Лица Моего не можно тебе увидеть.... Я поставлю тебя в расселине скалы и покрою тебя рукою Моею, доколе не пройду. И когда сниму руку Мою, ты увидишь Мое a'hoor», то есть, Мою спину»
.

Затем в примечании переводчик добавляет:

«То есть, «Я покажу тебе Мою спину», то есть, Мой видимый Мир, Мои низшие проявления, но как человек и еще во плоти, ты не можешь видеть Мою невидимую Природу». Так повествует Каббала»
.

Это правильно и является космо-метафизическим объяснением. Теперь говорит другой каббалист, давая числовое значение. Так как оно вызывает довольно много показательных представлений и дано гораздо полнее, то мы можем уделить ему больше места. Этот синопсис взят из неопубликованного Манускрипта и объясняет полнее то, что было дано в Отделе III-ем о «Святое Святых»
.

Числа имени «Моисей» те же, что и «Аз есмь то, что Аз есмь»
, так что имена Моисея и Иеговы едины в гармонии чисел. Слово Моисей есть השם (5+300+40), и сумма числовых величин его букв составляет 345; Иегова – Гений, par excellence, Лунного Года, – принимает значение 543 или, наоборот, 345.

«В третьей главе Исхода, в 13 и 14 стихе сказано: И Моисей сказал..... Вот я приду к сынам Израилевым и скажу им:.... «Бог отцов ваших послал меня к вам». А они скажут мне: «Как ему имя? Что сказать мне им?» и Бог сказал Моисею:

Аз есмь то, что Аз есмь (Я есмь Сущий).

Еврейские слова для этого выражения суть âhiyê, asher âhiyê, и значение в суммах их букв представлено так:

היהא
רשא
היהא
21
501
21

..... это будучи его [Господа] именем, сумма величин, его составляющих – 21, 501, 21, есть 543 или просто употребление одиночных чисел в имени Моисея..... но теперь так размещенных, что имя 345 переставлено в обратном порядке и читается, как 543».

Так что, когда Моисей просит: «Явить ему свой Лик или Славу», другой правильно и точно отвечает, «Лица Моего тебе не можно увидеть.... но ты увидишь меня сзади» – смысл правилен, хотя слова и не точны: ибо угол и задняя сторона 543 есть лик 345. Это сделано

«для проверки и чтобы придержаться точного пользования одною группою чисел для развития некоторых великих результатов, и с этой целью они нарочито употреблены».

Как добавляет ученый каббалист:

«При других постановках чисел, они видели друг друга лицом. Любопытно, что если мы прибавим 345 к 543 мы получим 888, что было гностической, каббалистической величиной имени Христа, который был Jehoshua или Joshua. Также и деление 24 часов суток дает три восьмерки, как частное..... Главная цель всей этой системы Числового Контроля состояла в том, чтобы сохранить на вечные времена точную величину Лунного Года в установленном Природою измерении Дней».

Таковы астрономическое и числовое значение в сокровенной Теогонии звездно-космических Богов, изобретенных халдейскими евреями, – два значения из семи. Остальные пять удивят христиан еще больше.
Список Эдипов, пытавшихся разгадать загадку Сфинкса, действительно, длинен. На протяжении многих веков загадка эта пожирала наиболее блестящие и благородные умы христианского мира; но ныне Сфинкс побежден. Однако, в великой интеллектуальной борьбе, закончившейся полною победою Эдипов Символизма, не Сфинкс, сжигаемый позором поражения, должен был бы похоронить себя в море, но, воистину, многосторонний символ, именуемый Иеговой, которого, христиане – цивилизованные нации – приняли как своего Бога. Символ Иеговы сокрушился при слишком близком точном анализе и – потонул. Символисты с ужасом обнаружили, что принятое ими Божество было лишь маскою для многих других Богов, эвхемеризированная потухшая планета, в лучшем случае – Гений Луны и Сатурна у евреев, и Гений Солнца и Юпитера у ранних христиан; и что Троица – если только они не примут более отвлеченного и метафизического значения, данного ей язычниками – была в действительности лишь астрономической Триадой, состоящей из Солнца (Отца) и двух планет: Меркурий (Сын) и Венера (Святой Дух), София, Дух Мудрости, Любви и Истины, и Люцифер, как Христос, блистающая звезда утра
. Ибо, если Отец есть Солнце («Старший Брат» в восточной Сокровенной Философии), то ближайшая к нему планета – Меркурий (Гермес, Будха, Тот), имя Матери которого на Земле было Майа. Так как планета эта получает в семь раз больше света, нежели все другие, факт, который повел к тому, что гностики назвали своего Христа, а каббалисты своего Гермеса (в астрономическом значении) «Семеричным Светом». Наконец этот Бог был Бэл – ибо Солнце у галлов называлось Бэл, у греков Гелиос и у финикиян – Баал; Эл по халдейски, отсюда Элохим, Эману-ель и Эл, «Бог» у евреев. Но даже Бог каббалистов исчез при искусности раввинов и, теперь, нужно обратиться к самому скрытому метафизическому смыслу Зохара, чтобы найти в нем нечто подобное Эйн-Софу, Безымянному Божеству и Абсолюту, столь авторитетно и громогласно утверждаемому христианами. Но, конечно, его не найти в книгах Моисея, во всяком случае, тем, кто пытаются читать их, не имея ключа к ним. С того времени, как ключ этот был утерян, евреи и христиане изо всех сил старались слить эти два понятия, но тщетно. Им лишь удалось окончательно ограбить даже Всемирное Божество и лишить Его Величественного образа и изначального значения. Как было сказано в «Разоблаченной Изиде»:
«Потому казалось бы лишь естественным установить различие между таинственным богом, Іαω, принятым от отдаленнейшей древности всеми, кто разделяли эзотерическое знание жрецов, и его фонетическими двойниками, которым, офиты и другие гностики, как мы видим, оказывали столь малое почитание»
.

В научном труде Ч.В. Кинга
 мы встречаем на геммах офитов имя Iao, повторенное и часто смешанное или замененное именем Ievo, тогда как последнее просто обозначает одного из Гениев, враждебного Абраксасу... Но имя Iao не только не возникло среди евреев, но оно и не было достоянием одних лишь евреев. Даже если Моисей соблаговолил наградить этим именем «Духа», предположенного покровителя и национального божества «избранного народа израильского», все же, нет разумной причины, почему другие народы должны принимать Его, как Высшего и Единосущного Бога. Но мы совершенно отрицаем это притязание. Кроме того, факт налицо, что Iaho или Iao было «тайным именем» с самого начала, ибо, היה и הי не употреблялось до дней царя Давида. До его времени мало личных имен, если только вообще, соединялись с Iah или Jah. Скорее похоже на то, что Давид заимствовал имя Jehovah от жителей Тира и филистимлян
, среди которых он проживал. Он поставил Садока Первосвященником, от которого произошли Садокиты или Садуккеи. Он жил и царствовал сначала в Хевроне, (ןורבח) Хабир-оне или Кабеир-граде, где праздновались ритуалы четырех (тайных богов). Ни Давид, ни Соломон не признавали ни Моисея, ни законов Моисея. Они стремились построить храм הוהי подобно строениям, воздвигнутым Хирамом Геркулесу, Венере, Адону и Астарте.

Фюрст говорит: – «Древнейшее имя Бога Yaho, которое пишется по гречески ‘Ιαω, не принимая во внимание его производных имен, по-видимому, было древним мистическим именем Превышнего Божества семитов. Следовательно, оно было сообщено Моисею, когда он был посвящен в Хор-еб – Пещере – под руководством Иофора, кенита (или каинита), мидиамского Священнослужителя. В древней религии халдеев, остатки которой встречаются среди неоплатоников, Высочайшее Божество, восседающее превыше семи Небес, представляемое, как Духовный Принцип Света..... и также, как Демиург
, называлось ‘Ιαω (והי), которое подобно еврейскому Yaho, было сокровенно и несказуемо, и имя Его сообщалось Посвященному. Финикийцы имели Превышнего Бога, имя которого обозначалось тремя буквами и было тайно, и оно было ‘Ιαω»
.

Крест, говорят каббалисты, повторяя урок оккультистов, есть один из наиболее древних – нет, может быть, самый древний из символов. Это было доказано в самом начале Пролога (Proem) к первому тому этого труда. Восточные Посвященные утверждают его одновременность с кругом Божественной Беспредельности и с первой дифференциацией Сущности, сочетания Духа и Материи. Это толкование было отвергнуто и лишь астрономическая аллегория была воспринята и приспособлена к искусно измышленным земным событиям.

Приступим к доказательству этого утверждения. В астрономии, как сказано, Меркурий является сыном Coelus и Lux – Неба и Света или Солнца; в мифологии он потомок Юпитера и Майи. Он есть «Посланник» своего Отца Юпитера, Мессия Солнца; по гречески, имя его Гермес означает, среди прочего, «Толкователь» – Слово, Логос или Глагол. Так Меркурий рожден на горе Киллене, среди пастухов, и потому является покровителем их. Как Гений, вызыватель душ, он провожал души умерших в Гадес и снова выводил их оттуда, миссия, приписанная Иисусу после его Смерти и Воскресения. Символы Гермеса-Меркурия (Dii Termini) помещались на перекрестках или при больших дорогах, так же как ныне в Италии водружаются кресты, и символы эти были тоже крестообразны
. Каждый седьмой день жрецы совершали помазание этих термини и раз в году обвешивали их гирляндами, следовательно, они были помазанниками. Меркурий говорит через своих оракулов:

«Я есмь тот, кого вы называете Сыном Отца [Юпитера] и Майи. Покидая Царя Небесного [Солнце], Я прихожу на помощь вам, смертные».

Меркурий исцеляет слепых и восстанавливает зрение умственное и физическое
. Он часто изображался о трех-головах и назывался Трицефалус, Троичный, в своем единстве с Солнцем и Венерой. Наконец, Меркурий, как показывает это Cornutus
, изображался иногда, в виде формы куба без рук, ибо «мощь языка и красноречие могут главенствовать без помощи рук и ног». Именно эта кубическая форма соединяет термини непосредственно с крестом, и именно красноречие или же мощь речи Меркурия заставила изворотливого Евсевия сказать – «Гермес есть эмблема Слова, которое создает и объясняет все», ибо это Слово Творящее; и он показывает Порфирия учащим, что Речь Гермеса – ныне переведенная в Пэмандре как «Слово Бога»(!) – Речь Творящая (Глагол), есть Семенной Принцип, рассеянный во всей Вселенной
. В алхимии Меркурий есть радикальный «Влажный» Принцип, Примитивная или Элементарная Вода, содержащая Семя Мира, оплодотворенное Солнечными Огнями. Чтобы выразить этот оплодотворяющий принцип, египтяне часто присоединяли фаллос к кресту (мужское и женское начало, или сочетание вертикальной и горизонтальной линии), крестообразная форма Термини также изображала эту двоякую мысль, которая встречалась в Египте в кубическом Гермесе. Автор «The Source of Measures» объясняет нам, почему
:

Развернутый куб, как это показано им, становится Тау, крестом египетской формы; или же «круг, присоединенный к Тау, дает египетский крест» древних фараонов. Они знали это от своих жрецов и «Посвященных Царей» на протяжении веков, а также, что именно означало «привязывание человека к кресту», идея эта «должна была соответствовать представлению о происхождении человеческой жизни, следовательно, фаллической форме». Только последняя вошла в жизнь лишь века и эоны позднее представления о Вишвакармане, Плотнике и Ремесленнике Богов, распинающем «солнечного Посвященного» на крестообразном станке. Как пишет тот же автор:

«Привязывание человека к кресту ..... употреблялось в этой форме у индусов
, как символ».

Но это должно было «соединяться» с представлением о новом рождении человека через духовное, не физическое, возрождение. Кандидат на Посвящение привязывался к Тау или астрономическому кресту с гораздо более величественной и благородной мыслью, нежели представление о начале просто земной жизни.

С другой стороны, семиты, по-видимому, не имели иной и высшей цели в жизни, нежели размножение своего рода. Таким образом, с точки зрения геометрии и при чтении Библии посредством числового метода, автор «The Source of Measures» вполне прав, говоря:

«Вся [еврейская] система, по-видимому, рассматривалась, как система, связанная в древности с природою и которая была принята природою или Богом за основу или закон практического проявления творческой Мощи – то есть, это был творческий план, и творение было его практическим применением. Это как бы устанавливается тем фактом, что измерения планетарных времен в изложенной системе служат в одинаковой степени и как измерения размеров планет и особенностей их форм – т. е., в протяжении их экваториальных и полярных диаметров..... Эта система [система творческого плана], по-видимому, лежит в основании всего библейского построения и послужила началом для ритуализма и для выявления трудов Божества в области зодчества, через употребление священной единицы измерения в Саду Эдема, Ковчеге Ноя, Скинии и в Храме Соломона»
.

Таким образом, на основании показаний защитников этой системы, доказано, что еврейское Божество, в лучшем случае, является лишь проявленной Двоячностью (Диада), но никогда не Единосущным Абсолютом. О6ъясненное геометрически оно – число; символически оно лишь обожествленный Приап; и это вряд ли может удовлетворить человечество, жаждущее проявления реальных духовных Истин и обладания Богом, природы божественной, но не антропоморфической. Странно, что наиболее просвещенные среди современных каббалистов не видят в кресте и круге ничего, кроме символа творящего и андрогинного Божества в его отношении и связи с этим проявленным Миром
.

Один автор полагает, что:

«Тем не менее, человек [читайте, еврей и раввин] получил знание практического измерения... посредством которого предполагалось, что природа приспосабливает размеры планет для приведения их в гармонию с их явленными движениями; по-видимому, он достиг этого и счел это обладание, как средство к постижению им Божества – т. е., он настолько близко подошел к представлению Существа, имеющего Разум, подобный его собственному, только бесконечно более мощный, что был в состоянии постичь закон творения, установленный этим Существом, которое должно было существовать раньше всякого творения (каббалистически называемого Словом)»
.

Это могло удовлетворить практический семитический ум, но восточный оккультист не может принять предложение такого Бога; действительно, Божество, как Существо, «обладающее разумом, подобным разуму человека, лишь бесконечно более мощным», имеющее какое-то место за пределами цикла творения, не есть Бог. Он не имеет ничего общего с идеальным представлением о Вечной Вселенной. В лучшем случае, он есть одна из подчиненных творческих Сил, Совокупность которых называется – Сефироты, Небесный Человек и Адам Кадмон, Второй Логос платоников.

Эта мысль ясно встречается в основании самых талантливых определений Каббалы и ее мистерий, например, Джона А. Паркера, выдержки из сочинений которого приведены в том же труде:

«Ключ к Каббале, как думают, заключается в геометрическом отношении площади круга, вписанного в квадрат, или же куба к окружности, давая начало отношению диаметра к окружности круга с числовой величиной этого отношения, выраженного в интегралах. Отношение диаметра к окружности, будучи высшим отношением, связанным с божественными именами Элохим и Иегова (термины, являющиеся соответственно числовыми выражениями этих отношений – первый выражает окружность, второй, диаметр), вмещает все прочие подчинения. Два выражения отношения окружности к диаметру в интегралах употребляются в Библии: 1) совершенное и 2) несовершенное. Одно из отношений между этими таково, что (2), будучи вычтено из (1), оставит лишь единицу величины диаметра в терминах или же в обозначении величины окружности совершенного круга, или же единицу – прямую линию, имеющую совершенную величину окружности, или фактор величины окружности»
.

Подобные вычисления не могут повести дальше, нежели к разгадыванию тайн третьей стадии Эволюции или к «Третьему Творению Брамы». Посвященный индус знает, гораздо лучше любого европейца, как достичь «квадратуры круга». Но об этом в дальнейшем: факт тот, что мистики Запада начинают свои спекуляции лишь у той фазы, когда Вселенная «падает в материю», как выражаются оккультисты. В целом ряде каббалистических трудов мы не нашли ни одной фразы, которая давала бы намек, хотя бы отдаленнейшим образом, на психологические и духовные, так же как и на механические и физиологические тайны «творения». Должны ли мы тогда рассматривать эволюцию Вселенной просто, как прообраз акта размножения в гигантских размерах, как «божественный» фаллизм и воспевать его, как делает это ложно-вдохновленный автор позднейшего труда этого же наименования? Пишущая эти строки не согласна с этим и полагает, что она имеет право говорить это, ибо самое тщательное изучение Ветхого Завета – эзотерически, так же как и экзотерически – по-видимому, не привело наиболее восторженных исследователей далее некоторого убеждения на математическом основании, что от первой до последней главы Пятикнижия каждая сцена, каждая личность или событие явлены в непосредственной или косвенной связи с началом рождения, в его наиболее грубой и животной форме. Таким образом, как бы ни были интересны и изобретательны методы раввинов, автор этого труда, вместе с другими восточными оккультистами, должна предпочесть методы язычников.

Следовательно, не в Библии должны мы искать начало происхождения креста и круга, но за пределами Потопа. Потому, возвращаясь к Элифасу Леви и Зохару, мы отвечаем от имени Восточных Оккультистов и утверждаем, что, прилагая практику к принципу, они вполне согласны с Паскалем, который говорит, что
«Бог есть Круг, центр которого везде, а окружность нигде».

Тогда как каббалисты утверждают обратное и поддерживают это лишь из желания скрыть свою доктрину. Между прочим, определение Божества, как круга, вовсе не принадлежит Паскалю, как думал это Элифас Леви. Оно было заимствовано французским философом или из Меркурия Трисмегиста, или же из латинского труда «De Docta Ignorantia», кардинала Куза, в котором он пользуется им. Кроме того, оно искажено Паскалем, заменившим слова «Космический Круг», которые стоят символично в оригинальном начертании под словом Theos. У древних оба эти слова были синонимами.

_____

А

КРЕСТ И КРУГ

В умах древних философов нечто божественное и таинственное всегда было связано с формою круга. Древний мир, последовательный в своем символизме и своих пантеистических интуициях, соединяя видимую и невидимую Бесконечность во едино, изображал Божество, так же как и его внешний Покров – посредством круга. Слияние двух в единство, и имя Theos безразлично даваемое обоим, тем самым объяснено и становится, таким образом, еще более научным и философским. Этимологическое определение Платоном слова Theos (θεός) было уже дано в другом месте. В его «Cratylus» он производит его от глагола the-ein (θέειν), «двигаться», как это подсказано движением небесных тел, которое он связывает с Божеством. Согласно Эзотерической философии, это Божество, во время своих «Ночей» и своих «Дней», или же Циклов Покоя и Деятельности, есть «Вечное Непрестанное Движение», «Вечно-Становящееся», так же как и «вечное Мировое Настоящее и Вечно-Сущее». Последнее есть основная абстракция; первое есть единственно возможное представление в человеческом уме, если он не связывает это Божество с каким-либо образом или формою. Это есть вечная, никогда непрекращающаяся Эволюция, возвращающаяся спиралями, в своем непрерывном процессе продвижения на протяжении эонов времен, к своему изначальному состоянию – Абсолютному Единству.

Лишь меньших Богов наделяли символическими атрибутами Высших. Таким образом, Бог Шу, олицетворение Бога Ра, который появляется, как «Большая Кошка из Бассейна Персея в Ан»
, часто изображался на египетских памятниках, сидящим и держащим крест, символ четырех частей Света или Стихий, присоединенный к кругу.

В весьма научном труде «The Natural Genesis», Джеральда Мэсси, под заглавием «Typology of the Cross», можно найти больше сведений о кресте и круге, нежели в каком-либо ином из известных нам трудов. Тому, кто пожелал бы иметь доказательства о древности креста, мы указываем на эти два тома. Автор говорит:

«Круг и крест неделимы .... Crux Ansata соединяет круг и крест о четырех углах. В силу этого происхождения круг и крест временами заменяли друг друга. Например, Чакра или Диск Вишну есть круг. Наименование это указывает на вращение, кругообразное движение, периодичность, колесо времени. Бог пользуется им, как оружием, устремляемым на врага. Так и Тор бросает свое оружие Филфот, в форме четырехстороннего креста [Свастика] и символа четырех сторон Света. Таким образом, крест есть эквивалент круга года. Эмблема колеса соединяет крест и круг во едино, как это показывает иероглифический знак и узел Анкх [image: image13.png]



.

Также двоякий глиф был священным лишь для Посвященного, но не в глазах профана. Ибо Рауль Рошетт доказывает, что
:

«Знак ♀ появляется на оборотной стороне финикийской монеты с изображением Овна на лицевой стороне.... Тот же знак, иногда называемый Зеркалом Венеры, потому что он был символом размножения, употреблялся для обозначения задних помещений ценных жеребых кобыл, коринфской и других прекрасных лошадиных пород».

Это доказывает, что уже в ту отдаленную эпоху крест стал символом человеческого зарождения, и божественное происхождение креста и круга начало погружаться в забвение.

Другая форма креста дана из «Journal of the Royal Asiatic Society»
:

«На каждом из четырех углов помещается четверть дуги овального изгиба и когда эти четыре соединены, они образуют овал: таким образом, фигура соединяет крест с кругом вокруг него в четырех частях, соответствующих четырем углам креста. Четыре сегмента отвечают четырем ножкам креста Свастики и Филфота Тора. Четырехлистный цветок Лотоса Будды также фигурирует в центре этого креста, лотос, будучи египетским и индусским символом четырех частей Света. Четыре четвертушки дуг, соединенные вместе, образуют эллипс, и эллипс также изображен на каждом конце креста. Таким образом, эллипс обозначает [image: image14.png]


 путь земли.... Сэр Д. Симпсон зарисовал следующее изображение воспроизведенное здесь, как крест двух равноденствий и двух солнцестояний, помещенный в фигуре, изображающей путь Земли. Та же овальная или лодкообразная фигура появляется иногда в индусских рисунках с семью ступенями на каждом конце, как форма или вид Меру». 

Таков астрономический аспект этого двойного глифа. Впрочем, имеется еще шесть аспектов, и можно попытаться объяснить несколько из них. Тема эта так обширна, что она одна потребовала бы многочисленных томов.
Но наиболее любопытным из этих египетских символов креста и круга, о которых говорилось в вышеприведенном труде, является тот, который получает свое полное объяснение и окончательную окраску, благодаря арийским символам того же порядка. Автор говорит:

«Четырех-конечный Крест есть ничто иное, как крест четырех частей света, но знак креста не всегда прост
. Этот символ получил развитие от определенного начала и, впоследствии, был принят для выражения различных представлений. Наиболее священный крест египтян тот, который держали в руках их Боги, Фараоны и мумии умерших, есть Анкх [image: image15.png]


, знак жизни, живого, клятвы, завета..... Верхушка его есть иероглиф Ru [image: image16.png]


, поставленный вертикально над крестом Тау. Ru означает дверь, врата, рот, место выхода. Оно обозначает месторождение в северной части небес, откуда Солнце вновь рождается. Следовательно, Ru знака Анкх есть женский символ месторождения и представляет собою Север. Именно в северной части Богиня Семи Звезд, называемая «Матерью Кругообращений», дала рождение времени в ранний цикл года. Первый знак этого изначального круга и цикла, совершаемого в небе, есть самая ранняя форма Креста-Анкх [image: image17.png]


, простая петля, совмещающая в одном изображении и крест и круг. Эту петлю или узел носили впереди древнейшей зародительницы, Тифона Большой Медведицы, ибо ее Ark (Ковчег), идеограф одного периода, окончания и определенного времени, должен был обозначать одно кругообращение. Следовательно, это изображало круг, описываемый в северном небе Большою Медведицею и обозначавший самый ранний год времени; из этого факта мы заключаем, что петля или Ru Севера представляет эту часть света, как месторождение времени, когда она изображается, как Ru символа Анкх. Действительно, это может быть доказано. Узел есть Ark или Rek, символ исчисления. Ru креста-Анкх продолжился в критском R Ω и в Ro, P
 коптов. Ro было перенесено в греческий крест [image: image18.png]


 который составлен из Chi или R-k..... Rek или Ark (ковчег) был по этой причине знаком всеначала (Arche), и Ark-tie (узел ковчега) есть крест Севера, задняя сторона неба»
.

Но это, опять-таки, вполне астрономично и фаллично. В Индии Пуранические повествования придают всему вопросу совершенно иную окраску. Не уничтожая вышесказанного объяснения, они раскрывают часть тайн с помощью астрономического ключа и дают, таким образом, более метафизическое представление. Узел Анкх [image: image19.png]


 не принадлежит исключительно Египту. Он существует под названием Паша, веревки, которую четверорукий Шива держит в своей правой задней руке
. Махадева изображен в положении аскета, как Махайог, с его третьим глазом [image: image20.png]


,
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	который и есть «Ru [image: image22.png]


, помещенный вертикально на кресте Тау» в другой форме. Паша держится в руке, и таким образом, что первый палец и рука вблизи большого пальца образуют крест или петлю и перекрещивание. Наши востоковеды хотели бы, чтобы это означало веревку для связывания упорствующих грешников, потому что Кали, супруга Шивы, имеет тот же атрибут!


Здесь Паша имеет двоякий смысл, так же как и Трисула Шивы и все прочие божественные атрибуты. Это двоякое значение, конечно, заключается в Шиве, ибо Рудра имеет то же значение, что и египетский крест в его космическом и мистическом значении. В руке Шивы Паша становится лингам и йони. Шива, как уже сказано, есть имя неизвестное в Ведах. Рудра появляется впервые лишь в Белой Яджур Веде, как Великий Бог Махадева, символ которого есть Лингам. В Риг-Веде он именуется Рудра, «рыкающий», одновременно, благодетельное и вредоносное Божество, Целитель и Разрушитель. В Вишну Пуране он Бог, который вышел из головы Брамы и разъединился на мужское и женское начало, он же отец Рудр или Марутов, половина которых лучезарна и благостна, остальные черны и свирепы. В Ведах он есть Божественное Ego, стремящееся вернуться в свое чистое божественное состояние и, в то же время, это Божественное Ego заключено в земную форму, ярые страсти которого делают из него «рыкающего» и «грозного». Это ясно показано в Брихадаранияка Упанишаде, где Рудры, потомки Рудры, Бога Огня, называются «десятью жизненными дыханиями (прана, жизнь) с сердцем (манас), как одиннадцатым»
, тогда как в образе Шивы, он есть разрушитель этой жизни. Брама называет его Рудрой и дает ему еще семь других имен, означающих семь форм проявления, и также и семь сил природы, которые разрушают лишь чтобы воссоздать или возродить.

Следовательно, крестообразный узел или Паша в руке Шивы, когда он изображен в виде аскета, Махайога, не имеет фаллического значения и, действительно, нужно иметь воображение, сильно склонное к этому направлению, чтобы найти подобный смысл даже в астрономическом символе. Как эмблема «дверей, врат, рта, места выхода», она скорее означает «узкие врата», ведущие в Царство Божие, нежели «месторождение» в смысле физиологическом.

Это, действительно, крест и круг и Crux Ansata, но это крест, на котором должны быть распяты все страсти людские, прежде чем Йог сможет переступить через порог «Тесных Врат», узкий круг, расширяющийся в бесконечный круг, как только Внутренний Человек переступит порог.

Что же касается до семи таинственных Риши созвездия Большой Медведицы, то, если Египет посвятил их «самой древней родительнице» Тифону, Индия с древнейших времен соединяла эти символы с циклами Времени и Циклами Юг, и Саптарши тесно связаны с нашей настоящей эпохой – темной Кали-Югой
. Великий Круг Времени, который фантазия индусов изображала в виде дельфина или шишумара, имеет крест, помещенный на нем природою в его подразделении и распределении звезд и созвездий. В Бхагавата Пуране сказано
:

«На конце хвоста этого животного, голова которого обращена к югу, а тело изображено в форме кольца [круга], помещается Дхрува [прежняя полярная звезда]; вдоль его хвоста расположены Праджапати, Агни, Индра, Дхарма и т. д., а поперек его бедер – семь Риши»
.

Итак, это есть первый и самый ранний крест и круг, образованный Божеством, в его символе Вишны, Вечного Круга Бесконечного Времени, Кала, на плане которого крестообразно лежат все Боги, создания и твари, рожденные в Пространстве и Времени – и которые, как утверждает это Философия, все умирают во время Махапралайи.
Пока что, именно эти семь Риши отмечают время и продолжительность событий в нашем семеричном Жизне-Цикле. Они так же таинственны, как и их предполагаемые жены Плеяды, из которых только одна – та, которая прячется – оказалась добродетельной. Плеяды или Криттика являются кормилицами Карттикеи, Бога Войны (Марса западных язычников), именуемого Водителем Небесных Армий или, вернее, Сиддх – Сиддха-сена (в переводе – Йоги на Небесах и святые Мудрецы на Земле) – что делает Карттикея тождественным Михаилу, «Водителю Небесных Воинств», и подобно ему девственным Кумаром
. Воистину, он есть Гуха, «Таинственный», в той же мере как и Саптарши и Криттика, семь Риши и Плеяды, ибо объяснение их во всей их совокупности раскрывает Адепту самые великие тайны Оккультной Природы. Один пункт заслуживает упоминания в этом вопросе креста и круга, ибо он имеет тесное отношение к элементам Огня и Воды, играющим столь значительную роль в символизме креста и круга. Подобно Марсу, которого Овидий изображает как рожденного лишь его матерью Юноной без участия отца, или же подобно Аватарам (например, Кришне) – на Западе как и на Востоке – Карттикея рождается еще более чудесным образом, не будучи зачатым ни отцом, ни матерью, но из семени Рудра-Шивы, брошенного в Огонь (Агни) и затем воспринятого Водою (Гангом). Таким образом, он рожден от Огня и Воды – «мальчик, блистающий, как Солнце, и прекрасный, как Луна». Потому он именуется Агнибху (сын Агни) и Гангапутра (Сын Ганга). Добавьте к этому тот факт, что Криттика, его кормилица, как это доказывает Матсья Пурана, возглавляется Агни или, согласно подлинным словам – «Семь Риши находятся на той же линии, что и блистающий Агни», следовательно, «Криттика имеет синонимом Агнея»
 – и связь эту легко проследить.
Итак, именно Риши отмечают время и периоды Кали Юги, века греха и горя. Как говорит Бхагавата Пурана:
«Когда великолепие Вишну, называемого Кришна, удалилось на небо, тогда век Кали, во время которого люди услаждаются грехами, овладел миром....

Когда семь Риши находились в Магха, Век Кали, заключающий в себе 1200 [божественных] лет [432,000 обычных лет], начался; и когда из Магха они достигнут Пурвашадха, тогда этот век Кали достигнет своего развития под Нанда его наследниками»
.

Это есть (полный) оборот Риши –

«Когда две первые звезды семи Риши (Большой Медведицы) подымутся на небе и некоторый лунный астеризм будет виден ночью на равном расстоянии между ними, тогда семь Риши останутся неподвижными в этом сочетании в течение ста лет»,

– как один ненавистник Нанды заставляет сказать Парашару. По мнению Бентлея это представление получило начало среди астрономов для того, чтобы выявить значение прецессии равноденствий.

«Оно основывалось на представлении воображаемой линии или большего круга, проходящего через полюсы эклиптики и начала, установленного Магха, круг этот должен был отрезать некоторые звезды от Большой Медведицы... Так как семь звезд Большой Медведицы назывались Риши, то такой предположенный круг был назван линией Риши; и будучи неизменно связанным с началом лунного астеризма Магха, возможно было вычислить прецессию, принимая за указание градус и т.д. любого подвижного лунного дома, разрезанного этою линией или кругом»
.

Существовало и, по-видимому, и поныне существует бесконечный спор относительно хронологии индусов. Тем не менее, имеется пункт, который мог бы помочь определить – хотя бы приблизительно – эпоху, когда начался символизм семи Риши и их связь с Плеядами. Когда Карттикея был передан Богами на попечение Криттика, их было лишь шесть, отсюда Карттикея изображается с шестью головами; но когда поэтическое воображение ранних арийских символистов сделало из них супруг семи Риши, их стало семь. Имена их даны, они следующие: Амба, Дула, Нитатуи, Абраянти, Магхаянти, Варшаянти и Чупуника. Имеются еще группы имен, впрочем, все они разнятся. Во всяком случае, Семь Риши показаны, как вступившие в брачный союз с Криттик'ами до исчезновения седьмой Плеяды. Иначе, как могли индусские астрономы говорить о звезде, которую никто не может видеть без помощи самого сильного телескопа? Может быть, в, силу этого, в каждом таком случае большинство событий, описанных в индусских аллегориях, определяется, как «весьма недавний вымысел и, несомненно, в пределах христианской эры».

Древнейшие санскритские манускрипты по астрономии начинают свою серию Накшатра, двадцати семи лунных астеризмов, знаком Криттика, и потому едва ли можно установить их давность раньше, чем 2780 лет до Р. Хр. Так утверждает «Ведический Календарь», признанный даже востоковедами, хотя они выпутываются из затруднения, говоря, что упомянутый Календарь не доказывает, что индусы знали что-либо по астрономии в ту эпоху, и уверяют своих читателей, что, несмотря на Календарь, индусские пандиты могли приобрести свое знание о лунных домах, возглавляемых Криттик'ами, от финикиян и т.д. Как бы то ни было, но Плеяды являются центральной группой в системе звездной символики. Они помещаются в шее созвездия Тельца, рассматриваемого Мэдлером и другими астрономами как центральная группа системы Млечного Пути, а в Каббале и Восточном Эзотеризме как звездная семеричность, рожденная от первой, проявленной стороны верхнего Треугольника, скрытого [image: image23.png]


. Эта проявленная сторона есть Телец, символ Одного (цифра 1) или первой буквы еврейского алфавита, Алеф א «Телец» или «Бык», синтез которого равняется Десяти (10) или Yod (י), что есть совершенная буква и число. Плеяды (в особенности Альцион) рассматриваются, таким образом, даже в астрономии, как центральная точка, вокруг которой вращается наша Вселенная неподвижных звезд, как фокус, из которого и в котором Божественное Дыхание, Движение, непрестанно действует на протяжении Манвантары. Следовательно, в звездных символах Оккультной Философии, именно этот круг, со звездным крестом на его плоскости, играет наиболее выдающуюся роль.

Тайная Доктрина учит, что все во Вселенной, так же как и сама Вселенная, образуется («создается»), в течение ее периодических проявлений в пределах феноменального Мира – ускоренным Движением, приведенным в действие Дыханием Вечно-Непознаваемой Мощи – непознаваемой для настоящего человечества, во всяком случае. Символ Духа и Бессмертия всюду изображался кругом; отсюда змий, закусывающий свой хвост, представляет Круг Мудрости в Беспредельности; так же как и астрономический крест – крест в круге – и шар с двумя крылами, добавленными к нему, который стал затем священным скарабеем египтян; само наименование его подсказывает тайную мысль, связанную с ним. Действительно, в египетских Папирусах скарабей называется Кхопиррон и Кхопри, от глагола кхопрон, «становиться» и, таким образом, он стал символом и эмблемой человеческой жизни и последовательных «становлений» человека через различные странствования и метампсихозисы или перевоплощения освобожденной души. Этот мистический символ ясно показывает, что египтяне верили в перевоплощение и последовательные жизни и существования Бессмертной Сущности. Но так как это было Эзотерической доктриной, которая открывалась кандидатам жрецами-Иерофантами и царями-Посвященными лишь во время Мистерий, то она сохранялась в тайне. Бесплотные Разумы (Планетные Духи или Силы созидающие) всегда изображались в форме кругов. В примитивной философии Иерофантов эти невидимые круги были причинами, прообразами и строителями всех небесных глобусов, которые являлись их видимыми телами или покровами, и душами которых они состояли. Конечно, в древности это было универсальным учением
. Как говорит Прокл:

«Прежде математических чисел существуют само-движущие числа; прежде явных цифр – живые цифры и, прежде чем создать материальные миры, которые движутся по кругу, Мощь Творящая создала невидимые круги»
.

«Deus enim et circulus est», говорит Фересид в своем гимне, обращенном к Юпитеру. Это было герметической аксиомой, и Пифагор предписывал подобное кругообразное положение во время часов созерцания. «Созерцающий должен насколько возможно приблизиться к форме совершенного круга», наставляет Тайная Книга. Нума старался ввести тот же обычай среди своего народа, как говорит Pierius своим читателям. И Плиний утверждает:

«Во время нашего преклонения, мы сворачиваем, так сказать, наше тело кольцеобразно – totum corpus circumagimur»
.

Видение пророка Иезекиила ярко напоминает нам этот мистицизм круга, когда он увидел «бурный ветер и вот на землю по одному колесу, по усмотрению их казалось, будто колесо находилось в колесе» – «ибо дух животных был в колесах»
.

«[Дух] кружится на ходу своем и.... возвращается ветер на круги свои», – говорит Соломон
, которого в английском переводе заставляют говорить о «ветре», тогда как в оригинальном тексте это относится как к духу, так и к солнцу. Но Зохар, единственный правильный толкователь каббалистического Проповедника, в объяснение этого стиха, являющегося, может быть, довольно туманным и трудным для понимания, говорит:

«3десь как бы говорится, что солнце движется кругообразно, тогда как это относится к Духу под солнцем, называемому Святым Духом, который движется кругообразно по направлению к двум сторонам, чтобы им [Ему и солнцу] соединиться в одной и той же Сущности»»
.

Браманическое «Золотое Яйцо», из которого выявляется Брама, Творящее Божество, есть «Круг с Центральной Точкой» Пифагора, и его подходящий символ. В Тайной Доктрине скрытое Единство – будет ли оно изображать Парабрамана или «Великую Крайность» Конфуция или же Божество, сокрытое Пта, «Вечный Свет», или же, наконец, еврейское Эйн-Соф, всегда изображается, как круг или «нуль» (абсолютное Ничто, ибо оно бесконечно и являет собою Все); тогда как проявленный Бог (в своих Делах) обозначается как Диаметр этого Круга. Символизм основной идеи становится, таким образом, очевидным; прямая линия проходящая через центр круга, имеет в геометрическом смысле длину, но не широту или толщину; это воображаемый женский символ, пересекающий вечность и покоящийся на плане существования феноменального мира. Он имеет измерения, тогда как его круг не имеет его или же, пользуясь алгебраическим выражением, это есть величина уравнения. Другой способ символизирования этой идеи мы находим в священной Декаде Пифагора, которая в двойном числе Десяти (единица и круг или нуль) дает синтез Всесущего, проявляющегося в Слове или Зарождающей Мощи Творения.

_____

В

ПАДЕНИЕ КРЕСТА В МАТЕРИЮ

Тех, кто намеревались бы оспаривать этот символ Пифагора, возражая, что пока не установлено, в какой период древних времен впервые появился нуль – особенно же в Индии – мы просим прочесть «Разоблаченную Изиду»
.
Допуская в интересах обсуждения, что древний мир не был знаком с нашими способами вычисления или же с арабскими цифрами – хотя, на самом деле, мы знаем обратное – однако, идея круга и диаметра налицо, чтобы доказать, что это было первым символом в Космогонии. Еще до появления Триграмм Фу-си, Ян – единицы и Инь – двоячности,

|
¦

Ян.
Инь.

довольно искусно объясненных Элифасом Леви
, Китай имел своего Конфуция и своих таоистов. Первый вписывает «Великую Крайность» внутрь круга с горизонтальной линией поперек; последний помещает три концентрических круга под большим кругом, тогда как мудрецы Сунг изображали «Великую Крайность» в верхнем круге, а Небо и Землю в двух нижних и меньших кругах. Ян и Инь значительно позднейшее измышление. Платон и его школа никогда иначе не понимали Божество, несмотря на многие эпитеты, даваемые им «Богу Превышнему» (ό έπί πάσι θεός). Платон, будучи посвященным, не мог верить в личного Бога – гигантскую тень человека. Его эпитеты «Монарха» и «Законодателя Вселенной» носят отвлеченный смысл, ясный каждому оккультисту, верящему не менее любого христианина в Единый Закон, управляющий Миром, и, в то же время, признающему его как непреложность. Как говорит Платон:

«3а пределами всех конечных существований и второстепенных причин, всех законов идей и принципов существует Разум или Ум (νοΰς) первичный принцип всех принципов. Высочайшая Идея, на которой основаны все прочие Идеи........... ультимативная субстанция, из которой все сущее имеет свое бытие и сущность. Первичная и действенная Причина всего порядка и гармонии, и красоты, и совершенства, и блага, которые наполняют Вселенную».

Этот Разум в силу своего превосходства и совершенства называется «Превысшее Благо»
, «Бог» ό θεός и «Бог Превышний». Эти слова относятся, как сам Платон указывает, ни к «Создателю», ни к «Отцу» наших современных монотеистов, но к Идеальной Абстрактной Причине. Ибо, как говорит он: «Этот θεός, «Бог Превышний», не есть истина или разум, но Отец этого» и его Первичная Причина. Неужели Платон, величайший ученик древнейших мудрецов и сам Мудрец, для которого единой целью в жизни было достижение Истинного Знания, неужели он мог когда-либо верить в Божество, проклинающее и осуждающее людей навеки за малейший вызов?
. Конечно, не он, считавший лишь тех истинными философами и искателями истины, которые обладали знанием истинно-существующего в противоположение к лишь кажущемуся; и вечно-существующего в противоположение к преходящему; и того, что существует постоянно в противоположение к тому, что растет, исчезает, развивается и уничтожается попеременно
.

Спейсипп и Ксенократ были его последователями. Единый, изначальный не имел бытия в смысле, придаваемом ему смертными людьми. Τίμιον (почитаемый) пребывает в центре, как и в окружности, но это лишь отображение Божества – Мировая Душа
 – план площади круга. Крест и круг являются универсальным представлением – и таким же старым, как сам человеческий разум. Они стоят во главе перечня длинных рядов, так сказать, международных символов, которые весьма часто выражали великие научные истины, помимо их непосредственного касания к психологическим и даже физиологическим тайнам.

Сказать, как это делает Элифас Леви, что Бог, всемирная Любовь, заставил мужскую Единицу вырыть бездну в Женственной Двойке или Хаосе и, таким образом, явил Мир, значит ничего не объяснить. Помимо того, что представление это грубо, оно не устраняет трудности представления этого, без утраты почитания к слишком человеческим способам Божества. Именно, чтобы избежать подобных антропоморфических представлений, Посвященные никогда не употребляли эпитет «Бог» для обозначения Единого и Не имеющего себе Второго Принципа во Вселенной; и в этом, будучи верными древнейшим традициям Сокровенного Учения всего Мира – они отрицают, что подобная несовершенная и часто не очень чистая работа могла когда-либо быть явлена Абсолютным Совершенством. Нет необходимости упоминать здесь о еще больших метафизических трудностях. Между спекулятивным атеизмом и идиотичным антропоморфизмом должны существовать философская середина и соглашение. Присутствие Невидимого Принципа во всей Природе и высочайшее проявление его на Земле ― Человек, один лишь может помочь разрешить эту задачу, являющуюся проблемой математика, x которого вечно должен ускользать от нашей земной алгебры. Индусы пытались разрешить ее посредством своих Аватаров, христиане думают, что они разрешили ее своим единым божественным Воплощением. Экзотерически – те и другие ошибаются. Эзотерически – те и другие весьма близки к истине. Среди Апостолов западной религии, один лишь Павел, по-видимому, понял – если и не открыл на самом деле – архаическую тайну креста. Что же касается до остальных, которые, путем объединения и индивидуализирования Всемирного Присутствия, синтезировали его одним символом – центральной точки в кресте, – показали этим самым, что они никогда не понимали истинный дух учения Христа, но скорее унизили его во многих отношениях своими ошибочными толкованиями. Они забыли дух этого всемирного символа и эгоистически монополизировали его – точно бы Беспредельное и Бесконечное могло быть когда-либо ограниченным и обусловленным одним проявлением, индивидуализированным в одном человеке или даже в одном народе.

Четыре конца [image: image24.png]


 или равноконечного креста и Герметического креста, указующие на четыре части света, хорошо были поняты мистическими умами индусов, браминами и буддистами многие сотни лет до того времени, когда о нем узнали в Европе, ибо символ этот был принят и сейчас находим во всем мире. Они изогнули концы креста и сделали из него свою Свастику [image: image25.png]


 , которая является сейчас магическим жезлом монголов-буддистов
. Это означает, что «центральная точка» не ограничивается одним индивидом, хотя бы и совершенным; что Принцип (Бог) находится в человечестве, и человечество, так же как и все остальное, находится в Нем подобно каплям в океане, четыре конца, будучи направлены к четырем частям Света, следовательно, теряются в Беспредельности.

Сказано, что Исарим, Посвященный, нашел в Хеброне на мертвом теле Гермеса хорошо известную смарагдовую табличку, которая, как говорится, содержала всю суть Герметической Мудрости. На ней, среди других, были начертаны следующие изречения:

«Отдели Землю от Огня, тонкую форму от плотной...»

«Восходи.... от Земли к небу, и затем снова сойди на Землю».

Загадка креста заключается в этих словах и его двоякая тайна разрешена – для оккультиста.

«Философский крест, две линии, идущие в противоположных направлениях, горизонтальная и перпендикулярная, высота и широта, который Божество, геометрически, разделяет в пересекающейся точке, образуя, таким образом, как магическую, так и научную четверицу, когда крест этот вписан в совершенный квадрат, он есть основа оккультиста. В его мистических пределах заключается главный ключ, открывающий дверь каждой науки, как физической, так и духовной. Он символизирует наше человеческое существование, ибо круг жизни окружает четыре точки креста, изображающие в порядке последовательности – рождение, жизнь, смерть и бессмертие
.

«Привяжи себя», говорит алхимик, «к четырем буквам четырехугольника, расположенного следующим образом. Буквы Неизреченного Имени находятся там, хотя, может быть, сначала ты и не различишь их. Непередаваемая аксиома каббалистически заключена в нем и это есть то, что называется учителями магическим арканом»
.

Еще:

«Тау [image: image26.png]


 и астрономический крест Египта [image: image27.png]


 бросаются в глаза в нескольких галлереях, уцелевших среди развалин в Паленке. На одном барельефе во дворце в Паленке, на западной стороне можно видеть Тау, высеченное, как иероглиф, прямо под сидящей фигурой. Стоящая фигура, которая наклоняется над первой, изображена как накрывающая ее голову левою рукою покрывалом посвящения, тогда как правая рука фигуры поднята, а указательный и средний палец указывают на небо. Положение это есть, именно, точное положение христианского епископа, дающего свое благословение, или то, в котором часто изображается Иисус во время Тайной Вечери»
.

Египетский Иерофант имел квадратный головной убор, который он должен был всегда носить во время исполнения своих обязанностей. Армянские священники и по настоящее время носят квадратные шапки. Совершенный Тау – образованный из перпендикуляра (нисходящий мужской луч) и горизонтальной линии (Материя, женское начало) – и мировой круг были атрибутами Изиды, и лишь после смерти египетский крест полагался на грудь мумии. Утверждение, что крест есть чисто христианский символ, введенный после нашей эры, действительно странно, когда мы видим Иезекиила, клеймящего лбы людей Иудеи, которые страшились Господа
 signum Thau, как это указано в переводе Вульгаты. В древние времена у евреев этот знак обозначался так [image: image28.png]


, но на подлинных египетских иероглифах, как точный христианский крест [image: image29.png]


 (Тат – эмблема устойчивости). В Откровении «Альфа и Омега» – Дух и Материя – первый и последний, накладывает печать имени своего Отца на лбы избранных. Моисей
 повелевает своему народу отмечать свои дверные косяки и притолоки кровью, чтобы «Господь Бог» не ошибся и не поразил кого-либо из избранного им народа, вместо осужденных египтян. И этот знак есть Тау! – тождественный египетский крест с рукоятью, талисман, половиною которого Гор воскрешал мертвых, как это показано на разбитой скульптуре в Филах.

Достаточно было сказано о Свастике и Тау. Воистину, крест может быть отнесен в самую глубь неисчислимых архаических времен. Его тайна скорее усугубляется, нежели проясняется, ибо мы находим его повсюду, на статуях острова Пасхи, в древнем Египте, в Центральной Азии, высеченным на скалах, и как Тау и Свастику в дохристианской Скандинавии! Автор «The Source оf Measures» останавливается в недоумении перед бесконечной тенью, которую он отбрасывает назад, в древние времена, и не в состоянии проследить его и отнести к какому-либо определенному народу или человеку. Он указывает, что Таргумы, переданные евреями, затемнены переводом. В Книге Иисуса Навина
, если прочесть ее на арабском языке, и в Таргуме Ионафана сказано: «А Царя Гайского он распял на Древе».

«Перевод семидесяти толковников останавливается перед двойным словом или крестом. (Wordsworth об Иисусе Навине)........ самое странное выражение этого порядка содержится в Книге Чисел (XXV, 4), где оно читается по Onkelos [?], как: «Распни их перед Господом (Иеговою) против солнца». Здесь слово צקי означает пригвоздить, правильно переданное (Фюрст) Вульгатой, как распинать. Само построение этой фразы мистично»
.

Так оно и есть, но дух этой фразы всегда был плохо понят. «Распять перед (не против) Солнцем» есть фраза, употреблявшаяся при Посвящении. Она пришла из Египта, но ее начало в Индии. Тайна может быть разгадана лишь через поиски ее ключа в Мистериях Посвящения. В Египте Посвященный Адепт, успешно прошедший через все испытания, не пригвождался, но просто привязывался на ложе, в форме Тау [image: image30.png]


, а в Индии в форме Свастики, без четырех добавочных продлений, (+ не [image: image31.png]


), затем его погружали в глубокий сон – «Сон Силоама», как посейчас называется этот сон среди Посвященных в Малой Азии, в Сирии и даже в верхнем Египте. Его оставляли в этом состоянии три дня и три ночи, и в течение этого времени его Духовное Ego, как утверждалось, «собеседовало» с «Богами», сходило в Гадес, Аменти или Паталу – смотря по стране – совершая дела милосердия среди невидимых Существ, безразлично, будь-то души людей или стихийные духи; при чем тело его все время оставалось в храмовом святилище или подземной пещере. В Египте тело помещалось в саркофаге, в Покое Царя, в Пирамиде Хеопса и переносилось во время ночи приближающегося третьего дня, ко входу галереи, где в известный час лучи восходящего солнца падали прямо на лицо, погруженного в транс кандидата, который просыпался, чтобы быть посвященным Озирисом и Тотом, Богом Мудрости.

Пусть читатель, сомневающийся в этом утверждении, изучит еврейские оригиналы, прежде чем отрицать. Пусть он обратит внимание на наиболее показательные египетские барельефы. Особенно на один из находящихся в храме в Филах, изображающий сцену Посвящения. Два Бога-Иерофанта, один с головою ястреба (Солнце), другой с головою Ибиса (Меркурий, Тот, Бог Мудрости и Оккультного Знания, сподвижник Озириса-Солнца), стоят над телом только что посвященного кандидата. Они льют на его голову двойную струю «воды» (Воды Жизни и Нового рождения), при чем струи пересекаются в форме креста и полны малых крестов – Тау. Это аллегория пробуждения кандидата, который отныне становится Посвященным, когда лучи утреннего Солнца, Озириса, ударяют ему в темя; его тело, находящееся в трансе, помещено на деревянном Тау так, чтобы получить эти лучи. Затем появлялись Иерофанты Посвящающие и произносились священные слова, видимо обращенные к Солнцу-Озирису, в действительности же, к внутреннему Духу-Солнцу, озаряющему вновь рожденного человека.

Пусть читатель поразмыслит над связью Солнца с крестом от самых древнейших времен в его двояком значении, мощи зарождающей и духовно возрождающей. Пусть он исследует гробницу Бэт-Оксли в царствовании Рамзеса II, где он найдет кресты во всех видах и положениях, также на троне этого повелителя и, наконец, на фрагменте, изображающем поклонение Бакхан-Алэарэ и находившемся в зале предков Тутмеса III, сохраняемом теперь в Национальной Библиотеке Парижа. В этой замечательной скульптуре и росписи виден диск Солнца, излучающий свои лучи на крест с кругом, в виде рукояти, помещенный над крестом, точными копиями которого являются кресты Голгофы. Древние Манускрипты упоминают их, как «жестокие ложа тех, кто находились в [духовных] трудах, в действии, которое давало им рождение». Множество подобных крестообразных «лож», на которых помещался и скрывался кандидат, погруженный в смертоподобный транс, при окончании своего высочайшего Посвящения, были найдены в подземных помещениях египетских храмов после их разрушения. Достойные и святые Отцы, типа Кирилла и Феофила, употребляли их широко, предполагая, что они были принесены и скрыты здесь кем-либо из новых обращенных. Один лишь Ориген и после него Климент Александрийский и другие бывшие Посвященные знали лучше. Но они предпочитали хранить молчание.

Так же пусть читатель прочтет индусские «басни», как называют их востоковеды, и запомнит аллегорию о Вишвакарме, Созидающей Силе, Великом Зодчем Мира, называемом в Риг-Веде «Всевидящим Богом», который «приносит себя в жертву самому себе». Духовные Ego смертных одной с ним сущности, потому едины с ним. Запомним, что он именуется Дэва-вардхика, «Строитель-Богов», именно он привязывает Солнце, Сурия, своего зятя на его станке – в экзотерической аллегории, но по эзотерическому преданию на свастике, ибо на Земле он является Иерофантом-Посвящающим – и отрезает часть его яркости. Запомните также, что Вишвакарма есть сын Йога-Сиддха, т.е., священной мощи Йоги, и мастер «огненного оружия», магического Агниястра
. Рассказ этот дан полностью в другом месте.

Автор каббалистического труда, так часто приводимого, спрашивает:

«Теоретическое употребление распятия должно было тогда иметь некоторое касание с олицетворением этого символа [построения Сада Рая, символизированного распятым человеком]. Но какое? И что именно изображающее? Символ этот был символом начала измерений, изображающим творящий закон или план. Что на самом деле могло практически означать настоящее распятие, что касается до человечества? Между тем, тот факт, что он рассматривался, как образ какого-то таинственного действия той же самой системы, ясно из самого факта пользования им. Таинственное действо этих числовых величин кажется все более и более глубоким – [символ отношения, существующего между 113:355 с 20612:6561, представлен распятым человеком]. Они явлены действующими не только в Космосе, но.... по симпатии, они видимо вырабатывают условия, относящиеся к невидимому и духовному миру, и пророки, по-видимому, знали об этих связующих звеньях. Размышление должно еще углубиться, если принять в соображение, что мощь точного выражения закона посредством чисел, ясно определяющих систему, не была случайностью языка, но была самой сущностью его и его первичного органического построения; потому ни язык, ни математическая система, связанные с ним, не могли быть изобретением человека, если только и то и другое не было основано на прежнем языке, вышедшем впоследствии из употребления»
.

Автор доказывает эти пункты в дальнейших разъяснениях и открывает тайный смысл нескольких повествований, взятых в их мертвой букве, доказывая, что вероятно שיא, человек, было изначальным словом:

«Самым первым словом во владении евреев, кто бы они ни были, чтобы передать посредством звука представление о человеке. Основанием этого слова от начала было 113 [числовое значение этого слова] и носило в себе элементы космической проявленной системы»
.

Это доказывается индусским Виттоба, аспектом Вишну, как уже было указано. Образ Виттобы, даже до знаков гвоздей на ногах
, есть образ распятого Иисуса во всех деталях, исключая креста. Что этим предполагался человек, доказывается еще тем фактом, что Посвящаемый возрождался после своего распятия на Древе Жизни. Это «Древо» теперь стало экзотерически – вследствие употребления его римлянами, как орудия пытки и невежества ранних христианских изобретателей – древом смерти!
Итак, одно из семи эзотерических значений, которое подразумевалось под тайной распятия мистиками, изобретателями этой системы – разработка и принятие которого должно быть отнесено к самому началу установления Мистерий – раскрывается в геометрических символах, содержащих историю эволюции человека. Евреи, – чей пророк, Моисей, был так сведущ в эзотерической Мудрости Египта, и который воспринял их систему чисел, заимствованную ими от финикиян и позднее от других язычников, которым они теперь обязаны большею частью своего каббалистического мистицизма, – весьма искусно применили космические и антропологические символы «языческих» народов к своим особым тайнам-рекордам. Если христианское священство утеряло в настоящее время ключ к этому, то ранние составители христианских Мистерий были хорошо ознакомлены с Эзотерической философией и с еврейской оккультной метрологией и искусно пользовались ею. Таким образом, они взяли слово Эйш, одно из еврейских обозначений для понятия человек, и употребили его в сочетании со словом Шана или лунным годом, столь мистически связанным с именем Иегова, предполагаемым «Отцом» Иисуса, и воплотили мистическое представление в астрономическую величину и формулу.

Первоначальная идея «распятого человека» в пространстве, конечно, принадлежит индусам. Мур доказывает это в своем «Индусском Пантеоне», в гравюре, изображающей Виттобу. Платон принял ее в своем равноконечном кресте в пространстве [image: image32.png]


, «второй Бог, запечатлевший себя во Вселенной в форме креста»; также и Кришна представлен «распятым»
. Также это повторено в Ветхом Завете в любопытном предписании распинать людей перед Господом, Солнцем, – что есть вовсе не пророчество, но имеет прямое фаллическое значение. В этом самом труде, полном намеков на каббалистические значения, мы читаем следующее:

«В символе, головки гвоздей креста имеют форму прочной пирамиды, а самый стержень гвоздей форму суживающегося квадрата, оканчивающегося в виде обелиска или же фаллической эмблемы. Принимая во внимание положение трех гвоздей, прикрепляющих конечности человека к кресту, мы видим, что они образуют фигуру треугольника по одному гвоздю на каждом углу треугольника. Раны или стигматы на конечностях, конечно, числом четыре и обозначают квадрат..... Три гвоздя, с тремя ранами, составляют число шесть, означающее шесть плоскостей развернутого куба [что образует крест или форму человека, или семь, считая три горизонтальных и четыре вертикальных квадрата] на котором помещается человек; и это, в свою очередь, указывает на измерение окружности, перенесенное на края куба. Одна рана ног разделяется на две, когда ноги разъединены, вместе составляя в общем три, и четыре при разъединении или же семь в совокупности – еще одно и весьма священное [у евреев] женское основное число»
.

Таким образом, тогда как фаллическое или половое значение «гвоздей распятия» доказано путем геометрического и числового толкования, мистическое значение распятия приведено выше в кратких замечаниях на это в связи с его отношением к Прометею. Прометей еще другая жертва, ибо он распят на Кресте Любви, на скале человеческих страстей, он жертва в силу своей преданности идее развития духовного элемента в Человечестве.

Итак, изначальная система, двойной глиф, заключающийся в идее креста, не есть «человеческое изобретение», ибо Космическая Мыслеоснова и духовное представление Божественного Ego – человека, лежат в основании его. Позднее это расширилось в прекрасную идею, принятую и воспроизведенную в Мистериях, идею возрожденного человека, смертного, который, путем распятия плотского человека и его страстей на Прокрустовом ложе пыток, возрождался и становился бессмертным. Оставив позади тело животного человека, привязанного к кресту Посвящения, как пустую куколку, Ego-Душа становилась свободной, как бабочка. Но позднее, вследствие постепенной потери духовности, крест в космогонии и антропологии стал лишь фаллическим символом.
Среди эзотериков самых отдаленных времен, Вселенская Душа или Anima Mundi, материальное отображение Нематериального Идеала, была Источником Жизни всего сущего и Жизненного Принципа трех царств. Принцип этот был семеричен у философов герметистов, так же как и во всем древнем мире. Ибо он изображается в виде семеричного креста, ветви которого соответственно отвечают свету, теплоте, электричеству, земному магнетизму, астральным излучениям, движению и разуму или, как некоторые называют это, самосознанию.

Как мы уже сказали в ином месте, задолго до того, когда крест или его знак были приняты, как символы христианства, знак креста употреблялся, как знак, по которому Адепты и неофиты узнавали друг друга, при чем последние назывались Chrests – от Chrestos, человека скорби и горя. Элифас Леви говорит:

«Знак креста, принятый христианами, не принадлежит исключительно им. Он также каббалистичен и представляет собою противодействие и четверичное уравновесие элементов. Мы видим из оккультной версии Paternostei ... что первоначально было два способа выполнения его или, по крайней мере две, очень различные формулы для выражения его смысла: одна для священнослужителей и посвященных, другая, дававшаяся неофитам и профанам. Так например, посвященный, поднося руку к своему лбу, говорит: Тебе; затем он добавляет – принадлежит; и, неся руку к своей груди, добавлял – царство; затем к левому плечу – справедливость; и к правому плечу – и милосердие. После чего он соединял обе руки, добавляя – во всех зарождающих циклах – Tibi sunt Malchut et Geburah et Chesed per Æonas – это есть абсолютно и высоко-каббалистический знак креста, смысл которого, вследствие профанации гностицизма, был совершенно утрачен воинствующей и официальной церковью»
.

«Воинствующая и официальная церковь» сделала больше: овладев тем, что никогда не принадлежало ей, она взяла лишь то, что имел «профан» – каббалистический смысл мужского и женского Сефирота. Она не утеряла внутреннего или высшего смысла, ибо она никогда не имела его – несмотря на все прислуживание Элифаса Леви перед Римом. Знак креста, принятый латинской церковью, был от начала фалличным, тогда как греческий крест был крестом неофитов, Chrestoi.

Приложение 3. Из книги «Как достигнуть познаний высших миров» Р. Штейнера

«Посвящение»

Посвящение - высшая из ступеней пути духовного ученичества, относительно которой в этой книге еще могут быть даны общепонятные указания. Сообщения обо всем, что лежит за этой ступенью, уже с трудом понятны. Но и к ним найдет путь каждый, кто благодаря подготовлению, просветлению и посвящению уже проник до тайн более низкого порядка.
Знания и способности, получаемые человеком путем посвящения, он мог бы приобрести и без него - хотя и в очень отдаленном будущем, после многих воплощений, - идя совсем другим путем и в совсем другой форме. Получающий ныне посвящение узнает нечто такое, что иначе он узнал бы позже и при совсем других обстоятельствах.
Человек может действительно узнавать о тайнах бытия лишь соответственно своей зрелости. Только в этом и коренятся препятствия к достижению высших ступеней ведения и могущества. Человеку не следует употреблять огнестрельного оружия, пока он не приобретет достаточного опыта, чтобы не причинить вреда его употреблением. - Если бы кто-нибудь сразу получил посвящение, он лишился бы того опыта, который ему предстоит приобрести в течение будущих воплощений, прежде чем в нормальном ходе развития ему смогут открыться соответствующие тайны. Вследствие этого в преддверии посвящения эти опыты должны быть заменены чем-либо другим. Первые наставления ищущему посвящения и состоят поэтому в замене его будущих опытов. Это - так называемые "испытания", которые надлежит пройти и которые наступают как правомерные последствия душевной жизни, если правильно продолжать упражнения, подобные описанным в предыдущих главах.
Об этих испытаниях нередко говориться и в книгах. Но, естественно, что при таком обсуждении в общем должны возникать совершенно ошибочные представления об их природе. Ибо кто сам не прошел через подготовление и просветление, тот никогда не может ничего узнать относительно этих испытаний. Он не может и описать их со знанием дела. 
Посвящаемому должны открываться некоторые вещи и факты, принадлежащие к высшим мирам. Но он может их видеть и слышать только в том случае, если он способен ощущать духовные восприятия как образы, краски, звуки и т.д., о которых упоминалось при описании "подготовления" и "просветления".
Первое "испытание" состоит в том, что ученик достигает более истинного созерцания телесных свойств безжизненных тел, а затем - растений, животных и человека, чем каким обладает средний человек. Но под этим понимается не то, что называют ныне научным познанием. Ибо здесь дело идет не о науке, а о созерцании. - Обычно это происходит так, что посвящаемый научается познавать, каким образом природные вещи и живые существа возвещают о себе духовному слуху и зрению. В известном смысле они предстоят тогда созерцателю без покрова - обнаженными. Для чувственного глаза и чувственного уха остаются скрытыми те свойства, которые он тогда слышит и видит. Для чувственного созерцания они как бы одеты покровом. Для посвящаемого этот покров спадает; и это основывается на процессе, который называется "процессом духовного сгорания". Отсюда и это первое испытание носит наименование "испытание огнем". Для некоторых людей уже сама обыкновенная жизнь является более или менее бессознательным процессом посвящения через испытание огнем. Это те, которые проходят через богатый опыт, вызывающий в них здоровый рост доверия к самим себе, мужества и стойкости, так что они научаются с душевным величием и, особенно со спокойствием и непреодолимой силой переносить страдания, разочарования и неудачи в своих предприятиях. Кто прошел через такого рода опыт, тот нередко сам того отчетливо не сознавая, бывает уже посвященным; и тогда недостает лишь немногого, чтобы открыть ему его духовные уши и очи, так чтобы он стал ясновидящим. Ибо надо твердо запомнить, что при истинном "испытании огнем" дело идет вовсе не о том, чтобы удовлетворить любопытство посвящаемого. Правда, он узнает необычайные факты, о которых другие люди не имеют никакого понятия. Однако это познание является не целью, а лишь средством к достижению цели. Цель же состоит в том, чтобы через познание высших миров посвящаемый приобрел большее и более истинное доверие к себе, более высокое мужество и совсем иное душевное величие и выдержку, чем какие достигаются обыкновенно в нижнем мире.
После "испытания огнем" каждый посвящаемый может еще вернуться назад. Он может тогда продолжать свою жизнь, укрепленной физически и душевно, и лишь в следующем воплощении сделать дальнейшие шаги на пути посвящения. А в настоящей своей жизни он делается более полезным членом человеческого общества, чем он был прежде. В каком бы положении он ни находился, его твердость и осмотрительность, его благотворное влияние на ближних и его решительность окажутся возросшими.
Если же выдержав испытание огнем, посвящаемый захочет продолжать путь духовного ученичества, то теперь ему открывается определенная система письмен, употребляемая при духовном обучении. Посредством этих письмен и раскрываются подлинные тайноведческие учения. Ибо действительное "сокровенное" (оккультное) в вещах не может быть ни непосредственно высказано словами обыкновенного языка, ни начертано системами письмен. Получившие знания от посвященных переводят тайноведческие учения на обыкновенный язык, насколько это бывает возможно. Оккультные письмена раскрываются в душе, когда она достигла способности духовного восприятия. Ибо эти письмена всегда бывают начертаны в духовном мире. Им нельзя научиться, подобно тому, как учатся читать искусственные письмена. Человек сам закономерно вырастает навстречу ясновидческому познанию и во время этого роста развивается как особая душевная способность та сила, которая чувствует побуждение прочитывать, как начертанные письмена, обступающие ее события и существа духовного мира. Бывает так, что эта сила, а вместе с ней и переживания соответственного "испытания" по мере развития души пробуждаются как бы сами собой. Однако вернее достигают цели, следуя указаниям сведущих духовных исследователей, имеющих опыт в чтении оккультных письмен.
Языки тайного письма не вымышлены произвольно, но соответствуют силам, действующим в мире. Посредством этих знаков научаются языку вещей. Посвященному вскоре открывается, что узнаваемые им знаки соответствуют образам, цветам, звукам и т.д., которые он научился воспринимать во время подготовления и просветления. Ему открывается, что все предшествующее было как бы изучением азбуки. Только теперь начинает он читать в высшем мире. Все, что прежде было только отдельным образом, звуком, цветом, является ему теперь в великой взаимной связи. Только теперь получает он настоящую уверенность в наблюдении высших миров. Прежде он никогда не мог знать вполне определенно, верно ли он видел то, что видел. И только теперь становится возможным правильное взаимное понимание между кандидатом в посвященные и посвященным в области высшего ведения. Ибо как бы ни сложилась совместная жизнь посвященного с другим человеком в обыкновенной жизни, посвященный может непосредственным образом передать что-либо из высшего знания только на упомянутом языке знаков.
Посредством того же языка духовный ученик знакомится и с некоторыми правилами поведения в жизни. Он узнает некоторые обязанности, о которых прежде ничего не знал. И узнав эти правила поведения, он может совершать вещи, имеющие такое значение, какого никогда не могут иметь поступки непосвященного. Он действует из высших миров. Наставления к подобным действиям могут быть поняты только на указанном языке письмен.
Однако нужно отметить, что бывают люди, могущие выполнить подобные действия бессознательно, несмотря на то, что они не прошли через духовное ученичество. Такие "помощники мира и человечества" проходят через жизнь, принося благословения и благодеяния. По причинам, которых здесь незачем касаться подробнее, им были сообщены дары, которые кажутся сверхъестественными. Они отличаются от духовного ученика единственно тем, что последний действует с сознанием, с полным разумением общей связи явлений. Благодаря пройденной им школе, он достигает того же, что было даровано первым высшими силами на благо мира. Благодатно одаренные заслуживают искреннего почитания; но отсюда не следует, что надо считать излишними труды ученичества.
Когда духовный ученик изучил знаки упомянутого письма, для него начинается дальнейшее "испытание". Цель его - выяснить, способен ли он свободно и уверенно двигаться в высшем мире. В обыкновенной жизни человек пробуждается к своим действиям внешними мотивами. Он делает то или иное, потому что обстоятельства возлагают на него те или иные обязанности. - Излишне упоминать, что духовный ученик не вправе пренебрегать ни одной из своих обязанностей в обычной жизни из-за того, что он живет в высших мирах. Никакая обязанность в высшем мире не может заставить человека пренебречь какой бы то ни было из его обязанностей в обыкновенном мире. Отец семейства остается таким же хорошим отцом семейства, мать такой же хорошей матерью, чиновник не отвлекается от своей службы, так же как и солдат или всякое другое лицо, когда они становятся духовными учениками. Напротив, все свойства, делающие человека дельным работником в жизни у духовного ученика возрастают в такой мере, о которой непосвященный не может составить себе никакого понятия. И если непосвященному порою - не всегда и даже редко - может показаться, что это не так, то это происходит только от того, что он не всегда бывает в состоянии правильно судить о посвященном. Поступки последнего часто бывают не сразу понятыми для другого. Но и это, как сказано, замечается только в особых случаях.
Для достигшего названной ступени посвящения существуют теперь обязанности, для которых не бывает никакого внешнего повода. Его побуждают к ним не внешние отношения, а только те правила, которые открываются ему на "сокровенном" языке. И второе испытание должно показать, что руководствуясь подобным правилом, он действует так же уверенно и твердо, как, например, чиновник, когда он исполняет свои служебные обязанности. - Для этой цели духовным обучением ставится посвящаемому определенная задача. Он должен совершить какое-нибудь действие, опираясь на восприятия, получаемые им на основании знаний, приобретенных на ступени подготовления и просветления. И это действие, которое ему надо выполнить, он должен узнать посредством упомянутого, усвоенного им себе письма. Если он узнает свою обязанность и поступит правильно, тогда он выдержал испытание. Удачный исход узнается по перемене, которая происходит благодаря этому действию в ощущаемых как образы, краски и звуки восприятиях духовного слуха и зрения. В наставлениях духовных учителей бывает совершенно точно указано, как должны выглядеть эти органы и т.д., после совершения поступка. И посвящаемый должен знать, как он может вызвать эту перемену. Это испытание называется "испытанием водой" при деятельности в этих высших областях человек не получает опоры во внешних обстоятельствах, подобно тому, как у пловца не бывает опоры при движении в воде, дна которой он не достает. - Этот процесс должен быть повторяем до тех пор, пока испытуемый не приобретет полной уверенности.
При этом испытании дело опять идет о приобретении одного определенного качества; благодаря опытам в высшем мире, человек в короткое время развивает в себе это качество в такой высокой степени, что при обыкновенном ходе развития ему понадобилось бы для этого пройти через много воплощений. Суть дела заключается в следующем. Для того, чтобы произвести указанную перемену в высшей области бытия, посвящаемый может опираться только на то, что открывается ему на основании его высшего восприятия и в результате чтения сокровенного письма. Если бы при совершении своего поступка он примешал бы к нему что-либо, притекающее их своих желаний, мнений и т.д., если бы он только на одно мгновение последовал не законам, которые он признал за верные, а собственному произволу, - тогда произошло бы нечто совсем другое, чем то, что должно произойти. В этом случае испытуемый тотчас потерял бы направление, ведущее к цели его поступка, и наступило бы замешательство. - Поэтому человек имеет благодаря этому испытанию богатую возможность выработать в себе самообладание. А оно именно и нужно. - Отсюда это испытание опять-таки легче может быть выдержано тем, кто перед посвящением прошел через жизнь, доставившую ему возможность приобрести самообладание. Кто приобрел способность следовать высоким правилам и идеалам, подчиняя им личные прихоти и произвол, кто способен неизменно исполнять свой долг даже и там, где любые склонности и симпатии готовы отклонить его от исполнения долга, тот уже среди обыкновенной жизни бессознательно бывает посвященным. И ему будет недоставать лишь немногого, чтобы выдержать описанное испытание. Можно даже сказать, что известная, достигнутая уже в жизни степень посвящения вообще бывает необходима, чтобы выдержать в этом испытании. Ибо, как людям, не научившимся правильно писать в юности, часто бывает трудно нагнать это потом, когда они уже достигли зрелого возраста, так же трудно было бы развить необходимое самообладание перед раскрывшимися для взора высшими мирами, если человек не усвоил его себе до известной степени еще прежде, в обыденной жизни. Вещи физического мира не меняются в зависимости от наших желаний, хотений или склонностей. Но в высших мирах наши желания, хотения или склонности действуют на вещи. Желая оттуда соответственным образом действовать на них, мы должны всецело владеть самими собою, руководствуясь только верными правилами и не подчиняясь никакому произволу.
На этой ступени посвящения особенно важно для человека обладать одним качеством: безусловно здоровой и уверенной способностью суждения. На развитие ее должно быть обращено внимание уже на всех более ранних ступенях; на этой же ступени должно выясниться, владеет ли испытуемый ею настолько, чтобы быть пригодным для истинного пути познания. Он может идти дальше только в том случае, если он умеет различать иллюзии, пустые образы фантазии, суеверия и всяческие призраки от истинной действительности. А на высших ступенях бытия это бывает сначала труднее, чем на низших. Здесь должны исчезнуть все предрассудки, все излюбленные мнения относительно вещей, с которыми имеешь дело и одна только истина должна служить путеводной нитью. Необходимо, чтобы всегда была полная готовность тотчас же покинуть любую мысль, взгляд или наклонность, если этого потребует логическое мышление. В высших мирах достоверность может быть достигнута только в том случае, если человек никогда не щадит собственного мнения.
Люди с образом мышления, склонным к фантастике и суеверию, не могут сделать успехов на оккультном пути. Ибо оккультному ученику предстоит добиться драгоценного блага. Для него исчезнут все сомнения в высших мирах. Они раскроются перед его взорами в своих законах. Но он не может добиться этого блага пока позволяет призракам и иллюзиям вводить себя в обман. Плохо было бы для него, если бы вместе с рассудком проникли в духовный мир и его фантазии и предрассудки. Мечтатели и фантазеры так же непригодны для оккультного пути как и суеверные люди. Необходимо самым настойчивом образом подчеркнуть все это. Ибо в мечтательности, фантастике и суеверии таятся злейшие враги на пути к познаниям в высших мирах. Но не надо думать, что духовным учеником утрачивается также и поэзия жизни и способность к воодушевлению только потому, что над вратами, ведущими ко второму посвятительному испытанию, начертаны слова: "От тебя должны отпасть все предрассудки" - и что над дверью к первому испытанию уже довелось прочесть: "Без здравого человеческого рассудка все твои шаги напрасны".
Если испытуемый достаточно подвинут в этом смысле, тогда его ждет третье "испытание". Но здесь ему не ставится никакой цели. Все предоставлено ему самому. Он находится в положении, когда никто не побуждает его к действию. Он должен совершенно один, из самого себя найти свой путь. Нет ни вещей, ни людей, которые бы его к чему-либо побуждали. Ничто и никто, кроме его самого не может ему дать теперь той силы, в которой он нуждается. Если бы он не нашел в себе самом этой силы, он очень скоро очутился бы опять на том же месте, где он стоял перед тем. Нужно однако заметить, что лишь немногие из выдержавших первые испытания не найдут здесь в себе этой силы. Обычно отстают уже раньше или выдерживают и это. Все, что для этого надо, заключается в умении быстро справляться с самим собой. Ибо здесь надлежит найти свое "высшее Я", в истинном смысле слова. Здесь нет уже времени для каких-либо размышлений, сомнений и т.д. Каждая минута колебания доказала бы только, что человек еще недостаточно зрел. Надо смело победить все, что мешает внимать духу. Необходимо проявить в этом положении присутствие духа. Это и есть то качество, совершенное развитие которого является необходимым условием на этой ступени развития. Все признаки к действию или даже к мышлению, к которым человек привык прежде, здесь прекращаются. Чтобы не остаться в бездействии, человек должен не терять самого себя. Ибо только в самом себе он может найти единственную точку опоры, за которую он может держаться. Читая здесь об этом и не будучи более близко знакомым с этими вещами, не следует ощущать антипатии к этой предоставленности самому себе. Ибо если человек выдержит описанное испытание, то это бывает для него величайшим блаженством.
Относительно этого момента обыкновенная жизнь является для многих не меньше, чем и в других случаях, оккультной школой. Подобным ученичеством является жизнь для тех, кто уже достиг способности без колебаний и без долгих размышлений быстро принимать решение, когда жизнь внезапно ставит перед ним какую-нибудь задачу. Наиболее подходящими в этом смысле жизненными положениями являются те, когда удачное выполнение какого-нибудь действия тотчас же становится невозможным, если человек не совершит его немедленно. Кто готов к немедленному действию в виду грозящего несчастья, между тем как несколько мгновений колебания дали бы уже разразиться несчастью, и кто превратил эту быструю решимость в свое постоянное качество, тот бессознательно созрел для третьего "испытания". Ибо здесь дело идет о развитии безусловного присутствия духа. - В оккультных школах это испытание носит название "испытания воздухом", ибо при нем испытуемый не может опираться ни на твердую почву внешних поводов, ни на приобретенное им во время подготовления и просветления знакомство с тем, что открывается из красок, форм и т.д., но опирается исключительно на самого себя.
Выдержав это испытание, духовный ученик может тогда вступить в "храм высших познаний". - Все, что может быть сказано об этом далее, ограничивается лишь самыми скудными намеками. - О том, что теперь надлежит совершить, выражается нередко таким образом: духовный ученик должен принести "клятву" ничего не предавать из сокровенных учений. Но выражения "клятва" и "предавать" совершенно не отвечают сути дела и могут даже первоначально ввести в заблуждение. Дело идет вовсе не о "клятве" в обыкновенном смысле слова. Скорее можно сказать, что на этой ступени развития ученик приобретает некоторый опыт. Он узнает как надо применять сокровенное знание, как употреблять его на службу человечеству. Он впервые начинает настоящим образом понимать мир. Дело вовсе не в "умолчании" о высших истинах, а скорее в правильном способе применять их, в надлежащем такте. То, о чем научаются "молчать" это нечто совсем иное. Ученик должен усвоить себе это прекрасное качество относительно многого, о чем он прежде говорил, особенно же относительно того, как он говорил. Плох был бы тот посвященный, который не поставил бы на служение миру познанных им тайн в той форме и мере, в какой это возможно. В этой области не существует другого препятствия для сообщения познаний, кроме непонимания со стороны воспринимающих. Высшие тайны, конечно, не пригодны для праздных разговорах о них. Но никому, кто достиг описанной ступени развития, не "запрещается" сказать что-либо о них. Никакой другой человек и никакое существо не налагают на него подобной "клятвы". Все предоставлено на его собственную ответственность. Он научается в каждом положении совершенно самостоятельно находить, что ему надо сделать. Слово "клятва" означает здесь только то, что человек созрел для несения этой ответственности.
Если испытуемый созрел для описанной ступени, тогда он получает то, что символически называют "напитком забвения". А именно, он посвящается в тайну, как можно действовать, не позволяя низшей памяти служить постоянной помехой. Это необходимо для посвященного. Ибо он должен быть в состоянии разрушать покровы воспоминаний, расстилающиеся вокруг человека в каждое мгновение жизни. Если о чем-нибудь, встречающемся сегодня, я сужу на основании того, что испытал вчера, то подвергаюсь всевозможным ошибкам. Конечно, это вовсе не означает, что надо отказаться от своего добытого в жизни опыта. Необходимо всегда, насколько это возможно, иметь его перед собой. Но в качестве посвященного человек должен обладать способностью обсуждать каждое новое переживание всецело из самого себя. Каждое мгновение я должен быть готов к тому, что всякая вещь или всякое существо может доставить мне совсем новое откровение. Если я сужу о новом на основании старого, то подвергаюсь заблуждению. Воспоминание о старых опытах наиболее полезно для меня именно тем, что оно дает мне способность видеть новое. Не имея определенного опыта я, может быть, не увидел бы того или иного качества встречающейся мне вещи или существа. Но именно для видения нового, а не для суждения о новом на основании старого должен служить опыт. В этом отношении посвященный достигает совершенно определенных способностей. Благодаря этому ему открывается многое, остающееся скрытым для непосвященного.
Второй "напиток", предлагаемый посвященному, это - "напиток памяти". Благодаря ему он достигает способности постоянно иметь перед собой в духе высшие тайны. Обыкновенной памяти для этого было бы недостаточно. Нужно слиться воедино с высшими истинами. Нужно не только узнать их, но столь же просто и естественно владеть ими в своей живой деятельности, как обыкновенный человек ест и пьет. Они должны сделаться постоянным упражнением, привычкой, склонностью. Надо сделать так, чтобы о них не было нужды размышлять в обыкновенном смысле слова; они должны проявляться в самом человеке, протекать в нем, как жизненные функции его организма. Таким образом, он все более делает себя в духовном смысле тем, чем в физическом смысле сделала его природа.
�    Под Космосом, или универсумом, будем понимать нашу Солнечную систему в ее физической манифестации.


�    Либо карана-шарира покрывает Манас, а сукшма-шарира скрывает Буддхи, который традиционно именуется еще и буддхи-праной.


�    Венера является астральным (звездным) управителем людской Иерархии Духов Любви и Свободы (Макара).


�    Р. Штейнер «Человек и звезды: астрология в свете антропософии», издательство «Духовное познание» Калуга, 1994 (лекция от 27 июля 1923 г. Определяющие судьбу и освобождающие человека планеты).


�     Под «Юпитером» здесь подразумевается не планетное тело, а 5-ый цикл развития Солнечной системы, который наступит после окончания нынешнего.


�    Р. Штейнер ПСС 118 «Событие явления Христа в эфирном мире», лекция от 5 марта 1910 г. в Штудгарте «Тайны вселенной. Кометы и Луна».


�    Р. Штейнер «Восток в свете Запада. Дети Люцифера и братья Христа».


�    Особенно выпукло это проявлено в иудаизме и его заповедях, перешедших и в христианство. В классической раджа-йоге тоже есть пять главных принципов очищения (яма), одним из которых является брахмачарья – контроль не только над сексуальным влечением, но и вообще над инстинктивными побуждениями. Другие принципы очищения в йоге – ненасилие, неворовство, неудерживание (не жадность) и правдивость (честь).


�  Р. Штейнер ППС 92 «Греческие и германские мифы», лекции в июле 1904 г. в Берлине.


�    Р. Штейнер «Восток в свете Запада. Дети Люцифера и братья Христа», лекции в Мюнхене 1909.


�    Там же.
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�    Р. Штейнер «Как достигнуть познания высших миров».


�    Евангелие по Иоанну, гл. 15.
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�    Р. Штейнер «Восток в свете Запада. Дети Люцифера и братья Христа», лекции в Мюнхене 1909.


�    Там же.


�    «О мистериях Митры», перевод с англ. А. Шмакова


�    «Шримад-бхагаватам», песнь 3, глава 10.


�    «Шримад-бхагаватам», песнь 2, глава 1.


�    «Йога-сутра Патанджали», гл. 2.


� Ор. cit., XXXII, 8, 9.


� Изданн. Протестантским Библейским Общ. в Париже, по изложению, просмотренному в 1824 году Дж. Е. Остервальдом.


� У египетских гностиков, именно, Тот (Гермес) был главою Семи. (См. Книгу Мертвых). Имена их даны Оригеном, как Адонай (Солнце), Иао Луна), Элой (Юпитер), Сабао (Марс), Орей (Венера), Астафей (Меркурий) и, наконец, Ильдабаоф (Сатурн): См. «Gnostics and their Remains», стр. 344, Книга.


� См. Копию Карты или Диаграммы офитов, приведенную Оригеном в его «Contra Celsum».


� См. Часть III этого тома, Отдел IV, В, «О Планетных Цепях и Множествах их».
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� Исход, XXXIII, 18, 19; см. Каббала Ис. Мейера, стр. 226.


� Ibid., loc. cit.


� Примеч. перев.: в русском переводе Библии слова «I am that I am» переданы, как – «Я есмь Сущий».


� См. Откровение, XXII, 16.


� Ор. cit., II, 301.


� «Gnostics and their Remains».


� II Самуил.


� Хотя и весьма не многими, ибо создатели Вселенной всегда рассматривались как подчиненные Боги, подвластные Всевышнему Божеству.


� Ор. cit., II, 296, 297. В поддержку своему утверждению, Фюрст приводит выдержки из Лидия и Цедрена.


� См. таблицу 77, в томе I-ом «Древности» Монфокон'а. Ученики Гермеса после смерти идут на его планету Меркурий – их Царство Небесное.


� Cornutus.


� Lydus, «De Mensibus», IV.


� «Praeparat. Evang.», I, III, 2.


� Но см. стр. 575, supra, относящееся к гностическим Принципам.


� Ор. cit., стр. 52.


� Там же, стр. 3, 4.


� Пусть читатель, если он хочет убедиться в этом, обратится к Зохару и к двум Каббалам, Исаака Мейера и С. Л. Мак-Грегора Мэферса с толкованиями.


� Там же, стр. 5.


� Там же, стр. 12.


� См. Книгу Мертвых, XVII, 45, 47.


� Ор. Cit., 421, 422.


� «De la Croix Ansee, Memoires de l'Academie des Sciences», таблица 2, Nr 8, 9, также 16, 2, стр. 320; приведено в «Natural Genesis», стр. 423.


� Том XVIII, стр. 393, табл. 4; Инман, рис. 38; Джеральд Мэсси, ор. cit; там же, стр. 422.


� Конечно, нет; ибо весьма часто имеются символы, которые символизируют другие символы и, эти, в свою очередь, употребляются в идеографах.


� Буква Р славянского и русского алфавита (Кириллица) соответствует латинскому П (Р).


� Там же, стр. 423;


� См. «Индусский Пантеон» Мура, таблица XIII.


� См. «Индусский Классический Словарь» Даусона, sub voce Рудра.


� Описана в «Миссии Евреев» Маркиза Сент-Ив д'Альвейдера, иерофанта и лидера большого общества французских каббалистов, как Золотой Век!


� Том XXIII.


� Переведено с французского перевода Бюрнуфа и приведено Фитцэдуардом Холлом в Вишну Пуране, в переводе Уильсона, II, 307.


� Тем более, что ему приписывается поражение Трипурасура и Титана Тарака. Михаил есть Победитель дракона, а Индра и Карттикея часто отождествляются.


� Там же, IV. стр. 235.
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� Ор. cit., стр. 204.


� См. «Классический Индусский Словарь» Даусона.
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� См. Dr. Lundy, «Monumental Christianity», рисунок 72.


� «Source of Measures», стр. 52.


� «Догмы и Ритуалы Высокой Магии», II, 88.
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